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Numărul 1/2025 al revistei Altarul Reîntregirii își 

propune să exploreze multiplele aspecte ale relației dintre 

teologia creștină și cultură. Teologia și cultura au reprezentat, 

de-a lungul timpului, cel puțin ca aspirație, domenii prin care 

omul s-a autodepășit, căutând absolutul în formele accesibile 

acestuia. De la atracție la respingere, relația dintre cele două a 

fost una complicată, atunci când nu s-au ignorat reciproc. 

Dacă în Antichitatea creștină și, apoi, în Evul Mediu s-a 

încercat îmbisericirea culturii în toate formele ei, de la muzică 

la pictură, filozofie și literatură, odată cu Renașterea, trecând 

prin Reformă, Iluminism și Revoluția franceză, cultura s-a 

eliberat de cult și de sacru și s-a manifestat în forme seculare. 

În expresiile sale extreme, a devenit anti-creștină (vezi 

filozofia lui Nietzsche) sau a migrat în zone ideologice, 

teziste, așa cum dau mărturie arta, literatura, muzica și filmul 

create în timpul nazismului sau comunismului.  

Să analizăm câteva repere care ilustrează 

antagonismul lor. Deși, în fond, slujesc acelorași idealuri 

umane, teologia și cultura vizează modelarea omului în 

moduri diferite. Pentru prima, umanizarea reprezenta 
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spiritualizarea omului, adică atingerea potențialului maxim 

al acestuia în toate sensurile. Pentru cea de a doua, 

umanizarea însemna eliberarea omului de orice 

constrângeri care i-ar fi putut limita vitalitatea și gândirea. 

De aici conflictul. În Antichitate, Tertulian propunea o 

separare puritană de tot ceea ce înseamnă cultură și filozofie 

(e adevărat, profund îmbibate de păgânism la acea dată, în 

secolele al II-lea și al III-lea). În următorul secol, Sfinții 

capadocieni, deși au aprofundat cultura vremii, una 

eminamente păgână, preferau mai curând înțelepciunea 

Scripturilor. Sfântul Vasile cel Mare regreta în mare măsură 

timpul pierdut cu pregătirea profană, într-o viață oricum 

scurtă (moare, cum știm, la aproximativ 49 de ani). Totuși, 

limbajul filozofic este perfect adaptat la el și la ceilalți 

capadocieni pentru a sluji învățătura creștină. Mai târziu, 

odată cu uciderea filozoafei Hypatia (sec. IV-V), atenția 

creștinilor se îndreaptă mai puțin spre învățătura profană și 

tot mai mult spre cea bisericească, în Răsărit. Speculația 

liberă asupra temelor platonice, în principal, dispare odată 

cu închiderea Academiei de la Atena de către împăratul 

Iustinian I, în anul 529. În Occident, odată cu apariția 

scolasticii (secolul al XI-lea), aristotelismul devine baza 

teoretizării învățăturii Bisericii. Filozofia ajunge slujnica 

teologiei (ancilla theologiae). La fel ca toate celelalte ramuri 

ale culturii, aceasta se va autonomiza tot mai mult odată cu 

trecerea timpului, devenind în epoca modernă un discurs 

preocupat mai mult de sine decât de relația cu viața, așa 

cum a încercat teologia să rămână.  

Dintr-o perspectivă diacronică, Ortodoxia s-ar putea 

încadra în trei din cele cinci modele relaționare analizate de 

H. Richard Niebuhr în lucrarea sa clasică Cristos și cultura 
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(trad. Casa Cărții, 2021), iar nu doar în două, așa cum 

propune în „Prefața” cărții Daniel Barbu. Ortodoxia ar fi 

urmat modelul de tipul „Hristosul culturii”, transformând 

legile, instituțiile, cultura și societatea (și ar fi fost 

influențată de acestea, conform lui D. Barbu). Reprezentanții 

acestui curent sunt Clement Alexandrinul și Părinții greci 

între care Maxim Mărturisitorul și Grigorie Palama, printre 

alții. Dar Ortodoxia se integrează și în modelul „Hristos 

deasupra culturii” – natura și revelația biblică nu stau în 

opoziție ci sunt ierarhizate, cu prioritizarea credinței în fața 

rațiunii; Biserica gestionează această ordine, o explică 

teologic și o exprimă prin formele instituționalizate ale 

credinței. În fine, propunerea mea este că Biserica Ortodoxă 

se poate regăsi și în al cincilea model: „Hristos Care 

transformă cultura”. Aceasta a convertit „cultura”, 

încercând să îi încreștineze valorile, să apropie instituțiile și 

societatea cât mai mult de coordonatele etice ale Împărăției 

lui Dumnezeu (p. 12-14). Desigur că aici teocrațiile au fost 

cele mai eficiente – iar Bizanțul nu se poate spune că nu a 

avut parte cel puțin de anumite episoade teocratice. 

În România, un ecou puternic în privința acestei relații 

este replica pe care Părintele Dumitru Stăniloae, acum Sfânt 

preot mărturisitor, i-a dat-o în perioada interbelică filozofului 

Lucian Blaga. Cel din urmă era el însuși absolvent de teologie 

și fiu de preot, dar, asemenea altor fii de preoți din epocă 

(Emil Cioran, de exemplu), nu mai calcă pe urmele părinților 

săi și ale Părinților Bisericii. Blaga conturează chipul unui 

Dumnezeu anonim, în ton cu agnosticismul și scepticismul 

începutului de secol XX în Europa, fapt care îl scandalizează 

pe părintele Stăniloae, pentru care o asemenea filozofie 

distrugea fundamentul gândirii și practicii creștine, adică 
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revelația divină. Revelația înseamnă în primul rând 

dezvăluire și în al doilea rând ascundere (căci e una 

incompletă, în care se poate înainta la infinit în cunoașterea 

pe care o inaugurează). În zilele noastre, apropieri interesante 

de teologie înregistrează literatura prin operele lui Mircea 

Cărtărescu, de exemplu. Astfel, Theodoros pune problema 

identității noastre ortodoxe, cu ceea ce aduce în plan estetic 

(icoana e magistral pusă în relief) și în plan etic (o anumită 

inconsecvență morală, amestec de păcat ca exces, ca vitalitate 

necontrolată și evlavie tradițională). Iar Solenoid vine cu unele 

din cele mai profunde probleme existențiale: protestul ființei 

umane în fața morții, fragilitatea acesteia, evadarea în supra-

uman și sub-uman, lumile paralele pe care le locuim și care 

ne locuiesc, eros și thanatos, lumea copilăriei etc.  

Peisajul teologic românesc a fost reconectat cu cultura 

după Revoluția din 1989 de opera părintelui Nicolae 

Steinhardt, în special prin intermediul capodoperei intitulate 

Jurnalul fericirii. Școala de la Rohia, al cărei urmaș este, 

printre mulți alții, preotul și poetul bistrițean Ioan Pintea, a 

deschis gustul tinerilor spre ceea ce are mai valoros cultura 

din perspectivă creștină. Celălalt pol, Școala de la Păltiniș, 

avându-l ca mentor pe filozoful Constantin Noica, a dat 

exponenți situați diametral opus unii față de alții în ceea ce 

privește atitudinea față de religie și Biserică. Este vorba 

despre Andrei Pleșu, autor inspirat al Parabolelor lui Iisus și al 

lucrării Despre îngeri, respectiv Gabriel Liiceanu, cu un Isus al 

meu în care se răfuiește cu păcatele și învățăturile Bisericii 

creștine, în general, în special ale celei ortodoxe. Dar se 

observă o tendință de apropiere față de creștinism în operele 

unor gânditori precum Vianu Mureșan (Altul decât Dumnezeu 

– schiță pentru o teologie a urmei) sau Dorin Ștefănescu 
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(Kerygma și demitologizare. Introducere în hermeneutica lui Rudolf 

Bultmann). Astăzi, de la literatură la film și de la poezie la 

teatru, tema religioasă revine constant, obsedant, așezând 

lucrurile în perspectiva veșniciei. Bineînțeles, avem preoți 

care sunt și poeți cunoscuți – dacă e să evoc un alt nume pe 

lângă preotul bistrițean amintit mai sus, m-aș opri la 

părintele Cristian Muntean, cu ale sale Oglindiri în acuarelă 

sau Poeme din exil. Studiile din acest număr al revistei sunt o 

pledoarie în plus pentru un dialog necesar.      

Astfel, primul studiu cu care se deschide acest număr al 

revistei este semnat de prof. de dogmatică de la Tesalonic, 

Hrisostom A. Stamoulis, muzician pasionat, care realizează 

un dialog între teologie și cultură în ansamblul operei sale. 

Acesta propune o estetică bisericească intitulată „Estetică 

filocalică”, în care arta, muzica, pictura și arhitectura sunt 

domenii ce țin de structura ontologică a teologiei. Ceea ce le 

unește este frumusețea ca atribut divin derivat din 

Dumnezeu ca sursă ultimă a binelui și frumosului, așa cum a 

subliniat Sfântul Dionisie Areopagitul.  

Părintele profesor Constantin Valer Necula de la Facul-

tatea de Teologie sibiană semnează următorul studiu împre-

ună cu doctorandul Constantin Ioan Necula. De data aceasta, 

relația teologie-cultură este urmărită în contextul istoriei reli-

giilor, în particular din perspectiva istoriei religiei creștine, 

sub aspect biblic, patristic și bisericesc românesc. Tema este 

modul în care elementele reliefate pot modela cultura tânăru-

lui creștin ortodox asumat. Autorii susțin că o înțelegere pro-

fundă a rădăcinilor istorice ale credinței nu este un simplu 

exercițiu academic, ci un factor esențial de consoli-dare a unei 

identități autentice și solide. Lucrarea analizează elemente 

cruciale, pornind de la fundamentele biblice și mărturia Bise-
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ricii primare, continuând cu moștenirea teologică și spirituală 

a epocii patristice și a sinoadelor ecumenice și culminând cu 

istoria creștinismului în spațiul românesc, unde credința s-a 

împletit cu identitatea națională. În final, articolul abordează 

impactul modernității, subliniind că familiarizarea cu acest 

parcurs istoric oferă tânărului creștin ortodox discernământul 

necesar pentru a răspunde provocărilor contemporane (rela-

tivism, consumerism, cultură digitală) și pentru a transforma 

o moștenire venerabilă într-o credință vie, asumată și rele-

vantă. 

Următorul studiu, redactat de profesorul Nicolae 

Turcan de la Facultatea de Teologie Ortodoxă clujeană, in-

vestighează relația complexă dintre teologie și filozofie, cu 

un accent deosebit pe tensiunile, complementaritățile și căile 

viabile de dialog dintre cele două discipline. Studiul delimi-

tează distincția dintre cunoașterea teologică – înrădăcinată 

în Revelație și Tradiție – și cunoașterea filozofică, caracteri-

zată prin autonomie, cercetare și abstracție conceptuală. 

Printr-o examinare critică a unor poziții precum ateismul, 

agnosticismul kantian și onto-teologia, lucrarea subliniază 

limitările epistemologice cu care se confruntă aceste cadre 

de gândire în abordarea fenomenului religios. În schimb, 

autorul prezintă într-un mod convingător teo-

fenomenologia ca un model contemporan de întâlnire între 

teologie și filozofia fenomenologică, apt să articuleze o ex-

periență a credinței fără a o reduce la raționalismul filozofic. 

Argumentul general este că această întâlnire interdisciplina-

ră are potențialul de a revigora discursul teologic în cadrul 

culturii contemporane, menținând în același timp fidelitatea 

față de Tradiția eclezială și adoptând un limbaj bogat și nu-

anțat din punct de vedere filozofic. 
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Părintele conferențiar Ioniță Apostolache de la Facul-

tatea de Teologie din Craiova scrie, în următorul studiu, 

despre o temă de actualitate, și anume despre raportul din-

tre etnic și universal din unghi apologetic, biblic și dogma-

tic. Studiul abordează relațiile interetnice, ceea ce implică în 

mod firesc problematica identităților culturale și nu numai. 

Prin urmare, analiza începe de la Vechiul Testament, care 

accentuează unitatea rasei umane și identitățile naționale 

specifice diferitelor regiuni. În Noul Testament, accentul ca-

de pe caracterul universal al credinței creștine deoarece, în 

paradigma evanghelică, relațiile internaționale și interetnice 

sunt marcate de unitatea de credință la care suntem chemați 

în Hristos. Autorul insistă asupra fondului misionar și apo-

logetic al scrierilor Sfântului Apostol Pavel, în special asu-

pra Epistolei către romani. Ultima parte a studiului investi-

ghează semnificațiile ecleziologice ale termenului katolikos, 

adică ale celui de al treilea atribut important al Bisericii: so-

bornicitatea sau universalitatea. 

Studiul redactat de părintele Grigore-Dinu Moș, 

profesor la Facultatea de Teologie din Cluj-Napoca, 

explorează conceptul de credință prin intermediul unei 

analize scripturistice, patristice și existențiale cuprinzătoare. 

Acesta întreprinde o examinare hermeneutică aprofundată a 

pasajului de la Evrei 11,1, subliniind nuanțele teologice 

inerente termenilor greci pistis, hypostasis și elenchos, așa cum 

au fost interpretați de Părinții Bisericii. În acest cadru 

exegetic, credința apare ca hypostasis – fundamentul ontologic 

al lucrurilor nădăjduite – și ca elenchos, dovada internă a 

realităților nevăzute, evidențiind dimensiunile ontologice și 

epistemice profunde ale credinței. Mai mult, studiul 

investighează relația intrinsecă dintre credință și cunoașterea 
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duhovnicească, afirmând credința ca un mod distinct de 

cunoaștere spirituală care depășește raționalitatea 

convențională. În plus, cercetarea abordează distincțiile 

filosofului creștin existențialist Gabriel Marcel între opinie, 

convingere și credință, stabilind paralele semnificative cu 

învățăturile teologice ortodoxe. Ambele perspective 

caracterizează credința drept un act existențial și ontologic 

care transcende simplul asentiment intelectual, implicând 

angajamentul holistic al persoanei într-o relație dinamică cu 

transcendența divină. Lucrarea susține că credința are un 

caracter profund ontologic: nu constă doar în afirmarea 

adevărurilor doctrinare, ci reprezintă un mod fundamental 

de existență orientat spre Dumnezeu, înrădăcinat în încredere 

și comuniune personală. În final, studiul subliniază 

interconexiunea esențială dintre credință, nădejde și 

rugăciune. Credința susține nădejdea în împlinirea 

promisiunilor divine (eshatologice) și este hrănită prin 

rugăciune, care exprimă și întărește în același timp credința 

însăși. Prin integrarea perspectivelor scripturistice, patristice 

și filozofice, studiul evidențiază semnificația teologică și 

filozofică a credinței atât ca virtute teologică fundamentală, 

cât și ca realitate existențială transformatoare. 

Tânărul cercetător Raul Bodea, lector asociat la 

Facultatea de Teologie Ortodoxă orădeană, examinează 

cultura din perspectiva Mitropolitului Ioannis Zizioulas. 

Studiul său subliniază modul în care gândirea fecundă a 

mitropolitului grec oferă o metodologie adecvată în 

contextul căreia să se realizeze întâlnirea dintre teologie și 

cultura contemporană. Zizioulas a articulat o teologie 

profund angajată în dialogul cu cultura, rămânând în același 

timp înrădăcinată în tradiția patristică, urmându-l pe 
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mentorul său, părintele Georges Florovsky. În timp ce 

Zizioulas a păstrat poziția critică a lui Florovsky față de 

tendințele de secularizare din cultura occidentală, acesta a 

dezvoltat, de asemenea, o deschidere constructivă față de 

dialogul cultural, insistând asupra faptului că teologia 

trebuie să modeleze activ cultura, mai degrabă decât să se 

retragă în izolare. Pentru Zizioulas, această sarcină necesită 

găsirea unui echilibru între critică și acceptare. Zizioulas 

propune un model euharistic de angajament cultural, în care 

elementele lumii decăzute sunt transfigurate prin 

comuniune, susținând tensiunea dintre istorie și 

eshatologie, care face Biserica aptă să mențină echilibrul 

dintre critică și participarea creativă la cultura lumii. 

În fine, în studiul său, Teofil Stanciu, lector asociat la 

Colegiul Biblic Est European din Oradea și una din cele mai 

autorizate voci ale teologiei evanghelice românești, își 

propune să discute câteva dintre foloasele pe care lectura 

unor lucrări literare – îndeosebi ficțiune și poezie – le poate 

aduce la progresul duhovnicesc al cititorilor. Nu va fi însă 

vorba despre niște virtuți cultivate explicit în literatură 

precum sacrificiul, iubirea de semeni, dreptatea, blândețea, 

înțelepciunea sau altele asemenea, ci despre niște virtuți sau 

contexte mai puțin evidente: plăcerea lecturii, adevărul 

ficțional, relația cultivată prin literatură, jocul ca loc de 

întâlnire dintre sacru și scriitură, terenul de antrenament al 

discernământului și lărgirea lumii. Călăuză principală în 

această călătorie a ales să fie „Epistola Sfântului Părinte 

Francisc despre rolul literaturii”, scrisă cu mai puțin de un an 

înainte ca suveranul pontif să treacă la cele veșnice. 

Acest număr de revistă se încheie cu recenzia semnată 

de studentul Cristian Lelea de la Facultatea de Teologie 
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Ortodoxă din Oradea. Acesta expune liniile directoare ale 

cărții lui Brant Pitre intitulate Isus și rădăcinile evreiești ale 

Mariei. Dacă în celelalte opere ale sale, cunoscutul teolog 

catolic încearcă să demonstreze continuitatea lui Iisus și a 

creștinismului, în general, cu tradiția iudaică, de această 

dată încearcă să investigheze rădăcinile iudaice ale Maicii 

Domnului. 

Prin urmare, numărul de revistă dedicat dialogului 

dintre teologie și cultură este unul ofertant, aprofundând 

diverse aspecte ale unei relații care nu a fost niciodată una 

simplă. Mai pot teologii ortodocși opera cu criteriile 

Părinților capadocieni care selectau din cultura vremii ceea ce 

servea discursului creștin, lăsând deoparte ceea ce nu era 

folositor sufletește sau este nevoie de o chenoză în care 

teologia să se deschidă spre profunzimile pe care arta, poezia, 

pictura și literatura le aduc mai aproape de noi? Trebuie 

eliminat ceea ce este în surplus pentru misiunea creștină sau 

transfigurat euharistic, așa cum sugerează Mitropolitul 

Ioannis Zizioulas? Sunt întrebări la care actualul număr al 

revistei nu poate să răspundă exhaustiv dar pe care le aduce 

în prim-planul unei actualități în care, din păcate, 

reprezentanții diverselor domenii sunt din ce în ce mai puțin 

dispuși la efortul îmbogățirii și cunoașterii reciproce. 


