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Prezenta teza de doctorat propune o tema de cercetare mai particularizatd in orizontul
cercetarii biblice: Identitatea crestinismului dupa Noul Testament. Contextualizari istorice §i
religioase, si vine sa surprindd situarea crestinismului primar in peisajul religios al lumii antice
greco-romane. Se are in vedere evidentierea Intemeierii Bisericii crestine dupd Noul Testament ca
factor de oficializare a reprezentarii crestinismului in spatiul public si concurenta pe care acesta 1-
a avut in cultele de mistere, in mod special in cultul lui Mithra. Cercetarea noastrd de na ajuta sa
decriptam pe premisele istorice ale Faptelor Apostolilor diferentele dintre crestinism si mithraism,
cum anume se defineste initierea in cele doud religii, ce presupune aceasta si, nu in ultimul rand,
evidentierea probelor istorice evanghelice ale crestinismului, atdt de contestat si blamat in
societatea postmoderna contemporana

Crestinismul este ,,viata in Hristos”, iar a fi crestin inseamna a trdi in spatiul sacramental
si liturgic al Bisericii, spatiu 1n care se realizeaza dialogul iubitor sau comuniunea cu Dumnezeu.
Acesta este sensul in jurul cdruia graviteazd vocatia crestind: Tndumnezeirea sau asemanarea
omului cu Dumnezeu prin har. Omul este persoana asezat intr-o relatie personald cu Dumnezeu
Pesonal (Tatal , Fiul si Duhul Sfant). Daca catalogam crestininismul ca o religie care se inscrie in
tabloul statistic al religiilor lumii , 1l dezbracdm de profunzimea a ceea ce il defineste. Urmand
parintelui Alexander Schmeman privim crestinismul ca ,religia religiilor” sau ,,sfarsitul tuturor
religiilor” , in care ideea despre Dumnezeu nu este conturatd progresiv in acceptiunea si gandirea
omului, in dezvoltarea si exprimarea sentimentului religios, ci premiza fundamentala a
crestinismului este Revelatia, actul supranatural prin care Dumnezeu Se descopera omului , iar
omul constientizand aceastd relatie pe care o triieste cu Dumnezeu Il cunoaste, desi El riméne
permanent incognoscibil in fiinta Sa. Omul priveste spre Dumnezeu intr-o vedere mistica,
spirituald, constientizeaza prin actul harului Impartasit lui prin Duhul Sfant, si actul credintei, ceea
ce este , sensul existentei sale si modul de realizare a implinirii actului sau existential.

In crestinism Dumnezeu este cu omul si omul cu Dumnezeu, raport exprimat cel mai bine
in cultul divin si cel liturgic. In aceasti ,.euharistie” actualizati permanent omul se imbogateste
spiritual , iar procesul cunoasterii si intelegerii lui Dumnezeu este patruns. Invatitura crestini
promoveaza ca Dumnezeu este incognoscibil in fiinta Sa, este mai presus de puterea umana de
intelegere, este infinit, suprafiintial, depasind orice categorie spatiala si temporara. Atat
catafatismul si apofatismul , ca modalitati de cunoastere ale lui Dumnezeu, rezuma intr-o singura
definitie: ,,Dumnezeu este Cel ce este” (Iesire 3,14). El este Creatorul Care prin actul de iubire
aduce de la nefiinta la fiinta, adica il creeaza pe om, si creeaza un univers, destinat omului ca spatiu
de lucrare a maturitatii sale spirituale. Dumnezeu il aseaza pe om , Intr-o miscare care converge
spre El si in El, in sensul indumnezeirii sale.

Exprimarea apofatica In cunoasterea lui Dumnezeu creeaza premiza misterului crestin.
Misterul sdu taina crestind nu este un concept inteles Tn modul cum este promovat de religiile de
mistere, ca un simplu fapt esoteric si exterior. In crestinism , termenul mister are un cu totul alt
sens, profound si trimite la elementul divin. Vorbim de misterul crestin, pentru ca crestinismul se
impleteste din aceste doud elemente: divin si uman, iar misterul priveste elementul divin, cét si
experierea comuniunii cu Dumnezeu. Dumnezeu ramane o taina chiar si pentru crestin, El este



inepuizabil, ,,intunericul dumnezeiesc”, iar in actul cunoasterii Sale cunoastem manifestarile in
afara fiintei Sale, dar niciodata fiinta Sa inefabila. lisus Hristos, desi a venit in maxima intimitate,
apropiere fati de noi, prin actul Intruparii, ludnd trup omenesc cu scopul restauririi neamului
omenesc din tirania diavolului, El raimane permanent Dumnezeu adevarat, Persoana divino-umana
prin care ni se deschide posibilitatea reconditionarii in starea noastra primordiala Tnainte de caderea
in pacat.

Abordand problema religiilor de mistere, si in special problema mithraismului, nu putem
face o corelatie intre misterul crestin i cel pagan. Nu exista un punct de interferenta care sa ne
permita sa asociem misterul pagand de cel crestin, intrucat in paganism misterul nu are o functie
ontologica, daca am putea spune, ci una pur ezotrica, de secret, adica aspectul exterior prin care s-
a facut cunoscut aceasta religie. Crestinismul are un mesaj universal si nu se adreseaza oamenilor
pe criterii rasiale, sex sau varsta. Conditia intrarii in crestinism este primirea celor trei Sfinte Taine:
Botezul Mirungerea si Impirtisania, prin care devenim membrii ai Bisericii lui Hristos, ne
incorporam in trupul Sau tainic.

S-a incercat de unii cercetatori (Ernest Renan) in elaborarea tezei originii crestinismului sa
se facd o paraleld intre religiile de mistere si crestinism - perceput de altfel ca o religie de mistere,
ca o religie care este puternic influentatd de misterul pagan. Practic crestinismul nu ar fi decat o
readaptare a anticelor religii de mistere, in care cel mai mare aport la configurarea sa a avut
mithraismul.

Faptul ca exista asemanari intre mistere si crestinism este ceva observat inca din primele
secole ale crestinismului, cand atdt crestinii cat si necrestinii discutau asupra unor asemanari.
Apreciind semnificatia asemanarilor in anumite domenii cruciale (Sfintele Taine si motivul zeului
salvator) trebuie sd tinem cont de urmatoarele:

a. Unele dintre presupusele paralele nu sunt altceva decat rezultatul amestecului de
elemente eterogene pe care cercetdtorii moderni le-au luat din surse variate. Asa cum spune
Schweitzer! ,,aproape toate scrierile foarte cunoscute suferd de aceasta inacuratete. Ele construiesc
din variate fragmente de informatie un fel de religie de mistere universala care n-a existat niciodata
si cu atat mai putin n timpul Sfantului crestinismului primar."

Chiar si cercetatorii cei mai cunoscuti au cedat tentatiei de a fi mai precisi chiar decat
permite informatia existenta. Comentand aceasta, Edwyn R. Sevan’ spune caustic: ,, ,,...bineinteles
ca daca cineva face o descriere imaginara a misterelor, asa cum o face Loisy, umpland locurile
lipsd din imaginea care ne-a fost lasata de euharistia crestind, atunci acel cineva obtine ceva
impresionant. Dupd acest plan pui elementele crestine acolo si apoi te straduiesti sa le gasesti. E
de la sine inteles cd asemanarile descoperite prin o astfel de metodologie dispar cand sunt
confruntate cu textele originale. Intr-un cuvént trebuie si ne ferim de ceea ce se numeste ,,paralele
facute plauzibile prin descriere selectiva ".

b. Chiar si atunci cand comparatiile sunt reale si nu imaginare, semnificatia lor, in folosul
comparatiei, va depinde de faptul ca ele sunt genealogice sau simple comparatii analogice. Adica,

U A. Schweitzer, Geshichte der Paulinischen Forschung, Tubingen, 1911, p. 18
2 Edwin R. Bevan, The History of Christianity in the Light of Modern Knowledge, Glasgow, 1929, p. 105
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trebuie sa ne intrebam daca asemanarile sunt privite ca rezultate ale unei experiente religioase mai
mult sau mai putin echivalente, datorate unei echivalente, care poate fi numita psihica, si a uneia
de conditii exterioare, sau daca sunt datorate imprumuturilor de la una la alta.

Oricat de interesanta ar fi paralela pe care o face Sir James Fraser in monumentala sa opera
,, Creanga de Aur" adunand informatii din cele patru parti ale lumii, sub nici o forma ea nu trebuie
privita ca rezultat al unui imprumut demonstrabil. Cautand legaturi intre ele nu este suficient,dupa
cum remarca F.C. Conybeare® ,,ca o institute, o persoani sau o credinti si ne reaminteasci doar
de o alta. Inainte de a afirma ci exista legaturi literare si de traditie intre elementele similare ale
povestilor si miturilor, trebuie sa stim sigur ca a fast posibila comunicarea intre ele.”

Este un fapt recunoscut cd mari asemanari in ceea ce priveste chiar exprimarea, au fost
descoperite in zone variate, dar ele nu sunt legate una de alta prin nimic mai mult decat simpla
analogie.

Stantul Clement Alexandrinul - precizeaza diferentd esentiala intre misterele antice si
misterul crestin spunand ca ,, voi da la iveala potrivit invataturii celei adevarate, vrdjitoria care este
ascunsa in ele (in mistere)" aratand ca ,,acestea sunt misterele celor fara Dumnezeu. ...Ca socotesc
dumnezei pe cei care nu sunt cu adevarat dumnezei; dar, mai bine spus, nici nu exista, ci au numai
numele de dumnezei". El afirma prin aceasta, cu cunoaaterea pe care o avea deopotriva ca grec si
crestin, fara ostilitate in ceea ce priveste misterele, contrastul insurmontabil intre esenta invataturii
crestine si cea care insotea religiile de mistere.

c. Chiar si cand paralela este genealogica nu putem crede in totalitate cd misterele au
influentat intotdeauna crestinismul, fiindcd nu este numai posibil, ci chiar probabil ca in anumite
cazuri influenta sa fi fost inversa. Frantz Cumont afirma aceastd influentd a crestinismului
spunand: ,, crestinismul Tnsusi a influentat alte religii dupa ce el avea sa devina o fortd morald in
lume". In ceea ce T.R. Glover numea ,,conflictul religiilor Imperiului Roman timpuriu ", era de
asteptat ca hierofantii cultelor care pierdeau teren 1n fata unui cretinism in crestere sa incerce sa se
opund. Unul dintre modurile cele mai sigure ar fi fost sa imite invataturile crestinismului oferind
aceleasi lucruri pe care le oferea el. Astfel trebuie interpretata fara indoiald schimbarea in ritul
taurobolium.

Este importanta problema ce impune analiza cuvintelor ce lipsesc din vocabularul primilor
scriitori crestini. Este evident faptul ca multe cuvinte obignuite, din viata de fiecare zi a religiilor
pagane contemporane lipsesc din Noul Testament; cuvinte ca mistis: misticos sau termeni religiosi
ca mistagogos, katarsia, katarsis. Crestinii nu erau numiti niciodatd ieroi nici ieros §i nici nu
foloseau pentru locul de intalnire cuvantul naos. Am cauta degeaba telein si compusii lui cu sensul
de initiere, telos cu acelasi sens, ca si teleti, atelestos, si alte cuvinte comune ale Misterelor ca
ierofantis, orghia, katohos, entheos, enthousiazein si echivalentele lor care asa cum spune
A.D.Nock* ,, or putea la fel de bine si fie folosite ca si descrie starea de patrundere a Duhului

3 F. C. Conybeare apud Jean M. Metzger, Considerations of methodology in the study of the Mystery Religions and
Early Christianity, Harvard Theological Review, nr. 1, vol. XLVIII, January, 1995, p. 9

4 Arthur Darby Nock, in Vocabulary of the New Testamentum, Essays on Religion and Ancient World, selected and
edited , with an Introduction , Cibliography of Nock's writings , and Indexes, by Zelph Stewart, Calerdon Press,
Oxford, 1972, p. 343



Sfant". Ceea ce este important continui Nock, este ci ,,aceste cuvinte cu inteles secret apartin
limbajului religios obisnuit si intrid in categoria metaforelor normale. Se pare, de asemenea ca
evitarea lor este una deliberata probabil datoritd unor sensuri neacceptate. Cu sigurantd nu exista
nici o indicatie a adaptirii unor termeni religiosi pagani"®.

Putinele cuvinte care apar si Tn Noul Testament si in textele misterelor sunt fie rare n Noul
Testament pentru a putea fi concludente in stabilirea unor afinitdti religioase (ca miein,
emvateuein, epoptis, fiecare din ele apar doar o datd), fie au un sens total diferit in cele doud surse
(mistiriori).

Cea mai evidenta diferenta dintre crestinism §i mistere consta intre baza istoricd a primului
si caracterul mitologic al celui de-al doilea. Spre deosebire de zeitatile care apar in mistere si care
sunt figuri nebuloase ale unui trecut imaginar, una dintre Persoanele divine ale Sfintei Treimi, pe
care crestinii o venereaza si o numesc Dumnezeu, era cunoscuta ca o Persoana reala care a vietuit
pe pamant cu foarte putin timp nainte ca primele documente ale Noului Testament sa fie scrise.
Inca de la inceput crezul crsetin a inclus afirmatia ca lisus Hristos ,, a fost rastignit in timpul lui
Pontiu Pilat". Pe de alta parte, Plutarh considera necesar sa o avertizeze pe preoteasa Clea ca ea sa
nu creada cd ,,vreuna din aceste istorisiri (despre lisus si Osiris) s-au intamplat de fapt in felul in
care sunt relatate ".

¢) Spre deosebire de modul secret in care se comportau cei ce pazeau misterele, crestinii
lasau cartile sacre la indemana oricui. Chiar si cand s-a elaborat disciplina arcana, in sec. IV-V (fie
ca o tehnica diplomatica si pedagogica, si/sau ca un imprumut pe care crestinismul 1-a luat de la
mistere), se poate observa simplitatea si deschiderea ritului crestin in contrast cu caracterul secret
al misterelor pigane’ (tot o formi a disciplinei arcane gisim si in romano-catolicism pana in
secolul XX, iar in Biserica Ortodoxd Greaca si cele ruse si astazi. Aceasta intelegdndu-se din
insistenta folosire a limbii sacre (slava, greaca veche) nemainteleasd astdzi de credinciosi, prin
aceasta lipsind pe credinciosi de cunoasterea adevarului mantuitor in totalitate).

d) Diferentele dintre Taina crestind a Botezului si Euharistiei si ceremoniile
corespunzatoare din cadrul misterelor sunt la fel de profunde pe cat sunt de superficiale
asemanarile. Acestea doud Sfinte Taine crestine au fost la inceput considerate dona data, adica
binecuvantari pentru aceeia care prin natura lor era nepotrivit sa participe la noua credinta instituita
prin Persoana si lucrarea lui Hristos. Misterele pagane dimpotriva ofereau darurile ex opere
operato prin ,, eliberarea sau crearea unui element muritor in individ cu o actiune oarecare in viitor,
dar care nu aducea nici o schimbare eu-lui moral in scopul vietuirii". Pentru crestin Sfintele Taine
au o importantd hotaratoare pentru ca prin ele Sfanta Treime Insasi este lucratoare prin harul
Duhului Sfant in sufletul sau, realizand astfel o sinergie intre Dumnezeu si om.

4. In sfarsit crestinismul si cultele de mistere difera in ceea ce priveste punctul de vedere
asupra filozofiei istoriei:

5 ibidem, p. 345

¢ ibidem, p. 347

7 Pr. Prof. I. G. Coman, Probleme de filozofie si literature patristica, Editura Institutului Biblic si de Misiune al
Bisericii Ortodoxe Romane, Bucuresti 1995, p. 212



I. Este un lucru general acceptat ca ritualele misterelor, care comemoreaza moartea si
invierea unei zeitati reprezintd recurenta anotimpurilor si ciclul vegetal. Cu alte cuvinte aceste
mituri sunt expresia vechiului simbolism al naturii; spiritul vegetatiei moare in fiecare an si reinvie.
Conform asteptarii populare acest proces al lumii se repeta la nesfarsit fiind o miscare circulara,
care nu duce nicdieri. Pentru crestini pe de altd parte, mostenitori ai viziunii ebraice asupra istoriei,
curgerea timpului cuprinde o serie de evenimente unice dintre care cel mai semnificativ este
moartea si invierea lui Hristos. Spre deosebire de moartea si Invierea recurentd a zeitatilor,
simbolizand ciclul naturii, pentru crestini importanta lucrarii lui lisus a fost legata de caracterul,
odata pentru totdeauna, al mortii si invierii Lui.

II. Si in alt mod misterele difera de interpretarea crestini a istoriei. Miturile speculative ale
cultelor de mistere sunt lipsite in totalitate de orice legatura cu intelesul moral si spiritual al istoriei,
care este insa 1n crestinism este strans implicat in patimile si triumful Domnului Hristos. De fapt,
abia in secolul al IV-lea, cand contrastul dintre religii a devenit din ce In ce mai puternic, exista
dovezi ale unei incercdri de a gasi valori morale in miturile cultice. Pentru orice evaluare
comparativa a relatiei dintre religiile de mistere si crestinismul primar trebuie sa se manifeste
precautie si sa se faca o distinctie clara a elementelor care le apartin.

In Biserica Ortodoxa nu s-a intreprins un studiu special al misterului, tainei deoarece
aceasta este caracteristica intrinsecd a credintei. In centrul acestei credinte std Sfinta Treime care
,,este suprema taina a existentei, care explica toate, sau fara de care nu se poate explica nimic".58
De aceea relatia omului credincios cu Dumnezeu are la baza modelul relatiei de tubirea existenta
intre persoanele Sfintei Treimi. Existenta personala face cd, atat relatiile dintre persoanele Sfintei
Treimi, cat si relatia cu omul sa fie inepuizabila si, drept urmare, tainicd. La nivelul existentei
umane aceastd relatie a capatat forma sistematizatd a doctrinei si cultului, dar aceste forme de
perceptie sunt numai mijloace ale exprimarii, care nu ingradesc si nu epuizeaza relatia. Simbolul
verbal si actiunea simbolicd sunt mijloace prin care omul exprima relatia sa tainicd cu Dumnezeu.
Simbolul pastreaza totdeauna intelesuri secrete, este ca un vesmant care arata forma corpului, dar
in acelasi timp o disimuleaza. Teologia simbolica a antichitatii elenistice avea cunostinte sigure
despre aceasta si tocmai aici gasim ,,cheia" miraculoasa pentru a da sensul riturilor cultuale ale
tuturor misterelor.

Crestinismul nu este niciodatd numai religia cuvantului gol, a intelegerii pur si simplu, a
exigentei morale, ci acea a Cuvantului intrupat, a intelepciunii care descopera sensurile prin iubire,
a harului care se ascunde 1n simbolurile sacramentale si de aceea, religia misticii are inceput in
spatele simplitatii cuvantului si riturilor cultuale, ce reveleaza necuprinderea lui Dumnezeu. In
acest sens singur Dumnezeu este Mystagogul, Marele preot (hierofantul) acestor taine.590

Diferenta esentiala intre religia revelata, care este crestinismul, si misterele antice, intre
,iconomia tainei" (Ef. 3,9) si misterele elenistice, intre ,,misterul natural" al simbolismului
misterelor grecesti si ,,misterul supranatural" al doctrinei mantuirii in Noul Testament, este
evidentd. De aceea cercetatori precum Heinrici au putut afirma: ,,Daca ar fi sd ne intrebam asupra
caracterului de ansamblu al crestinismului primar acesta ar putea fi numit o religie anti-mistere,
decat o religie de mistere ", Nu se poate recunoaste, astfel la Sfantul Pavel sau, de asemenea, la



Sfantul Ignatie sau alti scriitori crestini o concesie sau o adaptare la vreun fel de limbaj de mister
cat de putin voalat.

Cu totul altfel stau lucrurile in a doua perioada, secolul al IlI-lea, care nu este decat un timp
al ,,misterizarilor" exagerate de toata gandirea antichitatii tarzii si timpul de incorporare a
misterelor in teosofia si mistica neoplatonica. In aceeasi perioada teologia si cultul Bisericii iau
forme stabile fundamental.

Cei care combat gnosticismul, descoperd cum teurgii noilor doctrine amestecd punctul de
vedere crestin cu miturile si riturile de mistere. Teologii, si inainte de toti Clement Alexandrinul,
incepe sd expuna omului grec misterul Logosului in imagini care sunt familiare si prin aceasta
limbajul teologic al crestinismului a primit forma sa pentru totdeauna. G. Anrich - prezintd cu
prudenta si eruditie acest proces care a inceput in Alexandria si a aratat cum o anumita terminologie
de mistere s-a introdus in folosirile lingvistice ale Bisericii. Inca o dati, cu totul altfel se prezinti
problema raportului intre mistere si crestinism la sfarsitul religiei antice, si In perioada 1n care
misterele universurilor se descompun. Ele nu mai sunt atunci decat o opozitie neoplatoniciana a
invataturii despre Hristos, in sensul folosit de Chiril al Alexandriei la opera literara a imparatului
lulian Apostatul pe care o considera ,,0 cetate elenica contra maretiei lui Hristos

Crestinismul ca religie esential revelatd de Dumnezeu in Hristos nu are nici in aparitia sa,
nici in dezvoltarea sa nimic din lucrurile importante care ar avea de-a face cu lumea misterelor
antice - indicand mai sus diferentele care le separa.

Am vazut cum din secolul al I1I-lea Biserica primara vine in Intampinarea lumii grecesti, a
grecului ,,fericit de mistere ", pentru a-i explica propriile mistere in cuvinte si imagini care-i erau
familiare de atata timp. Clement Alexandrinul foloseste din plin imaginile si mitologia greceasca
numai pentru a face accesibild noua Invatatura crestind. El nu preia 1nsa ideile acestei mitologii, ci
expune Invatatura de credinta folosind imaginile cunoscute celor carora se adresa (,,Protreptic",
XII, 119, 1-120) in acelasi sens, Sfantul Atanasie cel Mare spune cd oamenii ,, intrecandu-se in
rele, au cutezat sa Tnalte ca zei pe stapanitorii lor si pe fiii acelora, fie pentru cinstirea
conducdtorilor, fie din frica de tirani”, amintind intre ei pe Isis si Osiris, fapt care demonstreaza
cunoasterea mitologiei si religiilor de mistere.

Este evidenta diferenta ce caracterizeaza religiile de mistere si misterul crestin. Actiunea
ritului de mistere asupra initiatului si rezultatul acesteia este unul incert. Nu se realizeaza prin
indeplinirea initierii mantuirea propriu-zisd, asa cum se realizeazd In crestinism, ci, depasind
destinul, se bucurd de o existenta fericitd dupa moarte, cum afirma Imnul citre Demeter ,,fericit
cel ce a vazut aceasta (misterul) Tnainte de a pleca sub pdmant!"591 Ceea ce se asigurd initiatului
este ca el nu va fi o umbra trista si decazuta, lipsita de forta si de memorie, lucru de care se temeau
eroii homerici, ci va fi capabil sa continue, sa aiba parte de ceea ce caracterizeaza fiinfa umana.
Desi se inregistreaza un progres in aceastd viziune personalizatd asupra mortii, nu se ajunge la
relatia crestind dintre om si Dumnezeu ca relatie personald. Pentru crestin mantuirea se realizeaza
ajungand la starea de comuniune personald cu Dumnezeu prin iubire.

Riturile de initiere sunt de asemenea diferite ca sens si confinut. Cu toate ca s-au cautat
asemandri intre acestea, scopul Sfintelor Taine, numite 1n ultima vreme de initiere, a Botezului,
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Mirungerii §i Euharistiei este total diferit de cel al riturilor de mistere. Aceste Sfinte Taine nu fac
decat sa aseze credinciosul pe calea credintei si vietuirii crestine. Nu ofera in sine mantuirea: sunt
botezat sunt mantuit, asa cum observam in predica sectelor astdzi. Ele ne pun in relatia de
comuniune cu Hristos, prin harul Duhului Sfant, pentru a putea progresa in aceasta relatie pana a
realiza mantuirea in Hristos. Nu se cunoaste nimic despre anumite prescriptii post-initiere in cadrul
riturilor de mistere, pe cand In crestinism, abia dupd primirea Tainelor de initiere (Botez,
Mirungere, Euharistie) incepe adevarata viata crestina cu toate obligatiile care decurg din primirea
acestora.

O alta diferenta esentiala este legata de prezenta zeului si a relatiei lui cu initiatul. Este clar
ca in cadrul misterelor nu se avea in vedere prezenta reald a zeului, ci doar Invatatura pe care o
transmitea prin intermediul mitului. In crestinism se vorbeste intotdeauna despre prezenta reald a
Sfintei Treimi n Tmpartasirea Sfintelor Taine, in Sfanta Liturghie si in toate celelalte acte de
sfintire a vietii.
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