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INTRODUCERE

inainte sa se rdspdndeasca in lumea greaca si romand §i sa-i
imprumute limba si imaginile, crestinismul a cunoscut o prima perioada
intr-un mediu evreu, in care se vorbea arameana. Acest iudeo-crestinism
nu a avut viitor §i urmele sale aproape ca au disparut. Totusi niste opere
Stranii, transmise in traduceri in limbi orientale, au permis putin cdte
putin sa " se restituie mogtenirea literara : acestea sunt Odele lui
Solomon, inaltarea lui Isaia, Testamentele celor 12 patriarhi §i multe
altele. Am incercat, intr-o alta carte, sa le restitui mentalitatea". Aceasta
apartine categoriilor apocalipticii evreiesti. Este o teologie a istoriei care
se exprima cu ajutorul simbolurilor.

Am ajuns astfel sa md intreb dacd un anumit numar de imagini, printre
acelea pe care ni le-a ldsat mogstenire crestinismul antic, nu se intorceau
oare la aceasta perioadad primitiva §i nu-gi gdseau in ea semnificatia. Am
publicat in diferite reviste, incepdnd din 1954, rezultatele acestor
cercetari. Aceste studii, revazute si completate, le-am adunat in prezenta
carte. Am constatat singularitatea simbolului crucii si mai ales a
simbolului plugului. Am crezut cd recunosc importanta coroanei in
simbolistica sacramentald. Am fost uimit sa vad botezul comparat cu un
car cu care omul se inalta spre cer De altfel, am ajuns sa gdndesc ca
simboluri mai cunoscute, in special cel al pestelui, puteau avea o alta
semnificatie decdt cea care li se atribuie de obicei.

Totusi ciudatenia acestor concluzii ma lasa si pe mine perplex.
Mentionez interesul cu care am citit, intr-un numar din ,,Osserva-tore
Romano" din 16 august 1960, un articol in care R. R Bagatti, unul din cei
mai buni arheologi ai Palestinei, raporta uimitoarele descoperiri facute
la Hebron, la Nazareth si lerusalim si care au

Theologie du judeo-christianisme, Desclee, 1958.
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permis sd se aducd la lumina zilei un anumit numar de osuare §i de stele
funerare al caror caracter iudeo-crestin este cert §i care prezintd cele
mai multe simboluri pe care le-am recunoscut, la randul meu, ca iudeo-
crestine in monumentele literare. Se regasesc plugul si ramura de
palmier, steaua §i mladita, crucea §i pestele. Aceste osuare au apartinut
unei comunitdati iudeo-crestine care a trdit in Palestina la sfarsitul
primului secol si in cel cle-al 1l-lea secol. Aceste simboluri, pe care le
prezintd ele, au fost studiate de R. P Testa intr-o teza sustinutd la
Institutul biblic din Roma, tezd ce nu a fost inca publicatad §i despre care
stiu doar ceea ce au scris P. Bagatti, in articolul citat, §i autorul insugi in
,, Osservatore Romano" din 25 septembrie 1960’

Deci putem scrie o pagind noud in istoria crestinismului. Nimic nu ne
era mai obscur pdnd acum decdt acest spatiu ce separd primele
inceputuri ale Bisericii, pe care ni le descriu Epistolele Sfantului Pavel si
Actele Apostolilor, de dezvoltarile sale in mediul grec si roman, la
Alexandria, Carthagina §i Roma. Aceastd perioada obscura incepe sa se
lumineze. Si ceea ce se reveleaza tuturor este tocmai importanta pe care
a avut-o acest crestinism de structurda semiticd, pe care nu-i banuiam §i
ale carui anumite trasaturi ni le face cunoscute studiul simbolistica
iudeo-crestine.

! Teza a apdrut in 1962 sub titlul: // simbolismo clei Giudei-Cristiani, lerusalim,
Tipografia P. P. Francescani (nota la a 2-a editie).



RAMURA DE PALMIER SI COROANA

Noul Testament nu este distrugerea, ci desavarsirea Vechiului
Testament. Nu existd un exemplu mai remarcabil al acestui princi-
piu decét cel al sarbatorilor liturgice. Marile solemnitati ale iudais-
mului, Pastele si Rusaliile, au ramas si acelea ale crestinismului,
incarcandu-se doar cu un sens nou. Existad totusi o exceptie, cel
putin aparenta la aceasta lege, aceea a Sarbatorii Corturilor, (Scenope-
gia din Septiiaginta), care avea loc In septembrie. N-a mai ramas
decat un vestigiu care se referd la ea, lectura textului din Levitic In
sambata celor Patru-Timpuri din septembrie. Ne-am intrebat in altd
parte dacd sarbatoarea nu a lasat totusi urme in liturghie si in exe-
geza crestind'. Dar mai intai trebuie sd ne intrebam ce semnificatie
avea ea in vremea lui Cristos.

Prima origine a sarbatorii Corturilor trebuie sd fie cautatd in
ciclul sarbatorilor sezoniere. Ea este sarbatoarea culesului viilor,
agsa cum Rusaliile sunt sirbatoarea secerisului®. insusi textul Levi-
ticului, care prescrie celebrarea, indica acest lucru (XXIII, 39). Filon
subliniaza si el acest aspect (Spec. leg., 11, 204). De aceasta sarba-
toare sezonierd se leaga riturile caracteristice sarbatorii : locuirea in
colibe {oKtjvai) construite din ramuri, timp de sapte zile, libatiunile
cu apd destinate sa aducd ploaia, procesiunea in jurul altarului in
cea de-a opta zi in care se tinea intr-o mana buchetul (lulab) tacut

' Les Quatre-Temps de septembre et la fete des Tabernacles" in ,,La Maison-Dieu", 46
(1956). pp. 114-136. ..La fete des Tabernacles dans l'exegese*m patristique”, Stud.
Patrist., 1. Berlin, 1957, pp. 262-279.

2 J. Pedersen, II, London, 1940, pp. 418-425; H. J. Kraus. Gottesdienst in Israil
Studien zur geschichte des Laubhuttenfcstes, Miinchen 1954; Van Goudoever, Bib
lica! Calendars, Leyden, 1959, pp. 30-36.
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lin trei specii de ramuri - salcie, mirt si palmier - si-n cealaltd un
ruct de 1amai (etrog)’. Dar ca si pentru celelalte sarbatori care au
iceeasi origine, gandirea iudaica a Inscris amintirea unui eveniment
storic din istoria sa in cadrul ciclic al sarbatorii sezoniere. Astfel
‘astele, sdrbatoarea primelor spice si a azimelor, a devenit sarba-
oarea primilor-nascuti crutati (passah) de ingerul exterminator,
lusaliile au fost asociate comunicarii Legii pe Sinai. La fel este si )
entru sarbatoarea Corturilor. Deja Leviticul explica faptul ca ea
iste destinatd sa le reaminteascd Evreilor sederea in corturile (ok7-
>a'C) desertului in vremea Exodului (XXIII, 43). Interpretarea se
eagd de traditia sacerdotald. Ea se va regasi in Filon (Spec. leg., 11,
Z07), in traditia rabinica*, la Parintii Bisericii’.

Dar incepand cu Profetii, si mai ales in perioada post-exilica,
evenimentele petrecute in istoria Israelului si in special a Exodului
nu sunt reamintite decat pentru a intretine speranta poporului in
evenimentele viitoare, cand puterea lui lahwe se va manifesta intr-un
mod si mai stralucitor inca in favoarea alor sai. Evenimentele Exo-
dului devin figura realitatilor escatologice. Este fundamentul tipolo-
giei. Aceasta este adevarat pentru Pasti si pentru iesirea din Egipt.
Ele apar ca figura eliberarii escatologice a poporului lui Dumnezeu.
Or acest lucru este adevarat in cel mai nalt grad pentru sarbatoarea
Corturilor. Ea primeste, mai mult decat oricare altd sarbatoare,
semnificatie escatologicd. Putem afla motivul acestui fapt intr-o
trasatura pe care ne-o indicd Filon : ea termind {xeleicoois) ciclul
agrar al anului {Spec. leg., 11, 204)°.

Dar existd un motiv mai vechi si mai profund. Sarbatoarea pare
sa aiba, Intr-adevar, o legatura foarte speciala cu sperantele mesia-
nice. Originile acestei legaturi sunt obscure. Se pare insa ca sarba-
toarea Corturilor ar fi In legatura fie cu sarbatoarea anuala a instau-
rarii regale fie, mai degraba, dupa cum crede Kraus, cu reinnoirea
aliantei prin regele davidic. Fragmentele dezintegrate ale acestei

* Vezi Strack-Billerbeck. Kommentar zum N.T., 11. pp. 774-812.

* Vezi Strack-Billerbeck. Kommentar zum N.T., 11. p. 778.

’ Teodorei, Quaest. Ex., 54 : P G. 80, 276 B-C ; leronnn, In Zach.. 3,14 : P L. 25,
1536.

Tcodoret o numeste sarbatoarea consumului (ovvz£4i;ias) la sfarsitul anului (Quaest.

Ex., 54, P. G. 80,276 B).
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sarbatori ar supravietui In cele trei mari sarbatori evreiesti Tischri,
Rosh-ha-Shana, Kipur si Sukkoth (aKrfval)'. Aceastd sarbatoare ar
fi luat in iudaism un caracter mesianic, adica ar fi fost pusd in
relatie cu asteptarea regelui ce va veni. Nu este vorba aici despre
originea primard a sarbatorii care pare sa se lege de riturile se-
zoniere, ci de o transformare suferitd de ea in epoca regala si care
i-ar fi introdus elemente noi.

in orice caz, este sigur cd mai multe texte ne atestd importanta
luatd de sarbatoare In iudaismul postexilian in legdtura cu asteptarea
mesianica. Primul este capitolul final al lui Zaharia. Mai intai se
vede lahwe ,,punandu-si piciorul pe Muntele Maslinilor care se afla
in fata Ierusalimului, inspre Orient" (XIV, 5). Apoi se spune ca ,,ape
vii vor izvori din Ierusalim" (XIV, 8). Dar mai ales vedem acolo
,»toate popoarele urcand la lerusalim pentru a celebra sdrbatoarea
Corturilor" (XIV, 16). Astfel, sarbatoarea Corturilor apare ca o fi-
gurd a regatului mesianic. Celelalte doud traséturi par sd se raporteze
la aceasta. Reviarsarea de ape vii este in legaturd cu riturile sarba-
torii si Muntele Maslinilor e locul de unde se recoltau crengi pentru
colibe®. Acest ultim punct nu va fi lipsit de interes cAnd vom avea
de apropiat intrarea lui Isus in Ierusalim, venind de pe Muntele
Maslinilor, si sarbatoarea Corturilor.

De altfel, posedam un psalm care apartine liturghiei postexiliene
a sarbatorii si al carui caracter mesianic este evident: Psalmul 117.
Era cantat in timpul procesiunii solemne cand, intr-a opta zi, Evreii
circulau in jurul altarului purtdnd lulab-vX. La aceastd procesiune
face aluzie versetul : Constituite diem solemnem in condensis usque
ad cornii altaris. Or, acest psalm 1l desemneaza pe Mesia ca pe
acela care trebuie sa vina. $i el cheama venirea sa prin strigatul din
Osana : O Domine salvum me fac. Psalmul contine deopotriva un
alt text mesianic, pe care Noul Testament 1l va aplica lui Cristos.
Este versetul : ,,Piatra pe care au lepadat-o zidarii a ajuns sa fie
pusa in capul unghiului cladirii" (CXVII, 22). Toate aceste pasaje
ne aratd cd liturghia Corturilor constituia un loc privilegiat al
asteptarii mesianice.

"N. H. Straith, The Jewish New Year Festival, London, 1947, pp. 75-80.
X Vezi Neemia, V111, 15 : , Mergeti pe munte i luati ramuri pentru a face corturi".
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O asemenea interpretare mesianicd a sarbatorii a continuat in
iudaism pana la primele secole crestine. Sfantul leronim, comentand
pe Zah., X1V, 6, arata ca evreii vad 1n sarbatoarea Corturilor ,,prin-
tr-o sperantd amagitoare, Infatisarea lucrurilor care se vor intampla
in domnia milenara" (III, 14 ; P. L. 25, 1536 A). Ei interpreteaza in
acelasi fel revarsarea de ape vii si reconstruirea Ierusalimului (1529
A-C). Astfel, pentru evrei festivitatile Corturilor, in care fiecare
manca si bea impreund cu familia sa in coliba impodobitd cu ramuri
felurite, apareau ca o prefigurare a bucuriilor materiale din Imparatia
mesianicd. Sperantele mesianice, pe care le intretinea sarbatoarea,
pot sa ne explice de ce ea a dat nastere unei anumite agitatii politice
si de ce Parintii Bisericii atrdgeau in mod deosebit atentia crestinilor
impotriva ei’.

Dar textul lui leronim are un alt interes, acela de a pune sarba-
toarea in legaturd cu Mileniile. Stim, intr-adevar, ca expresia are o
semnificatie paradisiacd. O mie de ani este varsta pe care ar fi trait-o
Adam, dacd ar fi rdmas credincios, si pe care descendentii sai n-au
mai atins-o niciodatd din cauza pacatului originar'®. Astfel sirba-
toarea Corturilor se incarcd cu un nou simbolism, pe care-1 vom
regasi mai departe la Parinti §i care ne este atestat de iudaism.
Cadrul sau arborescent evoca gradina originard. Festivitatile sale
anuntd abundenta materiald a Domniei mesianice. lerusalimul res-
taurat este Paradisul regasit. Apa vie e aceea a izvorului
paradisiac ;are se raspandeste in cele patru zari. Etrog-u\ purtat la
sfarsit este simbolul fructului arborelui vietii (leronim, loc. cit.,
1357 A). Se jtie de altfel in ce masura temele mesianice si temele
paradisiace iunt unite in iudaism.

Ca leronim atestd o traditie straveche, este deja dovedit de faptul
:a aceastd interpretare milenaristd a sarbatorii Corturilor se gaseste
ieja la Metodiu. Acesta, interpretand Intr-un sens escatologic iesirea
iin Egipt, scrie : ,,Pornind si eu la drum si iesind din Egiptul acestei
v'ieti, ajung mai intai la inviere, la adevdrata sarbatoare a Corturilor.
\colo, construindu-mi cortul in prima zi de sarbatoare, cea a

Vezi M. Simon, Verus Israel, Paris, 1948, p. 338. Vezi. de asemenea, W. R. Farmer,
The Palm Branckes in John, 12, 13. ,J. T. S.", 3, 1952, pp. 62-66. Vezi Jean Danielou,
Theologie du judeo-christianisme, Paris, 1959, pp. 353-358.
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judecatii, celebrez sarbatoarea impreund cu Cristos in timpul mile-
niului odihnei, numit «cele sapte zile», adevaratul sabat. Apoi por-
nesc la drum spre pamantul fagaduintei, spre ceruri" (Conv., IX, 5 ;
,G.C.S.", 120). Sarbatoarea Corturilor semnifica deci domnia te-
restra a lui Mesia, inainte de viata vesnica. Interesul acestui text st
in faptul ca el ne aratd ca aceastd conceptie milenaristd a sarbatorii
exista, de asemenea la anumiti crestini, cum, de altfel, o declard
Ieronim (1529 A). Se stie bundoara ca Metodiu apartine teologiei
asiatice. Or, 1n aceasta, In Apocalipsa lui loan si la Papias apare
mileniul 1n acelasi timp cu primul simbolism escatologic crestin al
Corturilor. Crestinii il aveau de la evrei. Si un asemenea lucru ne
permite sd ne reintoarcem, pentru acestia din urma, la timpurile
apostolice.

Datele arheologice evreiesti aduc o confirmare decisiva a acestei
teorii. Este suficient sa citim lucrarea lui Erwin Goodenough" asu-
pra simbolismului iudaic in epoca greco-romana, pentru a constata
ca temele cele mai frecvent reprezentate sunt in legaturd cu sarba-
toarea Corturilor. Acest lucru e evident pentru lulab si etrog. Dar
problema se poate pune si pentru menorah. Se stie cd sarbatoarea
Corturilor era o sarbatoare a luminilor. Sophar-x\| se leaga de sar-
batoarea Rosh-ha-shana, care face parte din acelasi ciclu. De aseme-
nea si sacrificiul lui Isaac. Aceste simboluri sunt in relatie cu speranta
escatologica, cel putin intr-o privintd. Este ea speranta mesianica,
sau se raporteazd la o lume de dincolo, iatd o chestiune pe care o
vom aborda mai departe, atunci cdnd vom trata sensurile acestor
diferite simboluri.

Un caz deosebit de interesant il reprezintd cel al sinagogii de la
Dura-Europos. Mai multe fresce pe care ea le contine au fost puse
in legaturd cu sarbatoarea Corturilor. Aceasta este valabila in ce
priveste fresca W.B.1, dupa du Mesml du Bmsson. Dar o asemenea
op1n1e nu pare sd poatd fi retinutd'”. Dimpotriva, Kraeling socoteste
ca S.B.I., care reprezinta dedlca‘gla Templului, imprumuta trasaturi
din sarbatoarea Corturilor. De asemenea, dedicatia Templului sub

" Jewish Symbols in Greco-Roman period, 8 voi., New York, 1953-1959." C. H.
Kraeling, The Excava/ion of Dura-Europos, Final Report, VIIIL, 1, New Haven, 1956, pp.
118 si urmatoarele.
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Solomon a avut loc efectiv in timpul sarbatorii. O trasatura intere-
santd o constituie prezenta copiilor, pe care-i regasim la intrarea lui
Cristos in lerusalim. Daca fresca are o semnificatie mesianica, cum
gandeste Kraeling®”, sarbatoarea Corturilor, legati de construirea
Templului, ar avea aici o interpretare de acest ordin.

Dar, fara indoiala, fresca cea mai interesantd pentru subiectul
nostru este ansamblul care inconjoara niga Torei si care are, deci, o
importantd capitald. in partea inferioara, avem in centru o reprezen-
tare schematizata a Templului, Inconjurat la stinga de sfesnicul cu
sapte brate cu lulab-vX si etrog-ul, si la dreapta de sacrificiul lui
Isaac. Toate acestea se refera la sarbatorile Tishri. Partea superioara,
in forma ei cea mai veche, prezintd, dupa Kraeling, arborele vietii
inconjurat de o masa si de un tron, toate aceste simboluri avand un
sens mesianic. Suntem indreptatiti s ne intrebam de pe acum daca
nu este la fel si pentru Templu, lulab, etrog, menorah. De aseme-
nea, Rachel Wischnitzer nu ezitd sa apropie aceasta reprezentare de
Zaharia, XIV, 16 si sd vadd in Templu, Templul escatologic'’. Ea
incheie ansamblul studiului ei: ,,Singura sarbatoare indiscutabila
desemnata de simbolurile culturale, lulab-ul si etrog-\x\, este sarba-
toarea Corturilor. Dar ea este conceputa simbolic ca o sarbatoare
mesianica §i asociatd cu pictura centrald a Templului mesianic si cu
ideea de mantuire"".

Rezulta din aceastd primd ancheta ca traditia iudaica din vremea
Profetilor si pana in secolul al IV-lea dupa Cristos a dat sarbatorii
Corturilor o interpretare mesianica. Acest lucru, pe care l-am aratat
pentru sarbdtoare in ansamblul ei, trebuie sa-1 reludm acum la nive-
lul diferitelor elemente ce o constituie. Pe de o parte, gasim aici
confirmarea a ceea ce am avansat. Si, de altfel, vom reusi sa dega-
jam simboiismele escatologice diferite pe care aceste elemente le-au
imbracat in udeo-crestinism pe toata perioada ce ne preocupd. Vom
face apel in sfarsit la datele literare iudaice, la datele arheologice
tudaice, dar si la datele iudeo-crestine care apar doar ca ecoul unui
simbolism anterior.

B Op. cit, p. 117.
" The Messianic Theme in the Paintings ofthe Dura Synagogue, Chicago, 1948, p.89.
5 Rachel Wischnitzer, op. cit., p. 101.
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O prima data este cea a colibelor de frunzis (OKijvai), corturile.
Este unul din elementele a caror semnificatie mesianicd se intoarce
cel mai departe in timp. Probabil la ele face aluzie Isaia, XXXII, 1,
reprezentdnd viata celor drepti In Impdaratia mesianica, ca pe o
sdlagluire in ,,cabanele pacii". Pornind de la aceastd tema, cum a
vazut-o Harald Riesenfeld, o semnificatie mesianica va fi datd coli-
belor sarbatorii Corturilor : ,,Cabanele fura concepute nu numai ca
o reminiscentd a protectiel divine in desert, ci si ca o prefigurare a
sukkoth-uriloT 1n care dreptii vor locui in veacul ce va sd vina. Se
vede, astfel, ca o semnificatie escatologica foarte precisad era legata
de ritul cel mai caracteristic al sarbatorii Corturilor, asa cum era ea
celebratd in vremurile iudaismului"'e.

Fara indoiala, trebuie sd explicam din aceeasi perspectiva in
Noul Testament ,,corturile vesnice" (aicovioi OKr\vai), despre care
este vorba in Luca, XVI, 9. De asemenea, expresia este frecventa
in Apocalipsa pentru a desemna locuinta celor drepti in cer (VII,
15 ; XII, 12 ; XIII, 6 ; XXI, 3). Or, vom vedea ca Apocalipsa este
plind de aluzii la sarbatoarea Corturilor. Si, mai ales, se pare ca
putem vedea, impreund cu Riesenfeld, in simbolistica escatologica
a colibelor cheia unui episod capital al Noului Testament, cel al
Schimbarii la Fatd. Un anumit numar de trasaturi orienteaza intr-
adevar spre o relatie intre episodul acesta si sarbatoarea Corturilor.
Primul este cronologic. Marcu si Matei spun ca Schimbarea la Fata
a avut loc cu ,,sase zile mai tarziu" (Mt., XVIL, I ; Mc, IX, 3), in timp
ce Luca o fixeaza ,,cu aproximativ opt zile dupa aceea" (IX, 28). Chiar
aceasta sovaire indica faptul cd este vorba de o circumstanta a
anului, in care intervalul de sase la opt zile are o importantd spe-
ciald. Si aceasta convine mai ales sarbatorii Corturilor, care dura
opt zile si in care cea de-a opta zi avea o importantd deosebita.

O a doua trasatura, geografica, este cea a Muntelui. Or noi am
notat legatura deosebitd a sarbatorii cu Muntele Maslinilor. In Za-
haria, gloria lui lahwe apare pe Muntele Maslinilor : astfel, Cristos
se manifesta in gloria sa pe Muntele neidentificat al scenei. Norul
este 1n relatie cu cultul Templului. El este aici expresia locuintei lui

Jesus transfigure, Copenhaga, 1947, p. 189. Vezi J. Bonsirven, Lejudaismepalestinien
au temps de Jesus Christ, Paris, 1945, -p. 522 ; H. Sahlin, Zur Typologie des
Johannesevangeliums, Uppsala, 1950, p. 54.
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lahwe printre drepti In veacul ce va sda vina. Riesenfeld indica
deopotriva ca expresia ,,Ne este bine sa fim aici" (Luca, 1X, 37) ar
putea fi expresia odihnei, a unei avdnavois escatologice a carei
legatura cu salasluirea in corturi am vazut-o adineaori in Isaia'’.

Din acest moment o ultimd trasatura, cea mai misterioasa, se
clarifica, aceea a colibelor (0Ktjvgi), pe care Petru propune sa le
inalte Moise si Ilie pentru Mesia. intr-adevar, se pare ca trebuie sa
vedem 1n aceste colibe o aluzie la sdrbatoarea Corturilor. Mani-
festarea gloriei lui Isus i apare lui Petru ca un semn ca timpurile
mesianice au venit. Or, una din caracteristicile timpurilor mesianice
era salasluirea celor drepti in colibe, care prefigurau colibele sarba-
torii Corturilor. Din acest moment gestul lui Petru se explica foarte
limpede. El exprima credinta in indeplinirea actuala a vremilor me-
sianice sub forma riturilor sarbatorii Corturilor'®. Trasatura se intelege
si mai bine, daca scena a avut loc efectiv in epoca sarbatorii Cor-
turilor. Este o chestiune asupra careia vom reveni.

Rémane de facut o ultima remarcd asupra semnificatiei escato-
logice a colibelor, aceea a simbolismului lor. Metodiu vede aici
simbolul corpurilor reinviate in timpul mileniului (Conv., 1X, 9 ;
,G.C.S.", 120). Compararea corpului cu un cort se gaseste in
intelepciunea 1V, 15 ; 11, Corinteni IV, 2-8 ; Petru, 1, 13. Dar ches-
tiunea relatiei sale in aceste texte cu sadrbatoarea Corturilor este
discutata ; vom reveni asupra ei mai departe. Unul dintre textele
biblice cele mai vechi in care crestinii au asociat ideea invierii cu
aceea a unui cort Indltat este Amos, 1X, 11 : ,Voi reindlta
(avaoxrjoa)) cortul lui David". Textul este in Testimoniu folosite de
Irineu (Dem., 38 si 62) ca o profetie a invierii lui Cristos. $1i era
deja in Testimoniu de la Qumran, dar fara referire la inviere (C.D.C.,
VII, 14-19). Nu apare deci faptul ca raportarea corturilor la corpu-
rile reinviate ar fi anterioara crestinismului.

Dimpotriva, intdlnim in iudaism un alt simbol care priveste nu
colibele, ci ornamentele ce le acopera. Riesenfeld noteaza, intr-ade-
var, ca ideea dupa care podoaba pavilioanelor viitoare se afla in
raport cu actiunile omului in timpul vietii lui terestre este familiara

7 Op. cit., p. 258.
% B. Zielenski, De sensu Transfiguratkmis, ,,Verb. Dom.", 26 (1948), p. 342.
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Midrashim-ilor”. Acest fapt orienteaza spre un simbolism pe care-1
vom regasi pentru /ulab si etrog. E interesant pentru noi sa notam
ca acest simbolism al ornamentului pavilioanelor se regiseste in
traditia crestina, care aici depinde cu sigurantd de un simbolism
rabinic. Metodiu scrie : ,,11 voi sarbatori pe Dumnezeu solemn [in
timpul mileniului] impodobind coliba corpului meu [= corpul in-
viat] cu actiuni frumoase. Cercetat in prima zi a invierii, aduc ceea
ce-mi este prescris mie dacd sunt Tmpodobit cu fructele virtutii.
Daca Scenopegia este invierea, ceea ce este prescris pentru impodo-
birea colibelor sunt operele dreptétii" (Conv., 1X, 17; ,,G.C.S.",
116, 23-27). in altd parte, Efrem scrie: ,,Am vazut (in Paradis)
corturile (oKijval) dreptilor, stropite cu parfumuri, incoronate cu
fructe, Tmpodobite cu ghirlande de flori. Dupa cum a fost efortul
omului, tot asa va fi si coliba sa" (Hymn. Parad., V, 6 ; Beck,
Studia anselmiana, 26, p. 41). Beck noteaza lamurit ca aceste cor-
turi sunt 1n legatura cu sarbatoarea Corturilor (id., p. 3).

Aceasta ne conduce la o a doua serie de simboluri a caror
semnificatie mesianicd §i escatologicd in iudaismul contemporan
lui Cristos este certa : /ulab-vX si etrog-vX. Aici ne gasim 1n prezenta
obiectelor cel mai frecvent reprezentate pe monumentele evreilor.
Goodenough le-a consacrat un lung studiu (IV, pp. 145-166). Vom
nota mai intai relatia lor cu speranta mesianica. Riesenfeld a atras
atentia asupra unui pasaj din Testamentul lui Nephtali (V, 4). Este
vorba despre o viziune a lui Nephtali, care are drept loc Muntele
Maslinilor §i unde Levi, triumfand asupra soarelui, devine el nsusi
stralucitor ca soarele. I se dau atunci doudsprezece ramuri de pal-
mier. Daca ne amintim de legaturile dintre sarbatoarea Corturilor si
Muntele Maslinilor cu asteptarea mesianica, nu putem decat si
vedem aici aparitia lui Mesia la sarbatoarea Corturilor pe Muntele
Maslinilor, aidoma unui soare ce rasare. Ramurile de palmier sunt
atunci semnul victoriei sale’®. Cum sa nu apropiem episodul de
aparitia lui Cristos pe Muntele Maslinilor cu ocazia intrarii sale
triumfale ? De asemenea, lulab-xA si etrog-u\ de pe panoul central
de la Dura trebuie interpretate in acest sens mesianic.

Op. cit, p. 197.
Vezi Strack-Biilerbeck, II, pp. 789-790.
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Dar alaturi de acest sens mesianic mai este unul, mult mai im-
portant, care priveste speranta escatologica in lumea de apoi. intr-
adevar, aceasta explicd prezenta foarte frecventa a liilab-ulm si etrog-
ului pe monumentele funerare evreiesti. Aici simbolismul nu este
cel al victoriei, ci al invierii*. Este remarcabil faptul ca ramura de
palmier se gaseste pe o steld iudeo-cresting, a carei reproducere mi-
a trimis-o P. Testa. in aceastd perspectiva isi gaseste semnificatia
prezenta ramurilor de palmier in mainile martirilor, Invingatori ai
mortii, asa cum o gasim deja in Apocalipsa (V1L, 9). Se va remarca
faptul ca att In acest pasaj, cat si pe monumente, nu este vorba
decat de ramuri de palmier i nu de /ulab-u\ propriu-zis. Dar Goode-
nough crede ca este vorba si de acesta din urma si ca elementul care
era cel mai caracteristic si mai reprezentativ /ulab-ului a ajuns ast-
fel sa-1 desemneze. Si el reprezinta aici speranta in nemurire

Este momentul, de asemenea, sa notam un alt simbolism al [u-
lab-ulixi, care se leagd de ceea ce spuneam in legatura cu ramurile
ce impodobeau colibele : acela in care el desemneaza faptele bune
care vor fi rasplatite in ziua de apoi. Acesta apare in prelungirea
unui rit al sarbatorii: in prima zi, evreii trebuiau sa prezinte hdab-ul
pentru a se constata daca ramurile care-1 alcituiesc erau in cantitati
suficiente®. Se pare cd un pasaj al Pdastorului lui Hermas, al carui
caracter fudeo- -crestin este cunoscut, ne da simbolismul acestui rit,
pasaj a carui relatie cu sarbatoarea Corturilor mi se pare evidenta.
Se vede aici Ingerul glorios Tmpartind ramuri de salcie multimii si
apoi cerandu-le din nou de la fiecare. El da coroanele acelora ale
caror ramuri sunt acoperite de mladite. Ii goneste pe cei ale caror
ramuri s-au uscat. Ingerul ne explicd atunci ca ramurile sunt Legea.
Cei ale caror ramuri s-au uscat sunt cei ce au neglijat-o (Sim., VIII,
2, 1-4). Avem ocazia sa vedem persistenta acestui simbolism la
crestini.

Nu am vorbit pana acum decat despre lulab. Etrog-vA impartaseste
simbolismul lui escatologic. El insoteste frecvent lulab-ui pe mo-
numentele funerare si-1 impartaseste semnificatia nemuririi. Parintii

2! Riesenfeld, op. cit., p. 24.
" Vezi Goodenough, op. cit., p. 165.
" Vezi Strack-Billerbeck, 11, pp. 792-793.
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Bisericii vor vedea in efrog un simbol al fructului pomului vietii
paradisiace. Mai multe texte evreiesti sau iudeo-crestine vad in
fructul pomului vietii expresia vietii vesnice*. Dar existd oare deja
in iudaism o relatie Intre acest simbolism si cel al etrog-alm ?*° Este
interesant 1n aceastd privintd sa comparam Ezechiel, XLVII, 12 si
Zaharia, XIV, 16. Cele doua capitole sunt in relatie de dependenta
unul de celdlalt. Este vorba aici de apa vie care va cobori din Noul
lerusalim de-a lungul Muntelui Maslinilor {Ez.i XLVII, 8 si Zah.,
X1V, 4, 8). Or, la marginea acestui torent Ezechiel ne arata pomii
vietii. Ideea va fi reluatd in Apocalipsa, XXII, 2. Aceasta cores-
punde in Zaharia sarbatorii Corturilor. in ambele cazuri este vorba
de Muntele Maslinilor, a carui legatura cu sarbatoarea Corturilor
am vazut-o deja. Se poate deci conchide ca sarbatoarea Corturilor
apare ca o figurd a Paradisului si ca etrog-\x| are aici o relatie cu
fructul pomului vietii.

O ultima tema merita sa fie tratatd aparte, cdci este in general
neglijatd in studiul sarbatorii Corturilor si al simbolismului sau
mesianic, aceea a coroanei. Se intalneste curent opinia ca folosirea
coroanei este straind iudaismului si cd, acolo unde ea apare, e vorba
de o infiltratie pagana. Este indeosebi teza lui Biichler, Baus, Goode-
nough si Baron®. Se reaminteste, in ceea ce-i priveste pe crestini,
De corona militum a lui Tertullian, care condamna folosirea co-
roanelor. Totusi mai multi autori au contestat aceasta parere. Harald
Riesenfeld”, Jacques Dupont®, Isaac Abrahams® au apdrat originea
evreiasca a coroanei. Aceastd tezd este cea care ni se pare fondata.
Dar se pare cd se poate merge mai departe, legandu-se folosirea
coroanei de catre evrei, apoi de catre crestini, de sdrbatoarea Cor-
turilor. Aceasta ne va permite sa Intelegem mai bine simbolismul ei
escatologic.

# | -Enoh. XXV. 4-5 ; Test. Lev.. XVIIL 1I; Apoc, 11. 7. XXI1. 2.

» Vezi Riesenfeld. op. cil., pp. 24 -25

* Vezi referintele in ,,Bulletin des Origines Chretiennes", R.S.R.. 45 (1957), p. 612.
7 Jesus transfigura, pp. 48—35 1.

» Hvv XpiorS : L'union avec le Christ suivant Saint Paul, Louvain, 1952, p. 78.

® Studies in Pharisaism and the Gospels, Cambridge, 1917, 1, pp. 169-170.
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Obiceiul de a purta coroane in procesiunea din jurul altarului,
care avea loc 1n a opta zi a sarbatorii Corturilor, este atestat deopo-
triva de surse evreiesti si pagane. Textul evreiesc esential este Ju-
bilee, XVI, 30 : ,,Fu stabilit ca ei sa celebreze sarbatoarea Cor-
turilor ramanand in corturi, purtdnd coroane pe capetele lor si tindnd
ramuri Infrunzite si crengi de salcie". Este vorba, evident, de co-
roane din frunze. Aceasta informatie este confirmata de descrierea
pe care o da Tacitus sarbatorii (Hist., V, 5), in care el declara ca
preotii evrei purtau atunci coroane de iederd. Goodenough scrie :
,Este rezonabil sd presupunem ca aceste doud surse in intregime
independente stabilesc faptul, ignorat de rabini in Talmud, cd obi-
ceiul elenistic de a purta coroane fusese introdus in obiceiurile
sarbatorii evreiesti"*. Faptul cad textele se intilnesc stabileste
existenta acestui obicei. Dar nimic nu justifica afirmatia ca el ar fi
de origine elenistica. Si aluzia Jubileelor stabileste contrariul.

Acestor texte li se poate adauga unul crestin, al carui context
insd este sarbatoarea evreiasca a Corturilor, 4 opta Asemanare a lui
Hermas. Am facut deja aluzie la acest pasaj in legatura cu mentiunea
care este facutd acolo despre /ulab ca simbol al faptelor bune. E
vorba de o viziune a Judecatii descrisd in cadrul sarbatorii Cor-
turilor. Or, citim acolo : ,,ingerul Domnului ordond sa se aduca
:oroane. Se aduserd coroane ce pareau facute cu ramuri de palmier
ji el incorona pe oamenii care dadusera ramurile lor acoperite cu
nladite si cu fructe" (Sini.’, VIII, 2, I). Se va remarca faptul ca este
rarba de coroane de palmier. Origene face de altfel aluzie la o carte
udeo-crestind in care ,toti credinciosii primesc o coroand de
sal-:ie" (Horn., Ezech., 1, 5). S-a vrut identificarea acestei carti cu
Castorul. Dar mentiunea coroanelor de salcie in locul coroanelor de
palmier pare sd indice o alta lucrare. Si ea se referea la sdrbatoarea
forturilor, In care ramurile de salcie erau folosite pentru /ulab si
juteau deci sa fie folosite si pentru coroane.

Monumentele evreiesti cu figuri aduc o confirmare acestor docu-
nente literare. O fresca din sinagoga de la Dura-Europos, in care
oata lumea e de acord sa recunoasca procesiunea sarbatorii Cor-

Jewish Symbols, [V, p. 157.
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turilor, aratd preotii purtind coroane de flori’'. O inscriptie de la
Berenike, cu putin anterioard lui Cnstos, aratd pe evreii din acest
oras oferind o coroand de maslin unui magistrat, in cursul sarbatorii
Corturilor*. Dar faptul capital, relevat de Goodenough®, este aso-
cierea frecventd, pe monumentele funerare evreiesti, a coroanei si a
lulab-ului. Or lulab-vX este cu toatd evidenta asociat sarbatorii Cor-
turilor. Este deci foarte verosimil si fie la fel si-n privinta coroanei™.
O ultima confirmare ne este adusa de textele iudeo-crestine pri-
vind botezul. in Odele lui Solomon coroanele sunt adesea mentionate.
Astfel, la inceputul Odei I: ,,Domnul este pe capul meu ca o co-
roand si eu nu voi fi fara el. O adevarata coroana a fost impletita pe
capul meu" (I, 1-2). Este vorba de o coroana de frunze cum o
indica Oda 1X, 7 : ,,Vino in Paradis, fa-ti o coroand din arborele sau
si pune-ti-o pe cap". Bernard considera ca aceste texte fac aluzie la
un obicei liturgic si trimite la ritul botezului in care neofitul este
incoronat de flori*. Si Lampe acceptd aceasta ipoteza : ,,Neofitul
(pentru autorul Odelor) este aparent incoronat cu o coroana sim-
bolizand prezenta lui Cristos, care este ca o coroand pe capul celor
alesi’®. Acest obicei vine cu siguranta aici din iudaism. Or, con-
textul evreiesc in care apare coroana e acela al sarbatorii Corturilor.
Daca ne amintim ca riturile iudeo-crestine ale botezului contin si
alte aluzii la aceastd sarbatoare’, originea in riturile evreiesti ale
Corturilor a obiceiului siro-crestin al coroanei este foarte verosimila.
Testamentul lui Levi ne aduce o marturie si mai precisa si cu atat
mai pretioasd cd elementele evreiesti sunt mai aparente in redacta-
rea crestind. Este vorba de un pasaj in care T. W. Manson si M. de

3 Vezi Kraeling, The Excavalions ut Dura-Ewopos. Final Report. VIIL [, New Haven
1956. pp. 13.4-115. * Goodenough, op.

cil.. 11, pp. 143-144. " IbicL. 1IL p. 471 ; IV.
p. 157.
M Alte atestari sunt aduse de Goodenough. op. cil.. VII, pp. 151-152. % The Ocles of
Solomon, Cambridge, 1912, p. 45. ~" The Seal of the Spirit, London, 1943, p. 112.
Vezi Jean Danielou, La thcologie du

Jjudeo-christianisme, Paris, 1958. p. 382. ¥ Jean Danielou, Les Quatre-Temps de
septembre el la fete des Tabemacles, ,,La Maison-

Dieu", 46 (1956), pp. 114-116.
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Jonge vad o evocare a botezului crestin sub simbolul intronarii
marelui preot. Sapte oameni purced la aceasta initiere. Primul face
o ungere cu ulei si da un baston, al doilea spald in apa curata,
prezinta painea si vinul si imbraca cu o tunica a gloriei. Al cincilea
da o ramura de maslin. Al saselea pune pe cap o coroand (VIII, 4-9).
Apropierea ramurii de maslin §i a coroanei ne pune in contextul
sarbatorii Corturilor si dovedeste legatura coroanei cu aceasta. Pe
de alta parte, ansamblul riturilor pare sa se refere la botez. Coroana
apare deci aici ca un rit de botez crestin venind din obiceiurile
evreiesti de la sarbatoarea Corturilor.

Se va nota, in sfarsit: Cartea lui Jeu prezintd un ritual de botez
gnostic, inspirat, asa cum o aratd contextul, din obiceiuri evreiesti,
si in care ritul Incorondrii revine in mai multe randuri. Pasajul cel mai
important este acesta : ,,Isus implineste acest mister {ptvatrjpiov) in
care 1i imbraca pe toti discipolii sdi cu o tunicd de in §i-i incoro-
neaza cu o coroand de mirt" (47 ; ,,G.C.S.", 312). Se va remarca
unirea vesmantului alb si a incorondrii, ca in Testamentul lui Levi.
Pe de altd parte, coroana este din mirt. Se stie cd era una din
speciile din care era alcatuit /ulab-xd, cu ramuri de palmier si de
salcie. Le-am regasit deja pe acestea din urma in coroane. De aceea
coroanele par sa fi fost de mai multe feluri. intr-adevar, am Intalnit
coroane din iedera si din trandafiri. De asemenea, Cartea lui Jeu
mentioneaza intre altele, in ritualul de botez, coroana de verbind
(ispiTEpecbv opQOds) (46, ,,G.C.S.", 309) si coroane de pelinaritd
(apTEjLUoia) (48, ,,G.C.S.", 313)*. Astfel, existenta unei coroane de
frunze in riturile sarbatorii Corturilor apare atestata in acelasi timp
de documentele evreiesti privind sarbatoarea si de documentele
fudeo-crestine care aratd persistentele acestora in riturile lor de
botez’". Aceasta ne va permite sd descoperim un ultim aspect al
simbolismului evreiesc al sarbatorii Corturilor. Caracterul escato-

% Se va nota ca ritul incorondrii tine un loc important in ritualul mandcan al botezului.
Vezi E. Segelberg. Masbuta, Uppsala, 1958. p. 61. Or. obiceiurile mandecne n-au
nimic elenistic. in ritualul evreiesc al casatoriei, sotul si sotia purtau coroane de
trandafiri sau de maslin (Goodenough, op. cit., VI, 150).

¥ Vezi inca Sf. Chirii din lerusalim, Procatech., 1, P.G. 33. 332 A.
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logic al coroanei, ce desemneaza beatitudinea eternd, este intr-adevar
evident. Vom da cateva exemple. Dar adesea se leaga acest simbol
de folosirea elenisticd a coroanei data ca recompensa invingatoru-
lui. E un simbol prezent la autorii crestini. El este evident in 1.
Corinteni, 1X, 25. Dar existd o intreaga alta serie de texte evreiesti
si crestine in care coroana este simbolul gloriei celor alesi, in sensul
biblic al cuvantului, si al vietii incoruptibile care le este data. Si
acest simbolism e legat de folosirea coroanei in sarbatoarea Cor-
turilor si de sensul escatologic al sarbatorii.

in domeniul evreiesc, monumentele figurate constituie o dovada
decisiva pentru aceasta. Coroana reprezinta uri simbol al sperantei
in nemurire. Si ea e asociata 1n acest simbolism cu /ulab-iil, a carui
legatura cu sarbatoarea Corturilor este evidenta. in acest sens, am
citat textele lui Goodenough. in domeniul crestin am relevat in
Pastor simbolismul escatologic al coroanei intr-un context care este
cel al sarbatorii Corturilor escatologice. Dar si alte exemple sunt de
mentionat. Apocalipsa lui loan ne aratd ,,coroana vietii" data celui
,care este credincios pana la moarte" (I, 10). Putin mai sus, ,,fructul
pomului vietii" avea un simbolism paralel. Or, am vazut raporturile
acestuia cu etrog-vX. in altd parte, ,ramurile de palmier purtate in
mana" sunt un alt simbol al gloriei celor alesi (VII, 9). Ele desem-
neazd, In mod evident, hdab-vi. Apocalipsa, cum a aratat-o J.
Comblin, este impregnatd de imagistica sarbatorii Corturilor®. Pro-
cesiunea preotilor Tn haind alba in jurul altarului in cea de-a opta zi
a sarbatorii devine pentru Ioan simbolul procesiunii celor alesi in
jurul altafUlui ceresc in cea de-a opta zi, care urmeaza saptamanii
cosmice. Coroana vietii releva aceasta transpunere.

Aceasta se regaseste, de altfel, in apocaliptica crestind. inaltarea
lui Isaia vede in coroand, asociatd vesmantului, simbolul gloriei
celor alesi. Vesmintele si coroana sunt depuse in al saptelea cer
pentru a fi imbracate de Isaia, atunci cand el va intra acolo (VIIL, 22 ;
vezi, de asemenea, VIII, 26 ; XX, 25). Se va nota faptul ca aceastd
coroand reprezinta gloria suprema si urmeaza vesmantului, ceea ce

La Liturgie de la Nouvelle Jerusalem, ETL, 29 (1953), pp. 27-40.
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poate face aluzie la o succesiune rituald. Apocalipsei lui Petru
mentioneazd deopotrivd' coroanele intr-un context escatologic
(R.O.C., 5(1910), pp. 317-319). Testamentul lui Benjamin vorbeste
,de coroane de glorie pe care le vor purta cei care au practicat
milostenia" (IV, 1). Vom remarca diversele expresii ce desemneaza
* semnificatia escatologica a coroanelor. ,,Coroana vietii" care se gasea
in Apocalipsa, 11, 10 reapare in lacob, 1, 12 : ,,Omul care va rabda
ispita va primi coroana vietii". Prima epistola a lui Petru vorbeste
despre ,,cununa slavei" intr-un text ce evoca Apocalipsa, VI, 17 :
,»o1 cand se va arata Pastorul cel Mare veti capata cununa care nu se
poate vesteji, a slavei" (I, Petr., V. 4).

Un ultim text grupeazd coroana si celelalte teme escatologice
despre care am vorbit. Este vorba de V, Ezdra. in descrierea faga-
duielilor escatologice este vorba despre ,,corturi vesnice" si despre
»pomul vietii" (I, 11-12). Se regédseste tema celor 12 copaci aso-
ciatd fantanilor si muntilor (II, 18-19). Aceasta ne pune in con-
textul lui Ezechiel, XLVII si al Apocalipsei, XXII. Alesii sunt
imbracati In haine albe (I, 39-40). Dar pasajul esential este acesta :
»in mijlocul multimii era un om tanar, inalt, mai inalt decat toti
ceilalti. El punea cununi pe capetele tuturor acestora. Si Indltimea
lor sporea. il intrebai pe inger : Cine sunt acestia ? El raspunse :
Sunt aceia care si-au lepadat haina muritoare si au Tmbracat-o pe
cea nemuritoare §i s-au spovedit in Numele Domnului. De acum ei
sunt incoronati si au primit ramurile de palmier (modo coronantur
et accipiunt palmas). Spusei ingerului : Si tandrul care le da cunu-
nile si ramurile de palmier, cine este el ? El raspunse : Este Fiul lui
Dumnezeu, pe care ei l-au marturisit in lume" (11, 45-47)*".

Notez mai Intéi trasaturile care inrudesc acest text cu Pastorul.
Fiul lui Dumnezeu e caracterizat aici prin talia sa gigantica (Sim.,
VIII, 1, 2). Numele lui Dumnezeu este sinonim cu Fiul lui Dumnezeu
(Sim., VIIL, 1, 2)*. Ne vom aminti, de asemenea, de cei 12 munti
din Asemanari, IX. Or, acest tandr cu talia gigantica distribuie cununi

# Vezi J. Labourt, Le Cinquieme Livre d'Esdras. ,R.B.", 6 (1909), pp. 433-434, care
da variantele textului.
Vezi J. Danielou, Teologie du judeo-christianisme, pp. 204-208.
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si ramuri de palmier. Aceasta este identic cu ceea ce avem in
Asemanari, VIII, 2, 1-3. Am vazut ca, pe de altd parte, contextul
acestui pasaj in Pastor era acela al sarbatorii Corturilor. Este nor-
mal sa fie la fel si cu acesta. Se va nota si trasatura vesmintelor
albe, care se gaseste in Asemanari, VIII, 2, 3. Sunt analogii ce
permit sd transam chestiunea disputatd a datei acestui apocrif. S-a
dorit sa fie coborat in timp pana in secolul V, pentru ca in acea
epocd apare influenta lui asupra liturghiei si a artei crestine.”. Dar
analogiile cu Pastorul permit ca Impreuna cu H. Weinel si G. Volk-
mar sa-1 plasam la sfarsitul secolului al doilea si sa-1 atasam litera-
‘rurgi4 iudeo-crestine. A putut fi tradus, ca si Pastorul, in secolul al IV-
lea™.

Interesul cu totul deosebit al acestui text este ca prin el un anu-
mit numar de teme escatologice iudeo-crestine nascute” din sarba-
toarea Corturilor au trecut in liturghia si arta romana. intr-adevar,
din textul nostru este imprumutat versetul Requiem aeternam din
slujba mortilor. Am vazut ca ,,odihna" constituia o tema a sarbatorii
noastre. Dar punctul care ne intereseaza aici este cel al Coroanelor.
Or, versetul Modo coronantur et accipiuntpalmas a fost introdus in
a doua nocturnd din Misa comund a Apostolilor®. Pe de altd parte,
mozaicul de la Sfinta Praxidia ne aratd alesii imbracati In haine
albe si purtand ramuri de palmier §i coroane. Acest fapt, strdin artei
crestine anterioare, pare sa nu poatd fi exprimat decat prin difuzarea
apocrifului nostru la Roma in secolul al IV-lea. Prin el coroanele
sarbatorii Corturilor au trecut in Occidentul crestin.

Dar dacd simbolismul escatologic al coroanei apare tardiv in
Occident, se pare dimpotriva ca el a ramas permanent in Orient, la
fel ca si folosirea sa liturgicd. Avem o marturie despre aceasta in
Imnurile despre Paradis ale lui Efrem Sirul. Am avut deja ocazia
sd remarcam cd reprezentarea sa asupra Paradisului se inspird din
sarbatoarea Corturilor : aceasta era adevarat pentru Corturile 1nsesi,
in privinta simbolismului ornamentatiei lor. Or, se constata la el

* Vezi L. Pirot. Le Cinquieiue Livre d'Esdras, ,,S.D.B.", 11, col. 1103 -1107.

* Das fiinfte Buch Esra in Hennecke Neutest. Apocr., pp. 390-291.

® Vezi L. Brou, Le Qualrieine Livre d'Esdras dans la liturgie hispanique, ,,Socr. Erud.,"
9 (1957), pp. 74-79.
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frecventa temei coroanelor. in /mnul VI, vedem dreptii prezentan-
du-se in Paradis cu ramuri incarcate de fructe si de flori, care sunt
meritele lor si din care ei isi fac coroane (12 si 15 ; Beck, 53-54).
Se va remarca faptul ca imaginea ramurilor incarcate de fructe,
prezentate de cei drepti si desemnand meritele lor, este cu totul
diferitd de cea a ramurii de palmier oferita invingatorului la curse
in lumea greacd"'. Este prima imagine pe care o intilnim la Her-
mas, Metodiu si Efrera - si despre care depune marturie traditia
rabinica.

E posibil ca aceasta coroana sa fi avut alte utilizari in iudaism. O
vedem mentionatd in alte contexte ca Judita, XV, 13 (dupd Sep-
tuaginta). Pe de altd parte, in Biblie, exista aluzii la diademe si la
simbolismul lor. Dar ne marginim aici la folosirea coroanelor de
frunze la sarbatoarea Corturilor. Si ni se pare, dupa ansamblul de
texte alaturate, ca de aceastd folosintd se leagd simbolismul evreu
si iudeo-crestin al coroanei pentru a simboliza gloria escatologica.
Aceasta folosinta, ca si simbolismul ei, apare relativ recent in iu-
daism. Ea se afla in legatura cu dezvoltarea asteptarii mesianice si,
literar, cu apocaliptica. Dar nu apare in dependentd de elenism.
Rezultd cd mai tarziu acest simbolism va interfera cu simbolismul
grec al coroanei ca recompensd a invingdtorului jocurilor, care se
gaseste deja la Sfantul Pavel. Aceastd evolutie va fi paraleld cu
aceea a gloriei escatologice 1n care Kabod-vX biblic se va colora cu
continutul bota - ei grecesti si al gloriei romane®. Dar primul fond
biblic va persista totusi.

Putem de acum sa trasam istoria exegezei sarbatorii Corturilor si
sa Intelegem importanta sa in originile liturghiei si ale escatologiei
crestine. intr-adevar, dupd cum am vazut, iudaismul i dadea deja o
interpretare escatologica. Aceasta se sprijinea pe semnificatia sa de

Vezi G. H. Rendall, The Epistle of James and Judaic Christianity, Cambridge. 1927. p.
40. care subliniaza originea evreiasca a expresiei : .,Coroana este echivalentul din
ebraica al lui atarah i nu are nimic de-a face cu cea care este datd invingatorului la
jocuri, ceea ce este strdin climatului lui Jacob". Vezi J. Danielou, ,, Bulletm Hist. Orig.
Chretr, R.S.R., 45 (1957), pp. 611-613.
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ansamblu. Dar, mai mult, un anumit numar de simboluri escato-
logice evreiesti esentiale : /ulab-xL, etrog-vX, coroana par sd se
raporteze la ea. Aceste simboluri vor rdmane vii n liturghia crestina.
Monumentele cu figuri le vor da un loc important. Simbolismul
escatologic se va inspira din ea. Si astfel se poate adauga sarbato-
rilor Pastelui si ale Rusaliilor un aspect particular al tipologiei sar-
batorilor evreiesti in crestinism.
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II

VITA DE VIE S$IPOMUL VIETII

O trasatura remarcabild a literaturii iudeo-crestine este locul pe
care-1 ocupa 1n ea Biserica. Am studiat In altd parte cateva din
temele ce servesc pentru a i se descrie misterioasa maretie. Ea este
femeia 1n varstd, mai veche decat lumea, care apare la Hermas; ea
este turnul pe care acesta il vede construit de ingeri; ea este sotia
Cuvantului pe care ne-o aratd Clement Romanul. Se intilneste in
nenumadrate randuri o altd temd, cea a Bisericii ca ,,sadire" {(pvxeia).
Caracterul iudeo-crestin al acestei teme poate fi verificat astazi prin
paralelismele pe care i le aduc manuscrisele de la Qumran. El pre-
zintd, de altfel, variante care adaugd tot atitea elemente misticii
ecleziale a crestinismului primitiv.

Vom nota mai intai textele iudeo-crestine care se leaga direct de
tema noastra. Ele au fost culese de Schlier, ceea ce ne faciliteaza
sarcina'. in inaltarea lui Isaia este vorba de ,plantatia pe care o vor
fi plantat cei doisprezece Apostoli ai Prea-Iubitului" (IV, 3)*. Ignatiu
din Antiohia prezintd de doud ori cuvantul {(pvxeid) : ,,indepartati-va
de buruieni {fioxavwv) pe care nu le cultiva Isus Cristos, pentru ca
ele nu sunt sadite {(pvxeia) de Tatal" {Philad, 111, 4) ; ,,Fugiti de
plantele rele, parazite; ele poarta un fruct care aduce moartea; aces-
tea nu sunt sadite {(pvxeia) de Tatal" {Trall, 1X, 1). Vezi de aseme-
nea, VI, 1 si Ef, X, 3 pentru ,,buruieni"). Textele lui Ignatiu le
reamintesc pe cele din Matei, XV, 13 : ,,Orice rasad, {(pvxeia), pe
care nu 1-a sadit Tatil Meu cel ceresc, va fi smuls din radicina.".

H. Schlier, Religiongeschichtliche untersuchungen zu den Ignatiusbriefen, Giessen,
1929, pp. 48-54.

Vezi/ Cor., 111, 6: ,,Eu am sadit (iipvrevaa), Apolo a udat, dar Dumnezeu a facut sa
creasca".
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Odele [ui Solomon prezintd texte mai dezvoltate: , Fericiti,
Doamne, cei ce sunt saditi Tn pamantul tau si pentru care este un
loc in Raiul tau. Ei au indepartat de ei amaraciunea copacilor cand
turd plantati Tn pamantul tau" (XI, 15 si 18). Si in altad parte:
,Temeliile mele au fost puse de mana Domnului, cici El este cel
care m-a sadit. El a pus radacina, a intarit-o... si fructele sale exista
in vecii vecilor... Doar Domnului i revine slava sadirii si culturii
sale, a frumoasei sadiri a dreptei sale, a frumusetii sadirii sale"
(XXXVIIL, 17-21). Primul dintre aceste pasaje este deosebit de
interesant. Locul sadirii este Raiul ; fiecare rasad reprezintd un
botezat; cel care sadeste este Domnul. Se va nota, de asemenea,
opozitia dintre pomii sdditi in Rai §i pomii amari care sunt afara.

Se pot apropia Odele lui Solomon de un pasaj din Evanghelia
Adevarului gasita la Nag Hammadi: ,,El 1si cunoaste mladitele pentru
ca el le-a sadit in Raiul sau" (XXXVI, 35-38). Se regaseste tema
sadirii. Este posibil ca lucrarea sa fie o predicd pentru botez sau
confirmare. In orice caz, conotatia de botez si catehetica a temei
este izbitoare. Se remarca aceleasi imagini ca in Ode. Exista sadirea
ce corespunde botezului. Mladitele sunt cei botezati. Raiul este
Biserica. Cel care sadeste este Dumnezeu. Ne aflam aici intr-o tema a
catehezei iudeo-crestine, mostenitd din cateheza evreiasca si care apare
deopotriva in iudeo-crestinisinul ortodox ca si in cel heterodox®.

Toate aceste texte au acelasi simbolism subiacent. Sadirea desem-
neaza realitatea colectiva : ea este saditdi de Dumnezeu ; ea cu-
prinde plante numeroase ; ea umple Raiul. Aceasta sadire reprezinta
Biserica alcatuitd din numeroase rasaduri. Aceste rasaduri sunt fiecare
un individ. Sadirea lor in Rai corespunde botezului. Ea 1i face membri
ai Bisericii. Aceasta sadire este, in grade diferite, opera Tatdlui, a
Domnului, a Apostolilor Sadirii Tatdlui i se opun buruienile, pe
care Tatdl nu le-a sadit. La Ignatm acestea desemneaza ereziile.
Suntem Intr-un context clar ecleziologic si baptismal*.

* H. Riesenfeld leagad tema din MI. si Pavd de Ezechiel, XVII, 1-8 {Le langage
paraholigae chez Paul, Litterature et theologie pauliniennes, Recherches bibliques. V,
Desclee, 1960, pp. 54-55). Dar in Ezechiel este vorba de un rasad de vitd unica.

* Vezi E. Segelberg, Evangelium Veritatis. A Confirmation Homily and its Relation to
the Odes of Solomon, ,,Orientalia Suecana", 8, (1959), pp. 1-42. *

Care tine de botez - n. trad.
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Tema Bisericii ca ,,sddire a lui Dumnezeu" se regaseste In con-
tinuare. Didascalia Apostolilor din secolul al 111-lea, In versiunea
greaca pe care o avem in cartea | a Constitutiilor Apostolice, incepe
cu aceste cuvinte : ,Biserica catolicd este sadirea (<pvte(a) lui
Dumnezeu si cei care cred in revelatia sa adevaratd sunt via
(ajUTtE"cov) aleasd" (Pref. ; ed. Funk, p. 3). Regdsim mai departe
tema viei care vine de la Isaia, V, 1. Cat despre imaginea insasi
evocatd de (cpvreia), adica aceea a unei mladite puse in pamant, ea
apare in acest text al lui Clement din Alexandria : ,,Gnoza noastra si
paradisul nostru spiritual insusi este Mantuitorul, in care suntem saditi
(KccTcupvTEVousOa), tiind mutati si rasaditi {uerafiooxevdevres)
de la viata veche in pamant roditor. $i schimbarea sadirii {(pvxeid)
se insoteste de producerea multor fructe {EVicapftla)” (Strom., VI,
I,2,4).

Or, aceasta imagistica trimite clar la iudaismul contemporan lui
Cristos. Ea are, desigur, radacini in Vechiul Testament. Astfel, citim
in Isaia: ,,Vor fi numiti (restul lui Israel) un rasad (tpvisia) al
Domnului spre slava Lui" (LXI, 2. Vezi LX, 21)°. Dar literatura
iudaica atestd cd ea are o extraordinara dezvoltare in apocaliptic,
intdlnim in / Enoh expresia ,,rasad de demnitate si de adevar" pen-
tru a desemna poporul ales (X, 16. Vezi, de asemenea, LXII, 8 ;
LXXXIV, 6 ; XCIIL, 2). Vom nota totusi ca aici poate fi vorba de
conceptia unui rasad unic, despre care vom vorbi mai departe.
Psalmii Iui Solomon ne dau o expresie mai apropiatd : ,Raiul
Domnului, pomii vietii sunt sfintii, sadirea lor {(pvreia) este in-
radacinata pentru vesnicie; nu vor fi smulsi cat timp va dura cerul”
(XIV, 2-3)°.

Dar manuscrisele de la Qumran aduc aici cea mai bogatd docu-
mentare. Expresia se afla peste tot. Consiliul Comunitatii ,,va fi
intarit in adevar, ca sadire vesnica" (D.S.S.. VIII, 5). Bertil Gartner
scrie in legatura cu acest text: ,,gasim 1n D.S.D. "sadirea' ca termen

’ Vezi despre aeest text .1. F. M. Brawley, Yahwech is thc guardkin oi his Plantation. A
Note on Is.. 60, 21. ,,Bibi.", 41 (1960). pp. 275-287.

¢ Vezi H. Riesenfield, Jesus transfigure, p. 192, Filon, Opif., 153 : In divinul Rai toti
copacii sunt vii i rationali".
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tehnic pentru secta care se considerd ca sfantul rest"’. Se regaseste
expresia in D.S.D., XI, 8 ; in C.D.C., I, 7. Mai ales ea ocupa un loc
important in Hodayoth, unde are o mare bogatie de armonice. Acolo
»plantatia eternd" desemneaza comunitatea : ,,Toate fluviile Edenu-
lui o irigd" (VI, 15-17). Mai ales coloana VIII este in intregime
consacrata temei sadirii®. Ea este alcatuitd din pomii vietii (VIII, 5).
Acesti pomi ai vietii poartd fructe pentru totdeauna (VIII, 20).
Pomilor vietii, care sunt sfintii, li se opun pomii de apa (VIII, 21-26).
Apropierile cu Odele lui Solomon sunt aici frapante. M. Dupont-
Sommer le-a semnalat’. Dreptii sunt comparati iardsi cu pomii vietii
intr-un ultim pasaj (X, 26).

O ultimd marturie importantd a imaginii plantatiei in iudaismul
precrestin ne este furnizatd de mandeism. Acesta este 0 gnoza evre-
iasca". Schlier (op. cit., pp. 48-61) si Gartner (op. cit., pp., 25-33)
au semnalat importanta temei sadirii. Schlier indeosebi a apropiat
textele mandeene de textele iudeo-crestine : ,,M-am dus in lume,
spuse gradinarul, pentru a sadi plantatia de vitd de vie" (Cartea lui
loan, ed. Lidbarsky, p. 219). Si in alta parte : ,,Cat de frumoase sunt
mldaditele pe care lordanul le-a sadit si le face sa creasca. Ele au
facut roade pure" (Liturgie mandeenne, ed. Lidbarsky, p. 149). Se
va remarca legatura Intre sadire si lordan. Ea reaminteste pe aceea a
sadirii si a fluviilor Edenului din Hodayoth. Caracterul baptis-mal
al temei este manifest aici. Se va adauga faptul cd liturghia
mandeeand a botezului cuprinde plantarea unei ramuri de salcie la
Iordan".

Putem deci considera ca tema ,,sadirii" pentru a desemna Biserica
se leaga de cateheza baptismala iudeo-crestina, ea insasi inspirata

Die raiselhuften Termini Nazorder inul Iskariot, (Jppsala, 1957. 23. * Vezi G. Bernini.
liglardiniere delta Piantagione Eterna (D.S.T., V1II), Sacra Pagina

(Bibi. E.T.L., 63)Aouvain, II. pp. 47-39.

Les ecrits esseniens decouverts preg de la Mer Morte, Paris. 1959, pp. 240-241.

Vezi, de asemenea. F. M. Braun, Jean le theologien el son Evangile dans I'Eglise

ancienne. Paris. 1959, pp. 228-229. "' Vezi, in ultima instantd, K. Rudolf. Die
Mandaei,; 1, Dos Manddaerpmblem, Gottingen,

1960. p. 252. "' Segelberg,
Masbuta, pp. 41 -45.
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din cateheza evreiasca. In crestinismul ulterior, tema va interfera cu
alte elemente si, mai Intai, cu cea a gradinii, a paradisului, pe care
am intalnit-o deja. Biserica este paradisul lui Dumnezeu, alcatuit
din copaci care sunt crestinii, saditi prin botez. Citim in Irineu:
,Oamenii care au progresat in credintd si au primit Duhul lui
Dumnezeu sunt spirituali, ca plantati in Paradis" (Adu haer., V, 10,1).
Ne vom aminti ca in Noul Testament botezul e considerat ca o
sadire, pentru ca Pavel 1i numeste pe noii botezati ,,nou saditi"
(veo(pvrot) (I, Tim., III, 6). Literatura ulterioara va prefera o altd
imagine, aceea de ,,nou iluminati" (v£(xp<x>TiOToi)".

Tema este dezvoltata cu limpezime de Hipolit din Roma : ,,Eden
este numele noii gradini a deliciilor, sadita la Résarit, impodobita cu
pomi buni, ceea ce trebuie sd se inteleaga despre adunarea dreptilor.
Concordia, care este drumul sfintilor spre comunitate, iatd ce este
Biserica, gradina spirituald a lui Dumnezeu, sadita asupra lui Cristos,
ca la Résarit, unde se vad tot felul de pomi, neamul patriarhilor si al
profetilor, corni Apostolilor, sirul Fecioarelor, ordinul episcopilor,
preotilor si levitilor. in aceastd gradina curge un fluviu cu apa nese-
catd. Patru fluvii ies din el si uda intreg pamantul. La fel este si
Biserica. Cristos, care este fluviul, este anuntat in lume de cele patru
Evanghelii" (Corn. Dan., 1, 17). Suntem aici din plin pe linia Ho-
dayoth si a scrierilor mandeene. Gradina Bisericii, ai carei copaci
sunt sfintii, este stropitd de fluviul de apa vie care este Cristos".

Regasim la Optatus din Milevi tema diferitilor copaci care cores-
pund diferitelor ordine ale Bisericii (Schism. Donat., 11, 11). Sfantul
Ciprian este aproape de Hipolit, cand scrie : ,,Biserica, dupa chipul
Paradisului, contine in zidurile sale pomi incarcati cu fructe. Ea
stropeste acesti pomi cu patru fluvii, care sunt cele patru Evanghelii,
prin care ea daruieste gratia botezului" (Epist., LXXXIII, 10). Tema
celor patru fluvii subliniazd caracterul paradisiac al plantatiei. Dar
deja Hodayoth o arita stropita ,,de toate fluviile Edenului". Ca-
racterul catehetic al temei apare din faptul ca se gaseste peste tot.

12 Vezi Jean Danielou, La catechese pascale comme retour au Paradis, ,,L.a Maison-
Dieu", 45 (1956), p. 101.

1 Asupra acestei teme in arheologie vezi P. A. Underwood, The Fountain of Life,
,Dumbarton Oaks Papers". 51 (1950), pp. 43-138.
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Astfel, la Origene: ,.Cei care sunt regenerati prin botez sunt plasati
in Paradis, adica in Biserica, pentru a indeplini operele spirituale
care sunt interioare" (P.G. 12, 100) si la Efrem Sirul : ,,Dumnezeu
a sadit o gradind frumoasa. El si-a construit Biserica sa pura. in
mijlocul Bisericii el a sadit Cuvantul. Societatea sfintilor este
asemanatoare Paradisului" (Hymn. Par., V1, 7-9).

Textul Iui Efrem contine o trasdtura pe care n-am relevat-o inca.
Cuvantul este pomul vietii sadit in centrul Paradisului. Hipolit
compara cuvantul cu izvorul Paradisului. Dar el il compara si cu
pomul vietii: ,,in acest Paradis se gdseau pomul cunoasterii §i po-
mul vietii. Tot asa, astazi, doi pomi sunt saditi in Paradis, Legea si
Cuvantul" (Corn. Dan., 1, 17)"**. Aceasta se regiseste intr-un text a
carui gandire este apropiatd de cea a lui Hipolit si pe care nu l-am
citat inca, Epistola catre Diognet: ,,Cei care-1 iubesc cu adevarat
pe Dumnezeu, devin un paradis de delicii. Un pom incarcat cu
fructe, cu seva viguroasa (evOaXovv) creste in et si ei sunt impodobiti
cu cele mai bogate fructe. Caci acolo este terenul unde au fost saditi
pomul cunoasterii si pomul vietii... aratdndu-ne in stiintd accesul la
viatd" (XII, 1-3). Se pare ca si aici imaginea este aceea a paradisu-
lui ca societate a sfintilor; fiecare dintre ei este un pom incércat de
fructe ; si-n centrul acestui paradis stiinta si viata sunt date prin
cuvant: ,,Fie ca, primit In tine, Cuvantul adevarului, sa devina viata
ta" (XII, 7).

Tema lui Cristos ca pom al vietii este frecventa. Putem cita pe
Justin, Dialog cu Tiyphon, LXXXVI, I ; Tertullian, Contra Evreilor,
XIIIL. T ; Clement din Alexandria, Stromate, 111, 17, 103. 4 s1 V, 11,
72, 2si Origene. Comentariu la loan. XX. 36. 322 ; De Or.. 27,
10 : Metodiu, Banchetul celor zece fecioare. IX. 3 : Hipolit pune in
paralel pe Eva indepartata de pomul vietii in Rai si pe Magdalena
cuprinzandu-1 pe Isus in gradind (Corn. Cam., 25). Ne putem intreba
daca Epistola catre Diognet nu face aluzie la aceeasi tema (XII, 8).

w'" Vezi Evanghelia lui Filip trad. din engi. de C. S. de Catangaro, TS, NS, 13 (1962).
p. 57 : ,.Legea este pomul (cunoasterii)". * Despre acest text vezi J. Danielou. Das
Leben am Hote hangt, in Fesigabe Geiselmann,

Friburg, 1960. pp. 28-29.
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Si nu este exclus ca insdsi povestirea aparitiei Magdalenei in gradina
(lo., XX, 11-18) sa cuprinda, pe de-o parte, o aluzie la gradina
Paradisului si, pe de altd parte, o referintd la botez"”. Aceasta asimi-
lare a lui Cristos cu pomul vietii favoriza asimilarea crestinilor cu
pomii paradisiaci'®.

Alaturi de tema paradisiacd o regdsim pe aceea a ,,pomului
sadit" (jiSipvTEV/uevov) ,Ja malul apelor" din Psalmul 1, 3. Acest
pom este adesea identificat cu Cuvantul. Astfel de catre Asterios
Sofistul: ,,Cuvantul este padurea sadita la malul apelor pe care Tatal
a zamislit-O fara despartenie, incarcata de fructe (£VK.apnov), cu
seva viguroasd (EvdaXh), cu varful inalt (v|piKOfiov), cu mladite
frumoase (KaXXiicXixivov). Refuzand fructul acestui pom, Adam a
decazut in contrariul sdu. intr-adevar, Cristos este pomul vietii,
demonul este pomul mortii" (Horn., 1, 5 ; ed. Richard, p. 2)". Acest
simbolism se gaseste deja la lustin (I, Apoi, XL, 8-9 ; Dial,
LXXXV, 4), la Clement din Alexandria (Strom., V, 1I, 72, 2)",
Dar pomul poate, de asemenea, sa desemneze sufletul. Or, aceasta
se regaseste la Didim, in legdturd cu botezul : ,,Asupra acelora care
ignora botezul si care-merg in desertul fara apd, voi trimite Duhul
meu" (is., XLIV, 3), care poate face ca apele (KoXvjx"r]Opd) sa-i
ajute sa Infloreasca (avadrjXat) ca plantele de apa si ca pomii saditi
la malul apelor". {Trin., 11, 12 ; P.G. 39, 556 A)'®. Ne vom aminti
tema pomului de la malul apelor din Hodayoth, care poate sa fi fost
influentatd de Psalmul 1, 3.

Tot asa, tema baptismald a pomului plantat la malul apelor se
reintoarce la iudeo-crestinism. Ea se regaseste intr-un text remarca-
bil din Pseudo-Barnaba : ,,Sa cercetim dacd Domnul s-a ingrijit sa
dezvéluie dinainte apa si crucea..." intr-un alt prooroc, el spune
inca : ,,Cel care face aceste lucruri va fi ca un pom sadit langa

* R. Mercurio. 4 baptimal Moli fin the Gospel Narratives of the Burial, "C.B.Q.". 21
(1959), P. 52. ® Vezi si Eusebiu, Corn. Psalm., 1, 3, P. G. 23; 77, B.C.: Crestinul sadit
in Paradis este
asimilat pomului vietii care este Cristos; Didim, Corn. Psalm., 1,3. P.G. 31, 1157 C."'
Vezi P. Salmon, Les Tituli Psalmorum des anciens psautiers latins, Roma, 1959, pp.
81, 121, 138, 153. ™ Vezi si Hilane, Corn. Psalm., P.L.
11, 255.° Vezi, de asemenea. Corn. Psalm., 1, 3, P.G. 39,
1157 C.
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izvoare de apa care va rodi la timp". Remarcati cum el descrie in
acelasi timp apa si crucea, caci iata ce vrea sa spuna : ,,Fericiti aceia
care, nadajduind in cruce, au coborat in apd". El spune apoi: Era un
fluviu care curgea la dreapta din care se ridicau pomi gratiosi; cine
va manca din ei, va trai vesnic"". Adicd vom cobori in apa acoperiti
de pacate si de necurdtenii, dar vom iesi din ea incarcati de fructe
(iccep7io<popowT£s) (X1, 1-11). Aici pomul din Psalmul 1, 3 desem-
neazd pe botezatii facuti asemanatori Cuvantului prin botez. La fel
este si-n privinta pomilor care cresc langa fluviul escatologic din
Ezechiel, XLVII si care sunt botezatii, incarcati de fructe®

Se pare cd aceastd grupare de texte se reintoarce la iudaismul
insusi. Goodenough scrie in cartea sa despre simbolurile evreiesti :
,Pomii din Paradis, poate de la Ezechiel, sunt chiar dreptii, caci
imaginea potrivit careia dreptii erau «ca niste pomi saditi langa
curentii de apa, incarcati cu fructe si vesnic verzi», familiard de la
Proverbe, devine in Psalmii lui Solomon Credinciosii Domnului
care sunt sortiti sd trdiascd pentru totdeauna in Legea Lui"*'. In
orice caz, exegeza lui Barnaba pare sd presupuna o exegeza evre-
iasca a lui Ezechiel, XLVII, care interpreta pomii vietii, ce cresteau
la malul fluviului cu ape vii, ca pe dreptii epocn mesianice. $i
textele de la Qumran pe crre le-am citat par sd se sprijine si ele pe
aceastd grupare de texte din Vechiul Testament.

Astfel, vedem interferenta celor trei teme ale (puteia) ca pe un
simbol al Bisericii, al pomului ca figura a celui botezat, al pomului
vietii ca figurd a lui Cristos. Dar toate acestea apartin aceluiasi
ansamblu simbolic, asa cum a vazut-o Bertil Gartner (op. cit., p. 27).
Acest ansamblu se reintoarce la iudaismul precrestin si la iudeo-
crestinism. El cuprinde un anumit numar de armonice biblice, din-

¥ Acest citat se referd la Ezechiel, XLVII, intr-un mod non-literal. Este un fel de Targum
iudeo-crestin al lui Ezechiel, analog aceluia pe care-1 gasim in Apocalipsa. XXII, 2.
Vezi Windish, Der Barnabasbrief, Eiibingen, 1920, pp. 368 369. ™' Exegeza
baptismala din Ps. I, 3, se regaseste la Grigore de Nyssa, /n. Bapt., P.G., 46
593D-596A. Vezi, de asemenea, Clem. Alex., Strom. 1V, 18, 117,3, cu Ps. 1, 3,
'OaniKov £,vilov ; /capnexpopelv. ' Jewish Symbols in Greco-Romain Period, VII, p.
127. Se pot cita mai ales Prov., XI,
28, Ps., 1,3; 52, 10; 92, 13; ler., XVIL 8.
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tre care principalele sunt descrierea Paradisului in Geneza, 11, capi-
tolul XLVII din Ezechiel, inceputul Psalmului 1. Toate aceste texte
sunt texte majore care fac parte din 7estimonia crestinismului primi-
tiv. Legat deja de temele fluviilor Eden si lordan in iudaismul
precrestin, acest ansamblu a facut parte din cateheza arhaica ; el a
fost pus direct in legaturd cu botezul - asa cum atestd termenul
(veo<pvTos). El comportd o remarcabild teologie a Bisericii, sadita
de Cristos si de apostoli, al carei botez constituie implantarea si al
carei centru este pomul vietii.

in Isaia, V, 1-7, vita de vie a lui lahwe, care simbolizeaza
poporal lui Israel este o vie (GjUJiEAcov) (V, I) Ne gasim in tema
sadirii, cu precizarea ca nu este vorba de o sadire a pomilor, ci a
vitelor de vie (a/J- Jieon) (V 2). Remarcam ca termenul ved(pvxov
este echivalentul lui djujzediv pentru a desemna plantatia (V, 7).
Este tema pe care o reia Cristos in Matei, XXI, 33-41. Tema se
regaseste in literatura fudeo-crestind. De pilda la Hermas A cincea
parabold este cea a viei. ,Dumnezeu a sadit via (djuJT EAd)v),™ adica
el si-a creat poporul si 1-a Incredintat Fiului sau" (V, 6, 2) in alta
parte ,,vitele de vie (a/UTteXoi) sunt poporul pe care el insusi 1-a
sadit" (V, 5, 2) ; fiecare mladita reprezinta aici un crestin.

Dar alaturi se regaseste o alta tema, cea a poporului lui Israel
comparat cu o mladita de vita de vie (dj UJzeXos) Aceasta se regaseste
in Psalmul LXXIX, 9. Israel este o vie (GjUTredos)” pe care
Dumnezeu a sadit-o (Karszpvrevoaz . Ea a umplut pamantul ,,aco-
perind muntii cu umbra si cu ramurile sale cedrii lui Dumnezeu"
(I, 12). Este, de asemenea, tema din Ezechiel, XVII, 1-8. La fel ca
tema plantdrii, aceea a mladitei poate sa nu fie legata de vita de vie.
Este ceea ce gasim in Hodayoth, V1, 15, 16, unde este vorba de
nezer: ,Lastarul isi va intinde umbrarul pe intreg pamantul si varful
sau se va ridica pana-n ceruri si radacinile sale vor cobori pana-n

- Vezi si Maud. 11, 5 si 57/;;., I1X, 26, 3-4.

3 Clement din Alexandria va desemna in acest sens Biserica ea,,via (du7ZE?.a)v)
Domnului" (Strom., VII, 12, 74, 1). Am intélnit deja expresia in Const. Apost., Praef:

* Vezi lustin, Diai, CX, 4: ,,Vita de vie siditd de Cristos, Dumnezeu si Mantuitor, este
poporul sau".
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abis"?. Pe aceastd linie se situeaza parabola lui Matei, XIII, 32.

Imaginea pasarilor care stau pe ramurile copacului urias se regasea
in Ezechiel, XVII, 23; XXXI, 6 : Daniel, 1V, 9 si1 Midras la Ha-
bacuc, V111, 9.

Tema mladitei ce desemneaza Biserica va lua o forma deosebita
in loan, XV, 1-7 : ,,Eu sunt adevarata vita si Tatal meu este vierul...
Eu sunt vita si voi sunteti mladitele (Kydara)"”. Este verosimil
faptul ca Isus isi aplicd aici imaginea vitei (@"JieXos) ca desemnand
Israelul. El este adevaratul Israel. Dar accentul este pus pe faptul ca
adevaratul Israel e constituit din uniunea lui Cristos, care este
butucul si a mladitelor, care sunt membrii. Avem o variantd a temei
paulinice a uniunii capului si a membrelor. Or, aici a putut interveni
incd un element venit din Hodayoth. Am véazut cd era vorba de
mladita (nezer) lui Isaia, XI, 1. Acesta a iesit din pomii de vitd de
vie (VIII, 6). El devine o padure imensa (VI, 15). Bertil Gartner ar
fi inclinat sa interpreteze cuvantul in sens colectiv?’. El ar desemna
comunitatea. Am avea atunci o variantd a temei vitei de vie sau a
copacului care desemneaza Israelul. Dar el poate avea si un sens
individual §i sd-1 semneze pe Mesia ce va veni, sau pe Stdpanul
Dreptatii. El este atunci mladita din care se dezvolta comunitatea.
Aceasta ar anunta tema ioanica.

In orice caz, aceasta tema se regaseste in iudeo-crestimsm. Tre-
buie sd revenim aici la Ignatiu din Antiohia. In Scrisoarea catre
Trallieni, X1, 1-2, dupa ce a vorbit de ,,plantatia Tatalui", el con-
tinua : ,,Daca ei ar fi aceasta, ar aparea ca ramurile (icAdddi) Crucii
si fructul lor ar fi incoruptibil. Prin Crucea sa, Cristos vd cheama 1n
patimirea sa, pe voi care sunteti membrele lui : capul nu poate fi
zamislit farda membre". Remarcam trecerea de la tema plantatiei la
aceea a copacului, care se regaseste in Hodayoth, VI, 15-16. De
altfel, nu este vorba de vie si de curmei (KArjjua), ci de copac si de
ramurd (KAados). Imaginea este independenta de [oan. Copacul e

# in legdturd cu tema nezer-ului vezi B. Girtner, op. cit., p. 24, care sugereazi ci
termenul Nagcopalos ar putea sa se refere la nezer. *-
Op. cit., p. 22.
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asimilat crucii”’. Am intilnit o asimilare asemanatoare la Iustin in
legaturd cu ,,pomul sadit la malul apelor". Faptul cd fructul este
incoruptibil (d(pdaptos) pare sa arate cd aici Crucea e consideratd
,,pomul vietii"*. In fine, apropierea cu tema capului si a membrelor
arata ca avem un echivalent al temei vitei de vie la loan si cd sensul
este acelasi.

Or, aceastd tema a uniunii butucului si curmeilor sau a trun-
chiului si a ramurilor ca simbol al uniunii lui Cristos si a Bisericii
pare sa fi facut parte din cateheza, la fel ca si tema sadirii. O gasim
la Hipolit sub forma ioanica a vitei de vie : ,,Vita de vie (4jUJieXos)
spirituald era Mantuitorul; curmeii (KAr]uara) si ramurile de vita
cu frunze, pe de alta parte, sunt sfintii lui, cei care cred in El; si
c1orch1n11, martirii lui; si copacii care se unesc cu vita de vie aratd
patimirea; si culegdtorii de struguri sunt ingerii; si cosurile in care
sunt adunate fructele viei sunt Apostolii ; si teascul este Biserica ;
si V219nu1 e forta Sfantului Duh". (Ben. d "is. et de Jac: ed. Maries, p.
99)~.

Mai interesanta Incd, deoarece este vorba de o catehezda mista-
gogica catre neofiti, e o predica a lui Zenon din Verona : ,,Parabola
vitei de vie, frati prea-iubiti, ar cere indelungi dezvoltari". Este
vorba de Isaia, V, 1-7, cititd 1n ajunul Pastelui incd din acea epoca :
»Via Domnului fu mai intéi sinagoga care producea agurida in loc
de struguri. Indignat de aceasta, Domnul sadi o alta, dupa vointa sa,
Biserica mama noastrd. El o cultivi prin 1ngr1J1r11e preotllor sai.
Agatand-o de padurea preafericitd, o invatd sa poarte un rod abun-
dent. De aceea, astazi, printre voi, noi mladite, conduse la padure,
incalzite de seva fierbinte a viei, au umplut crama Domnului cu
bucuria lor unanima" (7ract., 11, 28; P.L. 11, 471-472). Aici imagi-
nea mladitei altoitd pe butuc o inlocuieste pe aceea a rasadului sadit
in paradis pentru a simboliza botezul.

I Caracterul iudeo-crcstin al temei este de acum inainte confirmat de prezenta sa in
inscriptiile palestiniene. Vezi B. Bagatti, Una pagina inedita sul la Chiesa Primitiva
di Palestina, ,,0ss. Rom.". 6 august 1960. p. 4. Vezi drac’, Sib., V, 257.

* Vezi lustin, Dial, LXXXVI, 1. Las la o parte tema Crucii, pe care am studiat-o in alta
parte (Theologie du judeo-chrislianisme, pp. 289-316).

¥ Vezi si Clement din Alexandria, Quis dives, 37, 6: Origene, Corn. Joh., 1, 30, 206.
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La Asterios Sofistul gasim o cateheza mistagogica: ,,Via divina
si anterioard veacurilor a crescut in afara mormantului si a dat rod
(eKapjiO(p6prjoev) pe noii botezati (veocpcoriarov”) ca ciorchini de
strugure (fiorpvas) pe altar. Via a fost culeasa si altarul ca un teasc,
a fost umplut cu ciorchini. Vieri, culegatori de struguri, culegatori
de fructe, greieri cautdtori, ne-au aratat si astdzi in toatd frumusetea
lui Paradisul Bisericii. Si cine sunt culegatorii? Neofitii si apostolii.
Si cine sunt greierii? Noii botezati, muiati de roud la iesirea din apa
si odihnindu-se pe cruce ca pe un copac si incalzindu-se la soarele
dreptatii si stralucind de Duh si ciripind lucruri spirituale". (Horn.,
X1V, ed. Richard, p. 105).

Aici, in migcarea lirica a autorului, multiple teme se intrepatrund
: aceea a Bisericii-Paradis, aceea a lemnului crucii, aceea a teascului
mistic. Dar ceea ce ne intereseaza este tema lui Cristos : via
preex1stenta ce poarta ciorchini, care sunt neofitii. Acestia devin
apoi greieri. Dar noi suntem oblsnultl cu aceste schimbari de re-
gistru. Este demn de luat in seama faptul ca respectiva tema a viei
ecleziale revine in alta parte la Asterios : ,,Ar fi cu totul nesabuit ca
aceia care intra intr-o vie (@jUTCeAcov) lipsita de viata sa culeaga de
pe fiecare butuc (@/iJieXoi) ceea ce este folositor fara sa oboseascd
si ca noi, intrAnd intr-un asemenea Paradis atat de mare, in care Via
monogena isi intinde mladitele apostolice si poartd ciorchini pa-
triarhali, sd nu culegem cu nesat ceea ce ne convine, desi via abunda
in roade" (Horn., 1, 8. Vezi si Horn., XVI, 1-6).

Dar este remarcabil ca, alaturi de simbolul ioanic al viei, Aste-
rios pastreaza si simbolul ignatian al pomului vietii : Cristos este
pomul vietii, demonul este pomul mortii. Unul goneste pe om din
Rai, celilalt introduce pe_cel viclean in Rai. intr-adevar, El are
apostolii drept ramuri (KAddovs), mantuitii drept fructe, cuvintele
drept frunzis, botezul drept radacina, tatal drept gradlnar" (Horn., 1,
5). Regasim aici cu mare exactitate imaginea lui Ignatiu. Cristos
este pomul vietii ; mantuitii sunt fructele ; in fata pomului vietii se
inaltd pomul mortii. Este stravechea tema iudeo-crestina, paraleld
cu aceea a viel, ce a persistat in traditia cateheticd si care apare din
nou 1n lirismul lui Asterios.

De aceea, nu era poate necesar sa ne referim la iudaismul
precrestin. Tema viei i cea a pomului vietii ramaneau vii in iu-

38



SIMBOLURILE CRESTINE PRIMITIVE

daism. Nu vom lua decat un exemplu. in sinagoga de la Dura-
Europos, deasupra nigei Thorei, se gaseste o forma arborescenta.
Goodenough vede aici o vitd de vie. Putem reaminti in aceasta
privintd vita de aur care se gdsea pe marele portic ce permitea
accesul in templul lui Irod, vitele de vie care se gisesc pe monedele
evreiesti. Dar Kraeling remarca faptul ca planta reprezentatd nu
poartd ciorchini. El inclind mai degrabad sa recunoasca aici pomul
vietii. in acest caz, reprezentarea ar fi in legaturd cu speranta esca-
tologica®™, in primul caz ar fi vorba mai degraba de poporul lui
Israel; in al doilea, de Mesia. Ambiguitatea insdsi a imaginii §i
"posibilitatea iconografica a acestei ambiguitati arata in ce masura
cele doua teme erau amestecate. Si tocmai acest fapt ne este aratat
de Predicile lui Asterios®'.

Concluzia la care ajungem este cd, printre imaginile catehetice ale
Bisericii, templul, corabia, turma, una dintre cele mai arhaice este
aceea a plantatiei. Ea se gaseste 1n stare purd in textele cele mai ar-
haice, care au imprumutat-o din iudaism. Ea se dezvolta cateodata sub
forma gradinii paradisiace, cateodata sub aceea a Viei lui Dumnezeu.
Imaginea trebuie sa fie deosebita de cea a lui Cnstos ca pom al vietii,
sau ca butuc de vie pe care se dezvoltd ramuri sau mladite. Aceasta
ultimd imagine aratd in Biserica intimitatea lui Cristos cu membrii séi.
Dar, de fapt, inca de la Hodayoth din Qumran si inca de la Ignatiu din
Antiohia, constatam treceri de la o metafora la alta. in final, cea a
((pvrela)-d va tinde sd cedeze locul celei a Viei mistice.

Ramane totusi faptul cd tema Bisericii plantata de Apostoli, pe
care o gasim 1n indaltarea lui Isaia, marca un aspect caracteristic al
Bisericii, acela al implantarii ei. Este o temd misionard pe care
limbajul misionar modern a regasit-o. Vorbim astazi iardsi sa plantdm
Biserica. Imaginea lui Clement din Alexandria, aratand paganii
transplantati in pamantul bun al Bisericii si purtdnd fructe, isi pas-
treaza Intreaga sa valoare. Era poate interesant sd aratam ca aceastd

The Excavations of Dura-Europos, Final Report, VIIL, 1. pp. 62-65. Vezi Didim,
Corn. Psalm., 1,3 : ,,Adevarata vita de vie este pomul vietii" (P.G. 39. 1157C). Se va
compara cu fresca de la Dura aceea din catacomba Domitillei, care reprezintd o mare
vita de vie arborescentd. Vezi D.A.C.L., art. ,Vita de vie".
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imagine noud se intemeiazd pe o traditie strdveche §i s@ restituim
termenului de neofit intreaga bogitie a rezonantelor sale. Asta
inseamnd sd aplicim unei teme particulare redescoperirea marilor
simboluri ecleziastice ale epocii patristice.



II
APA VIE SI PESTELE

Oscar Cullmann a notat in legatura cu expresia ,,apa vie" (vda>p
t,(Jov) ca acest cuvant putea sa aiba patru semnificatii. In sens profan
el desemneazd apa de izvor, In opozitie cu cea statatoare. In sens
ritual, el desemneaza apa botezului. in sens biblic, el 1l desemneaza
pe Dumnezeu ca izvor al vietii. In sfarsit, In sens crestin el sim-
bolizeaza Sfantul Duh'. Aceste diferite sensuri nu sunt in mod necesar
legate. Orice aluzie la Sfantul Duh ca apa vie nu are in mod necesar
o rezonantd baptismald. Desemnarea botezului ca apd vie nu sem-
nificd ca el trebuie sa fie facut neaparat intr-o apa curgdtoare.

Ramane totusi faptul ca intre aceste diferite sensuri exista lega-
turi normale. Simbolismul apei vii este In dependenta fata de sensul
profan si primitiv al cuvantului : acesta este un punct fundamental
al oricarui studiu serios al simbolismului. Pe de alta parte, sim-
bolismul apei vii a putut sa fie determinant pentru o datina rituala.
Si, reciproc, datina rituald a contribuit la dezvoltarea simbolismului
teologic. Studiul prezent va tine deci cont de aceste diferite aspecte.
Totusi nu vom uita cd obiectul nostru principal este simbolismul
apei vii. Si deci celelalte elemente pe care le vom aduce vor fi
destinate sd-i faciliteze intelegerea.

Vom incepe prin cateva observatii asupra datinei rituale. Se
cunoaste celebrul pasaj din Didahe : ,,In legitura cu botezul, botezati
astfel in numele Tatalui si al Fiului si al Sfantului Duh, in apa vie
(ev vdcxtt tjavxi) (VII, 1). J. P. Audet leaga acest pasaj de o redac-
tare primitivd. Ceea ce urmeaza - si care priveste folosirea altor
forme de apa in lipsa apei vii - vine de la interpolatei", fara a fi insa

Les sacrements dans l'evangile johannique. Paris, 1951, p. 22.
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mult mai tardiv’. Datina indicatd de Didahe este confirmatd de alte
texte arhaice. Noul Testament nu contine atestari explicite. Dar
Traditia Apostolica vorbeste de o ,,apa curgatoare purd" pentru botez.
Caracterul iudeo-crestin si arhaic al datinei e atestat de Omiliile si
Recunoasterile pseudo-clementine {Rec, 1V, 67 ; VI, 13)\

Se va remarca faptul cd expresia ,,apa vie" poate sa se aplice
unor realitati diferite. Ea desemneaza, inainte de toate, apa de izvor
; dar ea poate desemna §i apa unui parau sau a unui fluviu. In alta
parte, scrierile pseudo-clementine ne aratd botezuri frecvente in
mare. in sfarsit, Klauser a aratat ca apa vie g)utea fi si apa adusa
printr-o canalizare, care tagneste intr-un bazin®. Acesta trebuie ca a
fost cazul cel mai frecvent, asa cum o atesta cristelnita din Lateran,
unde apa tasnea din gura a sapte cerbi de bronz.

Datina rituald a apei vii tine de un context foarte larg. O regdsim
in religiile greco-romane. Dar, cu precadere, apare in iudaism. Deja
Vechiul Testament o mentioneaza in Levitic (XIV, 5) pentru puri-
ficari. Dar mai ales iudaismul contemporan lui Cristos atestd
importanta acordatd riturilor in care apa vie joacd un rol capital.
Mandeenii fac din apa vie ritul esential (Ginza, 11, 1, 180). Ioan
Botezatorul boteaza in Iordan. Or. Sib., IV, 165 porunceste sa se
imbaieze tot corpul in ,fluviile apelor vii (devdoicnv)". Elkasaitii
recomanda Tmpotriva turbarii o baie ,,intr-un fluviu sau intr-un iz-
vor imbelsugat" (Elench., 1X, 15, 4). Botezul prozelitilor evrei are
loc in apa vie. Si apa vie este recomandatd pentru purificari’.

Astfel, contextul ritual al apei vii este acela al iudeo-crestinismului.
Si el apare legat de acesta din urma. Dar acestui context ritual i se
adauga un context teologic. Apa vie este in Vechiul Testament un
simbol al lui Dumnezeu ca izvor al vietii. Astfel in leremia, 11, 13 :
,»E1 m-au parasit pe Mine. izvorul apei vii (vdaroo tcor/s)". Can-
tarea Cdantarilor vorbeste de ,,fantana cu apa vie" (vdcop §Sv) intr-
un sens, fard indoiald, simbolic (IV, 19). Aceastd apa vie
desemneaza la Ezechiel si la Zaharia efuziunea escatologicd a vietii
lui Dumnezeu. Sa citdm din Zaharia, XIV, 8 : ,,0 apa vie (vdajp

! La Didache, Instructions des Apotres, Paris, 1958, pp. 358-367.

' Vezi J. Danieiou, Theologie du judeo-christianisme, pp. 378-379.

* Vezi T. Klauser, Taufei in lebendigen Wasser; ,,Pisciculi", Miinster, 1939. pp. 157-160.
* Vezi J. Thomas, Le mouvement baptiste en Palestine et en Sytie, Gembloux, 1955.
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£<yv) va izvori din Ierusalim". Dar mai cu seama aceasta efuziune
de apa vie escatologica este pusa in legatura cu Duhul Sfant. Aceasta
apare deja in Ezechiel, XXXVI, 25-27. Relatia botezului cu apa si a
botezului cu Duhul Sfant in legatura cu loan Botezatorul (Mz., 111,
11) pare sa se raporteze la Ezechiel, care deosebeste si el cele doua
momente i raporteazd apa la purificarea prealabild cu harul
Duhului®. E o legitura ce se regaseste in Manualul de disciplind de
la Qumran (IV, 21).

Totusi, un alt text de la Qumran pare sa asimileze mai degraba
apa vie Thorei, fapt care se regdseste in Talmud’. Este Imnul O
(col. 8), in care Stipanul Dreptatii e prezentat dand apa vie®:

,,Le slavesc, o Adonali,
Caci tu m-ai asezat ca langa izvorul unui fluviu
intr-un pamant uscat
si ca o tasnire de apa Intr-un pamant arid".
Mai departe este vorba despre Vlastar al carui

,»,1ZVOr va avea acces la apele vii
si va deveni o fAntana vesnica".

Apoi se spune ca:
,El nu se va adapa la izvorul vietii" si:
»S-au gandit fara sa creada in izvorul vietii".
In sfarsit, alesii:

,vor curge ca fluvii cu ape vesnice. Cu
mana mea tu ai deschis fantana lor".

¢ Lampe, The Seal of the Spirit, London, 1951, p. 28.
7 Strack-Billerbeck, I1, pp. 433-436".
¥ Folosesc traducerea lui M. Duppont-Sommer.
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Evanghelia lui Ioan mosteneste simbolismul apei vii. El este
singurul autor al Noului Testament care prezintd expresia (vdcop
L,wv). Un prim pasaj e acela al Samaritencei : ,,Daca ai fi cunoscut
tu darul lui Dumnezeu... tu singura i-ai fi cerut sa bei si El ti-ar fi
dat apa vie (vdcop tcov). Ea 1i spuse : Doamne, n-ai nimic cu ce sa
scoti apa si fAntana este adancd ; de unde ai putea sa ai, dar, apa
vie? (vdcop £5>v). Isus 1i raspunse : Oricui va bea din apa aceasta
ii va fi iarasi sete. Dar acela care va bea din apa pe care i-o voi da
Eu, in veac nu-i va fi sete ; ba inca apa pe care i-o voi da Eu se va
preface in el intr-un izvor de apa vie (vdacop tSh>) pentru viata
vesnicd" (IV, 10-14). Se poate remarca, Impreund cu P. Braun’, cd
opozitia fantanii lui Tacob si a apei vii datd de Cristos poate sa
marcheze opozitia Legii si a Evangheliei, caci fantdna desemneaza
Legea in Documentul de la Damasc (V1, 4) si, pe de alta parte, apa
vie este un simbol al Legii. Apropierea cu Imnul O este izbitoare.

Pe de alta parte, loan citeaza fraza lui Cristos : ,,Daca inseteaza
cineva, sa vina la Mine si sa bea. Cine crede in Mine, din inima lui
vor curge rauri de apa vie (vacop 'Ocbv), cum zice Scriptura. Spunea
cuvintele acestea despre Duhul pe care avea sa-L primeasca cei ce
vor crede in EI" (VII, 37-39). In acest pasaj apa vie constituie un
simbol al Duhului Sfant.

Se va remarca faptul ca acesta este un comentariu al lui loan si
ca el decurge din teologia sa. Acest simbolism reapare in finalul
Apocalipsei: ,,Apol mi-a aratat un rau cu apa vietii (vdcop ftorjs)
care iesea din scaunul de domnie al lui Dumnezeu si al Mielului"
(XXII, 1). Am vazut in altd parte ca Manualul de disciplina este
primul text in care apare apa vie, direct asociatda cu Duhul Sfant. La
Ezechiel si la lIoan Botezétorul, ele sunt disociate ca douda mo-
mente. Ne-am gandi deci cd simbolismul apei vii ca simbol al
Duhului Sfant este propriu lui loan si depinde, la el, de teologia de
la Qumran.

Dar mai ramane de facut o ultima observatie. Este veridic, cum
a sugerat-o Cullmann'", ca cele doud texte ale lui Toan pe care le-am
mentionat au rezonante sacramentare. Revarsarea prin botez a

?, L'arriere-fondjudaique du IV-e evangile et la cotnmunaute de l'Alliance”, R. B., 62
(1955), pp. 24-26.
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Duhului Sfant este desemnata aici. Or, acest fapt e capital. Caci
Ioan este astfel primul autor la care cele doud teme pe care le-am
studiat - ritul mdeo-crestin al botezului in apa vie si simbolismul
apei vii ca desemnand Duhul Sfant - sunt explicit legate. Cu el apa
vie a ritualului de botez desemneaza explicit revarsarea Duhului
Sfant. Avem o teologie a botezului distinctd de teologia paulinica,
care se consacra mai mult infatisarii lui Cristos mort si Inviat, simbo-
lizat prin imersiune §i emersiune.

Aceasta uniune a ritualului apei vii si a simbolismului apei vii se
regaseste in Odele [ui Solomon, dacd se admite impreunda cu
Bernard caracterul lor baptismal. Astfel, in XI, 6 : ,,O apa vorbi-
toare s-a apropiat de buzele mele, venind de la izvorul Domnului,
si am baut si am fost imbatat de apa vie care nu moare". Se va
remarca expresia ,,apa vorbitoare". Ea se regaseste in textele
mandeene'®. Pe de altd parte, ne vom aminti de Ignatiu al Antio-
hiei : ,,Exista in mine o apa vie (vdcop tcov) care murmura : Vino
la Tatal" (Rom., VII, 3). Zenon din Verona vorbeste de apa vie si
murmurul ei bland (Tract., 11, 35). Aceasta pare o aluzie la faptul
cd apa curgdtoare 1si face auzit murmurul.

in altd parte, Oda XXX este o chemare cétre cel botezat in aceiasi
termeni: ,,Umpleti-va de apele izvorului vietii ale Domnului. Veniti
voi toti cel Insetati, luati bautura si odihniti-va langa izvorul Dom-
nului" (XXX, 1-2). Se va remarca in acest text aluzia veridica la
Isaia, LV, 1 : ,Voi toti cei insetati veniti la ape"'? si la Psalmul
XXII, 2 ,,El ma paste langa ape de odihna"". Este greu si ne
gandim cd Odele [ui Solomon depind de loan. Dar, dimpotriva,
contactul lor cu scrierile de la Qumran este cert. Ele reprezintd o
dezvoltare paraleld, al carei context este iudeo-crestin.

" Les sacrements dans l'ivarigllt johannique, pp. 50—54 si 58-61. " Eric Sagelberg,

Masbutd, Studies in the Ritual ofthe Mandean Baptism, Uppsala, 1958, p. 45.

 Ea se regaseste si-n Apoc, XXL 6 : ,,Celui ce ii € sete 1i voi da si bea tard platd din
izvorul apei vietii (rov vbuxo's rfjs ttorjs)".

B Vezi Apoc, VI, 17 : ,,Mielul va fi Pastorul lor si-i va duce la izvoarele apelor vietii
(vdarojv tcorjs)".
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Am degajat, pand acum, elementele esentiale ale semnului ma-
terial si ale lucrului spiritual care constituie simbolismul apei vii.
Dar este posibil sa precizim mai mult Sitzz im Leben : contextul
biblic al acestui simbolism. Cateva observatii asupra textelor citate
ne vor ajuta. Apocalipsa, XXII, 1-2, dupd ce a descris fluviul de
apa vie tasnind din Templul escatologic, continud : ,,Pe cele doua
maluri ale fluviului era pomul vietii rodind doudsprezece feluri de
rod ; si frunzele pomului slujesc la vindecarea neamurilor". Oda lui
Solomon, VI, dupa ce a mentionat apa vorbitoare, continua : ,,Fericiti
cei pentru care este un loc in Raiul tau, care cresc in germinatia
pomilor tai" (15-16). Deja in Imnul O de la Qumran tema pomilor
vietii o insoteste pe aceea a apei vietii (col. 8, 5-6).

Vedem apropiate in aceste texte izvorul de apd vie, plantatia de
pomi ai vietii, tema Templului. Acesta ne orienteazd spre un prim
text care este Ezechiel, XLVII. 1n descrierea Templului escatologic,
citim : ,,lata ca aceste ape ieseau de sub pragul casei... Era un torent
pe care nu-1 puteam traversa. Langa torent vor creste tot felul de
pomi fructiferi, al caror frunzis nu se va ofili. in fiecare luna ei vor
rodi fructe noi, pentru ca apele sale ies din sanctuar" (XLVII, 1-12).
Astfel izvorul apei vietii tasnit din Templu face sd creasca pomii
vietii, care sunt Paradisul restaurat. Or, aceastd temd a inspirat cu
sigi}‘lran‘gé Apocalipsa lui loan (XXII, 1-2), Odele lui Solomon (VI,
7

Aluzia la textul lui Ezechiel si atestarea la aplicarea lui arhaica
la botez apar intr-un citat din Epistola lui Barnaba, care constituie
unul din acele aglomerate de citate biblice caracteristice iudeo-
crestinismului®. Citim : ,,Apoi ce spune Profetul? Era un fluviu
curgand din dreapta si pomi plini de frumusete urcau (@vefiatve)
din el ; si cel care va manca din acesti pomi va trdi vesnic. El vrea
sd spund prin aceasta cd noi coboram in apa plini de' pacate si de
necurdtenie §i ca iesim din ea purtand in inimi fructul temerii si al
sperantei in Isus, fiind in Duh" (XI, 10-11). Se va nota legatura cu
loan : ,,Cel ce va manca din aceasta paine, va trai vesnic" (VI, 63)
si cu Apocalipsa : i voi da sd manance din pomul vietii" (I, 7).

* Vezi nota lui Bemard, op. cit., p. 56. Exista o aluzie precisa la ,,paraul devenit torent".
BVezi Theologle du judeo-christianisme, pp. 102-111 si supra, p. 33.
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Midras-ul citat de Barnaba pare sa apropie cele doud pasaje, ceea
ce presupune o asimilare a Euharistiei cu fructul pomului vietii.

Monumentele cu figuri confirmd marturia textelor literare.
Mozaicurile baptisteriilor arata frecvent pomii vietii inconjurand
izvorul baptismal de apa vie. In secolul V, cum a aratat P. A. Under-
wood'® mormantul lui Cristos apare ca o fantdna din care tAsneste
apa vie. De altfel, mormantul este de asemenea noul Paradis. Cru-
cea reprezintd pomul vietii. Suntem In prezenta unor dezvoltari care
introduc teme noi, insa 1n prelungirea textului lui Ezechiel.

Punctul important aici e legatura dintre apa vie si pomii vietii.
Aceasta legatura subliniazd un nou aspect al apei vii. Ea nu este
doar o apa curgdtoare in opozitie cu apa statitoare. Ea este apa care
comunicd viata in opozitie cu apele care aduc moartea'’. in aceastd
directie textul lui Ezechiel ne va ajuta sa intelegem sensul unui alt
simbol, acela al pestelui. Se stie ca pestele il reprezinta pe crestin in
simbolica anticd crestina. Se interpreteaza aceasta in general, dupa
Parintii latini, prin faptul cd /£&w este anagrama lui Isus Cristos,
Fiul lui Dumnezeu Mantuitorul. Dar, pe de alta parte, pestele apare in
general in contextul botezului. Astfel la Tertullian : ,,Dar noi, mici
pestisori, ne nastem in apa" (BapL, 1, 3) si la Ambrozie : ,,Ti-a fost
destinat ca apele sa te regenereze prin gratie, asa cum ele au dat
nastere celorlalti (fiintelor vii) la viata pamanteasca" (Sa-cram., 111,
3)'®. Picturile din catacombe aduc nenumdrate marturii ale acestei
legaturi dintre peste i apd de botez.

Aceasta legaturd este anterioara crestinismului. Goodenough a
aratat locul pe care-1 avea in arta evreiasca, unde apa era reprezen-
tatd bogatd in pesti si unde pestele inseamna reinvierea'®. Aceasta
ne readuce la apa vie. Apa vie este aceea In care sunt fiinte vii.
Astfel prezenta pestilor in apa semnifica faptul ca e vorba de apa
vie. Dar tocmai aceasta tema apare in capitolul XLVII din Ezechiel :
»Apele acestea curg spre tinutul de rasarit; ele se pogoara in cdmpie

' The Fountain of Life, Dumbarton Oaks Papers, 51 (1950). pp. 96-99.

"' Expresia vdcop fanjs subliniaza acest aspect, In timp ce vdu)p fmv desemneaza apa
curgitoare. ® Vezi, de asemenea, inscriptiile lui Abercius si ale lui

Pectorius. " Jewish Symbols, V, pp. 36-61.
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si se varsa In mare ; si apele marii se vor vindeca. Orice faptura vie
care se misca va trai pretutindeni pe unde curge raul ; si acolo vor
fi o multime de pesti. Pe malurile acestei mari vor sta pescarii”
(XLVIL, 8—11).

Daca ne amintim rolul pe care acest capitol il ocupa in teologia
apei vii, pare evident ca tot de el se leaga simbolismul de botez al
pestelui, dupad cum a vazut-o Allgeier”. Pestele il desemneazd pe
crestinul insufletit prin revarsarea apei escatologice, ce izvoraste
din Terusalim. Se vor nota alte teme pe care le sugereaza textul.
Marea pe care apa vie o insanatoseste la est de lerusalim este Marea
Moarta. Din aceastd perspectivd apa vie isi ia intreaga valoare,
opunandu-se unei ape in care nu traieste nici o fiinta vie. Se intelege
valoarea pe care simbolul o poate avea pentru comunitatea ce
locuieste langd Marea Moartd. La fel si pentru loan Botezatorul,
pentru care lordanul devenea semnul apei vii inainte de a se varsa
in Marea Moarta. Se va nota, de asemenea, tema pescarilor asociata cu
aceea a apei vii bogata in peste. Semnificatia sa de botez in arta crestinad
antica este certd. Ea poate sa fi fost sugerata crestinismului primitiv de
pasajul din Ezechiel. Hoskyns o sugereaza in legatura cu loan, XXI,
1-14*'. Aceasta ar putea fi adevarat si pentru Luca, V, 1-117.

Dar, totodatd, ne apare importanta textului lui Ezechiel pentru
originea simbolisticii crestine a apei vii. El ne explica importanta
acestui simbolism 1n textele de la Qumran, in cele ale lui Ioan, in
Odele lui Solomon. Prin el se explicd prezenta textelor anexe :
paradisul pomilor vietii, prezenta pestilor in apa. Aceasta nu ex-
clude influenta altor pasaje din Vechiul Testament asupra simbolismu-
lui apei vii. Vom reveni la el imediat. insd aceasta ne permite sa
afirmam ca textul lui Ezechiel a jucat un rol preponderent™.

Avem despre toate acestea o confirmare intr-o culegere de 7es-
timonia pastrate sub numele lui Grigore de Nyssa. Printre Testi-
moniu privind botezul intalnim un citat din Ezechiel, XLVII. Totusi

" V'uli aguam, . Rom. Quart.," 39 (1931), pp. 29 sq.

"' The Fourth Gospel. London. 1947, p. 554.

% in aceste texte lacul Genezaret, $i nu Marea Moartd, este bogat in pesti. Dar se va nota
ca in Septuaginta textul spune ca apa care tdgneste din Templu ,,se raspandeste in
Galileea" (Ezechiel, XLVII, 8). * Vezi E. Peterson, FruMdrche judentum und Gnosis,

Fretburg, 1959, pp. 323-327.
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aceasta relatie prezintd modificari caracteristice care arata. n acelasi
timp, apartenenta sa la dosarul arhaic de Testimoniu pe care-1
atesta deja Epistola lui Barnaba, si aplicarea sa la botez : ,,Aceasta
apa, raspandindu-se in Galileea. va sfinti (aytdoei) apele, si orice
suflet {ipv%ri) spre care va veni aceastd apa va trdi si va fi vindecat
(iadrjoSTai)" (P. G. 46, 252 A). Acesta este un citat prescurtat din
Ezechiel, XLVII, 8-9. Dar mai multe modificari sunt caracteristice.
Cuvantul (iryiaoei) ,,a vindeca" este inlocuit de (dyidoet) ,,a sfinti" ;
expresia Ttaaa pwxrf ™ £&><w, care desemneaza ,,animalele vii",
este redusd la rcaoa xpv%rj, care inseamnad ,,orice suflet". Faptul ca
pestii sunt desemnati prin cuvantul Jidoa ipvyj] usureaza trecerea.

Ramane totusi de urmarit un aspect al textului lui Ezechiel, faptul
ca apele tagnesc din Templu. Aceasta se regaseste in Apocalipsa lui
loan si reprezintd un element constitutiv al temei. La ce sa raportam
legatura dintre Templu si apa vie? Un alt pasaj poate sd intre in
aceeasi linie. Este loan, VII, 44. intr-adevar, Isus se prezintd in
Templu ca izvorul de apa vie. Dar, pe de alta parte, acest cuvant se
situeazd in cadrul sarbétorii Corturilor. Or, dupa cum s-a remarcat
deseori, unul din ritualurile sarbatorii Corturilor era o libatiune cu
apa. Avem, oare, un motiv sa presupunem cd tocmai aceasta libatiune
cu apd in Templu a fost consideratd un simbol al revarsarii escato-
logice a apelor vii la Ezechiel?**

Or, ne reamintim ca existd un text in Vechiul Testament care
depinde de Ezechiel si in care imaginea torentului escatologic tasnind
din ITerusalim se afld apropiata de sarbatoarea Corturilor ca simbol
al adunarii escatologice : acest text este Zaharia, XIV, 8 si urma-
toarele. Vedem aici apa vie (vdcop £&>v) iesind din lerusalim si
raspandindu-se 1n acelasi timp spre Orient si spre Occident - si, pe
de altd parte, neamurile urcand la lerusalim pentru sarbatoarea
Corturilor. Stim, intr-adevar, ca sarbatoarea Corturilor luase un sens
escatologic si, drept urmare, era normal ca libatiunile cu apa vie sa
apard ca un simbol al revarsarii vietii lui Dumnezeu, conceput ca
un fluviu de apa vie.

*Vezi Jean Danielou, Le svmbolisme eschatologique de la fete des Tabernacles, Irenikon
31 (1958), pp. 19-40."
»  La Liturgie de la Nouvelle Jerusalem™, E.T.L., 29 (1953), pp. 29-33.
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In aceastd perspectiva, cum a aratat J. Comblin-, cuvantul lui
istos isi ia deplina semnificatie : ,,Dupa cum spune Scriptura :
.1vii de apa vie vor tasni din pieptul sdu". Textul Scripturii, la care
face aici referinta, este Zaharia, singurul text din Vechiul Testa-
mt unde vdcop £tov are un sens escatologic. In Ezechiel, de care
pinde Zaharia, apa vie tasneste dinspre Templu. Deci, pentru ca
istos se considerd Templul Noii Aliante, el isi Insuseste profetia.
m noi stim cd aceasta este o tema draga lui [oan. Astfel, imaginea

ia Intreaga semnificatie. Raspandirea apei in Templu la sarba-
uea Corturilor reprezintd simbolul raspandirii escatologice a vietii
i/ine. Si aceasta profetie se realizeaza atunci cand Cristos, care te
templul escatologic, anunta, la sarbdtoarea Corturilor, cd apa s
tasneste dinspre el.

Pornind de la acest nucleu central, tema apei vii s-a repercutat
upra diferitelor episoade din Vechiul Testament care, de altfel, nt
din punct de vedere literar in legdturd cu ea si pe care nu ne ai
ramane, in sfarsit, decat sa le grupam. Urmam o ordine regre-/a.
Am plecat de la faptul cd botezul ca raspandire de apa vie
nbolizeaza revarsarea Duhului. Am vazut ca aceasta era Implini-
a profetiilor ce anuntau revarsarea escatologicd a apei vii. Dar, la
ridul lor, profetiile pornesc din realitatile Vechiului Testament pe
re le reamintesc pentru a ardta in ele, in trecut, simbolul, tipul
alitatilor si mai admirabile pe care Dumnezeu le va infaptui in
itor. Dintre aceste teme, am notat in treacat mai multe. Este totusi
ii sa le reluam, pentru a preciza diferitele armonice ale apei vii.

Prima este aceea a apelor primordiale din Geneza, 1, 2 si 20.
pele creatoare sunt in legaturd cu tema apei vii, prin aceea ca ele
oduc fiinte vii. Acesta e un aspect caracteristic al tipologiei bap-
miale. Deja Tertullian scrie : ,,Primele ape primira porunca sa dea
istere fiintelor vii... ca sa nu fie prilej de mirare faptul ca in botez
>ele produc inca viata" (III, 4). Vom remarca trasatura, interesanta
;ntru teologia simbolurilor, unei educatii prin care Dumnezeu fa-
iliarizeazd cu modurile sale de a actiona in lucrurile inferioare,
.atru a face mai acceptabile actiunile ce vor fi indeplinite in Cris-
s. Ambrozie citeaza Geneza, 1, 20 : ,,ca apele produc fiinte vii" si
atd un simbol al botezului 1n textul citat mai devreme. Tema )
muna este aceea a pestelui.
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Al doilea simbol e acela al Paradisului. El este direct evocat in
pasajul din Ezechiel reluat de Sfantul loan. Legatura aici e aceea a
pomilor vietii. Fluviul de ape vii va naste noul Paradis, asa cum cele
patru fluvii l-au nascut pe primul. Acesta este un aspect al temei gene-
rale a botezului ca reintoarcere in Paradis, atat de importanté in ca-
teheza anticd, mai ales In cea siriand”®*. Am intAlnit-o in Odele lui
Solomon. Decoratia capelelor paleo-crestine pentru botez constituie o ates-
tare remarcabild a acestui fapt, aga cum au aratat-o Bruyne si Quasten.

Una din trasaturile caracteristice ale acestui simbolism este iden-
tificarea celor patru fluvii cu cele patru Evanghelii. Ea exista la
Ciprian : ,,Biserica, aidoma Paradisului, contine in zidurile sale pomi
incarcati cu fructe. Ea uda pomii cu patru fluvii, care sunt cele patru
evanghelii, prin care ea ddruieste gratia botezului printr-o revarsare
cereasca si salvatoare" (Epist., 73, 10). Aceeasi tema apare la Hipolit
(Corn. Dan., 1, 17). Ea este reluatd de Ieronim (Corn. Mt, Prol ;
P.L. 26, 15-22). P.A. Underwood a studiat dezvoltarea sa in arta
crestind (art. cit., pp. 71-80 ; 118-131). Faptul ne reaminteste ca in
simbolismul evreu apa vie putea sa semnifice invatitura Legn Imnul
O de la Qumran scria : ,,5i tu, o Dumnezeule, ai pus in gura mea
aceasta tasnire de ape vii care nu va seca mclodata (col. 8, 16). Si
aceasta aparea in Odele lui Solomon (XL, 4).

O a treia temad este stanca din desert. Interpretarea sa baptismala
se intoarce la I Corinteni, X, 3, care arata in stanca din desert Cris-
tosul din care tasneste apa vie si, de asemenea, la loan, VII, 38. Ea
e reluata de Parinti la Iustin : ,,Este un put de apa vie, pe care Cristos
1-a facut sa tAsneasca in desert" (Dial., LXX, 8), la Grigore din Elvira
(Traci, XV, 163-166). Parintii stabilesc un paralelism intre stanca si
cuvantul lui Cristos la sarbatoarea Corturilor. Si aceasta presupune ca
stanca din desert si stanca din Templu sunt asimilate. In alta parte,
apa care tasneste dinspre Cristos pe cruce, in cadrul tipologiei Exodu-
lui, care este acela al Evangheliei dupa loan, apare ca o reluare a apei
ce tasneste din stancd (Gng. Elv., op. cit.). Aceastd bogatd doctrina
a fost elucidatd de Flugo Rahner” si de Braun®,

" Jean Danielou, Catechese pascale et retour au Paradis. .,La Maison-Dieu", 45 (1956),
pp- 99-119.

7 Flumina de Venire Christi, ,,Biblica", 22 (1941), pp. 269-302, 367-403.

® L'Eau et Vesprit, ,R.T.", 1949, pp. 5-30.
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Se va remarca faptul ca, in tipologia stancii din Exod, este vorba
de o apa care potoleste setea. Aceasta se gaseste in episodul Samai i-
tencei si mloan, VII, 37 ; ,.Daca inseteaza cineva, sa vina la Mine
si s bea acela care crede in mine". Este ceea ce gasim deopotriva
in Odele lui Solomon : ,,Au baut toti insetatii care sunt pe pamant"
(VI, 10). Aceasta constituie 0 noud armonica a temei apei vii. Nu
numai ca ea se dovedeste intaritoare pentru pesti, fecunda pentru
pomi; ea este deopotriva bund de baut pentru oament : si lor ea le
dd viatd"*. Dupa cum a remarcat Bernard, simbolismul evreiesc al
apei vii trece constant de la un registru al imaginii la altul. Se va
nota de altfel la Sfantul loan paralelismul intre vdcvp fcorjs' (Apoc,
VII, 17) si apros tcorjs (loan, VI, 48), care inlocuieste paralelismul
vdtop ta>rjs (Apoc, XXI1, 1) si tvlov t(orj<i (Apoc, XXII, 2).

O a patra tema e cea a lordanului. Aici legaturile originare cu bote-
zul sunt evidente in plan ritual. loan boteza in lordan. Pe de alta parte,
Iordanul este tipul insusi de apa vie, acela al fluviului care curge ; si
semnificatia sa se accentueaza inca in contrast cu Marea Moartd. Se va
intelege de acum ca episoadele din Vechiul Testament in care lordanul
joacd un rol: traversarea sa de Josua, baia lui Naaman, securea lui
Elizeu, inaltarea lui Ilie, au aparut ca simboluri ale botezului. Iordanul
devine in mandeism numele oricarei ape de botez. Or, el este denumit
,marele lordan al apelor vii" (Eric Segelberg, Masbutd, p. 38).

Ar trebui sa prelungim aceasta anchetd pana la secolele ulteri-
oare. Texte liturgice, comentarii patristice, monumente figurative ar
arata modul in care tema apei vii se afla in inima teologiei botezu-
lui. Ea nu este singura. Alte simbolisme vor sugera alte aspecte :
moarte si inviere, purificare. Dar aceastd temad sugereazd ceva
esential : dacd apa vie inseamnd Duhul, botezul da viatd Duhului.
Nu este nevoie de o altd impartdsanie pentru a completa aceasta
ordine. Este ceea ce ignora Tertullian si ceea ce nu a recunoscut in
epoca noastrd Gregory Dix. Confirmarea e o altd revarsare a Duhu-
lui, prin care episcopul il asociaza pe crestin misiunii sale apostolice.

Aceasta a corespuns datinilor rituale. Liturghia initierii presupunea in Siria o cupa de
apa sfintitd (vezi J. M. Hansens, Liturghia lui Hipolit, Roma, 1959, pp. 159 si 484).
Aceasta se gaseste si la mandeeni (Segelberg, Masbutd, p. 59), ceea ce marcheaza o
origine orientala.
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Ramura de palmier.
Stela de la KlJiirbit Kilkir,
Hebron.

Pomi cu cruce in cel din
centru.

Osuarul Dominus Flcvit.
ITerusalim.
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Secure.
Dala de pe strada vecind cu marele
teatru, Efes.

Stea:
Osuar din Palestina.

Pom, cruce in forma de tsu, roatd de
car (?).
Osuar, Muzeul Sfanta Ana, Ierusalim
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Principalele simboluri reproduse de fotografii vin din osuarele
cimitirului ,,Dominus Flevit", de pe Muntele Maslinilor. Acest ci-
mitir a fost explorat de Studium Biblicum Franciscanum din Ieru-
salim din 1953 pana in 1955. El a fost folosit din secolul I a. Chr.
pana in secolul IV p. Chr. El cuprinde mai ales morminte cu cup-
toare sau Kokhim, pe care R.P. Milik le-a recunoscut ca fiind din
secolele I si II p. Chr. Caracterul crestin al unora din aceste osuare
a fost afirmat mai intai de Reverendul Parinte Bagatti. Obiectii fura
ridicate de Parintele Ferma si Parintele de Vaux. Dar, in timpul
aceleiasi perioade, simboluri analoage erau descoperite la Nazareth
pe pietre gasite sub mozaicul bisericii bizantine construitd spre 427
si intrebuintate pentru biserica-sinagoga preexistenta - si la Hebron
pe vreo doudzeci de stele mici. Examinarea osuarelor pastrate in
diferite muzee arheologice palestiniene a permis sa se regaseasca
alte exemplare. Ansamblul acestor date i-a permis Parintelui Testa
sa reia chestiunea intr-o teza sustinutd in decembrie 1960 in fata
profesorilor de la Institutul biblic din Roma si sa confirme afirmatiile
Parintelui Bagatti privind caracterul iudeo-crestin al simbolurilor in
discutie. Astfel datele arheologice veneau sa confirme documentele
literare si s ne permitd accesul la simbolismul comunitatii iudeo-
crestine din Palestina, in primul si al doilea secol al erei noastre.
Parintele Testa a avut marea amabilitate sd-mi comunice fotografi-
ile care preced si care sunt extrase din cartea sa, care nu a aparut
inca la aceastd datd. El m-a autorizat totodatd si le reproduc. fi
exprim intreaga mea recunostinta.
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CORABIA BISERICII

Chestiunea simbolismului corabiei si a originilor sale a facut
obiectul a numeroase studii pana acum. F. J. Dolger a abordat-o
intr-un capitol al cartii sale So/ Salutis (ed. a li-a, pp. 272-287). E.
Peterson i-a consacrat o notd pretioasd, publicatd mai intai in ,,T.
Z.", 6 (1950), pp. 77-79 si reluatd impreuna cu note inedite In
Fruhkirche, Judentum und Gnosis, pp. 92-96. Aceastd nota a provo-
cat o replicd a lui K. Goldammer, in ,,T. Z.", 6 (1950), pp. 232-237.
De altfel, cu ocazia studiilor sale asupra simbolismului crucii, Hugo
Rahner a revenit in mai multe randuri asupra temei Bisericii-co-
rabie, mai ales in Antenna Crucis, 111, ,,Das Schiff aus Holz", ,,Z.
K. T.", 66 (1942), pp. 197-227. Totusi, anumite lucrari recente
aduc date noi, care justifica o reluare a acestui studiu.

Data de la care putem pleca este apartenenta temei corabiei ca
simbol al Bisericii la traditia catehetica. Faptul a fost stabilit de G.
Strecker in cartea sa asupra scrierilor pseudo-clementine’.
Comparatia apare in epistola lui Clement catre lacob, la inceputul
Predicilor: ,,Corpul intreg al Bisericii seamadna cu o corabie mare
care duce, printr-o violentd furtund, oameni de proveniente foarte
diferite" (14). Apoi urmeaza o lungd alegorie in care Dumnezeu
este proprietarul corabiei, Cristos carmaciul, episcopul sentinela
(kpcopevs), presbiterii marinari (yavTai), diaconii sefi vaslasi,
catehistii Insotitori {vavoroAoyoi). Alegoria continua prin compara-
rea madrii agitate cu tentatiile lumii si a pasagerilor cu diferitele
ordine ale Bisericii, inspiratd din paralelismele maritime. Strecker
stabileste ca aceastd comparatie face parte dintr-un document ante-
rior lui Grundschrift (textul de baza), pe care-1 situeaza in a doua

Das Judenchristentum in den Pseudo-Klementinen, Berlin, 1958, pp. 105-106 si 113.
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jumatate a secolului al Ill-lea, dar care este fara indoiald anterioara
- s1 pe de alta parte aratd ca ea intra in liturghia hirotonisirii.

Aceasta se confirmd prin faptul cd regdsim comparatia intr-un
text liturgic, Constitutiile Apostolice, in discursul ce precede hiroto-
nisirea episcopilor : ,,Cand aduni Biserica lui Dumnezeu, vegheaza
aidoma pilotului unei mari corabii ca aceste reuniuni sd se facd in
ordine. Prescrie diaconilor, ca unor marinari, sd le indice fratilor
locurile lor ca unor calatori. Biserica sa fie indreptata spre Rasarit,
asa cum se cuvine unei corabii... Fie ca portarii sd stea la intrarea
barbatilor pentru a-i pazi, si diaconesele la intrarea femeilor, ca
niste insotitori" (II, 57). Paralelismul celor doua pasaje da de gandit
ca Constitutiile Apostolice depind de Epistola lui Clement, cu atat
mai mult cu cat pasajul nu face parte din Didascalie. El reprezinta,
de altfel, un stadiu mai evoluat®.

Dar suntem asigurati asupra caracterului strdvechi al simbolului
de un text aproape contemporan cu documentul folosit de Predicile
clementine, si anume Tratatul asupra Anticristului de Hipolit din
Roma. Simbolul e acelasi, insa detaliile alegoriei sunt diferite, ast-
fel incat trebuie sd inlaturam orice dependentd si este deci vorba de
o tema traditionald anterioara, ceea ce ne duce in secolul al II-lea.
,,Marea este lumea. Biserica, aidoma unei corabii scuturate de valuri,
dar nescufundata. Ea are Intr-adevar cu ea un carmaci experimentat,
pe Cristos. Ea are in mijlocul ei trofeul invingatorului asupra mortii,
ca si cum ar duce cu sine crucea lui Cristos. Prora sa este la rasarit,
pupa sa la apus, carena sa la sud. Ea are drept carma cele doud
Testamente. Paramele ei sunt intinse ca milostenia lui Cristos
strangand Biserica®’. Ea poartd cu sine rezerve de ape vii, ca baia
regenerarii. Ea are marinari la dreapta si la stinga, ca niste ingeri
pazitori, care conduc si ocrotesc Biserica. Paramele ce leaga antena
de varful catargului sunt ca ordinele profetilor, martirilor si aposto-
lilor care se odihnesc n impdratia lui Cristos". (59)

Se vad in acest text deopotriva analogiile de fond cu cei pe care i-
am citat mai inainte : nava este Biserica ; ea este indreptata spre
Rasarit; Cristos este carmaciul. 1n alta parte, detaliul alegoriei e

- Asupra sensului diferitelor slujbe, vezi H. Rahner. Dos Schiffaus Holz, pp. 200-201.°
Vezi Asterios, Horn., Psalm. XX, 19: ,,Toti si-au strans lungile lor panze cu franghii
(apiiEva) ale milosteniei".
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altul. in Predici si-n Constitutii el este de esenta catehetica si litur-
gicd ; aici el e de orientare escatologica. Se va remarca Indeosebi
ca spatiul de deasupra antenei este considerat ca avdajiavovs ,,locul
de odihnd", in timp ce scara {jcXi"a”) ridicatd pana la antena con-
stituie un simbol al crucii ce permite credinciosilor sa se Tnalte la
ceruri. Astfel, diferitele etaje ale catargelor reprezintd un fel de
scard cosmicd. Asa cum a remarcat Dolger?, imaginea lui Hipolit
evoca scara care conduce in rai din Actele Martirice cile Sf. Perpe-
tua, 4 si, de asemenea, jurjxavij a lui Ignatiu din Antiohia (Eph., IX,
1), care ridica spre inaltimi si care este crucea.

Se poate adauga acestui prim ansamblu, desi este mai tardiv, un
text din Epifaniu pe care Rahner nu 1-a relevat, dar la care recurge
Strecker. Aici contextul este mai teologic, dar liniile generale sunt
aceleasi : ,,Sfanta Biserica a lui Dumnezeu seamana cu o corabie.
Or, o corabie nu este facutd dintr-un singur lemn, ci din esente
diferite ; carena facutd din acelasi lemn, nsa nu dintr-un singur
bloc ; ancorele sunt facute dintr-un alt lemn ; pardoseala interioara
a peretilor fjiepiTovcua), podelele, armatura (syicoifaa), castelele,
parti din prord, din bastingaje, din eclise, din panze (zorrov) si din
carme, din frane si din bancuri, din timone si din alte lucruri, con-
stituie un ansamblu facut din esente de lemn diferite" {Pan., LXI, 3,
4). Aceasta are drept obiect sd arate cd in Biserica existd ordine
diferite si cd oamenii casdtoriti 1si au si ei locul lor. Suntem, deci,
aproape de tema Predicilor.

Simbolismul eclezial al corabiei dateaza, prin urmare, cu siguranta
de la scriitorii de la inceputul secolului al III-lea. Chestiunea ce ni
se impune acum este de a sti daca acest simbolism se intoarce in
timp la traditia evreiasca, sau daca el apartine simbolicii grecesti.
La o prima vedere, am fi inclinati sa ne indreptdm in aceastd ultima
directie. Imaginile maritime nu sunt familiare Bibliei ; Israel nu
este un popor de marinari. Dimpotriva, ele sunt obignuite grecilor
care strabateau Mediterana. Parintele Hugo Rahner a ardtat cum
imaginile Odiseei au fost reluate de autori crestini incepand cu
Clement Alexandrinul. Mai precis, comparatia Statului cu o corabie

* Sol Salutis, Miinster, 1925, p. 278.
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al carei rege e carmaciul era curentd 1n literatura greaca si ne apare
ca o aproximare foarte precisd a temelor Bisericii comparatd cu o
corabie al carei episcop este carmaciul. Trebuie sa-i concedem aceasta
idee lui K. Goldammer.

Dar, daca este sigur cd tema a avut parte in mediul grec de o
trecere exceptionald, nu e totusi sigur cd nu a avut antecedente in
tudaism. Putem lua in consideratie aici mai multe directii. Toti
autorii trimit mai intai la Testamentele celor XII Patriarhi. Citim In
Testamentul lui Nephtali: ,,S1 din nou, dupa sapte zile, l-am vazut
pe tatdl meu care statea la malul marii din Jamnia si noi eram cu el.
Si iatd ca a venit o corabie, care naviga rara marinari $i carmaci.
Numele scris pe corabie era : Corabia lui lacob. Tatal nostru ne-a
spus : Haideti sa ne urcdm in corabia noastrd. Dar cand ne urcardm,
se ridica o furtuna violenta, un teribil uragan. Tatal nostru fu despartit
de noi, el care tinea carma. Furdm luati de mare. Corabia, plina de
apa, sfasiatd de valuri, sfarsi prin a se sparge. losif pleca cu o barca
; noi furam imprastiati pe noud scanduri. Levi s1 luda erau pe
aceeasl. Furdm imprastiati pana la marginea pamantului. Levi,
imbracat cu un sac, il rugd pe Domnul. Si cand furtuna se potoli,
corabia (o/capos) atinse pamantul, ca pe vreme linistitd. Tatal nos-
tru veni si ne bucuraram ca dintr-o singura inima" (VI, 1-10).

M. Philonenko considera textul putin coerent’. Lucrul nu este
evident. Faptul cd aceastd corabie sfaramata se reconstituie pune in
evidentd genul fragmentului care este un vis i nu o povestire is-
torica. Plecarea lui losif in barcd subliniaza despartirea triburilor
1osifite, Ephraim si Manasse, in raport cu celelalte. imprastiera lui
Israel ne face sa ne gandim ca fragmentul este posterior anului 70
dupa Cr. Rolul de mijlocitor jucat de Levi este conform locului pe
care acesta il joaca in Testamente. Levi e, fara indoiala, un mesia
sacerdotal ce reuneste Israelul risipit la sfarsitul timpurilor. Aluzia
la Jamnia, care capatd importanta dupa caderea lerusalimului, con-
stituie o dovada ca textul nu poate fi essenian. M. de Jonge afirma,
impotriva lui Philonenko si Peterson, caracterul sdu crestin®.

3 Les interpolations chretiennes des Testamente des XII Patriarches et les inanitscrits de
Qumran, Paris, 1960, p. 55." The Testaments of the XII
Patriarchs, Assen, 1953, p. 57.
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Acest fapt pare confirmat de dubla comparatie pe care o impune
acest text. In primul rand, avem un Testament al lui Nephtali evre-
iesc, in care viziunea lui Nephtali este raportata, dar sub o forma
diferita. Este vorba de risipirea lui Israel. losif e prezentat ca fiind
raspunzdtorii 1. Nu existd nici mijlocirea lui Levi, nici furtund domo-
lita. E vorba de o povestire haggadica a polemicii mpotriva lui
losif, conforma cu ceea ce gasim in altd parte in Cartea Jubileelor
si care face verosimil faptul ca acest Testament este essenian. Tot-
odata, s-a gasit la Qumram un fragment al unui Testament al lui
Nephtali in ebraica. Ne aflam aici intr-o polemica pur evreiasca.
Este deci evident ca Testamentul evreiesc e anterior Testamentului
grecesc. Acesta din urma lasd cu totul la o parte aspectele pur
evreiesti ale haggadei. El pastreaza doar tema corabiei si a nau-
fragiului. Mai adauga furtuna, ca o cauza a naufragiului, si linistirea
ei la rugaciunea lui Levi. Asupra acestui punct este pus accentul.

Or aceasta ne conduce la un al doilea paralelism, crestin de asta
data, povestea furtunii potolite Tn Marcu, VI, 47-51. Textul este
deja indicat de Hoskyns’. Acesta pleacd de la metafora furtunii,
pentru a exprima agitatia aga cum se gaseste ea in Psal/mi (XVIII,
16; XCIII, 3): ,,Probabil, familiaritatea cu aceastda metafora il con-
duce pe istoricul sacerdotal la elaborarea istoriei lui Noe ca simbol
al Israelului coplesit in captivitatea sa de marile ape ale opresiunii
pagane". El citeazd atunci Testamentul lui Nephtali, in greacd :
»Secventa este aceeasi ca In Psalmi: tumultul si opresiunea reprezen-
tate ca o furtund, interventia lui Dumnezeu, pacea". Si mai adauga :
,,Exact aceeasi secventd se regdseste la Marcu... Este greu sa credem
ca tema generala a Vechiului Testament era absentd in mintea autoru-
lui Evangheliei'’ (p. 71). La randul siu, E. Peterson subliniaza
importanta temei linistirii furtunii prin mijlocirea rugaciunii $i no-
teaza cd aceasta se regaseste In exegeza furtunii linistite la Tertullian :
aceasta 1i apare ca o tema specific evreiasca (Op. cit., pp. 95-96).

Trasatura esentiald aici este, se pare, aceea a furtunii ce desem-
neaza incercarile escatologice de care doar puterea lui Dumnezeu
poate elibera, prin intermediul sfintilor. Remarcabil e faptul ca tema
reapare in secolul al [V-lea la Astenos, unde simbolismele

The Riddte of the New Testament, London, 1947, p. 70.
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ludeo-crestine sunt numeroase. El scrie : ,,Cand va veni naufragiul
universal (olkovusvikov), candgviata va fi scufundatd sub valurile
necredintei, pentru ca atunci, cel ce se va gasi crestin sd nu piard
impreuna cu cei necredinciosi, Dumnezeu i-a dat, ca o ancora de
salvare pentru o corabie scuturatd de furtund, cuvantul psalmului
pentru ca, la fel ca un carmaci care-si indreapta privirea spre cer, sa
strige : Elibereaza-ma, Doamne, cici nu mai este Dreptate" (XXI,
17). Mai sus, Asterios aplica aceeasi imagine Apostolilor in timpul
Patimilor lui Cristos : «In timpul Patimilor, omenirea a fost scutu-
ratd ca o corabie, cArmaciul era pironit pe cruce, panza templului se
rupea ca panzele unei corabii; atunci corul Apostolilor, lipsit de
carmaci §i scuturat de furtuna, striga : ,,Elibereaza-ma Doamne, caci
cel Drept lipseste"» (XX, 17).

Daca vrem sa reconstituim etapele temei, atunci ajungem la aceasta.
Vechiul Testament cunoaste un simbolism al marii care semnifica
incercarile escatologice, fie sub un aspect personal, fie ca incercari
ale lui Israel. Corabia poate desemna astfel fie omul ca individ, fie
comunitatea evreiasca. Tema e reluatd in apocaliptica evreiasca. O
gasim intr-o forma individuald in Hodayoth (,,D.S.T.", VI, 22-24),
fie sub o forma colectiva {Testamentul lui Nephtali in ebraica).

La nivelul Noului Testament aceastd tema ia o importanta noua :
pe de o parte, propovaduirea galileeand a lui Isus si rolul lacului
Tiberiadei da imaginilor maritime o inrdddcinare concretd; in alta
parte, tema corabiei care contine doisprezece apostoli, precum aceea
a Testamentelor contindnd pe cei doisprezece patriarhi, vine din
apocalipticd ; la aceasta se adauga tema mijlocirii celui drept in
toiul furtunii, tema straina Testamentului.

Ni se pare ca, in legaturd eu aceasta povestire si nu neaparat din
dependenta literara fata de evangheliile grecesti, autorul crestin al
Testamentelor celor doisprezece Patriarhi a prefacut in Intregime
visul lui Nephtali, asa cum 1l propunea textul evreiesc, si i-a dat un
sens nou in care, respectdnd genul literar evreiesc, ni-1 aratd in Levi
pe Cristos drept un mesia sacerdotal, readucand prin rugiciunea sa
calmul de dupa furtuna si abordand noul Israel, care este Biserica,
la malurile Tmparatiei mesianice. Putem conveni, impreuna cu Peter-
son, cd se afla aici un inceput indepartat al simbolismului eclezial
al corabiei.
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Dar un punct ne frapeazd din ceea ce am vazut in aceste texte.
Corabia nu apare ca un mijloc de salvare, ci drept ceea ce este
salvat. Ea nu este un simbol al sperantei. Existd oare o alta directie
legatd de mediul evreu, 1n care sa apard acest aspect? intalnim aici
un text important prin data sa. in Prima Apologie, lustin enumera
un anumit numdr de simboluri ale crucii. Printre ele : sarpele de
bronz, stindardul militar, plugul si, in sfarsit, catargul pe corabie :
,»Nu se poate despica marea daca acest trofeu care se numeste panze
(I'oTiov) nu se inalta intact pe corabie" (I Apoi., LV, 3). Aici imagi-
nea e cu totul diferitd. Nu mai este vorba de o corabie naufragiata
salv-ata de o interventie de Sus, ci corabia insasi constituie un mijloc
de salvare. Numai ca ea nu simbolizeaza Biserica, ci crucea.

Aceasta apare intru totul conform cu simbolismul crestin primitiv.
Simbolismul crucii ocupa aici un loc considerabil. Si, mai ales in
ceea ce priveste pasajul din Tustin, arheologia palestiniana ne aduce
o confirmare remarcabila. Printre simbolurile descoperite in osuarele
tudeo-crestine arhaice se afla plugul, se afla stindardul. Se afla, de
asemenea, si corabia®. Si aceastd corabie este, Intocmai cum ne
asteptam, cu antena care taie catargul si-i da forma unei cruci. Cora-
bia cu catarge apare, deci, ca un simbol al crucii salvatoare. Aceasta
pare a fi forma cea mai straveche a simbolismului salvator al cora-
biei. Ea va persista in continuare. Dar cand corabia va fi identificata
cu Biserica, cataragul va rdmane simbolul crucii. Panza corabiei
cuprinde opt diviziuni. Vom vedea in curand explicatia la Tustin.

Acest simbolism al cordbiei in arheologia iudeo-crestind putea
sd se impund cu atdt mai mult, cu cat avea antecedente. Goode-
nough le-a studiat’. Pe de o parte, corabia apare ca un simbol al
nemuririi pe monumentele funerare pagane, grecesti si romane, dar
si egiptene. Ea este un simbol al sperantei pe nenumarate geme si
inele. Ea simbolizeaza calatoria fericitd a sufletului in aceasta viata
si in viata viitoare. De altfel, Vechiul Testament continea un episod
la care am facut deja aluzie, dar care-si reia aici intreaga semnificatie,
cel al Arcei lui Noe ca instrument de eliberare escatologica. Filon

¥ Vezi P. Testa, Fruttuose ricerche archeologichepalestinesi, ,,Oss. Rom.", 25 septembrie
1960, p. 6. " Jewish Symbols in Greco-Roman Period, VIII, pp.
157-165.
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din Alexandria apropiase, la randu-i, cele doud teme si indicase 1n
Arca imaginea sufletului care se indreapta spre viata preafericita.

Dar tocmai aceste diverse teme se regasesc la crestinii de data
arhaica. Acestia au reluat simbolismul cordbiei ca marca de speranta
in vesnicie, asa cum o vedem pe monumentele funerare'. Pe de alta
parte, ei au reinterpretat intr-un sens crestin simbolurile obisnuite
pe gemele si inelele pagane. Clement din Alexandria da, n legatura
cu aceasta, un exemplu deosebit de interesant pentru noi, deosebind
simbolurile pe care crestinii le pot accepta de cele pe care trebuie
sd le arunce ; el numeste printre primele ,,porumbelul (jieAeids),
pestele (i%9vs), corabia impinsd de un vant puternic (ovpiodpo™ovoa),
lira muzicala folosite de Policrate, ancora marina pe care Seleucos
a gravat-o si, daca cineva este pescar, 1si va aminti de Apostol si de
copiii scosi din apa (= navodul)" (Peci, 111, 11, 59, 1). Este remar-
cabil faptul cd aici Clement retine, printre simbolurile pagane, pe
cele ce existau in mediul iudeo-crestin.

Pe de alta parte, lustin cunoaste si el un simbolism al Arcei lui
Noe ca simbol al salvarii. El 1l dezvolta intr-un pasaj remarcabil din
Dialogul cu Tryphon : ,Dreptul Noe impreuna cu alti oameni ai
Potopului, adica sotia sa, cei trei fii ai sai si sotiile fiilor sai formau
numarul opt si ofereau simbolul celei de-a opta zile, in care Cristos
a Inviat din morti. Or Cristos, primul nascut al oricarei creaturi, a
devenit, intr-un sens nou, seful unei alte rase, al aceleia care a fost
regeneratd prin el, prin apd, credintd si prin lemnul ce continea
misterele crucii, la fel cum Noe a fost salvat de lemnul arcei sale,
dus de ape impreund cu toti ai sai" (CXXXVIIL, 1-2). 1n acest text
decisiv arca reprezinta instrumentul salvarii. Dar ceea ce lustin ia
in considerare este lemnul arcei, care simbolizeazd crucea. E cu
siguranta singurul sens care prezintd simbolismul salvator al arcei
inainte de Tertullian. Asupra acestui punct. Goldammer are dreptate
opunandu-se lui Peterson.

Nu ne rdméane decat sa revenim la Inceputul studiului nostru si
sd ne intrebam in ce moment putem sesiza trecerea de la sim-
bolismul cruciform al corabiei la simbolismul ei eclezial. El ne este

Leclercq, An. Navire, D.A.C.L. X1, col. 1008-1021.
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atestat aproximativ in aceeasi epoca de doud directii ce par inde-
pendente. Pe de-o parte, Tertullian in De haptismo este primul care
face din tema simbolul explicit al Bisericii : este vorba de furtuna
linigtita. Tertullian respinge interpretarea sa in legatura cu botezul si
adauga : ,,in rest, barca prefigura Biserica care, pe marea lumii, este
scuturata de valurile persecutiilor si ispitelor, in timp ce Domnul in
rabdarea sa pare sd doarma pana-n ultima clipa cand, trezit de ruga-
ciunea sfintilor, stapaneste lumea si reda pacea alor sai" (XII, 8).

Acest text prezintd interesul de a ne trimite chiar la originea
simbolismului eclezial al corabiei. Continuitatea sa cu tema evre-
iasca a eliberdrii este incontestabild. Peterson a avut dreptate sa
sublinieze locul pe care-1 are aici mijlocirea sfintilor si caracterul
sau escatologic. Suntem foarte aproape de Testamentul luiNephtali
crestin. De altfel, contextul e cel al furtunii domolite. in sfarsit,
tema Bisericii este abia indicata. Sa notam ca este vorba de Biserica
universald. Sfintii sunt cei doisprezece apostoli. Aceasta se inscrie
tot pe linia cordbiei care-i poartd pe cei doisprezece patriarhi, din
Testamente. Este deci incontestabil faptul ca ne aflam in prelun-
girea temei iudeo-crestine. De altfel, Tertullian isi opune exegeza
unei alte exegeze care vede 1n furtuna domolita un simbol al bote-
zului. Putem crede cd, in aceastd exegeza, corabia simboliza crucea,
ca in exegeza pe care lustin o dd Arcei lui Noe. Existd, asadar, un
conflict intre cele doua directii iudeo-crestine pe care le-am intalnit,
una escatologica in Testamente, cealaltd legatd "de botez la Tustin.

Tertullian reprezintd o etapa decisiva prin afirmatia potrivit careia
corabia simbolizeaza Biserica. in De idololatria ¢l reia aceeasi afir-
matie - 1 mai clar incd - in legaturd cu Arca lui Noe : Quod in arca
non fuit in Ecclesia nori sit" (24) Aceastd tema va fi reluatd de
Ciprian in De unitate Ecclesiae s1 de Origene. Ea se afla la originea
expresiel : ,,Nu exista mantuire in afara Bisericii". El pune accentul
pe unitatea Bisericii i pe necesitatea de a-1 apartine pentru a fi
mantuit. Abia aici apare pentru prima datd simbolismul Bisericii ca
reprezentdnd mijlocul necesar mantuirii. Expresia va fi reluata de
papa Calixt, citat de Hipolit (Eienck., IX, 12, 23). Ne gasim pe linia
unei teologii romane a unitatii ecleziale.

* Ceea ce nu a fost in arca, sa nu fie in Biserica".
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Dar dezvoltarile catehetice pe care le-am citat la inceput nu sunt
strict reductibile la acest tip. Ele ne aratd in corabie imaginea Bise-
ricii locale si a structurii ei. Or, noi gasim aceasta tema in texte pe
care nu le-am utilizat incd, la Hipolit din Roma. Astfel, in Binecu-
vantarile lui Moise : ,,Corabiile sunt bisericile care, incercate de
tulburarile si de violenta spiritului strain acestei lumi, se refugiaza
intru Domnul ca intr-un port linistit" (ed. Maries, p. 176). Ne vom
reaminti ca Hipolit este primul autor care ne prezinta alegoria cate-
hetica a bisericii. Prin a sa Traditie apostolica nu este fara legatura
cu izvoarele Constitutiilor Apostolice. Am fi deci tentati sa legdm
de Hipolit alegoria bisericii locale pe care am intalnit-o la inceputul
studiului nostru, pornind de la un simbolism al cordbiilor care pre-
figureaza bisericile.

Astfel, Tertullian si Hipolit ne apar ca fiind, independent unul de
celalalt, la originea dezvoltarilor ce au condus la a vedea in corabie
fie simbolul Bisericii universale, fie pe acela al bisericii locale. Si
la unul si la celalalt acest simbolism are radacini iudeo-crestine si
pare a fi in special in legdturd cu tema apocaliptica a corabiei ca
simbol al Israelului in Testamentul celor XII Patriarhi. Notam ca
pentru Hipolit aceastd dependentd este cu atdt mai verosimild, cu
cat el utilizeazd mai ales Testamentele. Aceastd evolutie a fost fara
indoiala usurata de locul ocupat in literatura elenistica de tema
corabiei ca simbol al statului. Avem, deci, aici un exemplu in plus
al adaptarii unei imagini iudeo-crestine la o Intrebuintare elenistica.
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Autorii secolului al IV-lea ne-au lasat liste ale denumirilor bote-
zului, liste pretioase pentru noi, deoarece ne aratd diversele aspecte
ale acestuia. Astfel, Chirii al Ierusalimului il numeste ,,rascumparare
a celor captivi, iertare a pacatelor, regenerare a sufletului, vesmant
(evdvjua) luminos, pecete (ocppccyk) de nesters, vehicul (oxt//ua)
spre cer, bunatati ale Raiului, zalog al regalitatii, dar al adoptiunii"
{Procateh., 16 ; P. G. 33, 360 A-361 A). Aceeasi lista, avand numai
variante de cuvinte, se regaseste in Predica despre Botez apartinind,
dupd toate aparentele, Sfantului Vasile (5 ; P. G. 31, 433 A). Gri-
gore de Nazianz prezinta doua liste succesive. Din prima retin gru-
pul ,,vehicul (oxrj/ua) spre Dumnezeu, suport al credintei, perfectlune
a spiritului, cheie a Tmparatiei cerurilor" (Or, XL, 3 ; P 0. 36, 361
B); a doua pomeneste rand pe rand de ,,har, botez ungere ijpTa-
jua), iluminare, vesmant (evdv/ua) de cinste dephna pecete
(o(ppayhy (4 ; 361 O).

Este vorba aici de titulaturi traditionale. Mai multe dintre ele le-
am studiat deja. Unele ne sunt familiare. Dar este i una care revine
in cele trei liste si care este cu totul deosebita : aceea de vehicul,
oyjia. E posibil oare sa aflam la ce 1rnag1ne face aluzie si, in
consecintd, ce aspect al botezului pune ea in valoare ? Pe de alta
parte, putem ajunge sd-i precizam originea in traditie ? Studiul de
fatd 1l voi consacra elucidarii acestui punct din cateheza de botez
antica. Interesul studiului va fi acela de a ne pune 1n prezenta unei
expresii ce apartine in acelasi timp limbajului filosofic si celui re-
ligios, dar si de a ne ardta ca, in realitate, e vorba de doud curente
foarte diferite.

Cuvantul oxrjf-ia care, in sens propriu, desemneaza orice fel de
vehicul, are o intrebuintare bine determinata in limbajul filosofic al
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secolelor IV si V. Si tocmai la acest sens suntem tentati sd ne
gandim mai intdi. El desemneaza corpul, ca vehicul al sufletului.
Acest sens pare a veni Inca de la Platori, din Timaios, unde citim :
,»,Zeil au dat corpul in intregime ca vehicul (0yj/,ua) sufletului" (69
C). Acest sens e frecvent in platonismul mijlociu. Waszing a scos
la iveala cateva exemple'. Astfel, Albinus spune ci zeii au plasat
coipul sub suflet, pentru a-i servi drept vehicul (XXIII, 1).

Maxim din Tyr vorbeste despre ,sufletul preafericit care isi
aminteste de Dumnezeul care 1-a asezat pe vehicul {S%rjfXa) si care
i-a ordonat sa-i fie vizitiu" (Disc, XLL,4)*.

Sensul se regaseste la autorii crestini. Amintim pe Clement din
Alexandria (Strom., VI, 163, 2), Metodiu din Olimp (Kes., 11, 22 ;
G.C.S., 376). Grigore de Nyssa se intreaba ce devine sufletul dupa
moarte, cand vehiculul sdu {d%r\fid) se imprastie in toate partile (De
An. et Resurr., P.G. 46, 45 B). Se va observa ca urmarea acestui
pasaj pare a ne ardta ca imaginea pe care Grigore o are in minte este
aceea a unei corabii. E vorba de sufletul ndier si nu vizitiu. "O%r\[i,a
poate desemna tot atat de bine o corabie, dar si o trasura. De altfel,
Grigore cunoaste si sensul de trasura (P.G. 46, 1001 B, 1013 B). Se
pare totusi ca Platon s-a gandit mai degraba la acesta din urma,
comparand corpul cu un vehicul. Tertullian traduce expresia 6%r/"a
prin vectaciihim pentru a desemna coipul (4nim., 53, 3), Stantul
Augustin prin vehiculam (EpisL, XIII, 2).

in acest sens, imaginea de oyr/pia a fost integratd unei traditii
filosofice comune, de tip platonician, insa sub o forma elementara.
Dar intalnim in neoplatonism o conceptie mai tehnica, ce desem-
neaza prin cuvantul oyiiao. nu corpul terestru, ci corpurile astrale pe
care sufletul le Tmbracd succesiv in ascensiunea sa printre sferele
planetare®. Aceasta doctrind este dezvoltatd in mod deosebit de

" Tertiilliani De Anima, Amsterdam. 1947. p. 542.
- A se vedea, de asemenea, Hermes Trismegistes, X,13, eu nota lui Fcstugiere, pp.
128-129 ; Pseudo-Plutarh, Vh. Hoinar, 122." A se vedea G. Verbecke, L'evolution
de la doctrine du pneuina, du stoi'cisine u saint
Augustin, Paris, 1945, pp. 363-379; J.-J. Poortman, Ochema, Assen, 1954.
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Produs®. Cum a ardtat DI. Trouillard®, acest autor crede ca existd o
corporalitate fundamentald, dar care este ,,punctul de insertie al
unor invelisuri suplimentare”. in al sdu Comentariu la Timaios,
Produs precizeaza ca vom est purtat de ipvxv, ca la randul sau frvx)
are un vehicul de foc (cudspiov oxvimx) si, in sfarsit, ca existd un
corp terestru (yrfivov aS)ua) (1, p. 5 ; Il si urm., ed. Diehl).

Aceastd conceptie pare ca reuneste intr-o vedere sinteticad mai
multe linii de gandire, provenind toate de la Platon. Doctrina sufle-
tului ca vehicul pentru vom vine din dialogul Fedru (246 A), unde
cuvantul oxfj"cc nu apare, dar unde carul purtat de caii inaripati este
vehicul al lui vom. Metodiu din Olimp foloseste cuvantul ox"jua
intr-un pasaj ce face in mod explicit aluzie la acest context: ,,E
isi indreapta spre inaltimi carul (oxt¢//Ua) sufletului, nu se indepar-
teaza de scopul lor pana ce, saltand usor (icovipcos) dincolo de lume
prin repeziciunea ascutita a spiritului si stabilindu-se pe bolta (aipls)
cereascd, contemplda cu inocentd incoruptibilitatea" (Conv., I, 1 ;
G.C.S.,8). Intregul vocabular se referd aici la mitul lui Fedru.

La cealalta extrema intdlnim tema de la care am plecat, a ,,corpului
terestru”, Dar intre cele doud acceptiuni intervine conceptia carac-
teristica neoplatonismului, careia Produs i rezerva numele de ox"jua,
adica corpui astral, intermediar intre corpul terestru si suflet. Or si
acesta conceptie 1si are sorgintea la Platon. intr-adevar, acesta, in
Timaios (41 e), vorbind despre prima creare a sufletelor de catre
Demiurg, ni-1 aratd pe acesta ,,impartind sufletele intr-un numar
egal cu numarul astrelor, apoi distribuind cate un suflet fiecarui
astru, facandu-1 sa urce acolo ca un car (d%rjiuti), pentru a-1 face
sd vada natura Universului". Astfel, primul corp dat sufletelor este
un vehicul facut din foc. Abia dupa aceea ele vor primi vehiculul
terestru (44 e). Aceastd conceptie a persistat in platonism, inainte
de neoplatonism. O Intdlnim mai ales la Origene, iar Metodiu din
Olimp i-o reproseaza :

,El afirmd ca sufletul are un alt vehicul (oxijfia), de forma
analoaga vehiculului sensibil, dupa iesirea din lumea paman-

* Elements oftheology, pp. 207 210. Vezi notele Iui E. - R. Dodds. pp. 304-309, 313-321.
® Reflexions sur I'5)(r\tia dans Produs, R.E.G., 70 (1957), pp. 103-107.
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teand. Prin aceasta el declard ca sufletul este necorporal, ca in
conceptia platoniciand. intr-adevar, a spune cd dupad ce a parasit
aceastd lume sufletul are nevoie de un vehicul (oyj/fta) si de un
vesmant (jiepifiokrj), el nefiind capabil sa dainuiasca gol, nu inseam-
nd a spune ca este necorporal ?" (Res., 111,18 ; G.C.S., 414-415)°.

Se va observa ca teza lui Origene se refera la o neeorporalitate
totala a sufletului, care Tmbraca corpuri diverse. Putin mai tarziu
respectiva teza este cea a lui Plotin. De altfel, Plotin si Origene
puteau s-o cunoasca din aceeasi sursa, poate Ammonius Saccas. Ea
va fi modificata de Plotin, care admite ca sufletul isi pastreaza
intotdeauna o anumita corporalitate, idee bine sesizata de Jean Trouil-
lard (Op. cit., p. 104). insa din punctul de vedere care ne preocupa,
interesul nostru este tocmai aceasta doctrina, cumuna in scoala, a
corpului astral. inaintea discutiilor din sanul platonismului, aceasta
doctrind a apartinut unui anumit curent din platonismul mediu. O
gasim, intr-adevar, la Origene. Iar acesta o cunoaste, desigur, din
platonismul mediu. Vom observa ca un pasaj din Ecrits hermetistes,
referitor la modul 1n care sufletul e transportat (0%£I[7Tai), explica,
intr-o perspectiva care-1 anuntd deja pe Produs, ca sufletul este
vehiculul Aoyoi-ului, Xoyos-u/ cel din nv£Vfia (care este inrudit cu
al nostru 6yj/iia) si Ttvev/ua-ul, cel al corpului terestru (X,13).

Ramane sa facem o ultima remarca. Pentru neoplatonism, acest
corp astral care vine din eter este ceea ce permite sufletului, imobil
in sine, s circule. Bidez observa acest lucru in legatura cu Porfir’.
Iamblichos face aluzie de mai multe ori la aceastd conceptie : ,,Su-
fletele isi desemneazd vehiculele (@y“uava) dupa rangul acordat
fiecaruia" (379, 25 ; ed. Festugiere, p. 221).

Faptul e un ecou direct din Timaios, 41 e. latd ce scrie mai
departe lamblichos ; ,,Anumiti platonicieni socotesc ca intre sufle-
tul necorporal si vasul (dyyelov) corporal, sunt vesminte eterice,
ceresti si spirituale care se afla in serviciul sufletului in calitate de

A se vedea Jean Danielou, La resurrection des carps chez Gregoire de Nvsse, V C, 7
(1953). pp. 166-1'0. 7 Vie de Porphyre, 1913, pp. 89-90. Vezi, de asemenea, Jean Pepin,
Le symbolisme neoplatonicien de la veture, .Aueustinus Magister”, 1, p. 298.
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vehicule" (385, 4-8 ; ed. Festugiere, p. 237°). De aceea sufletele cir-
culd pe aceste vehicule de foc. Oare corpul astral, asimilat unor astfel
de vehicule, ne va explica originea folosirii la botez a acestui cuvant?

Anumite elemente ar putea sa ne conduca spre aceastad idee, mai
cu seama apropierea cu evdvua, cuvant folosit Tn mod curent in
neoplatonism. Atunci n-ar fi vorba despre un corp de foc substi-
tuindu-se corpului terestru, ci despre nvevua divin insufletind omul
in intregul sau : In corpul si in sufletul sau. S-ar adduga ideea ca o
asemenea nsufletire este, n acelasi, timp o ascensiune ce conduce pe
cel botezat 1n sfera cereascd, nu In aceea a astrelor, ci In aceea a
divinitatii insesi. Am observat in altd parte cd o imagine paralela,
imprumutatd de asemenea de la Platon, e folosita in acest sens de
Sfintii Parinti: aripile sufletului, care-1 ridica pand la bolta cereasca,
devin aripile Sfantului Duh, care inalta sufletul pand la Sfanta Treime’.

Totusi, o cercetare asupra simbolismului cuvantului oyjjiia la
Sfintii Parinti ai Bisericii ne face sd cunoastem o alta linie, ce-si are
sorgintea in Biblie. Ea se referd la mai multe pasaje. Primul este
Ezechiel 1, 4 si urmatoarele. Este vorba despre vedenia referitoare
la Dumnezeu purtat de serafimi. Acestia sunt asimilati unor roti. E
vorba deci despre carul lui Dumnezeu, merkaba. Or aceasta e
numitd oxt/jua in textele apocrife ale Vechiului Testament (Test. Abr.,
10). Expresia e reluata de Sfintii Parinti din secolul al I'V-lea.Astfel
citim la Grigore de Nazianz : ,,Ezechiel ne descrie vehiculul (o
%rjua) lui Dumnezeu, adicd heruvimii, tronul care este deasupra
acestora, tariile de sub tron precum si pe Acela care e reprezentat pe
tarii" {Or., XXVIII, 19.; P. G. 36, 52 A). Cuvantul merkaba e tradus
prin ,, dpua” in Septuaginta (Ez., 43, 3). Dar Grigore 1l traduce mai
exact prin oyjjua. al carui sens este mai general.

inainte de secolul al IV-lea, aceeasi traducere se gaseste intr-un
pasaj remarcabil la Metodul din Olimp. Criticand oyj/ucc spiritual
al lui Origene, Metodiu vrea sa arate ca intotdeauna corpul se com-
pune din patru elemente. in acest scop. el dezvolta analogia dintre

' Vezi. de asemenea. Iulian. Disc, FV. 18. ed. Hertlein. p. 197 B : Soarele da ceva din
lumina divina ca un vehicul {oyjJuu) pentru o coborare sigura in lumea devenirii. Jean
Pepin citeaza acest text (op. cil. p. 298), dar nu-1 interpreteaza bine.

( A se vedea Jean Danielou, La colombe et la tenebre, ,, Eranos Jahrbuch”, 23 (1955), pp.
389-418.
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microcosmos §i macrocosmos. Tot asa cum lumea intreagd este
compusa din patru elemente, la fel este si corpul omenesc. El con-
tinud asa : ,Jlatd de ce profetul (Ezechiel), vrand sa arate ca la
carmuirea si administrarea universului se afla Dumnezeu, ne pre-
zintd conducerea (rjviox”ois) si dirijarea inteligentd a heruvimilor
cu patru fete ca fiind infaptuitd sub indrumarea Logosului. intr-
adevar, aerului 1i corespunde cu exactitate omul care este o plantd
cereascd, leul simbolizeaza focul prin rapiditatea sa, boul simbolizea-
za pamantul, iar vulturul apa, deoarece pasarile s-au nascut din apa.
Deci Dumnezeu, tindnd in mana aerul si pamantul, apa si focul si
stapamndu-le prin a sa vointd, ca un vehicul (0%rjua) tetramorf,
conduce (rjvio%£Tv) intr-un mod inefabil universul, mentindndu-1 in
dainuirea sa" (Res., 11, 10 ; G.C.S., 351-352).

Vom observa ca aici Metodiu asimileaza merkaba unor conceptii
elenistice. Deja Cohortatio de Pseudo-Iustin facea apropierea dintre
merkaba si carul inaripat al lui Zeus din Fedru, 246 e. Dar este o
aluzie la o conceptie mai filosoficd, aceea a carului cosmic. O
asemenea conceptie, pe care o gasim in Tratatul despre Lume din
secolul I al erei noastre, este de naturd neoaristotelica (400 b ; Festugiere,
Le dieu cosmique, p. 475). Mai mult chiar, este dezvoltata explicit,
impreuna cu tema celor patru elemente, intr-un text de Dion Hrisos-
tomul, care se pare ci reia elementele iraniene'. Aceste interpretari
insd au fost integrate de timpuriu in exegeza biblica. Filon compara
cele patru animale din Gen., XV, 8 cu cele patru elemente (Quaest.
Gen., 111, 3). Mai aproape de Metodiu, Irineu interpreteaza cele
patru animale din Ezechiel, corespunzator celor patru puncte cardi-
nale, dandu-le o semnificatie cosmica (III, II, 8). Vom mai regasi
aceste asimilari. Pentru moment, esential este faptul desemnarii de
catre Metodiu a termenului merkaba prin termenul de (7/j],ua.

Avem totusi vreun motiv sa ne gandim ca tema a fost in relatie
cu botezul ? Un pasaj curios din De baptismo al lui Tertullian ne
aratd in apele primordiale ,,vehiculul (vectaciiluin) lui Dumnezeu".
Asa cum a aratat Waszink, cuvantul reprezintd traducerea exacta a
lui oyrjixo.. La Tertullian avem un neologism. Or, e foarte probabil

J. Bidez, Les mages hellenises, 11, Paris, 1938, pp. 142-143 ; F. Buffiere, Les mythes
d'Homere et la pensee grecque, Paris, 1956, pp. 113-114.
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ca tema referitoare la merkaba sa fie aici subiacentd. Iar R.F. Re-
foule are dreptate, fara indoiald, cand traduce cuvantul prin ,.tron".
Tertullian, intr-adevar, tacand elogiul apei, vrea sa arate ca a fost o
vreme cand ea era singurul element, deci era merkaba. Apoi Chirii
al lerusalimului vorbeste despre Cristos - intr-un context referitor
la botez - mergand pe ape ca ,,vizitiu (1)v/.0%oi) al marii: {Parai., 8
; P.G. 33, 1140 B) si ca ,,vizitiu §i creator (nornirj”) al apelor" (9,
1141 A). Cuvantul ,vizitiu" evoca aici imaginea lui Neptun
conducandu-si boii §i carul care sunt insdsi marea. Expresia ,,crea-
tor si vizitiu" largeste imaginea in sensul carului cosmic ; ajungem,
astfel, la Dion Hrisostomul si la Metodiu.

O a doua tema biblicad poate fi luatd in consideratie, aceea a
carului lui Ilie in care acesta este ridicat la cer. Textul este citat de
Parintii din secolul al IV-lea. Grigore de Nazianz pomeneste despre
acest lucru in acelasi pasaj in care vorbeste si despre merkaba : ,,Un
car (ap/ua) de foc 1l ridica pe Ilie spre cer (npbi ovpavov), aratand
ca cel drept este deasupra omului" (XXVIIIL, 19 ; 49 C). Grigore de
Nyssa face frecvente aluzii la acelasi lucru : ,,Ca si Ilie, spiritul
nostru (diavoia), ridicat pe carul (ap/ua) de foc, este transportat in
viazduh spre frumusetile ceresti - prin foc noi putem intelege Sfan-
tul Duh" (In Cant., 10 ; P G. 44,980 C. Vezi Beat., 6 ; 1272 D ;
Laud. Basii, P G. 46, 804 C). Aceste texte se referd la 1n€11§area
spirituald. Un alt pasaj vede in carul lui Ilie o figura a intruparii: el
reprezintd natura divind coborand pe pamant si care se ridica apoi
purtdind natura umand in ceruri. La fel, Chirii al Ierusalimului
apropie carul ce-1 ridica pe Ilie de cel care-1 ia pe Cristos la cer
(Cat., XIV, 25 ; P. G. 33, 857 B).

Ne izbim totusi de o dificultate atunci cand vrem si legdm tema
vehiculului (cuvantul ce apare intr-un context referitor la botez) de
carul lui Ilie : in mod obisnuit, e folosit cuvantul apua. Dar gasim
uneori si 0%rjfia>. Ca, de exemplu, in Omiliile macariene (XXV, 9 ;
P.G. 34, 1167 D). De altfel, se poate cerceta daca anumite pasaje nu
prezintd 6%-~gpta intr-un context care se referd la carul lui Ilie. Aici
Grigore de Nyssa prezintd un pasaj av.and multe analogii cu cel din
In Cant. :,,Cum oare cineva ar ajunge pe varfuri, daca este absorbit
de lucrurile de pe pamant ? Cum oare si-ar lua zborul spre cer
(avamelrj), fara a fi inaripat cu aripa (jirepco) cereasca ? Cine este
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oare atat de strdin de misterele evanghelice, incat sa ignore faptul
ca exista doar un singur vehicul {d%i]ua) pentru calatoria spre ce-
ruri, $i anume acela de a fi asimilat formei porumbelului ce zboara,
ale carui aripi a dorit sd le aiba proorocul David ? 1n acest fel
obisnuieste Sfdanta Scriptura sa desemneze simbolic puterea Duhu-
lui" (Virg., 1I; RG. 46, 365 B-C).

Se pare ca aici Grigore uneste doua teme distincte : pe de o parte,
tema aripilor, care isi are originea in Fedru de Platon ; pe de alta
parte, tema vehiculului (<%%*//**) pare diferitd. Aripile si vehiculul
sunt imaginile puterii Sfantului Duh. Dar mai sus am vazut pe
Grigore asimiland carul lui Ilie puterii Sfantului Duh. Dupa toate
aparentele este vorba despre acest car la care face aici aluzie prin
cuvantul o%rjua. Dar si paralelismul dintre aripa si ox\J/Ua apare n
alt loc la Grigore. Astfel avem in Primul tratat despre Psalmi:
,,Gloria lui Dumnezeu e ca un vehicul {o%rjpip.) si o aripa (jttepov)
a aceluia care este apucat de mana lui Dumnezeu, atunci cand ajunge
strdin de tot ce e rusinos" (XLIV, 456 A). Mana lui Dumnezeu
reprezintd unul din numele Sfantului Duh. Tot el este aici vehicul
care ia pe sus sufletul".

Se pare ca astfel e posibil ca ox"Vaa rtpbs ovpavov, care la Chirii
al lerusalimului, Grigore de Nazianz si Vasile desemneazd botezul,
sa se refere la carul lui Ilie. Dar avem, oare, elemente care si ne
permitd sd ne gandim ca tocmai carul lui Ilie a fost pus in relatie cu
botezul ? Or, este chiar cazul pentru doi din autorii luati in discutie.
Chirii al lerusalimului considera inaltarea lui Ilie ca o reprezentare
figurativd a botezului intr-un text important: ,Ilie este ridicat, dar
din apa : intr-adevdr, el traverseaza mai Intdi lordanul, apoi este
ridicat de cai (iTijirjAareT) la cer" (3 ; P.G. 33, 433A). Imaginea e
limpede : ea aratd botezul ca fiind sdvarsit atat prin curatirea in
apd, pe care o intruchipeaza traversarea lordanului, cat si prin
ridicarea la cer, care desemneaza darul Sfantului Duh.

Se va remarca legatura dintre ridicarea la cer a lui Ilie si Tordan.
Acest fapt a putut sa aibd un anumit rol in apropierea dintre carul
lui Ilie si botez. Legatura, existentd in Sfdanta Scriptura, este subli-
niatd in mod deosebit de traditia escatologica. Tema ridicarii la cer

A se vedea, de asemenea, expresia fiaousias 6*/jJua (P.G. 46, 692 C-D).
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a lui Ilie, desi nu e frecventa, este atestatd. Or, tema Iordanului 1i
este asociatd. E posibil sa fie reprezentata intr-o fresca a cimitirului
Domitillei, (D.A.C.L., IV, 2671). In orice caz, tema apare pe sarco-
fage, fie sub forma de valuri care reprezinta apa, fie sub forma unui
personaj culcat sub car, asa cum cei vechi reprezentau fluviile'.
Asocierea iconologicd a lordanului, totdeauna legat de botez, si
indltarea lui Ilie trebuia in mod firesc sa conducd la faptul de a
vedea 1n aceastd inaltare o reprezentare figurativa a botezului.

Un text al lui Grigore de Nazianz, chiar in predica in care el
numeste botezul oyjiixa npbs Oeov (361B), precizeaza raportul in-
tre carul lui Ilie si harul dobandit prin botez. Comentand desem-
narea botezului ca (pcona/ua, el enumera anumite episoade in care
apare lumina din Vechiul Testament, unde : ,,Lumina care 1-a rapit
pe llie. in carul (dp/ua) de foc, fara a-1 arde pe cel care era rapit...
Lumina este mai intdi de toate iluminarea prin botez, care contine
marele si admirabilul mister al mantuirii noastre"(365A-B). Aici
lumina apare incd drept simbolul puterii Sfantului Duh. Ceea ce
este luat in considerare e tocmai caracterul de foc al carului lui Ilie,
mai degraba decat rolul sau de vehicul spre cer. Dar ramanem 1n
acelasi context in care este semnificat harul dobandit prin botez, ca
putere a Duhului Sfant ce te duce 1n viata cereasca®.

Astfel, contextul la care se refera simbolismul botezului, simbo-
lism legat de termenul 6yrliia, pare a fi in principal ridicarea la cer.
a lui Ilie. Dar spunem, in principal. Deoarece intre merkaba la
Ezechiel, carul lui Ilie si inca alte reprezentari, Parintii stabileau
niste analogii. Avem un exemplu In acest sens, cu atit mai intere-
sant cu cat contextul sdu este botezul: la Grigore de Nyssa'. Este
vorba de traversarea Marii Rosii de cétre carele egiptenilor si ale
evreilor : ,,Era o fortd (dvva/.m) de neinvins, inducand distrugerea
egiptenilor prin minunile de pe mare si pe care Scriptura o numeste
cavalerie. Dar David a mentionat si el carul (ap/ia) lui Dumnezeu
cand scrie : «Carul lui Dumnezeu este mai mult decat alte zeci de

! Leclercq, ,,Helios", 'D.A.C.L., VT.2148-2151.

B A se vedea si Sfintul Ambrozie : ,Ilie deschise cerul si fu purtat acolo de car ; si voi
puteti sa urcati acolo, daca obtineti sfintirea prin iertare" (De Heliu et jejunio, 85 ;
,CS.E.Lr464).
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mii de care, cdrora le sunt supuse miile de persoane care le con-
duc». De asemenea, puterea (Svvafiii) care 1-a ridicat pe proorocul
Jlie de pe pdmant la cer este numita de cétre Scripturi cu numele de
cai" (In Cant.,3,P.G.44,812 A-B). Or botezul comunica celui
botezat aceastd putere (dvva/Lm) : ,Nu e posibil sa fii asimilat cu
cavaleria, prin care sunt Infundate in hau carele egiptenilor, daca nu
ai fost eliberat de sclavia dugmanului prin apa sfintitoare" (813 A).
Aici merkaba, carul lui Ilie, caii lui Israel sunt simboluri paralele
ale harului dat de Sfantul Duh dupa trecerea prin lordanul botezului.
Ramane, totusi, un ultim context biblic posibil care ne orienteaza
intr-o directie diferitd si spre alt mediu. Oda lui Solomon, 38 incepe
astfel : ,,M-am urcat pe lumina adevarului ca intr-un vehicul (mar-
kabhta) si Adevaail m-a cuprins si condus ; tot el m-a ferit de stanci
si de valuri"(1-2). Cuvantul markahhta desemneaza orice fel de
vehicul. Se va observa cad este corespondentul siriac al cuvantului
merkaba. $Si ar putea prea bine sd desemneze un car. Dar, asa cum
a remarcat pe bund dreptate J. -H. Bernard', contextul ne orien-
teaza n alt sens. Valurile despre care este vorba 1n versetul 2 ne fac
sd ne gandim la o traversare. Cuvantul siriac poate foarte bine si
aiba acest sens. La fel si cuvantul grec oxrjjUa, care reprezintd tra-
ducerea sa exactd. Avem deci aici un optfia, care este o corabie. Pe
de alta parte se stie : contextul Odelor e legat de botez. Cuvantul o
%r)fxa apare aici ca un titlu al botezului”. Avem deci o indicatie cu
atdt mai pretioasd, cu cat Odele lui Solomon sunt din secolul al
doilea, punandu-ne in legaturd cu un context iudeo-crestin arhaic’*"*.
Am vazut ca vasul (corabia) are o referintd biblica. Se pare ca
Bernard are si aici dreptate cand se gandeste la Potop. Ajungem astfel
la unul din locurile clasice ale tipologiei botezului. In aceasta tipologie
arca joaca un rol capital. Ea desemneaza la lustin acea dvvauis a lui
Cristos care actioneaza in apa (Mal:, CXXXVIII, 2-3).-Acelasi fapt
se regaseste si la Chirii al lerusalimului (P.G. 33, 982 A). Tertullian
vedea aici chipul Bisericii (De idol., 24) si aceasta idee va persista in

“ The Odes of Solomon,Carabridge, 1912,p. 123.

5 Bible et Liturgie, 2¢ ed.,Paris, 1951,pp.304-3 18.

ii bis pentrs paralelele maniheiste, a se vedea Widenigren, Mesopotatnien elements in
Manicheism, Uppsala,1946,p.99.
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Occident. Dar, In Oda noastra tocmai ideea de dvmfity divind este
desemnatd prm 6yj/ua. Acest fapt e foarte aproape de conceptiile pe
care le-am intdlnit pentru carul lui Ilie. Aluzia la Potop este confirmata
de un text al lui Efrem, in care Arca lui Noe e numita ,,vehicul" (r
'khubheh) ntr-un context referitor la botez. Aceasta tine insa de o
alta tema, aceea a simbolismului corabiei.

Cercetarea biblica pe care am intreprins-o ne obligd practic sa
recunoastem doud origini biblice pentru expresia oyrjpia aplicata
botezului. Pe de altd parte, gasim termenul dyji*a prin care se
traduce merkaba, vehiculul lui lahweh in Ezechier, dar fara a se
face o referintd precisa la tema noastra ; pe alocuri se pare cd tema
care ne ocupd, cea a botezului, este in relatie cu ndltarea lui Ilie,
insd rareori gasim cuvantul 0%r)/ua pentru a desemna carul acestuia.
Se pare deci cd ox”fia, in contextul botezului, rezulta din fuziunea
celor doua teme. Am putea, oare, gasi un context prin care aceasta
fuziune sa fie explicabild in secolul al IV-lea? Am constatat la Gri-
gore de Nyssa ca apropierea aceasta dintre cele doua teme e normala.
Dar am putea sa ardtam cum anume s-a ajuns la faptul de a considera
ca botezul reprezinta indltarea crestinului pe vehiculul lui Dumnezeu ?

Sa observdm mai intai ca ideea nu e imposibila. O intalnim, intr-
adevdr, Intr-un context escatologic la sfantul loan Hrisosto-mul.
Intr-un comentariu la / Tesaloniceni, 1V, 16 acesta, comparand
ajiavTY]Ois a unui rege terestru cu aceea prin care sfintii vor merge
pe nori la intalnirea cu Cristos, scrie : ,,Copiii si cei ce sunt demni
de a fi copii ies pe un vehicul (0%r/jUa), pentru a-1 vedea si felicita ;
noi suntem dusi pe vehiculul (0%rjjua) Tatalui. El insusi cu
adevarat l-a primit pe nori, iar noi vom fi rapiti pe nori" {P.G. 62,
440). Textul stabileste aici o comparatie intre inaltarea lui Cristos
si indltarea crestinului : prima a avut loc pe o merkaba, tot asa va fi
si a doua. Aceatd legatura intre merkaba si inaltarea lui Cristos este
remarcabild. Ea ne aminteste antica traditie antiohiana, aceea a
Evangheliei lui Petru, XXX si a Inaltarii lui Isaia, I, 17.

Ceea ce ne intereseazi aici insa este ca Hnsostom considerd
firesc faptul ca Merkaba sa fie oyj/,ua xov Ylaxpds, care i ia pe
crestini in ultima lor indltare spre cer. Ni se pare cd, pentru a ex-
plica aceasta, trebuie sa revenim la anumite reprezentari elenistice.
Dar nu e vorba aici de tema filosofica legata de oyrliia, la care
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ne-am gandit mai Intai, ci vom urmari o alta linie, mitologica, aceea
a apotezei conceputa ca o ridicare pe carul lui Helios.

Cel care a studiat originile acestei reprezentdri a foslCtimont'.
Fara indoiala ca ea are origine orientald. O gasim asociatd cultului
lui Mithra. Apare mai inti aplicatd imparatilor, in relatie cu un cult
solar. Astfel, referitor la Constantius Chlorus, panegiristul latin
scrie : ,,Tu cel pe care soarele insusi, pentru a te duce la cer, te
primeste pe carul sau" (Panegirice, V1, 14). Mai mult inca, Eunapios
ne relateazd despre un oracol care 1-a anuntat pe lulianus ca dupa
moarte va fi luat pe vehiculul (6%r/fia) soarelui: ,,Atunci spre Olimp
te va conduce un vehicul de foc orbitor (#tspidajUftes 6%r/}pid). lar
tu vei ajunge la casa tatdlui in lumina eterata" (Fg. 26 ; F.H.G., 1V,
24-25). Reprezentarile figurative ne aratd inca de la inceputul Im-
periului pe imparatii luati pe un car la care sunt inhamati cai inaripati.
(Cumont, op. cit, p. 293). Aceasta reprezentare se gaseste, de aseme-
nea, pentru personaje mai modeste.

Avem marturii cd asemenea reprezentari au fost reluate de evrei
si de crestini. In ceea ce priveste iudaismul, avem mai multe exem-
ple ale reprezentdrii carului lui Helios in sinagogile din Galileea.
Astfel, la Beth Alfa, Helios, in cvadriga sa trasa de patru cai, este
inconjurat de semnele zodiacului si ale anotimpurilor'’. La fel la
Naaran (id., p. 255) si la Isfiia (id., p. 258). Uneori aceste motive
au fost interpretate Tn sens pur decorativ. Dar Goodenough apre-
ciaza cd ele au o valoare mistica si escatologica, ca simbol al inaltarii
sufletului spre Dumnezeu (Op. cit., pp. 250-251). Acest fapt este in
mod deosebit justificat in cadrul sinagogii din Naaran, unde. tema e
asociatd cu eliberarea lui Daniel (Op. cit., pp. 255-256). De altfel,
mozaicul sinagogii din Hamman Lif in Tunisia prezintd, intre alte
teme ale mantuirii, o roata. Goodenough crede ca roata poate fi ,,0
abreviere a carului lui Dumnezeu ca vehicul psihopomp spre cer".

Aceste reprezentari se regasesc §i in arta crestind arhaica. O fresca
din catacomba sfintilor Petru si Marcelinus reprezinta soarele pe un
car tras de doi cai'®. Dar trebuie, mai ales, s3 mentionam aici

' Lux perpetua, Paris, 1949, pp. 289-293.
"7 Goodenough, Jewish Symbols, 1, p. 248.
8 Wilpert, Le pitture delle Catacombe romane, pi. CIX, n. 2.
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mozaicul micului hipogeu crestin descoperit la Vatican. El repre-
zinta carul lui Helios. Comentariile subliniaza aici aluzia la Cristos
ca ,,soare al dreptatii". Dar o asemenea explicatie este oare sufi-
cienta? Celelalte mozaicuri ale hipogeului reprezinta scene clasice
de eliberare, care se refera in acelasi timp la botez si la inviere :
aceea a lui Iona, a Bunului Pastor aducand oaia, a pescarului si a
pestilor. Ne-ar fi greu sd nu legam carul lui Cristos-Helios de acelasi
ansamblu si sa nu vedem aici expresia sperantei escatologice a
crestinilor’”. Ajungem astfel la interpretarea pe care o di Goode-
nough aceleiasi scene din sinagoga, cu deosebirea ca aici Cristos
este reprezentat sub trasaturile lui Helios.

in felul acesta avem atestarea atat a prezentei carului lui Helios
in arta crestind, cat si a semnificatiei sale escatologice. Trebuie sa
vedem 1nsa aici un simplu imprumut din mitologia pagana ? Exem-
plele paralele ale Bunului Pastor, ale Pescarului, al caror stil e
imprumutat din arta elenisticd, dar care au primit o referintd la
subiecte biblice, ne invita sa cercetdm daca nu cumva si aici situatia
e aceeasi. Or o ancheta, atat arheologica cat si literara, ne aratd ca
aceasta referintd existd §i ca ea este chiar carul lui Ilie. Pe buna
dreptate Dom Leclercq a remarcat paralelismul strict dintre reprezen-
tarea indltarii lui Ilie pe carul sau si aceea a carului lui Helios. Este
cat se poate de evident ca reprezentarea carului lui Ilie se inspira
din reprezentarile clasice ale carului lui Helios (D.A.C.L., art. cit.,
col. 2147-2149).

Asimilarea carului lui Ilie cu acela al soarelui este confirmata
literar de texte care, bazindu-se pe relatia in greacd dintre 'HiUds
si ' '"HA/oi, compara pe profet cu soarele. Asa se presupune intr-un
text de Ioan Hrisostomul, unde se scrie despre Ilie : ,,El straluci mai
tare ca soarele, atunci §i acum, si intreg pdmantul pe care soarele il
contempla e strabatut de slava sa" (Horn. Elia., 1,3 ; P.G. 63, 464).
Legatura dintre cele doud nume este explicit evocatd de Sedu-lius :
»llie, stralucind prin numele §i meritul sdu, e demn de a straluci pe
cararile cerului: in greaca, prin schimbarea unei litere,

A se vedea, de asemenea, fragmentul 6 din Meliton, in care se face apropierea dintre
botezul lui Cristos in lordan si baia de soare In Ocean. Asupra acestui text, a se vedea
R. M. Grant, Melito of Sardis on baptism, ,,V.C.", 4 (1950), pp. 33-36.
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numele sdu devine soare"(l, 168). Aceastd analogie a numelor se
refera la o analogie a imaginilor si presupune ca figura lui Ilie era
asociata unor imagini solare.

Astfel tema patristicad a lui oyj/ixa ne apare, in primul rand. ca
reunind mai multe imagini biblice ale unor vehicule ceresti, mai
ales merkaba-ua lui Ezechiel si carul lui llie. Apoi crestinii i-au dat
importantd pe plan arheologic datoritd importantei carului lui He-
lios in simbolistica elind a calatoriei ceresti a sufletului. Dar re-
ludnd imaginile elenistice, crestinii au pastrat ideea biblica. Cazul
ne aminteste astfel o tema paraleld, aceea a aripilor. Acestea provin
din imagistica dialogului Fedru, insd desemneaza la crestini aripile
porumbelului, Sfantul Duh. La fel, aici 6%Y}ua imprumuta elemente
din reprezentdrile carului soarelui. Dar si el desemneazd puterea
Stantului Duh, care este oxrjjUa si rcxepov.

Acum putem da un raspuns intrebarii puse la inceput. Desemna-
rea botezului ca fiind o%rjfia Tipbi ovpavov se referd la o tema
biblica, ca si celelalte denumiri ale botezului. E o tema care uneste
in acelasi timp imaginea merkaba-lei si aceea a carului lui Ilie.
Popularitatea ei s-a datorat analogiei cu tema carului soarelui. Dar
continutul sau constd esentialmente in a desemna botezul ca actiune
a Stantului Duh, ce inaltd sufletul din viata pdmanteand la viata
cereascd. Tema desemneazd astfel un aspect esential al botezului, in
acelasi timp cu termenii Oippayk, evav/ua, /3ajiTiOjua, xplotia,
(pcoTiOjuas, ce desemneaza alte aspecte ale sale.
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VI
PLUGUL $I TOPORUL

Printre textele lui Isaia care fac parte din culegerea Tesiimonia
se gasesc versetele 3 si 4 ale capitolului II : ,,Caci din Sion va iesi
legea si cuvantul lui Dumnezeu din lerusalim... Preface-vor sabiile
in fiare de pluguri si lancile lor in cosoare. Nici un neam nu va mai
ridica sabia Impotriva altuia §i nu vor mai invata razboiul". Tustin
citeaza acest text de mai multe ori'. Ciprian il mentioneaza in ale
sale Testimonia’. 11 regisim in Contra lui Celsus de Origene’. Ar fi
interesant de scris istoria interpretarii sale. Cei mai vechi autori il
inteleg ca o iertare a insultelor si ca nonviolentd, ceea ce caracteri-
zeaza Biserica. Plecand de la Eusebius, textul e aplicat pacii constan-
tiniene i unitatii politice a universului®.

De asemenea, in al sdu tratat Contra ereticilor, textul e mentionat
de Irineu. Acesta il interpreteaza mai intai in sensul general al spiri-
tului pacific al crestinilor, conform exegezei din vechime : ,,Legea
privind libertatea, adica cuvantul lui Dumnezeu anuntat de Apos-
toli, care au iesit din Ierusalim, a adus in toatd lumea o transfor-
mare importantd, schimband spadele si lancile razboiului in instru-
mente de pace, in pluguri - pe care le-a fabricat - si in seceri, pe
care el le-a dat pentru a se recolta graul, astfel incat oamenii nu se
mai gandesc sa se batd, ci intind si celdlalt obraz cand sunt palmuiti.
Nu despre altcineva au vorbit Proorocii, ci despre cel care a facut
aceste lucruri. Este chiar Domnul Nostru - si cuvantul s-a adeverit

"I Apoi., XXXIXI ; Dial, I: CX, 3."
Testimonia, 11, 18; C.S.E.L., 84-85.
3V,33;G.CS.. 35-36.

* Prep. Ev.,9; P.G. 22, 712 C-D.
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prin aceste lucruri" (Adv. haex., 1V, 34. 4). Exegeza este foarte
apropiatd de cea a lui lIustin (/ Ap., 39, 1) si nu necesitd vreo
remarca speciala.

Irineu dezvolta aceasta interpretare profetica intr-o alegorie foarte
subtila, asa cum 1 se intampla uneori s-o faca ; ,,Caci Domnul Nostru
insusi este cel ce a facut plugul si a adus secera : este prima
insamantare a omului, adicd modelarea sa ca Adam, dar si secerisul
infaptuit apoi de catre Cuvant. Din cauza aceasta, cel care unea
inceputul cu sfarsitul si care este Domnul primului si celui de al
doilea fapt a vadit la sfarsit plugul, lemnul unit cu fierul, si astfel
si-a plivit pamantul: Intr-adevar, Cuvantul intrupat, (solid), legat de
carne $i fixat acestei materii, a curatat pdmantul necultivat" (IV, 34, 4).

inceputul pasajului este limpede. Irineu vede in plug un simbol
al creatiei, al modelarii omului, consideratd ca o insamantare, iar in
secera un simbol al judecatii finale, cand cei drepti vor fi secerati
pentru a fi ,,depozitati" in granarele ceresti. Este evident ca aici se
afla, subiacent textului, pasajul din loan, IV, 35, referitor la cel ce
seamana si cel care secerd. De altfel si pasajul: ,,Céci 1n aceasta se
adevereste cuvantul" este luat de la acesta. S& mai adaugdm ca
Irineu 1-a comentat de doud ori putin mai inainte (IV, 23, 1, 25, 3).
Dar Irineu nu s-a oprit aici. Cuvantul uneste inceputul si sfarsitul (a
se vedea XX, 4). Adicd plugul, care era la inceput, reapare la
sfarsit. Avem aici conceptia lui Irineu despre recapitulare, conform
careia Cristos vine sd reia ceea ce s-a infaptuit prin Adam : cel care
1-a facut pe om, dar 1-a si mantuit la sfarsit, este acelasi.

Tocmai cu acest prilej Irineu dezvoltd simbolismul plugului,
retinand cateva aspecte : ,,lemnul unit cu fierul", modul in care este
,»fixat", plivirea buruienilor. Am vrea sa explicadm acest simbol. Anu-
mite elemente ale simbolului sunt explicit formulate de Irineu. Primul
se refera la unirea, in plug, a lemnului si a fierului. Irineu vede aici
un simbol al unirii in Cristos a naturii divine i a celei omenesti :
»2Domnul... a vadit la sfarsit plugul, lemnul unit cu fierul si a plivit
astfel pamantul. intr-adevar, Cuvantul intrupat, solid (Jirmum), unit
cu carnea i fixat in felul acesta a curdtat pamantul necultivat".

Paralelismul intre lemn si fier, Cuvant si carne este evident. Dar
ordinea cuvintelor ar putea lasa sa se creada ca lemnul desemneaza
Cuvantul si fierul natura omeneasca. Judecand invers, adjec-
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tivul firmum aplicat Cuvantului si epitetul confixus, care-1 deter-
mind, ar orienta mai degraba spre fierul plugului. Aceastd a doua
interpretare e cu sigurantd cea bund, asa cum ne-o garanteaza alt
pasaj din Irineu. Este vorba despre pasajul din Cartea Regilor,
unde apare toporul apartinand fiilor proorocilor ; toporul cazuse in
apa ; Elizeu il aduce ia suprafatd aruncand in lordan o bucatd de
lemn (77 Reg., VI, 5-7) Deci intdlnim aici toporul compus si el
din lemn si fier.

Or Irineu comenteaza pasajul asa : ,,Proorocul aratd ca solidul
(oxepeov) Cuvant al lui Dumnezeu, pe care l-am pierdut din
neglijentd, trebuie sa fie regasit prin lemn (thov) Si loan Boteza-
torul zice : Cuvantul lui Dumnezeu seamana cu toporul (aSivrf) :
Iata ca toporul este la radacina copacului. Acest cuvant, care ne era
ascuns, a fost aratat de lemn (ipavepcDoev)" (V, 17, 4). inrudirea
acestui text cu cel despre plug este evidentd. Mai multe exprimari
sunt comune, iar noi avem norocul de a le poseda in greaca si de a
le putea restitui in textul latinesc (arspeov) = firmum ; icpavspcooev
=ostendit). Or aici fierul e natura divina, Cuvantul, care, o data
despartit de natura omeneascd prin pacat, s-a ascuns, € adus la
suprafatd, manifestat prin intrupare.

Simbolismul toporului profetului nu a fost inventat de Irineu. il
gasim la Tustin. Aceasta atestd vechimea simbolului fierului unit cu
lemnul. Dar e de remarcat ca la Iustin fierul inseamna omul pacatos.
Accentul e pus nu pe soliditatea fierului, ci pe greutatea sa : ,,Elizeu
aruncd o bucatd de lemn in cursul lordanului. El pescui astfel din
nou toporul proorocilor. La fel Cristos al nostru ne-a rascumparat
la botez de pacatele cele mai grele, prin rastignirea pe lemn si prin
botezul apet" (Dial., LXXXVI, 6). Interpretarea lui Iustin se regaseste
la Tertullian : ,,Ce e mai limpede decat acest simbolism al lemnului
? Asprimea acestei lumi, cufundatd in abisul greselii, este eliberata
prin lemnul lui Cristos. adicd prin patimile sale" (Adv. Jud., XIII,
19; P.L. 2, 676 c).

a Nota Traducétorului : In Biblia sau Sfanta Scriptura, Editura Institutului biblic si de
misiune al Bisericii ortodoxe romane. Bucuresti, 1994, acest citat apare la IV Regi,
cap. 6, 5-7 si nu la Il Regi, deoarece primelor doua carti ale Regilor le corespund in
Biblia franceza alte denumiri (Premier Livre de Samuel si Deuxieme Livre de Samuel,
apoi Premier Livre des Rois si Deuxieme Livre des Rois).
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Aceeasi interpretare se regaseste in secolul al IV-lea la Sfantul
Ambrozie (Sacram., 11, 11 ; ed. Botte, 65 ; Myst., 52 ; Botte, 125)°.
Autorul cel mai explicit este Didim Orbul : ,,Prin fierul cazut in
abisul Intunecos e desemnatd natura omeneasca, cazutd din lumina.
Prin lemnul apucat si aruncat in locul unde era obiectul cautat este
simbolizata slavitd cruce" (Trin., 1I, P.L. 39, 700 A). Aici fierul
desemneaza foarte clar firea omeneasca, ingreunatd de pacat. In
ceea ce priveste lemnul, el desemneaza slavita cruce. Se cuvine sa
ne amintim ca pentru crestinismul vechi crucea e consideratd ca
simbol al puterii divine. Aceasta apare in Evanghelia lui Petru (41),
in Oracolele crestine sibiline (VIIIL, 216)°. Tustin vorbeste de puterea
(dvvapu?) crucii (1 Apoi., XXXV, 2). El vede aici ,,un foarte mare
semn de fortd si autoritate" (I Apoi, LV, 2).

In orice caz, ceea ce este important ¢ ca paralelismul intre sim-
bolul toporului si cel al plugului ne autorizeaza sa recunoastem in
lemnul plugului simbolul crucii, pentru ca asa stau lucrurile cu
lemnul toporului. Deci, fiind de lemn, plugul este un simbol al
crucii. Si aceasta nu trebuie sa ne mire, daca ne amintim de urma-
toarele pasaje din Vechiul Testament in care intadlnim acel tvkov si
in care autorii din secolul al doilea au vazut simboluri ale crucii :
arca Raiului, toiagul lui Moise, lemnul arcei etc.

Dar 1n cazul plugului - si fara indoiala si in cazul toporului (4dv.
haer., V, 17,3 ; P.G. 7,1 C) - mai este si altceva, e vorba de forma
insagi. Textul lui Irineu este aici urmatorul : ,,Cuvantul ,solid'
(firmum=0Tspeov) unit cu carnea si fixat asa cum a fost (habitu tali
confixus)" (IV, 34, 4). Modul in care Cuvantul este fixat de carne
seamana astfel cu modul in care fierul e fixat de plug carnea fiind
simbolizatd de catre cruce. Aici textul este mai dificil. Cuvintele
habitu tali pot fi, intr-adevar, interpretate in diverse moduri. Pe de
altad parte, imaginea ne mird la Inceput. Dar si aici ne gasim in
prezenta unor apropieri ce cu greu ne-ar permite sd punem la in-
doiala interpretarea pe care o propunem’.

> A se vedea si Pseudo-Irineu, Fg. 26 si 28 : Harvey, I, 492-493 ; Pseudo-Ieronim,
Corn. Marc, P.L. 30, 637 C.
¢ Jean Danielou, Theologie du judeo-christianisme, pp. 294--303.
A se vedea obiectiunile propuse de J. Doignon. Le salul par le fer et le bois chez Saint
Irinee, R.S.R., 43 (1955), 535-545.
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intr-adevar, plugul ca simbol al crucii se gaseste explicit in Prima
Apologie a lui Tustin. El enumera diverse figuri ale crucii in lumea
sensibild, catargul cordbiei, tesla dulgherului, chipul omului, stin-
dardul militar (LV, 3-6). ,,Nimic in lume nu poate exista sau forma
un tot (Koivcoviav £%#¢iv) fara acest semn." (LV, 2). Or in aceastd
enumerare se gaseste plugul: ,,S-ar ara (dpovrai) fara ea (=cru-
cea) 7" (LV, 3). Comparatia se explica daca ne amintim ca tipul
vechi de plug este in forma de cruce, oistea corespunde suportului
vertical, brazdarul si coarnele formand, de o parte si de alta, cele
doua brate orizontale®.

Ca Irineu depinde de lIustin, din care - se stie - se inspira adesea,
reiese din urmatorul fapt: am vazut ca punctul de plecare al lui
Irineu era Isaia, 11, 2-3. intr-o prima parte, el interpreteaza schim-
barea sabiilor in plug tinand seama de atitudinea pacifica a crestinilor
(IV 24, 4). Aceasta interpretare se gaseste la Iustin : ,,Noi am schim-
bat instrumentele de rdzboi in pluguri si unelte agricole cultivand
pietatea,justitia, bundvointa (Dial., CX, 3). Dar mai existd si alte
dovezi. Intdlnim de doua ori In pasajul din Irineu o exprimare pe
care n-am relevat-o inca. Era vorba ,,despre Cuvantul lui Dumnezeu
schimband sabiile si lanciile in instrumente de pace, In pluguri pe
care el insusi le-a fabricat si in seceri pe care el le-a dat pentru a
recolta graul" (IV, 34, 4). Si putm mai departe : ,,El a facut plugul".

Or Iustin ne da aici Incd o explicatie : ,,Cand Isus a venit la
Iordan, se credea ca este fiul lui losif dulgherul; el trecea drept
dulgher, caci in timp ce era printre oameni el fabrica (sipyatero)
aceste lucrari de dulgher, pluguri (Gpoxpa) si juguri (fvyd), invatand
simbolurile dreptatii $1 ale vietii active" (Dial, LXXXVIIL 8). Acest
pasaj se afla evident 1n rela‘,[le cu comentariul din Isaia, 11, 3-4, pe
care l-am citat in pasajul precedent. S-a propus chiar sa se corecteze
banalul ,lucrari de dulgher: (rekrovind opyava) in expresia ,,instru-
mente de razboi" (musutKa SpAava), ceea ce ar face referinta mai
explicita.

Dar interesul consta in aceea ca vedem aparand o tema noud : a
lui Isus dulgher fabricand pluguri. Se stie ca aceasta se regaseste in
Evanghelia lui Toma (X111, I). De altfel, e foarte posibil sa fie vorba

* A se vedea Daremberg-Saglio, D.A.G.R., p. 353.
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de aplicarea proorociei lui Isaia la Cristos, care sa fi dat nastere
acestei teme. Cazul n-ar ti unic. Multe detalii ale folclorului evanghe-
lic provin astfel de la Isaia : asinul si boul ieslei vin din 1. 2 ;
pestera nasterii Domnului din XXXIII, 16"; regii si camilele lor din
LX, 6. E posibil ca tema noastra sa-si aiba originea in pasajul din
Tustin. in orice caz, e foarte sigur ca Irineu 1-a imprumutat de la el.

Se va remarca, de altfel, ca aplicarea profetiei la Isus prezinta la
Iustin si Irineu un plan dublu. Pe de o parte este luatd in sens
mateian, aplicat unui detaliu anecdotic al vietii lui Isus, asa cum
procedeaza Matei pentru Mica, V, 1 : ,,Si tu Betleeme, pamant al lui
Iuda" sau pentru Osea, XI, 1 : ,,Din Egipt am chemat pe fiul Meu".
Acest detaliu anecdotic este el insusi semnificativ pentru o realitate
spirituald, aceea a lui Isus invatand pe oameni dreptatea si mila,
ceea ce corespunde unei interpretari mesianice si spirituale. Astfel
se prezintd in ansamblu tema lui Cristos fabricand pluguri.

Dar daca Irineu s-a inspirat din Iustin pentru prima parte a exe-
gezei sale despre Isaia, 11, 2-3, atunci ne apare logic sa fi procedat
la fel si pentru partea a doua referitoare la alegoria plugului. Sin-
gura diferentd constd in aceea ca lustin trateazd ambele chestiuni in
pasaje diferite, pe cand Irineu le adund la un loc, In maniera sa
sintetica'’. Putem adauga ca daca Iustin nu face aluzie la Isaia 11, 2-
3 1n pasajul sau despre alegoria plugului, 1-a avut cu siguranta in
minte, caci in general el utilizeaza simboluri care au o referinta la
Scripturd. Bundoarad 1n acelasi pasaj, aratand in figura formata de
nas si arcadele sprancenelor un simbol al crucii, el trimite la Plangeri,
IV, 20.

Astfel. Tustin ne da o referintd anterioara lui Irineu despre sim-
bolismul cruciform al plugului. Trebuie sa adaugam ca acest sim-
bolism se regdseste si mai tarziu, iar apartenenta sa la traditie e
atestatd in mod continuu. Faptele lui Petrii mentioneaza plugul
(aratrum) intr-o lista a titlurilor lui Cristos. Minucius Felix ia de la
Tustin lista simbolurilor cosmice ale crucii. Si mentioneaza plugul :

" A se vedea lustin, Dial.,, LXXVIII, 1.
' Regdsim paralela dintre plug si cruce referitor la Isaia, 11, 2-3. in Eutropiu, De Solstic.

et Aequinoct., P.L., Suppl., 1, 465.
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,, Cand tii drept jugul (iugum), acesta e semnul crucii" {Octavius,
29). Monseniorul Pellegrino opune acest simbolism celui al lui Tustin,
notand ca intr-unui e vorba dejug, in celilalt de plug". Dar in felul
acesta se ignora faptul ca figura este constituitd de ansamblul jugu-
lui, care constituie ramura cea mai lungd si din suportul prelungit
cu brazdar, ansamblul constituind plugul'?.

in secolul al IV-lea, in domeniul latin, Grigore din Elvira vede
in plug unul din numele lui Cristos : Aratnim nuncupatur quia
signo crucig suae dura pectora subiciuntur ut necessario semini
ipsa praeparentur® (Defid. orth., 6 ; P.L. 20,43 A). Aceasta afirmatie
seamdna cu aceea a lui Irineu pentru care plugul nu este doar sim-
bolul crucii, ci si simbolul Cuvantului insusi. Mai tarziu, Cassian
scrie : ,,Sa aram inimile noastre cu plugul, adica amintirea crucii"
{Coli., 1, 22). Dolger" trimite la un text din Efrem, in domeniul
siriac, la care vom mai reveni dar pe care-1 putem deja mentiona,
ca simbolism al formei crucii: ,,Campul lui Cristos e cultivat; nici o
buruiand nu poate creste acolo ; este arat cu plugul crucii, iar spinii
sunt n intregime smulsi din el" (Despre invierea lui Lazar, II;
B.K.V., XXXVII, 176). Ne vom aminti ca Isus Cristos ¢ numit ,,cel
ce ard" (aporrjp) de cétre Clement din Alexandria (Ped., 111, 12;
G.C.S, 291, 19).

Maxim de Torino' ne di o descriere mai amanuntiti a plugului :
»Plugarul cel bun cand se pregiteste sd rastoarne brazda nu se
straduieste s-o faca altfel decat sub semnul crucii. Cand fixeaza
plazul sau talpa (dentale) sub brazdar, cand prinde aripioarele sau
cormanele {anses), cand fixeaza cornul (stiua), el imita forma crucii
(figuram crucis). In adevar, inlantuirea (compactio) insdsi este o
imitatie a Patimilor Domnului" (Horn., 50 ; P.L. 57, 341). Aceasta

" M. Miimcii Felicis Octavius. p. 282.

2 Hipolit ni-1 aratd pe Cristos purtdnd crucea ca pe un plug pe umdrul sdu si arind cu
el Biserica (Ben. haac el Jacob, ed. Maries, pp. 8§9-91).

' Profane inul religiose Brandmarkung cler Tiere, ,,A.C". IIL. pp. 36-38. '* A se vedea H.

Rahner, Griechische Mythen in christlicher Deutung. pp. 36-38. ,,Este numit «plug»

deoarece inimile invartosate sunt supuse semnului crucii sale, ca sa fie pregatite pentru

sdmanta necesara (a credintei)".
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descriere corespunde exact cu aceea a unui plug roman'.
Maxim pare sd vada in fiecare din partile unui plug un simbol al
crucii, mai ales referitor la cele doud aripioare (cormane) fixate
de fiecare parte a plazului (talpii) cu scopul de a deplasa lateral
pamantul brazdelor. Pe de altd parte, ansamblul (compactio) ar
fi la rAndul sdu o figura'e.

Acum se pune problema de a sti daca simbolul cruciform al
plugului se regdseste Tn monumentele figurative. Pana in prezent
rezultatele erau negative. O piatra gravata a galeriei din
Florenta, reprodusd in Daremberg-Saglio (I. 353) aratd in mod
izbitor forma de cruce a plugului grecesc. Dar piesa nu e
crestind. Dom Leclerc nu gédseste sa mentioneze decat un
sarcofag al muzeului din Lateran, pe care se vad Adam si Eva,
Daniil printre lei, Bunul Pastor si, In sfarsit, un grup
reprezentand un plugar conducandu-si perechea de boi. Plugul e
vizibil i seamana vag cu o cruce. Dar nimic nu ne autorizeaza sa
presupunem ca aceasta ar fi obiectul reprezentarii. lar recentele
descoperiri palestiniene au modificat problema, ardtind ca
simbolismul cruciform al plugului era cunoscut de iudeo-
crestinism si ca Iustin tocmai de aici s-a inspirat'’.

Mai ramane de explicat o ultima trasaturda a textului
apartinand lui Irineu §i anume munca infaptuitd cu plugul si
simbolismul ei. Ea este simbol al operelor de pace opunindu-se
celor razboinice, in prima parte. Pe urma ea desemneaza ,,prima
insdmantare a omului, care a fost modelarea dupa Adam" (IV,
34,4 ; P.G. 7, 1086 B). Dar nu e vorba aici de plug ca simbol al
crucii, ceea ce apare numai in ultimul pasaj (1086 B) : ,,Domnul
a aratat plugul la sfarsit, lemnul unit cu fierul si astfel a plivit
(expurgauit) pamantul sau, deoarece Cuvantul unit cu carnea si
fixat in felul in care a fost fixat a curdtat (emundauit) pamantul
necultivat (siluestrem)".

Ideea e foarte limpede : plugul smulge buruienile. Acesta e
scopul sau : el deschide solul si taie radacinile plantelor
parazite. Sim-

¥ Daremberg-Saglio, D.4.G.R., T, 355-356.
' in domeniu grecesc, Sfantul Nil scrie : ,,Noi tinem coarnele plugului, salvand
forma

crucii" {Monast. exercit., 6; P.G. 79, 725 A).

7" A se vedea Bagatti, aii. cit., p.4.
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bolul e clar. in cea de-a doua ,,insamantare", Cuvantul devenit carne
(trup) trebuie mai intai sa smulga buruienile pacatului, Tnainte de a
arunca noua samanta. Or tocmai aici rezida scopul crucii, care dis-
truge pacatul. Acest simbolism ne va conduce spre un nou grup de
texte ce vor confirma simbolismul plugului ca o cruce. Citim in
Omilia pascala inspirata din Hipolit si publicata de Pierre Nautin :
,Cristos a fost Incoronat cu spini, stergand in intregime vechiul
blestem al pamantului si smulgand (i"rjjuepmv) prin sfantul sau cap
spinii prea numerosi care provin din pacat" (57).

DI. Nautin comenteaza pasajul astfel : ,,Spinii au venit pe pamant
in urma pacatului (Facerea, 111, 17-18). Pentru a ne elibera de acest
vechi blestem, Cristos poartd spini; Cristos pe cruce este plugul
care smulge din pamant spinii pacatului, acestia fiind simbolul pa-
catului" (;,S.C. ", pp. 98—99). Comentariul depaseste litera textului,
dar pare a-fi explicatia cea mai plauzibila. Chiar daca nu este ex-
plicitd, imaginea plugului e subiacentd, cdci numai lui ii revine
sarcina de a scoate buruienile din pamant. Sensul propriu al cuvan-
tului i*rjjuepovy este ,,a defrisa". Imaginea crucii ca plug apare aici
deci ca un elogiu adus crucii, ceea ce face parte din omilia pascalad
alaturi de alte simbolisme pe care le intilnim in textul lui Hipolit®.

Semnificatia crucii ca plug la Irineu pare deci bine stabilita.
Acest fapt s-ar putea sa ne aduca uri element important in rezolva-
rea unei binecunoscute enigme a vechii epigrafii, enigma celebrului
patrat magic. Se cunosc multiple interpretari ale acestui patrat date
mai ales de Parintele Jerphanion si, mai recent, de DI. Carcopino
care rezuma lucrdrile anterioare'. In solutiile propuse pentru inter-
pretarea acestei enigme, doud lucruri sunt deja stabilite. Primul :
enigma poartd imaginea crucii prin dispunerea generald a elemen-
telor sale si prin locul literelor T, figuri ale crucii®’. Ne vom convinge
de toate acestea dispunand careul astfel :

A se Vedea si leronim. Corn. is., 1,2 ; P.L. 24. 45 C. Un pasaj misterios din Odele
lui Solomon (XXIII, 10 ; Labourt, p. 25) in care ¢ vorba despre o roata ..care coseste.
taie. dezradacineaza paduri, deschide o cale" i in care unii vad un simbol al crucii.
ar putea fi in relatie eu tema noastra.

Etudes d'histoire chretienne, Paris. 1953. pp. 11-91. A se vedea si J. Vendryes, Une
hypothese sur le carre magique, C.R.A.1B.L., 1953, 198-206.

A se vedea H. Rahner, Das mystiche Tau, ,,Z.K.T." 75 (1953), pp. 385-410.
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Al doilea lucru : cuvantul bizar arepo pare a fi in relatie cu celticul
arepennis, care inseamnd ,,arpent” (=pogon) si desemneaza plugul®'.

Or curios e faptul ca DI. Carcopino, care subliniaza cele doua
trasaturi, nu stabileste vreo relatie intre ele. Fard indoiald simbolul
crucii ca plug nu-i aparea folosit in mediul in care el situeaza origi-
nea patratului. Dar care este pentm el acest mediu ? Este tocmai
valea Ronului, pe vremea sfantului Irineu. Or, studiul nostru a sta-
bilit precis ca acest simbol era cunoscut de sfantul Irineu, ceea ce
apare ca o confirmare §i a ipotezei D-lui Carcopino, legand careul
de mediul 1n care a trait sfantul Irineu, si a ipotezei noastre, ce
recunoaste crucea in pasajul lui Irineu despre plug.

O ultima trasatura a acestui pasaj din Irineu 1si va gasi uri echiva-
lent in patratul magic. intr-adevar, Irineu scrie : ,,Cel ce uneste
inceputul si sfarsitul si este Domnul améandurora a vadit (-aratat) la
sfarsit plugul" (IV, 34, 4). Or, DI. Carcopino a facut o propunere
interesanta, aceea de a vedea in literele A si O, cele ce inconjoara
litera T din varful crucii patratului, literele alfa si omega care in
Apocalipsa lui loan sunt simbolurile lui Cristos ca inceput si sfarsit".
Acest simbolism are in pasajul lui Irineu un sens antignostic. Gnos-
ticii interpretau pe loan, IV, 37 : ,,Ca unul este semdndtorul si altul
seceratorul" ca opozitia dintre Demiurgul creator si Cristosul
rascumparator. Irineu afirma, dimpotriva, unitatea celor doi. Tot asa
crucea, intruchipatd de plug, a fost prezentd la origini, la prima
insamantare, dar si la sfarsit, in ultima plivire.

1 Emout-Meillet, Dict. Etym. langue lat.. Paris. 1939, p. /O.* Loc.
cit., pp. 40-41.
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Pasajul din Irineu ne da astfel o cheie nu numai pentru legatura
dintre cruce si plug, dar si pentru legatura dintre acest simbol si
literele A si O. Pasajul ne mai arata si legdtura acestui ansamblu cu
un mediu antignostic. Vom observa mai ales ca imaginea semintei
si a semanatorului (Sator) este legata de importanta acestei teme in
gnosticismul valentinian - §i nu se regaseste in alte medii vechi.
Tentativa de explicare presupune ca este bine Intemeiatd relatia
dintre acest patrat si mediul lui Irineu, dar unii o contestd. Mai mult
chiar, au fost propuse atatea explicatii ale patratului, incat unele ne
invitd sa fim modesti. Dar daca ipoteza D-lui Carcopino s-ar con-
firma, simbolismul, propus de Irineu, al plugului ca simbol al crucii
i1 aduce o remarcabild confirmare.






VII
STEAUA LUI TACOB

S-a semnalat de mult, mai ales de cdtre Rendel Harris, importanta
culegerilor de Testimoniu in comunitatea crestind primard. Cerfaux
a aratat cum, in mod frecvent, folosind anumite texte din Testimo-
nia, teologia arhaica si-a gasit un mod de exprimare. Toate aceste
afirmatii si-au gasit confirmarea in descoperirile de la Qumrén, care
ne dezvaluie existenta in iudaism a unor culegeri analoage. Mai
mult chiar, culegerile erau intocmite, in parte, din aceleasi texte. De
aceea interesul culegerii Testimonia este deosebit, pentru ca putem
lega crestinismul de mediul sau originar. Am vrea sa demonstram
acest lucru referindu-ne la Numeri, XXIV, 17.

Prezenta profetiei lui Balaam referitoare la ,,Steaua lui lacob" in
acele Testimonia primitive a fost de multa vreme semnalata. intr-
adevar, textul e mentionat de Iustin si de Irineu, care au utilizat
culegeri mai vechi. Totusi textul nu e citat explicit In Noul Testa-
ment. Se credea cd se pot recunoaste aici mai multe aluzii la ,,steaua
lui lacob", Insd acest lucru era contestat. Or, se pare cad faptul s-a
adeverit, textul fiind cel mai adesea citat de manuscrisele din Qum-
ran. Textul se bucura de o popularitate deosebitd in vremea cand s-a
constituit Noul Testament. Vom avea de stabilit mai intdi acest prim
punct.

Manuscrisele de la Qumran publicate acum prezintd mai multe
citate ale textului nostru. In D.S.W., Niunei'i. XXIV, 17, textul e
citat integral si aplicat lui David (XI, 6). De asemenea, e posibil ca
D.S.W., V1, 6 si XVI, 1 sa faci aluzie la el'. In lucrarea Binecuvan-

Carmignac, Citatele din  Vechiul Testament tn Razboiul fiilor luminii contra fiilor
intunericului. R.B.. 63 (1956), p. 385.
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tarea printului congregatiei se utilizeaza o culegere de Testimonia
privitoare la sceptru (Sebet), unde sunt asociate Isaia, XI, 1 si
Numeri, XXIV, 17 (/. Q. Ben., V, 27%). Si mai demna de remarcat e
prezenta fragmentelor din Numeri, XXIV, 15-17 intr-o culegere
din Testimonia, in care textul este asociat Deuteronomului, V, 28-
29 si Deuteronomului, XXXIII, 8-11°. Se va observa in ultimele
douad cazuri asocierea textului nostru cu altele.

O ultimd mentiune e deosebit de interesantd. Este vorba de
Documentul din Damasc. Sa citam intregul pasaj : ,,Cand cele doud
case ale lui Israel se despartira, Efraim il parasi pe Iuda ; cei care
nu se supusera fura trecuti prin sabie, dar cei care ramasera tari
scapard spre tinutul din Nord, dupa cuvantul : Voi exila sikkutk-vA
(cortul) regelui vostru si kiyyun-\\| (piedestalul) idolilor vostri din-
colo de corturile din Damasc (4dmos, V, 26-27). Cartile Legii
-acesta este cortul regelui, cum a spus el: Voi ridica cortul cel cazut
al lui David (Amos, 1X, II). Regele este adunarea, iar kiyyun-vX
idolilor sunt cartile proorocilor, ale cdror cuvinte au fost dispretuite
de Israel Steaua este interpreta Legii care veni la Damasc, asa cum
sta scris : O stea rasare din lacob si un sceptru se ridica din Israel
(Num., XXIV, 17). Sceptrul este printul intregii congregatii. Cand
se va ridica, va distruge pe toti fiii lui Set" (VII, 12-21).

Va trebui sa mai revenim la acest text. Pentru moment ne
multumim sa facem trei remarci. in primul rand, pasajul de la ci-
tatul din Amos, V, 26 pana la cel din Num., XXIV, 17 se explica
prin faptul ca textul autentic al lui Amos are : ,,Kiyyun, idolii vostri,
steaua Dumnezeului vostru". C.D.C. citeaza liber, dar face aluzie la
textul autentic. In al doilea rand, ,,steaua" care-1 desemna pe David
in D.S. W-, pe Mesia davidic in /. Q. Test., este aici aplicata in mod
ciudat ,.Interpretului Legii"* din tara lui Damasc, fie ca-i vorba de
invatatorul Dreptatii, fie de un altul. in sfarsit, constatdm ca cele
douad citate din Amos se regasesc in Faptele Apostolilor. Al doilea
citat, care face parte de altfel dintr-o culegere din Testimonia din

* Qumrdn Cave. 1, pp. 128-129.

* Allegro. Further Messianic References in Qumrdan Literature, J.B.L., 65 (1956), pp.
182-187.

* A se vedea H. Riesenfeld, Jesus transfigura, p. 227.
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Qumran (4 Q Fior., 3)°, e pe buzele lui lacob cind se referd la
convertirea paganilor (XV, 16-17). Textul dat de Fapte difera de
Septuaginta, dar este acelasi cu cel din C.D.C. si din 4 O Fior.

Pe de alta parte, textul din Amos, V, 26-27 se gaseste n discur-
sul lui Stefan {Fapte, VII, 42-43). Cu greu ne putem inchipui ca un
citat atat de deosebit ar fi fost facut de Stefan fara legatura cu
C.D.C. sau cu dosarele din Qumran. Citatul din Stefan este con-
form cu textul din Septuaginta. El cuprinde si o curioasd corectura.
In loc de ,,dincolo de Damasc", textul spune ,,dincolo de Babilon".
Or, e foarte curios sd constatam cd Rabinowitz, studiind citatul din
Amos in C.D.C. crede ca Damascul desemneaza in realitate
Babilonul®. Putem si credem ca aceasta interpretare din Amos exista
deja in exegeza iudaica de pe vremea lui Cristos. Sa mai remarcam,
in sfarsit, ca textul din Amos se regaseste la Tustin (Dial, XXII, 3-4).

Dar trebuie mai intai sa ne continudm cercetarea abordand T7es-
timonia crestine’. Studiul lor e hotarator. Profetia din Numeri, XXIV,
17 apare de mai multe ori. Un prim text prezintd un interes special,
deoarece constituie conexiunea dintre Qumran si iudeo-crestinism :
este vorba de Testamentul celor XII Patriarhi. Fie ca vedem aici ca
si de Jonge o lucrare propriu-zis crestind, fie ca ramanem fideli
doctrinei interpolarilor, putem afirma ca, sub forma sa actuala, e o
lucrare crestind. Or, profetia din Numeri se intalneste textual de
doua ori in contexte importante.

Primul citat se afla in Testamentul lui Levi, XVII, 3. El se pre-
zinta astfel: "AvareXei aoxpov avrov (=lepea icatvov) ev ovpavco
(bs j3aodE(vs (pajrl”cov cpm yvcboEm. De Jonge observa ca modul
in care citatul este prezentat face sa contina o aluzie la Matei, 11, 2,
steaua magilor®. intr-adevir, in textul din Numeri steaua il desem-
neaza pe Mesia insusi. Aici ea desemneaza un astru care apare $i
care este semnul venirii lui Mesia, fapt subliniat de cuvintele ev
ovpavw, pe care le vom gasi cu referire la ,,steaua magilor" in

' Allegro, op. cit., p. 176.

¢ The Damaskus (Zadokite) Fragmenls, J.B.L., 73 (1954), pp. 26 si 33.

* Se va observa ca, in afard de Qumran, Num., XXIV, 17 este citat de Filon in singurul
pasaj mesianic al operei sale (Praem., 16, 95) A se vedea M. A. Chevallier, L'Espril
et le Messie dans Ie bas judaisme et le Nouveau Testament, Paris, 1958, p. 39.

* The Testamente of the XII Patriarchs, p. 154.
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[gnatiu, Efeseni, XIX. 2 si la Tustin in Dialogul ew Trifon, CVI, 4.
Aluzia la rege trimite de asemenea la Matei. 11, 2. in sfarsit, expre-
sia dxpov ccvrov aminteste avxov xbv daxipo. a aceluiasi pasaj.
Sfarsitul citatului este Tmprumutat din Osea, X. 12. Se va nota, in
fine, ca aplicarea proorociei stelei la Mesia preot este straina docu-
mentelor din Qumran, poate nu si C.D.C.-ului. Ea pare s presu-
pund unitatea crestind a lui Mesia preot si rege in acelasi timp.

Al doilea citat este in Testamentul lui Iuda, XXIV, 1 : Avarele!
aoxpov eh, 'laiccofi ko.r dvaoxijoexat avOpcojios 6Js ijXtos
ducaioovvns.

Citatul e conform pasajelor Septuagintei, care indica avOpauios
pentru sebet. Se va nota apropierea fatd de Maleahi, 111, 20. Aceasta
apropiere poate sa fie presupusa la sfarsitul Testamentului lui Levi,
XVIIL, 3, ,,ev f]Aia) iJuepa". Maleahi, 111, 20 se va gasi si in colectia
de Testimonia crestina.

Prezenta textului Numeri, XXIV, 17 in culegerile arhaice din
Testimonia e atestata prin faptul cd cei mai vechi autori care utili-
zeaza Testimonia utilizeaza si acest text. Primul este Iustin. Tocmai
prin referire la textul nostru ,,steaua" e mentionatd in lista titlurilor
traditionale acordate lui Cristos. ,,El este numit stea (doxpov) de
Moise, Rasdrit (dvaxofoj) de Zaharia, toiag {pdjidos), floare
(avOos), piatrd unghiulard (4idds aKpoycovtaios)" (Dial, CXXVI,
1). Se va nota ca pdfidos si avdos vin din Jsaia, X1, 1, termeni pe
care i-am gasit deja apropiati de Numeri, XXIV, 17 in dosarele din
Qumran’,

Aceastd apropiere se gaseste in alt pasaj din Iustin : ,,Un alt
profet, Isaia, anuntd acelasi lucru in alti termeni. O stea va rasari
din lacob si o floare va creste pe tulpina {pita) lui lesei. Aceasta
stea luminoasd care se ridica, aceasta floare care creste pe tulpina
lui lesei, este Cristos" (I, Apoi, XXXII. 12-13). Se va observa ca
Numeri XXIV. 17 si Isaia, IX. 1 sunt topite intr-un singur citat,
atribuit lui Isaia. Acest tip de citate compozite, frecvent in prima
literaturd crestind, mai ales la Pseudo-Barnaba, este caracteristic
apartenentei textelor la Testimonia.

Pentru aceastd apropiere, a se vedea M. A. Chevalier, L'EsprU el le Messie dans le bas
Jjudaisme el le Nouveau Testament, pp. 32 34.
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Un al treilea citat din Iustin ne va aduce alte elemente-: ,,Moise
insusi a dat de inteles cd urma sa se ridice un fel de astru din
neamul lui Avraam. Iatd cuvintele sale : Un astru se va fidica din
Iacob, un conducator (Jiyovfievos) din Israel. Iar o altd Scriptura
zice : Rasarit (dvaroArj) este numele sau (Zah., V1, 12). De aceea
cand un astru se ridica pe cer la nasterea sa, cum sta scris in Memoriile
Apostolilor, magii din Arabia, recunoscand evenimentul, venird si-1
proslavira" (Diai, CVI, 4). Se va nota traducerea rjyovjuevos pentru
sebet. Tustin se desparte aici de Septuaginta si se apropie de textul
ebraic. Poate a fost influentat de Facerea, XLIX, 10, care face parte
din acelasi grup' si unde ijyovfisvos traduce termenul ,toiag de
carmuitor" din Septuaginta. Cuvantul apare si la Mica V, 1 si in
Sfanta Evanghelie dupa Matei, 11, 6.

Proorocirea din Numeri are aici doud apropieri interesante. Prima
se referd la Zah., VI, 12. in Septuaginta, termenul dvaroXij traduce
cuvantul semah, adica ,lastar, mladita la partea de jos a tulpinii".
La fel pentru III, 8 si la leremia, XXIII, 5. Or lustin intelege cuvan-
tul in sensul de ,,rasarit", care sens e si el posibil. Se pare, asa cum
a observat Schlier, cd aceasta s-ar datora influentei dvarsXei din
Numeri, XXIV, 17 cu care Testimonia il grupau'. Sensul dat de
Iustin textului din Zaharia, VI, 12 ar fi deci o noua aluzie la
Numeri, XXIV, 17.

Dar aceastd aluzie pare a fi mai veche decat Iustin. Pe de o parte
Filon citeaza avaroAtj ca unul din numele Logosului, intelegandu-1
in sensul de ,,rasarit". Or, aceasta pare a se referi deja la Zaharia,
VI, 12, interpretat n functie de Numeri, XXIV, 17. Fara indoiala ca
vom interpreta expresia davaroArj et vipovs din Luca, 1, 78 in acelasi
mod. intr-adevar, expresia pare a se referi la desemnarea lui Mesia
ca ,lastar sau mladitd care vine de la Dumnezeu", dupd Zaharia si
leremia.- Si, pe de altd parte, Luca, 1, 79 arata ca acest cuvant este
asociat cu ideea de lumina. Astfel. Luca, 1. 78 ar cuprinde si el o
aluzie indirectd la Numeri, XXIV. 17 si ar trebui adaugat dosarului
nostru referitor la aluziile la textul in cauza'.

" A se vedea I Apoi. 1.
' "Avarodrj, TW.N.T, 1, 355.
2 A se vedea P. Benoit, L'enfance de Jean-Baptiste selon Luc, 1, N.T.S., 3 (1956), 186-187.
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Pe de alta parte, textul din Tustin aduce un alt element de un
mare interes : este vorba de apropierea ce o stabileste intre Matei,
IL, 1 si Numeri, XXIV, 17. Am vazut ca Testamentul lui Levi stabileste
0 relatie intre ,,Steaua lui lacob" si ,,steaua magilor". Aici Iustin
merge mai departe si vede in steaua magilor realizarea profetiei lui
Balaam. Va trebui sa cercetdm relatia dintre cele doua teme.

Ansamblul elementelor pe care le-am reunit pana in prezent ne-a
aratat cd Numeri, XXIV, 17 se prezinta cu o remarcabila continuitate
intr-un anumit numar de contexte precedand imediat si urmand
imediat Noului Testament. Este, prin urmare, sigur ca facea parte din
Testimonia, pe care crestinismul primitiv le-a primit de la
comunitatea din Qumran. Prezenta stelei pe monumentele iudeo-
crestine confirma acest lucru. Deci e sigur a priori ca textul face
parte din dosarul utilizat de autorii Noului Testament. $i totusi acesta
nu-1 citeaza explicit niciodatd. Dar se pune problema de a sti daca
nu se face vreo aluzie la acel pasaj. Trebuie, asadar, sd examindm
cazurile cand aceasta aluzie e posibila.

Primul caz : Apocalipsa. Tema ,stelei celei de dimineatd" (o
daaxr[p 6 Jipooivos) apare aici de doud ori. Dar expresia prin ea
insdsi nu e hotaratoare. Totusi vom observa cd in primul pasaj
{Apocalipsa, 11, 26-28) aluzia la steaua cea de dimineata e prece-
data de un citat din Psalmi, 11, 8-9 : Iti voi da neamurile mostenirea
ta... Si le vei paste pe ele cu toiag (pafidos) de fier". Or in Numeri,
XXIV, 17, steaua si toiagul sunt asociate. Dar, pe de altd parte,
Numeri, XXIV, 17 face parte dintr-un dosar asupra toiagului pe care
l-am 1ntalnit deja in Qumran si care cuprindea Facerea, XLIX, 10,
Isaia, X1, 1-5, (1 Q Ben., V, 24-28). Psalmul 11, 8-9 facea probabil
si el parte. De atunci se pare ca ,,steaua cea de dimineata" trebuie si
ea interpretatd in functie de aceste festimonia si ea se referd
probabil la Numeri, XXIV, 17.

Or, acest lucru ne este confirmat cu siguranta de al doilea pasaj
din Apocalipsa, XXII, 16 : ,,Eu sunt radicina (piua) si odrasla lui
David, steaua ce straluceste dimineata (o donjp o Aauiipbs o
Tipojivos)". Aici, intr-adevar, ,,radacina" este un citat din Isaia, XI,
1, asa cum o confirma expresia ,,neamul lui David". Or Isaia, XI,

1 era asociat in Testimonia cu Numeri, XXIV, 17, cum o atesta
pasajul din Iustin, pe care l-am citat si care uneste cele doua citate
intr-unui compozit atribuit lui Zsaia. Acest citat compozit e cu
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siguranta la baza Apocalipsei, XXII, 16. Deci steaua care straluceste
dimineata se refera aici la Numeri, XXIV, 17. $i acest lucru con-
firma ca la fel se petrece si cu Apocalipsa, 11, 26.

Ne putem intreba daca epitetul Jzpcoivos nu este si el o aluzie la
Numeri, XXIV, 17, care ar confirma dependenta. intr-adevar, citim
in acest text: ,,avaxeXel doxpov". Verbul davaxeXXeiv evoca ideea
de dvaxoXrj, cum am mai remarcat. Or dvatoXr) se poate referi la o
determinare locald : el semnifica atunci ,,rasarit", ,,orient". Insa se
poate referi si la o determinare temporald : el semnifica atunci
,rasarit (de soare)", ,“ori". Acest sens este vecin cu sensul de
Jipcoi. Si cum avaxoXrj nu are un adjectiv uzual corespunzitor, se
intelege ca Jipcoivos este folosit pentru a-i tine locul.

Aceasta ne permite fard indoiald s vedem si o aluzie la Numeri.,
XXIV, 17, intr-un alt text din Noul Testament: II Petru, 11, 19.
Dupa ce a povestit episodul Schimbarii la Fata, autorul continua :
,»91 avem ca temei solid (al sperantei noastre) cuvantul profetic,
spre care aveti dreptate sa va Intoarceti ca spre o lampa stralucind
intr-un loc intunecos, pana ce ziua va strdluci si steaua cea de
dimineatd se va ridica (<pa>0(popos avaxelXrf) In inimile voastre".
Desfasurarea ideilor e urmatoarea : Schimbarea la Fatd reprezinta o
anticipare a luminii escatologice ; asteptdm venirea acestei lumini,
sprijinindu-ne pe profetia care anunta ca ziua va straluci si ca steaua
cea de dimineata se va ridica. Cu alte cuvinte, vedem ca aluzia la zi
si la steaua diminetii trebuie legata de 7ipo(pr)xiKm Xoyos.

Or, cele doua expresii sunt asociate in dosarele arhaice, cum atesta
Iustin. Putem compara, intr-adevar, Dial, C, 4 :, ,,El e numit
intelepciune, Zi, Zori" si CXXXVI, 1 : ,Este numit intelepciune in
gura lui Moise, Zori in gura lui Zaharia". E limpede cd avem aceeasi
secventa si ca sfea si zi constituie una si cealaltd parte a dosarului.
in altd parte ne-am ocupat de texte biblice care trimit la titlul Zi”. Cel
de stea vine din Numeri, XXIV, 17. Apare deci si la II Petru, 11, 19.
De altfel expresia ,, <pcoo<pOpos avaxeiXrj" pare ecoul expresiei ,, doxpov
avaxeXeT\ Aceasta nu-i lipsit de interes pentru interpretarea nsasi a
Schimbarii la Fata, care-i apare autorului Epistolei ca realizare anticipata
a profetiei din Numeri, XXIV, 17, adicd a gloriei lui Mesia davidic.

B Theologie du judeo-christianisme, pp. 222-228.
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De aceea, analogia dintre contextele In care steaua e mentionata
la Qumran si in Testimoniu iudeo-crestine nu ne lasa sa ne indoim
ca ea se leagd de Numeri, XXIV. 17. Ramane un ultim text care
ridicd o problema deosebita, cel al lui Matei, 11, 2, 9 si 10, referitor
la momentul cand steaua s-a ardtat Magilor. Eric Burrows crede ca
,,€ posibil sd contind o reminiscentd din Numeri, XXIV, 17", El
observa ca Balaam vine arch dvaxo/MV (Numeri., XXIII, 7) si ca
aceastd expresie se regaseste si in privinta magilor (Matei, 11, 1). Se
stabileste o relatie, asupra careia vom reveni, intre Balaam si magi.
Krister Stendhal noteaza ca Numeri, XXIV, 17 este singurul text al
Vechiului Testament in care ,,a rasarit" este redat prin avdteXXitV
asa ca exprimarea folositd de Matei, 11, 2 §1 9 ev xrj avaxolrj poate
sd se refere la verbul respectiv'®. Prin urmare, Ev'xrj avaxo?J] tre-
buie sd Insemne ,,la rasarirea sa" si nu ,la rasarit", expresie ce s-ar
traduce prin ev xais davaxokcds. Atunci ne putem gandi, ca si J.
Legrand, ca Magii, care vin de la Résdrit, vad steaua care straluceste
la apus deasupra Betleemului'.

Aceasta ipoteza pare a fi confirmata de faptul ca steaua Magilor
a fost pusa in relatie cu profetia lui Balaam incepand cu traditia
straveche. Am intalnit marturii in Testamentul lui Levi si la lTustin.
Se regaseste si la Irineu (Adv. haer., 111, 9, 3 si Dem., 58 ; P.O. 12,
784-785). Dar mai ales Origene va aduce un element de mare
interes, stabilind o relatie intre Balaam si Magi: ,,Magii, vazand un
semn pe cer venit de la Dumnezeu, dorird sa vada ce anume arata
el. Cred ca ei cunosteau profetiile lui Balaam, povestite de catre
Moise" (Contra Ceis., 1, 60).

La fel s11n alt loc : ,,Daca profetiile lui Balaam au fost introduse
de catre Moise in cartile sfinte, cu atat mai mult au fost ele bine
primite de locuitorii Mesopotamiei, la care Balaam avea mare tre-
cere si care sunt cunoscuti ca discipoli ai sai in ale magiei. Con-
form traditiei din térile Orientului, originea magilor coboard pana la
el ; acestia, avand textul tuturor proorocirilor lui Balaam, aveau
intre altele textul : O stea va rasari din Iacob si un om se va ridica

" The Oracles of Jacob and Balaam, Londres, 1938, p. 98.
% The School of St. Matthew, Uppsala, 1954, p. 136.
' Vidimus stellam eius in Oriente, Clergy Monthly, 23 (1959), 377-384.
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din Israel. De aceea, cand se nascu lsus, ei recunoscura steaua si
intelesera ca prevestirea s-a implinit" (Horn. Num., X111, 7).

Punctul interesant aici nu e legenda conform céreia Magii ar fi
pastrat oracolele lui Balaam. Or aici Origene aduce marturia unor
traditii orientale care 1i sunt anterioare, asa cum au aratat Franz
Cumont si Joseph Bidez : Balaam a fost identificat in anumite traditii
orientale cu Zoroastru, intemeietorul Magilor'’. Oricum, Balaam
era considerat a fi un Mag'®. Ca atare, apare o relatie noud intre
profetia din Numeri, XXIV, 17 si Matei, 11, 2. $i nu este vorba doar
despre stea - elementul lor comun, ci si despre faptul ca ambele
texte se referd la mediul Magilor, adicd al preotilor iranieni.

Am adunat astfel toate referirile la Numeri, XXIV, 17, pe care
literatura crestind veche ni le oferd. Acum se pune problema de a
sti daca e posibil sd precizdm contextul de care se leaga aceste
referiri, acel Sitz im Leben al folosirii profetiei in crestinismul primi-
tiv. Putem pleca de la ultima indicatie la care am ajuns : apropiind
Numeri, XXIV, 17 si Matei, 11, 2, Origene sublinia relatia dintre
Mesia si stea cu un mediu aflat in legaturd cu Magii. Acest fapt e
confirmat de un anumit numar de alte texte.

Primul este cel al lui Ignatiu al Antiohiei in Efeseni, XIX, 2-3 :
,Cum oare s-au manifestat in sferele Tnalte aceste mistere (fecioria
Mariei, nasterea lui Cristos, Patimile)? Un astru straluci pe cer mai
tare ca celelalte, nespusa era a sa lumind, uimitoare aceasta noua
aparitie (icaivoTrjs), incat toate celelalte astre Tmpreund cu soarele
si luna se stransera in cor in jurul sdu. Erau tulburate, intrebandu-se
de unde vine aceasta aparitie noud atat de diferitd de ele. Atunci
distrusa era orice magie (jiaysia) $i suprimatd orice legatura cu
ceva rau, nestiinta disparuse iar vechiul regat se ruinase".

S-au cautat originile acestui pasaj intr-un gnostic'’. Mai degraba
se pare ca regasim aici ecoul mai multor 7estimonia. Cabaniss a
recunoscut aici influenta textului infelepciune, VIII, 14-16*. Goul-

" Les mages hellei}ises, I, 48-49.

5 H. J. Schoeps, Aus fruhchristiicher Zeit. Tiibingen, 1960, pp. 249-254.

" Schlicr, Religionsgesckichtliche Untersuchungen iiber Ignatius von Antiochien,
pp. 14-15.

2 Wisdom, 18, 14 f: an Early Christian Text, V.C., 10 (1956), pp. 100-101.
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der si Sanderson trimit la Facerea. XXXVII, 9 privitor la soare si
luna®'. Accentul pus pe strilucirea extraordinard a stelei se regaseste
in Protoevanghelia lui lacob, XXI. 2 si in Or. Sib., XII, 30-34. in
sfarsit, ca si la Irineu, steaua se iveste In mijlocul cerului.

Dar trasatura cea mai importantd pentru noi a textului - si care
stabileste in mod cert relatia sa cu Matei, 11, 2 - este aluzia la
magie. Aparitia stelei coincide cu convertirea Magilor. Poate avem
o aluzie subiacenta ideii ca acestia practicau astrologia si credeau
ca destinul e guvernat de mersul stelelor. Steaua care se iveste
reprezinta distrugerea dominatiei exercitate de astre asupra omenirii.

Ansamblul acestor teme se afld intr-un pasaj din gnosticul
Teodot, citat de Clement din Alexandria (Exc. Theod., 69-75). Textul
descrie mai intai natura Destinului care rezultd din actiunea astre-
lor. Domnul se smulge destinului : ,,in acest scop, a rasarit (avere
dev) un astru strain si nou (“evo”™ donjp tcai icaivbi), distrugand
vechea randuiala a astrelor, stralucind cu o lumina noua, care nu
apartine acestei lumi, asa cum a facut Domnul insusi" (74). Acest
astru este cel pe care l-au recunoscut Magii, datoritd cunostintelor ce le
aveau 1n domeniul astrologiei: ,,Nu numai cd Magii vazurd steaua
Domnului, dar stiurd ca se nascuse un rege" (75). Tocmai stiinta lor
astrologica le-a permis sé interpreteze semnul stelei™.

Aceeasi idee e reluatd in mod surprinzitor de Origene ; acesta
crede cd puterea Magilor vine de la demoni. Dar daca apare cineva
sfant, puterea demonilor e zdrobitd, iar actele magice nu se mai pot
savarsi. Or ,tocmai un asemenea lucru s-a intamplat la nasterea lui
Cristos, cand o multime de Ingeri lduda pe Dumnezeu ; demonii isi
pierdurd puterea. De aceea cand Magii voira sa savarseasca practi-
cile lor obignuite, cautard motivul pentru care acestea nu mai aveau
efect. Vazand un semn de la Dumnezeu pe cer, ei incercara sa afle
ce insemna acesta. Eu cred ca Magii erau in posesia profetiilor lui
Balaam" (Contra. Ceh., |, 60).

E remarcabil faptul cad incd la [ustin gasim aceasta interpretare :
»Cuvantul lui Isaia : El va lua puterea In Damasc si prada Samariei
(VIII, 4) insemna ca puterea demonului celui rau, care locuia in

21 St Luke's Genesis, J.T.S.. N.S.. 8 (1957), p. 26.
* Clement reia aceeasi idee pe cont propriu in Slrom., 1, 15, 71, 4.
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Damasc, va fi invinsa de Cristos in chiar momentul nasterii sale ; si
asa s-a intamplat. intr-adevar Magii, asemenea unor capturi
(ioKVAevuevoi). fusesera antrenati in tot soiul de nelegiuiri la care
11 Imboldise acel demon rau : dar ei venird, se inchinara lui Cristos
si scapara de aceasta putere malefica, ce ii cucerise asa cum se ia 0
pradd" (Diai, LXXVIII, 9).

Vom mai observa ca Isaia, VIII, 4 se regaseste inca de doua ori
la Tustin, intercalat in Isaia, VII, intre versetele 16* si 16° (Diai,
XLIII, 6 ; LVI, 3). Or stim ca aceste citate compozite au indeobste
un caracter arhaic. Am mai remarcat acest fapt in cazul blocului
Numeri, XXIV, 17 si Isaia, XI, 1. E clar deci ca blocul pe care-1
avem aici este stravechi, mergand pana la comunitatea iudeo-crestina.
Astfel traditia careia 1i apartin Iustin si Origene in privinta victoriei
lui Cristos contra demonilor care-i supuseserd pe Magi coboara
spre o traditie primitiva.

Se pare cd dezvoltarea temei stelei in iudeo-crestinism este in
legaturd cu Magii. Mai precis spus, acel Sitz im Leben al acestei
dezvoltari ar trebui cautat in grupuri crestine aflate in relatie cu ei.
Ar fi normal sa li se vorbeasca despre stea, fie din cauza raportului
sau cu Balaam, fie din cauza legaturii sale cu astrologia. Dupa ce a
fost seninul dat Magilor, steaua a devenit o temd a misiunii in
mediile in care magii erau influenti.

Dar avem oare dreptate sa gandim asa? Sa ludm mai intai in
discutie comunitatea din Qumran. Influenta exercitata aici de dualis-
mul iranian sub forma precisa a doctrinei celor doi mayniu a fost
puternic subliniatd de catre K. G. Kuhn®. Doctrina presupune ci
oamenii din Qumran au luat contact cu Magii. Se poate oare pre-
ciza in ce conditii a avut loc acest contact? Stim cd Magii iranieni
erau raspanditi in Orient. In special in Siria, la inceputul erei
crestine”. Or asta ne aminteste un fapt ce ne conduce in miezul
subiectului nostru. Printre diversele mentiondri ale pasajului din
Numeri, XXIV, 17 in manuscrisele sadocite existd, asa cum am mai

M Die Sektenschrift mul die iranitche Religion, Z.K.T., 49 (1952). pp. 296 316.

“ Bidcz-Cumont, Les mages hellenises. 1,pp.217-218; A.D.Nock, Paul aiul the
Magus, in Foakes Jackson si Kirsopp Lake, The beginnings of christianity, V, pp.
164-188.
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spus, una de o importantd deosebitd : cea din Documentul din
Damasc. Faptul ca atare e deja insemnat si pare sd arate interesul
special la Damasc fata de precizarea din Numeri, XXIV, 17.

Contextul in care apare citatul este insa si mai important, Intr-
adevar, autorul incepe cu un citat din Amos in care tema stelei si
tema Damascului sunt explicit apropiate : ,,Veti duce pe Sikkuth,
regele vostru, si pe Kiyyum, idolul vostru, steaua zeilor vostri pe
care v-ati facut-o si va vor exila dincolo de Damasc" (IX, 11). Citez
dupa textul ebraic. Documentul nu mentioneaza steaua in citat, insa
dovada ca se gandeste la ea este ceea ce se afirmd in continuare :
»Steaua este cel ce scruteaza Legea, cel ce a venit in tara
Damascului, asa cum sta scris : O stea rasare din Iacob" (C.D.C.,
VII, 14-18).

Acest lucru ne lasa poate sa intrevedem ceva din contactele intre
sadociti §i Magii iranieni. intr-adevar, e ciudat cd manuscrisele de
la Qumran, si anume acelea stravechi : Midras la Habacuc si
manuscrisele Hodayoth, nu prezintd trasaturile specifice vreunei
influente iraniene. Dimpotriva, aceste trasaturi apar in tratatul Cele
doua Spirite inserat In Manualul de disciplina. Am fi deci tentati sa
credem ca in timpul exilului comunitatii la Damasc, dupa anui 63
a. Chr., aceasta a intrat In contact cu doctrinele iraniene. Prin mijloci-
rea cui? A ,stelei" in care se vede realizatd profetia lui Balaam.
Anuntata de stramosul Magilor, aceasta stea s-a aratat Magilor.

Se poate afirma cd in momentul intoarcerii din exil si al insta-
larii la Qumran, o parte dintre sadociti a rdmas la Damasc, con-
tinudnd neintrerupt legdtura cu cei repatriati. Si aici intervine din
nou un fapt interesant, datorat lui Lurie, care ne aminteste cd secta
sadocitd nu se asezase chiar in Damasc (C.D.C., VIII, 21; XX, 12).
Lurie emite ipoteza ca secta isi avea salasul la cincisprezece kilo-
metri sud-vest (fatd de Damasc), intr-un tirg numit Kokba®"'. Ne
punem imediat Intrebarea : oare coordonatele acestei localitdti ar
avea vreo legatura cu Numeri, XXIV, 17?

Or, exista anumite indicii pozitive in acest sens. Une din cele
mai curioase figuri ale mediului evreiesc in vremea originilor crestine

» A se vedea R. North, Referat despre ,, Eretz Israel”. 1V, V.D., 35 (1957), p. 49.
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este Dositei, maestrul lui Simon Magul. R. Mcl. Wilson ne-a aratat
cd trebuie fard indoiald si vedem 1n el un esenian®® : Epifaniu,
confundand cuvintele sadocit si saducheu, il prezintd pe Dositei
drept saducheu. Dar acesta practica cu mare strictete sabatul, ducea
0 viata ascetica si 11 aplica siesi profetia din Deuteronom, XVIII,
15, indragita de sadociti; de asemenea, avea legaturi cu loan Boteza-
torul. Conform Talmudului, Dositei triia la Kokba?’ si, de altfel, el
se considera cd e Steaua anuntatd de Num., XXIV, 17%.

Toate astea ne conduc spre o noud remarca. Dositei este maestrul
lui Simon Magul. Acesta s-a despartit de Esenieni pentru a intemeia
o sectd dualista. Ar fi greu sa nu vedem aici o influentd iraniana.
Chiar numele Tnsusi de Simon confirma acest fapt. El este un Mag
in sensul strict al cuvantului, adica un discipol, heterodox de altfel,
al lui Zoroastru, iar ,,magia" sa nu-i decat un aspect al unei aseme-
nea calitati. Aceasta legatura e confirmata de o remarca a lui Shoeps
care, bazandu-se pe mai multe indicii, conchide ca Simon e desem-
nat sub chipul lui Balaam in legenda evreiasca®.

Astfel, Simon ne apare ca un discipol al sadocitului Dositei,
convertit de catre Magi la dualism. Asa ajungem sa observam ca
tema stelei, profetia lui Balaam, are drept centru de dezvoltare acea
parte a comunitatii eseniene rdmase la Damasc §i care pastra con-
tactul cu Samaria si Qumran. Mai avea legaturi cu Magii, cei ce i-
au influentat teologia. La randul ei, comunitatea a putut prea bine
sa incerce sa-si faca adepti printre ei, folosindu-se mai ales de
proorocia lui Balaam referitoare la stea. Dar si Magii au izbutit sa
faca convertiri In randurile comunitatii, asa cum a fost cazul lui
Simon.

Contactele cu Damascul si Kokba ne vor fi confirmate de studierea
temei stelei in crestinismul primitiv. S& reludm contextele in care
am gasit mentiondrile stelei, urmarind o ordine cronologica. Stefan,
conform Faptelor, VI, 42-43, 1l citeaza pe Amos, V, 26. Acest citat

" Simon, Dositheus and the D.S.S., Z.R.G.G., 9 (1957), pp. 25-29.

" North, loc. cit., p. 49.

% G.F. Moore, The covenanters of Damascus, H.T.R., 4 (1911), p. 362.

3 Theologie unei Geschichte des Judenchristentums, Tubingen, 1949, pp. 249-254.
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se afla si in Documentul din Damasc, asociat cu Numeri, XXIV. 17.
Citatul din Amos este atat de deosebit. incat ar fi greu sa-1 explicaim
dacd n-am face o legatura cu Documentul din Damasc. Or. Stefan
face parte dintre elenistii care, asa cum ne-a aratat Cullmann, par a
fi esenieni convertiti. Tocmai acesti elenisti au fost primii misionari
crestini, mai intai In Samaiia, unde l-au intalnit pe Simon Magul,
apoi in Siria. Tot lor trebuie sa le atribuim, fara indoiala, intemeierea
Bisericii din Damasc. Ei ingisi fiind sadociti convertiti, ar fi normal
sa-si fi exercitat apostolatul pe 1angd sadocitii refugiati la Damasc.

Asa s-ar explica mai Intdi interesul fatd de citatul din Amos,
unde se face aluzie la Damasc si care nu se gaseste, In afara Fapte-
lor, decat in ,,C.D.C.". Acest citat este caracteristic nu sadocitilor in
general, c¢i numai celor din Damasc. Prin contactul cu ei, elenistii I-
au primit si l-au integrat in cuvantarea lui Stefan, Inlocuind Damascul
prin Babilon. O alta trdsdturd interesantd o constituie existenta unei
traditii conform careia convertirea sfantului Pavel ar fi avut loc la
Kokba®. Saul ar fi avut acolo un prim contact cu elenistii, care
trebuiau apoi sd-1 instruiascd la Damasc®'. Vom adduga si observatia
urmatoare : Epistola Apostolilor (44 ; P.O., 9, 215) ne arata in predica
sfantului Apostol Pavel catre paganii din regiunea Damascului reali-
zarea proorociei lui Isaia, VIII, 4.

De altfel, prezenta la Kokba a unor sadociti convertiti e atestata
de un grup deosebit, cel al ebionitilor. intr-adevar, Epifaniu ne re-
lateazd cd dupd catastrofa din anul 70, acest grup s-a constituit la
Kokba™, printre refugiatii iudeo-crestini. Or ebionitii sunt convertiti
ai esenismului. Daca acesti crestini de origine sadocitd se refu-
giaserd la Kokba, inseamnd cd stiau cd vor gasi acolo sadociti
conveniti. Avem aici o indicatie suplimentara pentru existenta la

" Harnack, Die Missidn inul Ausbreitung des Christentums, cd. a IV-a, 1. 636.

" S. Losch. Deitas Jesu und Antike Apotheose, Roitenburg. 1933. pp. 70-72. Putem, de
asemenea, sd ne intrebam dacd sederea in Arabia (Gal.. 1. 17) nu inseamna Kokba.
Regiunea Damascului era consideratd pe atunci ca tacand parte din Arabia (a se vedea
R. North, P.E.O., 87 (1955). pp. 34-38). * Panarion, XXX, 2, 8 ; 1. A se vedea

Harnack, loc. cit., pp. 634-636. A se vedea, de
asemenea, Eusebiu, Onom. ad. loc. (G.C.S, p. 172).
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sud de Damasc a unei colonii de crestini veniti din esenism, colonie
la care se face referire in predica elenistilor, si care probabil a sporit
mult dupa 70, primindu-i pe iudeo-crestinii din Palestina".

Una din cele mai vechi marturii ale citatului crestin din Numeri,
XXIV, 17, este aceea apartinand Testamentelor celor XII Patriarhi.
Or, aceastd lucrare are in mod sigur legaturd cu sadocitii convertiti
emigrati in Siria. Lucrarea e caracteristica pentru literatura pe care
o asteptam de la comunitatea iudeo-crestina din Kokba. Si suntem
indreptatiti sd cdutam acolo importanta dobanditd de profetia stelei
in lucrare. $i tot in Siria ne conduce si Ignatiu al Antiohiei. Dar la
el tema stelei e mai elaboratd. Nu mai suntem in mod strict la
nivelul sadocismului crestin, insd pasajul extraordinar al stelei pro-
vine la Ignatiu de la acesta.

Astfel, toate textele arhaice in care Intalnim aluzii la Numeri,
XXIV, 17 par a fi in legaturd cu Siria §i mai ales cu regiunea
Damascului. Textele apar la crestini, cum am vazut la sadociti, n
legatura cu conflictul cu Magii, al carui loc este regiunea Damascu-
lui. Am constatat acest fapt la Simon. Vom remarca mai intai
importanta pe care o are pentru ebioniti confruntarea cu Simon. 1i
sunt consacrate scrierile pseudo-clementine. Or, intdlnirea dintre
ebioniti i gnosticii simonieni n-a putut avea loc decat la Kokba,
care este in acelasi timp limita extrema la nord a salasului lor, dar
si un centru de influenta simoniana.

Mai mult chiar. Cateva pasaje din Nou!/ Testament, in care e
vorba despre stea, sunt legate de controversa cu Magii. Am vorbit
despre Apocalipsa. insd cu céateva versete mai Tnainte de mentionarea
stelei (I1, 28) e vorba de secta nicolaitilor, sectd pusa in mod expres
in legaturd cu Balaam (II, 14-16). Nicolaitii sunt elenisti** din Siria
influentati de dualismul Magilor. Aluzia la profetia lui Balaam consti-

"' Epifaniu mentioneaza, de asemenea, printre refugiatii din Kokba nazarineni (XXIX 7,
7), care sunt iudco-crestini ortodocsi din grupul iui lacob. si arhontici (XL, I, 5), care
sunt iudeo-erestini gnostici. E chiar posibil, dupa Tulian Africanul (Eusebiu, Hist.
Ecci, 1,7, 14) sa se fi aflat printre ei rude ale lui Cristos. A se vedea in aceastd
chestiune H.-J. Schoeps, Theologie nud Geschichte des Juden-Christentums, pp. 273-
2717.

3 Epifaniu (Pan., XXV, 1) il leagi pe Nicolae de Stefan.
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tuie un raspuns direct la propaganda Magilor. Si cum Apocalipsa
prezintd multe puncte de contact cu Documentul din Damasc, cre-
dem ca ea se afld intr-o oarecare relatie cu sadocismul crestin din
Damasc.

E remarcabil ca acelasi context 1l gisim pentru celalalt text al
Noului Testament, unde se vorbeste despre ,,steaua cea de dimineatd",
in II Petru. Epistola e indreptatd contra ,,celor care parasind calea
cea dreapta, au ratacit si au apucat calea lui Balaam, fiul lui Bosor"
(II, 15). Descrierea ce urmeaza e inruditd cu aceea din Apocalipsa
despre nicolaiti. Prin urmare §i aici inca e vorba despre iudeo-
crestinii ce au parasit drumul drept sub influenta Magilor iranieni,
adica a primilor gnostici, cei ce se situeaza in domeniul siriac si nu
elenistic®. Lor le raporteaza autorul profetia lui Balaam si implinirea
sa 1n Cristos (I, 16-19). Se cunosc, de altfel, legaturile literaturii
petriniene cu Siria : de acolo provin Evanghelia lui Petru si
Apocalipsa lui Petru.

Astfel aluziile la stea, pe care le gasim in Noul Testament si
literatura iudeo-crestina arhaica, au o puternica legatura cu lupta
impotriva influentei Magilor, lupta dusd de misionarii crestini veniti
din esenism 1n Siria, mai ales la Damasc. Aceastd observatie e cu
atat mai adevarata cand e vorba de orasul Edesa si de Mesopota-
mia*®. Se va remarca, pe de altd parte, cd in Siria nordica, la Ignatiu,
mentionarea stelei este, de asemenea, asociatd luptei contra Magi-
lor. Aceeasi idee o regasim la Teodot, al carui gnosticism e de
sorginte siriand. De altfel, lupta impotriva astrologiei ne duce in
Siria si la influenta Magilor babilonieni. Acolo vor scrie texte pen-
tru a-i combate Sirianul Tatian si Sirianul Bardesanes.

Réamane totusi un ultim text care este Matei, II, 2. Mentionarea
stelei are vreo legaturd cu Damascul? In primul rand vom observa
ca Evanghelia dupa Matei a fost scrisa in Siria, unde se afla nucleul
principal al comunitdtii iudeo-crestine. Asa ca putem intelege, por-
nind de aici, importanta acordata episodului stelei. Misiunea crestind
din Siria se adresa unui mediu in care Magii isi exercitau influenta
lor. Pericopa stelei apare la tipul insusi al unei kerigme adresata

% A se vedea B. Reicke, Diakonie, Festfreude urni Zelos, Uppsala, 1951, pp. 362-363.
3 L. Goppelt, Christentum und Judentum, Giitersloh, 1954, p. 202.
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acestui mediu. Se face apel la profetia magului Balaam, asa cum, la
Atena, Sfantul Apostol Pavel va face apel la Ardtos, iar in Asia
crestinii vor cita marturia Sibilelor. Am retinut aici trasatura istorica a
aparitiei stelei, pentru ca aceasta trasdtura aparea ca realizarea profetiei
lui Balaam si constituia deci un argument deosebit de potrivit.

Totul corespunde situatiei din Damasc ; o ultima proba in acest
sens ne-o da un text In care lustin stabileste o legatura intre Magi si
Damasc. Important pentru noi e faptul ca Iustin se referd la un grup
arhaic din Testimoniu. Originea textelor din Testimoniu, data fiind
aluzia la Damasc, trebuie cautatd firesc in comunitatea primitiva din
Damasc sau Kokba. Chestiunea nu e de a sti daca Magii Evangheliei
veneau din Damasc. Matei, 11, 1 vorbeste doar de Rasarit. Tustin
afirma ca veneau din Arabia (Dial, LXXVIII, 2). Dar el precizeaza
ca ,,Damascul face parte din teritoriul arab" (LXXVIII, 10).
Clement din Alexandria vorbeste de Persia (Protrept., V, 4). Dupa
Origene ei vin din Babilon, care este Iintr-adevar locul lor
traditional. Distanta fiind totusi mare, e imposibil de sustinut ipo-
teza lui Origene. Ramane Damascul ca locul cel mai sigur.

insa, repetdm, aceastd concluzie nu are o prea mare importanta.
Faptul principal e ca, intr-o epoca arhaica, episodul Magilor a fost
legat de Damasc. In mediul Damascului, in care conflictul cu Magii
era puternic, iar misiunea pe langa ei dificila, s-a dezvoltat tema
stelei, atat prin folosirea proorociei lui Balaam despre stea, cat si
prin interesul acordat episodului stelei aparute Magilor. Si tocmai
in mediul misionarilor crestini ai Damascului, la nivelul primei
Kerigme, au fost asociate cele doua teme.

Istoria temei stelei cu al sau Sitz im Leben aduce astfel cateva date
interesante despre un fragment al istoriei crestinismului primitiv. Ea ne
arata ca sadocitii exilati au luat contact la Damasc cu dualismul ira-
nian, ca tot acolo aceastd influentd i-a antrenat pe unii spre dualismul
radical specific gnosticismului: initial acesta este o formd de iudaism
influentatd de Iran®’. De altfel, la Damasc sadocitii convertiti si-au
savarsit apostolatul pe langa Magi. Si tot acolo s-au ciocnit pentru
prima data cu gnosticii evrei, trebuind sa se apere de influenta lor.

A se vedea G. Quispel, Christliche Gnosis und Jiidische Heterodoxie, E.T., 14 (1954),
pp. 1L
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VIII
CEI DOISPREZECE APOSTOLI SI ZODIACUL

In Predicile asupra Psalmilor scrise de Asterios Sofistul, recent
editate de Marcel Richard, intalnim un pasaj ciudat despre tradarea
lui Iuda. Este vorba despre comentariul Psalmului 11, 2 : ,,Cel drept
a gresit. A scurtat orologiul (lopoXoyiov) Apostolilor. Din ziua de
douasprezece ore (dcodeicacopov) a discipolilor a facut o zi de
unsprezece ore. A aratat anul (iviavrov) Domnului lipsit de o luna.
Si de aceea este al unsprezecelea Psalmul in care se cuprinde plan-
gerea celor Unsprezece referitor la a Douasprezecea" (Horn. Psalm.,
XX, 14, p. 157). Si mai departe, referitor la pardsirea lui Cristos de
catre Apostoli: ,,impreund cu cele trei ore, celelalte ore ale Apos-
tolilor au fugit de zi. Orele zilei au devenit orele noptii in timpul
Patimilor, cand ziua insasi ce poartd in ea chipul Apostolilor s-a
schimbat" (15-16, p. 158).

Ne aflam aici in prezenta unei alegorii in care cei doisprezece
Apostoli sunt comparati fie cu cele doudsprezece ore ale zilei, fie
cu cele doudsprezece luni al anului'. Dar aceasta nu e deloc o
inventie a lui Asterios, ci se regdseste si la alti autori din secolul al
IV-lea. De exemplu la Sfantul Ambrozie : ,,Daca intreaga durata a
lumii e ca o singurd zi, cu sigurantd lumea 1si numara orele prin
secole : altfel spus, secolele i sunt ore. Or exista doudsprezece ore

Despre Dodekaoros, care reprezenta atat ciclul celor doudsprezece ore cat si ciclul
celor doudsprezece luni. a se vedea F. Boli, Sternglaube und Sterndeutung, Lcipzig,
1918, p. 75. Daca adaugam faptul cd in vechime cadranul solar (ojpoAoyiov) era
impodobit nu numai cu semnele zodiacului, dar si cu capetele celor douasprezece
divinitati ale Olimpului (Boli. loc. cit. A se vedea in Muzeul Luvru exemplarul gasit la
Gabies), e incontestabil ca Asterios se referd explicit la toate acestea, substituind pe cei
doisprezece Apostoli celor doisprezece zei. A se vedea si F. Cumont, art. Zodiaque,
D.A.C.L., V,col. 1046-1062.
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intr-o zi. Deci, In sens mistic, ziua este Cristos®. El 1i are pe cei
doisprezece Apostoli, care au stralucit cu lumina cereasca si in care
harul isi are etapele sale distincte" (Exp. Luc, VII, 222 ; S.C., p.
92). Fapt curios in acest text: tema Apostolilor, parcd simbolizati
de cele douasprezece ore. e pusa in relatie cu aceea a lui Cristos,
considerat a fi ziua. Or simbolul acesta din urma este arhaic, avand
obarsia 1n iudeo-crestinism®. Va trebui sd cercetim dacd putem
constata acelasi lucru in cazul simbolului celor doudsprezece ore.

Acelasi simbolism 1l regdsim si la Sfantul Augustin : ,,Ei n-au
putut patrunde intelesul adanc al zilei ale carei doudsprezece ore
stralucitoare sunt Apostolii"®. Dar simbolismul exista inainte la Ze-
non din Verona, care-i compard pe cei doisprezece Apostoli cu cele
douasprezece raze ale soarelui, adica cu cele doudsprezece luni
(Tract, 11, 9, 2). Alt pasaj e Inca si mai explicit: ,,Cristos e ziua cu
adevarat vesnica si fara de sfarsit, care are in slujba sa cele
douasprezece ore in Apostoli, cele douasprezece luni in profeti”
(Tract., 11, 45). Franz-Joseph Dolger, studiind aceste texte scrise de
Zenon, aminteste de reprezentarile greco-romane ale soarelui cu
cele doudsprezece raze simbolizind cele doudsprezece luni®.

In secolul al III-lea acelasi simbolism apare atat in mediul gre-
cesc, cat si in mediul latin. Metodiu din Olimp scrie ca ,,ansamblul
Apostolilor, corespunzand orelor zilei, se numeste ziua spirituala,
Biserica" (De Sanguisuga, 1X, 3 ; G.C.S., 487). Singura diferentd
constd In faptul ca aici ziua simbolizeaza Biserica si nu pe Cristos.
Origene face si el aluzie la acest simbolism : ,,Se poate arita ca
lumile noi sunt desavarsite prin Cristos, soare al dreptdtii, si prin
Apostolii sai" (Corn. Rom., V, I). in mediu latin, lucrarea De Pas-
chae computus, atribuitd Sfantului Cipnan, dezvoltd comparatia ;
astfel, cele doudsprezece ore si cele douasprezece luni simbolizeaza

* Nota traducatorului: in limba franceza substantivul ,JOlir" (,,zi") este de gen masculin,
ceea ce corespunde perfect genului numelui propriu Cristos. * Jean Danielou,
Theologie du Judeo-Christianistne. pp. 22-226. "' Exp. Psalm.. 55,5 ; P.L. 36, 650 A. A
se vedea si Tract. John.. 49. 6 ; P.L. 35, 1750. ! Das Sonnengleichnis in einer
Weinachtspredigt des Bischofs Zeno von Verona. A.C.,
VI, pp. 1-50.
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pe cei doisprezece Apostoli; cele patru diviziuni ale zilei si cele
patru anotimpuri ale anului simbolizeaza cele patru evanghelii (19,
C.S.E.L., 23-26). Reprezentarea celor patru anotimpuri inconjurand
soarele era, de asemenea, familiara artei elenistice, asa cum ne
aminteste Dolger (op. cit., p. 54 s1 urm.).

Coborand si mai mult in trecut, intdlnim din nou acelasi sim-
bolism la un autor puternic influentat de iudeo-crestinism. Hipolit
scria : ,,El (Mantuitorul), Soare, o data ce s-a indltat din sdnul paman-
tului, ne-a aratat pe cei doisprezece Apostoli ca doudsprezece ore ;
caci prin ele se va vadi Ziua, asa cum spune proorocul : «Este ziua
pe care Domnul a facut-o»" (Ps., CXVII, 24). Afirmatia sa : ,,in
cursul lunilor care trec adunandu-se" (Deut., XXXIII, 14), are ur-
matorul inteles : o data ce sunt toti impreuna, cei doisprezece Apos-
toli, ca doudsprezece luni, au vestit Anul perfect, adica pe Cristos.
Si proorocul spune : ,,Va dau de stire un an de milostivire al Dom-
nului" (Isaia, LXI, 2). Deoarece Ziua, Soarele, Anul erau Cristos,
trebuie ca Apostolii sa fie numiti Ore si Luni" (Ben., Moise; P.O.
27,171).

Nici n-ar putea sd fie acest text mai explicit. El reuneste indoita
simbolisticd a celor doudsprezece ore si a celor doudsprezece luni,
il desemneazd in mod explicit pe Apostoli ca ore si luni §i pune In
relatie aceasta'simbolisticd cu desemnarea lui Cristos ca zi sau an.
Textele citate sunt mai ales Psalmul CXVII, 24, pentru simbolistica
zilei §i Isaia, LXI, 2, pentru aceea a anului. Sfantul Ambrozie se
referea Ia Facerea, 11, 4 : ,din ziua cand Domnul Dumnezeu a facut
cerul si pamantul". Or, toate textele acestea fac parte in mod
traditional din simbolistica lui Cristos ca zi. Apropierea dintre cele
doua teme la Hipolit i Ambrozie ne sugereaza ca cel de-al doilea a
fost influentat de primul. Dar sd nu ne grabim s-o afirmam.

Alt grup de texte ne va prezenta tenia celor doudsprezece luni.
Sunt scrierile pseudo-clementine. a caror origine iudeo-crestind este
cunoscutd. Aceste scrieri tin de stratul cel mai vechi al unei pole-
mici Indreptate contra lui loan Botezatorul: ,,Asa cum Domnul a
avut doisprezece Apostoli, corespunzator cu numarul de doudsprezece
luni ale soarelui, tot asa lIoan a avut treizeci de discipoli principali,
corespunzator ciclului mensual al lunii. Printre acestia se afla - si
nu intdmplator - o femeie, Elena. De ce nu intamplator? Deoarece
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femeia, nefiind decat jumatate dintr-un barbat, numarul treizeci
ramane incomplet, tot asa cum miscarea de revolutie a Lunii lasa
incomplet cursul lunii" {Horn., 11, 23)\ Acest pasaj straniu tinde
sa-1 arate pe ioan Botezdtorul drept strdimosul gnosticismului lui
Simon. Dar nu acest aspect ne va retine atentia aici.

Textele Recunoasterilor clementine reiau aceleasi teme. Cei trei-
zeci de discipoli sunt din nou asemuiti cu zilele lunii: ,,Dupa moartea
lui loan Botezatorul, Dositei a intemeiat o sectd cu alti treizeci
discipoli (ai lui Ioan) si cu o femeie avand numele Luna - din acest
motiv, cei treizeci par a reprezenta cursul lunii" (Rec, II, 8). Dar
apare si tema celor doisprezece Apostoli : ,,Exista un singur profet
adevarat, al carui cuvant 1l anuntdm noi, cei doisprezece Apostoli.
El reprezinta anul (Isaid, LXI, 2) ale carui douasprezece luni suntem
noi, Apostolii" (Rec, 1V, 37). Apropierea de Hipolit e izbitoare, cu
aceeasi trimitere la Isaia, LXI, 2.

Ultimele texte ne pun in prezenta unui sincretism iudeo-crestin,
in care se intdlnesc simbolismul astral si faptul evanghelic, sincre-
tism ce pare sé fie mediul comun al gnozei simoniene pe de o parte
si al ebionismului de cealalta parte. Nu ne vom mai mira de acum
inainte daca vom regési aceste teme simbolice in gnosticism, dar
transpuse intr-o viziune proprie, adica : cele doudsprezece luni pe
de o parte, cei doisprezece Apostoli de cealaltd parte devin sim-
bolurile Dodecadei Eonilor, asa cum se observa mai ales la Marcu
Magul. Pe de o parte ,,luna care strabate cerul in treizeci de zile
inchipuie numarul celor treizeci de eoni. lar soarele parcurgand si
desavarsindu-si, timp de doudsprezece luni, ciclul, scoate la iveald
prin cele doudsprezece luni Dodecada (eonilor)" (Adv haer, 1, 17, 1).
La fel stau lucrurile pentru cele doudsprezece ore ale zilei (ibicl).
Iar cei doisprezece Apostoli intruchipeaza si pe cei doisprezece
eoni (1, 18, 4. A se vedea si 1, 3, 2).

Apar insa anumite trasaturi mai precise: ,,Patimile la care a fost
supus cel de-al doisprezecelea eon sunt cuprinse in apostazia lui
Iuda, care este cel de-al doisprezecelea Apostol; ele s-au petrecut

* R. M. Grant observa cu indreptitire cd avem aici o aluzie la decalajul dintre ciclul lunar
real si cele treizeci de zile (Gnosticism andEarlv Christianity, New York. 1959, p. 53).
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intr-a doudsprezecea lund. Apostolii sustin, intr-adevar, ca dupa
botezul sau Cristos a predicat timp de un an" (I, 3, 3. A se vedea si
I, 20, 1-5). Se regaseste aici relatia cu Iuda, care aparea la
Asterios. Tot aici intalnim si vechea interpretare pentru Isaia, LXI,
2 (I1, 22, 1) despre ,,anul de milostivire", pasaj continand precizarea
faptului ca invatatura lui Cristos a durat doar un an. Dar asta e o
intrepretare literald, ce se gaseste si la Clement Alexandrinul (Strom.,
I, 21, 145)°. Trineu, dimpotriva, vede in acest an timpul Bisericii (II,
22, 2) plin de predici. Elementele simbolice sunt aceleasi, Insa
interpretarile sunt divergente.

De altfel, vom intilni la gnostici paralelisme §i mai bine contu-
rate intre ebioniti §i catolici in chestiunea care ne intereseaza. Cle-
ment Alexandrinul, relatindu-ne invatatura lui Teodot, scrie : ,,Pen-
tru el, Apostolii au fost inlocuiti cu cele doudsprezece semne ale
zodiacului: céci, asa cum nasterea e reglementata de acesta, tot asa
renasterea (regenerarea) este diriguitd de Apostoli" (Excerpt., 25, 2).
Parintele Sagnard trimite pe bund dreptate in nota - cu o eroare de
referinta : 23 pentru I, 23 - 1a Omiliile clementine. lar noi ne gasim
aici chiar in acelasi context. Faptul cd Apostolii iau locul acelor
Cosmocratores, ca libertatea evanghelicd inlocuieste captivitatea
prescrisd de destin, toate acestea sunt minunat exprimate aici,
oricare ar fi substratul autorului. Si pe alocuri sunt metionate ex-
plicit si cele douasprezece semne ale zodiacului’.

Aceste speculatii se regasesc In tratatele gnostice ulterioare, de
exemplu in Pistis Sophia ele sunt numeroase. Cei doisprezece eoni
constituie ziua ; ora amiezii este Adamas, cel de-al doisprezecelea
eon (67 ; Schmidt, 107). Aici este si o aluzie la Psalmul 90, 6.
Demna de remarcat e opozitia intre cele doudsprezece regiuni ale
eonilor si a treisprezecea, care le este superioara (50 ; Schmidt, 69).

" A se vedea si Slrom., V, 6, 37, 4. in acest pasaj e vorba de sensul simbolic al celor trei
sute saizeci de clopotei agatati de haina marelui preot. S-ar putea obiecta, asa cum o
facea Irineu referindu-se la gnostici, ca anul are in realitate trei sute saizeci si patru de
zile (Adv. haei., 11. 24, 5). Dar nu ¢ vorba de o imprecizie, asa cum spune R. -M. Grant
(Gnosticism and Early Christianity, p. 64). Numarul se refera in realitate la impartirea
in treizeci de grade ale celor doudsprezece semne ale zodiacului : ajungem deci inapoi
la acesta.

" A se vedea si Adv. haer., 1,17, 1, unde ele intruchipeazi pe eoni.
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intr-adevar, n-am ntalnit pAnd acum acest tip de opozitie. il regdsim
la Sfantul Efrem, intr-o perspectiva ortodoxa : Apostolii sunt cele
doudsprezece zile, Cristos e a treisprezecea (Hymn. Epiphun., 1, II).
Acest tip de opozitie apare ca unul pur mental. Asta ne aratd deja
ca simbolismul pe care-1 studiem nu e specific domeniului greco-
roman.

Dar si alt pasaj din Pistis Sophia merita atentia noastra : e vorba
despre un comentariu la Luca, XXII, 28-30 : ,....sa sedeti pe tronuri
judecand cele douasprezece semintii ale lui Israel." Autorul nostru
vede in acest fragment instaurarea celor doisprezece mantuitori in
regiunile ceresti ale fiecaruia si rolul celor doisprezece Apostoli in
aceasta instaurare (djioK.araotaoii) (50 ; Schmidt, 68). Or, gasim o
exegeza foarte asemanatoare la Origene (Corn. Mt, XV, 24), inspirata
din Facerea, XLIX, 27 si din Luca, XXII, 30. Cele doudsprezece
semintii intruchipeaza popoarele ceresti, parintii celor doudsprezece
semintii sunt doisprezece astri; popoarele ceresti vor fi judecate de
cei doisprezece Apostoli. Cele doud exegeze sunt paralele, doar ca
Origene e si mai precis decdt Pistis Sophia, asimiland pe cei
doisprezece patriarhi celor doisprezece astri care guverneaza cele
doudsprezece regiuni ceresti: evident, o aluzie la zodiac.

O alta opera gnostica tardiva, publicatd de Cari Schmidt, ne da
si ea un punct de reper interesant: Monogenul e prezentat tindnd in
mana sa dreaptd cele doudsprezece paternitdti, cu chipul celor
doisprezece Apostoli, si Tn ména stangd cele treizeci de puteri
{awdtieis). Toate aceste puteri Inconjoard pe Monogen ca 0 cu-
nund, dupa cuvantul psalmistului David : ,,Voi binecuvanta cununa
anului bunatatii tale" (Ps., LXVI, 12). intr-adevar, inmultirea numaru-
lui celor doisprezece Apostoli cu numarul celor Treizeci de Puteri
corespunde cu cele douasprezece luni de treizeci de zile ce consti-
tuie anul. E limpede ca si aici avem subiacent speculatiei autorului
un paralelism al celor doisprezece Apostoli si al celor doudsprezece
luni, corespunzand unui simbolism al Monogenului ca an perfect.
Citatul din Psalmul LXVI, 12 este deosebit de interesant, deoarece
a facut parte cu sigurantd din dosarul Cuvantului ca an perfect.

Confirmarea acestei observatii o gasim intr-un grup de texte
unde intdlnim epitetul iviavoios ,,in varsta de un an" aplicat de
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legirea, XII. 5 mielului pascal. Grigore de Nazianz comenteaza
epitetul astfel : ,,Este numit de un an ca soare al dreptatii, ca venit
de Sus, ca circumscris in fiinta sa vizibild, intorcandu-se la sine
insusi ca o binecuvantatd cunund de bunatate (Ps., LXIV, 12) si in
toate asemanator siesi" (Or, 45, 13; P.G. 36, 641 A-B). Dar anumiti
autori latini pun acest epitet in relatie cu durata unui an din mi-
stunea lui Cristos. Citim la Grigore din Elvira : ,,Este numit anni-
culus, pentru ca de la botezul sau de catre Ioan in lordan vremea
invataturii lui s-a savarsit, iar Cristos a patimit dupa cum a fost in
profetia lui David : Vei binecuvanta cununa anului cu bunitatea ta
(Ps., LXVI, 12)" (Traci., 9; Batiffol, p. 100).

Tema e dezvoltata si mai mult de Gaudentiu din Brescia : ,,El
este anniculus, pentru ca, dupa botezul primit pentru noi in Iordan
s pana 1n ziua Patimilor, s-a savarsit un an (...) Avem aici anul de
milostivire al Domnului (Isaia, LXI, 2), despre care Isus, citind in
sinagoga, marturiseste ca a fost scris despre persoana sa in Cartea
lui Isaia (Luca, 1V, 19, 21). Avem aici faptul care 1-a facut pe profet
sa tresalte de bucurie in psalm : Vei binecuvanta cununa anului cu
bunatatea ta (Ps., LXIV, 12): ea (cununa) este cercul victorios bi-
necuvantat de lucrarile pline de bunatate ale lui Cristos" (Serm., 3 ;
P.L. 20, 865 B-866 B). Avem aici o traditie occidentald privind
durata de un an a vietii lui Cristos, traditie pe care o gasim la
Tertullian si care va persista pana la Sfantul Augustin. Ea e paralela
cu aceea pe care o gasim in Alexandria la Clement si la gnostici.
Dar interesul pasajului consta in aceea ca el este primul ce grupeaza
Psalmul LXIV, 12 si Isaia, LXI, 2, texte cu adevarat majore pentru
tema lui Cristos ca an (= ca duratd a unui an).

Sa revenim la punctul de plecare al scurtei noastre cercetari,
pentru a trage o concluzie. intalnim in acelasi timp in scrierile
pseudo-clementine, la gnosticul Teodot si la Hipolit din Roma, un
simbolism al celor doisprezece Apostoli exprimat prin cele doua-
sprezece ore, cele doudsprezece luni, cele douasprezece semne ale
zodiacului. Nu avem motive sd credem ca acesti autori depind unul
de altul, dar toti par a ne indrepta spre un mediu iudeo-crestin. Am
putea oare sa explicam geneza respectivului simbolism plecand de
la acest mediu? Am putea astfel sa consideram ca e vorba de un
simbolism cu totul primitiv, care ar fi persistat apoi in scrierile unor
autori crestini.
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Se pare ca asa stau lucrurile. intr-adevar, simbolismul nostru se
sprijind pe date evreiesti ce caracterizeazd mediul in care a aparut
crestinismul. Vom nota mai intdi cd semnele zodiacului erau
reprezentdri familiare iudaismului elenistic. Dar se pare ca tot asa
stau lucrurile si cu iudaismul palestinian. Goodenough constata ca
figurile zodiacului erau reprezentate in sinagogile palestiniene inca
din secolul I inaintea erei noastre®.

Mai tarziu, in sinagoga din Beth Alpha ele sunt insotite de nu-
mele lor evreiesti. Epifaniu ne spune ca ,Fariseii tradusesera in
ebraicd numele celor doudsprezece semne". Si Josephus Flavius,
descriind valul Templului, explica : tot cerul e reprezentat pe val, in
afara de semnele zodiacului, ceea ce dovedeste ca acest lucru ar fi
fost normal".

De acum inainte suntem ispititi sa stabilim o relatie intre aceasta
simbolistica a celor doudsprezece semne zodiacale si a celor doispre-
zece patriarhi evrei. in fapt, la Filon, adica tot in epoca lui Cristos,
vedem pentru anumite folosiri ale cifrei doisprezece, cand o referinta
cosmica la cele doudsprezece semne ale zodiacului", cand o referinta
istorica la cei doisprezece patriarhi'?. Cele doud simbolistici ar trebui
sd fie convergente. Si tocmai acest fapt 1l constatdm si noi. Pentru
Filon, cele doud geme de smarald, asezate pe umerii marelui preot,
purtand fiecare numele a sase patriarhi, sunt simbolul semnelor
zodiacului (Qnaest. Ex., 11, 109). Mai mult chiar, expunand
simbolismul celor douasprezece pietre aflate pe placa de metal pur-
tatd de marele preot pe piept, Filon stabileste un paralelism intre
patriarhi si semnele zodiacale.

Sa citdm acest text: ,,Cele doudsprezece geme sunt figurile celor
doudsprezece animale ale zodiacului"". Este simbolul celor doispre-
zece Patriarhi, deoarece numele acestora e gravat pe ele, dorindu-se

* Goodenough, Jewisk Svmbols, 1, pp. 203. 217. 219. 248-251. 225 ; VIIL, pp. 167-171. "

Panarion. XV, 1,2 : G.C.S, pp. 211-212.

"' A se vedea A. Pelletier, La iraclition symbolique du roile dechire, R.S.R. 46 (1958), p.
171.

'177. Mos.. 11, 123-124.

2 Hei:. 176-177.

B Ne vom aminti ci zodiacul poate fi reprezentat fie de doudsprezece semne, fie de
doudsprezece animale (Boli, op. cit., p. 69).
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a se face din ei stele si a se da fiecaruia constelatia sa (fcbdiov).
Mai mult, fiecare patriarh devine el insusi o constelatie, ca o ima-
gine cereascd, in asa fel incat carmuitorii popoarelor si patriarhii nu
mai merg pe pamant, ca nigte muritori, ci, deveniti plante celeste,
se vor deplasa pe cer, fiind sadite acolo" (Quaest. Ex., 11, 114). $i
Filon continua aratand in ei existenta unor idei permanente, a caror
pecete poate marca nenumarate exemplare, dupa imaginea lor.

Acest text extraordinar prezintd o doctrind specific filoniana
referitoare la imortalitatea stelard a patriarhilor', fapt care aminteste
ceea ce Tatian reprosa paganilor cand transpuneau pe cer animalele
pe care le adorau®. Dar, in acelasi timp, Filon apare aici ca martor
al unui simbolism ce nu-i este propriu. Analogia intre patriarhi si
animalele zodiacului se putea intemeia pe celebra profetie din
Facerea, XLIX, 9, 14, 17, 21, 27, in care Iuda era comparat cu un
leu, Isahar cu asinul, Dan cu sarpele, Neftali cu o cerboaica, Be-
niamin cu lupul’®. intr-adevar, in Cartea Jubileelor (XXV, 6) cei
doisprezece patriarhi sunt asimilati celor douasprezece luni. Hartvig
Thyen a notat relatiile dintre omiletica evreiasca contemporand cu
Cristos si arta sinagogilor, mentiondnd zodiacul”. Pe de altd parte,
traditia rabinicd a pastrat acest simbolism', care nu e nicidecum
imprumutat de la Filon. Se pare cd el nu se refera numai la cele
doudsprezece luni, ci si la cele doudsprezece ore : ,,Se vor naste
doisprezece printi. Semintiile vor fi hotdrate de ordinea lumii: ziua
are doudsprezece ore, anul are doudsprezece luni, zodiacul are
doudsprezece semne. De aceea s-a spus: Toate acestea sunt semintiile
lui Israel""™.

* A se vedea totusi Sap., 111, 17, conform interpretarii d-lui Dupont-Sommer.

! Disc, 9.

> Goodenough, op. cit., VIIL, pp. 196-197. cu referintele de rigoare. Der
Stil der Jiidish-Hellenistischen Homilie, Gottingen, 1955, p. 33. 3

* R. Eisler, Orphish-Dionvsische Mvsterien-gedanke in der christlichen Antike, Leipzig,
1925, p. 39; Goodenough, op. cit., VIII, pp. 197-199.

' Tanchuma, Wajchi, 16, citat de D. Feuchtwang, ,,Der Trierkreis in der Tradition und im
Synagogenritus", M.G.W.1., 59 (1915), p. 243. A se vedea si fraza pe care Roman
Melodul o pune in gura lui Iacob : ,,Pentru mine a rasarit azi o zi, ce arc doudsprezece
ore, care sunt copiii mei" (,,Chant du chaste Joseph", vv. 808-810, citat de Eisler, op.
cit., p. 39). in Cartea lui Semin in siriacd acest simbolism e atribuit iui Asaf (Miliar
Burrows, Nouvelles lumieres sur les manuscrits de la Mer Morte, p. 256).
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De acum inainte era foarte usor sa se transpund simbolismul
zodiacal al celor doisprezece Patriarhi celor doisprezece Apostoli.
Avem sansa de a fi in posesia unui text unde surprindem clar aceasta
transpunere. E un pasaj din Clement Alexandrinul, pe care nu l-am
pomenit inca si care se referd la simbolismul vesmantului marelui
preot. Aici Clement depinde de Filon : ,,Cele doudsprezece pietre
dispuse 1n randuri de cate patru pe piept descriu ciclul zodiacului
cu cele patru schimbari de anotimpuri. Aici mai putem vedea... si
pe profetii care desemneaza pe cei drepti din fiecare grup. Spunand
intr-adevar ca Apostolii sunt si profeti si drepti, nu ne-am ingela"
(Strom., V, 6, 38, 4-5). Trecerea de la Patriarhi la Apostoli este
surprinsa pe viu.

Asa ne apare istoria simbolismului nostru. La inceput semnele
zodiacului sunt folosite ca motiv decorativ in arta iudeo-elenistica,
ceea ce determind pe rabini sd-1 comenteze simbolic, vazand in
acele semne imaginea celor doisprezece patriarhi. La Filon acest
simbolism merge pand la o anumitd misticd de facturd cosmica.
Iudeo-crestinii il vor relua, aplicandu-1 celor doisprezece Apostoli.
Simbolismul despre care vorbim va fi asociat lui Cristos considerat
ca zi §i ca an (= duratd a unui an) si-1 vom intalni atat la membrii
Bisericii 1n general, cat si la ebionitii gnostici. Se vor resimti si
influente. Astfel, se pare cd Asterios depinde de anumite date Tmpru-
mutate de la gnostici®. Aldturi de simbolica celor doisprezece
Apostoli, vor aparea si altele, ca de exemplu aplicarea, destul de
ciudatd, facutd de Zenon din Verona, zodiacului la cei nou botezati*'.

© Despre dezvoltdrile temei in Evul Mediu si Renastere, a se vedea F. Piper. Mythologie
der christlichen Kunst, 11, pp. 276 310.

i P.L.9,494-495. Alteori, Victorin de Petau crede ci in ziua intai au fost creati doisprezece
ingeri pentru a carmui orele zilei si alti doisprezece pentru orele noptii. Sunt cei
doudzeci si patru de batrani ai Apocalipsei (Fabr. Afund., Routh, II1, 455 si 461).
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Semnul crucii facut pe frunte este unul din cele mai vechi rituri
ale Bisericii crestine. Sfantul Vasile il mentioneaza, alaturi de ruga-
ciunea pe care o facem stdnd cu fata spre Rasarit, printre traditiile
nescrise ce ne vin de la Apostoli. Vom arata adevarul acestui fapt si
vom demonstra cd semnul crucii se leagd de comunitatea iudeo-
crestind primitiva. S-au cautat apoi analogii in lumea greco-romana.
Dar acestea sunt caracteristici secundare. Vom face mai intdi un
bilant al folosirilor liturgice vechi ale crucii, apoi 11 vom cerceta
originile, in sfarsit, ii vom studia semnificatiile.

Semnul crucii apare mai intai in riturile referitoare la botez'.
Este cea mai veche folosire a sa, cea la care se refera si Sfantul
Vasile. E asociat cu botezul insusi, pe care 1l preceda sau caruia 1i
urmeaza. il gasim intr-o epoca veche in biserica siriana, care pas-
treaza uzante arhaice. Numai asa putem explica faptul ca deseori
semnul reprezintd botezul insusi, la autorii din vechime. Astfel,
inscriptia din Abercios, de la sfarsitul secolului al doilea, vorbeste
despre poporul ,,care poartd pecetea minunata". Cuvantul pecete,
sphragis, desemneaza semnul crucii inscris pe frunte.

Mai tarziu, cand s-au dezvoltat riturile botezului, sphragis a fost
primul rit impus catehumenilor si expresia primei consfintiri intru
Cristos. Quodvultdeus, episcop african din secolul al IV-lea, scrie :
,»INU v-ati nascut incd. din nou, prin botez, ci prin semnul crucii ati
fost zamisliti in sanul Bisericii" (Despre Simbolul apostolic, 1, 1).
Sfantul Augustin ne dezvaluie in ale sale Confessiones cd, dupa ce

Am tratat subiectul in Bible et Liturgie, pp. 76-96. Dar aici il reiau cu exemple diferite.
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s-a ndscut, mama i-a facut pe frunte semnul crucii si i-a dat putina
sare. Botezul a fost abia patruzeci de ani mai tarziu!

Dar semnul crucii nu era folosit doar la botez. El juca un anumit
rol in alte sacramente (Sfinte Taine) : In confirmarea cu Sfantul
Mir, in Sfanta Taind a Maslului (la ungerea cea de pe urma
-extrema unctio) si in Euharistie (Sfanta Taind a impartasaniei). Mai
mult chiar, crestinii 151 faceau semnul crucii Tnaintea principalelor
ocupatii din viata lor. De exemplu, Sfantul loan Gura de Aur scrie :
,lotul este infaptuit prin cruce. Botezul e infaptuit prin cruce (intr-
adevar, trebuie sa primesti acea sphragis) ; punerea mainilor se
face prin semnul crucii. Fie cd ne aflam intr-o calatorie, fie acasa,
sau oriunde ne-am afla, crucea e o mare binefacere, o armura
salvatoare, un scut inexpugnabil contra demonului" (Horn. Philip.,
IIIy13).

intdlnim aici ideea importanta potrivit careia crucea il apara pe
cel botezat de demoni, facandu-1 inviolabil si punand demonii pe
fugd. Numeroase relatari ale Sfintilor Parinti ilustreaza acest lucru’.
Mai ales semnul crucii ii face neputinciosi pe demonii ce apar in
cultele pagane. Prudentiu ne povesteste ce s-a Intdmplat intr-o zi
cand Iulian Apostatul aducea un sacrificiu zeitei Hecate. Preotul
care punea intrebari maruntaielor unei victime a palit brusc si a
cazut la pamant: ,,Printul, inspaimantat de parca il vedea pe insusi
Cristos amenintandu-1 si invartind fulgerul, isi scoate diadema,
paleste, priveste in juru-i sa vada daca vreun copil botezat nu si-a
facut semnul crucii pe frunte, tulburdnd astfel descantecele adresate
lui Zoroastru" (Apotheosis, 489-493). Lactantiu explica tot asa ca
prezenta unui crestin insemnat cu acea sphragis impiedica oracolele
si haruspiciile (Div. Inst., V, 27). Grigore Taumaturgul, intrand
intr-un templu pagan", curdtd aerul Tmbacsit de miasme prin sem-
nul crucii’.

Crucea dobandeste astfel valoarea de exorcism. insemnatd pe
fruntea catehumenului, indeparteazd de la el pe demonul ce-1
stapanea. Tot asa, dupa moarte, cand sufletul crestin paraseste cor-
pul si strabate atmosfera care este sdlasul demonilor, acea sphragis

' A se vedea Bible et Liturgic, ed. a doua. pp. 87-88.
3 Grigore de Nyssa, Viata lui Grigore Taumaturgul, P.G. 46,1,916 A.
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facutd pe frunte 11 indeparteaza, in timp ce sufletul nemarcat de
pecete le cade prada : ,,Asa cum oaia fara pastor este la discretia
fiarelor, fiind pentru ele o prada de-a gata, tot asa si sufletul care
nu o are pe sphragis este la discretia capcanelor demonului"?, ,,O
comoard nemarcatd de acea pecete este la discretia hotilor, o oaie
fara marca (semn, pecete) este la discretia capcanelor'.

Crestinii is1 fac nu numai semnul crucii pe frunte cu degetul cel
gros, dar avem marturii care atestd practicarea unor adevarate ta-
tuaje. Tatuajul e cunoscut in cultele pagane ale lui Dionysos sau
Mithra. Se pare insa ca-1 regdsim si la crestini in legatura cu semnul
crucii. Este presupus de Sfantul Augustin pentru Africa. Acesta ne
relateaza ca atunci cand paganii ies din amfiteatru, ei 1i recunosc pe
crestini dupd vesminte, dupa felul de a-si taia parul si dupa fruntea
lori'. Si mai explicit inca vorbeste diaconul Marcu (secolul al V-lea),
in Viata lui Porfiriu din Gaza (82), despre trei copii cdzuti Intr-un
put si salvati miraculos pentru ca purtau o cruce pictatd in rosu pe
frunte.

Vedem aparand, pe langa semnul crucii pe frunte, semnul crucii
pe fatd. Fac aluzie la aceasta Odele lui Solomon si lustin inca din
secolul al doilea. Un desen in carbune din hipogeul de pe Viale
Manzoni din secolul al IIl-lea’ aratd acelasi lucru. Mai este inca
atestat Tn secolul al XllII-lea de catre Lucas de Thuy. Insa se dez-
volta in paralel si semnul mare, azi folosit In mod obisnuit, care se
face de la frunte spre piept si de la umarul stang spre cel drept (cel
putin in Occident). Dar nu apare mai inainte de Evul Mediu timpu-
riu. E posibil sd fi aparut mai devreme ca gest de binecuvantare sau
de exorcizare.

Gest liturgic, semnul crucii apare si ca simbol pe monumente, n
fresce, pe basoreliefuri, in mozaicuri si pe tot felul de obiecte.
Apare inca din secolele al Il-lea si al III-lea in catacombe, fie sub
forma crucii grecesti +, cat si sub forma celei latinesti f. Insa crestinii
regaseau crucea Intruchipata in multe reprezentari care ii imitau

* Amphiloh. Despre pacatoasa, 1 ; P.G., 29, 62 B.

* Severian de Gabala, Despre bote: ; P.G., 31, 432 C.

' A se vedea H. Rondet, La croix sur le front, R.S.R., 42, (1954), p. 392.
' J. Carcopino, De Pythagore aux Apdtres, Paris, 1956, p. 94.
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forma. Tustin, 1n secolul al II-lea, ne arata forma crucii reprezentata
de catarg si vergeaua panzei, de plug, de toporisca, (ascia), de
insemne militare (Apoi, 1, 55). Am véazut ca anumite simboluri
artistice aveau acest sens.

Semnul crucii evoca astdzi pentru noi spanzuratoarea pe care a
fost batut in cuie Cristos. Trebuie sa ne intrebdm daca aceasta este
obarsia semnului crucii facut pe frunte In prima comunitate crestina.
Or, se pare ca lucrurile nu stau asa si ca la origine era un semn cu o
alta semnificatie. Vom observa, Intr-adevar, cd mai multe texte
vechi apropie semnul crucii de litera fau, care in greaca avea forma
T, ca de exemplu in Epistola lui Barnaba din secolul al Il-lea (IX,
8) si la Grigore de Nyssa in secolul al [V-lea. Textele au fost adu-
nate de Hugo Rahner®.

Apropierea dintre cruce si fau se explica printr-o asemanare de
forma, asemanare ce nu-i prea satisfacatoare. intr-adevar, litera tau
din greaca are forma T, ceea ce nu corespunde semnului cruciform
marcat pe frunte. Trebuie deci sa cautam alta explicatie. Or, Parintii
Bisericii insisi au amintit ca in cartea lui Ezechiel se prevesteste ca
membrii comunitatii mesianice vor fi marcati pe frunte cu semnul
tau. Amintirea acestui text e prezentd in mediul evreiesc din vremea
lui Cristos. Bundoara esenienii, care pretindeau ca formeaza comu-
nitatea escatologica, purtau pe frunte semnul lui Ezechiel (C.D.C,,
XIX, 19).

Mai mult chiar : Sfantul loan, la randul sau, in Apocalipsa de-
clard ca cei alesi vor fi Insemnati pe frunte. Citim astfel ca ingerul
impiedica vatamarile sa distrugad lumea ,,pana ce nu vom pecetlui
pe fruntile lor, pe robii Dumnezeului nostru" (VII, 3). Mai departe
vizionarul vede 144 000 de persoane ,,care aveau numele Lui (= al
Mielului) si numele Tatdlui Lui scris pe fruntile lor" (XIV, 1). Or
aceastd pecete (sphrttgis), care este Numele Tatalui, e semnul lui
Ezechiel. intr-adevar, fau ebraic, care este ultima litera a alfabetu-
lui, 1l desemneaza pe Dumnezeu, cum in greaca este omega. Pe

Dus mystische Tau. ,, Zeitschr. Kath. Theol."”, 75 (1953), pp. 386-410. A se vedea Jean
Danielou, Les manuscrits de la Mer Morte et les origiiies du christianisme, Paris,
1957, pp. 101-102.
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alocuri, asa cum a demonstrat Lampe'?, ritul descris de loan se
refera la o folosire legata de botez.

Se pare deci cd primii crestini erau insemnati pe frunte cu un tau
ce desemna Numele lui lahweh. Asta ridicd insa doua intrebari.
Prima : nu regasim oare aceeasi dificultate, si anume - tau nu are
forma unei cruci? Dar tocmai aceasta dificultate, aparentd e o con-
firmare. In vremea lui Cristos, in alfabetul ebraic, tau putea fi
reprezentat prin semnul + sau semnul X. Sub aceasta forma il
intalnim in osuarele palestiniene dm secolul 1 al erei noastre, unde
e posibil sd avem cea mai veche reprezentare crestina a Crucii". Ea
desemna Numele de lahweh.

Ramane a doua dificultate. De ce oare crestinii ar fi fost insemnati
cu un semn reprezentand Numele de lahweh? Tocmai expresia ,,a
purta Numele (Domnului)" apare frecvent intr-un vechi text crestin
aflat sub influentd evreiasca, Pastorul lui Hermas, pentru a desemna
botezul : ,,Daca i porti Numele, fara a avea virtutea-i, degeaba ii
veil purta Numele. Pietrele aruncate sunt cei ce i-au purtat Numele
fard a imbrdca haina fecioarelor" (Sim., 1X, 13, 2). Sensul se
dovedeste limpede : cel ce botezat fiind nu se sfinteste, nu poate fi
mantuit.

Expresia ,,a purta Numele" apare in acest pasaj si in altele in-
semnand faptul de a fi pecetluit cu semnul tau pe frunte, adica
tocmai cu semnul crucii. Dinkler ne-a dat o interesanta verificare'”.
Se pare ca expresia trebuie cu adevarat sa fie apropiatd de cea pe
care o gasim in Evanghelie. Luca, intr-adevar, in loc de formula lui
Matei: ,,Si cel ce nu-si ia crucea si nu-Mi urmeaza Mie, nu este
vrednic de Mine" (X, 38), scrie : ,,Si cel ce nu-si poarta crucea sa
si nu vine dupa Mine, nu poate sa fie ucenicul Meu" (XIV, 27).
Aceasta formula poate sa fie o aluzie liturgica la crucea insemnata
pe frunte.

Doar ca ramane straniu acest obicei crestin de a insemna cu
semnul ce desemneaza Numele lui lahweh. Asta inseamna sa uitam

" Tlw Seal of the Spirit, pp. 16-18."' A se

vedea B. Bagatti; ari. cit., p. 4.

“Jesu Wort vom Krenztragen, in Neutestamentlische Studieri fur R. Bultmann, Berlin,
1954, pp. 120-128.
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cd, pentru comunitatea crestineascd primitivd, Numele care, in
Vechiul Testament, desemneaza ardtarea lui Dumnezeu in lume in
concurentd cu Cuvantul vorbit, era o desemnare a lui Cristos drept
Cuvantul intrupat al lui Dumnezeu”. Tomai acest fapt il gasim m
Pastorul Tui Hermas, dar si In Didahe, unde citim : ,,Tie 1iti
multumim, Tata Sfant, pentru al Tau Nume Sfant pe care l-ai facut
sa sdldgluiasca in inimile noastre" (X, 2-3). Or aici Numele, asa
cum a aratat Peterson', desemneaza Cuvantul. Si mai explicitd inca
este Evanghelia Adevarului, aceastd omilie din secolul al Il-lea,
strabatuta de teologie iudeo-crestind, pe care tocmai au editat-o H.
-Ch. Puech, G. Quispel si M. Malinine : ,,Or Numele Tatilui este
Fiul" (38, 5)".

Se poate deci considera ca sigur faptul cd semnul crucii cu care
erau insemnati primii crestini reprezenta pentru e1 Numele Domnu-
lui Dumnezeu, adicad Cuvantul, si Insemna ca erau inchinati Lui. in
mediu grecesc, aceasta simbolicd devine de neinteles si de aceea
crucea este altfel interpretata. Sub forma +, ea a fost considerata ca
o reprezentare a instrumentului de torturd a lui Cristos ; sub forma
X, ea a fost luatd drept prima litera din cuvantul xipioxos). Dar
ideea fundamentala ramane aceeasi : este vorba de Inchinarea celui
botezat lui Cristos.

Pana aici am luat in considerare semnul crucii, 1n liturghie si pe
monumentele figurative, sub forma sa cea mai simpla, aceea a crucii
grecesti. Dar se stie ca el a luat cu timpul, mai cu seama 1n arhe-
ologie, forme mai complicate. Vom gasi un studiu in acest sens in
articolul Croix din Dictionnaire d'archeologie chretienne et de li-
turgic, redactat de Dom Leclercq, sau in articolul d-lui Sulzberger :
Le symbole de la croix, in ,, Byzantioifl 2 (1925), pp. 356-383. As
vrea doar sd atrag atentia asupra unei reprezentdri putin cunoscute,
care e foarte veche si care prezintd interesul de a uni crucea cu
Numele lui Isus - cu mult inainte ca [sus sa fie reprezentat crucificat.

" Dezvolt aceastd idee mai pe larg in lucrarea La Theologie du judeo-christianisme,
pp. 199-216. '< Didahe, cap. 9 5i 10, E.L.,
58 (1944), p. 13. '* Ziirich, 1956.
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Putem observa mai intdi ca legatura crucii cu Numele lui Isus
apare la o data strdveche intr-un pasaj interesant din Epistola lui
Barnuba. E vorba de interpretarea numarului 318, care este cel al
slujitorilor lui Avraam. Autorul dd urmatoarea explicatie : ,,18 se
scrie printr-un iota care valoreazda 10 si un eta care valoreaza 8 :
aveti aici IH (oom)” (IX, 8). Apoi continud explicand cd 300 se
scrie prin tdu, care este crucea. Astfel 318 desemneaza atit crucea,
cat si Numele lui Isus. Avem aici in privinta lui Isus o prima forma
a semnului THS, care va fi atat de des reprodus si care reprezinta
primele trei litere din IH (oovs).

Dar Numele lui Isus avea intr-o epoca arhaica alt simbol, litera
waw. intr-adevar, numele e compus in greaca din sase litere, or
litera waw este a sasea din alfabetul grec arhaic. Apoi a si disparut
din alfabet. Dar a ajuns sa se substituie unor numere din lista nu-
merelor. Asupra acestei proprietati ciudate gnosticii faceau diverse
speculatii. Se pare ca si aici e vorba de un fond iudeo-crestin. DI.
Dupont-Sommer ne-a aratat ca pe o lamela aramaica crestina litera
waw reprezenta Numele lui Dumnezeu, adica pe Cristos'®.

Or, printre monogramele lui Cristos, cunoastem una in care li-
tera waw este asociatd crucii. Monograma se afld la Sfantul Ieronim".
Acesta, descriind o monograma semanand cu zK, semn bine cu-
noscut, Incepand din secolul al Ill-lea, da explicatia urmatoare : in
sensul la care se gandeste el, ramura ce coboara de la stanga la
dreapta are forma lui waw, in timp ce celelalte doud ramuri seamana
cu apexul si cu iota, figurd traditionald a crucii. Se ajunge astfel la
semnul zK. Dar si mai interesantd se dovedeste interpretarea pe
care o da leronim acestui semn, vazand in el pe waw unit crucii. E
aproape sigur cd waw desemneazd aici Numele lui Isus.

Faptul e cu atdt mai sigur, cu cat forma astfel obtinutd evoca
imediat una din figurile celebre care unesc pe Cristos si crucea,
aceea a sarpelui de arama inaltat pe un stalp, In pustiu. Aceasta
figura e propusa de insusi Cristos in Sfdnta Evanghelie dupa han :

'S La doctrine grtosttque de ta lettre waw. Paris, 1946. p. 34.
7" A se vedea G. Morin, Hieronymus de Monogrammate, Rev, Ben., 2,(1903),
pp. 232-233.
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,,Si dupd cum Moise a Iniltat sarpele in pustie, asa trebuie si se
inalte Fiul Omului" (III, 14). Or sarpele are forma lui waw. In
privinta stalpului care-1 sprijind. Iustin insusi 1i dadea forma unei
cruci (I Ap., LX, 3).

Sfintii Parinti ai Bisericii mentioneaza frecvent acesta figura, a
carei provenientd din Noul Testament ii dadea o autoritate speciala.
In acelasi timp 1nsa, ea a iscat si dispute. Cum putea fi Cristos
reprezentat de un sarpe? Avem un ecou al acestei mirari in Viata lui
Moise de Grigore de Nyssa (II, 271-277). intelegem bine de ce s-au
cautat justificari pentru aceastd reprezentare. Una dintre cele mai
simple era de a ardta In sarpe forma literei waw, ca simbol al
Numelui lui Cristos. inrudirea dintre forma lui waw si cea a sarpe-
lui fusese unul din motivele ce conferisera literei un caracter sacru,
asa cum observd DI. Dupont-Sommer'®. Ceea ce el stabileste pentru
waw ebraic ramane adevarat si pentru digamma grecesc. Chiar si
aici regdsim, dincolo de interpretarile grecesti, fondul antic al
crestinismului aramaic. Iar prezenta acestui semn pe osuarele iudeo-
crestine din Palestina constituie o strilucitd confirmare'.

O concluzie se degajd din aceste observatii. La origine, semnul
crucii a aparut nu ca o aluzie la Patimile lui Cristos, ci ca o desem-
nare a Slavei sale divine. Dar cand semnul se va referi la crucea pe
care a murit Cristos, aceasta va fi considerata ca expresie a puterii
divine ce actioneaza prin moarte ; iar cele patru brate ale crucii vor
aparea ca simbolul caracterului cosmic al actiunii sale mantuitoare.

Op. cit., p. 72.
B. Bagatti, ari. cit., p. 4.
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Texte vechi citate in
cuprinsul lucrarii

Sf. AMBROZIE al Milanului (c. 340-397)

Sacram. : De Sacramentis (Despre sacramente)

De Helia et jejunio: (Despre llie §i post)

Exp. Luc. : Expositio evangelii secundum Lucam (Expuneri despre
Luc a) Myst. : De mysteriis

(Despre mistere)

ASTERIOS SOFISTUL (sec. IV)
Horn. Psalm. : Homeliae in Psalmos (Omilii cu privire la Psalmi)

Sf. AUGUSTIN (354-430)

En. Psalm. : Enarrationes in Psalmos (Comentarii la Psalmi)

Epist. : Epistulae (Scrisori)

Tract. John. : In evangelium Johannis Tractatus (Tratat despre Evan-
ghelia Sfantului loan)

Sf. IOAN CASSIAN (c. 360-435) Coli.
: Collationes (Conferinte)

CLEMENT ALEXANDRINUL (c. 150-c. 215)

Exc. Theod. : Excerpta Theodoti (Extrase din Theodot)

Ped. : Paedagogus (Pedagogul)

Protrept. : Protrepticus (Protreptic) ,,Cuvant de indemn cétre eleni”
Quis clives : Quis dives salvetur? (Care bogat se va mantui?)
Strom. : Stromateis 1-6 (Stromate)

CONSTITUTI APOSTOLICE

Const. apost: (Constitutiones apostolicele)

Sf. CIPRIAN AL CARTHAGINEI (c. 200-258)

Epist. : Epistulae (Epistole)

Test. : Ad Quirinum testimonia adversus Judaeos (Marturii contra
iudeilor adresate lui Quirinus)
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Sf. CHIRIL AL IERUSALIMULUI (313-386)

Cat. : Catecheses (Cateheze)

Parai. : Homilia in paralyticum ad piscinam jacentem (,,Despre
paraliticul de la Scaldatoarea Vitezda")

Procatech. : Procatechesis (Procateheze)

DIDIM ORBUL (c. 315-398)
Corn. Psalm. : Commentarius in Psalmos (Comentariu la Psalmi)
Trin. : De Trinitate (Despre Sfanta Treime)

Sf. EPIFANIU (c. 315-403)
Pan. : Panarion seu Adversus Lxxx haereses (,,Cutia cu doctorii"
sau ,,Contra tuturor ereziilor")

Sf. EFREM SIRUL (c. 306-373) Hymn.
Ephiphan. : (Imn despre Epifanie) Hymn.
Parad. : (Imn despre Rai), ed. Beck

EUSEBIU DE CEZAREEA (c. 265-340)

Corn. Psalm. : Commentarius in Psalmos (Comentariu la Psalmi)
Hist. Eccl. : Historia Ecclesiastica (Istoria bisericeascd) Onom.:
,,Onomastikon" sau ,, Dictionar al locurilor din Biblie" Prep. Ev. :
Preparatio Evangelica (Pregatirea evanghelicd)

EUTROPIU
De solstit. et aequinoct. : De solstitio et aequinoctio (Despre solstitii!
si echinoctiu)

FILON DIN ALEXANDRIA (c. 13 a. Chr. - c. 54 p. Chr.) Her. :
Qius rerum divinarum heres sit (,,Despre mostenitorul lucrurilor
divine") Opif. : De Opificio Mundi (Despre Creatie) Praem.: De
praemiis et poenis (Despre recompense si pedepse) Quaest. Ex. :
Quaestiones et Solutiones in Exodum (,,Problematica

lesirii") Quaest. Gen. : Quaestiones et Solutiones in Genesis
(,,Problematica

Facerii") Spec. Leg. : De specialibus legibus (Despre
legile speciale) Vit. Mos. : De vita Mosis (Despre viata lui
Moise)

GRIGORE DIN ELVIRA (sec. IV, m. 392)
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De fide orth. : De fide orthodoxa (Despre credinta ortodoxa)
Tract. : (Tratate)

Sf. GRIGORE DE NAZIANZ (c. 335-c. 390)
Or. : Orationes (Predici)

Sf. GRIGORE DE NYSSA (c. 335-394)
In cant. : In Canticum Canticorum (Despre Cantarea Cantarilor)
De an. et resurr. : De anima et resurrectione (Despre suflet si
inviere) In Bapt. : In Baptismum Christi (Despre Botezul lui
Cristos) Virg. : De virginitate (Despre feciorie) Beat. : Orationes
de Beatitudinibus (,,Despre Fericirile din Predica
de pe munte")

HERMAS (sec. II)
Mand. : Mandata (Precepte)
Sim. : Similitudines (Parabole, Asemanari)

Sf. HIPOLIT (c. 170-235) Laud. Bas. : (Discursul funebru al lui
Vasile) Ben. d'Is et de Jac. : Benediction d'Isaac et de Jacob
(Binecuvantarea lui Isaac si a lui lacob) Corn. Dan. : (Comentariu
la Daniel) Corn. Cant. : (Comentariu la Cantarea Cantarilor)
Elench. : Refutatio omnium haeresium sive philosophoumena
(Respingerea tuturor ereziilor)

Sf. IGNATIU AL ANTIOHIEI (f 170)

Eph. : Epistula ad Ephesios (Episola catre Efeseni)

Philad. : Epistula ad Philadelphios (Epistola catre Filadelfieni)'
Trall. : Epistula ad Trallianos (Epistola catre Tralieni)

Sf. IRINEU DIN LYON (c. 130-202) Adv. haer. : Adversus
haereses (impotriva ereticilor) Dem. : Demonstrations de la
predication evangelique (Demonstrari ale predicatiei evanghelice)

Sf. IOAN GURA DE AUR (c. 344-407)
Horn. Elia. : In Eliam prophetam (Omilie la Ilie Profetul)
Horn. Philip. : In Philippenses (Omilie la Epitstola catre Filipeni)
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Sf. IERONIM (c. 347-419)

Corn. is. : Commentarius in Isaia propheta (Comentariu la Isaia)

Corn. Mth. : Commentarius in evanghelium Matthaei (Comentariu
la Matei) Corn. Zach. : Commentarius in Zachariam

prophetam (Comentariu
la Zaharia)

PSEUDO-IERONIM
Corn. Marc. : Commentarius in evangelium Marci (Comentariu la '
Marcu)

IULIAN APOSTATUL (331-363)
Disc. : Discours (Discursuri)

Sf. IUSTIN MARTIRUL (c. 100-c. 165) /

Apoi. : I Apologia (Prima Apologie) Dial. :
Dialogus (,,Dialogul cu Trifon")

LACTANTIU (c. 250-c. 325)

Div. Inst. : Divinae Institutiones (Institutiile divine)
MAXIM DIN TORINO (c. 380-c. 465)

Horn. : Homiliae (Omilii)

MAXIM DIN TYR (sec. II) Disc. :

Dissertationes (Discursuri)

Sf. METODIU DIN OLIMP (?—311)

Conv. : Symposium seu Convivium virginum (,,Banchetul celor zece
fecioare") Res. : De resurrectione mortuorum (Despre

invierea mortilor)

Sf. NIL ASCETUL (?-c. 430)
Monast. exercit. : Liber de monastica exercitatione (Carte despre
exercitarea monahald)

Sf. OPTATUS DIN MILEVI (sec. IV)
Schism. Donat. : De schismate donatistarum (c. 366) (Despre
schisma donatistilor)

ORACOLE SIBILINE
Or. Sib. : (Oracula Sibyllina, sec. II—III)
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ORIGENE (c. 185-c. 253)

Corn. Joh. : Comentarii in Johannem (Comentariu la Ioan)
Contr. Ceh. : Contra Celsum (Contra lui Celsus)

De Or. : De oratione (Despre rugaciune)

Horn. Ezech. : Homiliae in Ezechielem (Omilie despre lezechiel)
Horn. Num. : Homiliae in Num. (Omilie despre Numeri)

PSEUDO-CLEMENT (sec. III-IV)

Horn. : Homiliae (Omilii)

Rec. : Supplementum ad Recognitiones Clementinas (Recunoasteri)
PSEUDO-PLUTARH (sec. [II)

Vit. Homer. : De vita et poesi. Homeri (Viata lui Homer)

TACITUS (c. 55-c. 118)
Hist. : Historiae (Istorii)

TARTIAN ASIRUL (c. 120-c. 173)
Disc. : (Discursuri)

TERTULLIAN (c. 155-c. 222)

Adv. Jud.: Adversus Judaeos (Contra iudeilor)
Anim. : De anima (Despre suflet)

Bapt. : De baptismo (Despre Botez)

De idol : De idololatria (Despre idolatrie)

TEODORET AL CYRULUI (386-458)
Quaest. Ex. : Quaestiones in Exodum (Problematica lesirii)

Sf. ZENON DIN VERONA (sec. IV, episcop intre 362-371)
Tract. : Tractatus (Tratate)
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SIGLELE REVISTELOR

LUCRARI DE REFERINTA SI COLECTII

A.C.

B.K.V.
C.B.O.
C.D.C.
CRA.IB.L

CSE.L.
D.A.CL.
D.A.G.R.
D.S.D.
D.S.H.
D.S.S.
D.S.T.
D.S.W.
E.L.

E.T.
E.T.L.
G.C.S.
H.T.R.
J.B.L.
JT.S.
M.D.
M.G.WJ.

N.T.S.
P.E.Q.

P.G.
P.L.

Antike und Christentum

Bibliothek.der Kirchenvatern

Catholic Biblical Quaterly

Documentul de la Damasc

Comptes rendus de 1'Academie des Inscriptions et
Belles Lettres

Corpus scriptorum ecclesiasticorum latinorum
Dictionnaire d'archeologie chretienne et de liturgie
Dictionnaire des antiquites grecques et romaines
Manual de disciplina (Statutul comunitatii)
Midras la Cartea lui Habacuc

Dead Sea Scrolls

Culegere de Imnuri

Razboiul fiilor luminii contra fiilor intunericului
Ephemerides liturgicae

Evangelische Theologie

Ephemerides theologicae lovanienses

Fragmenta Historicorum Graecorum

Griechische christliche Schriftsteller

Harvard Theological Review

Journal of Biblical Literature

Journal of Theological Studies

Maison-Dieu

Monatschrift fiir Geschichte und Wissenschaft der
Judentums

New Testament Studies

Palestine Exploration Quaterly

Patrologia greaca (ed. Migne)

Patrologia latina (ed. Migne)
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P.O. Patrologia orientala

1Q. Ben. Culegere de Binecuvantari din grota 1 de la Qumran
1Q. Test. Testimonia din grota I de la Qumran

IV Q Fior.  Florilegiu din grota IV de la Qumran

R.B. Revue biblique

R.E.G. Revue des etud.es grecques

R.O.C. Revue de 1'Orient chretien

R.S.R. Recherches de Science religieuse

R.T. Revue thomiste

S.D.B. " Supplement du Dictionnaire de la Bible

S.C. Sources chretiennes

T.W.N.T. Theologische Worterbuch zum Neuen Testament
T.Z. Theologische Zeitschrift

V.C. Vigiliae Christianae

V.D. Verbum Domini

Z.K.T. Zeitschrift fur Katholische Theologie

Z.R.G.G. Zeitschrift fur Religions uns Geitesgeschichte

Textele care compun acest volum au aparut in urmatoarele reviste : I,
La palme et la couronne (Ramura de palmier si coroana) ; [renikon, 31
(1958), p. 19-40 ; - 11, La vigne et I'arbre de vie (Vita de vie si pomul
vietii) : Melanges Hugo Rahner, Desclee, 1961 ; - III, L'cau vive et le
poisson (Apa vie si pestele) : Revue de sciences religieuses, 33 (1958),
pp. 1-12 ; IV, Le navire de 1'Eglise (Corabia Bisericii) : inedit; - V, Le
char d'Elie (Carul lui Ilie) : Sciences ecclesiasliques, 10 (1958), pp. 127-
138 ; - VI, La charrue et la hache (Plugul si toporul) : Recherches de
sciences religieuses, 42 (1954), pp. 193-204 ; - VII, L'etoile de Jacob
(Steaua lui lacob) : V. C, II (1957), pp. 121-138 ; - VIII, Les douze
apotres et le zodiaque (Cei doisprezece Apostoli si zodiacul) : V. C, 13
(1959), pp. 14-21 ; - IX, Le signe du tav (Semnul lui tau) : Table ronde,
120 (dec. 1957), pp. 32-38.
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TRADUCERI APARUTE
LA EDITURA ,,AMARCORD

Nikolai Berdiaev : impéritia Spiritului si impéaratia Cezarului

loan Scararul: Scara Raiului (editia 1: 1994 ; editia a li-a : 1997)

C. G. Jung/K. Kerenyi: Copilul divin. Fecioara divini. Introducere in
esenta mitologiei

Joseph de Maistre : Istorie si masonerie

Michel Philippe Laroche : Un singur trup. Aventura mistica a cuplului

Gabriel Marcel : Jurnal metafizic

Annick de Souzenelle : Simbolismul corpului uman

Jean Levi: Functionarii divini. Politica, despotism si misticd in China
antica

Peter Brown : Cultul Sfintilor

Georges Gusdorf: Mit si metafizica

Bossuet: Panegirice

Patrick Chamoiseau : Texaco (roman)

Marie-Madeleine Davy (si colab.): Enciclopedia doctrinelor mistice,
voi. |

Vergilius : Bucolice ¢ Georgice (traducere : G. I. Tohdneanu)

Alain de Libera : Mistica renani. De la Albert cel Mare la Meister
Eckhart

Vladimir Soloviov : Drama vietii Iui Platon



IN CURS DE APARITIE

Carmen Bernand, Serge Gruzinski: Despre idolatrie. O arheologie a
stiintelor religioase Alain de Libera : Cearta universaliilor. De
la Platon pana la sfarsitul
Evului Mediu Simone de Beauvoir: Puterea varstei
Grigore cel Mare : Dialoguri despre moarte Georges
Balandier : Antropologie politica SOren Kierkegaard: Scrieri,
voi. I (Conceptul de anxietate)



iIN PREGATIRE

Abatele Bremond : Rugaciune si poezie
Pierre Teilhard de Chardin: Mediul divin
Grigore de Nyssa : Viata Sfintei Macrina
Marie-Madeleine Davy (si colab.): Enciclopedia
doctrinelor mistice,

voi. [II-IV Jean Beaufret: Cursuri de filosofie (De
la Platon la Heidegger),

2 volume Georges Vigarello : Istoria
violului, secolele XVI-XX



