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Capitolul 1. Apocaliptica, o introducere

Literatura apocaliptici depaseste domeniul NT, prin
perioada intertestamentara si cea post-testamentara. In
dicutarea teologiei si ideologiei apocaliptice, trebuie
plecat de definireapocalipticului, de la identificarea
textelor major apocaliptice din NT, apoi din cele doua
perioade  adiacente, intertestamentara si  post-
testamentard, dupa care vor fi studiate principalele
concepte ale gandirii apocaliptice, in definirea si
influenta lor, incepand cu primul secol péana in
contemporaneitate.

In mod caracteristic, cine se gandeste la Apocalipsa sau
la notiunea de apocaliptic se gdndeste la sfarsitul istoriei,
la eschatologie. Cu toate acestea, trebuie spus ca
literatura apocalipticd reprezintd mai mult decat o
fereastra spre vremea sfarsitului. Ea o privire de
ansamblu asupra felului in care se indeplineste dreptatea
lui Dumnezeu pe pamaéant, o prezentare a liniilor mari ale
planului divin in istorie, de méntuire si de judecata
asupra omenirii, de innoire a universului, o viziune de
ansamblu de inceput pana la sfarsit (,de la alfa la
omega”, sau in limbaj modern: ,de la a la z”).

Desi inseamna ,revelatie”, Apocalipsa include, de
asemenea, si referinte la anumite informatii trecute sub
tacere, incriptate, nedescoperite de Dumnezeu oamenilor,
sau a caror descoperire va fi facuta mai tarziu (vezi Apoc.
10:4, cand Ioan aude glasul celor 10 tunete si intelege
mesajul lor, dar, cand da sa il scrie ingerul care era cu el
ii interzice sa noteze acel mesaj). Astfel, date precise cum
ar fi datele calendaristice ale sfarsitului lumii si ale
judecatii finale nu apar nicaieri. Numeroase alte detalii
sunt doar partial deslusite, in vreme ce alte detalii



raméan inca necunoscute, tinute sub cheia autoritatii lui
Dumnezeu (termene, perioade, evenimente, denumiri,
simboluri etc.). Cu toate acestea, tabloul general este
destul de clar, in liniile sale generale: lumea se afld in
cursul unei judecati in timp, a lui Dumnezeu, care are loc
pe etape, si se indreapta spre o forma severa si finala a
acestei judecati (ziua judecatii), ca si spre o experienta
fara egal a innoirii intregului univers (transfigurarea
universului; judecata finald, paméantul nou si cerul nou,
iazul de foc).

Literatura apocaliptica a NT include Apocalipsa lui Ioan,
Matei 23-25, Marcu 13, Romani 2-3, Romani 9-11, 1-2
Tesaloniceni, Evrei 7 (Melchisedec), portiuni din 1-2
Petru si Tuda.

1.1 Genul apocaliptic: definitie si caracteristici

Ca gen teologic si literar, genul apocaliptic (gr.
apocalupsis = dezviluire, descoperire, revelatie)®
reprezintd un gen inrudit cu cel profetic, fard a se
confunda, insd, cu acest gen. Genul apocaliptic s-a
dezvoltat in perioada intertestamentara si reprezinta o
literatura de criza spirituala si politica, scrisa in vremuri
de incercare, prin care se exprima in limbaj direct dar si
simbolic, incifrat, nadejdea cd Dumnezeu va judeca
lumea si va face dreptate oamenilor credinciosi. Poporul
aflat in exil, sau intr-o perioada de persecutie, incearca
sa inteleaga, astfel, voia lui Dumnezeu, sa se incurajeze
privind istoria omenirii de la un capat la celalalt (de la a
la z, de la alfa la omega), la confruntarea dintre bine si

' Cf. Cretia si C. Badilita (eds), Apocalipsa lui Ioan in Tradifia
Iudeo-Crestindg, C. Badilita and Cretia (trad.), studiu introductiv
de C. Badilitd, Bucuresti: Humanitas, 1998, 11-13; W. Riley,
Aventura Spirituald a Apocalipsului. Ce le spune Duhul Bisericilor, M.
Brosteanu (trad), Bucuresti: Arhiepiscopia Romana Catolica de Bucuresti,
2000, 14-19.



rau, ca sa anticipeze eliberarea finala si a ziua judecatii
din urma prin care cei drepti vor fi razbunati si rasplatiti
iar cei nedrepti vor fi pedepsiti.

J.J. Collins defineste genul apocaliptic in termenii

modului revelatiei si a detaliilor acesteia:

Apocalipsa este un gen de literatura
revelatorie prezentatd in context narativ, in
cadrul careia revelatia este datd unui om prin
medierea unei fiinte supranaturale, si care
dezvaluie o realitate transcendentd cu
dimensiune temporala, deoarece se preocupa
de salvarea eschatologica, dar si spatiala, prin
referirile pe care le face la o altd lume,
supranaturali.?

Definitia axata pe genul literar, sugeratd de D.

Hellholm (1982) si D. Aune (1987), subliniaza efectele
literaturii apocaliptice?:

[Genul literar al Apocalipsei] incearcd sa
interpreteze circumstantele prezente,
padmantesti, in lumina universului
supranatural si a viitorului, si sd influenteze
atdt intelegerea ciat si comportamentul
audientei prin intermediul autoritéatii divine.

Pentru unii autori, literatura apocalipticd are trei

mari caracteristici, ea urmarind sa explice intelesul
istoriei, suferinta poporului lui Dumnezeu, venirea lui

2

Definitia lui J.J. Collins, aparutd in Semeia 14 (1979), 9. Cf. M.E. Stone
(ed), Jewish Writings of the Second Temple Period: Apocrypha,
Pseudepigrapha, Qumran Sectarian Writings, Philo, Josephus,
partea a doua din Compendia Rerum Iudaicarum ad Novum
Testamentum, Assen: Van Gorcum, 1984, 393, 403.

D. Hellholm (ed), Apocalypticism in the Ancient Near East and the
Hellenistic World, Tibingen: J.D.C. Mohr, 1983; D. Aune, The New
Testament in Its Literary Environment, Cambridge: Clarke, 1987.
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Mesia si a imparatiei lui Dumnezeu. De exemplu, M. E.
Boring scrie astfel:

[Autorii apocaliptici] se adresau generatiei lor
proprii cu nevoia urgentd a celor ce cauta cu
lacrimi sensul luptei si suferintei lor.
Intrebarea lor nu era ,Cand va veni sfargitul?”
ci ,Care este sensul suferintei noastre?”
Convingerea lor ca sfargitul trebuie sa fie
aproape nu era bazatd pe un calcul matematic
ci pe tenacitatea credintei lor.*

G.B. Caird explica astfel motivele autorilor
apocaliptici:

[ei scriau] ca sa incurajeze rezistenta iudaica
sa faca fata atacurilor paganismului, si le
aratau ca suferinta nationala a fost prevestita
si avea un sens cosmic divin, iar Dumnezeu {i
va rdzbuna in final. Este caracteristic pentru
aceste scrieri faptul ca ele prezintd o criza a
prezentului... pe fundalul istoriei universale,
lupta din prezent fiind parte din lupta purtata
intre Imparatia luminii §i  Impéaratia
intunericului, iar victoria asupra dusmanului
imediat si vizibil fiind o expresie a victoriei
finale a lui Dumnezeu.’

1.2 Caracteristicile generale ale genului apocaliptic’

Originile genului apocaliptic sunt localizate in timpul
exilului babilonian si se bazeaza pe traditiile canaanite si

M.E. Boring, Interpretation: A Bible Commentary for Teaching and

Preaching, "Revelation," 43.

> G.B. Caird, The Revelation of St. John the Divine (BNTC). London, 1966
(1st ed.; 1984, 2nd ed.; reprint, Hendrickson Publishers, 1993), 9.

¢ Cf. Cretia si Badilita, Apocalipsa, 11-67,
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mesopotamiene, babiloniene si persane.” In aceste zone
era pretuitd Revelatia prin vise si viziuni (tehnici
mantice — de citire a viselor si semnelor; manticism), date
prin diversi intermediari (ingeri, duhuri, oameni, fiinte
neobisnuite etc., ¢f. cartea profetului Daniel), iar aceste
metode au fost folosite si de evrei, in timpul exilului.
Intr-un cadru mai general, se poate observa ci atunci
cand cuvantul scris, Revelatia directa si consemnata in
scris, a lipsit, sau cdnd accesul la ea a fost dificil,
Dumnezeu a vorbit in multe feluri, inclusiv prin viziuni,
vise, si intalniri cu ingerii.

Astfel, se pot gasi texte apocaliptice atat in VT cat si in
NT. in VT apar pasaje apocaliptice in Daniel, Ezechiel,
Isaia, Zaharia etc. In NT, se pot aminti pasajele
denumite ,mica apocalipsd” din Marcu 13, Matei 24-25, si
Luca 21, urmate de textele din Romani 9-11, 1-2
Tesaloniceni.

Exemple de apocalipse pseudepigrafe evreiesti ar
include carti cum sunt: I Enoch, Testamentul celor 12
patriarhi, Indltarea lui Moise, Testamentul lui Avraam,
Apocalipsa lui Ezra, Baruch, Revelafia lui Adam cdtre
fiul sau Set, Apocalipsa lui Moise, Apocalipsa lui Sadrac
etc. Exemple de apocalipse pseudepigrafe crestine pot fi:
Apocalipsa lui Pavel, Apocalipsa lui Petru, Apocalipsa Sf.
Ioan teologul, Apocalipsa Fecioarei, Apocalipsa lui Toma,
Apocalipsa lui Iacov, A Doua Apocalipsa a lui Ilacov,
Apocalipsa lui Stefan, Viziunea lui Pavel etc.

Pseudepigrafia, este caracterul atribuit, imaginar, al
unei apocalipse, pseudonim 1in esentd. Lucrarile
apocaliptice sunt adesea atribuite unui personaj faimos
din trecut, care conferi mai mare autoritate Revelatiei.
In perioada celui de al doilea templu, au fost concepute
multe lucrari pseudepigrafe, puse pe seama unor
personalitati biblice (Abel, Enoh, Avraam, Ezra etc.).

" Cf. S. Agouridis, Comentariu la Apocalipsd, C. Coman (trad.),
Bucuresti: Editura Bizantina, 1997, 15-16.
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Viziuni. Realitati fantastice, incarcate de simbolism,
caracterizate prin detalii dramatice (culori wii,
contrastante — rosu, verde, negru etc.; animale fantastice,
neobisnuite; antiteze paradoxale: de exemplu, ghiata
fierbinte, foc care nu mistuie etc., viziuni ale zilei
judecatii, ale unor locuri inaccesibile).

Calatorii pana la capatul lumii, sau deplasari in locuri
greu accesibile (in infern - Hades, in ceruri, in
inchisoarea ingerilor, la muntele lui Dumnezeu, in
pesterile adancului, calatorii cu corabia pe mari
fantastice etc.) Calatorii in timp, de la creatie pana in
ziua judecatii, a pedepsei sau rasplatirii finale. Interes
pentru cosmologie, astronomie, ca modalitate de
intelegere a mersului universului.

Caracter mesianic, mijlocitor (intermediar), al
autorului sau al personajului principal al apocalipsei. Rol
major, intermediar al stramosilor, al personajelor
importante ale istoriei.

Cheie istoricd pentru mantuirea omenirii. In general
apocalipsele erau interesate sa descopere cheia planului
istoric al lui Dumnezeu (un fel de literatura pre-
gnostica), raspunsul la intrebarea de ce si pana cand vor
suferi iudeii, poporul lui Dumnezeu. Cum observa R.H.
Mounce:

Un rol major al apocalipselor era acela de a
explica de ce dreptii sufereau si de ce
imparatia lui Dumnezeu intarzia. [...]
Literatura apocaliptici se concentreazd pe o
perioadda viitoare in care Dumnezeu va
interveni sa judece lumea si sid restabileasca
dreptatea si neprihinirea.®

¥ R. H. Mounce, The Book of Revelation, The NICNT, Grand Rapids, MI:
Eerdmans, 1999, 3rd ed (1977), 19.



13

Dualism. Literatura apocaliptici urmaéareste lupta
dintre bine si rau, dintre Dumnezeu si Satan (Balaurul
rautatii). Acesta din urma pare sa controleze veacul
prezent, in vreme ce Dumnezeu are ultimul cuvant si
controlul suprem.

Dialoguri cu ingerii, cu divinitatea, cu fenomenele
naturii  (tunete, fulgere), cu diverse elemente
personificate ale naturii, cu animale fantastice.

Caracter neprecizat al localizarii geografice st
temporale, al asezarii in timp si spatiu, concentrare pe
seria de revelatii, de viziuni.

Detalii eschatologice. Literatura apocaliptica include
detalii eschatologice, dar nu se confunda cu eschatologia
(studiul sau cunostinta despre lucrurile din urma, despre
ultimile evenimente ale istoriei inainte de final, de
judecata). Orizontul apocalipselor este mai general,
acopera o zona mai mare de timp si spatiu, avand, de
fapt, vocatia intregului, a universalului.

Experiente contrastante, paradoxale: foc rece ca ghiata,
intuneric, lumina, glasuri care nu pot fi intelese, genuni
si adancuri fara fund unde sunt legati ingerii etc.

Limbaj simbolic, coduri. Apocalipsele folosesc diverse
simboluri care trebuie decodate, au o conceptie globala,
sunt pseudonime, localizate in contexte fantastice,
supranaturale (viziuni in cer, in locuinta mortilor), se
bazeaza pe intalniri cu ingerii si explicatii date de ei,
aduc incurajare in persecutie etc. Printre simboluri se
numérda numere simbolice, fiinte simbolice (animale,
persoane, fiinte ingeresti), culori simbolice, locuri
simbolice etc. De exemplu, o femeie care plange (a patra
viziune din 4 Ezra) este un simbol al Sionului; tot o
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femeie este simbolul lui Israel sau al Bisericii, in
Apocalipsa lui Ioan (Apoc. 12); pasarile care il lauda pe
Dumnezeu in 3 Baruch reprezinta sufletele celor
credinciosi; in cartea profetului Daniel se ridica din mare
patru fiare care simbolizeaza patru imparati; in cartea
profetului Zaharia apar patru care cu cai de culori
diferite (rosu, negru, albi, baltati) care ies sa cutreiere (sa
verifice) pamantul (Zah. 6; imaginea este folosita si de
Ioan in Apoc. 6, 19).

Capitolul 2. Un studiu asupra Apocalipsei lui Ioan

2.1 Coduri si simboluri in Apocalipsa lui Ioan

FIINTE SIMBOLICE

In cartea Apocalipsei se intalnesc si numeroase fiinte vii
simbolice, care nu se intilnesc in realitate. Diversele lor
caracteristici sunt incarcate de simbolism spiritual:
cununile imparatesti inseamnad conducere, regalitate;
coarnele semnifica putere (sau chiar imparati, cf. 17:12);
capetele inseamna imparatii dintr-o serie (sau dinastie),
sau chiar munti (localizare geografica, cf. 17:9); aripile
inseamna actiune, disponibilitate, putere; ochii inseamna
observatie, omnigtiinta, cercetare, control; mielul
inseamna jertfa, curatie, figura mesianicéa; leul inseamna
regalitate, putere; caii inseamna lupta, judecata, atac,
pedeapsa, victorie; lacustele inseamna pustiire, flagel,
molima, plaga; vulturul inseamna judecata, herald divin,
vestitor al judecatilor divine; balaurul inseamna raul
suprem, Diavolul, Satana, putere spirituald sau imperiu
pamantesc; fiarele asociate cu balaurul inseamna forme
puternice ale raului, ale conducerii statale sau ale religiei
pervertite, care se pun in slujba raului etc. O parte din
codurile fiintelor simbolice sunt preluate din VT (Daniel,
Ezechiel, Isaia), altele fac parte din cultura secolului
intai.
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Iatd cateva din fiintele simbolice din Apocalipsa si
referintele lor:

Douézeci si patru de batrani cu haine albe gi cununi
de aur, 4:4

Patru fapturi vii, cu cate 6 aripi, pline de ochi, 4:6-8
Prima, ca un leu
A doua, ca un vitel,
A treia, ca un om
A patra, ca un vultur in zbor
Mielul junghiat, cu sapte coarne si sapte ochi, 5:6
Cei patru cai ai Apocalipsei si cidlaretii lor, 6:2-8
Primul cal, alb
Al doilea cal, rosu
Al treilea cal, negru
Al patrulea cal, galben
Un vultur care striga ,,vai, vai, vai!”, 8:13
Lacuste mari cat caii, cu fete omenesti, 9:1-11
Cai cu niste cozi ca niste serpi, 9:19
Fiara din Adéanc, 11:7

Un balaur mare, rosu, cu sapte capete, zece coarne, 12

O fiara din mare, cu zece coarne, sapte capete si sapte
cununi imparatesti, 13:1

O fiara de pe pamant, cu doua coarne ca de miel si cu
voce ca de balaur, 13:11

Trei broaste, adica trei duhuri rele, 16:13
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Femeia calare pe o fiara stacojie, 17:3-5

GEOGRAFIE SIMBOLICA

Codul geografiei simbolice din Apocalipsa include
elemente specifice cum sunt cele din lista urmatoare:

Norii, 1:7, locus-ul venirii lui Isus; 10:1, un inger
puternic vine pe nor; 11:12, cei doi martori sunt inviati si
sunt chemati in cer; 14:14-16, locul unde sta Fiul Omului,
care are secera pentru secerisul pAméantului.

O usé deschisa in cer, 4:1, locul revelatiei lui Ioan; Cer,
loc al semnelor ceresti, al Templului ceresc, al liturghiei

ceresti, al scaunului de domniei al lui Dumnezeu etc.

Scaunul de domnie inconjurat cu un curcubeu, 4:4,
domnia lui Dumnezeu.

Paméant, sub paméant, pe mare, 5:13, locul de viata al
tuturor vietuitoarelor de pe Tera

Cer gi pamant vechi, cer si paméant noi, 20:11, 21:1
Munti si insule mutate din loc, cer strans ca un sul,
6:13-14: 16:20; semn al judecatii finale (plus soare negru,

luna rosie ca sangele, stele cazatoare ca smochinele)

Pesteri si stanci, 6:15-16, ascunziguri subterane care
nu pot pazi de méania lui Dumnezeu

Patru colturi ale pamantului, patru vanturi, 7:1



17

Pamant, mare, rauri si izvoare, luna si soare si stele:
domeniu de creatie divina dar si de actiune al judecatii
lui Dumnezeu, 8, 9; 14:7; 16:3-8

Mare si pamant, 10:2, autoritate deplina pe pamant

Marea, un loc al mortii, alaturi de Hades, cf. 20:13-14

Templul lui Dumnezeu, 11:2

Adéancul, fantana adancului, 9:1-2; 11:7; 20:1-3

Locul numit Sodoma si Egipt, 11:8

Mare cutremur de paméant, 11:13

Nisipul marii, 13:1

Raul cel mare, Eufratul, 16:12, loc al adunarii
imparatilor rautatii

Armaghedon, locul bataliei finale, 16:16
Vazduh, 16:17, loc final atins de judecata potirelor
Pe ape mari, 17:1, locul unde sta prostituata cea mare

Babilonul cel mare, 18, cetatea prosperitatii si a
necredinciogiei care exercita guvernarea mondiala

Cetatea sfanta, noul Ierusalim, 21:2, 10-27
Raul cu apa vietii, 22:1

Lumina perpetua (nici noapte, nici lumina soarelui),
21:23, 22:5
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Afara, 22:15, locul celor pedepsiti

CODUL NUMERELOR SIMBOLICE iN APOCALIPSA®

Ideea cd numerele guverneazd lumea este veche, era
prezentd in Egipt, iar in Grecia este reprezentatda de
Pitagora. In civilizatiile antice, unde literele alfabetului
aveau si valoare numericd s-a dezvoltat ghematria,
stiinta care incerca sa gaseaci mesaje cifrate in mesajele
simple, alfabetice, sensuri ascunse in valorile numerice
ale cuvintelor (caz intalnit si in Apocalipsa, pentru 666,
si in evanghelia dupa Matei, pentru numaérul davidic 14).

Semnificatia simbolica a numerelor in Apocalipsa, si in
general, in Biblie, este variata. Lista de mai jos da cateva
valori simbolice, care insd nu caracterizeaza doar
Apocalipsa ci si restul Bibliei:

Seria principald de numere speciale:

1. Numarul unicitatii lui Dumnezeu, al perfectiunii
divine.

2. Numarul tovarasiei, al martorilor, al marturiei (cf.
Deut. 19:15, 11:3).

3. Numarul completitudinii, al desavarsirii divine, al
lucrarii divine caracteristice, unice (cf. 1 In. 5:8)1:4-5;
16:19

1/3. O treime, numarul incompletitudinii, al etapei
intermediare, Apoc. 8:7; 9:15; 12:4.

9

Compilatie de F. Just, S.J. - Loyola Marymount University.
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4. Numarul lumii, al padmantului, cele patru puncte
cardinale (10:8; 4:6; 7:1; 9:14 (Cf. Mat 24:31; Prov. 30:18-
31).

5. Numérul simbolic al micimii care insi, este
victorioasd; in multiplii sidi, in special ai lui 10,
reprezinta putere, forta (cf. Isa. 30:17), 9:5.

6. Numarul simbolic al omului fara Dumnezeu (7-1=6),
al pacatului (cf. Dan. 3:1), Apoc. 13:18., al antihristului.

7. Numarul perfectiunii creatiei, al implicarii lui
Dumnezeu in creatie, al legaturii dintre Dumnezeu si om:
sapte culori ale curcubeului, sapte zile ale creatiei, a
saptea zi — zi de odihna (cf. Prov. 9:1), 1:4; 1:12; 4:5; 5:1,
5:6; 12:3; 13:1, sau al judecatii divine perfecte: sapte
peceti, sapte trambite, sapte potire etc.

3,1/2 perioada intermediara, indica procesul, o etapa,
prezenta unui plan divin care va conduce la desavarsirea
lui 7 (uneori intalnita, sub forma: un timp, doua timpuri,
si o jumatate de timp). Cf. 1,260 zile in Apoc. 11:3; 12:6,
sau 42 de luni in Apoc. 11:2; 13:5, sau in Apoc. 12:14

10. Numarul plinatatii cantitative (Cf. Gen. 24:55).
Poate fi si un simbol al puterii, al desavarsirii, dar si
unul al sldbiciunii. Numéarul neamurilor, al popoarelor pe
pamant. Cu privire la multiplii sii, sau puterile lui 10, cf.
Dan. 1:12. Apoc. 17:12, 2:10; 1000 este puterea a treia a
lui 10, si vorbeste despre imensitate, lungime extrema.
7000 semnifica din nou putere, aluzie la creatie, cf.
7.11:13.

11. Numérul incompletitudinii, al marturiei
incomplete.

12. Simbolul Israelului sau al Bisericii. Cf. Apoc. 21:9-
27. Este simbolul religiei organizate.

14. Numarul completitudinii si al marturiei (7x2)

24. Simbolul continuitétii dintre cele doua legaminte,
din VT si din NT, cf. Apoc. 4:4

28. Numarul marturiei complete sau prezentei
complete pe paméant (7x4).



20

40. Numarul unei generatii, al maturitatii, al testarii,
al incercarii.

70 sau 72, numarul Neamurilor, al popoarelor care au
populat paméantul dupa potop, prin urmasii lui Noe (Gen.
6-10).

666 sau 616, numéarul antihristului, al perfectiunii
umane fara Dumnezeu.

144,000, Un numaér al multitudinii celor salvati din
Israel, dar foarte posibil si din Biserica (daca are valoare
simbolicd), al unei multimii imense din care nu lipseste
nimeni. Al poporului perfect, desdvarsit al lui Dumnezeu,
din VT si NT, 144x1000. Patratul unui numar denota
intensitatea simbolului, iar 144 este 12x12 ( cf. Apoc. 7:1-
8; 14:1-4 etc.).

10,000 x 100,000, simboluri ale numerelor extrem de
mari, Apoc. 5:11; 7:9; sau 20,000 x 10,000.

O ,hartd” narativi a numerelor speciale din
Apocalipsa

Ideea de numar, in general, arithmos, arithmeo, apare
in mai multe text din Apocalipsa (5:11; 7:4; 7:9; 9:16;
13:17; 13:18; 15:2; 20:8). Mai precis insi, se intadlnesc o
varietate de numere: fractii, numerale cardinale si
ordinale.

Numere fractionare:

1/10 + zecime, a zecea parte (decatos): Apoc. 11:13, o
zecime din oras cade, sapte mii de oameni mor in
cutremur.

1/4 + patrime, a patra parte (tetartos): Apoc. 6:8. Calul
galben a primit putere sa afecteze o péatrime din
populatia paméantului cu sabie, foamete, epidemie, si
atacuri din partea animalelor salbatice.
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1/3 + treime, a treia parte (¢ritos): dJudecata
trambitelor aduce moartea celei de a treia parti din toate
vietuitoarele, afectarea unei treimi din puterea de
existentd a luminii, a marii etc. Apoc. 8:7; 8:9; 8:10; 8:11;
8:12; 9:15; 9:18; 12:4;

Y5, jumatate de ora, hemiorion (vezi si 3%2): Apoc. 8:1

3, 1/2 + Trei si jumatate (treis kai hemious): trei zile si
jumatate, Apoc. 11:9; 11:11; trei unitati temporale
(‘timp”) si jumatate, Apoc. 12:14 (kairon, kai kairous, kai
hemion kairou).

Numere intregi (cardinale si ordinale):

unu (heis, mia, hen): una dintre cele 4 fiinte vii, 4:8,
15:7; un batran, 5:5; 7:13; o pecete, 6:1; un vultur care
striga ,vai!”, 8:13; un alt ,vai”, 9:12; o voce, 9:13; un cap,
13:3; unul inger, 17:1, 19:17, 21:9; un impaéarat- corn,
17:10; impéarat pentru un ceas, impreuna cu fiara, 17:12;
una in gandire, 17:13; 17:17; o zi, 18:8; o ora, 18:10;
18:17, 18:19; o perla, 21:21. Cel dintai (protos): Isus
Hristos, primul nascut, Apoc. 1:5; primul si ultimul 1:17,
2:8; dragostea dintai, 2:4; faptele dintai, 2:5, 2:19; prima
voce, 4:1 etc. Apoc. 4:7; 8:7; 13:12; 16:2; 20:5 20:6; 21:1;
21:4; 21:19; 22:13; ultimul (eschatos): Apoc. 1:17; 2:8;
2:19; 15:1; 21:9; 22:13. primul si ultimul, alfa si omega (to
alfa kai to omega): Apoc. 1:8; 21:6; 22:13.

doi (duo — vezi si 42, 1260, si 20,000): Apoc. 1:16; 2:12,
9:12; 11:4; 11:10; 12:14; 13:11; 19:20. Al doilea (deuteros):
Apoc. 2:11; 4:7; 6:3; 8:8; 11:3; 11:14; 14:8; 16:3; 19:3; 20:6;
20:14; 21:8; 21:19.

trei (treis, vezi si 3 %): Apoc. 6:6; 8:13; 9:18; 16:13;
16:19; 21:13; a treia (tritos, o treime): Apoc. 4:7; 6:5; 8:10;
11:14; 14:9; 16:4; 21:19;

patru (tessares, - vezi 24, 144, 144,000): Apoc. 4:8; 5:6;
5:8; 5:14; 6:1; 6:6; 7:1; 7:2; 7:11; 9:13; 9:14; 9:15; 14:3;
15:7; 19:4; 20:8; 21:16; a patra, al patrulea (tetartos, vezi
si V4 in Apoc. 6:8) Apoc. 4:6; 4:7; 6:7; 8:12; 16:8; 21:19;
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cinci (pente): Apoc. 9:5; 9:10; 17:10. Al cincilea, a cincea
(pemptos): Apoc. 6:9; 9:1; 16:10; 21:20;

sase (hex, — vezi si 666, mai jos): Apoc. 4:8; al saselea
(hectos): Apoc. 6:12; 9:13; 9:14; 16:12; 21:20.

sapte (hepta): Apoc. 1:4; 1:11; 1:12; 1:16; 1:20; 2:1; 3:1;
4:5; 5:1; 5:5; 5:6; 6:1; 8:2; 8:6; 10:3; 11:13; 12:3; 13:1; 15:1;
15:6; 15:7; 15:8; 16:1; 17:1; 17:3; 17:7; 17:9; 17:11; 21:9; al
saptelea (hebdomos): Apoc. 8:1; 10:7; 11:15; 16:17; 21:20.

opt (ogdoos): Apoc. 17:11; 21:20;

noua (enantos): Apoc. 21:20

zece (deka, vezi 616, si 666) Apoc. 2:10; 12:3; 13:1; 17:3;
17:7; 17:12; 17:16. Al zecelea (dekatos - cf. 0o zecime in
Apoc. 11:13): Apoc. 21:20.

unsprezece, al unsprezecelea (hendekatos): Apoc.
21:20.

doisprezece (dodeka, vezi 12,000: Apoc. 12:1; 21:12;
21:14; 21:21; 22:2. Al doisprezecelea (dodekatos): Apoc.
21:20.

Douézeci si patru (eikosi tessares): Apoc. 4:4; 4:10; 5:8;
11:16; 19:4;

Patruzeci si doi (tesserakonta kai duo, intotdeauna in
legatura cu timpul, cu lunile, deci si cu 3 %2) Apoc. 11:2;
13:5.

(saizeci, cf. 1260; o sutd, in Apoc. 16:21; cf. si talantios
= lit. un talant).

144 (hekaton tesserakonta tesaros, vezi si 144,000):
Apoc. 21:17.

666 (hexakosioi hexekonta hex, varianta textuala, 616:
hexakosioi deka hex): Apoc. 13:18.

1000 si multipli de 1000 (hilias, hiliades, vezi 1260,
12,000, 144,000): Apoc. 5:11; 20:2; 20:3; 20:4; 20:5; 20:6;
20:7.

1,260 (hilios diakosias hexekonta, 1,260 zile = 3 % ani,
cu luni de cate 28 de zile): Apoc. 11:3; 12:6;

1600 (hilios hexakosios): Apoc. 14:20;

7,000 (hiliades hepta): Apoc. 11:13;
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10,000 (muriados — un miriad, miriade): Apoc. 5:11;
9:16.

12,000 (dodeka hiliadon): Apoc. 7:5; 7:6; 7:7; 7:8; 21:16.

20,000 (dismuriades): Apoc. 9:16.

144,000 (hekaton tesserakonta tessares hiliades):
Apoc. 7:4; 14:1; 14:3;

2.2 Genul literar al apocalipsei lui Ioan

In comparatie cu genul apocaliptic general, Apocalipsa
lui Ioan pare sa aiba un caracter mixt. Este o combinatie
de scriere apocalipticd, de profetie si de epistola. Ca
atare, ea incepe sub forma unui grup de epistole cu forma
fixa si se sfarseste ca o epistold. Induntru, insd cuprinde
viziuni majore, care constituie partea principala a cartii.
E. Schiissler Fiorenza observa urmatoarele:

Autorul indica foarte clar ca intentioneaza sa
scrie o scrisoare pastorald publicd adresata
celor sapte Biserici din Asia Minor si ca el
intelege aceasta epistolda ca pe ,cuvintele
profetiei acesteia”. Totusi, Apocalipsa nu are
forma unei epistole sau a unei predici. Este
dificil sa identificam genul literar complex pe
care autorul lta avut in minte atunci cand a
scris aceastd carte. A vrut el sa creeze o
expunere de tip liturgic, sau o drama, o epopee
cosmici (mit), o carte profetici, sau o
apocalipsa? Sau el s-a folosit de toate aceste
genuri ca sd umple schema generala epistolara
iar aceasta din urma reflectd intentia sa
literard adevarata?™

Despre modul de scriere a Apocalipsei, se poate afirma
ca a parcurs doud sau trei etape. Fiind o carte revelata,

10 E. Schiissler-Fiorenza, The Book of Revelation: Justice and
Judgment, 166.
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nu doar inspirata, apare clar ca Ioan a transcris direct o
parte din mesajele primite in timpul viziunii (viziunea
are loc ziua, Duminica, in ziua Domnului, intr-o stare
specialda numita ,in Duhul”). Se poate foarte bine ca, in
rest, naratiunea sa fi fost completatd dupa incheierea
viziunii. La acest punct, Ioan poate sa fi scos in evidenta
anumite trasaturi descriptive, detalii, sau numere, dar in
mare el a urmarit schema generala a revelatiei primite in
timpul viziunilor. Astfel, structura generala a cartii isi
are izvorul in viziunea primitd, nu in interventia
redactionald a lui Joan. In final, este evident c&
introducerea (1:1-8) si 1incheierea (22:18-21) au fost
adaugate intr-o a treia si ultiméa etapa de scriere a cartii

Ar trebui subliniat cd, dintr-un punct de vedere
crestin conservator, in ce priveste selectia si coerenta
simbolurilor, aceasta se datoreazd in primul rand
autorului divin care a facilitat si construit viziunea si
perceperea ei, iar in al doilea rand, se poate admite ca
recunoasterea si descrierea simbolurilor ii apartine lui
Ioan, ca receptor al viziunii si ca autor evreu cunoscator
al simbolurilor din cartile lui Daniel, Ezechiel, Isaia,
Amos, precum si a literaturii apocaliptice iudaice din
perioada intertestamentala.

In final, se poate observa ci Apocalipsa pistreazi atat
caracteristici apocaliptice (mesaj mediat de ingeri,
viziune globala, interpretari de visuri etc.), cat si
caracteristici profetice, epistolare (mesaj direct, vizionar,
introducere si epilog epistolar).

2.3 Autor, autenticitate si datare

Din punct de vedere al autorului de apocalipse, spre
deosebire de multe alte apocalipse, anume de cele
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apocrife, autorul poartd un nume clar, identificabil in
paginile scrierii, si revelatia este bine localizata temporal
si geografic (el se afla in insula Patmos, in =ziua
Domnului, si este ,in Duhul”). Ioan primeste viziunea
direct din partea lui Isus cel slavit (de fapt Isus cel
glorificat este autorul, cel putin a introducerii
Apocalipsei), nu de la un inger (desi este adevarat ca mai
departe, in carte, el va avea mai multi ingeri si fapturi
ceresti drept ghizi si interlocutori).

Autorul se prezinta pe sine ca Ioan (Rev 1:1, 4, 9; 2:8)
si este recunoscut ca Ioan apostolul de multi parinti ai
Bisericii. De exemplu, Iustin martirul (A.D. 139-161) se
referd la Apocalipsa ca la lucrarea apostolului Ioan'.
Melito, episcop de Sardis (aprox. A.D. 171), da o marturie
similara (Eusebius, Istoria Bisericii, 4.26, cf. Apoc. 3:1)
etc.

Intre Apocalipsa si evanghelia lui Ioan existd
asemandri clare care indicd acelasi autor (motivul
Exodului: mana, apa vietii; elemente de hristologie:
Logos, miel, Fiul omului, Pa&storul; teme teologice
generale: lumind gi intuneric, invingator, céalduzire,
pazirea poruncilor, mirturie, adevir, semne etc.).’

Datorita neclaritatii marturiei lui Papias din
Hierapolis (110-120 dH), doi Ioani ar putea fi autorii, in
general, ai lucrarilor Ioanine, Ioan Apostolul si un anume
Ioan prezbiterul. Eusebius scrie, astfel, in Istoria
Bisericii 3.29.2-4, si il citeazia pe Papias (cf. si Istoria
Bisericii, 7.25.12-16):

Daca cineva ar veni, si a fost un urmag al
prezbiterilor, l-as intreba despre invatéaturile
prezbiterilor, ce a spus Andrei sau Petru, sau
Filip, sau ce au spus Toma si Iacov, sau Ioan
ori Matei ori oricare altul dintre wucenicii

lustin, Dialog cu Trypho, 308. (cf. Eusebius din Caesarea, Isforia Bisericii,
4.18).

?S.S. Smalley, “John’s Revelation and John’s Community”; G:G. Ozanne,
“Language of the Apocalypse,” 9.
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Domnului; si ce au spus Aristion gi Ioan
prezbiterul, ucenicii Domnului.®

Marturia in favoarea apostolului Ioan, ca autor al
Apocalipsei, este insi foarte puternica. In plus, secolul 20
a adus si ideea unei comunitéti ioanine care ar fi lucrat
la carte (un colectiv de autori), dar aceasta ipoteza a fost,
in mare abandonatd, cu toate cd o anumita echipa de
lucru se pare ci a existat in jurul apostolului Ioan.®
Oricare ar fi fost aceasta echipa, insa, care putea fi putut
include si revizori (cum pare sa fi fost cazul la scrierea
evangheliei dupa Ioan), Apocalipsa lui Ioan lasa
avertizari clare impotriva adaugarilor si modificarilor
ulterioare (22:18-19).

Cea mai mare parte a comentatorilor inclind in
directia acceptarii unei datari tarzii, adicad sub Domitian,
in jurul anilor 95, in vreme ce o minoritate ar fi gata (din
cauza unor personaje ca Nero si a amenintarilor lor, sau
din cauza prezentei unei teologii vechi, de tip primar) sa
accepte chiar si o datare in jurul anilor 70, inainte de
ciaderea Ierusalimului.**

2 Cf. D.E. Aune, Revelation 1-5:14. WBC 52a (Dallas, TX: Word, 2002), liii.
Cf. si A.D. 180, Irenaeus (Adv. Haer. 5.33.4).

" G.K. Beale, The book of Revelation : A commentary on the Greek text (34).
Grand Rapids, Mich.; Carlisle, Cumbria: W.B. Eerdmans; Paternoster Press,
1999, 34-35.

Beale, Revelation, 4; cu privire la datare, cf. J.A.F. Robinson, Redating the
New Testament, Londra: 1976, 221-53; C. Rowland, The Open Heaven. A
Study of Apocalyptic in Judaism and Early Christianity (New York, 1982)
403-13; J.C. Wilson, "The Problem of the Domitianic Date of
Revelation", NTS 39 (1993) 597-598; A.A. Bell, Jr., "The Date of John’s
Apocalypse: The  Evidence of Some  Roman  Historians
Reconsidered", NTS 25 (1978-79) 99-100; R.H. Charles, 4 Critical and
Exegetical Commentary on the Revelation of St. John the Divine (ICC;
Edinburgh 1920) II, 68-70; J.H. Ulrichsen, "Die sieben Haupter und die
zehn Horner. Zur Datierung der Offenbarung des Johannes", S7'39 (1985)
1-20.
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2.4 Structura cartii Apocalipsa

Cartea este construitd pe ideea comunicarii unei serii de
viziuni pe care autorul, Ioan, o primeste in timp ce era in
insula Patmos, in prima zi a saptdménii, sub puterea
Duhului Sfant (in Duhul). Ioan nu este atat de mult
autorul, cat secretarul care noteaza aceste viziuni. Sursa
mesajului este Isus cel inviat, care apare cu o infatisare
glorioasa, impresionanta. Mesajul lui se gaseste la
inceputul cartii (cap. 1-3), dar si la sfarsitul ei (cap. 22),
intre ele fiind cuprinse o serie de viziuni la care este
invitat si ia parte de catre un numar de ingeri sau fiinte
ceresti.

Genul scrierii este mixt, epistolar si vizionar
(apocaliptic, profetic), cu multe interventii de tip imnuri
sau poezii. Unii comentatori o inteleg ca pe o scrisoare
pentru sapte destinatari, cu introduceri diferite, la care
se ataseaza o lunga viziune despre judecata omenirii si
despre venirea unui cer nou §i a unui pamant nou, a unui
Ierusalim ceresc, ca risplatd pentru cei credinciosi.’

Structura, in ansamblul ei, este guvernata de patru
serii de cate sapte, cele sapte mesaje catre sapte biserici
reprezentative, plus trei serii de cate sapte evenimente
care pot fi intelese ca pedepse sau judecati (seria
pecetilor, seria trambitelor si seria potirelor). Naratiunea
este plina de scene memorabile, prezentate cu ajutorul
unor numere §i fiinte simbolice, cu ajutorul unor culori
simbolice si a unor perioade de timp simbolice.

Numerele simbolice cele mai folosite sunt 7
(desavarsire divind, intr-o relatie armonioasa intre
Dumnezeu si lumea oamenilor; prezenta perfecta a lui
Dumnezeu intre oameni), 3 (perfectiunea caracteristica
Sfintei Treimi), 4 (lumea terestra in existenta ei globala,
cu patru puncte cardinale) si 6 (cifra creatiei, sau a
recreerii lumii, sau a razvratirii omenesti, deoarece

' in termeni moderni, ar putea fi un email cu sapte destinatari si un atasament

vizionar.
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reprezinta 7 fara 1, adica fara Dumnezeu si incununarea
spirituald a lucrarii divine prin odihna din a saptea zi a
creatiei). De asemeni, apar cu diferite semnificatii si
cifrele 12 (religie organizatd; adesea Israel, cu 12
semintii, dar si Biserica, cu 12 apostoli; 144,000, adica
12x12,000, care inseamna un grup reprezentativ de
oameni mantuiti); 10 (putere, de orice fel, regalitate; ori 5
— o cifra a slabiciunii pe care insd Dumnezeu o face
puternicd); 2 (marturie; martori).

Interpretarea teologicad a acestor viziuni este adesea
dificila din cauza simbolurilor pline de semnificatie, din
cauza pluralismului unor simboluri (mai multe
semnificatii in acelasi text), din cauza functiei diferite a
unor viziuni (viziuni despre trecut, viziuni despre
prezent, viziuni despre viitor, flash-back si flash-forward,
viziuni care vorbesc despre evenimente ce nu se afld in
ordine succesiva, adicd nu descriu evenimente aflate in
ordine cronologica).

2.4.1 STRUCTURI PRINCIPALE

Aceastad subsectiune urmareste de la simplu la complex
subiectul structurii Apocalipsei. De departe, cartea se
poate imparti in trei subdiviziuni clare: o introducere, un
cuprins si o incheiere.

Prolog (1:1-8)
Viziune (1:9 - 22:5)
Incheiere (22:6-21)

Din punct de vedere al genurilor literare implicate in
redactarea cartii, se poate sugera o alta impartire simpla,

tot in trei parti:

Cap. 1: Intalnirea cu Isus cel Inviat, cel Glorificat.
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Dezvaluirea data lui Isus Hristos de catre Dumnezeu
ca sa arate credinciosilor sai, ceea ce se va intampla ,in
curand”. Ioan se afla in insula Patmos, in ziua Domnului
(duminica), in Duhul, si il vede pe Isus, in glorie, ca Fiu
al omului. Gen literar epistolar, cu introducere narativ-
istorica.

Cap. 2-3: Mesajul specific al lui Isus céatre cele 7
Biserici

Prima serie majora de 7 evenimente speciale, care
descriu aici mesajul lui Isus cel Glorificat catre cele
sapte biserici din Asia Mica: prima parte a mesajului, sub
forma a sapte scrisori cu forma fixa,' trimise citre cele
sapte biserici. Genul literar este eminamente epistolar si
profetic.

Cap. 4-22: Mesajul general al lui Isus catre cele 7
Biserici

Viziunile despre judecarea pamantului si despre
reinnoirea universului (in mare, sunt trei serii de céte
sapte judecati, adicd o judecata divina completd asupra
omenirii, in legatura ei cu Dumnezeu: judecata celor
sapte peceti, judecata celor sapte trambite, si judecata
celor sapte potire). Intre seria trambitelor si a potirelor
existd Incd o serie de sapte ,semne mari” (posibil
incluzadnd si seria celor sapte potire, ca ultim semn).
Cartea se incheie cu doua capitole, 21-22, dedicate
viziunilor despre viata noud, binecuvantata a celor
credinciosi, in universul cel nou, recreat, in noul
Ierusalim. Genul este apocaliptic, narativ, cu reflexe
epistolare in final.

Probabil ci structura cea mai vizibila si cea mai usor
de retinut — prin repetarea unei aceleiasi cifre, este cea

' D. Mihoc, Epistolele Apocalipsei. Introducere, traducere si comentariu,

Sibiu: Teofania, 2003.
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bazata pe cele patru serii de cate sapte evaluari si
judecati prezente in carte:

Introducere, scrisa de Ioan

Viziune initiala:

Isus, in mijlocul celor 7 sfesnice (7 Biserici) si in méana
cu 7 stele (lideri, ingeri, pastori); 1:1-8

Continut: 4 serii x 7 elemente fiecare

Sapte scrisori de evaluare, catre sapte Biserici

Trei judecati progresive ale lumii, fiecare a cate sapte
etape:'’

Judecata celor sapte peceti
Judecata celor sapte trambite
(plus: o serie sapte semne mari)
Judecata celor sapte potire

Viziune finala:
Viziunea lerusalimului ceresc si mesajul lui Isus

Incheierea, scrisa de Ioan

Cartea este guvernatéa, asadar, de patru serii evidente
de cate sapte: sapte mesaje, plus trei judecati. Aceasta ar

7 Cele trei serii de cate sapte pot fi intrepretate ca serii cu o desfasurare

telescopicd, adica etapa a saptea cuprinde mereu urmatoarea serie de sapte
etape. De asemeni, primele doua serii de sapte (pecetile si trambitele) sunt
construite dupd principiul 4+3, adicd patru judecati terestre si trei
evenimente sau viziuni generale majore (ori trei semne majore; se simte,
oricum, schimbarea registrului, de la primele patru, la ultimile trei).
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insemna o evaluare si o judecare a intregului paméant, a
intregii lumi create (cf. cifra 4), care incepe cu Biserica si
se sfarseste cu intreaga omenire si cu ingerii, in final
aparand un cer nou i un pdméant nou, unde o omenire
dreapta va locui cu Dumnezeu pe vecie. Ca observatie, se
poate spune ca intre seria de 7 trambite si inceputul
seriei de 7 potire cu urgii, apare o serie suplimentara de
sapte semne mari (cap. 12-14), care insd nu sunt
numerotate ca atare. Unii le privesc ca pe un intermezzo
vizionar, care recapituleazi principalele momente ale
judecatii pamantului, puncteaza cateva elemente
intermediare si pregateste ultima etapa.

2.4.2 STRUCTURI ALTERNATIVE

Apocalipsei i-au fost sugerate si alte structuri, propuse de
diversi autori, printre care F. Just, A.Y. Collins, si altii.*®
De exemplu, unii autori observd ca viziunile pot
grupate in doua mari parti: viziunile cartii pecetluite si
viziunile cartii deschise.
Adela Y. Collins propune o altfel de structura, in
functie de imaginea sulului cartii:

Prolog (1:1-8)

Partea intai: Sulul este sigilat (1:9-11:19)
Partea a doua: Sulul este deschis (12:1-22:5)

Epilog (22:6-21)*

' AY. Collins, The Apocalypse, Wilmington, DE: M. Glazier, 1979;
idem, ,Revelation to John”, in HarperCollins Bible Dictionary,
San Francisco: HarperCollins, 1996, 930-932; Ch.H. Talbert, The
Apocalypse: A Reading of the Revelation of John, Louisville, KY:
Westminster/John Knox, 1994, vii; Wilfrid J. Harrington, Revelation,
Collegeville: Liturgical Press, 1993, 22-23.

' Collins, Apocalypse.



32

Exista si variante mai dezvoltate ale acestei structuri:

Prolog (1:1-8)
Introducere (1:1-3)
Praescriptio (1:4-6)
Doué mesaje profetice (1:7-8)

Comunicarea Revelatiei (1:9 - 22:5)

A. Viziunea inaugurala (1:9 - 3:22):
Intalnirea cu Isus cel Inviat (1:9-20).
7 scrisori in forma fixa céatre 7 biserici din
Asia Mica (2:1 - 3:22):
Efes (2:1-7); Smirna (2:8-11); Pergam
(2:12-17); Tiatira (2:18-29); Sardis (3:1-6);
Filadefia (3:7-13); Laodicea (3:14-22)

B. Viziunile cartii pecetluite (4:1 - 11:19)
Liturghia cereasca (4:1-11)
Cartea pecetluita si Mielul (5:1-14)

Judecata celor 7 peceti (6:1 - 8:5)
Primele 4 peceti (6:1-8)
Pecetile 5 si 6 (6:9-17)

Intermezzo: doua viziuni
144,000 de israeliti pecetluiti (7:1-8)
Neamuri nenumaérate, in alb (7:9-17)

A T7a pecete si ingerul cu cadelnita (8:1-5)

Judecata celor 7 trambite (8:2 - 11:19)
Primele 4 trambite (8:2-12)
Cele trei mai ,vaiete” sau nenorociri:
1-2 vaiete. A 5a gi a 6a trambita
(8:13; 9:1-21)

Intermezzo: douda viziuni
Ingerul cu o carte (10:1-11)
Templul si cei 2 martori (11:1-14)
3. A 7a trambita (11:15-19)

C. Viziunile cartii deschise (12:1 - 22:5)
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(viziunile celui de al treilea ,vaiet”)

Intermezzo: 7 semne ,mari” ale judecatii
(12:1-15:4)
1. Femeia, copilul si balaurul (12:1-17)
2. Prima fiara, din mare (13:1-10)
3. A doua fiara, din paméant (13:11-18)
4. Mielul si cei 144,000 (14:1-5)
5. Trei ingeri cu mesaje (14:6-13)
6. Viziunea Fiului Omului, secerisul final,
plus viziunea teascului (14:14-20)
7. Viziunea celor 7 ingeri cu sapte potire si a
multimii biruitoare, care canta cantarea lui
Moise si a Mielului (15:1-4, sau 15:1-8 etc.)

Judecata celor 7 urgii (15:1 - 19:10)
Cei 7 ingeri (15:1-8)
Cele 7 potire ale urgiilor (16:1-21)
Detaliu: distrugerea Babilonului (17:1 - 18:24)

Prostituata de pe fiara stacojie (17:1-18)%
Céaderea Babilonului (18:1-24)

Intermezzo: Sarbatoare in ceruri (19:1-10)

Judecata finala a raului (19:11 - 22:5)
Viziunea Cuvéantului victorios(19:11-16)
Marea infrangere a popoarelor (prima
razvratire, prima inselare masiva, 19:17-21)
Legarea diavolului si impéaratia de 1000 ani
(20:1-6)
Ultima razvratire (reluare sau a doua
razvratire masiva?), sfarsitul balaurului
(20:7-10),
Judecata finala (20:11-15)
Viziunile lumii noi (21:1-22:5)

Cer nou, pamant nou,

Ierusalim nou (21:1-8)

Detaliu: Noul Ierusalim (21:9 - 22:5)

» Detaliile distrugerii Babilonului par sa introduca o serie de sapte viziuni cu
privire la judecata finald, care includ viziunea despre Marea prostituata,
despre caderea Babilonului, despre sarbatoarea din ceruri, viziunea
Cuvantului Victorios, Marea Infrangere, Tmpéré‘;ia de ,,1000” de ani, Ultima
victorie si Judecata finala.
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Concluzie (22:6-21)
Mesaje profetice (22:6-20)
Benedictie epistolara (22:21)

Alti autori au remarcat Apocalipsa are o structura
circulara, chiastica, cu anumite paralelisme interne:

A. Prolog epistolar (1:1-8)
B. 7 Mesaje catre 7 Biserici (1:9 - 3:22)
C. Hristos eliberatorul si regele (4:1- 9:21)
D. Comunitatea profetica si adversarii ei (10:1-
15:4)
C”. Judecata Babilonului / Romei (15:5 - 19:10)
B”. Judecata finala si Mantuire (19:11 - 22:9)
A”. Epilog epistolar (22:10-21).*

AY. Collins propune si altd structura alternativa,
bazati pe repetarea cifrei sapte.*

I. Prolog (1:1-8)
A. Prefata (1:1-3)
B. Introducere epistolara (1:4-6)
C. Profetii (1:7-8)

I1. Viziunea lui Hristos care da sapte mesaje (1:9-3:22)
A. Viziunea lui Hristos (1:9-20)
B. Sapte Mesaje (2:1-3:22)

III. Viziunea cerului si seria celor sapte peceti (4:1-8:5)
A. O viziune a lui Dumnezeu (4:1-11)
B. O viziune despre Isus ca Miel (5:1-14)
C. Cele sapte peceti (6:1-8:5)

IV. Seria celor sapte trambite (8 -11:19)

2! E. Schiissler-Fiorenza, Invitation fo the Book of Revelation, Garden City,

NY: Doubleday, 1981, 7.
A'Y. Collins, ,,Revelation to John,” in HarperCollins Bible Dictionary, San
Francisco, CA: HarperCollins, 1996, 930-32.

22
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V. O serie de sapte semne mari, fara denumire
speciala (12:1-15:4)

VI. Seria celor sapte potire si Babilonul (15:1-19:10)
A. Sapte potire (15:1-16:20)
B. Judecata Babilonului (17:1-19:10)

VII. Seria de sapte viziuni despre lerusalim (19:11-
22:5)
A. Sapte viziuni fara nume special (19:11-21:8)
B. Ierusalim (21:9-22:5)

VIII. Epilog (22:6-21)
A. Vorbe de intelepciune (22:6-20)
B. Benedictie (22:21)

Bineinteles, seriile de sapte sunt o caracteristica de
baza a Apocalipsei si mai multi autori au fost fascinati de
succesiunea lor.

In continuare prezentim o structurd inspirati dupi
Ch. H. Talbert si J. M. Ford, care subliniazd intens
prezenta seriilor de 7, dar intr-o maniera oarecum
neasteptata:

Prolog (1:1-8): Titlu si introducere
Sapte scrisori catre sapte Biserici (1:9-3:22)
Sapte viziuni ale sfargitului (4:1--22:5)

4:1--8:1 Cele sapte peceti

8:2--11:18 Cele sapte trambite

11:19--13:18 Radacinile si rolul imperiului roman
14:1-20 Cei sapte agenti ai judecatii finale
15:1--16:21 Cele sapte urgii

17:1--19:5 Rolul si rezultatea imperiului roman
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19:6--22:5 Finalul civilizatiei umane
Epilog (22:6-21)*

Diversi autori au propus si alte structuri. Adevarul
este ca seriile de semne si evenimente din Apocalipsa pot
suporta si alte sisteme de ordonare (ramane Iinsa
problema relevantei lor si, bineinteles, a masurii in care
reflectd nu doar structura perceptibila a textului ci si cea
intentionatd sau subliniatd de autor). Un astfel de
exemplu ar fi cel al J. M. Ford care scoate in evidenta
prezenta unor serii alternative de cate sase si, respectiv,
sapte, evenimente sau viziuni care marcheaza judecata
lumii.?*

Introducere preliminara (1 :1-8)
Introducere avansata, viziunea lui Hristos (1:9-20)
Sapte profetii catre sapte Biserici (2 :1-3 :22)

. Efes, 2:1-7

. Smirna, 2:8-11

. Pergam, 2:12-17
. Tiatira, 2:18-29

. Sardes, 3:1-6

. Filadelfia, 3:7-13
. Laodicea, 3:14-22

SO Otk WO

Prolog la viziunea judecatii finale, 4-5.

23

impartirea se foloseste de ideile lui Ch.H. Talbert, The Apocalypse: A
Reading of the Revelation of John, Louisville, KY: Westminster, John
Knox, 1994; vii, dar nu le preia identic.

# J. M. Ford, Revelation, Anchor Bible 38; Garden City, NY:
Doubleday, 1975, 46-50, reludnd o idee a lui R. J. Loenertzop,
The Apocalypse of St. John, trad. H. J. Carpenter, London: Sheed
& Ward, 1947. Datele sunt luate din prezentarea lui F. Just, S.J., la
zi in Feb. 23, 1999.
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Seria 1: un sextet

1) Calul alb 6:1-2

2) Calul rosu 6:3-4

3) Calul negru 6:5-6

4) Calul gélbui 6:7-8

5) Viziunea sufletelor sub altarul ceresc 6:9-11
6) Cutremurul 6:12-17

Seria 2: un sextet

1) Pamantul ia foc 8:7

2) Marea se transforma in sange, 8:8-9
3) Raurile devin amare, 8:10-11

4) Stelele isi pierd stralucirea, 8:12-13
5) Plaga lacustelor, 9:1-12

6) Plaga calaretilor, 9:13 - 11:14

Seria 3: sextetul celor 6 semne mari (intermezzo)

1) Femeia cu copil, 12:1-2

2) Dragonul, 12:3-6

3) Fiara din mare, 13:1-10

4) Fiara de pe pamant, 13:11-18

5) Mielul si fecioarele, 14:1-5

6) Cei sapte ingeri, si unul ca un fiu al omului, 14:6-20

Seria 4: septetul potirelor cu cele 7 urgii

1) Potirul varsat pe pamant, 16:2

2) Potirul varsat in mare, 16:3

3) Potirul varsat peste ape, 16:4-7

4) Potirul varsat peste soare, 16:8-9

5) Potirul varsat peste tronul fiarei, 16:10-11
6) Potirul varsat peste Eufrat, 16:12-16

7) Potirul varsat in aer,
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Seria 5: un sextet

1) Descrierea Babilonului, 17:14

2) Eplicarea Babilonului, 17:7-18

3) Caderea Babilonului, 18:1-8

4) Plangerea Babilonului, 18:9-20

5) Pedepsirea finala a Babilonului, 18:21-24

6) Cantecul de lauda la caderea Babilonului si nunta
mielului, 19:1-10

Seria 6: un sextet

1) Calaretul pe calul alb, 19:11-16

2) Ospatul Domnului, 19:17-18

3) Capturarea celor doua fiare, 19:19-21
4) Ingerul adancului, 20:1-3

5) Prima inviere, 20:4-10

6) Judecata finala, 20:11-15

Epilog, 21-22.

Structura propusa de J.M. Ford nu este insa foarte
convingatoare. Una din obiectiile care i se pot aduce este
ignorarea importantei deosebite a cifrelor sapte, patru,
trei, in Apocalipsa. Cartea afirmé clar existenta a sapte
peceti, sapte trambite, sapte potire. Motivul pentru care
J.M. Ford alege cu predilectie serii de cate sase
evenimente pare dificil de inteles. Ea pastreaza, totusi,
serii de cate sapte viziuni pentru consemnarea mesajelor
profetice ale lui Isus catre cele sapte Biserici, si pentru
judecata finala (pedepsele celor sapte potire). Ideea
Apocalipsei lui Ioan este cd Dumnezeu judeca in mod
desavarsit, divin (cifra 3) creatia sa, oamenii (cifra 4, a
pamaéantului, si 6, a omenirii fara Dumnezeu) si universul
prezent, infestat de rautate si pacat (cf. cifra 7, a
creatiei).
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2.5 Scurt comentariu asupra Apocalipsei

Asa cum s-a putut observa Apocalipsa se poate imparti in
doua mari parti:

1-3, sectiunea epistolara, in Patmos (Ioan scrie o
epistola in care istoriseste viziunea despre Isus cel inviat,
apoi urmeaza 7 epistole ale lui Isus catre 7 Biserici
reprezentative).

4-22, sectiunea de viziuni, in cer (Ioan este invitat
in cer si acolo vede tronul lui Dumnezeu si Templul
ceresc, si urmareste o slujba de inchinare cereasca, care
aduce cu ea si judecata omenirii si a ingerilor).

SECTIUNEA EPISTOLARA: ISUS CEL GLORIFICAT SI CELE 7 SCRISORI
CATRE SAPTE BISERICI REPREZENTATIVE

Ioan actioneaza ca receptor al viziunii si ca secretar al lui
Isus cel inviat care 1i dicteazd direct prima parte a
lucrarii (1-3). Localizarea precisdé in timp si spatiu,
precizarea credibild a autorului, si prezenta lui Isus in
persoand, in loc de prezenta, din start a unui inger — ca
in alte apocalipse, confera Apocalipsei lui Ioan un aer
proaspat si credibil, o autenticitate care va fi confirmata
de restul mesajului.

Prima parte a cértii este o viziune asupra persoanei
glorioase a lui Isus cel inviat, care este prezentat in mod
impresionant si impunator. Isus are o infatisare
memorabila (picioare rogii ca arama in cuptor — denotand
vigoare i sanatate, putere; par ca lana alba si fata alba,
mai stralucitoare decadt soarele — denotand noblete si
regalitate, divinitate; o haina alba si un brau galben, de
aur — denotand eleganta si gust; vocea ca o revarsare de
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ape mari, iar din gura sa iesea o sabie cu doua taisuri,
cuvantul sdu — denotdnd putere si divinitate). Si alti
ingeri poarta acest fel de haine, in ceruri (cf. 15.6, cei
sapte ingeri purtatori de potire; cf. Daniel 6.5).

In mod caracteristic, aici si in altd parte in Apocalipsa,
Isus este numit Fiul omului, sau Cineva ca un Fiu al
omului.

Isus cel inviat actioneaza ca un director executiv care
scrie sapte scrisori catre sapte Biserici. El sta in mijlocul
acestor Biserici (cele sapte sfesnicie), ii are in mana pe
cei sapte lideri (sapte ingeri, sau mesageri, sau
responsabili ai bisericilor) si le adreseaza sapte mesaje in
forma literara fixa, specifica:

Destinatar: ingerului Bisericii din... scrie-i...
Autor: iata ce spune Cel care... etc.
Mesa;j:
a. Confirmare: Stiu faptele tale....
b. Mustrare: Dar am ceva impotriva ta...
c. Avertizare: Pocaieste-te, altfel...
d. Promisiune finala:
Cine are urechi sa asculte spune Bisericilor
Duhul: celui ce va birui etc.
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Asa cum se observa din forma standard a acestor
scurte scrisori, Isus le dicteazd avandu-l drept co-autor
pe Duhul Sfant. Autoritatea lui include autoritatea
Duhului Sfant, de fapt, autoritatea divind a intregii
Sfinte Treimi.

De la inceput, prezentarea lui Isus are conotatii
mesianice gi divine. El foloseste titluri cum sunt: Cel care
tine in mana dreapta cele sapte stele, Cel care umbla in
mijlocul celor sapte sfesnice de aur; Cel dintai si Cel de
pe urma, Cel ce a murit si a inviat; Cel ce are sabia
ascutitd cu doua taisuri; Fiul lui Dumnezeu, Cel ce are
ochii ca para focului, iar picioarele asemenea aramei; Cel
care are cele sapte duhuri ale lui Dumnezeu si cele sapte
stele; Cel Sfant, Cel Adevarat, Cel ce are cheia lui David,
Cel care deschide si nimeni nu inchide si Cel care inchide
si nimeni nu deschide; Cel ce este Amin, martorul
credincios si adevarat, inceputul (sau: ,conducéatorul”)
creatiei lui Dumnezeu. Se observa ca prezentarea lui Isus
in aceste scrisori scurte este congruentd cu viziunea
initiala a lui Ioan despre Isus cel inviat, de la detaliile
exterioare la trasaturile gi caracteristicile sufletesti. Pe
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parcursul cartii Apocalipsa se observa cum, in mod
progresiv, lui Isus i se atribuie tot mai multe trasaturi
divine, astfel incat, in final, el este alfa si omega,
inceputul si sfarsitul (22:13), in vreme ce la inceput
Dumnezeu Tatal era alfa si omega, inceputul si sfarsitul
(1:8).

Daca inceputul scrisorilor ni-1 prezinta pe Mantuitor,
finalul lor arata rasplatirile divine pentru cel credincios
si felul in care este restaurat omul, prin comparatie cu
ciderea sa in cartea Geneza. Astfel, se observia ca
oamenii care au credinta si ies invingatori prin credinta
lor primesc ceea ce li s-a interzis in Eden, in urma
pacatuirii: libertatea de a se hrani cu rodul pomului
vietii; el nu vor fi vatamati de a doua moarte (care
urmeaza judecatii finale, si care aduce ca pedeapsa
iadul); ei primesc un nume nou, o identitate pe care o stie
doar Dumnezeu; ei primesc o hranad speciala de la
Dumnezeu (mana ascunsé; agsa cum si Israel a fost hranit
cu mana in pustie); ei primesc autoritate peste neamuri
si peste ingeri (toiag de fier si stapanire); numele lor este
marturisit de Isus in fata tuturor ingerilor, in fata lui
Dumnezeu; ei devin, in sens spiritual, niste stalpi
gloriosi, de incredere, maiestuosi, in Templul etern al lui
Dumnezeu — si pe ei va fi inscris Numele lui Dumnezeu,
al lui Isus si al cetatii eterne, Ierusalimul ceresc (aceste
trei nume, dimpreund cu numele secret, definesc
identitatea omului credincios); ei vor sta pe scaunul de
domnie al lui Hristos, impreund cu Hristos, cu
Dumnezeu. Réasplatirile par sa alcatuiasca, pe ansamblu,
suma totala a rasplatirilor celor credinciosi, din toate
timpurile (deci nu apartin doar -credinciosilor din
anumite perioade, cum s-ar putea interpreta in urma
unei abordari dispensationaliste).

Din cele 7 biserici amintite in 2-3, doar doua au primit
scrisori de la apostoli si doar una din scrisori ne este
pastrata in NT (Efes si Laodiceea; Epistola catre efeseni).
In rest, Isus dicteazi aceste scrisori unor Biserici relativ
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mici, despre care nu se cunosc multe. Este interesant de
observat ca lipsesc Biserici mari cum ar fi cele din Roma,
Corint, Tesalonic, Filipi, Ierusalim, Antiohia. Isus se
foloseste in mod intentionat de Biserici relativ mici ca sa
ilustreze problemele generale ale tuturor Bisericilor. S-ar
putea spune, totusi, cd existd o anumitd relatie intre
aceste Biserici: Biserica din Efes este, probabil, Biserica
mama, deci, ele se afla intr-o relatie de continuitate, de
legatura istorica, spirituala.

VIZIUNILE JUDECATII OMENIRII

In ce priveste capitolele 4-22, care cuprind viziunea
generala despre istorie si dreptate divina pe pamaéant si in
intreg universul, scenele se desfiasoara intr-un crescendo
captivant. Ioan se afla in cer, fiind invitat in acel loc de
un inger. Ingerul il cheamsi ca si ii arate ,.ce trebuie si se
intdmple dupa acestea” (kal detEw ool ¢ Oel yevéoDoL petd
tolita). Meritd remarcata forta verbului dei (trebuie):
evenimentele vestite in 4-22 sunt ceea ce trebuie sa se
implineascd, si este hotarat de Dumnezeu, fara
posibilitate de améanare sau evitare. Ioan ajunge in locul
ceresc ,in Duhul”, adica prin puterea si controlul Duhului
Sfant si devine martor al acestor lucruri.

In acelasi timp, trebuie subliniate implicatiile faptului
ca loan se afla in cer si vede acolo viziuni despre cer si
despre pamant. Din aceastd cauzad apare context
temporal aparte: in ceruri timpul curge altfel,
evenimentele sunt vazute si interpretate in contextul
vesniciei (ingerii si profetul au acces simultan la trecut,
prezent si viitor), ceea ce face ca viziunile sa se poate
referi in mod egal la evenimente care au fost, sunt, sau
care vor fi (flash-forward, flash-back). Curgerea
timpului pe pamént este insa alta. Perceptia despre
evenimente, pe pamant, este fara indoiala una perfect
cronologica, liniard. De aceea este nevoie ca in firul
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naratiunii sa se inteleaga ce viziuni se refera la toata
istoria, atemporal, si ce viziuni se refera la succesiunea
temporald a evenimentelor judecétii. Uneori, perspectiva
temporald se schimba chiar in cadrul uneia si aceleiasi
viziuni.

Cap. 4. Viziunea de baza este cea a unei liturghii
glorioase in ceruri, in prezenta lui Dumnezeu. In timpul
acestei inchinéri ceresti, diversele momente ale liturghiei
aduc judecatile lui Dumnezeu pe pamant (trambite,
potire, tamaieri, jertfa pe altar etc.). De fapt, Templul
ceresc este amintit abia din 11.19, dar in capitolul 5 se
observa deja altarul (sub care sunt sufletele martirilor
morti din pricina cuvantului marturisit). Aceste detalii
duc la concluzia ca, intr-adevar, 4-22 reprezinti o
liturghie in cer, in prezenta tronului lui Dumnezeu si
langa Templul ceresc, ale carei actiuni duc la judecarea
pamantului.

In privinta aceasta merita prezentat contextul acestei
slujbe ceresti in Templu. In jurul tronului ceresc sunt
mai multe fiinte glorioase, neobignuite (fantastice): mai
intai sunt 4 fiinte vii, cu cate 6 aripi, pline de ochi pe
dinautru si pe dinafara — ori aripile, ori fiintele), care par
responsabile de cei patru cai ai apocalipsei (pecetile 1-4):
una arata ca un leu, una ca un taur, una ca un om si una
ca un vultur in zbor (numarul lor de 4 arata o conexiune
cu pamantul; prezenta ochilor nenumarati, si pe
dinauntru si pe dinafara, arata cunoasterea si puterea de
observatie asupra tot ceea ce se face pe pamant; aripile
indica functia si rangul ceresc, capacitatea de deplasare;
numarul aripilor, 6, poate sa indice faptul ca au
responsabilitati chiar de la creatie si ca sunt martori ai
creatiei divine, 2x3=6); apoi urmatorul cerc din jurul
tronului este format de grupul celor 24 de batrani (care
aduc slava lui Dumnezeu, in diverse momente, si care
par sa simbolizeze pe cei mantuiti in Israel si in Biserica:
12 + 12; ei pot fi oameni — sau nu — si, cum Ioan nu face
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parte dintre ei, se pare ca acesti 24 de batrani, nu ii
cuprind pe patriarhi si pe apostoli; din mijlocul lor apare,
in cap. 5, Mielul). Inaintea tronului sunt 7 sfesnice
(faclii), cele 7 duhuri ale lui Dumnezeu (care pot ilustra
fie atotstiinta lui Dumnezeu si controlul perfect asupra
creatiei, exprimat prin imaginea a 7 duhuri sub control
divin, fie plinatatea Duhului Sfant; in acest ultim caz,
cele 7 Duhuri ale lui Dumnezeu sunt un simbol pentru
Duhul Sfant care are 7 slujiri perfecte, distincte; in acest
fel, in capitolele 4-5 ar fi intalnita intreaga Sfanta
Treime, manifestata prin Tatal — care sade pe tron, Fiul
— sub imaginea Mielului, si Duhul Sfant — prin imaginea
celor 7 Duhuri). Desfasurarea evenimentelor principale
este punctatda de diverse interventii secundare, care vin
sd explice evenimentele gi viziunile la care Ioan este
martor.?

Cap. 5-20. Viziunea judecatii incepe cu prezentarea
cartii inchise cu sapte peceti. Foarte probabil ca aceasta
carte este cartea vietii, a Mielului (cf. 13:8, 21:27), iar
pecetile reprezintd judecati sau etape ale judecatii lui
Dumnezeu asupra pamantului (prima pecete se deschide

»  Anumite puncte din desfasurarea actiunii sunt subliniate prin apariii

speciale si mesaje explicative, multe venite din partea unor ,,alti” Ingeri,
altele din partea altor fiinte prezente la inchinarea cereascd (Ioan vorbeste
cu Dumnezeu, in 1:8, 21:5-8; cu Isus in 1:10, 1:18-3:22, 16:15, 22:7, 12-17,
cu Duhul lui Dumnezeu, cf. cap. 2-3, 14:13, 22:7; cu un inger, in 4:1, 10:4-
12, 11:1, 14:13, 17:1, 7-18, 19:9-10, 21:9, 22:9-11, cu unul din cei 24 de
batrani: 5:5, 7:13-17; cu cele patru creaturi vii, cu chip fantastic: 6:3, 5, 7).
in 7:2, apare un ,,alt” inger care interzice vitimarea pamantului. in 8:13 un
vultur anunta cd mai sunt 3 ,,vaiete”, suferinte grele, care urmeaza sa vina
peste oameni: prima nenorocire e adusd de trAmbita 5 (9:12), a doua
nenorocire este suma pedepselor aduse de cei doi martori, a treia nenorocire
este datd de aparitia terorii fiarei si de cele sapte urgii (11:14). In 10:1, 4, 8-
10, un alt inger i se aratd si i se spune ce trebuie sa facd pentru a putea
profeti mai departe (consumarea unei carti profetice) etc. Glasuri se aud din
cer, din scaunul de domnie al lui Dumnezeu, din partea diverselor fiinte
aflate in cer, din partea unor multimi de oameni mantuiti, cu origini diverse
(toti cei mantuiti, 15:3-4, 19:6-7; toti cei pedepsiti, 6:16-17; martirii, 6:10
etc.).
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in 6:1, iar ultima este deschisa in 8:1). Cartea, sub forma
unui sul, este scrisd pe dinafara si pe dinduntru, lucru
neobisnuit — cédci sulurile erau scrise, de obicei, pe
dinduntru. Aceastd precizare inseamna cid ea cuprinde
foarte multa informatie despre istoria omenirii, foarte
multe detalii care asteapta sa se indeplineasca.

Inainte de ruperea pecetilor, se prezinti ci in ceruri a
fost o pauza, pentru ca nimeni nu indraznea sa ia cartea
din méana dreaptda a Celui ce sedea pe tron (5:3-4). Aici
este o problema de demnitate, de autoritate, de vrednicie:
doar Mielul injunghiat, Leul din Iuda, Hristos, a fost
vrednic (axios) sid preia conducerea istoriei. In mod
similar, dupa ruperea ultimei peceti (8:1) in ceruri se lasa
o tacere de o jumatate de ora, probabil, din cauza
gravitatii momentului si a consecintelor sale. Acest Miel
reapare in diverse alte pasaje ale Apocalipsei, de
exemplu, in 7:17, unde se spune cd Mielul este pastorul
celor mantuiti (o imagine destul de vesela: un miel a
ajuns pastorul turmei!).

Viziunile celor 7 peceti

Cele sapte peceti respecta legea generala, de 4 + 3, din
care primele 4 reprezinta pedepse (urgii) asupra omenirii
si a intregului paméant (ba chiar si asupra cerului:
vazduh, lumina, soare gi luna), iar ultimile 3 reprezinta
viziuni speciale, revelatii importante despre istoria
judecatii si, bineinteles, continuare judecatii).
Deschiderea primelor 4 peceti aduce seria celor 4 cai ai
apocalipsei — o temé cu reprezentari faimoase in lumea
artei (fiecare cal si calaret vin dupa deschiderea unei noi
peceti).” La deschiderea fiecirei peceti, cite una din cele

% Ruperea pecetilor indica deschiderea judecatii pamantului, dar constituie si

un rezumat, o privire de ansamblu, asupra Intregii judecati, de la precizarea
inceputului unei curse victorioase, pana la Innoirea pamantului si a cerului.
Astfel, pecetea a sasea reprezintd Intunecarea soarelui si a lunii, caderea
stelelor si modificarea dramatica a pamantului (6:14, mutarea insulelor si a
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patru fiinte vii descrise la inceput (leul, vitelul, omul si
vulturul) are autoritatea de a adresa o chemare spre
implinirea judecéatilor. Conform unor manuscrise, ar
parea ca aceste fiinte il cheama pe Ioan sa vina si sa vada
ce se intampla (,vino si vezi”, erchou kai ide), conform
altor manuscrise, se adreseaza o chemare simpla, ,vino”
(erchou) si apoi Ioan vede ceea ce se intampla, ,si am
vizut” (kai eidon). In acest al doilea caz este posibil ca
fiintele vii sd cheme caii si calaretii lor, sd vina spre
implinirea istoriei.?’

Prima pecete, 6:2, vorbeste despre victoria unui
sistem mondial de dominatie a intregului pamant: vine
calul alb si calaretul sdu, care poarta un arc (este posibil
ca acest calaret sa il reprezinte pe Hristos, dar mai

muntilor), care sunt mentionate si in finalul ultimei urgii (17:20-21), 1n
judecata finala (20:11), si in prezentarea innoirii tuturor lucrurilor, in final
(21:1, un cer nou si un pamant nou). Similar, in cadrul pecetii a sasea avem
o viziune a celor mantuiti in ceruri (7:9-17), care este reluatd apoi in cap.
21-22 (21:3-4, 22:1-3). De asemeni, in 7:1, in seria evenimentelor de dupa
pecetea a sasea, loan vede patru ingeri care tin cele patru vanturi ale
distrugerii; ei sunt mpiedicati sa se dezlantuie pand nu sunt pecetluiti cei
credinciosi (144 000, din Israel) — imaginea este reluatd si explicatd dupa
trambita a sasea, in 9:1, cand se subintelege ca cei patru ingeri sunt si ingeri
ai Intunericului. Existenta acestor anticipari ridicd problema existentei si
unor flash-back-uri, a unor pasaje retrospective (de exemplu, cap. 12,
viziunea femeii In cer: intr-o bund masura ea recapituleaza istoria omenirii
sau o mare pare din ea; la fel, In seria celor sapte trAmbite si sapte potire,
sau 1n semnul legarii diavolului si a eliberarii lui dupa ,,1000” de ani).
Aceste observatii ridicd o problemd importantd: In ce masurd ordinea
narativd a evenimentelor, a pasajelor (succesiunea narativd) implicd o
succesiune cronologica?

Cele doud variante au o reprezentare aproape egald, epyov, in manuscrisele
A, C, P, 1006, 1611, 1841, 1854, 2053, 2351, in traducerile vg*™*, cop ",
arm, si la Andrei din Cezareea (sec. 6-7) // si, respectiv, epxov kot 13¢, in
manuscrisele x, 205, 209, 2329, 2344, in textul majoritar bizantin 046, in
traducerile it @ €& vg® syr™ si la parintii Victorinus-Pettau (sec. 3-4),
Primasius (sec. 6), Beatus (sec. 8). Cf. K. Aland, M. Black, C.M Martini,
B.M. Metzger, A. Wikgren, B., Aland, J. Karavidopoulos, The Greek New
Testament, Fourth Revised Edition (with apparatus). Deutsche
Bibelgesellschaft, & United Bible Societies (2000; 2006).

27
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probabil el reprezinta un precursor al Antihristului care
aduce un regim mondial, unificat); a doua pecete, 6:3,
vesteste venirea unor razboaie distrugatoare: vine calul
rosu si calaretul sau (ei primesc puterea sa ia pacea de pe
pamant); a treia pecete, 6:5, indica o lipsa de hrana la
nivel global, o mare foamete: vine calul negru si calaretul
sau, care cantareste in balanta hrana si pune preturi
ridicate la alimente (un glas dintre cele patru fiinte vii
anunta preturile, dar interzice, totusi, vatadmarea
untdelemnului si a vitei de vie, adica lucruri importante
legate de sadnatate, elemente alimentare esentiale,
bucuria hranei, raman neatinse); a patra pecete, 6:7,
aduce epidemii mondiale si moarte: vine calul galben-
vanat si caldretul sau, Moartea; impreuna cu el vine si
Locuinta mortilor, adicd Hadesul (se poate observa ca aici
apar doua zeitati pagane, zeul Thanatos, Moartea, si zeul
Hadles, al carui nume semnifica si imparatia zeului, adica
Locuinta mortilor); ei primesc autoritate sa aduca
moartea in omenire (asupra unei pdtrimi din omenire)®
prin razboi, foamete, epidemie si fiarele pamantului. Este
posibil ca prezenta celor doi zei pigéni sd insemne o
referintd ascunsa la paganismul oamenilor care vor
indura aceste dureri.

Dupa cum se vede, nu toti calaretii par a fi din randul
ingerilor buni, chiar dimpotriva. Totusi, ei primesc
autoritate si vin la porunca lui Dumnezeu, atunci cand
Mielul rupe pecetile cartii.

A cincea pecete, 6:9, aduce cu sine simaginea
sfintilor martiri care stau sub altarul ceresc si cer

% Se poate observa o anumita progresie in gradul de distrugere a pamantului,

in cele trei serii a cate sapte etape: cei patru cai ai apocalipsei distrug o
patrime din pdmant, primele patru trAmbite distrug cate o treime, iar seria de
sapte potire pedepseste pamantul in intregime. Dozarea judecatii inseamna
control asupra istoriei, dar si har, rdbdare, din partea lui Dumnezeu. Cu
toate aceste unul din refrenele apocalipsei spune repetat ca, fie in vreme de
har, fie sub diferite pedepse ,,0amenii nu s-au pocait” de faptele lor, de
idolatria lor, de rautatea lor etc.
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dreptate pentru sangele lor varsat pentru cuvantul lui
Dumnezeu. Lor li se recunosc faptele drepte (sunt
imbréacati in haine albe de in fin, care reprezinta faptele
bune), si li se cere sa aiba rabdare si sa astepte
desfasurarea evenimentelor, precum si sa astepte si
implinirea numarului de martiri care inca mai trebuie sa
moara (daca acesti martiri de sub altar vin dinaintea
inceperii judecatilor anuntate de trambite si potire,
atunci numarul de martiri care mai trebuie sa moara va
veni din timpul acestor judecéti; aici este o problema:
apar doud intelegeri diferite despre timpul suferintei lor
in functie de originea acestor martiri, daca ei vor fi dintre
neamuri sau din poporul Israel).

Cea de-a sasea pecete, 6:12-7:17, pare sa cuprinda o
imagine profetica despre viitor, despre judeciti in
ansamblul lor, un flash-forward: aici se vede judecata
lui Dumnezeu pana la consecintele ei finale, adica pana
la trecerea paméantului si a cerului, padna la pedepsirea
finala a pacatosilor, si la rasplatirea celor credinciosi (cu
imagini care amintesc de Apocalipsa 22). Améanuntele
despre trecerea pamantului si cerului par sa indice clar
finalul, venirea judecatii (cerul se strange ca un sul,
muntii gi insulele se migcd din locul lor, stele — sau
meteoriti, cad asemenea smochinelor dintr-un copac).
Continuarea etapelor judecatii pare sa indice ca aceasta
viziune ne-cronologicid anunta directia directia in care se
merge, sfarsitul tuturor etapelor. Exista, totusi, si
elemente care indicd altceva: versetele 6.18-19 arata
reactia plind de fricd a oamenilor necredinciosi, saraci
sau bogati, care nu se intorc la Dumnezeu, dar se ascund
in pesterile muntilor, vaitandu-se ca a venit ziua maniei
lui Dumnezeu si a Mielului. Atunci, inseamna ca pecetea
a 6a aduce o viziune mixta: parte din ea indica finalul, si
parte din ea indica anticiparea zilei méaniei divine care a
si venit. Se poate intelege, de asemeni, ca fortele si
structurile ceresti au fost serios clatinate, asa incat in
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ceruri s-a intAmplat o catastrofa (cerurile se fac sul ca o
carte), sau ea a avut loc pe pamant (astfel incat nu se mai
vad cerurile, stelele, sau este o problemad extrem de
serioasd cu atmosfera terestra care se destrama).
Refugierea oamenilor in pesteri poate reflecta o astfel de
situatie, in care cei vii incearca sa supravietuiasca acolo,
uimiti de amploarea evenimentelor.

Capitolul 7: interludiu intre pecetile 6 si 7. De vreme ce
pecetea a saptea va fi rupta de abia in capitolul 8:1, se
poate observa cd 1In capitolul 7 apare o pauza
semnificativd, care contine cateva evenimente
importante.

Astfel, in 7:1-8 se vorbeste despre o interventie
speciala, legata de tema pecetilor: un inger special al lui
Dumnezeu porunceste pecetluirea a 144.000 de israeliti,
ca sd nu fie vatamati de cei 4 ingeri care vor judeca
pamantul. Textul ofera si lista de 12 triburi israelite, din
care s-a facut pecetluirea: Iuda, Ruben, Gad, Aser,
Neftali, Manase, Simeon, Levi, Isahar, Zabulon, Iosif,
Beniamin®. Mentionarea lui Levi, precum si lipsa lui
Dan si a lui Efraim (7:6) din aceasta lista aratd ca mai
important a fost sd se evidentieze 12 grupuri israelite,
din semintii diferite, a cate 12,000 de alesi, decat sa se
acopere cu mare exactitate lista celor 12 semintii ca
atare, conform copiilor lui Iacov. Practic, se lasa sa se
inteleaga ideea ca acestia sunt oameni méantuiti din
Israel, adica ,ramasita” — asa cum se scrie in Romani 9-
11. Aceastd imagine aduce aminte si de péastrarea lui

¥ Lista atrage atentia prin faptul cd pomeneste ca semintii, doi fii ai lui lacov

care nu au primit, ca atare, mostenire in Canaan, anume Levi si losif (este
adevarat cd Manase si Efraim, fiii lui losif, au primit si ei mostenire in
Canaan si erau considerati drept capi de semintie). Din lista de 12 semintii a
Vechiului Testament lipsesc insd Dan si Efraim. Sa admitem cé in loc de
Efraim este numit losif, tatdl sdu. Ramane de explicat, totusi, lipsa lui Dan,
care nu este mentionat deloc. Este posibil ca o astfel de listd sa arate ca
Dumnezeu redefineste, intr-un anume fel, poporul lui Israel si semintiile
(triburile) sale.
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Israel in Egipt, in timpul plagilor, precum si de ramasita
ramaésita din timpul lui Ilie si Ahab etc. Ei pot reprezenta
crestinii din Israel, din vremea sfarsitului, sau pot
reprezenta toti crestinii din Israel, de-a lungul istoriei.
Pentru unii autori, ei ar putea sa fie chiar Biserica,
deoarece si Biserica a inceput cu 12 apostoli*. Problema
este ca Biserica nu poate fi raportata exact la 12 semintii
ale fiilor lui Iacov si, de asemenea, se pare ca Biserica din
toate neamurile este reprezentatid in multimea mare de
oameni imbracati in haine albe, cu finici in maini, stand
inaintea tronului lui Isus (7:9; cf. Apoc. 22)3.

Imaginea pecetluirii comunica apartenentéa, identitate,
alegere si paza si mai indica ceva: pecetluirea pe mana si
frunte este initiativa lui Dumnezeu. Cand in capitolul 13
Fiara va pecetlui pe adeptii ei, actiunea va fi copiata
dupa initiativa lui Dumnezeu, prin contrast, prin
razvratire (13:16-17; cf. si 19:20; in 9:4 oamenii care nu
au pecetea lui Dumnezeu vor fi vatamati de suferinte, la
fel siin 16:2).

In ce-i priveste pe cei 144,000, este interesant ci acest
numar reapare in cap. 14:1-4 si acolo se spune despre ei
cd sunt feciorelnici — sau ,verguri” (adicd oameni
necasatoriti, feciori; si se spune ca nu s-au intinat cu
femei), si ca ei sunt primul rod al Mielului si il urmeaza
peste tot, oriunde ar merge. In acel context, din capitolul
14, cei 144,000 se pare ca reprezinta toata Biserica, si cu
neamuri si cu evrei, si merge oriunde cu Hristos (el fiind
Capul Bisericii, iar ei parga, rodul suferintelor sale).

30

LH. Marshall, New Testament Theology. Many Witnesses, One Gospel,
Downers Grove, IL: InterVarsity Press, 2004, 554.

Aparitia acestui grup ridica unele intrebari suplimentare: pot sa fie ei si alta
categorie, decat Biserica dintre Neamuri. Reprezinta ei toatd Biserica, din
toate timpurile? Reprezintd mai mult decét Biserica? Sunt cumva grupul de
martiri care mai trebuia sa vina in cer, pe langa cei de sub altar, si care acum
au sosit si ei In ceruri (cf. cap. 5)? Prezenta lor la acest moment este o
dovada a rapirii Bisericii, inaintea necazului celui mare, sau scena este o
viziune care anticipeaza sfarsitul istoriei, scenele finale?

31
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Persoanele din jur nu sunt umane, doar ei reprezinta
omenirea. Precizarea cd nu s-au intinat cu femei se
referda, foarte probabil, la neintinarea cu prostituate
(casatoria este sfanta in Biblie). Or, in Apocalipsa apare
Prostituata cea mare cu care s-au prostituat popoarele
lumii i conducétorii lor (prostituata reprezintd un
sistem politic si religios decdzut). De asemenea, mai
existda in Exod si Numeri, detalii despre prostituarea
israelitilor cu femeile din popoarele canaanite, fapt
pedepsit de Dumnezeu. De aceea, cei 144,000 sunt cei
care nu s-au prostituat cu paganismul, ci au fost
mantuiti s$i au ramas credinciosi Domnului, toata
Biserica, toti cei mantuiti, dintre neamuri si dintre evrei.
Este posibil ca imaginea fecioriei sd insemne mai mult
decat curatie si dedicare, sd insemne si inviere in slava,
deoarece dupé inviere, spune Mantuitorul, oamenii vor fi
ca ingerii §i nu se vor mai casatori.

A saptea pecete, ultima (8:1), aduce o tacere de
jumétate de ora si cu ea vine o noud serie de sapte
judecati, ce vor conduse de sapte ingeri puternici: anume,
judecata trambitelor.?> Ruperea celei de a saptea peceti
reprezinta, astfel, viziunea celor sapte ingeri care vor
suna din sapte trambite, vestind judecata. Scena este
insotitd de gesturi specifice de inchinare, in cadrul
liturghiei din Templul ceresc (cadelnitare cu tamaie, la
altar, rugaciunile sfintilor, aruncarea de foc din altar, cu
cadelnita, pe pamant, unde acesta porneste cutremure,
vaiete, fulgere si tunete).

Viziunile celor 7 trambite

Judecata trambitelor urmeaza aceeasi structura, ca si
judecata pecetilor, 4+3. Prima serie de 4 trambite

32 Anatomia internd a seriilor de sapte pare si respecte o structurd de tipul 4

plus 3, judecata globala plus reafirmare a deciziilor divine.
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afecteaza 1/3 din omenire, din planetd (prima trambita,
8:7; a doua, 8.8; a treia trambita, 8.10; a patra trambita,
8.12), iar ultimile trei trambite aduc un element nou in
desfasurarea judecéitilor, anume implicarea fortelor
demonice in istoria pedepselor si a razvratirii pamantului
(9.1; 9.13; 11.15). Ultima trambita deschide seria unor
viziuni speciale, anume a viziunilor celor 7 semne mari
(cap. 12-15; totusi, trebuie remarcat ca aceste 7 semne
mari nu sunt numerotate in textul biblic, ca atare).

Prima trambita aduce grindina si foc pe pamant: o
treime, 1/3, din padmant este arsa, iar oamenii mor. La a
doua trambita, un munte in flacari cade in mare: o
treime, 1/3, din mare si oceane se preface in sange si o
treime din viata marina este distrusa. La cea de-a treia
trambita, o stea de foc — cu numele simbolic Absint
(Pelin, adica ,,amar”), cade in rauri: o treime, 1/3, din apa
dulce devind amara, ddunatoare, si mor multi oameni.
Cand sund a patra trambita lumina cereasca este
lovita: o treime, 1/3, din lumina cerului — luna, soare,
stele, este distrusa, se pierde).

Intre primele patru trambite si ultimele trei, apare un
vultur zburadnd la zenit, care pronuntd trei vaiete
profetice: ,Vai, vai, vai, locuitorilor pdméantului, din
cauza celorlalte glasuri ale trambitelor celor trei ingeri
care urmeaza sa trambiteze” (8:13). Astfel, ultimile
trambite sunt numite si ,vaiete” (sau nenorociri) 8:13,
9:12, 11:14, asigurand un fel de structura secunda in
interiorul seriei de trambite.

A cincea trambita aduce viziunea caderii unei stele —
probabil a unui inger (posibil un inger necurat), care
primeste cheile si  deschide fantdna Adéancului,
inchisoarea ingerilor cazuti, fapt ce duce la invadarea
pamantului de catre spirite necurate, ca niste lacuste
uriase — cat niste cai, conduse de ingerul demonic al
distrugerii, Abbadon — Apollion. Din perspectiva acestei
trambite se poate pune intrebarea dacd muntele cazut
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din cer la trambita a 3-a si steaua Pelin, din cadrul
trambitei a 4-a, sunt si ele simple corpuri ceresti, niste
meteoriti, eventual, sau au si ele un corespondent
spiritual, un inger care conduce evenimentul.

Incepand cu trambita a cincea se asistd la o
ingeméanare a razvratirii omenesti cu cea a ingerilor
cazuti, iar suferintele nu vor fi cauzate doar de pedepsele
divine, ci si de actiunile distrugatoare ale acestor ingeri.
Invazia demonicid se continua cu trambita a sasea:
dezlegarea celor patru ingeri necurati care tint vanturile
distrugerii. Nenorocirile aduse de ei si de armatele lor
(20.000x10.000 = 200.000.000, 200 de milioane) distrug o
treime din populatia paméantului, dar oamenii tot nu se
pocdiesc de rdutate si de ocultism. In mijlocul acestui
dezastru, autoritatea divina se face, totusi simtita, si un
inger extrem de puternic, asemanator cu Isus din
capitolul 1, coboara din ceruri si vorbeste cu glas
puternic, facand sa se auda un mesaj intimidant al celor
7 tunete.

In acest punct, cartea Apocalipsa devine extrem de
interesanta, deoarece lui Ioan nu i se permite si scrie
mesajul celor 7 tunete, desi este evident ca l-a inteles si
ci era gata sd 1l consemneze (10:4). Apocalipsa
(descoperire) include, astfel, si referinte la mesaje
»acoperite”, ascunse, pecetluite, incriptate (aduce aminte
de cartea Daniel, cdnd i se cere sa pecetluiascd anumite
vedenii din carte, adicd sd nu le explice, deoarece sunt
pentru vremuri indepartate, Dan. 12:4).

Ingerul foarte puternic anunti ca timpul judecitii se
sfarseste si ca finalul va fi adus de a saptea trambita. Lui
Ioan i se da o carte sa o méanance si i se dau profetii
despre neamuri si Imparati. Apare aici o relatie
interesanta cu cuvantul divin care este hrana: el are o
actiune de curatire, de tulburare a trupului, dar si de
satisfactie intelectuala si de incurajare a comunicarii.

Dupa interventia acestui inger, capitolul 10 vine sa
descrie conflictul dintre fortele demonice (conduse de
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ingerul Abisului) si umanitatea pacatoasa, pe deoparte,
si doi martori credinciosi ai lui Dumnezeu, pe de cealalta
parte. Fie intreaga trambita a sasea, fie doar acest ultim
conflict, reprezinta cea de a treia nenorocire, adica cel de
al treilea vai din cele trei anuntate de vulturul din 8.13.
Aici intra si distrugerile provocate de Dumnezeu, la
invierea si ridicarea la ceruri a acestor doi martori: un
cutremur mare distruge o zecime din cetatea Ierihon —
Sodoma (nume simbolic) si ucide 7.000 de oameni.

In final, 11:15, a saptea trambitd aduce reluarea
inchinarii ceresti prin deschiderea Templului din cer, si
prin cantarea unor cantari de glorie si de biruinta (din
nou se intrevede finalul biruintor, cf. Apocalipsa 22). In
acelasi timp, ea va aduce a treia mare nenorocire (vai).
Aceasta trambita este urmatd de o serie de 7 semne
Smari’,

Marele interludiu 12-15, 7 semne mari*®

Aceasta serie de semne apare in spatiul dintre trambita a
saptea si primul potir (un intermezzo sau o pauza in
seria de pedepse si de urgii) si cuprinde:

1) semnul mare al femeii din cer si al balaurului rosu
(cap. 12; este posibil ca aici sa fie 2 semne distincte: unul
al femeii si al copilului, iar celalalt semnul balaurului).
Este remarcabil ca in cadrul acestui semn se vede intr-o
imagine globald, intregul destin al omenirii, de la Eva, la
Israel, la Maria si la Hristos, si pana la victoria finala a
celor sfinti; totusi, semnul se incheie cu ideea ca Satana,
balaurul rosu, mai incearca o ultima stratageméa pentru
infrangerea celor credinciosi: ridicarea unor sisteme si

33 Aceastd serie de 7 semne nu este semnalatd in text ca atare. Semnele sunt

amintite dar nu sunt prezentate ca o serie specifica de sapte. S-ar putea deci
ca seriile de sapte care conteaza in judecata pamantului sa fie doar cele trei:
7 peceti, 7 trambite, 7 potire.
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personalitati politice influente: fiara din mare gi fiara de
pe pamant);

2) semnul fiarei iesite din mare: Imperiul neamurilor
sau Antihristul.

3) semnul fiarei iegite din paméant (cap. 13),
Antichristul sau profetul mincinos.

4) semnul Mielului si a celor 144. 000 (o prefigurare a
victoriei celor credinciosi din Israel si a lui Hristos —
detaliile Mielului corespund cu imaginea lui Hristos din
cap. 1),

5) semnul celor trei ingeri care vestesc caderea
Babilonului si judecata omenirii;

6) viziunea Fiului omului i a secerigului final al
omenirii (cu secera divina, tdioasd si sangeroasa) — o
prevestire a judecatii finale (cap. 14);

7) semnul ,mare si minunat” (15:1 etc.), care include si
viziunea privitoare la cei sapte ingeri care aduc ultimele
7 judecati, judecatile potirelor maniei lui Dumnezeu.

Capitolul 12 reprezinta un rezumat rapid al istoriei
omenirii (flash-back si flash-forward), pentru ca se
pleaca de la imaginea femeii invaluite in soare si cu luna
la picioare, avand o cununa de 12 stele pe cap (posibil
omenirea mantuitd intruchipatd ca o femeie; posibil
femeia generica din care se va naste Mesia — aluzie la
nasterea lui Mesia asa cum s-a proorocit in Geneza 3; si
desigur posibil Israel sau chiar Maria din care se va
naste Hristos; spre sfarsitul capitolului femeia poate fi
interpretatd ca Biserica — ea §i urmagii ei, ramagita
urmasilor ei, care au crezut in Hristos, cu posibilitatea ca
sa se refere la o parte din Biserica venita din Israel,
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Ramasita). Capitolul are trei parti: 1-6, 7-12, 13-17 (18).
Ele descriu nasterea si inédltarea lui Hristos si izbavirea
copilului, precum si a femeii (in restul capitolului, in
momentul in care este duséa si fie ocrotita de cel rau, ea
pare sa devina Biserica; la fel si in finalul capitolului,
cand se vorbeste despre femeie i urmagii semintei
copilului, care au credinta lui Hristos), de atacurile
Balaurului mare si rosu (Satana). Este impresionant sa
vezi cum doar in cateva versete este recapitulata viata lui
Isus, pazirea Bisericii (un timp petrecut in pustie,
hranita de Domnul, 1260 de zile; posibila referinta la
viata Bisericii pana la venirea Domnului; episodul este
reluat, 1:6, 1:14).

Réazboiul din cer din partea a doua, intre Mihail si
Satana, si ingerii lor, se incheie cu infrangerea lui Satan,
care este aruncat pe pamant. Nu se poate preciza insa
localizarea temporala a acestui razboi (dupa inaltarea lui
Isus, inainte de revenirea sa si de aparitia lui Antihrist,
etc). Apar aici doua evenimente interesante: un cantec de
victorie in ceruri (10-12; in Apocalipsa de mai multe ori
este anticipata victoria finala; de asemeni, aici sunt
mentionati $i oamenii care au iesit victoriogi impotriva
Diavolului: dar nu se stie despre cine este vorba: despre
oameni care au murit in prigoane, sau despre crestinii
inainte de venirea Antihristului, sau despre cei care au
murit in timpul necazului din timpul stapanirii
Antihristice). Acest cdntec de victorie pare cantat de un
om (i numeste pe oameni fratii nostri”) si se refera la
jertfa Domnului (victoria prin sangele Mielului), la
aruncarea Diavolului din cer pe pamant, precum si la
victoria prin martirajul crestinilor (un element de istorie
a Bisericii). Céantecul, deci, este fie cantat intr-un
moment aproape de venirea lui Antihrist gi de sfarsitul
istoriei, fie este cantat in ceruri, dintr-o perspectiva
atemporala care are acces, dintr-o privire, la prezent,
trecut si viitor.
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Razboiul din ceruri ramane ca un fel de paranteza, in
naratiunea capitolului, pentru ca de la 13-17 se reia
imagina cu urmarirea femeii de citre Balaur. Acesta isi
reia prigonirea asupra Bisericii si, intrucat nu reuseste
sa o distruga, ramane pe malul marii contempland cum
se poate razboi cu ramasita semintei ei (posibil, Biserica
sau israeliti deveniti crestini, sfinti care marturisesc
despre Hristos), evenimente care se vor vedea in capitolul
13.

Capitolul 13 aratid alte doud viziuni, despre doua
fiare, care sunt subordonate Balaurului. O fiara se ridica
din mare si la infatisare este copia aproape perfecta a
Balaurului (dupa chipul si asemanare sa: sapte capete,
10 coarne), si ea reprezintd un imperiu dintre neamuri,
care va domina lumea, dar il reprezinta si pe Antihrist,
ultimul rege care va conduce acest imperiu. Dupa cum se
vede, Antihristul pare sa vina dintre neamuri. Numaéarul
persoanei reprezentatd de prima fiara este 666, un
numar de om, si acesta isi va impune numarul sau
numele, ca o pecete, peste locuitorii paméantului, ucigdnd
pe cei care il refuza.

A doua fiara se ridicd din uscat, din teritoriul lui
Israel, este ca un Miel, dar un fals Miel (este anti-Mielul,
numit si ,profetul mincinos”, 16.13, 19.20). Aceasta din
urma lucreazd cu puteri supranaturale, demonice,
impresioneazid lumea si vesteste inchinarea la prima
fiara. De asemeni, cea de a doua fiara faureste o creatie
care copiaza chipul primei fiare, o icoana — sau imagine a
acesteia, care va uimi intregul pamant si va copia
comportamentul si mesajul acestei fiare (o supra-
realizare tehnologicad). Avem astfel cu o treime a raului
demonic si uman (Balaurul, fiara din mare -
aseméanatoare Balaurului, si fiara de pe uscat — cea
asemanatoare cu un Miel; vezi gi 16:13), dar si o treime a
raului in guvernare politica terestra (fiara din mare,
fiara de pe uscat, si chipul fiarei din mare, un fel de
android sau robot).
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Capitolul 14 incepe cu o serie interesanta de imagini:
Ioan vede 144.000 de oameni care sunt feciorelnici gi sunt
ycel dintai rod” al lui Hristos dintre oameni. Ei sunt fie
cei 144.000 pecetluiti in capitolul 7, fie un grup diferit,
pentru ca aceia erau pecetluiti undeva la sfarsitul
istoriei, iar acestia sunt de undeva de la inceputul istoriei
Bisericii (sunt primul rod pentru Hristos si pentru
Dumnezeu, slyjitori care nu s-au casatorit si s-au dedicat
deplin slujirii); in plus, despre ei nu se spune ca ar fi fost
pecetluiti inainte de vreo mare persecutie finalda sau
inainte de pligile finale. In cazul acesta am avea un
numar cu doua semnificatii, in cartea Apocalipsei.

Dupéa aceastd mentiune, apar trei ingeri cu mesaje
profetice: un inger care vesteste tuturor evanghelia, din
inaltul cerului (14:6-7); un alt inger care vesteste caderea
Babilonului (8), si un al treilea inger care vesteste
nenorocirile care vin pentru cei ce accepta domnia Fiarei
si a Balaurului si primesc pecetea lor (9-12). In paralel, o
voce cereasca anunta si rasplatirile celor ce vor muri cu
credinta in Domnul, facand fatd presiunilor antihristice.
Aceste avertizari si promisiuni lasa impresia cad inca se
mai asteaptd un raspuns pozitiv din partea unora; in
orice caz, se aratd clar, ca o avertizare, ca soarta celor
care cedeaza presiunii si accepta pecetluirea antihristica
este alaturi de Antihrist si alaturi de diavol, in iazul de
foc, unde existd o pedeapsad eternd (expresia ,fumul
chinului lor se ridicd in sus, in veci”, 14.11, a néascut
numeroase discutii). Aici apare o problema: versetul 13,
»51 am auzit un glas din cer care zicea: Scrie, ferice de
acum incolo de mortii care mor in Domnul! Da, zice
Duhul, ei se vor odihni de ostenelile lor, caci faptele lor ii
urmeaza!”, pare sd se adreseze prin loan tuturor
credinciogilor, nu doar celor care pot sa se intoarca la
Domnul in timpul plagilor finale. Cele doua perspective
apocaliptice, cea istoricdA si cea integralda, de tip
atemporal, se impletesc subtil in acest verset.
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Apoi, chiar inainte de aparitia ingerilor cu sapte potire
si sapte plagi, apar in capitolul 14 cateva scene in care
oamenii sunt pedepsiti de o secera trimisa din cer care
vine sa secere strugurii copti ai méaniei lui Dumnezeu, si
care aduce moarte intre oameni (sangele se strange pe
pamant pana la zabalele cailor). Stapanul secerei, descris
in 14.14 sta pe un nor alb si are infatisarea unui fiu al
omului, cu o cunund de aur pe cap; el este, foarte
probabil, chiar Mantuitorul Isus. Imaginea secerisului
viei conduce la ideea celor sapte 7 potire, pentru ca ele
vor contine vinul maéniei lui Dumnezeu, iar acum se
secera strugurii méniei lui Dumnezeu si sunt zdrobiti in
teascul maniei sale. Faptul ca secerisul aduce si suferinta
si pedeapsa pentru oamenii de pe paméant este ilustrat
prin sangele care iese pana la zabalele cailor.

In capitolul 15 apar ultimele viziuni dinaintea
potirelor cu plagi. Astfel, intr-un context ceresc (o mare
ca de sticld), se vad in ceruri cei care au fost martirizati
in timpul dominatiei Fiarei, dar care au iegit biruitori
pentru cd nu au acceptat pecetea (sigiliul) fiarei, nici
numarul ei. Ei canta cantarea de glorie i biruinta
numita ,cantarea lui Moise si a Mielului”. S-ar parea ca
din acest moment, din cap. 15, pedeapsa finala vine peste
cei care, in chip monolitic, au format o imparatie
redutabila a Fiarei pe pamant, in vreme ce toata opozitia
credincioasa lui Isus a fost nimicita.

Capitolul 15 insa, ca atare, intoarce privirea cititorului
spre slujba din Templu a celor sapte ingeri cu potire. Ei
snt imbracati ca si méantuitorul Isus, in capitolul 1: in
haine de in curat, stralucitor, si poarta brau de aur la
piept. Ei primesc cele sapte potire de aur din parte uneia
din cele patru fiinte vii care stateau in jurul tronului, iar
Templul se umple de fum, un simbol al prezentei si
puterii divine. Fumul raméane in Templu pana la sfarsitul
rasturnarii potirelor. Astfel, este confirmata inca o data,
legatura dintre slujba din Templul ceresc, sus, si
judecata omenirii, jos, pe pamant.
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Viziunile celor 7 potire

Seria celor sapte potire aratd judecata finala asupra
istoriei omenirii, (16-19; prima urgie, 16:2, ultima urgie,
16:17). Seria de sapte potire incepe si se incheie in
capitolul 16, de fapt, iar in capitolele 17-19, 20 apar
cateva viziuni care detaliazd decaderea de pe pamant si
etapele acestei distrugeri finale.

Cele sapte potire afecteaza in mod expres oamenii care
s-au supus Antihristului si aveau pecetea fiarei si se
inchinau chipului fiarei. Prima cupa e varsatd pe
paméant si aduce o boald cumplitd peste toti oamenii
necredinciosi. Cea de-a doua cupa este varsata in mare
si apa marii se preface in sange, si toate vietuitoarele din
mare mor. Cea de-a treia cupa este varsata in rauri si
soarta lor este aceeasi cu a marii. Cei care au provocat
moartea sfintilor primesc si ei ca rasplatd moartea, sa
bea sange. Printr-o personificare extrem de interesanta,
se aude acum altarul vorbind cu voce inteligibila
(martirii de sub altar s-au auzit si ei vorbind, mai
devreme, dupd ruperea pecetii a 5a). Cea de-a patra
cupa este varsata peste soare si, in contrast cu palirea
luminii de pana la pedepsele anterioare, acum soarele
dogoreste extrem de puternic. Oamenii hulesc numele lui
Dumnezeu si nu se pocaiesc ca sa ii recunoasca gloria.
Cupele 1-4 au recapitulat structura si tipul de pedepse al
primelor patru trambite (formula 4+3).

Cupele urméatoare nu mai pedepsesc tot pamantul, ci
au o semnificatie mai generala, legatd de implicarea
fortelor demonice in viata omenirii. Astfel, cupa a
cincea este varsata chiar pe tronul Fiarei, ceea ce ii
afecteaza puterea: vine un intuneric mare peste
imparatie, iar oamenii sunt cuprinsi de dureri atroce (se
poate observa aici contrastul intre soarele arzator
dinainte si intunericul de acum, un contrast specific
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scrierilor si evenimentelor apocaliptice). Ei nu se pocaiesc
insa de faptele lor, ca si dupa cupele 1-4. Dupéa ce se
varsa potirul al saselea, peste Eufrat (Eufratul a mai
fost o data afectat, cand patru ingeri demonici, care erau
legati acolo au fost eliberati ca sa invadeze paméantul cu
ostile lor demonice, cf. 9:14, 16:12). Acum Eufratul este
un fel de autostrada enorma pe care vor veni popoarele
conduse de imparatii lor ca sa se confrunte cu Dumnezeu
in valea Armaghedon. Trei duhuri rele, sub forma unor
broaste, ies din gura balaurului, a fiarei si a profetului
mincinos (este remarcabild paralelismul intre Satan,
fiara Antihristica si profetul mincinos: un demon si doi
oameni, un fel de treime nesfintd demonica-umana, vezi
si cap. 13).

Revelatia divina introduce aici o avertizare majora din
partea lui Isus (,Iata eu vin ca un hot”..., Apoc. 16:15).

Apocalipsa 16:16 aminteste ca aceste duhuri au strans
neamurile la locul bataliei, Armaghedon. Acest améanunt
fie se refera la o actiune din prezentul evenimentelor
legate de acest potir, care va fi reluat in detaliu, in
retrospectiva, in capitolul 19:17-21, fie la o actiune din
viitor, care urmeazd sa se intample in capitolul 19.
Desigur, aceasta strangere a neamurilor, pentru
confruntare militara cu Hristos, aduce aminte gi de
confruntarea din 20:8-9 (confruntarea de la sfargitul miei
de ani; o intrebare valida este dacid aceste descrieri
reprezinta una si aceeasi confruntare).

In final, cel de-al saptelea potir este virsat in aer,
in atmosfera (atmosfera este locul de salasluire si de
stapanire al duhurilor rele). Acum se aude glasul din
Templu care zice: ,s-a implinit” (gegonen: ,a fost”, ,s-a
facut”, ,a avut loc”, ,este gata”). Expresia are o paralela
in evanghelia dupa Ioan, prin tetelesthai pe care l-a spus
Isus, ,s-a sfarsit”, ,s-a savarsit”, Ioan 19:30. Acum are loc
un cutremur puternic de pamant, de o forta
nemaintalnita pe paméant de la creatie. Cetatea cea mare
(Babilonul) se rupe in trei, iar cetatile neamurilor se
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prabusesc. Acum este reluatd o imagine prezentata mai
devreme, si la pecetea a sasea: insulele fug, muntii
dispar, iar din ceruri cade o gridind mare, in urma careia
oamenii blasfemiazé, dar nu se pocéaiesc (acum pare si se
confirme ca la pecetea a sasea, in Apoc. 5:12-17, a avut o
previziune, un flash-forward; daci nu este asa, atunci
aici avem un alt doilea eveniment geografic catastrofic in
care insulele si muntii dispar; de asemeni ar mai fi o
deosebire intre cele doua evenimente: in cap. 5, cad
stelele ca niste smochini, aici cade o grindind mare din
ceruri). In acelasi timp, Apocalipsa 5:12-17 se poate
referi si la un eveniment mai indepéartat in timp, anume
la Judecata finala, din 20:11, unde se vorbeste ca cerul si
pamantul dispar dinaintea lui Dumnezeu.

Viziunile judecétii finale, capitolele 17-20

In aceste 4 capitole se aduc detalii despre judecitile
executate asupra Babilonului si asupra sistemului politic
condus de Balaur, Fiaria, si de profetul mincinos.
Capitolele 17-18 arata judecata Babilonului, capitolul 19
aratd cantarile victoriei, in ceruri, si batalia
Armaghedonului, iar capitolul 20 are o serie de viziuni
despre sfarsit, dintre care, cea mai clara este viziunea
Judecatii finale, singura care trateaza acest subiect in
detaliu, in cartea Apocalipsa.

Pe deoparte, poate fi vorba despre o focalizare pe
detaliile judecatiilor potirelor varsate in capitolul 16, pe
de alta, aceasta sectiune poate reprezenta o continuare a
judecatilor din capitolul 16, cu un numar de pedepse
finale care prezintd distrugerea capitalei Babilon, a
imperiului Fiarei, si venirea Judecatii finale. Tipul
acesta de problema apare cu deosebire in viziunile din
capitolul 20, care premerg dJudecata finala: ele fie
recapituleaza ce s-a intamplat, fie descriu o serie
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cronologica de evenimente din viitor. Oricum, Judecata
finala este descrisa cu amanunte doar in 20:11-15.

Mai intai, in capitolul 17, unul dintre ingerii celor
sapte urgii finale 1i arata lui loan judecata Marii
prostituate a istoriei — o femeie care colaboreaza cu
sistemul politic demonic, cu raul (daca femeia reprezinta
Religia, atunci este vorba despre Religia apostati; ea
poate reprezenta si un sistem religios ecumenic extins,
cuprinzand toate religiile). Primele versete prezinta
cartea de vizitd a acestei femei (17:1-2). Unul din cei 7
ingeri cu potire 1i zice ,vino sa-fi arat judecata
prostituatei celei mari etc.”. O expresie similara apare si
in capitolul 21:9, cadnd tot unul din cei 7 ingeri cu potire 1i
zice lui Ioan ,vino sa-ti arat mireasa, nevasta Mielului!”.
S-ar putea intelege, cad in ambele situatii este vorba de
detalii aratate ulterior, despre o viziune care tocmai a
fost prezentata anterior, cu cateva versete mai inainte.

Apoi apare o descriere mai detaliatd, aratandu-se
gloria ei regalé si decaderea ei morala (3-18). Femeia este
cilare pe o fiara demonicd, foarte asemanéitoare cu
Balaurul si cu Fiara din mare din capitolele 12-13, care
poate reprezenta un inger venit din Adanc (8), sau un
sistem politic resuscitat (revitalizat) de acesta. Fiara are
o istorie curioasa, de disparitie si de re-aparitie, care
pune lumea in uimire. Este posibil sa fie vorba de o forma
noud a imperiului roman. Femeia este cetatea cea mare
(Roma sau Babilonul metaforic, v. 18; se arata in 17:9, ca
femeia reprezintd o cetate asezata pe sapte munti, asa
cum si Roma era pe sapte dealuri), iar fiara pare sa fie
Fiara ridicata din mare, antihristul caruia oamenii ii vor
da toatd stdpanirea ca sid se lupte cu Mielul (13).
Capitolul descrie o colaborare clara intre politic, religios
si demonic.

Dupé aceasta, in capitolul 18, un alt inger puternic i
prezinta judecata marelui oras simbolic, Babilon, descris
in culori foarte sumbre (cetatea demonilor, a decaderii, a
picatelor etc.). Ingerul acesta puternic strigd mesajul ci
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acest Babilon a cazut si, imediat dupa el, in 18:4, se aude
un glas care zicea ,legiti din mijlocul ei, poporul Meu, ca
sd nu fiti partasi la pacatele ei si sd nu fiti loviti cu
urgiile ei!” (acest mesaj este foarte interesant: mai este
Biserica pe paméant in acest moment? Se adreseaza el
credinciogilor evrei, care incd mai sunt pe pamant, in
timp ce Biserica a fost rapita la ceruri? Alternativ, poate
fi un mesaj adresat atemporal oamenilor credinciosi din
toate timpurile, prin cartea Apocalipsa, prin loan, ca sa
stie la timp sa se delimiteze si sa se fereascd de aceasta
cetate si de pacatele ei).

In particular, capitolul 18 este o colectie de cantece de
jale despre caderea Babilonului: regii il deplang,
negustorii, marinarii si capitanii de corabie. Ca detaliu
interesant, desi cetatea capitala este numita Babilon, ea
pare sa aiba caracteristicile Tirului, fiind prezentata ca
un port la marile si oceanele lumii, deoarece capitanii de
vas si negustorii maritimi o jelesc in ziua distrugerii sale,
privind-o de departe, din largul marii. Aceste detalii pot
indica faptul cd Babilon din Apocalipsa este un oras care
include puterea si decaderea tuturor marilor capitale ale
lumii. Este impresionantd rapiditatea cu care a fost
distrus Babilonul, intreg capitolul subliniaza acest lucru:
Babilonul, ceatatea cea mare, cetatea cea tare, a ciazut
doar intr-o clipa (18:10). De asemeni, in pasaje ca 18:11-
16, 22-23, se ofera o descriere a tipului de civilizatie din
vremea aceea: bogitie, lux, putere, veselie, caséatorii,
dinamism social, dar si asuprire, ocultism si vrajitorie,
robie, degradarea omului etc. Distrugerea rapida a
Babilonului, intr-un singur ceas, determina jelirea lui de
catre toti cei ce l-au cunoscut si au facut comert cu el.
Oragul insa (18:23), a fost direct implicat in prigoniri si
uciderea celor credinciosi.

Prin contrast, la aceasta serie de jeluiri, capitolul 19
adauga un sir de cantece de bucurie, auzite in cer, cand
fiintele ceresti — ingeri si oameni — se bucura de cidderea
Babilonului, de preluarea imparatiei de catre Hristos.
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Caderea Babilonului, femeia prostituata, este urmata de
anuntarea nuntii Bisericii, mireasa mirelui (19:7-9), care,
in contrast cu luxul pacatos din Apocalipsa 18, va fi
imbracata intr-un lux neprihanit, in hainele scumpe ale
unui in curat, care reprezinta faptele cele bune (19:8-9).
Este interesant de observat cd omenirea, in punctul
culminant al rautatii ei sau in punctul culminant al
gloriei ei, este aseménata cu o femeie (cf. si Apocalipsa
12).

In final, apare si viziunea Cuvantului celui victorios
(cap. 19; in 19:1-10 se intalneste cantecul de bucurie al
credinciosilor pentru caderea Babilonului, si de slavire a
lui Dumnezeu; apoi imaginea Cuvantului victorios, adica
a lui Hristos cdlare pe un cal alb (Hristos este numit
,Cuvantul lui Dumnezeu”, o expresie care ne trimite la
Ioan 1:1, Logosul divin; de asemeni, imaginea calului alb
aduce aminte si de prima pecete, Apoc. 6:1-2, cand apare
un cal alb al carui calaret, cu un arc in mana, primeste
misiunea si cucereasca pamantul; aceea era o cucerire
spre judecata, aici insa, printr-o revenire la aceeasi tema,
cucerirea 1i apartine lui Hristos), si cu coroana regala, cu
sabia cuvantului, urmat de osti ceresti calare pe cai albi,
calaretii fiind imbréacati tot in alb, in inul faptelor bune.
Din gura lui iese o sabie ascutita (cf. iarasi, Apoc. 1,
viziunea lui Hristos cel inviat).

In plus, se face o afirmatie deosebitd, intalnitd si in
Apocalipsa 12, despre copilul mesianic, ca acest Logos
divin va carmui neamurile cu un toiag de fier. CArmuirea
cu un toiag de fier poate insemna fie nimicirea
neamurilor, aici, in luptd, la Armaghedon (cu un toiag de
fier se sfarama vasele de lut ale trupurilor oamenilor),
sau, pentru alti comentatori (de conceptie premilenista),
ar putea insemna o guvernare autoritard, anume cea din
perioada de 1000 de ani, cdnd se spune cd Hristos
domneste peste pamant si impreuna cu El si sfintii care
au avut parte de prima inviere.
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In urma batiliei, Fiara este prinsa, la fel si profetul
mincinos. Fiara si profetul sunt aruncati de vii, direct in
lacul cu foc, fara a lua parte la vreo alta judecata, in timp
ce soldatii lor nenumarati mor ucisi de sabia din gura
Logosului alb, a lui Hristos, si vor veni la judecata mai
tarziu, la Judecata finala (20:11). Nu se spune nimic insa
despre distrugerea icoanei fiarei, a chipului fiarei, caruia
1 se daduse suflare de viatd (se pare cd aceasta creatie
este mai degraba una tehnica, un android, nu o fiinta vie
adevaratd, iar distrugerea ei nu este destul de
importanta ca sa fie amintitd). Ce nu apare, iarasi, ca
rezultat al acestei batalii, este pedeapsa data Diavolului,
Balaurului care a instigat la toata aceasta revolta.
Pedepsirea lui va fi descrisa mai tarziu, in capitolul 20.

Viziunea are multe conexiuni cu Vechiul Testament.
Astfel, pasarile cerului sunt chemate sa se infrupte din
resturile razvratitilor infranti, la fel ca in Ezechiel (poc.
19:17-20; Ezechiel 39:17-18). Isus este prezentat ca
Invingitorul eschatologic (Apoc. 19:11-16; Isaia 63:1-3).

Aruncarea in lacul de foc a Fiarei si a profetului
mincinos are o paralela in Daniel 7:9-11 (chiar si in
Ezechiel 38).3

Daniel 7:9b-11 Apocalipsa 19:20

7:11: 1w Onpiov ... émdodn 10 Onpiov kai per’
dnwAeto, kai ... €560n eic | abTob 6  YPevdompoPNTng
kadow mopds (“Fiara ... a | éfAri0noav oi dvo eis v Aluvnv
fost nimicita... si a fost | 00 mpos ¢ karopévng (“Fiara a
aruncatd in focul care | fost prinsa, si cu ea si profetul
arde”). Cf. 7. 10: un rau | mincinos... si cei doi au fost
de foc iese din tronul | aruncati in iazul de foc care
divin. arde cu sulf”)

Armatele razvritite sunt distruse, ucise,”® si se
asteapta ziua judecétii cAnd vor invia pentru judecata (cf.

3% Beale, Revelation, 969.
35 Beale, Revelation, 970.
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cap. 20). Este interesant de amintit aici Daniel 7.12, unde
se spune cd, dupa ce Fiara este ucisa si aruncata in foc —
un fel de judecata finala anticipata, restul fiarelor
implicate in razvrétire sunt pastrate pana la un timp
anume (aceasta referinta s-ar putea intelege cu privire la
ziua judecatii, cf. Daniel 12.2 si Apocalipsa 20).

Capitolul 20: cei 1000 de ani si Judecata finala.
Acest capitol incitant se concentreaza pe patru viziuni
deosebite: viziunea legarii diavolului (20:1-3), a venirii
imparatiei mesianice sub forma de ,1000” de ani, in care
Hristos domneste impreuna cu credinciosii inviati (20:4-
6; in greaca ta hilia, plural neutru, poate fi tradus si ca
,»,1000 de ani”, in mod simbolic, dar literal inseamna4, , mii
de ani”®), viziunea ultimei razvritiri a omenirii conduse
si ingelate de Satana, din nou (20:7-10, care cuprinde
dezlegarea diavolului, ingelarea neamurilor ca sa lupte
impotriva lui Hristos si infrangerea lor definitiva, de
data asta doar prin suflarea gurii sale; desi si la
Armaghedon, au fost nimiciti aseméanator, de sabia care
iesea din gura Logosului lui Dumnezeu), precum si
viziunea Judecatii finale a ingerilor si a oamenilor, de la
marele tron alb (20:11-15).

Relatia dintre capitolele 19 si 20. Subiectul relatiei
tematice si temporale dintre 19 si 20 este unul foarte
discutat. Daca ar fi pura istorie, nu ar fi fost loc de prea
multd dezbatere, dar fiind vorba de viziuni apocaliptice,
este important in ce cheie sunt interpretate.

Pe deoparte, capitolul 20 este in continuarea stricta a
capitolului 19, in virtutea firului narativ (cf. expresia kai
eidon aggelon, ,si am vazut un inger”, 20.1), ca si cum
sunt descrise evenimente succesive. Conform acestei
citiri, Diavolul, dupa ce a fost invins, impreund cu
poporele pe care le conducea, este legat pentru 1000 de
ani, dupa care primeste din nou o sansi sa ii ingele pe
oameni. Aceasta este interpretarea pre-milenista.

3% in greceste mii de ani, totusi, este chilioi, un plural masculin.
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In acelasi timp, capitolele 17-19 pot reprezenta un tot
unitar, o singura viziune despre ultima gi cea mai mare
infrangere a razvratirii popoarelor (a Babilonului si a lui
Satan, a lui Antihrist (Fiara din mare) si a profetului
mincinos, despre ultimii doi aratadndu-se ca au fost
aruncati in iazul de foc. Aceasta aruncare in iazul de foc
reprezintd o judecatd aparte, rapida, dar este si un
simbol al judecatii finale. Judecata este aici tratata
schematic, rezumat, urméand sa fie prezentatd mai tarziu,
in detaliu.

Conform unei asemenea interpretari, judecata finala
este descrisa in detaliu in capitolul 20, care reia dintr-un
alt punct de vedere istoria wultimei confruntari.
Interpretarea amilenista vede in acest capitol o reluare a
istoriei infrangerii Diavolului, intr-o noua viziune, si nu o
continuare istoricd a evenimentelor din 10. De fapt
judecata a mai fost anticipata intr-o serie de viziuni, cum
sunt cele din capitolul 12, 16 si 19. In acest caz, mileniul
(adica ,miile de ani”) se refera la epoca Bisericii.?’

Astfel, 20:1-3 aratd ca Ioan a vazut un inger care,
coborandu-se din cer cu un lant mare, l-a inchis pe
Balaur timp de 1000 de ani intr-un loc numit Adanc si l-a
pecetluit s& nu iasd de acolo, ca s& nu mai ingele
neamurile in acest rastimp, urmand si i se dea drumul,
in final, pentru putind vreme. Partea dificila a acestui
capitol este ca, daca inceputul (1-3) si finalul sau (7-15)
par sa reia istoria Armaghedonului, partea din mijloc (4-
6) descrie o domnie a celor rascumpéarati, alaturi de Isus,
de-a lungul acestei mii de ani.

Mai precis, mai intai este vorba despre niste tronuri
ocupate de niste judecdtori puternici (identitatea
judecatorilor, ca si obiectul judecatii raman neclare; ar
putea fi o judecatd intermediara sau judecata finala; ar
putea fi vorba insa si despre niste fiinte ingeresti sau
despre niste oameni). Imediat dupa aceasta sunt vazute
sufletele celor carora 1li s-a taiat capul pentru

37 Beale, Revelation, 972.
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marturisirea lui Isus si a cuvantului (martiri care par sa
vina din toate epocile Bisericii) si, de asemeni, sufletele
celor care nu s-au inchinat Fiarei (martiri din necazul cel
mare) si ni se spune despre ei ca au ,trait si au imparatit
cu Hristos mia de ani (sau ,miile de ani”)’, 20:4
(Cornilescu traduce ,au inviat si au imparatit”, dar nu
este cea mai exactd traducere; este adevarat insa ca in
lumina afirmatiei din 20:5, ca aceasta este prima inviere,
ar putea fi tradus ,,au inviat si au imparatit”; tot la fel de
bine insa poate fi admis si un inteles metaforic pentru
expresia ,prima inviere”). De asemeni, acest detaliu pare
sd spuna ca doar martirii, i anume martirii din toate
epocile, vor imparati impreund cu Hristos in timpul
miilor de ani, ceea ce ridica o problema despre activitatea
din acest timp a restului sfintilor din Biserica: sunt ei in
ceruri si vin doar in final pe paméant (dar Biblia pare sa
spuna ca toti vor veni pe padmant cu Domnul, la a doua
venire)? Vor fi ei pe pamant, dar nu vor imparati cu
Hristos, ci doar martirii? Aceste nelamuriri par sa indice
cd, totusi, capitolul 20 din Apocalipsa este plin de
simboluri, nu neapéarat o prezentare nemijlocita a istoriei
viitoare.

Problema este, mai departe, complicata de faptul ca
apare si o judecatd intermediara (premergatoare zilei
finale de judecata a omenirii), judecata tinuta de cei de
pe tronuri, precum si cativa termeni mai neobisnuiti:
prima inviere, a doua moarte (20:5, 6, 14; cf. 2:11 — a
doua moarte, apare si in mesajul Bisericii din Smirna —
ce-a de-a doua Biserica din cele 7; prin paralelism, s-ar
putea vorbi si de a doua inviere si de prima moarte).

S-ar putea insd, ca in interpretarea capitolului 20 sa
aiba o greutate deosebitd pasajele unde se vorbeste
despre disparitia cerurilor si despre disparitia formelor
de relief de pe paméant (munti, dealuri, insule). Astfel, in
6:10-17, dupa pecetea a sasea, loan vede ca cerul trece ca
un sul, iar insulele si muntii se migca din locul lor (o
prefigurare a finalului). Si in 16:14, capitolul celor sapte
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potire, Ioan vede ca cerul trece si este infasurat ca un sul,
iar insulele si muntii se misca din locul lor; la fel si in
16:20, insulele si muntii dispar, dar inca nu este judecata
celor vii si celor morti. In sfarsit, in 20:11 se spune ci
cerul si paméantul au fugit dinaintea Celui ce sedea pe
tronul mare si alb al judecatii si nu s-a mai gasit loc
pentru ele. Cum pot insa cerurile, muntii i insulele sa
dispara de mai multe ori?

O prima interpretare ar fi ca in capitolele 16 si 20 este
vorba de acelagi fenomen, dar in 17-20 avem detalierea
judecatii. Daca nu se admite acest lucru, ar insemna ca
in Apocalipsa apar mai multe cutremure finale in care
cerurile si pamantul trec si sunt transformate
(transfigurate). O alta posibilitate, ar fi aceea ca in
capitolul 20 este o reluare a prezentarii ultimelor
evenimente legate de infrangerea raului si judecata
finala, cu anumite detalii specifice care trebuie
interpretate.

Incid o observatie interesantd in acest context ar fi
aceea ca, incepand cu trambita a cincea, in general se
deschide Adéancul (Abisul) si alte diverse inchisori ale
ingerilor si duhurilor demonice, si nu se mai arunca
induntru, ci sunt dezlegate aceste fapturi, ca sa participe
la pedepsirea oamenilor si la evenimentele finale. Ar fi
un pic surprinzator, deci, ca aici, in capitolul 20, Diavolul
sd fie inchis in Adanc, dupd Armaghedon, ca sa fie
dezlegat dupa alti 1000 de ani.

In final, capitolul 20 este unic si prin descrierea in
amanunt a judecatii finale. In urma conflictului, Diavolul
este aruncat si el in iazul de foc, alaturi de Fiara si de
profetul mincinos.

Apoi are loc invierea a doua si judecata. Judecata
finala, generala, nu are loc decat dupa inviere, cand toti
oamenii au primit un trup nou. Iazul de foc va fi suferit
fizic, in trupul cel nou.

Oamenii sunt judecati in fata tronului alb conform a
doua tipuri de carti: cartea vietii (se va vedea daca
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numele lor au fost scrise in cartea vietii) si cartile
faptelor lor (se va vedea ce fel de fapte au avut). Mortii
sunt dati inapoi din locurile unde au murit: din mare, din
locuinta mortilor (hades) si din moarte. Este interesant
de wurmarit cum Moartea si Hadesul (zei pagéni,
Thanatos si Hades, tratati ca zei demonici) sunt tratate
aici ca doua persoane (de fapt, si in pecetea a 4a,
calaretul de pe calul vanat-galben era Moartea, iar in
urma sa, ca un scutier, venea Hadesul, locuinta mortilor
— sau cum traduc altii, Iadul). Moartea si Hadesul sunt
aruncate in iazul de foc (sau lacul de foc), la fel ca si
persoanele razvratite si demonii. Marea nu este aruncata
in lacul de foc, dar ea, totusi, nu mai apare pe pamant,
conform 21:1. Aceasté disparitie a mérii poate fi inteleasa
simbolic, deoarece marea si oceanele cu valurile lor
reprezintd neamuri razvratite sau forte naturale greu de
supus (Isus cearta vantul si valurile, de cateva ori, in
evanghelii). Cu alte cuvinte se comunica faptul ca in noul
univers nu va mai fi loc pentru astfel de forte. Apa va fi
sub forma ascultdtoare a unor rauri datatoare de viata.

Viziunile restaurarii, Ierusalimul ceresc

Capitolele 21-22. Aceste doud ultime capitole cuprind
viziunea cerului nou si a Ierusalimului nou, a vietii celor
credinciosi impreund cu Dumnezeu, cu Isus Hristos,
Mielul lui Dumnezeu.

Prima viziune a restaurarii apare in 21.1: Ioan vede ca
primul cer gi pAméantul au trecut, la fel si marea, si ca au
aparut un cer nou §i un padmant nou.

In acest univers se coboard din cer, de la Dumnezeu,
Ierusalimul ceresc, care este nu un oras gol, ci un oras
locuit de cei credinciosi, pentru ca este asemanat cu o
mireasa pregatitd pentru mirele ei (21.2). Discursul lui
Dumnezeu la intdmpinarea miresei sale, este descris in
21.5-8 (vezi si 21.3-4). Este bine de observat cd omenirea
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ingelatda de Satana si omenirea rascumparatd prin
Hristos sunt, ambele, comparate cu doud seturi de
imagini: imaginea unei cetdti si imaginea unei femei,
Babilonul si desfrdnata cea mare si, respectiv,
Ierusalimul ceresc si mireasa Mirelui.

Exista un paralelism evident intre 17.1 si 21.9, intre
prezentarea Babilonului si a Ierusalimului, pentru ca in
ambele versete unul din cei 7 ingeri ai potirelor cu urgii
vine la Ioan si ii spune: ,,vino si iti voi arata... ” (,vino si
iti voi arata mireasa”, si cf. ,vino si iti voi arata judecata
desfranatei cele mari”, i.e. a Babilonului). Mai intai,
trebuie precizat ca in ambele cazuri este vorba despre o
detaliere, dupa ce evenimentul a fost prezentat, in
general, in versetele anterioare. Apoi, in ambele cazuri
este vorba nu doar despre o cetate cat si despre un sistem
politic nou, despre un nou popor: omenirea razvratita si,
respectiv, omenirea mantuitd. In acelasi timp, ambele
cetati sunt prezentate ca centre ale unei civilizatii mai
extinse, ca niste capitale ale civilizatiilor reprezentate.

Descrierea are un grad de simbolism avansat (21.9-
27). Prezentarea si méasurarea au in general mesajul de
restaurare, de innoire, de reconstructie. in prezentarea
cetatii intervine des numarul 12 (12 porti, 12 temelii
etc.); calitatea materialelor este impresionanta (diamant,
pietre scumpe, aur); dimensiunile, de asemeni, sunt
deosebite: mai mult de 2000 de km in latime, lungime si
indltime (sub forma unui cub sau a unei piramide),
zidurile cetétii fiind groase de 70 de metri). Cetatea nu
are templu, deoarece Dumnezeu insusi este prezent in ea;
astfel, se prezinta implicit, rolul si forma religiei in
aceastd lume nouad: nu mai exista religie, ci o relatie
directa cu Dumnezeu.

Capitolul 22 continud descrierea cetatii care se
aseamand un pic cu Babilonul, cu Ninive, cu marile
capitale ale lumii: Domnul locuieste in mijlocul ei, un rau
trece prin ea, raul apei vietii. Implicit functioneaza si o
comparatie cu Edenul aici, la nivelul raului (si Edenul
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era strabatut de un rau), dar si la nivelul existentei
pomului vietii. Acesta din urma este descris ca foarte
roditor (12 ori pe an; numar perfect al mantuirii), ca fiind
prezent pe ambele maluri ale raului (se intelege ca sunt
mai multi copaci; deci, noul Ierusalim este tot de-atatea
ori mai plin de viatd adevarata decat Edenul). Un
amanunt aparte suscita interesul cititorilor Apocalipsei,
faptul ca frunzele pomului vietii slujesc la vindecarea
neamurilor. Pe deoparte, in acest univers nou nu mai
este pacat, nici suferinta. Pe de alta, se spune ca frunzele
acestui pom vindeca oamenii. Nu poate fi decat un sens
metaforic si, probabil, unul wunul asociat, medical
(profilactic). Copacul are rod variat si bogat (12 feluri de
rod, concomitent, si rodeste de 12 ori pe an, adica in
fiecare lund) si chiar si frunzele lui sunt folositoare in
mentinerea vietii. Abundenta naturii si a vietii, in
general, in noul Ierusalim este evidenta.

2.6 Mesajul de ansamblu al Apocalipsei

Dincolo de metafora si detalii istorice, Apocalipsa are un
mesaj clar despre suveranitatea lui Dumnezeu in univers
despre controlul sdu asupra puterea Sa asupra tuturor
evenimentelor si fiintelor din toate dimensiunile acestei
lumi. Pe ansamblu se pot extrage urmatoarele concluzii:

1. Isus este biruitor in mod absolut, ca Fiul lui
Dumnezeu, om glorificat, mesia cel divin, Logosul
invingator.

2. Dumnezeu este suveran asupra istoriei omenirii $i
ingerilor, a intregului univers.

3. Omenirea rebela va trece prin dezastrul judecatii
totale, fara putere de evitare, sau de sustragere.
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4, Judecata se executa in etape, cu vreme de har si
oportunitati, cu o anumita crestere a severitatii,
pana ce se ajunge la judecata aspra, finala.

5. Israel are o prezenta speciala in aceasta istorie a
judecatii, pana la finalul istoriei.

6. Raul va inceta iar exponentii lui vor fi izolati si
pedepsiti vesnic (diavolul, demonii, moartea,
locuinta mortilor, oamenii uniti cu ei in rautate,
antihristul, proorocul mincinos etc.).

7. Biserica se afla in grija lui Isus. Ea are un destin
de Biserici marturisitoare care trece prin
prigoana si prin greutéti, dar care va fi rasplatita
si razbunatd de Dumnezeu, in final. Omenirea
credincioasa, din toate veacurile, va fi inviata si
transformaté, restaurata dupa chipul glorios al lui
Isus cel inviat. Finalul Bisericii este unul fericit,
cu imparatire, nu cu dezastru.

Acest mesaj era valabil atat pentru credinciosii din
timpul lui Ioan cum este si pentru cei de astazi. Pentru
cei din primul secol el imbrica haina culturii lor (izbavire
de sub puterea mortii, pedepsirea Imperiului pagan al
Romei, venirea in glorie a lui Isus, a Ierusalimului
ceresc). Pentru cei de astazi, el imbracia haina
interpretarilor noastre teologice (milenialism, rapire,
dispensationalism etc.) dar péastreaza acelasi continut
(izbavirea de sub puterea mortii, pedepsirea imperiului
pagan — Roma renéascuta, Babilonul renéscut, venirea lui
Isus, inceputul domniei vesnice cu El intr-un univers
reconstruit, un cer nou i un padmant nou).
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Capitolul 3. Apocaliptica si teologia politica

Studiul conceptelor apocaliptice conduce, in ultima
instantd, la o analiza teologicd care include anumite
perspective politice. Lucrul acesta este posibil deoarece
apocalipticul se intereseaza de istoria generalda a
societatii, de formareasi prabusirea de imperii, de
imparatia lui Dumnezeu — in prezent si eschatologica, de
realizarea dreptéatii pe pamaéant, de venirea si domnia lui
Mesia — adic4, a lui Hristos, de incercéarile de impotrivire
sau de deturnare, de inlocuire a sperantelor mesianice,
adica de programele de tip antihristic. Din punct de
vedere istoric, s-a putut creiona, in acest cotext, o teologie
politica.

3.1 Apocalipticism si teologie politica

Conform unor critici, cum este E. Peterson, in perioada
Bisericii primare a existat u astfel de concept, care a
aparut in perioada cand crestinismul curta imperiul si
recunoasterea oficiala la Roma, adicd in lucrarile lui
Eusebiu din Cezarea, pe cand acesta 1i aducea elogii lui
Constantin cel Mare®®,

In afara acestei perioade, argumenteazi Peterson, nu
se poate vorbi despre o adevarata si substantiala teologie
politica in crestinism, deoarece politicul ar fi dominat de
ideea unei comunitéati organizate si conduse de un lider,
in vreme ce teologia crestini, in general, se bazeaza pe
recunoasterea domniei unui Dumnezeu triun, care judeca

% Pentru E. Peterson, acesta ar fi si singurul, sau unul dintre

putinele cazuri in care teologia politicA are sens in cultura
crestind. Conceptul de trinitate, conform lui Peterson, ar face
imposibila discutia despre teologie politici. Cu toate acestea,
idealul mesianic, intruparea Fiului vegnic in Isus Hristos, legare
de acesta a conceptelor de impéarat si impéaritie a lui Dumnezeu,
ar conduce la ideea ci se poate vorbi despre o teologie politica in
Noul Testament.
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lumea si se afla deasupra ei, fara a se implica in detaliile
conducerii ei cotidiene.

Argumentele lui Peterson par, totusi, -curioase,
deoarece crestinii au fost in general atrasi de analiza sau
de practica legaturilor dintre teologie si politica, iar ideea
mesianica in sine, care strabate Biblia de la un capat la
celdlalt, nu inseamna altceva decat invatatura despre
necesitatea aparitiei unui conducator — salvator aprobat
de Dumnezeu, care poate scoate omenirea din starea ei
de vinovatie si decadenta, de supunere fatd de duhurile
rautatii, si o poate conduce si organiza, in asa fel incat
viata societdtii umane sa iasd din umbra violentei,
idolatriei si imoralitéatii, si sa intre in lumina glorioasa a
sfinteniei si performantelor etice cerute de Dumnezeu..

Tocmai de aceea, este util sd se observe cd dupa
lucrarile lui Eusebiu din Caesarea a venit un al doilea
moment major de cugetare politica in crestinism, ilustrat
de gandirea lui Augustin din Hippo (354-430), si se
gaseste dezvoltat mai ales in cartea sa De Civitate Dei
(Cetatea lui Dumnezeu). Preocupat de destinul societatii,
in general, dupa cdderea Romei, precum si de rolul
crestinilor in aceastd societate, in particular, Augustin
subliniaza caracterul interimar al perioadei prezente,
intre cele doua veniri in istorie ale Fiului lui Dumnezeu,
Isus Hristos (intruparea pentru Cruce si inviere, pentru
mantuire, si a doua venire, pentru rasplatire si judecata,
pentru instaurarea imparatiei lui Dumnezeu gi pentru
transformarea cosmosului intr-o lume a dreptatii).

Potrivit lui Augustin, aceasta perioada bine delimitata
a istoriei poate fi numita saeculum (veac; de la expresia
Nou Testamentara ,veacul acesta” sau ,Jlumea aceasta”,
gr. aion, cf. Matei 12:32; 13:22; 24:3; Efeseni 1:21 etc.), si
este o perioada in care crestinii si paganii traiesc intr-o
lume comund, formand doua societati distincte,
alternative (cu un anumit grad de complementaritate
istorica, avand valori si principii diferite, dar urmarind
teluri asemaéanéatoare: pacea relativd, coexistenta,
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prosperitatea)®®. Baza unei asemenea conceptii este,
desigur, textul din Ieremia 29, unde profetul vorbeste
catre Israelul aflat in exil in Babilon, spundndu-le din
partea lui Dumnezeu ca trebuie ,sa caute binele cetatii
unde sunt robi”, pentru ca fericirea lor depinde de
fericirea acestei cetati (Ier. 29:4-7; discutia lui Pavel din
Rom. 13 construieste si ea o viziune similara despre
imperiul secular in care traiesc crestinii). Desigur, se
pune problema relatiei dintre cele doua societati: este
Biserica integratd societatii, in general, colaboreaza cu
aceasta, au teluri comune, ori doreste sa o inlocuiasca si
asteaptd innoirea lumii si venirea Imparatiei
generalizate a lui Dumnezeu?

Conform lui Augustin, cele doua societati — sau cele
doua cetati, cetatea celor credinciosi — sau cetatea lui
Dumnezeu (civitas dei), si cetatea oamenilor
necredinciosi — sau cetatea lumii (civitas terrena), numite
si lerusalimul ceresc si, respectiv, Babilon, au idealuri
comune, dar felul lor de viata difera, la fel ca si modul
prin care vor sa-si atinga idealurile: comunitatea celor
credinciosi cautd comuniunea cu Dumnezeu ca sens
suprem al existentei — si, in ce-o priveste, poate accede la
pace, buna-intelegere intre membrii ei, prin simpla buna-
invoire, prin auto-convingere, in timp ce comunitatea
celor care il parasesc pe Dumnezeu, sau nu-l recunosc pe
Hristos, cauta satisfactia proprie si incearca sa-si asigure
pacea si ordinea, dar nu atadt prin convingere, cat prin
uzul fortei, al violentei.

In contrast cu triumfalismul constantinian potrivit
caruia Biserica este chemata sa unifice, sa pacifice si sa

8 Secularizarea, deci, ca Incercare de coexistenti a celor credinciosi

impreuna cu cei necredinciosi, paAné la venirea lui Hristos, si fara
dominatia Bisericii asupra celorlalti — dar cu slujirea si misiunea
Bisericii in prim-plan, poate fi privitd ca un concept cu baze
biblice. Cf. Matei 13:30, ,Lésati-le s creascd amindoud impreuna
pina la seceris si, la vremea secerigului, voi spune secerétorilor:
Smulgeti intii neghina, si legati-o in snopi, ca s-o ardem, iar griul
stringeti-1 in grinarul meu.”
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domine lumea, aducdnd pe paméant Imparitia lui
Dumnezeu, Augustin crede cad cele doua ,cetati”,
Ierusalimul ceresc (care incepe chiar de pe pamant) si
Babilonul, trebuie sa coexiste, ca in parabola graului si a
neghinei, pana cand Hristos insusi va schimba istoria si
va instaura Impératia lui Dumnezeu®. Gandirea politici
a lui Augustin urmeaza in aceasta privinta, eschatologia
paulind*'. Pani la a doua venire a lui Hristos, aceasti
coexistentd nu este nici pe de-a-ntregurl sacra, nici in
totalitate profand; nici plini de domnia divin&, nici
supusa in mod fatal domniei raului. Teologia politica s-ar
preocupa, asadar, de continutul politic al conceptelor
teologice si de fundamentele asigurarii acestei convietuiri
in contextul veacului prezent (saeculum), pana Ila
revenirea lui Hristos.

Abordarea augustiniand a politicii are evidente
trasaturi aristoteliene in ce priveste orientarea naturala
a fiintei umane spre politicad (Aristotel afirma ca omul
este eminamente zoon politikon, o fiinta politica), dar si
deosebiri: politica la Augustin nu este doar o inclinatie
naturala si pozitiva a omului, ci ea apartine unei omeniri
decézute, corupte prin péacat, care se departeaza tot mai
mult de Dumnezeu. In ciuda scopurilor generoase,

“©  In timpul domniei impératului bizantin Iustinian (482-565),

Bisericile Ortodoxiei rasaritene au dezvoltat o conceptie
particulard despre relatia stat — Bisericd, o colaborare cunoscuta
sub numele de ,simfonie”. Degi se afirma ca aceasta conceptie nu
este caracteristic ortodoxi, deoarece la acel moment reprezenta o
optiune mai larga, vestica si esticd deopotriva, in timp, aceasta a
devenit o pozitie caracteristicad Bisericilor ortodoxe rasaritene.
Tustinian, un legislator remarcabil, a publicat mai multe colectii
de legi, Corpus dJuris Civilis, in 529 (in trei parti: Digesta,
Institutiones, si Codex) si legile Novellae. Una din expresiile
faimoase din Corpus se referd exact la relatia stat — Biserica:
»ecclesia vivit lege romana”.

L. Bretherton, Christianity & Contemporary Politics. The
Conditions and Possibilites of Faithful Witness, Malden, MA:
Wiley-Blackwell, 2010, 3-4, 82-83.
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realizarile politicii umane prezente sunt, astfel, limitate
prin definitie*.

In prelungirea acestei aborddri, o definitie
contemporanad a politicii, din perspective crestine, ar
putea privi politica drept o stiintd a conlocuirii, o
activitate vazuta ca un ,proces continuu prin care se
mentine comunitatea si se recunoaste si conciliaza
conflictul, inclusiv prin utilizarea fortei, in scopul
dobandirii si folosirii in comun a bunurilor seculare”.

Unul din initiatorii studiului modern al teologiei
politice, cel ce a lansat, de fapt, conceptul, a fost C.
Schmitt (1888-1985) care a ramas un aparator declarat
al nevoii de a studia legiatura dintre Biserica si politica
(el insusi fiind un romano-catolic convins)*.

Intelesul prezent al conceptului de teologie politica,
dupa ce acesta a trecut printr-o perioada de respingere

‘2 Pentru Aristotel, politica este o stiintd (politike episteme) si, ca

atare, este o stiintd practicd, o disciplind normativd, mai mult

decat o cunoastere teoretici, si se ocupé cu actiunea de asigurare a

conducerii cetitii spre binele comunititii, in contextul aplicarii

legilor existente (legi si constitutie). Statul incepe si existe pentru

a pentru a facilita viata sociald i continui si existe pentru a

asigura forma optimd a vietii sociale in cetate (Politica

1.2.1252b29-30; 111.6.1278b17-24, 9.1280b39; VII1.2.1325a7-10). El
se bazeazd pe un teritoriu, pe cetdteni (comunitate, koinonia) —
cauza materiald; pe existenta unui corpus legislativ (legi;
constitutie) — cauza formald; pe existenta unor conducitori —
cauza eficientd; pe optimizarea conducerii — cauza finaléd (Politica

IV.1.1289a17-18). Despre discutia referitoare la conceptia

augustiniana si gAndirea lui Aristotel, cf. Bretherton, Christianity

and Contemporary Politics, 83.

Cf. Bretherton, Christianity and Contemporary Politics, 19.

4 C. Schmitt, Political Theology: Four Chapters on the Concept of
Sovereignity , trans. C. Schmitt si C. Schwab, Cambridge, MA,
MIT Press, 1985 (1922); vezi, editia in lb. roméana, Carl Schmitt,
Teologia politicd, trad. si note Lavinia Stan gi Lucian Turcescu,
Universal Dalsi Publ. House, Bucuresti, 1996; idem, Political
Theology II. The Myth of the Closure of any Political Theology,
Michael Hoelzl and Graham Ward (trad), Malden, MA: Polity
Press, 2008.
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savantd (E. Peterson)*, pare si fie influentat de un

numar de alti autori cum sunt J.B. Metz si J.
Moltmann*®. Pentru acestia, teologia politicid reprezinta
nu atat o citire teologicd a politicului, dupa cum nici o
perspectiva politicd asupra teologiei, cat mai ales un
demers de ,corectie critica” la adresa tendintei de
separare a credintei de societate, deoarece teologia si
credinta au tendinta de a se cantona in sfera vietii
private, individuale sau comunitare, in timp ce a politica
isi reclama, cu exclusivitate si cu hotarare, domeniul
public®’.

3.2 O teorie a teologiei politice a NT: surse si limbaje

Daca initial, teologia politicd s-a nascut ca o reflectare
sau regasire in oglinda a eclesiologiei in viata politica, si
daca politicul, cu structurile sale naturale teologice,

* K. Peterson, Was ist Theologie?, Bonn: Friedrich Cohen, 1925. El
scrie cd teologia apartine saeculum-ului, perioadei dintre
intrupare gi a doua venire a lui Hristos, si cad poate fi ficuta doar
de crestini (cuvdnt despre Dumnezeu, teos-logos), ca prelungire,
prin meditatie, a cugetarii despre revelatia despre Dumnezeu data
prin Hristos (conform lui Peterson, paginii au doar mituri si
metafizicd, iar iudeii pot avea doar exegezd). Din acest motiv
teologia are ceva sacru in ea, fiind legatd de Logos, de Theos, nu
de lumea curentid. Conform lui Peterson, teologia politicd e
imposibila, e o contradictie in termeni, chiar o blasfemie (cf.
dezbaterea dintre Peterson si Schmitt, Political Theology II, 34-
59).

% J.B. Metz, Theology of the World, trad William Glen-Doepel. New
York: Herder & Herder, 1969; idem ,Political Theology”, in
Sacramentum Mundi: An Encyclopedia of Theology, volume V.
London: Burns Gates, 1970; idem, Faith in History and Society,
New York, NY: Seabury, 1980; J. Moltmann, Theology of Hope,
trad. James W Leitch, New York, NY: Harper & Row, 1967; idem,
Religion, Revolution and the Future, New York: Charles Scribner's
Sons, 1969; idem, God for a Secular Society, Minneapolis, MN:
Fortress Press, 1999; J.B. Metz, and J. Moltmann, Faith and the
Future, Maryknoll, NY: Orbis, 1995.

7 Metz, ,Political Theology”, 35; Moltmann, Theology of Hope, 21.
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invadeaza toate sferele vietii sociale (adica este ubicuu,
infiltrand si potentand insasi Biserica), cartea de fata isi
propune si ia in considerare valentele specifice ale
teologiei Noului Testament in raport cu teologia politica,
avand in vedere cd, in mod istoric, s-ar parea exista cel
putin trei directii din care teologia politica ar trebui
reafirmata: din punct de vedere al gandirii de tip
protestant si evanghelic (caracter central al credintei;
caracter angajat al initiativei individuale; accentul etic —
moral; centrarea idealistda pe valorile crestinismului
primar, orientarea pe finalitatea lumii, apocaliptica, si pe
transfigurarea cerului si a pamantului), din punct de
vedere al considerarii nu doar a structurilor crestine
ferme, inflexibile (de tip doctrina, putere de decizie,
centralism monarhic), dar si din punct de vedere al
paradoxurilor esentiale crestine (naturd dubla a lui
Hristos - Mesia, ca om si Dumnezeu; modelul treimic in
viata si destinul umanitétii; caracterul temporal si etern
al vietii umane; trairea in trup si trairea in Duh;
mantuirea la nivel individual dar si la nivel comunitar
ete.).

Pentru alcatuirea wunei teologii politice a Noului
Testament, sursele majore ar trebui sa fie, desigur, Noul
Testament, precum si Vechiul Testament, ca sursa a
multor idei si imagini fundamentale. In general,
conturarea unei teologii politice a Noului Testament
trebuie sa ia in seama revelarea fiintei divine in istorie
(observabila in Biblie, dar si in istoria seculara),
evidentierea mecanismelor observabile ale societatii
omenesti, studiul psihologiei umane (al predispozitiilor si
al actiunilor individuale si colective), diversele conceptii
filosofice despre om si societate.

Biblia, ca priméa sursa a teologiei politice nu poate fi
descrisa foarte bine din punct de vedere stiintific. Ea
trebuie luata in considerare insa, cel putin din punct de
vedere al istoriei ideilor si conceptiilor. Transferul de
concepte dinspre Dumnezeu spre om, sau imaginarea de
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concepte politice si teologice care il implicd pe Dumnezeu,
implicdi 1nsd un demers foarte complex, studierea
teologiei trinitare, a conceptiilor despre fiinta si
prerogativele lui Dumnezeu®. Fiinta divini, in calitate
de creator suprem si suveran, este aceea care inspira
orice principii pozitive, orice valoare. Dumnezeu, in
teologia biblica, sta la originea demersului rational si la
originea valorilor etice, ale sfinteniei si dreptatii. Apoi,
Dumnezeu insusi este o fiintd sociald, in trinitatea
Fiintei sale, iar ierarhiile, conducerile, viata in
comunitate a fiintelor create de el (mai ales daca este
vorba despre om, creat dupa chipul si asemanarea lui
Dumnezeu), trebuie ca reflecta, intr-un fel, randuiala si
armonia existente vesnic in interiorul Sfintei Treimi.

In al doilea rand, o sursi majord a gandirii teologice
politice se afld in societatea omeneascid insasi, in
evaluarea organizarii sociale gi politice ale comunitatilor
umane (comunitati, etnii, popoare, imperii), in instinctele
pe care le manifesta acestea si in istoria pe care o fauresc
si o consemneaza in scris. Teologia politica functioneaza
la  nivelul valorificarii  traditiilor, perceptiilor,
experientelor pe care le-au avut si le au comunitatile
omenesti, informate de cunoasterea mesajului biblic.

In al treilea rand, una dintre sursele importante ale
teologiei politice este chiar individul uman, ca atare, cu
reflectiile si deciziile sale, in singularitatea si capacitatea
sa proprie de analizi si creatie. Intr-un anume fel,
aceasta a treia sursa are elemente din cea dintai resursa
a teologiei politice, din valorile divine, deoarece omul este
o reflectare a fiintei divine, fiind creat dupa chipul si

8  H.C. Thiessen, Prelegeri de Teologie Sistematicd, rev. V.D.

Doerksen, SMR: 1986 (Lectures in Systematic Theology, Grand
Rapids, MI: Eerdmans, 1979). M. J. Erickson, Teologie Crestind,
vols. 1-3, E. Jorj (trad.), Oradea: Cartea Crestind, 1998; W.
Grudem, Teologie sistematicd. Introducere in doctrinele biblice,
trad. Dinu Moga, Paul Negrut (ed.), Oradea: Faclia, 2004 (W.
Grudem, Systematic Theology. An Introduction to Biblical
Doctrine, Leicester, UK: InterVarsity Press, 1994).
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aseméanarea lui Dumnezeu (creativitate, moralitate,
initiativa, ordine, vointa, sentimente, capacitate de a se
raporta social, de a construi comunitate spirituala, etc.).

Pe langa acestea, unul din motivele care au contribuit
la demararea studiului teologiei politice a fost si dorinta
de a sistematiza filosofia iudeo-crestind a istoriei
(divinitatea este interesata, in Biblie, de reguli pentru
conducatori si comunitati, pentru indivizi si popoare;
Iahveh este descris ca impéarat, Mesia — este liderul
eficient profetit, care poate fi preot sau rege sau profet,
sau toate impreund). In Biblie, Dumnezeu, care se
delimiteaza adesea de organizarea si viata politica a unei
tari, in particular de Israel in momentele acestuia de
apostazie — dar si de popoarele razvratite si pagane,
continud sa ramana, totusi, un Dumnezeu al poporului
sdu ales, precum si Dumnezeu al omenirii sale create: El
se dezice adesea de conducéatorii necredinciosi si de
abuzurile lor, de liderii nedrepti si de lipsa lor de
credintd si ascultare, dar El insusi ramane dedicat
poporului pe care l-a ales, credinciosilor sai — in mod
individual, si chiar omenirii, in ansamblu, in calitate de
creatie a sa, prin planurile sale si prin cuvintele sale de
mustrare, dar si de mantuire, prin legamintele sale.
Dumnezeul biblic rdmane, asadar, un Dumnezeu care
continud sa intervina activ in vederea mantuirii rasei
umane, in vederea reconstruirii (transfigurarii) finale a
universului, un Dumnezeu care in timp ce exista in
eternitate, dincolo de timp, intervine in istorie pentru
restaurarea universului creat.

In ce priveste formatul si limbajul adoptat de studiile
de teologie politica, se poate observa ca multi autori au
adoptat un limbaj juridic, fiind ei ingisi de formatie
juridica. Astfel, acestia au fost atrasi in mod natural sa
discute relatia dintre sistemele juridice si cele teologice
ori politice, sd foloseasca ,ordini” (structuri, concepte,
tipuri de clasificari, evaluari) ori principii filosofice
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aseminditoare®. Ideea acestei relatii a fost sugeratd mai
intai de G. W. Leibniz, care considera ca stiintele juridice
si teologia (la autorii de mai tarziu, politica si teologia)
sunt apropiate ca organizare si valori, dar sunt diferite,
respectiv, de stiintele exacte, cum sunt matematica,
fizica, sau de cele practice, cum este medicina®.

De asemeni, se poate observa fapul cd un numar de
ganditori remarcabili in domeniul teologiei politice vin
din comunitatea romano-catolici: Joseph de Maistre;
Jean-Jacques Rousseau; Carl Schmitt; Johann Baptist
Metz; A. Agamben; Johann Baptist Assmann (aceasta
observatie nu implicd faptul cd nu existd autori de
aceeasi valoare, de o altd formatie sau confesiune
religioasa: de exemplu, protestanti: Gottfried W. Leibniz,
Max Weber, Jiirgen Moltmann; sau evrei: Hans Kelsen,
etc.)’.

Privitor la relatia intre Biserica si teologia politica,
sau dintre teologie si politicd, nu se poate lasa deoparte
citatul celebru al lui C. Schmitt, care afirma indraznet o
legatura stransa intre cele doua:

#  Leg#tura dintre viata politicd si istoria stiintelor juridice este

expusd pe larg in H.J. Berman, Law and revolution. The Western

Legal tradition, Cambridge, MA: London 1983.
% G. Leibniz, Nova Methodus, par. 4, 5, citat de C. Schmitt. Titlul
intreg al aceste prime lucréri de matematicé a lui Leibniz, aparute
in Acta Eruditorum, este ‘Nova methodus pro maximis et minimis,
itemque tangentibus, quae nec fractas nec irrationales quantitates
moratur, et singulare pro illis calculi genus’ (O noud metoda
pentru maxime s$i minime, §i pentru tangente, care nu este
impiedicatd de numere fractionale sau irationale, precum si o
maniera remarcabild de a le calcula).

Cateva lucriri majore subliniaza dilemele de tip politic si teologic
niscute pe teritoriul care in mod traditional s-a aflat sub
autoritatea papald, cf. P. Prodi, Il sovrano pontefice. Un corpo e
due anime: la monarchia papale nella prima eta moderna, Bologna
2006, D.K. Van Kley, The Religious Origins of the French
Revolution. From Calvin to the Civil Constitution, 1560-1791, Yale
Univ. Press, New Haven-London 1996; C. Maire, De la cause de
Dieu a la cause de la nation. Le jansénisme au XVIlle siécle, Paris
1998.
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Toate conceptele semnificative ale teoriei moderne
a statului sunt concepte secularizate nu doar din
cauza dezvoltéarii lor istorice — in cursul céreia au
fost transferate din teologie la teoria statului, prin
care, de exemplu, locul lui Dumnezeu cel
atotputernic este luat de legislatorul cel
atotputernic — dar si din cauza structurii lor
sistematice, a cirei recunoastere este necesara din
perspectiva intelegerii sociologice a acestor
aspecte.””

In acest sens clasic (denumit de unii ,sens vechi” al

teologiei politice), teologia politica s-ar ocupa, asadar, de
paralelismul dintre viata politica (de stat) si cugetarea
teologica, adica de paralelismul dintre politica si viata
Bisericii (problematica include subiecte clasice, cum ar fi
relatia dintre auctoritas si potestas, intre regnum si
gubernaculum, dintr-o perspectivd in care, in mod
distinct, referinta religioasa joaca un rol major, fara ca
prin aceasta si fie excluse si alte puncte de vedere, cum
ar fi, de exemplu, cel economic).” Pentru alti autori, din
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C. Schmitt, ,,Political Theology”, in C. Schmitt, Political Theology:
Four Chapters on the Concept of Sovereignity , trans. C. Schmitt si
C. Schwab, Cambridge, MA, MIT Press, 1985 (1922), 36-52, 36. E.
Peterson (1890-1960) a fost cel ce a obiectat, in mod major, fata de
aceasti conceptie asupra teologiei politice. El considera, de fapt, ca
este imposibil sd se vorbeascd despre o teologie politicad de felul
acesta, deoarece Dumnezeu este transcendent si categoriile
existentei sale nu se pot reflecta bine in societatea omeneascéa (E.
Peterson, ,Gottliche Monarchie”, Theologischen Quartalsschrift,
Heft LV (1931), 537-64; idem, Der Monotheismus als politisches
Problem; ein Beitrag zur Geschichte der politischen Theologie im
Imperium Romanum, Leipzig: dJakob Hegner, 1935; idem,
Theologische Traktate, Munich: Kosel Verlag, 1950, 147.

C. Schmitt; Hans Eger, Die ersten Ansdtze zu einer politischen
Theologie in der christlichen Kirche, in ,Deutsche Theologie.
Monatschrift fur die deutsche evangelische Kirche”, nr. 2,
Stuttgart, 1935, pp. 272-281; G. Agamben, Il Regno e la Gloria.
Per una genealogia teologica dell’economia e del governo, Bollati
Boringhieri, Torino 2009 ( Ia ed. 2007); idem, Il sacramento del
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perspectiva istorica, teologia politicd a ajuns sa se ocupe
mai ales cu justificarea teologici a unui sistem politic.?*

Asa cum s-a amintit insd, in a doua jumétate a
secolului 20, are loc o schimbare de paradigma. Ganditori
ca J.B. Metz (discipol al lui Karl Rahner si adept al
steologiei eliberarii sociale”) si Jurgen Moltmann au
inceput sa foloseasca in aceastd perioadda termenul de
,houd teologie politicd” intr-un mod nou, intelegdnd o
teologie a vietii politice prezente, o teologie aplicata, o
teologie a libertatilor si demnitatii umane, o teologie
post-idealista si post-iluminista, preocupata de concret si
detaliu, nu doar de macrostructuri sociale si principii, o
teologie politicd ce nu transcende istoria, ci care se
circumscrie acesteia.”

In mod alternativ, pentru o alti categorie de autori,
crestinismul nu poate admite, ca atare, o ,teologie

potere. Il giuramento politico nella storia costituzionale

dell’Occidente, I1 Mulino, Bologna 1992.

Cf. E. Peterson, Kaiser Augustus im Urteil des antiken
Christentums. Ein Beitrag zur Geschichte der politischenTheologie,
Kempten-Miinchen, 1933, pp. 289-299.

% J. B. Metz, A Passion for God: The Mystical-Political Dimension
of Christianity, edited and translated, with an introduction by J.
Matthew Ashley, New York: Paulist Press, 1998, 23—25; apropiat
de observatiile lui Metz, Moltmann a explorat si el noile sensuri
ale teologiei politice notdnd cd “Political theology, in our opinion,
no longer implies only theology and politics, church and state.
Rather, responsible theology must become aware of an inherent
political dimension in itself and in church life. On the other hand,
political theology does not reduce everything to politics (C.
Schmitt) nor does it submit theology and the church to the terms
and requirements of state policy.” J. Moltmann, “The Cross and
Civil Religion”, in Religion and Political Society (New York:
Harper & Row, 1972), 18-19. The original article, “Political
Theology,” appears in Theology Today 28 no. 1 (April 1971) 6-23,;
cf. Arne Rasmussen, The Church as Polis: From Political Theology
to Theological Politics as Exemplified by Jiirgen Moltmann and
Stanley Hauerwas (Notre Dame: University of Notre Dame Press,
1995); Kuno Fiissel, Teologia politica, in Die Heissen Eisen von A
bis Z, Johannes Bauer, Verlag, Graz, Austria, it.transl. Dizionario
Teologico, Cittadela Editrice, Rome, 1974, pp. 736-743.
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politica”, deoarece interesul in viata cetatii nu poate
creea capitole noi in teologie, precum nici interesul
teologic nu poate transfera adevarurile religioase in
guvernare; de aceea, potrivit lor ar fi mai indicat sa se
vorbeasca despre o ,metapolitici” teologica, decat de o
,teologie politica”.*®

Inainte de intra in analiza propriu-zisi a teologiei
politice a Noului Testament, adica a principiilor teologice
pe care crestinii din primul secol se viad chemati sa le
aplice in gandirea si actiunea lor sociald si politica, ar
merita discutat in ce masura valorile politice si teologice
ale unui teolog — sau politician, pot fi conditionate sau
generate, intr-o anumita masura, de apartenenta acestei
persoane la teologia si structurile Bisericii careia ii
apartine sau pe care o simpatizeaza. De exemplu, este
cumva, pentru un crestin Romano-catolic, mai usor sa
conceapa ideea unei conduceri centralizate, poate chiar
dictatura, ca urmare a faptului ca acceppta o cunducere
centralizata in cadrul Bisericii? Este mai usor, pentru o
persoanid din cadrul aceleeasi traditii, sd& gandeasca o
politicad religioasd — bisericeasca favorabila -claselor
exploatate, de tipul experimentului catolic in continentul
sud-american prin care s-a incurajat miscarea de
eliberare social?”’

%  Andreas Marxen, Das Problem der Analogie zwischen den

Seinsstrukturen der grossen Gemeinschaften, dargestellt im
engeren Anschluss an die Schriften von Karl Schmitt und Erik
Peterson, Wirtzburg, 1938. Conform lui Marxen termenul
,metapoliticd” ar fi mai potrivit decat termenul ,teologie politica”.
Teologia eliberarii sociale este un termen folosit de Gustavo
Guttierez, un preot catolic din Peru, in 1973, prin care intelegea ca
Biserica trebuie si se concentreze asupra eliberérii oamenilor din
sdracie si de sub exploatare. Teologia eliberarii a fost partial
inspiratd de Conciliul Vatican 2 si de enciclica papala din 1967,
Populorum progressio, avind multe semne ci este o preocupare
»,de sus in jos” in interiorul Bisericii Romano-catolice (in acelasi
timp, ele aduceau o interesantd instabilitate politicad in apropierea
Americii de Nord). Vizavi de teologia politici si valorile ei
(structuri, principii, etc.), se poate observa cd aceste tari ale
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Ar putea fi, in continuare, mai usor pentru un
politician de traditie protestanta sa inteleagd sau sa
sprijine  democratia si  federalismul, autonomia,
subsidiaritatea®? In acest context ar fi interesant de
discutat ce polarizari existd in cadrul modelelor de
teologie politica spre care se pot indrepta cercetatorii din
spatiul est-european, precum si modele de organizare
sociala si politici pe care le poate inspira Ortodoxia
rasariteana.

In ce priveste literatura de limbad roméana, scrierile de
teologie politica par orientate mai mult asupra aspectelor
istorice ale relatiei politice dintre stat si Bisericile
ortodoxe risaritene (istoria imperiului Bizantin),” iar in

Americii Latine in care s-a dezvoltat teologia eliberérii sociale
sunt preponderent catolice (Peru, Brazilia, Uruguay, Argentina,
Bolivia, etc.). Printre conducétorii cunoscuti ai acestei misgcéari
teologice s-au numérat Gutierrez, Leonardo Boff (Brazilia), si

Juan L. Segundo (Uruguay). Amploarea miscarii si pierderea
controlului asupra ei au facut ca Vaticanul séi il cenzureze pe Boff
in 1985 si sd accepte doar o forma moderatd a miscarii. De fapt,
odaté cu aceasta teologie mai apéruse si un alt fenomen secundar:
neoprotestantismul care incurajeazid descentralizarea Bisericii
incepuse sd ia avant considerabil in America Latin& (indeosebi
Bisericile baptiste gi penticostale). Vezi Crowley Michael,
yopiritual Winds over a Cultural Sea: Grass-roots Patterns in
Latin America”, Religion, vol. 28/3 1998, 257-270. Vezi si David
Stoll, Is Latin America Turning Protestant? Berkeley, CA:
University of California Press, 1990; J. Sépulveda, ,El
Crecimiento del movimiento Pentecostal en America Latina”, in
Carmelo Alvarez (ed.), Pentecostalismo y Liberacion: Una
Experiencia Latino-americano, San Jose: Costa Rica, 1992, 77.
Conform papei Ioan Paul II, temelia invataturii sociale catolice se
sprijina pe pietrele de temelie ale demnitatii umane, solidaritatii
si subsidiaritatii (Apostolic Exhortation, Ecclesia in America, 1999,
55).

Adrian Gabor, Biserica si Stat in timpul lui Teodosie cel Mare,
Bucuresti: Ed. Bizantina, 2003; idem, Biserica si Statul in primele
patru secole, Ed. Sofia, Bucuresti: 2003; Costion Nicolescu,
Teologul in cetate, Pdrintele Staniloae in aria politicii, Bucuresti:
Christiana, 2003; Ovidiu Panaite, ,,The political theology during
the Constantine dynasty. Criteria concerning the church-state
relationship for a pluralist society”, teza doctorat, Universitatea
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ultimile doua secole asupra relatiei dintre stat si Biserica
Ortodoxda Roméana, asupra relatiei Biserici — regim
comunist, in secolul 20, si asupra aspectelor prezente ale
cooperdrii stat — Biserica®.

In acest context, s-a atras atentia cad relatia intre
teologie si politica s-a simtit in Romania mai ales sub
forma identificarii Bisericii cu natiunea (un fenomen
intalnit si la sarbi si bulgari, de altfel, si partial, la
rusi).®’ Biserica rdméne a fost legati de stat prin
Constitutiile din 1923, 1938, 1991, unde i se consfinteste
caracterul de ,Biserica nationala” (Constitutiile din 1866,
1923 si 1938 o proclamau ,religiune dominantd a
Statului Roméan” (art. 21), sau, respectiv, ,biserica

,Lucian Blaga” — Sibiu, Facultatea de teologie ortodoxa, 2009. Vezi
un rezumat in limba englez4,
http://doctorate.ulbsibiu.ro/obj/documents/rez-eng-panaite.pdf.
8 Liviu Stan, Relatiile dintre Bisericd si Stat-studiu istorico-juridic,
in ,,Ortodoxia”, an IV, 1952, nr. 3-4, iulie - decembrie, pp. 353-461;
Ioan Vasile Leb, Bisericd si implicare, Limes Publ. House , Cluj,
2000; Idem, Biserica in acfiune, Limes Publ. House, Cluj, 2001,
Daniel Barbu: ,Subsidiaritate, democratie crestind si ortodoxie”,
Provincia I, nr. 5, septembrie 2000, pp. 3-4; reprodus in Provincia
2000. Antologie, Editura Pro Europa, Targu Mures, 2001, pp. 158-
166; Teologie si politicd de la Sfintii Parinfi la Europa Unitd, vol.
coord. de Miruna Tataru Cizdban, Anastasia, Bucuresti, 2004; Un
suflet pentru Europa. Dimensiunea religioasd a unui proiect
politic, volume coordinated by Radu Carp, Anastasia Publ. House,
Bucuresti, 2005; Gdndirea sociald a Bisericii, volume realized and
prezented by Ioan I. Icid jr. and Germano Marani, Deisis, Sibiu,
2000; Teodor Baconsky, Puterea schismei, Anastasia, Bucuresti,
2001; Radu Preda, Biserica in Stat, o invitafie la dezbatere,
Scripta, Cluj, 1999; Bisericd — Stat - Societate - documentafia
conferingei Academiei Evanghelice Transilvania (AET) in
colaborare cu AIDRom, seria Academia, vol. 1, Sibiu, 2003.
Lavinia Stan si Lucian Turcescu, Religion and Politics in Post-
Comunist Romania, New York, NY: Oxford University Press,
2007,
Daniel Barbu: ,,Subsidiaritate, democratie crestina si ortodoxie”,
Provincia I, nr. 5, septembrie 2000, pp. 3-4; reprodus in Provincia
2000. Antologie, Editura Pro Europa, Targu Mures, 2001, 158-166.
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dominanta in Statul roman” (art. 22, art. 19), ori chiar
,Biserica romaneasca”:

Pare ca statutul juridic discriminatoriu de biserica
nationald este pentru ea indispensabil: ierarhia are
absolutad nevoie de o noua confirmare a faptului ca
Ortodoxia pe care o reprezinti este o lege, nu o
credintd [subl.mea, OB]. Daca aceasta recunoastere
1 se va refuza, Biserica Ortodoxd Roméana se va
simti parasitd de stat®...

Lucrarea de fatid va incerca sa se indeparteze de
subiectele abordate, curent, in literatura politica
-teologica de limba roméana, focalizdndu-se pe o alta zona
de interes, anume pe teologia politica asociatd Noului
Testament si primului secol dH.

3.3 Coerenta narativa: teologie, politica si psihologie

Dupd cum arata cercetarile si analizele, teologia si
politica au in comun nu doar elemente de interes si de
limbaj, ci si elemente de psihologia relatiilor si a actiunii
umane. Legaturile intre teologie si politica se regasesc, in
continuare, si la un nivel mai putin asteptat, anume la
nivelul naratiunii si al coerentei narative, doua concepte
intalnite de obicei in studiile literare si de psihologie.

In general, in literaturs, naratiunea este definiti ca
expunere, ca relatare a unor fapte; ca povestire, ca forma
de expunere specificd genului epic. Sensul cu care este
folositd in teologia politici este sensul de ideologie
coerentd, de viziune de viatd, de construct conceptual,
realist sau idealist, de ansamblu de idei si simboluri care
se interconecteaza si care pot comunica unui receptor o
conceptie globald despre lume si viatd, un univers de
valori coerente cu care acesta se poate identifica si de

62 Barbu: ,Subsidiaritate”, 3-4.
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unde, in final, isi va extrage motivatiile si deciziile de
actiune (un sens intalnit mai degraba in studiile de
psihologie). Acest al doilea sens s-a impus in a doua
jumatate a secolului 20 cind, prelucrdnd anumite
abordari din teoria literaturii (cf. J. Derrida), psihologii
au afirmat din ce mai mult nevoia unei abordari
ysharative” a recuperarii psihice a unei persoane, adica a
capacitatii sale de a se integra intr-o conceptie de viata,
potrivit cdreia isi intelege si organizeazd episoadele,
actiunile, relatarile, intelegerea despre cauzalitate si
despre devenire®.

Pe fondul relativizarii si pragmatizarii comunicarii
politice, in general, in lumea partidelor si a programelor
politice s-a sesizat, incepand din anii 1990, importanta
yharatiunii”, a conceptului de ansamblu, de ,mit”, pe care
liderii il comunica cetatenilor si prin care cetatenii percep
portretul liderilor. Astfel, lideri cum sunt R. Reagan, M.
Thatcher, au inceput sa 1isi conceptualizeze si sa 1isi
,mitizeze” stilul de conducere, tipul de politica, lansand
termeni si curente economice si politice sub denumiri
sugestive de tip ,,reaganics” si ,thatcherism”. Standardele
comunicéarii publice au inceput sd se bazeze nu doar pe
idei si strategii, ci si pe ,atmosfera” si etos, pe natura
captivanta a epopeii (naratiunii) oferite ascultatorului, cu
invitatia si promisiunea ca si destinul acestuia poate
intra in noua aventura, poate fi parte din noul proiect
economico-social.

Efectele durabile ale unei astfel de conceptualizari
politice si ale credrii unor simboluri de tip ,blogo”
publicitar, de ,marcd” pentru anumite persoane sau
pentru anumite pachete de méasuri politice, in demersul
de comunicare a mesajului politic, nu au trecut
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T.R. Sarbin, ,,The Narrative as a Root Metaphor for Psychology”,

in T.R. Sarbin (ed.) Narrative Psychology: The Storied Nature of
Human Conduct, New York: Praeger, 1986; Cf. si Sarbin, ,The
Narrative Quality of Action”, comunicare tinutd la Western
Psychological Association Convention, Reno, Nevada, April 29,
1989.
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neobservate in randurile opozitiei. Astfel, T. Blair si
consilierii sdi au incercat imitarea i contrarea acestor
conceptualizari pentru a aduce partidul laburist la
conducere, in 1997, si in felul acesta, s-a ajuns la
folosirea ideii de ,New Labour” (noul partid laburist,
noua viziune laburista), care inainte de orice explicitare,
oferea un cadru vazut ca un cadru progresist, un nou
context, o atitudine dinamicid de decodificare a
demersului politic.* Intr-un mod similar, B.H. Obama si-
a bazat si el campania electorala pe ideea schimbarii
societatii, idee ilustrata prin sloganul ,,Change!”, precum
si pe afirmarea posibilitdatii depline a unei astfel de
schimbari, a oportunitatii ei, in care scop s-a folosit un
alt slogan, extrem de pozitiv si dinamic: ,Yes, we can!”
(,da, noi putem!”). Seria simbolurilor imagistice nu s-a
oprit aici: deoarece s-a dorit maximizarea efectului
publicistic in cadrul tinerilor consumatori de internet si
retele de socializare de tip HI5 sau Facebook, or Twitter,
s-a recurs la folosirea de numeroase spoturi publicitare,
foto-montaje, comercializare de céani, tricouri, si alte
tipuri de souveniruri, de memorabilia. Tehnica aceasta
nu a trecut neobservata nici pe malurile Dambovitei si,
astfel, politicienii au invadat masiv lumea blogurilor si a
retelelor de socializare pe internet, ca factor activ si
alternativ de comunicare a mesajului politic. Batalia
aceasta a fost la fel de importantd ca si cea dusa in
cadrul principalelor mijloace mass-media, cum sunt
ziarele, radioul si programele tv.

In toate aceste situatii, nu s-a urmérit doar
prezentarea unei persoane, a unui candidat, ci
prezentarea si promovarea unui psuche (a unei stari
mintale, sufletesti), a unei conceptii, a unui mit, a unei
imagini. Acest fel de ,poveste” este naratiunea despre
care s-a discutat mai sus, o naratiune inteleasca ca
ideologie, ca etos, in calitate de cheie hermeneutica si de

6 P. Oborne, The Rise of Political Lying, London: Free Press, 2005.
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cadru hermeneutic pentru un discurs dat. In aceastd
acceptiune, naratiunea este un cadru psihologic, o
istorisire idealizatd, aproape miticd, ce este furnizata
populatiei, astfel incat aceasta sa se identifice cu ea si de
unde, in final, sa isi derive idealul, planul de actiune.
Naratiune este aici inteleasd ca simbolistica, ori
imagistica, ori coerenta psihologica ideald, a discursului
de valori.

Din acest punct de vedere, se poate observa ca teologia
biblica este, si ea, narativa prin excelenta. Astfel, Israelul
modern isi sustine dreptul istoric de a poseda teritoriul
sau palestinian, prin apelul la naratiunea biblica a
chemarii lui Avraam de cdatre Dumnezeu, ca sa vina si sa
locuiasca in Canaan. Aceastd naratiune functioneaza ca
un simbol ideologic, ca o istorie de drept divin cu care
evreili contemporani se pot identifica, cu care se poate
activa comportamentul lor patriotic, sau cu care pot fi
exacerbate manifestarile de tip nationalist.

Intr-un alt exemplu de imagologie narativa, eliberarea
de sub jugul filistenilor, prin conducerea lui Samson, a
creat un simbol national extrem de puternic. Simbolul lui
Samson, un fel de Heracles evreu — sau de Odysseu
(Ulise) evreu, a devenit sursa unei ideologii extrem de
influente in lupta impotriva oricarei ocupatii, asa cum, pe
de alta parte, a devenit si parabola etica. Paradigmele
eliberarii includ, bineinteles, istoriile unor personaje ca
Moise, Ghedeon, precum si pe cele ale regalitatii
victorioase, ale expansiunii imparatiei — vazuta ca
impéaratie a lui Iahveh, intre care se numara vietile si
portretele unor regi vestiti ai antichitatii evreiesti, cum
sunt David, Solomon, Iosia, etc.

In cadrul traditiei culturale europene opereazi, de
fapt, un numar destul de mare de asemenea paradigme
biblice. De exemplu, o paradigma ilustrata la nivel
popular roméanesc de zicala ,buturuga mica rastoarna
carul mare” este ilustrata cu mult succes, la nivel cult, de
paradigma confruntarii inegale, dar victorioase, dintre
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David si Goliat; intr-un alt exemplu biblic, relatarea
despre triadarea lui Hristos de catre Iuda, furnizeaza
paradigma clasicd a tradarii printr-un prieten; tot asa,
naratiunea despre Moise si plecarea din Egipt a
poporului Israel, a furnizat paradigma conducerii de
succes, cu viziune, in ciuda dificultatilor, si cu aprobare
(chemare) divind. Verificarea  autenticitatii  si
conformitatii esentiale este ilustratd prin istorisirea
despre testarea efraimitilor fugari cu parola SIBOLET,
pe care nu o puteau pronunta ca restul evreilor si o
rosteau SIBOLET (Jud. 12:5-7). O alta formula uzitata in
,vocea adevaratd a lui lacov”, o referire la faptul ca
patriarhul Iacov s-a dat drept fratele sau, Esau, iar
parintele lor, Isaac, nevazéator din cauza batranetii, fiind
in dubiu, a dat glas celebrei dileme: ,Glasul este glasul
lui Iacov, dar mainile sunt mainile lui Esau” (Gen.
27:22). Lista exemplelor poate continua cu usurinta.

Credinta crestini, astfel, nu este construitia in jurul
unor precepte lansate de vreun stralucit teoretician sau
profet, ci ea este legatd de dramatismul unor vieti
complete, impresionante, prin care Dumnezeu s-a
revelat, de anumite persoane si vieti remarcabile,
incercate cu necazuri si suferintd, dar adesea si
rasplatite cu 1impliniri deosebite, iar in final, cu
recunoastere divina; dintre ele, bineinteles, se remarca in
mod fundamental viata inegalabild, de la nastere
(intrupare) la patimirea pe cruce, de la suferinta si pana
la victoria invierii gi inaltarii la ceruri, a Mantuitorului
Isus Hristos.

Ca paradigma, viata lui Isus prezinta multe elemente
devenite esentiale pentru psyche-ul sau ethos-ul politic
european, pentru cultura de tip european, cum ar fi
legatura profetica dintre trecut si viitor (tema implinirii
profetiilor, a unui viitor bazat pe profetiile mesianice si
pe mesajul Apocalipsei); tema copilului providential
(nasterea lui Isus, afirmarea precocitatii sale - Isus la 12
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ani in Templu, confirmarea la botez, la Muntele
Schimbarii la fata, etc); tema liderului insotit de ucenici
(12 apostoli, 70-72 de ucenici, de cei vindecati si deveniti
recunoscatori etc.); tema tradarii si singuratatii; tema
crucii si a suferintei sacrificiale care ii méantuieste pe
altii; tema invierii, a victoriei finale. In timp ce, asa cum
nu o data au afirmat teologii, forta clasici a
crestinismului este implinirea unei relatii de credinta cu
Isus, mantuitorul cel viu de-a pururi, glorificat la dreapta
Tatéalui, se observa ca la nivel discursiv, cultural, nimeni
nu poate nega importanta paradigmatica a vietii lui, a
acestei ,naratiuni” ideale, in coerenta careia se intretese
coerenta destinelor individuale si colective ale oamenilor,
impreuna cu destinul intregului Univers.

Pe ansamblu, seria paradigmelor relevante din
Vechiul Testament si din Noul Testament realizeaza o
tranzitie majora intre arhetip si eschatip, conturand
asteptarile eschatologice ale omenirii.®

Teologia biblici are o conexiune directd, asadar, cu
gandirea politicd, prin importanta paradigmelor, a
naratiunii integratoare, a constructului ideologic si
teologic care isi invita cititorul sa opteze pentru el, sa se
identifice cu el. Teoria politicii nu poate face abstractie de
teologie si de naratiunile ei biblice, pentru ca aici se
regasesc simbolurile fundamentale ale propriului discurs
european, de traditie crestina.

3.4 Continutul politic al teologiei NT

Teologia politici a Noului Testament ar putea folosi,
astfel, etosul biblic ca sd medieze si sa recreeze reteaua
relatiilor dintre cetatea lui Dumnezeu si cetatea lumii,
atat pentru scopul convietuirii in saeculum, cat si pentru
motivul unei marturii cAt mai vii despre esenta
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imparatiei lui Dumnezeu. Ea ar incerca, in acelasi timp,
nu doar si gaseascd raspunsuri pentru nevoile si
interesele individuale, private, cat sa le ia in calcul pe
acestea alaturi de cele generale ale comunitatii. J.B.
Metz noteaza, astfel, ca ,promisiunile centrale ale
domniei lui Dumnezeu privitoare la libertate, pace,
dreptate, impéacare, nu pot fi reduse in mod radical la
nivelul unor interese private. Ele nu pot fi in intregime
interiorizate si spiritualizate ca dorinte persoale dupa
pace si libertate”. Cu alte cuvinte, teologia politici
incearca sa readuca in atentie perspectiva divina asupra
relatiei dintre interesul privat si cel colectiv, incercand o
sinteza intre oikos (casa) si polis (cetatea), ceea ce este
vazut ca una din slujirile si chemarile remarcabile ale
ekklesiei, ale Bisericii.®” Complexul hibrid oikos-polis
reprezintd o reasezare a intereselor si principiilor, in
concordantda cu vointa divind si  perspectivele
eschatologice divine. In acest cadru se redefinesc
responsabilitatile barbatilor si femeilor, ale parintilor si
copiilor, ale patronilor si angajatilor, ale conducatorilor si
ale celor condusi, conceptia despre viitor (eschatologia),
etc., toate reprezentidnd teme importante ale Noului
Testament.

Printre subiectele majore ce vor fi luate in considerare
in cadrul acestui studiu de teologie politica a Noului
Testament se numara, astfel, tema poporului lui
Dumnezeu (antropologie biblica, teologia despre Israel ca
popor al Dumnezeu; teologia despre Biserica - ekklesia,
vazuta ca nou popor al lui Dumnezeu); importanta cetatii
si a capitalei (Ierusalim, polis si metropolis, teologia
cetatii si a capitalei); geografia ideologicd si imparatia
divina (basileia tou theou, imperium; viziunea despre
imperiu si gandirea apocalipticd; monarhie, judecatori,

8 Metz, ,Political Theology”, 36.

6 Bernd Wannenwetsch, , The Political Worship of the Church. A
Critical and Empowering Practice”, Modern Theology 12 (1996)
269-299.
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pastori); relatiile sociale-economice in societate si in
familie (relatii saraci — bogati; angajati - patroni, sot-
sotie, parinti-copii; coduri de laudd si onoare; relatii
ierarhice; ; relatia intre stat si cetatenii crestini); relatia
dintre eschatologie si ideologie (speranta in inviere si
comportamentul social; curajul mesianic si implicarea
politica); relatia dintre evanghelie si marturia sociala
(crestinul si societatea pagana; tema confruntarilor si
tema marturiei).

In esentd, intrebarea la care doreste si rdspundi
aceasta analiza a teologiei politice a Noului Testament
este in ce masura principiile teologice ale Noului
Testament contin concepte politice de care poate tine
seama Biserica astazi, sau crestinii implicati in politica,
pentru a intelege rolul comunitatilor crestine in stat, in
lumea pluralista prezenta, pentru a fi activi si eficienti in
acest rol. In cuvintele lui Bretherton, pentru a avea o
Biserica activa si eficientd sunt importante relatiile
dintre crestinism, identitate si localizare spatio-
temporald, precum si relatiile dintre dintre Biserica,
societate civild, piatd, si stat.®® Sau, este important cum
va putea sa actioneze Biserica, pe baza acestor principii,
asa incat sd medieze si sa negocieze o viatd comuna cu
celelalte componente ne-crestine ale societatii, in raport
cu statul si cu piata, intervenind prin implicare ecclesiala
specificd.®® Biserica nu are nevoie si se identifice cu un
sistem politic specific (cum, de exemplu, argumentau
Jacques Maritain, Reinhold Niebuhr i altii, la mijocul
secolului 20, ca existd o compatibilitate evidenta intre
democratia liberald si crestinism, precum si o
incompatibilitate clara intre crestinism si totalitarianism
ori intre crestinism si liberalismul secular).” Biserica ar
trebui sd aibe propria ei viziune despre rezolvarea
problemelor sociale si politice (S. Hauerwas).

% Bretherton, Christianity & Contemporary Politics, 1.

Bretherton, Christianity & Contemporary Politics,17.
Bretherton, Christianity & Contemporary Politics,16-17.
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De fapt, aceasta este si imaginea Bisericii in Noul
Testament. Biserica primara se vede parte a unui
imperiu uriag, pdgdn — ca si Israelul, altadata, in
diversele sale exiluri in cetatile si imparatiile pagane ale
lumeii etape ale sirurilor sale de exiluri (in Egipt, in
Babilon, in Ninive, sub persani, sub sirieni si sub romani)

S-ar putea, din acest punct de vedere, sa se observe ca
in ciuda vehiculéarii intense, in ultimile decenii, a ideii ca
societatea se indreapta ireversibil spre secularizare, sa se
constate ca in prezent se traieste la fel de intens religios,
ca oricand altcandva in istorie, si ca societatea prezinta
un tablou pluralist, aproape de cel al lumii din primul
secol dH.” Compatibilitatea dintre conceptia Noului
Testament si lumea contemporana s-ar putea, asadar, sa
fie mult mai mare decéat s-ar intrezari la prima vedere.

Continutul teologic al NT (cu invatatura sa despre
Trinitate, creatie, hristologie, ispasire, spirit, Biserica,
escatologie) are implicatii politice importante (invatatura
despre Trinitate sugereazd modele de conducere, de
divizare gi raportare a puterii, valori etice, paradigme de
organizare; informatiile despre creatie confera valoare si
identitate omului, lumii inconjuratoare; invataturile
despre hristologie vorbesc despre implicarea divinitatii in
lumea creata prin intruparea Fiului lui Dumnezeu ca om,
Isus Hristos, reproiecteaza destinul umanitatii si al lumii
create, redimensioneaza notiunea de slujire, de jertfs;
cele despre ispasire — mantuire prin jertfa salvatoare a
Mantuitorului, aduc concepte majore despre cauza
raului, despre starea prezentd a umanitatii si
perspectivele de viitor; intelegerea lumii spirituale vizavi
de lumea materiala descrie un spatiu mai larg pentru
definirea vietii, in general, si a valorilor umane, in
special; invatdatura despre Biserici — despre omenirea

™ P.L. Berger (ed), The Desecularization of the World:Resurgent
Religion and World Politics, Grand Rapids, MI: William B.
Eerdmans Publishing Co., 1999; R. Star, ,Secularization, RIP”,
Sociology of Religion, 1999, 60.3, 249-273 (Secularizarea? -
odihneascéi-se in pace... RIP, Rest In Peace).
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salvatd organizati in Impé#rdtia lui Dumnezeu si in
Biserica (impreund cu Israel) redefineste paradigmele
corporatiste ale wumanitatii, viata sociald, teologia
natiunilor; in fine, cele despre eschatologie — viziunea
despre viitor si drumul spre acest viitor, remodeleaza
valorile si atitudinile etice si politice ale prezentului, in
functie de felul de viitor asteptat).

3.5 Problema formei si a fondului in teologia politica

Studiul teologiei politice a Noului Testament este
interesant si din alt punct de vedere. El atrage atentia ca
teoriile politice dezvoltate in lumea vestica, valorile
democratice, doctrinele politice in asamblul lor, pot fi
adoptate si folosite in unele state ca un fel de ,,forma fara
fond”, anume acolo unde nu existd un fundament
traditional crestin al filosofiei politice. Intrucat teologicul
impregneazi mai bine socialul decat politicul, se poate
spune ca teologicul este cel care formeaza prima baza
ideologica pentru gandirea politica.

Se realizeaza astfel ideea ca, pentru a promova politici
comune la nivel global, este necesar sa se asigure un fond
de dialog teologic si filosofic preliminar. Studiul teologiei
politice a NT furnizeaza, astfel, si o baza pentru
cunoasterea, prin paralelism, a altor fundamente politice,
a altor teologii politice, bazate pe alte fundamente
teologice, necrestine.

Desi pana aici a fost amintit numai crestinismul,
trebuie spus cd, in principiul, se poate face o teologie
politicd si din perspectiva iudaismului, a islamului, a
budismului, a hinduismului, etc., din perspectiva fiecarei
religii care si-a impletit dezvoltarea si viata de inchinare
cu cea de organizare a societatii. Cel putin la nivelul
iudaismului si al islamului existd numeroase studii
punctuale de teologie politicad. Se poate pune, in acelasi
timp, si intrebarea in ce méasura teologiile politice de tip
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islamic sau hindus pot favoriza, si ele, anumite linii
politice, anumite perspective statale, etice, etnice, sociale,
etc., si in ce masura existenta a unor diverse teologii
politice poate fi o bazi pentru o teorie politici globald.™

In ce priveste lucrarea de fat4, ea se orienteazi in mod
clar pe analiza teologiei biblice a Noului Testament, o
perspectiva de traditie crestina declarata.

Ca metod4, se va analiza mai intai contextul politic si
social al lumii Noului Testament (iudaic, greco-roman,;
crestin timpuriu), cu parcurgerea textelor semnificative
din NT si a unor pagini de literaturda secundara. Apoi,
analiza va continua imbinand perspectivele sincronice
(comparatii intre culturile antice majore si mesajul
crestin) si a celor diacronice (perceperea nuantelor
teologice dezvoltate in timp, in cadrul gandirii crestine
timpurii). Perioada generala avuta in vedere acopera anii
150 iH - 150 dH.

" De exemplu, conform P.O. Espejo, in ciuda observirii unui anume
paralelism intre gtiintele juridice si politice si cele teologice, din
punct de vedere istoric si structural (ceea ce s-ar putea numi
structuralism politic; theological structuralism), acest paralelism
nu este esential, ¢ci mai degrabs unul functional. In al doilea rand,
paralelismul dintre cele doud s-ar datora presupozitiilor comune,
adicé folosirii, in aria de civilizatie de tip european, iudeo-crestin,
a unui concept de ,ordine” similar celui folosit in teologie
(theological ordering). Cu alte cuvinte, dacd s-ar adopta alte
conventii despre ordinea sociald, ideologicd, economicd, s-ar
ajunge la alte teorii politice, care nu mai sunt la fel de teologice ca
cele actuale, prezente. Astfel de afirmatii nu probeazi insi decat
cd teologia politicd meritd studiatd din punct de vedere al
fundamentelor gandirii teologice europene, ca parte din
mostenirea acestei civilizatii si poate fi mai putin clara, sau
diferitd, pentru teoriile politice niscute in contextul altui tip de
gandire. Cf. P. O. Espejo, ,Does Political Theology Entail
Decisionism? On the Relation of the concept of Sovereignty to
different conceptions of God in Christianity”, Paper presented at
the annual meeting of the American Political Science Association,
Hyatt Regency Chicago and the Sheraton Chicago Hotel and
Towers, Chicago, IL; 30 August, 2007;
http://www.allacademic.com, 24.01.2010.
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Capitolul 4. Repere apocaliptice: Legamantul

Teologiile Vechiului si Noului Testament au in comun
cateva concepte majore care isi au originea in istoria
anticdi si prezintd numeroase corespondente cu
civilizatiile vechi din Orientul apropiat. Printre ele poate
fi amintit tiparul aliantelor politice (tiparul covenantal),
deoarece conceptul de legamant std la baza relatiilor
economice si politice orientale si, de asemeni, si la baza
teologiei care descrie relatia dintre om — Dumnezeu.
Conceptul de legaméant este unul cuprinzator deoarece,
dacad are anvergura globala, universala, atunci are si
dimensiuni si semnificatii apocaliptice.

Alaturi de teologia si conotatiile politice ale
legdmantului, s-a dezvoltat si o serie de simboluri
specifice, asociate, cum ar fi pentru Israel, in Vechiul
Testament: tara - teritoriul, circumcizia (semnul
legaméantului), Tora — adica Legea (sau Scriptura, in
general); iar pentru crestini: botezul, euharistia,
Scriptura integralda (Vechiul si Noul Testament). La
acestea se pot adiuga diverse discutii si perspective
istorice bazate pe notiunile de revelatie si drept divin.

4.1 Importanta Legamantului

Destul de devreme in istorie, s-a observat ca pentru o
eficientd i responsabild organizare a societatii este
esentiald ideea de legdmant sau de aliantd — ori de
testament. Angajarea persoanei umane sau a
comunitatilor in relatii bazate pe legdméant este o
caracteristici majorda a umanitéatii care se intalneste la
diverse niveluri, in céasatorie, in relatii economice, in
viata religioasa, in relatiile politice.
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La nivel politic, legiméntul reprezenta, cel mai
adesea, o intelegere intre un suzeran si un vasal (desi nu
este exclusa in nici un fel intelegerea dintre egali), cu
stipularea responsabilitatilor fiecarei parti si cu intarirea
acestor indatoriri prin jurdminte de maxima tarie (unele
implicau pedepse aspre sau interventii divine, pierderi
grele sau chiar moartea, in caz de nerespectare).”

Structura unui legdmant in Orientul Apropiat este
bine ilustratd in documentele hittite din mileniul doi iH,
iar in Biblie, in legdmantul dintre divinitate si poporul
Israel, mijlocit de Moise pe muntele Sinai din desertul
Arabiei (cf. Deuteronom 11); de asemeni, este destul de
bine ilustrat si in cazul altor legadminte biblice cum ar fi
legdmantul lui Dumnezeu cu Noe, cu Avraam, Isaac,
Iacov, cu David, etc. Legaméantul politic antic avea, in
esentd, urméitoarele parti:™

1. Preambul — precizarea participantilor

2. Prolog — prezentarea subiectului, a relatiei majore
aflate in discutie

3. Conditii — legi, reguli, coduri de comportament

4. Anexe si clauze secundare — locul si modul in
care va fi pastrat actul legaméantului; referinte
generale

5. Martori — notati pentru a da autoritate actului;
adesea aici erau incluse diverse zeititi.”

" Studiile lui M.G. Kline (1922-2007) au fost hotdratoare in aceastd
privinta, cf. Kline, The Structure of Biblical Authority, Grand
Rapids, MI: Eerdmans, 1972, 2nd ed., rev. 1975, 1989; idem,
Kingdom Prologue. Genesis Foundations for a Covenantal
Worldview, South Hamilton, MA: Wipf and Stock; vol.1; 1981;
vol.2: 1983; vol.3, 1986; J. Bright, A History of Israel (London:
SCM, 1991), 148-162; J. Gilbert si R. Girard, ,Legdmant”, in X.
Leon-Dufour et al (eds), Vocabular de teologie biblica (Bucuresti:
Ed. Arh. R-C, 2001), 356-362; Vezi si ,covenant”, in L. Ryken et al
(eds), Dictionary of Biblical Imagery, Leicester: IVP, 1998, 176-
178.

"™ Bright, History, 150-151.
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6. Sanctiuni — binecuvantari si blesteme (invocarea
divinului si a magiei, pentru a impune actul semnat
prin atractivitatea rasplatirii sau de teama pedepsei)
7. Semnare solemna si juraminte

8. Contra-masuri politice (actiuni militare, pedepse)

Aceste elemente se regidsesc partial in diverse texte
biblice, mai ales in cartea Deuteronom, dupid cum
urmeaza:

Preambul (cf Deut. 1:1-4)

Prolog istoric (cf. Deut. 1:5-3:29)

Conditii (cf. Deut. 4-26)

Anexe si clauze (cf. Deut. 27)

Sanctiuni: blesteme si binecuvantari (cf. Deut. 28;
31-34).

Conform detaliilor de mai sus, este interesant ca in
descrierea legaturii intre divinitate si om Biblia se
foloseste de un limbaj comun cu cel al vietii politice. In
acest context se poate pune intrebarea daca autoritatea
divind este inteleasad in termeni politici de catre om, la
nivelul la care se afla acesta, si daca Dumnezeu foloseste
astfel de paradigme vorbindu-i pe intelesul sau, sau daca
nu cumva folosirea acestui limbaj face parte dintr-o
conceptie mai larga de constructie comuna politica si
sociala, teologicd, a relatiilor, sursa conceptiei fiind
divinitatea 1insdsi (a fost acest limbaj inspirat de
divinitate tocmai in vederea modelarii sociale a existentei
omului, sau a fost adoptat avandu-se in vedere ca acesta
va fi un limbaj accesibil, din cauza tipului de relatii
sociale pe care omul este dispus si capabil si le
stabileascd? Este in acest caz notiunea de legdmant, o

™ Listele de zeititi — martor lipsesc din toate legdmintele din Biblie.
Totusi, sunt invocate ca martori cerul si padmantul (Deut. 4:26,
30:19); Dumnezeu este luat ca martor la legdmantul dintre
Ionatan si David (1 Samuel 20.12), sau de Pavel, inaintea
corintenilor (2 Cor. 1:23).
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notiune care reflecta de fapt chiar fiinta divina, modul de
desfasurare a existentei divine in Sf. Treime, iar lumea
umana se foloseste de notiune din cauza ca, in mod
fundamental, ea a fost facuta dupa chipul si asemanarea
lui Dumnezeu, sau este o evidenta a unei adaptéari divine
la o realitate umana?).”

In general, se poate vorbi despre doud tipuri de
legaminte, de tip obligatoriu (ca legaméantul Legii, pe
muntele Sinai, mediat de Moise intre Dumnezeu si
Israel), si legdmant bazat pe fagadduinte (cum ar fi, de
exemplu, legdmantul intre Dumnezeu si Avraam, sau
intre Dumnezeu si David).”

Teologia covenantald imparte marile legaminte ale
divinitatii cu omenirea, din Biblie in trei mari categorii
teologice (care nu apar explicit in Biblie, ci sunt
clasificate ca atare de teologi):

a. Legaméantul Mantuirii (Pactum Salutis)
b. Legamantul Faptelor (Foedus Operum)
c. Legamantul Harului - Gratiei (Foedus Gratiae)

Conform acestei teologii, Dumnezeu a stabilit doua
serii de legdminte in vederea mantuirii neamului
omenesc, un legdmant in sanul Sfintei Treimi, din
eternitate, privitor la intrupare si Cruce, si un alta serie

" Teologia covenantali este o teologie complexd, dezvoltatd de multi
teologi protestanti, mai cu seamé din cadrul Bisericii Reformate,
Prezbiteriene, Metodiste, si o parte din Bisericile Baptiste, cf.
Cornelius Van Til ,Covenant Theology”, in L. A. Loetscher (ed.),
The New Schaff-Herzog Twentieth Century Encyclopedia of
Religious Knowledge, Grand Rapids, MI: Baker, 1955; Mark V.
Karlberg, Covenant Theology in Reformed Perspective. Collected
essays and book reviews in historical, biblical, and systematic
theology, Wipf & Stock Publishers, 2000, etc.

M. Weinfeld, ,The Covenant of Grant in the Old Testament and in
the Ancient near East”, Journal of the American Oriental Society,
Vol. 90.2, (1970), 184-203. Pentru Weinfeld, legdméntul cu David,
apartine clasei legdmintelor bazate pe fédgaduinte, sub-clasa
legdmintelor de donatie regala (donatie de titlu, proprietate, etc.).
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de legaminte, cu oamenii, cele doua tipuri de legdminte
fiind in legatura unul cu celalalt.

Legdmantul méantuirii ar cuprinde primul legdmaéant,
cel etern, din interiorul Sfintei Treimi (Filipeni 2:5-11;
Apocalipsa 5:9-10; Ps. 110).

Legaméantul faptelor — sau legamantul creatiei, ar
cuprinde legadmantul din Eden, intre Dumnezeu si Adam,
ca reprezentant al omenirii (Gen. 2-3; Romani 5:12-21), si
a fost incalcat de Adam si Eva.

Legdmantul harului incepe seria de legaminte care
vorbesc despre rascumpararea si restaurarea omenirii,
prin interventie divina, si are drept prim legdméant care
aduce promisiunea mantuirii ciatre Adam si Eva, si catre
intreaga omenire (Geneza 3:15; cf. Osea 6:7; leremia
31:35-36; 33:20-26). Lor le este promisa venirea Semintei
care va zdrobi capul sarpelui, adica a lui Mesia (Hristos).

Legamintele care 1i urmeaza, in aceeasi categorie sunt:
Legamantul noahic (Geneza 9; semn - curcubeul);
legaméantul avraamic (Geneya 15); legamantul Mozaic
(Legea de pe Sinai, Exod 19-24); legamantul palestinian
(referitor la tara, o prelungire a legdmantului sinaitic,
Deuteronom 30:1-10); legdiméantul davidic (2 Samuel 7,
despre dinastia lui David si venirea lui Mesia din aceasta
dinastie); legaméantul cel nou, universal (promis in
Ieremia 31:33-34; Isaia 49:8; si la care face aluzie Isus, in
Cina cea de Tain&). Acest ultim legdmant este si baza
intitularii corpusului apostolic de scrieri despre Isus si
Biserica, Noul Testament, adicd Noul Legdmant al lui
Dumnezeu cu oamenii, prin sangele (jertfa) lui Hristos
(evr. berit; gr. diatheke; lat.: testamentum; cf. Epistola
catre Evrei 8-10).”

™  Teologia covenantald este contrapusi, adesea, teologiei

dispensantionaliste, atunci cand se discutd felul in care Biserica
devine, dupa Israel si in locul poporului Israel, noul popor al lui
Dumnezeu, in care de fapt, prin generalizare, respectiv,
particularizare, se cuprinde insusi Israel. Dar tratareacestei
probleme iese din cadrul strict al teologiei politice a Noului
Testament.
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Asa cum s-a viazut, legamintelor din Vechiul
Testament este foarte mare: legdminte intre divinitate si
poporul Israel (legamantul de pe Sinai); intre divinitate
si rege (legdmintele cu David, cu Solomon etc.); intre
divinate si preoti sau profeti (leggmantul cu profetul
Ieremia); intre divinitate si diverse persoane individuale
(legamintele intre Dumnezeu si stramosii evreilor,
patriarhii Avraam, Isaac, Iacov; precum si cel incheiat cu
Cain); intre divinitate si omenire, in general (legdmintele
cu Adam, Noe; legamantul prin Hristos).

Importanta legdmantului biblic pentru gandirea
religioasa, dar si cea politica, pentru sublinierea nevoiei
de legi (nomos) pentru societatea omeneascd, si a
centralitatii comportamentului responsabil, atat la nivel
individual, cat si la nivel colectiv, de comunitate, nu
poate fi subestimatd de nici un cercetator atent al
teologiei, stiintelor sociale sau ale celor politice.™

4.2 Simbolurile legamantului

Odata cu instituirea legamintelor au aparut si
simbolurile lor, care au deschis un capitol important in
imagistica teologica si politica a Vechiului Testament si a
Noului Testament. Astfel, intre aceste imagini se pot
numara conceptul si simbolul tarii, ca atare (de exemplu,
tara promisa, Canaanul), ilustrat prin diverse imagini
asociate: strugurii si vita de vie, smochinul, maéslinul,
laptele si mierea (ca simboluri ale fertilitatii tarii, ale
bogatiei ei), Iordanul si gradina pamanturilor de 1anga el

™ Cf. seria de 4 volume a lui D. J. Elazar, The Covenant Tradition

in Politics. Volum 1: Covenant and Polity in Biblical Israel:
Biblical Foundations and Jewish Expressions (1995); Volum 2:
Covenant and Commonwealth: From Christian Separation
through the Protestant Reformation (1996). Volum 3: Covenant
and Constitutionalism: The Great Frontier and the Matrix of
Federal Democracy (1998); Volum 4: Covenant and Civil Society:
The Constitutional Matrix of Modern Democracy (1999), publicate
in Piscataway, NJ: Transaction Publishers, Rutgers University.
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Calea sau drumul prin pustie, care conduce in tara
promisa. In imaginile urméatoare se pot vedea o parte din
aceste simboluri:

Monede iudaice cu simbolul crinului, sec. 1-2

Piatra funerara anticé, cu simbolul stelei lui David, sec. 1-2

Importante sunt, apoi, semnele legamantului mozaic
sau sinaitic, care premerg semnele legaméantului crestin:
semnul circumciziei; jertfa (semnul sangelui varsat si
ispéasitor); tinerea sarbéatorilor — a sabatului (sau a
sabatelor), pastrarea si studierea Torei (tablele Legii
erau pastrate in chivot, in cortul intalnirii, iar mai tarziu
in Templu, alaturi de toiagul lui Aaron si citeva mostre
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de mannah, hrana evreilor datd de Dumnezeu in
pelerinajul prin pustie, vreme de 40 de ani). La aceste
simboluri se adauga, mai tarziu si simbolul Templului, al
Sionului (muntele pe care se afla Ierusalimul), al
fortaretei Sionului), al Ierusalimului propriu-zis.

Fatada templului, asa cum se deduce din monede

Tara simboliza spatiul acordat pentru vietuire unui
popor, in particular lui Israel, ceea ce reprezintda o
reluare la scara mai joasa a ideii edenice de pamént dat
oamenilor in lucru si in administrare. Conceptul ,tarii”
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contine in el nu doar hotare politice si autoritate divina,
ori o recapitulare a temei Edenului, dar si o anuntare a
viitorului, adica a timpului cand tot pamantul va fi plin
de cunoasterea de Dumnezeu si sub domnia péacii si a
armoniei (adicad aici arhetipul devine eschatip, adica
trecutul impune un simbol pentru viitor, cf. amintirea
idilica a Edenului, promisiunile catre patriarhi, vestirea
venirii lui Mesia, a epocii ,de aur” a omenirii, cf. Isaia).
Arhetipul tarii admite si imagini ale restaurarii finale
(eschatipuri): Edenul restaurat (sau paradisul, de
asemeni sub forma unei gradini; in Apocalipsa insa
lumea noua este mai mult decat o restaurare a Edenului,
ea implica o transfigurare a cosmosului, aparitia unui cer
nou si a unui pamant nou); tara si pustia restaurata;
cetatea restauratd (Ierusalimul restaurat, Templul
restaurat; Ierusalimul ceresc — in Evrei, Apocalipsa; se
poate observa, de asemeni, prin contrast, cd in
Apocalipsa, Ierusalimul ceresc nu are Templu, deoarece
prezenta divina directd este suficientd pentru
functionarea unei relatii vii intre om si divinitate).

4.3 Exercitarea puterii politice : regimul politic

Lista de simboluri sau imagini caracteristice
legamantului poate continua si cu alte imagini asociate.
De prima importanta este imaginea lui Mesia, Unsul (in
NT: Hristos), ca reprezentant si conducator confirmat de
Dumnezeu. Profetiile mesianice au o pondere mare in
scrierile evreiesti, identitatea lui Mesia fiind discutata pe
diverse planuri: el are functie profetica, preoteasca si
regald; este o persoand centrald in istoria omenirii, dar
poate avea diverse chipuri istorice prefiguratoare:
poporul Israel, judecatorii, profetii si preotii sai, regii lui
Israel si Iuda, chiar si unii regi pagani (de exemplu,
regele persan Cirus, Isaia 44:28).
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Conducerea tarii printr-un regim de ispiratie divina a
avut loc si in perioada judecatorilor (1450-1050 iH; cf.
cartea dJudecatori; ultimul judecidtor este Samuel),
subintelegdndu-se cad peste judecatori domneste insusi
Dumnezeu. Perioada aceasta este insd urmata de
perioada monarhiei, primii regi fiind Saul, David,
Solomon, Roboam, dupa care urmeaza divizarea in doua
a statului israelit, in Israel, la nord, si Iuda, in sud,
fiecare cu linia sa regald. In mod interesant, sistemul
politic al monarhiei, desi a fost inspirat din viata politica
a popoarelor pagane (pe care evreii doreau sa ii imite),
ajunge 1insa sa revitalizeze in gandirea religioasa
imaginea lui Dumnezeu ca monarh suprem gi sd o
genereze pe cea a lui Mesia, inteles ca rege eliberator,
mult asteptat si profetit.

In NT, dincolo de orice prefigurari, Mesia central, unic,
este mantuitorul Isus Hristos care, intr-adevar, aduna
mai multe oficii (de preot, profet si rege) si este Fiul
Divin.

Relatia intre divinitate si poporul ales se exprima apoi
si printr-o relatie aparte intre Dumnezeu si capitala, care
aminteste de ideea legaturii intre divinitate si teritoriu,
sau intre divinitate si comunitatea care i se inchina, la
popoarele pagane (cf. zeul Marduk si capitala Babilon, la
babilonieni; Zeus si Roma, la romani; zeul Dagon si
capitala Asdod, la filisteni, c¢f. 1 Sam. 5.2-5, Jud. 16.23-
24; Tahveh si Ierusalim, sau Iahveh — Baal si Samaria
(aici, intr-o forma de religie mozaica sincretista, Iahveh
era reprezentat printr-un taur, care era simbolul lui
Baal, si care amintea si de boul Apis din Egipt; fascinatia
lui Israel cu inchinarea la acest simbol al puterii si
fertilitatii s-a manifestat si in pustia Sinai, cand preotul
Aaron, fratele lui Moise, le-a facut un taur aurit si l-a
prezentat ca fiind Dumnezeul puternic care i-a scos din
Egipt), sau zeul Rimon si capitala Damasc, la sirieni, cf. 2
Regi 5.18, etc.).
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Zeul egiptean Apis, imprumutat ca simbol al lui Yahweh, la
evrei

Intr-o forma mai dezvoltatd, teologia puterii politice
cuprinde cateva repere de baza, cum ar fi (a) definirea
centrului puterii, (b) definirea doctrinei puterii, (c)
definirea viziunii de expansiune in timp si spatiu a
puterii, si (d) precizarea simbolurilor care ilustreaza si
reprezintd puterea (o ideologie adusd la exprimare
practica).

Astfel, din punct de vedere teologic centrul puterii in
societate, in wunivers, in istorie, este divinitatea. Ea
deleagd oamenilor puterea cetatii (a polisului), prin
mandat general sau prin mandat individual (de exemplu,
regilor: Saul, David, Solomon; Cirus, Darius, Ahasveros,
ca exemple biblice de regi persani care duc la indeplinire
un mandat divin, in mod constient sau nu;
Nebucadnetar, Belsatar, ca exemple de regi babilonieni
care primesc si ei, sau li se refuzi, respectiv, puterea din
partea zeului suprem etc.).

In al doilea rand, doctrina puterii derivi din pozitia
detinatorilor puterii ca pastratori ai revelatiei, de
pazitori ai Legii. Regii sau preotii, In consonanti sau in
competitie, sunt educati spre a deveni lideri care
mediteaza la Legea Domnului, care o promoveaza in
popor, si care impart dreptatea (cf. David, Solomon, Iosia



114

etc.). Astfel, Biblia contine manuale de educatie politica
si teologicd pentru preoti si regi, sau profeti, si pentru
popor in general: Pentateuhul, 1-2 Cronici, 1-2 Impérati,
si in mod deosebit, pentru regi, Eclesiastul, Psalmii, si
cartea Proverbelor, cartile Neemia, Ezra, Daniel.

Metodele de expansiune a puterii includ politica
militara si religioasa, filosofia istoriei din trecut pana in
viitorul indepéartat, precum si apelul la interventia divina
(cf. 2 Imp. 18:19-37, in special v. 22, cuvAntarea
generalului asirian Rabsache la atacul Ierusalimului; cf.
si textul paralel din Isaia 36:1-20, cu precadere v. 7 si 10;
aici generalul sirian afirma in auzul poporului: ,Domnul
mi-a zis: Suie-te impotriva tarii acesteia, si nimiceste-o!”;
iar mai devreme, tot el interpretase tendentios politica de
reforma religioasd a lui Ezechia, invocand faptul ca
Dumnezeu i-ar fi parasit pe evrei tocmai pentru ca
Ezechia renuntase la altarele si jertfele de pe dealuri —
care, de altfel, erau niste altare pagéane).

In mod particular, Israel nu are mandat imperial din
partea divinitatii. El 1isi pazeste tara, in cadrul
legamantului, si il asteapta pe Mesia, care e adevarat, va
trebui sa fie nu doar Mesia al lui Israel, ci al intregii
omeniri (cum apare din viziunile universaliste ale lui
Isaia, Ieremia, Ezechia). In paradigmele politice evreiesti
Ierusalimul devine centru de inchinare mondial&, in mod
metaforic sau nu — dar nu neapdrat un centru de
administrare a unui imperiu mondial. Cu toate acestea,
viziunea nou-testamentara a Apocalipsei ne arata ca, in
final, exista o singura capital mondiala, Ierusalimul
ceresc, ,cortul” unde Dumnezeu va locui impreuna cu
omenirea rascumparata.

Reprezentarea puterii este, asa cum s-a mai spus,
un drept delegat si separat (divizat; in sens politic); catre
preotii leviti — autoritatea reprezentarii in inchinare,
catre regi — autoritatea politica si administrativa; catre
profeti — autoritatea revelatiei si a proclamarii, a
mustrarii si a opozitiei (dar institutia profetilor ajunge



115

aservita puterii, mai ales in Israelul de nord, in Samaria,
servind ca oracol pentru justificarea politicilor regale).
Intre simbolurile care ajung si reprezinte puterea se pot
enumera toiagul, coroana, tronul, cortul inchinarii (iar
mai tarziu templul), mitra, drumul nivelat prin pustie in
asteptarea Domnului (prin ridicarea vailor si coborarea
muntilor), leul lui Iuda, vita sau smochinul lui Israel,
ramura sau vlastarul lui Isai, fiul lui David, steaua lui
David etc. Simbolistica puterii este foarte importanta,
deoarece ea comunicd in mod condensat forta puterii si
intentiile ei.
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Capitolul 5. Repere apocaliptice: Mesia

Ideea unui conducator uman aprobat si confirmat de
divinitate, a unui Mesia (Unsul) care are rol esential in
restaurarea destinului omenirii si a relatiei acesteia cu
divinitatea, deopotrivd cu infrangerea definitiva a
influentei raului in lume, este o idee centrala a teologiei
biblice. De la Vechiul Testament la Noul Testament,
ideea mesianica a dobandit noi conotatii si si-a dezvoltat
semnificatia, asa incat se poate vorbi despre o conceptie
nou testamentard specifici. Conotatiile politice ale
acestui ideal religios sunt extrem de evidente.

3.1 Profetii mesianice ale Vechiului Testament

Profetiile mesianice incep din Geneza (promisiunea
facutd lui Adam, Gen. 3.15; lui Avraam, Gen. 22.18; in
aceste texte substantivul ,sdmanta”, la singular, are si
conotatii mesianice) si merg pana la cartile profetice de la
sfarsitul canonului Vechiului Testament.*® Aici se includ
atat perspective universaliste despre mesia, cat si
perspective nationale (de fapt, in Noul Testament se pare
ca paradigma mesianica ajunsese si fie limitata drastic
la o perspectiva nationalista evreiasca, reductionista, iar
paradigma lui Isus se contrapune acestei intelegeri a
timpului sau).

Cateva din modelele mesianice cele mai cunoscute ale
Vechiului Testament includ personaje ca Adam insusi

8 E.P. Sanders, Judaism. Practice and Belief 63 BCE - 66 CE,
London: SPCK, 1992, 279-301; M.J. Selman, ,Messianic
Mysteries”, in P.E. Satterthwaite, R.S. Hess, G.J. Wenham (eds),
The Lord's Annointed. Interpretation of Old Testament Messianic
Texts, Carlisle, UK: Paternoster, 1995, 281-302. Wright, NT and
the People of God, 215-243; 280-238; Theissen, Historical Jesus,
125-148; Shanks, Christianity and Rabbinic Judaism, 1-40;
Sanders, Judaism, 315-491.
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(reprezentativitatea sa este de tip mesianic: Mesia
trebuie sa fie la fel de influent pentru intreaga omenire
pe cat a fost si Adam); Enoch (ca rasplata pentru viata lui
dreaptd Dumnezeu il scuteste de moarte si il ridica la
ceruri); Metusalah (,omul sulitei”; sau ,cand moare, va
veni”; om cu nume simbolic care anunta venirea
potopului, dar si perioada de gratie dinaintea acestuia;
Metusalah a trait 969 de ani); Noe (Noe, sau Noah, nepot
al lui Metusalah; numele sau inseamna ,pasnic”,
~mangaiere”, sau ,calator”; el a ajuns un simbol al
potopului, mai ales al izbavirii din potop, al
supravietuirii); Moise (si Iosua, simbolul conducatorilor
care elibereaza poporul din robie si il conduc in tara
promisa); David (conducatorul care are mare dedicare
fata de ascultrea dreptatii si sfinteniei lui Dumnezeu; de
fapt, Mesia chiar va ajunge sa fie numit ,fiul lui David”,
adica ,regele ca David, din neamul lui David”; el este,
paradigma prin excelentd a regalitatii biruitoare);
Solomon (fiul lui David, modelul monarhului intelept,
ocrotit de Dumnezeu), Melchisedec (o persoana
enigmaticd, al cdrui nume inseamna ,regele dreptatii”,
care il intAmpinad pe Avraam, si cdruia Avraam i se
inchind, plantindu-i dari; este amintit in Noul Testament
in Epistola catre evrei si este considerat o prefigurare a
lui Isus), etc. Lista de personalitati cu potential mesianic
din VT continua apreciabil, de la fiii lui Iacov, prin
perioada judecatorilor si cea a regalitatii si, prin fiecare
personaj, se contureaza tot mai bine suma asteptarilor
mesianice evreiesti. Printre personajele cu vocatie
mesianicd, cu rol important in restaurarea poporului
Israel, apare insa si o figura aparte, cea a regelui persan
Cirus II (Isaia 45; 559 iH -529 1H), ceea ce adauga ceva in
plus la portretul robot al lui Mesia, ceva ce nu poate fi
intalnit in istoria propriu-zisa a lui Israel: dimensiunea
imperiala, conducerea mesianica exercitata la nivelul lui
Israel, dar si la nivelul neamurilor pagéane.
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Acestei galerii a personajelor mesianice i se asociaza
seria simbolurilor mesianice consacrate. Astfel, persoana
si opera lui Mesia sunt simbolizate prin imaginile
»,semintei” singulare a femeii, prin imaginea Leului din
tribul lui Iuda, prin Steaua lui Israel (profetia lui
Balaam, asociata mai tarziu cu regele David si, apoi, in
NT, cu steaua Betleemului, aratatda la nasterea lui
Hristos), cu toiagul regal din tribul lui Iuda, cu vlastarul
din radicina lui Isai (tatal lui David), cu vlastarul care
iese dintr-un trunchi uscat sau dintr-un pamént uscat, cu
vita de vie care da roadele asteptate, etc.

In legsiturd cu aceste caracteristici si simboluri se
contureazd 1in Vechiul Testament cateva tipologii
mesianice majore. Printre ele, pot fi amintite ,profetul ca
Moise” (Moise insusi anuntd venirea unui conducéator
asemenea lui), Regele (regele ca David sau regele davidic,
sau, in termeni biblici ,fiul lui David”), Preotul (Aaron;
Tadoc); Robul Domnului — care asculta de Yahveh si este
gata sa sufere pentru popor, sa fie ucis (cf. Isaia 42-53,
Zaharia)®.

In general, se pot remarca acum trasiturile distincte
ale portretului mesianic din Vechiul Testament: un
conducator al lui Israel; un conducadtor cu vocatie

81 G.P. Hugenberger, ,,The Servant of the Lord in The Servant Songs
of Isaiah: A Second Moses Figure”, in P.E. Satterthwaite, R.S.
Hess, G.J. Wenham (eds), The Lord's Annointed. Interpretation of
Old Testament Messianic Texts, Carlisle, UK: Paternoster, 1995,
105-139. J. Duguid, ,Messianic Themes in Zechariah 9-14”, in P.E.
Satterthwaite, R.S.Hess, G.J. Wenham (eds), The Lord's
Annointed. Interpretation of Old Testament Messianic Texts,
Carlisle, UK: Paternoster, 1995, 265-280; L.H. Schiffman,
Reclaiming the Dead Sea Scrolls, Jerusalem: JPS (1994) 317-327,
341-350 (cf. Mesia care suferd; care este ucis). D. Schibler,
»2Messianism and Messianic Prophecy in Isaiah 1-12 and 28-33”, in
P.E. Satterthwaite, R.S. Hess, G.J. Wenham (eds), The Lord's
Annointed. Interpretation of Old Testament Messianic Texts,
Carlisle, UK: Paternoster, 1995, 87-104; L.H. Schiffman,
Reclaiming the Dead Sea Scrolls, Jerusalem: JPS, 1994,317-327,

341-350.
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universald; un conducator spiritual, dar si politic; un
conducéator prin care se realizeaza o reprezentare pozitiva
a omenirii inaintea divinitatii, un conducator care aduce
restaurare si reabilitare pentru oamenii sai.

3.2 Mesia la Qumran, in targumim si in pseudepigrafe

In perioada intertestamentars s-au addugat noi tipologii
la galeria de paradigme mesianice a Vechiului
Testament, prin dezvoltarea géandirii teologice de tip
apocaliptic si intermediar (s-a dezvoltat mult angelologia,
teologia despre ingeri si oameni cu chemare mesianica,
intelesi ca o treapta sau ca un pod, o legatura intre
Dumnezeu cel de neatins si lumea oamenilor). Literatura
pastratd de comunitatea de la Qumran pastreazia multe
relatdri in aceasta privinta, si la fel fac si traducerile
comentate ale Vechiului Testament in aramaica, numite
targumim; aldturi de ele, cu informatii bogate 9-14.in
aceste domenii amintite mai sus, stau si cartile
pseudepigrafe (scrise in ebraicd, aramaica sau in limba
greaca, aceste carti sunt puse, in mod fictiv, pe seama
unor autori faimosi, cum ar fi Enoh, Moise, Ezra, etc.).®?
Astfel, literatura de specialitate indica faptul ca in
anumite cercuri iudaice se concepea existenta unui Mesia
numit ,fiul lui Tosif”®; a unui Mesia al pdmantului si al
cerului (denumire care subliniaza caracterul divin al lui
Mesia, cf. Isaia 11.1-2, 9.6, documentul de la Qumran,
4Q521). Intr-un mod mai putin asteptat venirea lui
Mesia a inceput sa fie conceputad in aceasta perioada si

8 G. Vermes, The Dead Sea Scrolls in English, revised and
extended 4th ed., New York, NY: Penguin, 1995, 354-361. R.
Eisenman si M. Wise, The Dead Sea Scrolls Uncovered, The First
Complete Translation and Interpretation of 50 Key Documents
Witheld for Over 35 Years, New York, NY: Penguin, 1993, 17-50.

8 D.C. Mitchel, ,Firstborn Shor and Rent: A Sacrificial Josephite
Messiah in 1 Enoch 90.37-38 and Deuteronomy 33.17”, Journal for
the Study of the Pseudepigrapha, Vol 15.3 (2006): 211-228.
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sub forma venirii unei echipe mesianice. Astfel, diversele
scrieri ale epocii lasd sa se inteleagd ideea venirii a doi
Mesia (unul regal — ca David, si unul preotesc — ca Tadoc,
dupa echipa de conducere David — Tadoc; sau unul
profetic — ca Moise, si unul preotesc — ca Aaron, dupa cei
doi frati Moise si Aaron; sau un Mesia regal al lui Israel
si un Mesia regal al lui Iuda (cidte un rege mesianic
pentru ambele regate israelite, ca un semn de fratie si de
egalitate teologicd); ori, intr-un mod similar, de asemeni,
un Mesia, fiul lui David, si un Mesia, fiul lui Efraim®.
Incepuse, in mod similar, si isi faca loc chiar si
paradigma unei echipe de trei Mesia: un Mesia regal,
unul preotesc, si unul profetic.

Toata aceasta discutie demonstreazia pe deoparte
popularitatea asteptarilor mesianice in perioada
intertestamentard. Pe de altd parte, se poate observa
aparitia de rationamente politice, alaturi de cele
traditionale, teologice, in gdndirea modelului mesianic cel
mai probabil, sau cel mai eficace. Adevarul este ca
Vechiul Testament vorbeste totusi de un fel de echipa
mesianicd, dar nu in sensul a doud sau trei persoane
mesianice de greutate egala, ci sub forma unui inainte-
mergator (precursor, inaintas) — ,profetul Ilie” sau cineva
care vine in stilul lui Ilie Tisbitul (expresia biblica este
Jn duhul lui Ilie”), si Mesia propriu-zis, eliberatorul.
Noul Testament confirmé aceasta formula, cel ce vine in
,duhul lui Ilie” sau ,Ilie” fiind Ioan Botezatorul (Isus il
identifica in felul acesta, cf. Matei 11.14; 17.10-12; Marcu
9.11-13). Urmele acestei intelegeri pluraliste despre
venirea lui Mesia se regasesc, foarte probabil, si in
prezentarea lui Ioan Botezatorul, in Ioan 1.25, cand
acesta este intrebat: ,Atunci de ce botezi, daci nu esti
Hristosul, nici Ilie, nici profetul?” De asemeni, exista
posibilitatea ca insusi Ioan Botezatorul sa fi incercat la
un moment dat ipoteza unei echipe mesianice multiple,

8 Targum la Cantarea Cantirilor 4.5, 7.4; D.C. Mitchel, ,Messiah
bar Efraim in the Targums”, Aramaic Studies. 4.2 (2006): 221-241.
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deoarece tocmai el, care il prezentase pe Isus ca Mesia, in
ziua botezului acestuia, i trimite cativa ucenici de ai sai
sa il intrebe dac4, intr-adevar, El este Mesia cel asteptat,
sau dacd mai trebuia asteptat si un altul (Matei 11.3;
Luca 17.19-20).

3.3 Paradigmele mesianice intertestamentare

Portretul lui Mesia este conturat nu numai de profetiile
Vechiului Testament gi de asteptarile politice si
religioase ale iudeilor, ci chiar istoria insasi, anume
conducéatorii evrei din perioada interstamentara au
contribuit la imbogatirea tipologiei mesianice, in mod
particular, revolta maccabeana si rezultatul ei, dinastia
hasmoneana; apoi, in masurd mai scazut, dinastia
irodiana; iar in al treilea rand modelul lui Ben Kosiba.?’

3.3.1 PARADIGMA MESIANICA MACCABEANA
Ca reactie fata de eforturile lui Antiochus Seleucus IV
(Epifanes; 175-164 iH), de modernizare in sens elenist,
pagan, a statului evreiesc, pe care a incercat sa il oblige
sa accepte inchinarea la idoli, la zeii pagani, impreuna cu
jertfele pagéane, iudeii au inceput o revolta de proportii in
167 iH, conduséa de preotul Mattatias. Acesta 1-a ucis pe
un evreu care acceptase sa aduca jertfa zeilor pagéani, si
apoi a chemat multimile sa-1 urmeze de partea Legii lui
Dumnezeu (1 Macabei 2:27). Strigitul ,Inapoi la lege si
la marturie!” din Isaia 8:20 a ajuns strigatul de lupta al
revoltei macabeene (in timpul rédzboaielor macabeene,
evreii au pazit cu strictete sabatele).

Condusi de Mattatias si de cei cinci fii ai sai — Iuda,
numit si Maccabi (,,Ciocanul”), Eleazar, Iohanan, Ionatan
si Simon, iudeii au organizat o rezistentd in munti si,

% D.S. Russell, The Jews from Alexander to Herod, Oxford: Oxford
UP, 1967, 17-59 (iudeii sub ptolemei si seleucizi); 60-81 (iudeii sub
dinastia hasmoneilor); 82-102 (iudeii sub romani).
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desi erau mai putin numerosi decat grecii, si mai slab
inarmati, ei au infrant armatele lui Antiohus, iesind cu
totul victoriosi, dupa un razboi lung de 25 de ani.

Victoria finala a fost obtinuta in 142 iH, in timpul
regelui Seleucid Demetrius, care a fiacut un tratat de
pace cu Simon, ultimul din cei cinci fii ai lui Mattatias,
cel a ajuns, In aceste conditii, mare preot si conducator
militar al iudeilor (Macabei 13:41-42), iar apoi suveran
evreu peste Palestina. Devenind rege, Simon a intemeiat
dinastia Hasmoneilor, care a ramas ca o curiozitate
istorica, pentru ca era o dinastie levitica, de preoti, nu
una davidicd, sau dintr-o casad regalad ori aristocratica
iudaica (aceastd contopire a oficiilor a fost foarte mult
criticata de teologi, de preoti). Dinastia a durat 103 ani si
urmétorul conducéitor a fost Iohanan Hircanus, un rege
evreu care, in mod surprinzator, a fost favorabil
procesului de elenizare a tarii si a incercat sa extinda
granitele tarii (el a cucerit Idumeea, fostul Edom, si i-a
convertit pe locuitori la iudaism; de asemeni, el s-a
asociat la conducere cu saducheii, adepti ai unei integrari
eleniste cu pastrarea specificului iudaic, si i-a respins pe
farisei, partida nationalista care continua spiritul lui
Mattatia si Iuda Macabeul).

Dincolo de aceasta prezentare generala, se poate retine
contributia dinastiei hasmoneene la conturarea unui nou
portret mesianic: in urma ei, Mesia a inceput sa fie
gandit si ca un conducator care, prin contrast cu
formulele de echipa mesianica, putea s contopeasca intr-
un singurad persond doud, dacd nu trei oficii diferite:
conducerea regala si autoritatea preoteasca, precum si
intelepciunea si  puterea profetici. De asemeni,
paradigma maccabeana a reintarit si  conceptia
traditionala cd nimic durabil nu poate fi facut, daca nu se
face pe temelia ascultarii neconditionate de Lege, cu
toate cerintele ei morale, cu jertfele ei, cu sabatele ei (cu
sarbatorile ei), cu intregul sistem de inchinare de la
Templu. Intr-un fel, Isus a corespuns acestui model de
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contopire a oficiilor intr-o singura persoand, dar in ce
priveste Legea, implinirea ei a imbracat o forma unica, in
persoana Mantuitorului, anume jertfa rascumpaéaratoare,
unicd, de pe Cruce.

Comparatia intre paradigma maccabeana a lui Mesia,
si paradigma lui Isus merita o analiza mai atenta.

Paradigm | Sloganul Formul | Tipul actiunii
e a militare
mesian
ica
Regii ,,inapoi la | Rege si 9 etapa:
maccabei | Lege si la | preot Intoarcerea la
marturie” Dumnezeu si
castigarea libertatii
fata
de fortele de ocupatie.
Isus ,2Eu am venit | Rege, Doua etape:
sé& implinesc | preot si | a. Etapa victoriei
Legea...” profet. spirituale (prima
»Sabatul a venire; intoarcerea la
fost facut Dumnezeu, ispésirea
pentru om, nu prin jertfa, invierea)
omul pentru b. Etapa victoriei
sabat” militare (a doua venire,
instaurarea Impéaratiei
lui Dumnezeu,

conducerea omenirii).

Programul politic al lui Isus este conceput in doua etape,
dupa cum se vede din predicarea sa, precum si din
ansamblul NT. In ce priveste actiunea militars, Isus nu
aduce insurectia — ci problema unei victorii spirituale, a
unei eliberdari de sub puterea pacatului si a raului,
pentru care se aduce pe sine insusi jertfa (intr-un fel; in
alt fel, el nu se impotriveste opresiunii, adoptdnd o
politicd non-violenta, si de fapt, ceilalti il aduc ca jertfa;
in aceasta non-violenta a sa, Isus se dovedeste ascultator
de Dumnezeu Tatél, cu care luase mai dinainte hotararea
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acceptarii unui asemenea comportament; nu cade prada
dorintei de razbunare, care l-ar fi adus si pe el sub
puterea pacatului, ci se incredinteaza dreptétii divine,
care se va face dovedita, in cele din urma, prin inviere si
prin ridicarea la glorie, in Iniltare; in acelasi timp,
moartea lui Isus nu este o moarte de martir, ci patimirea
lui intrd in ecuatia mult mai complexid a unei jertfe
ispasitoare, cu care, de fapt, Isus insusi va veni inainte
Tatalui, ca dovada a ascultarii sale).

Isus nu accede in prima etapa a lucrarii sale mesianice
la paradigma militara, la insurectie — desi El nu se dezice
nici de puterea politica, in sine, ci agsa cum arata dialogul
séu cu Pilat, Isus recunoaste ci este Impirat, ci are
autoritate si ar putea si o foloseascdi, dar Imparatia sa
nu este din aceasta lume.

Isus mai fusese ispitit cel putin o datd in ceea ce
priveste preluarea precoce a conducerii mondiale, intr-o
maniera neconformd cu voia divind, atunci cand, in
pustie, dupd cum spune Noul Testament, Diavolul ii
facuse propunerea sa 1i confere stdpanirea asupra
intregii lumi, dacd mai intai Isus i se va inchina acestuia
Luca 4; Matei 4). Asa cum atunci Isus a respins falsul
model mesianic politic al demonilor, acum respinge falsa,
gresita reactie politicaA pe care ar fi putut-o avea in
momentul arestéarii, batjocoririi sale si a crucificarii sale.
Isus, ca om, face in acele momente ceea ce nici un alt om
nu ar fi putut face, El domin4 spiritual intreaga situatie
si ramane in dependentd totala fatd de Dumnezeu.
Atitudinea lui recapituleazd si inverseaza atitudinea
gresita a lui Adam care, in momentul ispitirii cu ideea ca
trebuie sa aiba acces la cunoastere, dar fara Dumnezeu,
intrucat Dumnezeu ar fi adversar al cunoasterii binelui
si raului, acceptd aceastd sugestie maleficd si incalca
porunca din Eden. Prin contrast, Isus raméane increzator
in Dumnezeu si nu vrea acces la puterea mondiala, daca
acesta nu vine de la Dumnezeu, ci din partea Satanei sau
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din partea instinctelor razbunatoare si ucigase ale
omenirii.

Aceasta stapanire nu i se refuza, de fapt, lui Isus, ci o
va primi ca incununare a ascultirii sale, intr-o maniera
care depaseste granitele terestre si include stapénirea
intregului Univers (cf. Filipeni 2:5-11). Ceea ce afirma
NT, din punct de vedere al paradigmei mesianice, este ca
suprema si durabila manifestare a autoritatii politice nu
vine din decizie omeneascd, pur si simplu, ci printr-o
racordare la planul divin, printr-o armonie intre om si
Dumnezeu. Isus, in mod exemplar, este manifestarea
suprema a acestel armonii.

3.3.2 PARADIGMA MESIANICA IRODIANA

Saga iudaicd a familiei lui Irod incepe odata al doilea
rege hasmoneu, cu Iohanan Hircanus (a domnit intre
136-106 iH), care a cucerit Idumeea (fostul Edom) si i-a
convertit pe locuitori la iudaism. Una din familiile
conducitoare idumeene care au trecut la iudaism a
ajuns, in timp, la conducerea Iudeii, anume familia lui
Irod cel Mare.

Intrarea pe scena politicd o face Antipater, tatal lui
Irod cel mare, care a fost consilierul lui Hircanus II, un
rege slab, unul din ultimii regi hasmoneeni. Din cauza lui
Antipater, un politician talentat, foarte abil, Hircanus II
a avut o relatie privilegiata cu Roma. Ca multumire
pentru sprijinul primit in campania din Egypt, impotriva
lui Mitridate, Iulius Caesar le-a dat evreilor dreptul de
religio licita (religie acceptatd in imperiul roman) si
status clientis (cea mai larga independenta), dreptul de a
stapani Ierusalimul si de a-1 intari cu ziduri, dreptul de a
folosi cetatea Ioppa ca port maritim, etc. Hircanus II a
primit dreptul de a conduce Ierusalimul, ca mare preot si
etnarh, el si copiii sii, iar Antipater a primit cetatenia
romana si a fost numit procurator al Tudeii.®

8  Josephus, Antiquities of the Jews, 15.10.1-8.
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Curand dupa moarta mamei lui Hircanus II,
Alexandra, intre Hircanus II si fratele sdu Aristobulos 11
a inceput un razboi distrugéitor. Fariseii au luat partea
lui Hircanus II, iar saducheii au luat partea lui
Aristobulos II (care era sprijinit si de Pompeius).
Hircanus II iese invingdtor in aceasta confruntare si
dobandeste tronul, precum si sprijinul lui Pompeius —
care trece de partea lui in urma unor greseli politice ale
lui Aristobulos II. Pretul tronului se dovedeste insa a fi
destul de mare: Pompeius a preluat controlul asupra
regatului iudeu in 63 iH, cucerind Ierusalimul si muntele
templului (unde, pana sa se inteleaga ce se intampla, a si
intrat in Sfanta Sfintelor si adus jertfe pagane; templul a
fost curatit a doua zi, iar Hircanus II a fost numit mare
preot).’” Lucrurile s-au complicat insi, deoarece in
razboiul civil izbucnit intre Pompeius si Iulius Caesar,
Pompeius a fost infrant. Caesar va coopera cu Hircanus
II, dar va discuta mai ales cu abilul Antipater, inaltat
acum 1in pozitia de epitropos (regent). Fiul lui Antipater
este Irod cel mare, care mostenit de la tatal sau calitatile
unui politician abil gi indraznet, dar a devenit si un
conducator gelos, crud. Lucrurile se complica in 44 iH,
dupa uciderea lui Caesar. Brutus si Cassius fug in Asia
Mica si Antipater se vede nevoit sa stranga fonduri
pentru campania acestora. Din nefericire, in timpul
acestor actiuni, Antipater este omorat de céatre iudei, care
nu il indrageau prea tare (43 iH). Irod reuseste sa isi
razbune tatal, mai tarziu, cu ajutorul romanilor, si sa
schimbe tabara, de la Brutus si Cassius, la Octavian si
Marc Antonius, pe care i-a convins ca tatal sau a fost silit
sa-1 sprijine pe cei dinainte. Este rasplatit cu titlul de
tetrarch (conducator local) — onoare de care, bineinteles,
iudeii nu erau deloc bucurosi.

In timpul rézboiului dintre romani si parti, iudeii s-au
aliat cu partii. Hircanus II este luat prizonier in 40 iH si
dus in Babilon, iar in locul sdu devine rege al iudeilor

87 1QpHab 6.1-6.
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Antigonus (40-37). Simtind oportunitatea, Irod merge la
Roma unde convinge senatul si pe Octavian sa il
numeascd rege. Marc Antonius a ascultat de aceste
decizii si l-a inscdunat pe Irod rege, ajutdndu-l sa
asedieze si sa cucereasca lerusalimul cu doud legiuni
romane, VI Ferrata si probabil si III Gallica (in total 11
batalioane de infanterie, 6000 de calareti si trupe
auxiliare siriene). Irod trece, astfel, de la titlul de
tetrarch la cel de rege (basileus) si va domni la Ierusalim
intre 37-4 1H.

Ca politician Irod s-a dovedit foarte abil, ca si tatal
sdu, dar ca rege a fost un conducator crud. Ca sa isi
pazeasca tronul el 1-a condamnat la moarte pe Hircanus
II, in 31 iH, cand acesta nu mai era mare preot (partii i-
au taiat urechile ca sa il descalifice pentru preotie); la fel,
si-a ucis multi din proprii sai fii, inclusiv pe sotia la care
a tinut cel mai mult, pe Mariamne I, fiica de o rara
frumusete a lui Alexandros, din dinastia hasmoneana)®.
In ce priveste asteptirile mesianice, Irod cel mare a
incercat sa-si creeze imaginea unui rege puternic si fidel
iudaismului. Asa cum s-a vazut, s-a casatorit cu
Mariamne I, din dinastia hasmoneana, dar si cu
Mariamne II, fiica marelui preot Boethus; si-a asigurat
sprijinul romanilor, a construit mult (fortarete, castele),
si a zidit si un templu magnific la Ierusalim, pe care si
ucenicii lui Isus l-au admirat fird rezerve. Intr-un fel,
evreii aveau de ce sa fie mandri de poporul lor, in timpul
lui Irod cel mare. Mandria aceasta era diminuata, totusi,
de faptul ca Irod nu era chiar evreu, ci idumean. Fiii lui
Irod nu au fost in stare sd mentina unitatea statului — si
nici romanii nu le-au permis lucrul acesta pentru nu

% Regele Irod cel mare, 37-4 BC; a fost cisitorit cu doud Mariamne
— Mariamne I, fiica lui Alexandros, nepoata marelui preot
Hircanus II, si alta, Mariamne II, fiica lui marelui preot Simon
Boethus; a avut si alte sotii: Doris, Malthace si Cleopatra etc., in
total 10 sotii. Irod a tinut foarte mult la Mariamne I (caséitoria a
avut loc in 37 iH), iar dupa ce a ucis-o (28-29 iH), a cizut intr-o
depresie profund4, din care nu si-a mai revenit pana la moarte.



128

voiau un stat independent si puternic in zona Orientului
apropiat. Astfel, tara s-a impértit in trei tetrarhii®: Irod
Filip a devenit tetrarch al Itureei (partea de nord-est a
Palestinei, 4 iH — 37 dH); Irod Antipa a devenit tetrarch
al Galileii si Pereii (4 iH - 39 dH; el 1-a ucis pe Ioan
Botezatorul si in timpul sdu a fost crucificat Isus); Irod
Arhelaus a devenit etnarh al ITudeii, Samariei si Idumeii,
care a ajuns provincie imperial guvernata de procuratori
romani. Irod Agripa I, nepot al lui Irod cel mare, a
domnit peste acelasi teritoriu al Iudeii, Samariei si
Idumeii, intre 37-44 dH (el este cel care 1-a ucis pe Iacov,
fratele lui Ioan, si l-a arestat pe Petru). Irod Agripa II,
tot nepot al lui Irod, este tetrarh al Trahonitiei in
perioada 50 — 100 dH (si i placea mult sa fie numit
,rege”); el este cel care s-a intalnit cu procuratorul Festus
si la Caesarea, la procesul lui Pavel. In toatd aceasta
vreme regatul era condus, practic, de procuratorul roman
din Ierusalim (1. procuratorul Felix, 52-60; cf, Tacitus,
Annale, 12.54; Historia 5.4; 2. procuratorul Festus, 60-62,
cf. Fapte 24-26; 3. procuratorul Albinus, 62-64; 4.
procuratorul Florus, 66; in timpul lui Florus incepe
revolta iudeilor, incheiata cu ocuparea Ierusalimului in
70 dH). Aspiratiile mesianice ale evreilor, dupa ce ei l-au
respins pe Isus ca Mesia, vor fi infrante definitiv in 132-
135 dH, cand migcarea mesianica a lui Bar Kochba, care
s-a proclamat rege davidic si a fost sprijinit de rabi
Akiba, s-a incheiat cu o masiva infradngere de cétre
romani.

Paradigma mesianicd irodiand a 1incercat sa
construiasca pe linia mandriei nationale si a restaurarii
Israelului vechi, pe linia simbolurilor legadméantului
avraamic gi davidic (rege, tard) si solomonic (rege, tara,
Templu), pe linia aliantelor politice si religioase (cu

8 Tetrarhie inseamn# a partea parte dintr-un teritoriu. In timp,

intelesul s-a modificat, asa incit tetrarh insemna un conducétor al
unei péarti dintr-un regat, care nu avea insemnitatea politicd a
unui rege. Aceasta este si situatia celor trei fii ai lui Irod cel Mare
care se numesc tetrarhi.
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hasmoneii; cu Roma; cu marele preot). El nu a reusit insa
sa pastreze relatia cu linia regala davidicd propriu-zisa
(trasatura importanta in ce priveste portretul traditional
al lui Mesia), nici cu implinirea profetiilor mesianice (de
fapt, asa cum arata evanghelia dupa Matei, el incearca sa
il elimine pe Mesia cel descris de profeti ca se va naste in
Betleem).

3.3.3 PARADIGMA MESIANICA A LUI BEN KOSIBA

Ultima proclamare mesianicd inainte de distrugerea
cvasi-totala a Ierusalimului este cea a lui Simeon ben
Kosiba, auto-denumit Bar Kochba, adica ,Fiul Stelei”
(132-135). El s-a declarat urmasul lui David, a preluat
simbolurile mesianice consacrate ale lui Israel (templul,
steaua lui David; harfa; vita de vie, cu frunza si strugure;
smochinul; palmierul cu sapte ramuri), a scos monezi ca
sa-si ateste stapanirea si a declarat anul 132 dH drept
,primul an al mantuirii lui Israel”. Intr-un fel de echipi
mesianica, el beneficiaza de sprijinul profetic al lui rabbi
Akiba, unul din contributorii cei mai vestiti la proiectul
Talmudului (invatator de seaméa in scoala rabinica de la
Yavneh — Jamnia). Hadrian, impéaratul Romei, a infrant
revolta prin generalii sdi Julius Severus, Hadrianus
Quintus si Lollius Urbicus, care au adus patru legiuni in
Palestina in vederea obtinerii, in conditii foarte grele, a
victoriei finale (pe 9 August 136, Templul din Ierusalim a
fost distrus).

Organizatd cu multd indrazneald, aceasta actiune
mesianica a lui Bar Kochba a incercat sa reusesca in tot
ceea ce a esuat revolta evreilor din 70, si in tot ceea ce
Isus nu reusise in timpul lucrarii sale pamantesti: o
actiune militara de succes. Seria aceasta de incercari ale
evreilor dovedeste fascinatia de neoprit pe care o exercita
speranta mesianica, mai ales in varianta sa militara si
politicat. In acelasi timp, ea pune in vedere ci solutia lui
Isus, mesianismul in doua etape, cu datd deschisa, s-a
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dovedit cea mai practica, si singura care mai ofera un
model posibil de restaurare a lui Israel, anume, candva
in viitor.

3.3.4 IMAGOLOGIE MESIANICA GENERALA

Printre simbolurile religioase si politice centrale care s-
au impus in Iudeea primului secol si care au influentat
teologia Noului Testament se pot numéra, asa cum s-a
mentionat deja: tara, Sionul (fortiareata Ierusalimului),
Templul din Ierusalim, Torah, circumcizia, valea Gheenei
(Ge-hinnom), sanhedrinul.”

Tara Canaanului era importantd ca simbol, o
realitate palpabild care 1i lega pe iudei de istorie, de
chemarea datd lui Avraam, Isaac si Iacov, de
promisiunile divine, de destinul Israelului, ca popor.
Nivelul ridicat de simbolizare se face simtit odata cu
misiunea lui Moise de eliberare din Egipt si de conducere
a poporului in Canaan care este descris ca o ,tarda unde
curge lapte si miere” (Exod 3.8; Deut. 6:3, etc.).

Tara a fost pentru evrei un dar divin, dar si un test al
curajului de a fi liber. A fost necesar sa se lupte pentru a
cuceri tara, desi le era promisa, si au suferit 40 de ani in
pustie, din cauzad ca nu au avut de la bun inceput
indrazneala si increderea in Dumnezeu ca isi cucereasca
libertatea si s& aduca in acel teritoriu o cultura a
dreptéatii si sfinteniei (Canaanul era cunoscut pentru
depravare si nedreptate, pentru imoralitate si cruzime;
cf. Deut. 6; in Geneza 15, Dumnezeu ii apare in viziune
lui Avraam si ii prezintd in linii mari istoria care va

% C.J.H. Wright, Living as the People of God. The Relevance of OT
Ethics, Leicester: IVP, 1983, 46-64; N.T. Wright, The New
Testament and the People of God, London: SPCK, 1992, 216-243
(simboluri); L. Ryken, ,covenant”, in L. Ryken et al (eds),
Dictionary of Biblical Imagery, Leicester: IVP, 1998, 176-178;
idem, ,temple”, DBI, 849-851, si idem, ,circumcision”, DBI, 148-
149; J. Bright, A History of Israel, London: SCM, 1991, 148-162
(despre legamént); E.W. Nicholson, God and His People: Covenant
and Theology in the Old Testament, Oxford: Clarendon Press,
1998.
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urma: ,16. In al patrulea neam [de robie in Egipt], ea
[natiunea lui Israel] se va intoarce aici; céci nelegiuirea
Amoritilor nu si-a atins inca varful”).

Pentru evrei tara nu reprezenta doar un teritoriu, ci
un teritoriu cu mandat divin. Mai mult, conform teologiei
Vechiului Testament era o tard barometru al starii
spirituale a locuitorilor ei. Moise spune explicit, in
Deuteronom 11:10-17,

10. Caci tara in stapanirea careia vei intra, nu este
ca tara Egiptului, din care ati iesit, unde iti
aruncai sdmanta in ogoare si le udai cu piciorul ca
pe o gradina de zarzavat.

11. tara pe care o veti stdpani este o tard cu munti
si vai, care se adapa din ploaia cerului;

12. este o tard de care ingrijeste Domnul
Dumnezeul tdu, si asupra cédreia Domnul,
Dumnezeul tiau, are neincetat ochii de la inceputul
pana la sfarsitul anului.

13. Dacé veti asculta de poruncile mele pe care vi le
dau astézi, daca veti iubi pe Domnul, Dumnezeul
vostru, si daca-I veti sluji din toatd inima voastra
si din tot sufletul vostru,

14. el va da tarii voastre ploaie la vreme, ploaie
timpurie si ploaie tarzie, si-ti vei strange graul,
mustul si untdelemnul;

15. de asemenea va da iarbd in campiile tale
pentru vite si vei manca si te vei satura.

16. Vedeti sd nu vi se améigeasca inima, si sd va
abateti, ca sa slujiti altor dumnezei si sa va
inchinati inaintea lor.

17. Céaci atunci Domnul S-ar aprinde de maénie
impotriva voastra, ar inchide cerurile, si n-ar mai fi
ploaie; pamantul nu si-ar mai da roadele, si ati
pieri curand din tara aceea bunid pe care v-o da
Domnul (BC).

Argumentul pentru o viata sfanta, asadar, este bazat
nu numai pe atractivitatea morala a dreptatii, dar si pe
faptul ca Dumnezeu face teologia revelantia chiar in
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meteorologia tarii, si in fertilitatea ei. Tocmai de aceea se
straduiau diversele grupari politice, cum erau fariseii si
esenienii, in timpurile Noului Testament, si se asigure
cd au nivelul cerut de sfintenie, ca sa vina Mesia,
eliberatorul, si ca sa fie liberi si prosperi, ca rasplata.
Tara nu este, totusi, idealizatd in extrem. In momentul
exilului Babilonian, prizonierii de razboi primesc de la
Dumnezeu, prin leremia, indemnul sa-si investeasca
vietile acolo, sa zideasca case, si isi creasca familiile si sa
yJurmareasca binele cetatii”, in care vor fi prizonieri de
razboi i exilati, pentru ca ,fericirea voastra atirna de
fericirea ei!” (Ieremia 29:5-8).

Ierusalimul, in mod deosebit, avea un loc central in
seria simbolurilor mesianice. Istoria lui iudaica incepe
odata cu cucerirea fortaretei de catre David. Fiind zidit
pe o creastd, pe un munte local, Ierusalimul oferea o
pozitie ideald pentru o fortareata si, avand apa, era un
loc ideal pentru locuit, de asemeni (1 Cronici 11:4-6; 2
Samuel 5:7-9). De la zidurile Ierusalimului, pana in vale,
la Marea Moarta, este aproape 1000 m diferenta de
altitudine, peisajul a fost admirat intotdeauna. Sionul,
sau fortareata Sionului, a devenit sinonim, in limbaj
poetic, cu Ierusalimul (cf. Psalmi).

Ca cetate, Ierusalimul avea cateva platforme pe care
se puteau construi fortarete redutabile: Sionul, platforma
Templului (muntele Templului), platforma palatului lui
Irod. Incepand cu regii David si Solomon, faima cetatii a
crescut foarte mult. Templul lui Solomon a fost privit ca
una din cele 7 minuni ale lumii. Mesia trebuia sa devina
rege la Ierusalim. In profetii biblici, Ierusalimul devine
chiar o capitald mondiala (si Apocalipsa are acest punct
de vedere, in multe texte, iar in final, se vorbeste despre
Ierusalimul ceresc, un simbol al orasului ideal unde
Dumnezeu locuieste — sau isi face prezenta nemijlocita,
impreuna cu oamenii, Apoc. 21-22).

Datorita raspandirii masive a evreilor in bazinul
marii Mediterane (Alexandria, Efes, Roma), s-a ajuns ca
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un numar foarte mare de evrei sa locuiasca in afara
Palestinei si, in timp, chiar s nu mai stie a vorbi
ebraica. De aceea, Vechiul Testament a fost tradus in
limbile majore (aramaica, greacéa), iar viata culturala si
religioasa a comunitatilor evreiesti s-a dezvoltat in
sinagogi.”

Din cauza acestor comunitdti numeroase raspandite
peste tot in oikoumene, precum si din cauza culturii
raspandite in jur, Ierusalimul era considerat de evrei o
capitala cu nimic mai prejos de Atena, Alexandria, Roma.
Iatd, de exemplu ce gandeau conducatorii evrei din
primul secol:

Trebuie acum sa spun despre orasul cel sfant, ceea
ce trebuie spus. Acest oras, zic, este patria mea,
capitala nu doar a teritoriului iudeu ci si a multor
altora, pentru ca a trimis colonisti, de-a lungul
timpului, in tarile vecine...*?

O asemenea péarere inaltd era incurajatd si de un
numar important de texte din Vechiul Testament (LXX).
De exemplu, Isaia 1:26:

Voi face iarasi pe judecétorii tai ca odinioara, si pe
sfetnicii tai ca la inceput. Dupa aceea, vei fi numita
cetatea neprihanit, cetatea credincioasi.”

9 Inceputul sinagogilor ar putea fi plasat cAndva in timpul exilului

babilonean. S. Zeitlin, ,,The Origin of the Synagogue: A Study in
the Development of Jewish Institutions”, Proceedings of the
American Academy for Jewish Research, Vol. 2 (1930 - 1931), pp.
69-81 (American Academy for Jewish Research).

92 Extras din mesajul regelui Irod Agripa 1 citre Gaius, in Philo, Delegatie
catre Gaius, 276-329, cf. 281.1-5 (trad. mea, cf- Scott, ,,Horizon”, pp. 489—
450).

9 Cf. Isa. 2:2: 2. ,,Se va intAmpla in scurgerea vremurilor, ci muntele Casei
Domnului va fi intemeiat ca cel mai inalt munte; se va indlta deasupra
dealurilor, si toate neamurile se vor ingrdmadi spre el.” Hotarele geografice
generale, ale lumii de dupa potop erau considerate fixe, de neschimbat, cf.
MT Deut. 32:8 si Jubilee 8:12-21 (Sem primeste ,,mijlocul pamantului”, cu
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Intregul spatiu elenist incuraja o astfel de afirmare a
importantei Ierusalimului, pentru ca, si grecii, de
exemplu, considerau ca templul din Delfi, faimos pentru
profetiile sale, era asezat ,in mijlocul pamantului”. La fel
credeau si iudeii despre templul din Ierusalim, ca loc
central al inchinarii, a carui restaurare era un simbol al
epocii mesianice.”

Templul din Ierusalim era una din paradigmele
mesianice majore, de asemeni. Nu fusese ideea divinitatii
de a recomanda constructia unui templu, ci a fost ideea
lui David si a lui Solomon (pe muntele Sinai, Moise
primise schema unui cort al inchinarii, care reflecta un
Templu ceresc vesnic, cf. si Epistola catre evrei; cu alte
cuvinte, Templul vesnic, din ceruri, era important, nu cel
de pe pamént). Ideea insa prinsese foarte bine deoarece,
ca si in cazul chivotului cu tablele legii, poporul incepea
sa vada aceste simboluri ca semne i marturii ale
prezentei lui Dumnezeu in mijlocul poporului ales.

Solomon gi-a dat silinta sa confere o semnificatie sacra
acestui Templu, acceptata doar in parte de Dumnezeu, si
conditionatd de ascultarea si credinciosia poporului
(1Regi 8:1-61; 9:2-9). La un moment dat, inainte de
plecare in Exil, profetul Ezechiel vede slava Domnului
parasind Templul, ca semn al abandonarii si judecatii
(Ezechiel 10:18; 11:22-23).

E adevarat, ca in caz de neascultare, Dumnezeu pro

Templul din Ierusalim: simbol ceresc, simbolul lui
Mesia.

Torah

muntele Sion ,,in centrul mijlocului pamantului”; ¢f. Scott, ‘Horizon’, pp.
507-509)

% Scott, ,,Horizon”, pp. 498-450; Hastings, Prophet, p. 176. Samaritenii
acordau o centralitate similard muntelui Garizim.
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Circumcizia: fertilitatea si sexualitatea sub control etic
divin si sub binecuvantare divina

Ge-hinnom, valea Gheenei: simbolul judecatii, al
distrugerii

Sanhedrinul: simbolul conducerii; forul conducator,
parlamentul.

3.4 Paralele mesianice greco-romane

Modelul mesianic al omului providential, salvator, nu
este Insa restrans la traditia iudaica, el putand fi intalnit
in forme corespondente si in cultura pagana, mai ales sub
forma regelui sau eroului de origine divina, destinat unor
fapte marete, unor victorii fara egal.

Astfel, poate fi amintita aici istoria lui Perseus, regele
nascut din Zeus si Danae, fiica regelui Acrisius din
Argos. Perseus este cel ce va taia capul Meduzei, a carei
infatisare si privire putea transforma in piatra, potrivit
legendei, orice fiinta vie. Tot el intemeiazi, conform
legendelor, dinastia regilor perseizi si pune temeliile
cetatii Mycenae®.

Heracles (in traducre ,Glorie Herei”; lat. Hercules)
este un alt erou reprezentativ din aceastd categorie.
Nascut din Zeus si Alecmene, Heracles este amenintat
curand, chiar din leagan, de doi serpi — trimisi de Hera
cea geloasa, dar ii ucide pe améandoi cu mainile goale.
Este cunoscut apoi pentru cele 12 de munci eroice pe care

% Perseus se crede ci vine de la gr. perthein, a distruge, a nimici; ar

putea veni, in acelasi timp, si de la semiticul prs (a tdia; a separa).
Nenumadrate sculpturi si picturi, antice sau moderne, il infitiseaza
cu sabia in méné si capul Meduzei in cealaltd méana, un fel de
tema paralela a tdnarului victorios, ilustrata in imagologia iudaica
si crestind prin imaginea lui David cu capul lui Goliat, sau a lui
Samson cu falca de magar in méan4, aldturi de trupurile celor
invinsi.
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a trebuit sa le indeplineasca la curtea regeului
Eurystheus, ca ispasire pentru crimele facute cand Hera
ii luase mintile, si, foarte interesant, este cunoscut si
pentru izbdvirea din Hades” a lui Theseus si mai tarziu,
a Alcestei, sotia regelui Admetus (tot Heracles il ia din
locul sau, din Hades, pe Cerber, cainele pazitor al
Hadesului, si il duce apoi la loc, aratand, astfel, ca are
putere asupra mortii si asupra paznicilor ei). Aceste
trasaturi vor face ca Heracles sa fie retinut chiar si de
simbolistica crestind, ca erou grec care poate izbavi
oamenii de sub puterea mortii si, prin aceasta oferea o
paraleld anticd, mitica, la ceea, de fapt, Isus realizeaza
atunci cand moare pe cruce si cand invie.”’

In cele din urm4, ca si scape de durerile provocate de
haina imbibatd in singele lui Nessus, care ii ardea tot
trupul, Heracles se suie pe un rug pregatit chiar de el, ca
sd moara, dar Zeus isi trimite vulturul sfant sa il ia intre
zei, unde primeste un statut divin, ca rasplatd pentru
cele indurate pe pamant, ca si pentru vitejia sa (in ceruri,
el primeste drept sotie pe Hebe, zeita tineretii vesnice).

Multi regi greci, macedoneni §i romani gi-au pretins
descendenta din urmasii lui Heracles si, pe ansamblu, el
a ramas modelul eroului masculin care este in stare sa
invinga fortele nefaste ale naturii si poate face lumea un
loc mai sigur pentru oameni, pentru viata; tot asa, in
ciuda defectelor sale, el era venerat pentru ca putea
invinge chiar moartea, precum si pentru faptul ca el
insusi a fost, in final, primit printre zei.

% Hades era si locul si zeul mortii. Partial acopere intelesul

cuvantului seol, locuinta mortilor, din ebraics. In greceste, Haides
vine de la a-ides, ,de nevazut”, ,locul celor nevazute”. Si in
gandirea ebraicéa seolul era locul de adunare al umbrelor, repaim.
B. Berg, ,Alcestis and Hercules in the Catacomb of via Latina”
Vigiliae Christianae, Vol. 48, No. 3 (Sep., 1994), 219-234 (Brill
publishing).
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Heracles il tine pe Cerber deoparte si o aduce pe Alceste
din Hades, iar sotul acesteia, Admetus, o asteapta asezat.
Cubiculum N, catacomba din Via Latina, 300-500 dH.

Romulus, regele fondator al Romei (771-717), alaturi
de Remus, fratele sdu (771-753), are si el un destin de
semi-zeu: nascut, conform legendei, din Marte si Rhea-
Silvia, el aduce Roma la statutul de cetate puternica si
destinata gloriei, si este si el zeificat la moarte, cu
numele Quirinus, in calitatea aceasta el veghind in
continuare asupra destinelor Romei. Chiar si Alexandru
Macedon isi asumase o istorie semi-divina, pretinzand ca
este nascut din mama sa Olympia si Zeus (oracolul din
Egipt, din Siwa, avea sa confirme in 331 iH, ca este fiul
lui Ammon, adica al lui Zeus; insd, oricum, Alexandru le
recunoscuse preotilor si aristocratiei locale drepturile de
a conduce Egiptul la fel ca si inainte de victoriile lui).

3.5 Semnificatia mesianismului pentru teologia politica

In cuprinsul acestei sectiuni s-a dezvoltat argumentul ci
ideea de om providential era destul de raspandita in
cultura antica, atat la evrei, cat si in civilizatia greco-
romand. In mod deosebit, in cultura iudaici s-au
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dezvoltat anumite caracteristici politice ale acestei
paradigme, care au contribuit in mod major la conturarea
asteptarilor si  motivatiilor mesianice din vremea
evenimentelor Noului Testament.

In mod clar, Isus nu a corespuns tuturor asteptirilor
din vremea lui. Pe unele le-a confirmat, pe altele nu.
Modelul sau mesianic a fost mai dezvoltat decat altele,
cuprinzand doua etape: prima venire si a doua venire a
Fiului Omului (Fiul Omului este titlul mesianic folosit
foarte mult de Isus in relatarile evangheliilor, mai ales in
evangheliile sinoptice, Matei, Marcu si Luca). De fapt,
modelul lui Isus implica trei etape: prima venire, etapa
intermediara, cea de a doua venire a lui Mesia.

Din aceasta cauza, crestinismul traieste o anumita
tensiune a perioadei de tranzitie, conceptualizatd prin
expresia ,deja da, dar nu incd”. Acest mesianism este
partial realizat, este incd intr-o tranzitie, de unde si
conceptiile politice crestine, la nivelul Noului Testament,
oscileaza intre angajare si asteptare, intre integrare in
viata politici a statului si neimplicare, sau implicare
intr-un grad redus.

Conform Noului Testament, programul mesianic al lui
Isus prezintd urmaétoarele caracteristici principale:
persoana mesianicd insumeaza mai multe oficii (preot-
profet-jertfa-rege), conduce istoria — dar in doua etape,
mai intai spiritual, apoi promite o revenire in forta, atat
spiritual cat si politic, militar; isi asuméa misiunea de
reprezentare si restaurare a omenirii, pe care o duce la
impacare cu Dumnezeu, apoi la implinirea potentialului
ei; are autoritate divina si, din punct de vedere uman, se
supune autorititii divine.”

% Aici se include ideea ci, desi era Fiul lui Dumnezeu din

eternitate, nenéscut, la intrupare Isus se aseazi pe plan uman
aldturi de ceilalti oameni, ca frati ai sii, si nu actioneazi decét
prin imputernicire si validare divind a misiunii sale mesianice.
Lucrul acesta se vede clarla botez, in momentul transfigurérii de
pe munte, la cruce, in inviere si la inéltare.
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Prin contrast, tot din Noul Testament se desprinde si
un program mesianic anti-hristic, conform caruia Mesia
cel fals, Antihristul, va avea o agenda in oglinda cu cea
hristica (informatii despre aceastd agenda apar in
evangheliile sinoptice, mai ales Marcu si Matei; in
scrisorile lui Pavel catre tesaloniceni, 1-2 Tesaloniceni; in
epistola 1 Ioan si in Apocalipsa): el va ciauta sa conduca
prin substituire si inlocuirea lui Hristos; el are o singura
venire — anuntatd de un numar mare de antihristi
premergéatori, de mai mica anvergura; el isi asuma
reprezentarea si o incercare de aducere a omenirii la
maximul potentialului ei, dar prin confruntarea
divinitatii si negarea ei, nu prin raportare pozitiva la
divinitate; el inseald, nu conduce cu dreptate; supune pe
altii, dar autoritatea sa distruge; nu are autoritate si
recunoastere divina.

Spiritul antihristic in Noul Testament are si el vocatie
imperiala (vezi semnificatia Babilonului cel mare, din
Apocalipsa; vezi istoria ispitirii lui Isus, Matei 3 si Luca
3, cu puterea imparatiilor pamantului, venitd de la
Satan), are o agendd economici eficientd, exercitd un
control social total, sufocant (in cele din wurma4,
distructiv), este partizan declarat al progresului
tehnologic (cf. chipul vorbitor al Fiarei, in Apocalipsa;
echiparea militara; dovezile de eficientd economica si
tehnologica in Babilonul cel mare); este elitist si ierarhic.

Practic modelele Noului Testament, sau din timpul
acelei perioade a antichitatii, au continuat sa informeze
sau sa contribuie la profilul actiunii politice
contemporane.

Se poate observa, astfel, ca dictatorii au tendinta de se
folosesc de arhetipul mesianic pentru a-si justifica
demersul de putere si pentru a-si motiva potentialii
supusi. De exemplu, A. Hitler a actionat paradigmatic ca
fel de un mesia (a subliniat valorile traditionale germane,
e adevarat, de pe o pozitie rasista — echivalentul Legii; a
adus un standard social mai inalt, dupa esecul Republicii
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de la Weimar - echivalentul restaurarii tarii; a gasit o
motivatie de justificare a actiunii armate, o viziune
pentru asigurarea spatiului vital necesar natiunii
germane, Lebenraum — echivalentul imparatiei viitoare,
der Dritte Reich, care trebuia sa tind 1000 de ani: un alt
termen mesianic, prezent in Apocalipsa).

Intr-un alt exemplu apropiat, N. Ceausescu, bazat pe
un puternic cult al personalitatii, a incercat sa isi
justifice conducerea prin ideea restauririi unor valori
nationale cum sunt independenta poporului, mandria de
a fi roman, venirea ,epocii de aur”. In cazul lui N.C. se
pate observa ca in emisiunile omagiale televizat incepea
sa fie folosit tot mai des o variantd de titlu mesianic,
asemenea titlului Fiul Omului: N.C. era numit ,El,
Omul, Ceausescu Nicolae™.

Pana la un punct, din dorinta de a recupera si re-
interpreta anumite zone sau etape ale politicii roméanesti,
se poate spune si despre Corneliu Zelea Codreanu (1899-
1938) ca s-a bucurat in cadrul miscarii legionare de
conturarea unui portret mesianic influent: acesta dorea
(sau altii doreau) sa fie receptat ca un reprezentat valid

99

Alexandru Andritoiu (1929 — 1996), poet si scriitor cunoscut in
perioada regimului comunist, a publicat aceati od&d in cinstea
presedintelui N.C. (Partidul, Ceausescu, Roméania):

»31-n fruntea lui cea limpede [a partidului PCR, n.m.] vegheaza
Un intelept si ne-nfricat barbat,

Inima tindra si minte treaza,

in care tara-ntreaga s-a-ntrupat.

E Omul - Ceausgescu Nicolae -
Tubit ca steagul nostru tricolor,
Ca steagul rosu, limpede vépaie,
In zborul liber citre viitor.”

In mod evident limbajul este supralicitant idealist, mesianic (se
folosesc termeni cheie cum sunt: omul, libertate, viitor), si chiar
cvasi-deificant, in mésura in care se face apel la notiuni teologice
de tipul intrupérii (oricum reprezentativitatea pretinsid pentru
presedinte este, fara discutie, de expresie voit mesianica).
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al poporului, ca un pastrator de traditie, ca un crestin
ortodox, conform paradigmei locale — nationale si
nationaliste , in acelasi timp; ca un politician radical; si
nu in ultimul rand, ca un tanar vlastar al neamului care
ofera speranta (in general, portretul mesianic include si
tineretea personajului central'®). Astfel, S. Mehedinti
avea o admiratie deosebitd pentru el si il numea ,un
Mesia al timpurilor noastre si Dumnezeul drept al noii
Romanii de maine...”."”* Sub influenta nationalismului tot
mai prezent pe scena politicd a Europei, N. Ionescu si C.
Noica considerau si ei ca evreii trebuie — sau merita — sa
sufere, deoarece ei nu contribuiau cu nimic la speranta
mesianici a ,Romaniei de maine”, pe cand altii, de
exemplu, C.Z.C. aveau un mesaj mesianic major'®,

190 Tjiderul providential are o paradigmi a sa (cf. Isus avea 30 ani;
Alexandru Macedon, Cezar, Octavian Augustus, chiar si Nero au
fost lideri tineri cu realiziri iesite din comun; la fel N. Bonaparte,
etc.

101 S Mehedinti, Casa Verde, ianuarie 1937, Bucuresti. Pe langa
aceastd paradigméd, se poate admite si existenta liderului
providential in varsta, de exemplu, de tip Moise — care avea 80 de
ani cind si-a inceput cariera mesianicd, de eliberare a lui Israel
din Egipt. E. Cioran este cunoscut si el pentru limbajul mesianic
exaltat cu care il descria pe C.Z.C. (1940), in vreme ce, nu cu mult
inainte, beneficiar al unei Burse Humboldt, in Germania, se
dovedise si plin de entuziasm pentru paginismul viril i creator al
national-socialismului german (1933-1935). Cf. limbajul mesianic
si politic al lui E. Cioran in Schimbarea la fatd a Romdniei,
Bucuresti: Humanitas, 1990 (1936). E drept, autorul nu se mai
recunoagte, in 1990, in acest text, dar el rdméine o maérturie
istoricd a unei stiri de spirit foarte raspanditd in anii 1930, in
Romania.

102 Andrei Oisteanu, Moshe Idel, Mirela Adiscilitei, Inventing the
Jew: antisemitic stereotypes in Romanina and other Cental East-
European cultures; Nebraska: University of Nebrasca Press, 2009
(pentru Vidal Sassoon International Center for the Study of
Antisemitism, SICSA; The Hebrew University of Jerusalem), 289-
290.
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3.5 Katechon : sau cine il impiedicd pe Antichrist

Apare de douda ori in Carl Schmitt, Land und Meer, in
cap. 3 si 15.

Schmitt era interesat de eschatologie. Katechon,
impotrivitorul fatd de antichrist, fiul distrugerii, Ao
houios tes apoleias. O notiune reintrodusa in teologie, 2
Tes. 2.7. Milenarismul poate fi dizolvant dpdv social.
Katechon are doua forme, la masculin si la neutru, Ao
katechon, to katechon, persoana sau obiect. Cel ce
franeaza venirea lui Antihrist, o persoana sau un sistem.
Chiar si Antichrist are cele doua determinari, persoana
sau sistem (cf. Apocalipsa 12). C. Schmitt reintroduce
notiunea in cercul academic.

In cap. 15, despre Rudolf 2a, tradus ca Aufhalter,
Verzogerer, katechon. Se traduce ,Cel ce tine”,
Jntarzietor”, ,impiedicator”. De exemplu, Rudolf al 2lea
a intarziat ruperea Germaniei.

In cap. 3, Schmitt utilizeaza prima dati Aufhalter si
katechon, pentru imperiul Bizantin. Era un imperiu de
coasta, talasic. El mentine imperiul, impiedica
distrugerea romanitatii. Altfel, ajungea islamul in Italia
si se termina civilizatia catolica.

Dupa Schmitt, in istorie, mai degraba Bizantul decat
Charlemagne este katechon impotriva Islamului. Eusebiu
din Cezareea credea ca impéaratul Constantin cel mare,
este un katechon impotriva lui Antichrist, pentru ca
mentine imperiul roman si l-a transformat intr-un
imperiu crestin.
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Aici apare prima data termenul katechon. Mai aparuse
si in lucrari dinainte de 1942, cu sens peiorativ. Acum
insa C. Schmitt il foloseste in sens pozitiv. Apare apoi si
in Nomos der Erde. In exegeza din ultimii 15 ani se pune
mult accent pe katechon.

Grosul referintelor apare in Jurnalele lui Schmitt, nu
in lucrarile publicate. Este in mare méasura o tema de
reflectie privata, in jurnalul propriu. Nu stie exact cine
este katechon-ul care impiedica imparatia antichristica.

Vezi si Daniel... statuia cu picioarele de fier-lut... Ce se
intampla dupa caderea Romei.... Imperiul se muta in alta
parte....

Translatio imperii
Gesta dei per franco... francii ca instrument al lui
Dumnezeu.... Charlemagne... 800.

La Filotei existd mai multe tipuri de katechon. A treia
Roméa este Moscova, zice el si spun si altii. Ce motive
avea?

Pseudo Ippolite: Imperiul Roman este rau, dar mai rau
fara rau, cd atunci vine uraciunea pustiirii. Imperiul
Roman ar fi un rdu homeopatic. Se recunoaste ultilitatea
negarii negarii... este un rau care se opune unui rau mai
mare.

Tertullian: crestinii se roaga pentru imperiu pentru ca
apara ordinea. Un rau — bine, relativ.

Eusebiu din Caesarea vede in Imperiul roman un
lucru bun, vezi Constantin cel mare, aduce pacea,
favorizeaza evanghelizarea.
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Poate si Avraam a fost un katechon pentru Sodoma...
de aici rugaciunea celor buni tine istoria in miscare....

Apar mai mult clasificari. Un katechon politic, unul
spiritual. Un katechon personal si unul impersonal,
neutru, o forta.

S1 pot apéarea si combinatii.

Vezi de exemplu, Metodie, Legenda ultimului imparat.
Ii este atribuit lui Metodie, dar este un text tardiv ca
raspuns la invazia musulmana.

Sf. Augustin nu se pronuntad pe katechon. Dar loan
Chrysostom si altii scriu despre asta.

Filotei din Rusia, nu vorbeste despre un katechon
politic. El zice ca translatio imperii apare in urma unei
apostazii. Dupa Roma si dupa I. Romano-german, vine
Moscova.

Ghenadie zicea ca si Bizantul a cazut turcilor din
cauza apostaziei, a aliantei cu vestul.... Principele
Moscovei trebuie sa se ocupe de puritatea credintei. Nu e
un katechon politic, ci unul spiritual.

Totusi, aceasta idee spirituald a devenit o motivatie
politica, un mit si contra-mit.

Inapoi, la Schmitt.

Cine este katechonul acum. Bizantul a fost. Nu
vorbeste de Charlemagne.

Dar zice de Otto de Salieni. Ei sunt katechonici... ei
poarta o forta politica ,pastratoare”, eficientd, ei tin at
bay, raul antichristic.
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Bizantul cade, cand intra in declin dupa pierderea
flotei. Atunci apare SFIRNG Sfantul Imperiu Roman de
Natiune Germana

Oare nu apar si altii: Romano-Catolicismul, Iezuitii,
Inchizitia.

Ce se intampla insa, dupa Vatican 2? Mai este BRC un
katechon?

Otto — katechon puternic, 900
Rudolf 2, katechon slab, ...

Sunt acum americanii? Hmm, zice Schmitt, posibil...

Dar ei sunt katechon si acceleratori farda voie ai
disolutiei universale.

Katechonul inconstien si cel constient... o alta
antiteza...

In Glossarium, jurnalul ,citibil” al lui Schmitt, apare
si katechon-ul...

S1i in Nomos der Erde. Cea mai elaborata descriere a
lui katechon intr-o scriere publicata de Schmitt....

Inapoi la Land und Meer.

O poveste care foloseste universalele intr-o istorie,
povestire Zeitgebunden... Universalimul liberal este
circumscris timpului... este produsul dominatiei britanice
asupra lumii, asupra marii...
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In Land und Meer Schmitt reia critica lui anti-
liberald, desi nu foloseste cuvintele liberal, etc, prea
des..... aproape deloc.

Cand Anglia cade, cade liberalismul.

Apoi, dacd omul este fundamental o fiinta terana,
atunci transformarea lui intr-o fiintd maritima este ceva
impotriva naturii. Disparitia liberalismului este un
eveniment normal, legat de disparitia civilizatiei
maritime.

In cele din urma procesul atinge finalul, in Land und
Meer.

Liberalismul aduce progresul tehnic, apare masina, se
distruge legatura omului cu marea....

Capitolul 6. Imparitia lui Dumnezeu si NT

Matei si statul evreu; Pavel si imperiul roman; Marcu si
imperiul roman; taxe; autoritate politica; accesul crestin
in sferele politicii; legislatia si procesele; o teologie
crestind a puterii politice; modele mesianice.

Conceptul are formuldri variate: Imparitia lui
Dumnezeu, Impéiritia cerurilor (Matei), Imparatia lui
Israel (concept mesianic nationalist iudaic), Impéaratia
pirintelui nostru David si Impéritia care vine
(patriotism iudaic la Marcu, dar si o posibila
corectitudine politica in mijlocul Romei).

8.1 Imparatia lui Dumnezeu si evangheliile NT

Evangheliile sinoptice cu accent pe ev. Dupa Matei



Matei

Toan:
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— imparatia cerurilor.
Predicarea imparatiei si a schimbéarii mintii
(metanoia)
Ispitirea lui Isus si stdpénirea imparatiilor
pamantului
Etica imparatiei, cap. 5-7
Parabolele imparatiei - I, cap. 13
Parabolele imparatiei — 11, cap. 25
Conditii de intrare in impéaratie
o Cine este smerit ca un copil (cap. 18)
o Cine se sileste sau se straduieste ()
o Cine este sarac in Duhul

Petru si cheile imparatiei (cap. 16, 18)
Taxele: Isus si imparatia la limita (Cezar)

Impéaratia lui Dumnezeu si Isus
o Natanael si Isus, imparatul (1.47)
o Isus si Nicodim si conditiile intrarii in
imparatie
= Nasterea de sus
= Nasterea din duhul
» Nasgterea din apa (botezul)
Imparitia si discutia lui Isus cu Pilat
Imparitia si condamnarea lui Isus (crucea,
discutiile dintre Pilat si conducatorii iudei)

Apocalipsa:

Impéaratia lui Dumnezeu si Babilonul (cf. cartea
profetului Daniel).

Babilonul ca paradigmd a imparatiei
antihristice

(capitala de langa rau, cu templu sau cu
simbolul puterii in centru; imperiul unificator,
bazat pe o culturd unica si pe performante
tehnologice).
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Babilon si Ierusalim, in Apocalipsa

- Impéaratia lui Dumnezeu si destinul regal al
crestinilor: Apoc. 1.6; 5.10; 20.6; 21.24 (?); 22.5.

- Impératia lui Dumnezeu si a lui Hristos, Apoc.
12.10; 15.3; 19.16; 20.6; 22.5.

- Cf. imparatia fiarei, 16.2; 16.4; 17.2; 17.9;
17.12-18 (prostituata cea mare).

8.2 Impiritia lui Dumnezeu si epistolele NT

Pavel:
- Impérstia lui Dumnezeu si Isus
- Imparatia lui Dumnezeu si imperiile
- Impérstia lui Dumnezeu si neamurile
- Neam ales, casa imparatului
- stapanire, autoritate, raportare la stapanire
- Oamenii vor judeca ingerii
- Se mosteneste imparatia

Romani 5:17,crestinii domnesc impreuna cu Hristos

Romani 5:21, domnia harului, prin Hristos

Romani 14:17, imparatia spirituala a lui Dumnezeu
(dreptate, pace, bucurie in Duhul Sfant).

1 Corinthians 4:20; 15.24-25, imparatia lui Dumnezeu
si puterea Lui,

1 Corinthians 6:9-10, mostenitorii imparatiei (etica)

1 Corinthians 15.50, imparatia si invierea

Galateni 5.21, conditiile mostenirii impéaratiei

Coloseni 1.13, stramutarea in imparatia lui Dumnezeu

Coloseni 4.11, imparatia lui Dumnezeu si evanghelia

Efeseni 5.5, mostenirea imparatiei lui Dumnezeu

1 Tesaloniceni 2.12, purtare etica, demna de imp.

2 Tesaloniceni 1.5, etica in persecutie

1 Timotei 1.17, 6.17, imparatie eterna

1 Timotei 2.2, rugaciuni pentru imparati si oficiali (!)
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2 Timotei 2.11-13; 4.1, 4.18

Ceilalti autori:
Evrei,

Petru,

cf. 1 Petru 2.9-10, crestinii sunt un popor pentru fapte
bune,

o preotie sfanta, un neam imparatesc

Iacov:

Definitia si limitele imparatiei lui Dumnezeu
Terestre, umane, cosmice, trans-umane?
Cine face parte din imparatia lui Dumnezeu?
Biserica si imparatia lui Dumnezeu

Capitolul 7. Noul Testament si politica religioasa

Existda in NT evidentele unei politici religioase a
crestinismului primar. Aceastd politica nu este foarte
detaliata, ci mai degraba prezenta sub forma de principii,
in unele texte teologice. Trebuie recunoscut ca printre
acestea apar cateva valori distincte, cum ar fi
universalitatea crestinismului, solutiile pluraliste, si
bineinteles perspectivele specifice, singulare (unicitatea
sau radicalismul crestinismului, salvarea unicid prin
Hristos).

Biserica in Imperiul Roman apare sa aiba doua directii
de dezvoltare: supravietuire — ca religie, si concurenta —
ca ideologie: paradigmele imparatiei.
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9.1 Universalitatea crestinismului

9.1.1 UNIVERSALITATE SI IMPERIU
1. Mularea pe deschiderea universala a
iudaismului mesianic
Ideea profetilor din VT era ca si paganii vor
putea fi mantuiti si vor participa la Imparitia
mesianicd. Totusi, iudeii puneau accent pe
faptul ca paganii trebuia sa devina iudei.
2. Mularea pe deschiderea universala a
imperiului roman
a. Mulare politica
Imperiul roman este vorbit de bine, in
general, in NT. In mod special militarii
romani sunt martori importanti ai
invierii si garanti ai dreptatii.
Pavel face apel la Cezar, ca la judecator
suprem si drept, si interactioneaza cu
cultura timpului.

b. Mulare culturala
Mularea culturala la viata imperiului
inseamna sublinierea caracterului
inclusivist al culturii greco-romane.
Pavel retine ideea de popor si inclinatii
etnice (Tit).

3. Extinderea fireascid a invataturii lui Isus si a
apostolilor
Invatstura lui Isus include crestinarea
pagéanilor, dar nu expliciteaza metoda sau tipul
de viatd religioasa. Isus indica, la curéatirea
Templului, ca si neamurile trebuia sa gaseasca
acolo un loc de rugaciune. De asemeni, marea
trimitere de dupa inviere (cf. Mt. 28.18-20),
include evanghelizarea tuturor neamurilor,
pana la capatul pamantului.
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Experienta apostolilor, in Fapte si in Epistole,
arata ca ideea este inteleasd in final ca o
crestinare independentd, fard nevoia de a
deveni iudei in traditie si cultura.

Pavel si Petru, in mod deosebit, construiesc
teologia crestindrii specifice a neamurilor
pagane.

Texte NT reprezentative pentru universalismul crestin:

Galateni 3.28, ,Nu mai este nici iudeu nici grec, nu mai
este nici rob nici liber, nu mai este nici barbat nici
femeie, pentru ca voi toti sunteti una in Hristos lisus.”

Coloseni 3.11, ,Astfel nu mai exista nici grec nici iudeu,
circumcis sau necircumcis, barbar, scit, rob sau liber, ci
Hristos este totul in toate.”

1 Corinteni 12.13, ,Pentru ca noi toti am fost botezati
intr-un singur Duh, ca sa fim un singur trup, fie iudei, fie
greci, fie robi, fie liberi; la fel, toti am baut dintr-un
singur Duh.”

9.1.2 UNIVERSALITATE SI UNICITATE

Simultan cu universalismul sdu caracteristic,
crestinismul NT pune accent ferm pe unicitatea
salvifica a lui Hristos. El este prezentat drept solutia
unicd a lui Dumnezeu (Intaiul-niscut inseamns si ,,cel
unic”, in cazul lui Isus, singurul de acest fel, cu
aceasta misiune).

Relatia cu alte religii nu este explicitata, dar in timp
ce pot fi recunoscute elemente de adevar si chiar de
revelatie si in alte religii, revelatia semnificativa si
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completd este prin Isus (cf. Ioan 1). De asemeni,
oracolele profetice din VT si promisiunile de acolo nu
au egal (Romani 9-11). Pagéanii pot fi ,altoiti” in
copacul mantuirii, dar nu pot desfiinta valoarea
revelatiilor primite de evrei, de Israel. In acelasi timp,
aparitia crestinismului duce la incheierea nevoiei de
inchinare prin jertfe la Templul din Ierusalim, adica
trece iudaismul in domeniul trecutului. Astfel
iudaismul capatd doua valori interesante: pe
deoparte, iudaismul este sursa crestinismului (primii
crestini sunt iudeii care l-au acceptat pe Isus ca
Mesia), pe de cealalta parte, odatd inceput
crestinismul, iudaismul care raméane nu este decat o
optiune mesianica diferita a iudaismului initial, care
nu il recunoaste pe Isus ca Mesia. Cu alte cuvinte,
iudaismul contemporan nu este decidt o expresie
partiala a iudaismului din secolul 1, anume a
iudaismului care se delimiteaza de Hristos. Iudaismul
care l-a cunoscut si l-a recunoscut pe Hristos este
chiar temelia Bisericii.

9.2 Politici religioase si etnice

Asa cum s-a observat, una din trasaturile majore ale
politicii religioase a crestinismului este universalismul.
In privinta aceasta, crestinismul manifestd o anumiti
vocatie imperiald, inclusivista. terestra. Pe de alta parte,
se recunoaste existenta unei interactiuni religioase cu
alte religii sau cu ereziile nou apérute. In acest context
apar si o seama de observatii cu privire la etnie si viata
religioasa si sociala.

Atitudinile principale ale politicii fata de alte religii sunt:

Universalismul
Inclusivismul
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Caracterul radical in problematica mantuirii
Respingerea idolatriei

Adaptarea culturald (minimalism religios, acceptare
culturala, limitarea influentelor culturale)

Aspectele observabile ale politicii religioase crestine in
NT cuprind raportarea la iudaism, la erezii si la religiile
greco-romane.

Tudaism

In ce priveste raportarea la iudaism, se observi atat
afirmarea filiatiei iudaice a crestinismului cat si
separarea de acesta, in méasura in care piatra de hotar
este Isus ca Mesia.

Cartile in care se face critica iudaismului sunt
evangheliile (predicile lui Isus).

Evenimente la limita se observa in scrisorile pastorale (1-
2 Timotei, Tit).

Erezii
Gnosticismul
Gnostici (gnosis — initierea in cunoasterea secreta
care aduce mantuirea: caracterul negativ al
materiei si cele doud consecinte, ascetismul si
imoralitatea): Coloseni, Ioan.

Legalismul iudaizant

Iudaizanti (Hristos si Legea): Galateni, Evrei,
Efeseni.

ITudaismul (Fapte, Galateni, Evrei)

Cartile in care se trateaza relatia evanghelie —
iudaism sunt Galateni, Romani, Evrei, Apocalipsa.
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Religiile greco-romane

Fapte 17. Inclusivismul cultural

Intersectii: altare pentru zei necunoscuti
Acceptarea poetilor si filosofilor ca profeti...
Etichetarea timpului precrestin ca ,vremuri de
necunoastere”)

Panteonul grecesc: Zeus si Hermes, Barnaba si
Pavel

Tema persoanei divine in Luca-Faptele Apostolilor
(Irod, Pavel si Barnaba, Pavel si barbarii in Malta.
Prin contrast, singurul om divin este Hristos).

Problema revelatiei si a referintei culturale: Fapte
17 si Tit 1, poetii ca profeti

Conceptia despre alte religii:
Caracter mixt: o forma de cunoastere si de
necunoastere a lui Dumnezeu.

Reflexele religiilor pagane in Corint
Religiile pagane si ideea divizarii pe scoli —
partide, fiecare cu liderii sai
Religiile pagane si extazul (vorbirea in limbi
extatice): 1 Corinteni 12-14; Invierea si
gandirea greceasca, vezi tema carpe diem (1
Corinteni 15).

Elemente de politici etnice si ideologice:
Tudeii: revelatie, binecuvantare si nationalism

Romanii: dreptate si politica puterii (imperium -
regnum, veritas, potestatate; cf. discutia lui Isus
cu Pilat, in ev. dupa Ioan si dupa Marcu)
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Crestinismul si politica sa fatd de Roma: militarii,
judecatorii, administratorii imperiali, procuratorii,
casa Cezarului.

Cretanii: problemele sociale si religioase intr-o
natiune mediteraneeana (Tit; cf. 1 Timotei: Efes)

Valorile politicii religioase:
Coexistenta, dialogul, pluralismul,
specificitatea si unicitatea (radicalismul)

Crestinismul si politica religioasa:
Religiile greco-romane (cf. Fapte 17)

Politici religioase in 1-2 Ioan si in 2 Petru — Iuda,
precum si in 1 Timotei — Tit.

Tema religiilor pagéane, in Efes si in Creta, cf.
Coloseni (1-2 Timotei, Tit; Atena si Fapte 17; Tit 1
si cretanii).

Capitolul 8. Teologia NT si antropologia

In fundamentele politicii NT intra conceptia despre om si
despre destinul sdu. Cateva teme importanta se afla intr-
o relatie speciala: creatie, antropologie, istorie, politica,
escatologie.

8.1 Antropologie hristica

Intrucat politica se face cu oamenii, este important sa se
inteleaga perceptia NT cu privire la existenta si destinul
umanitatii.
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Datele antropologiei s-au modificat odatad cu
intruparea lui Isus Hristos. Se poate vorbi despre
afirmarea potentialului umanitatii in termeni noi. NT
vorbeste, astfel, despre o creatie noua in Hristos (1 Cor.
5.17) sau despre un viitor maret, misterios, inca nestiut,
pe care oamenii credinciosi in Hristos in vor avea la
venirea lui Hristos (1Ioan 3.1).

O alta data esentiald a conceptiei NT este schimbarea
dispensatiei, a ,iconomiei”, a regimului legiturii intre
Duhul Sfant si om. Ziua Rusaliilor (Cincizecime) este
celebrarea acestei schimbari si ,inceputul” Bisericii.
Oamenii au un alt mod de a lua decizii, alte motivatii, nu
doar preferintele personale, ci si perspectiva divina si
chiar participarea divina. Cf. Fapte 15.28; Fapte 13.2.

Posibilitatea invierii gi a eternitatii, schimba datele
problemei. Angoasa existentiala 1si pierde din
intensitate, presiunea prezentului imbracd alte forme,
capacitatea de planificare a vietii ia alte forme. Toate
acestea duc la alta politica.

8.2 Organizarea politica si apocalipticul

Exista in crestinism, ca si in alte religii majore, o viziune
globald despre istorie, despre dreptate la nivel
international, in legdtura cu oamenii i in legatura cu
divinitatea. Viziunea aceasta este legata de apocalptic.

a. Viziunea universald a crestinismului — si tipul de
existenta pe care il recomanda (imparatia lui Dumnezeu)

— are cateva puncte majore de referinta:

1. vesteste o imparatie deschisa tuturor (este
inclusivist, universal).

ii. are o imparatie fara capitala terestra.
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are o imparatie care nu se integreaza altor
imperii, care 1isi revendicd ,marginile
pamantului” (toatd planeta) si care raméne
mereu intr-o anumitd opozitie politica fata
de sistemele si regimurile politice.

Impérdtia lui Dumnezeu este mai mult
decat Biserica. In principiu, ea cuprinde tot
universul si orice fiinta. Biserica are insa un
loc aparte in aceasta imparatie, fiind
ytrupul” lui Hristos si ,,mireasa” lui Hristos.

o Imparatie care a Iinceput si care va
constitui punctul culminant al istoriei. Ea
va subordona totul si care nu va avea
sfarsit, al carei conducator este Hristos.

o impéaratie unde sentimentul centralitatii
si eficientei este schimbat (omul sfinteste
locul; dispare sentimentul de periferie; orice
faci este ,la centru”, are importanta majora;
se schimba perceptia asupra importantei
relative a vietii).

b. Crestinismul are o viziune apocalipticd despre istorie,

care implica:

1i.

ideea ca divinitatea are un plan de aplicare
a justitiei divine (de dreptate universala) si
acest plan se afla in curs de desfasurare
(teodicee).

o conceptie globalda despre istorie.
Apocalipticul are de a face cu o viziune
globala despre manifestarea dreptatii divine
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si a planului divin, de la A la Z, de la alfa la
omega. Ernst Kaesemann: ,Apocalipticul
este matricea crestinismului”.

acest plan divin se intelege din VT si NT ca
se desfasoara pe etape (Daniel 7, Apocalipsa
12-13, etc.).

acest plan se intampla in timp, dar timpul
este relativ datorita interfetei cu eternitatea
(1000 de ani ca o zi, o zi ca o mie de ani; 2
Petru 3.8). Perceptia timpului este
schimbata. Planuri ca pentru 1000 de ani,
detagsare ca si cum viata s-ar putea incheia
azi. Cf. Planurile lui Petru cel mare, pentru
Rusia.
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Capitolul 9. Planuri eschatologice

In cadrul gandirii apocaliptice, o parte speciali este data
de tabloul final al istoriei, adica de eschatologie.
Termenul eschatologie vine de la cuvantul grecesc
eschatos — ultim, final. Intr-o buna traditie a dezbaterilor
postmoderne, s-ar putea discuta de viitorul politicii
(eschatologia politicii), cat si de politica eschatologiei (o
perspectiva teologica evidenta).

Valoarea politicd a eschaton-ului, a ultimei etape din
istoria omenirii deriva din faptul ca ea polarizeaza
atentia civilizatiilor si oferd un tablou rational, global,
convergent al diverselor linii politice.

Eschatologia NT

NT are mai multe tipuri de abordari eschatologice. Pe
deoparte existd descrierile sfarsitului din evanghelii,
facute de Isus (Marcu 13-14; Matei 23-25). Isus pare sa
vorbeascd despre doud planuri istorice: evenimente
legate de pedepsirea necredintei evreilor, dupa moartea
si Invierea sa, si evenimente finale, legate de venirea a
doua Fiului Omului, adicdi a sa. Gandirea paulina
(Romani 8-11; 1-2 Tesaloniceni) pare sa urmeze schema
acestor prezentari ale lui Isus, cu unele precizari in plus.
Si Ioan urmaéareste o desfasurare aseménéatoare in
epistola 1 Ioan. Exista insa si cAteva deosebiri clare intre
gandirea paulind si cea ioanind, in ce priveste
eschatologia. Pavel (si evangheliile sinoptice) se
concentreazd pe evenimentul revenirii lui Isus si pe
aparitia si reactia lui Antichrist fata de acest eveniment,
precum si pe transformarile (schimbaérile) care apar
atunci (ingelarea neamurilor, invierea credinciosilor,
judecata finala, etc.). Apocalipsa lui Ioan se concentreaza
pe o judecatd mai lunga, prin contrast, pe lucrarea de
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ansamblu a dreptatii divine care rasplateste in final pe
cei drepti si pedepseste pe cei nedrepti asa cum se cuvine.
Apocalipsa se preteaza unei interpretari
dispensationaliste (vede istoria impartitd in etape
majore) si pana la pedepsirea finala a sistemului politic
mondial (simbolizat prin Babilon), ia in considerare
numeroase tipuri de judecata si pedeapsa care vin asupra
omenirii (plagi, dezastre ecologice, razboaie, lipsuri,
necazuri din partea ostilor demonice, etc.). In acelasi
timp, tot Apocalipsa este cea care priveste dincolo de
sfargitul istoriei, la noul inceput al cerului nou si al
paméantului nou, la Ierusalimul ceresc, la imparatia
eterna si dreapta a lui Dumnezeu.

Concepte cheie ale viziunii NT despre acest timp:

Succesiune de regimuri si sisteme politice

Tendinte de globalizare

Tendinte de unificare

Manifestéari conflictuale (razboaie, terorism)

Dezechilibru ecologic (calamitati),
cf. Peter C. Phan, ‘Pope John Paul II and the
Ecological Crisis’, Irish Theological Quarterly 60/1
(1994), 59-69; ‘Eschatology and Ecology: The
Environment in the End-Time’, Dialogue and
Alliance 9/2 (1995), 99-115.

Mesianism gi anti-mesianism; model hristic si anti-
hristic

Un teolog romano-catolic extrem de productiv — dar si
controversat in interiorul Bisericii RC, Hans Kiing a
subliniat in mod deosebit relevanta teologiei si
eschatologiei pentru societatea moderna, cu diversele ei
provocari, cf. Eternal Life? Life after Death as a Medical,
Philosophical and Theological Problem (Edward Quinn,
Garden City, NY: Doubleday, 1984).
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Un al exponent german al teologiei politice, J.B. Metz
a afirmat, ca si E. Kaesemann, ca teologia crestina este
in mod esential eschatologica, adica apocaliptica. De aici,
speranta crestina are de a face cu asteptarea eschaton-
ului, imparatia lui Dumnezeu fiind nu o utopie a
progresului uman, ci darul lui Dumnezeu pentru o
omenire care se intoarce spre el, solidard cu victimile
nedreptatilor sociale. Cf. Metz, Theology of the World,
transl. W. Glen-Doeple (NY: Herder and Herder, 1969);
Faith in History and Society, trans. David Smith (NY:
Seabury, 1980); The Emergent Church: The Future of
Christianity in a Postbourgeois World, transl. Peter
Mann (New York: Crossroad, 1981).

Intre teologii din miscarea Liberation Theology pot fi
amintiti Gustavo Gutierrez si Jon Sobrino. Cel dintai
vedea in eschatologie nu un refugiu, ci o cale de sesizare
si mai profunda a imperativelor sociale si politice ale
societatii (Gutierrez, A Theology of Liberation, transl.
Sister Caridad Inda si John Eagleson, Maryknoll, NY:
Orbis, 1988), 122).

Eschatologia a captivat interesul teologilor si prin
perspectivele stiintifice pe care le deschide, cf. Teilhard
de Chardin, Yves Congar (fizica, biologie, antropologie).
Cf. si lucrarile teologilor J.C. Polkinghorne, J. Haught,
C.A. Russell, A.R. Peacock, I.G. Barbour, P.C.W. Davis,
S.I. Jaki. O dezvoltare recenta a eschatologiei priveste la
resursele dialogului cu alte credinte (iudaism islam,
hinduism, budism, zoroastrism).

Pentru o privire de ansamblu, vezi articoele lui Peter
C. Phan, ‘Roman Catholic Theology’, in Jerry L. Walls
(ed), The Oxford Handbook of Eschatology, Oxford: OUP,
215-232. Cf. si Andrew Louth, ‘Eastern Orthodox
Eschatology’, in Walls, OHE, 233-247.
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