
7 

    

 

EDITORIAL 
 

Între Adevăr și ideologie:  

lectura teologică a contemporaneității 

 
 

Cosmin Iulian CÎRSTEA 

Facultatea de Teologie Ortodoxă și Științele Educației din Târgoviște 

cosminiulian93@yahoo.com 

 
 

Cu toate că ideea relativizării adevărului și, în ultimă 

instanță, neîncrederea într-un adevăr transcendent, capabil să 

ierarhizeze valorile și să ofere direcție lumii, sunt tot mai 

prezente, mai ales odată cu avântul postmodernismului, 

omul nu a încetat să caute un sens ultim, o ordine a vieții și a 

lumii și un criteriu care să stea la baza acestei ordini. Chiar și 

cei care aderă explicit la o viziune relativistă se comportă, în 

situațiile concrete ale vieții, ca și cum adevărul ar exista. 

Uneori, paradoxal, această raportare la adevăr se manifestă 

chiar prin absolutizarea negării existenței unui adevăr. Faptul 

acesta arată că orientarea spre un adevăr ultim nu este o 

simplă alegere culturală, dependentă de context sau de 

epocă, ci un dat profund al ființei umane. 

Din perspectivă creștină, omul este creat ca ființă 

religioasă, adică drept ființă chemată să se raporteze 

permanent la Dumnezeu, Adevărul său ultim, după al Cărui 

chip a fost creat și spre a Cărui asemănare tinde. Această 

orientare nu este un adaos exterior, nici o simplă moștenire 
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culturală de care omul s-ar putea debarasa, ci ține de însăși 

structura sa. Omul nu poate trăi fără un adevăr căruia să i se 

încredințeze, fără un sens care să îi organizeze viața, fără o 

țintă în raport cu care să își judece devenirea. 

Desigur, faptul că omul nu se poate desprinde de 

această pornire intrinsecă nu înseamnă că nu o poate 

perverti. Acolo unde Dumnezeu este îndepărtat din orizontul 

existenței, nu se instalează pur și simplu neutralitatea — care, 

în acest domeniu, nici nu există —, ci apar alte centre de 

gravitație spirituală, alte promisiuni de împlinire, alte ținte 

absolutizate. Omul continuă să caute adevărul, dar poate 

ajunge să numească adevăr ceea ce nu este decât o idee 

ridicată la rang de idol. 

Această deschidere a omului spre Dumnezeu nu 

privește deci doar viața sa interioară, ci și modul în care el se 

raportează la întreaga creație. Fiind sinteză și reprezentant al 

ei, omul nu se desăvârșește izolat de creația din care face 

parte și nici nu își trăiește vocația în afara ei. El primește 

lumea ca dar, o asumă, o lucrează și este chemat să o 

orienteze spre Dumnezeu. Tocmai de aceea, existența umană 

are o dimensiune sacerdotală: omul aduce creația în dialog cu 

Creatorul și, prin propria sa sfințire, o conduce spre sensul ei 

adevărat, adică spre sfințire. 

Omul nu poate renunța la dorința de a da sens lumii, 

de a o lucra și de a o transforma, însă poate rata ținta acestei 

transformări. Atunci când Dumnezeu, Adevărul absolut, este 

înlocuit cu o idee, cu o structură istorică, cu o formă de 

organizare socială sau cu o imagine idealizată a viitorului, 

ceea ce ar trebui să rămână mijloc devine scop, iar ideea, 

desprinsă de Adevărul care o luminează și o judecă, se 

transformă în idol. Aici se află una dintre rădăcinile profunde 
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ale ideologiilor totalitare. Ele nu apar doar acolo unde omul 

încetează să mai caute adevărul, ci mai ales acolo unde 

această căutare este deturnată.  

În acest punct se impune însă o precizare. Termenul 

„ideologie” poate fi folosit, în sens larg, pentru a desemna un 

ansamblu coerent de idei, o viziune asupra lumii sau un 

sistem de interpretare a realității. Nu orice sistem de gândire 

este, prin simplul fapt că are coerență internă, o formă de 

idolatrie sau o primejdie spirituală. Problema apare atunci 

când ideologia nu se mai recunoaște ca perspectivă limitată, 

ci pretinde să explice întregul, să ofere criteriul ultim al 

adevărului și să orienteze întreaga existență după măsura 

unei construcții istorice, politice, culturale sau morale. În cele 

ce urmează, avem în vedere mai ales acest sens al termenului: 

ideologia ca formă totalizantă și absolutizantă de gândire, în 

care o idee particulară ajunge să ocupe locul Adevărului. 

Omul, așadar, nu renunță la Adevăr, ci îl confundă cu o 

idee absolutizată, Îl caută într-un proiect intramundan; nu 

renunță la dorința de transfigurare a lumii, ci o desprinde de 

Dumnezeu și o așază în slujba unei utopii. Astfel, o parte a 

realității ajunge să pretindă că explică întregul, o idee 

particulară devine principiu universal, un proiect istoric 

începe să ocupe locul Împărăției Cerurilor. 

Tocmai de aceea, ideologiile totalitare au o putere de 

seducție mai mare decât o simplă teorie politică. Ele nu 

promit doar un mod optim de organizare socială, ci salvare și 

un paradis terestru. De aceea pretind adeziune totală, 

disciplină riguroasă, loialitate fără rest și chiar sacrificiu. În 

formele lor radicale, propun o lume nouă, un om nou, o 

ordine definitivă, o vindecare totală a istoriei. De aici se vede 

caracterul lor de religie seculară: păstrează dorința de 



Cosmin Iulian 
CÎRSTEA 

 

10 

mântuire a omului și transfigurare a lui și a lumii, dar o 

desprind de Dumnezeu; păstrează aspirația spre Împărăția 

Cerurilor, dar o înlocuiesc cu utopia. 

Ideologiile totalitare pot fi înțelese, în acest sens, ca 

surogate religioase. Ele preiau, într-o formă secularizată și 

deformată, structuri, manifestări și așteptări care aparțin în 

mod firesc religiei. Au propriile „dogme”, propriile forme de 

inițiere și chiar propriul sacerdoțiu. 

Dacă în creștinism, de exemplu, preoția presupune o 

întreită slujire — învățătorească, sfințitoare și conducătoare 

—, ideologiile utopice imită aceste funcții, dar le raportează 

nu la Dumnezeu, ci la ideea zeificată. Slujirea învățătorească 

se manifestă prin propagandă, prin remodelarea limbajului și 

prin încercarea de a schimba paradigma de gândire a 

societății. Slujirea sfințitoare, care în creștinism primește 

putere din Jertfa lui Hristos, Jertfă care îl schimbă 

fundamental pe om, este imitată prin demersurile ideologice 

care urmăresc tot o schimbare a omului, un om nou, în 

numele căruia cel vechi trebuie să moară. Cei care se 

împotrivesc revoluției este necesar să fie jertfiți pentru mai 

binele societății. Amintim aici Holocaustul nazist (un nume 

sugestiv pentru jertfa în numele utopiei) și de crimele 

comunismului, crime care aveau de asemenea caracter 

sacrificial, chiar dacă nu explicit (a se vedea ritualurile 

macabre ale fenomenului Pitești). 

Și slujirea conducătoare este imitată în pseudopreoția 

ideologică. Societatea trebuie orientată spre idealul utopic, iar 

această orientare cere lideri, profeți seculari, activiști, 

pedagogi ai noii lumi și comunități mobilizate afectiv în jurul 

unei cauze prezentate ca absolută. În comunism, de pildă, 

conducerea se realiza prin pretenția urmării necondiționate a 
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liderului și a partidului, care ar fi condus poporul spre „cele 

mai înalte culmi ale civilizației și progresului”. În mișcarea 

legionară, aceeași logică apare în forma unei mistici politice a 

neamului, în care credința, jertfa, disciplina și ascultarea sunt 

absorbite într-un proiect colectiv sacralizat. În ambele cazuri, 

deși formele istorice sunt diferite, mecanismul este 

asemănător: omul nu mai este condus spre Împărăția lui 

Dumnezeu, ci spre o împărăție intramundană, iar religiosul 

este fie înlocuit, fie confiscat și pus în slujba unei cauze 

omenești absolutizate. 

În acest punct, odată cu exemplul mișcării legionare, se 

impune o observație importantă. Substituirea religiei nu se 

manifestă întotdeauna sub forma unei opoziții directe față de 

viața de credință. Uneori, anumite ideologii caută să 

îndepărteze religia din spațiul public, considerând-o un 

obstacol în calea emancipării omului, o formă de înstrăinare 

față de realitatea istorică sau o rămășiță a unei lumi 

considerate depășite. Însă nici în acest caz structura religioasă 

a omului nu dispare. Ea este doar transferată către alte 

„divinități”: progresul, autonomia individuală, eliberarea de 

orice limită, dreptatea socială înțeleasă fără criteriul 

Adevărului sau promisiunea unei umanități reconstruite 

după măsura propriilor dorințe. 

Această substituire poate fi observată, de pildă, în 

formele radicale ale corectitudinii politice, atunci când 

limbajul este privit mai ales ca instrument de reconfigurare a 

realității și de reeducare a omului. Cuvintele devin categorii 

dogmatice, iar abaterea de la ele atrage forme noi de 

excomunicare. În numele toleranței se poate naște o nouă 

intoleranță, iar în numele eliberării omului se poate ajunge la 

constrângerea lui de a se supune unei viziuni unice asupra 
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binelui, a identității și a raporturilor sociale. Religia este 

evacuată declarativ, dar locul ei este ocupat de un alt tip de 

credință, cu propriile dogme, propriile ritualuri de 

conformare și propriile mecanisme penitențiale. 

Alteori, dimpotrivă, ideologia nu combate credința în 

mod fățiș, ci încearcă să o paraziteze, să îi preia simbolurile, 

limbajul și autoritatea, pentru a le pune în slujba unui proiect 

străin de Evanghelie. În acest caz, religia nu mai este 

eliminată, ci instrumentalizată. Ea este folosită ca rezervor de 

legitimitate, ca marcă identitară, ca instrument de mobilizare 

colectivă sau ca justificare a unor proiecte istorice sacralizate. 

Această a doua formă este cu atât mai primejdioasă cu cât 

poate părea, la prima vedere, să apere și să promoveze 

religia, deși, în realitate, nu face decât să o subordoneze unei 

logici străine de Hristos. 

În primul caz, religia este evacuată și înlocuită cu un 

surogat secular; în al doilea, este păstrată la nivel de limbaj, 

simbol și emoție colectivă, dar este golită de conținutul ei 

evanghelic. Ambele situații trădează aceeași neînțelegere a 

credinței: ea nu mai este primită ca viață în Adevăr, ca drum 

al pocăinței și al sfințirii, ci este fie eliminată ca inutilă sau 

periculoasă, fie folosită ca mijloc de legitimare a unei 

construcții omenești. De aceea, discernământul teologic 

trebuie să identifice și să denunțe ambele derive: atât 

expulzarea religiei din viața publică, cât și instrumentalizarea 

ei de către cei care se prezintă drept apărători ai credinței, dar 

ajung să o confunde cu un program politic. 

Cele două derive amintite mai sus trebuie înțelese ca 

forme diferite ale aceleiași pervertiri a raportului dintre 

religie și societate. În primul caz, religia este socotită inutilă 

pentru viața cetății și împinsă spre marginea spațiului public; 
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în al doilea, este păstrată la nivel de limbaj și simbol, dar este 

pusă în slujba unor proiecte seculare. În ambele situații se 

pierde din vedere faptul că Biserica nu există nici pentru a se 

retrage din istorie, nici pentru a se confunda cu ea. Ea este 

prezentă în lume ca mărturie a Împărăției lui Dumnezeu, iar 

această prezență nu anulează istoria, ci o luminează, o 

discerne și o orientează spre sensul ei ultim. 

Pentru credința creștină, lumea nu este lipsită de sens și 

nici abandonată unei istorii oarbe. Ea are o raționalitate 

profundă, pentru că își are temeiul în Logosul divin, prin Care 

și întru Care toate au fost create. De aceea, împlinirea lumii nu 

poate fi rodul unei construcții pur omenești, al unei revoluții 

exterioare sau al unei inginerii sociale. Creația nu se 

desăvârșește prin constrângere ideologică, ci prin sfințirea 

omului și prin orientarea lui liberă spre Dumnezeu. Acolo 

unde omul se unește cu Hristos, lumea este reașezată în sensul 

ei; acolo unde omul se rupe de Hristos, chiar și cele mai 

generoase proiecte pot deveni forme subtile de deformare. 

Deosebirea dintre viziunea creștină și logica ideologică 

se vede mai ales în felul în care este înțeles răul. Pentru 

creștinism, răul nu poate fi redus la o defecțiune a 

structurilor sociale, politice sau economice, deși acestea pot 

favoriza sau amplifica manifestarea lui. Răul își are rădăcina 

în libertatea omului folosită împotriva lui Dumnezeu, 

împotriva aproapelui și împotriva propriei vocații. Ideologia 

totalitară, dimpotrivă, caută adesea răul în afara persoanei: 

într-o clasă socială, într-un grup, într-o instituție, într-o 

ordine istorică sau într-un dușman care trebuie eliminat 

pentru ca lumea nouă să poată apărea. Astfel, în loc să 

vindece omul, ideologia identifică vinovați, mobilizează 

resentimentul, încearcă să reconstruiască realitatea. 
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Aici se vede și ratarea vocației sacerdotale a omului. 

Omul rămâne chemat să lucreze lumea, să o orienteze și să o 

aducă înaintea lui Dumnezeu, dar atunci când își pierde 

raportarea la Adevăr, această lucrare se întoarce împotriva 

sensului ei. El nu mai aduce creația în dialog sfințitor cu 

Creatorul, ci o supune unei idei, remodelând-o după chipul 

unei utopii. În felul acesta, vocația sacerdotală nu dispare, ci 

este pervertită: omul simte în continuare pornirea intrinsecă 

de a transforma lumea, dar ratează ținta care stă în legătură 

cu Logosul divin, întru Care și prin Care au fost făcute toate. 

Această perspectivă nu presupune, desigur, un refuz al 

responsabilității față de istorie, față de societate sau față de 

suferințele concrete ale oamenilor. Biserica nu poate privi 

lumea cu indiferență, tocmai pentru că mărturisește adevărul 

persoanei și al creației. Ea nu propune o evadare din istorie, 

ci o asumare a istoriei în lumina Împărăției lui Dumnezeu. 

Însă tocmai aici se impune discernământul: Împărăția nu 

poate fi identificată cu niciun proiect istoric, cu nicio ordine 

politică, cu nicio formulă socială și cu nicio construcție 

culturală, oricât de generoase ar părea acestea. Biserica 

lucrează în istorie, dar nu își epuizează sensul în istorie. 

În orizontul acestor reflecții se așază și numărul de față, 

care propune o lectură teologică a contemporaneității prin 

prisma raportului dintre Adevăr și ideologie. Chiar și atunci 

când unele contribuții nu tratează în mod direct ideologia, ele 

rămân legate de aceeași preocupare de fond: discernerea 

acelor construcții care, sub aparența binelui, a progresului, a 

dreptății, a căutărilor spirituale sau a redefinirii omului, îi pot 

modifica raportarea la Dumnezeu, la lume și la sine. De aceea, 

studiile reunite aici pot fi citite ca expresii ale aceleiași exigențe 

teologice: recuperarea criteriului Adevărului-Hristos într-o 
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lume în care sensul, libertatea, demnitatea și chiar credința 

sunt adesea reinterpretate în cheie străină Evangheliei. 

În deschiderea acestui parcurs, studiul semnat de 

părintele profesor Cristian Sonea aduce în discuție raportul 

dintre religie și politică, într-un context istoric marcat de 

tensiuni geopolitice, conflicte identitare și forme noi de 

instrumentalizare a discursului religios. Autorul arată că 

religia nu este prin ea însăși un factor generator de conflict, 

dar nici nu poate fi scoasă din analiza felului în care anumite 

proiecte politice încearcă să-i preia simbolurile, autoritatea și 

forța de coagulare comunitară. În felul acesta, studiul atinge 

una dintre mizele importante ale numărului de față, 

evidențiind riscul ca religia să fie confiscată de logici străine 

de Evanghelie și folosită pentru legitimarea unor tensiuni 

istorice, politice sau identitare. Atunci când credința este 

absorbită de logica puterii și ajunge să slujească unor proiecte 

care nu mai au ca reper Împărăția lui Dumnezeu, consecința 

nu este întărirea mărturiei creștine, ci deformarea ei: 

comunitatea eclezială riscă să fie transformată în instrument 

identitar, iar adevărul credinței să fie subordonat unor 

narațiuni geopolitice, civilizaționale sau naționale. 

În continuare, studiul părintelui profesor Sorin Bute 

aprofundează una dintre dimensiunile cele mai grave ale 

problemei ideologice: legătura dintre utopie și violență. 

Autorul arată că, în modernitate, vechea așteptare 

eshatologică a fost secularizată și transformată în proiect de 

construire a unei lumi perfecte în timp și spațiu. Utopia nu 

rămâne însă o simplă imagine ideală a viitorului, ci devine 

țintă istorică obligatorie, în numele căreia realitatea trebuie 

reorganizată, iar ceea ce este perceput ca obstacol trebuie 

înlăturat. Regimul terorii din timpul Revoluției Franceze și 
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Revoluția Bolșevică sunt citite în această cheie: ca încercări de 

a realiza prin resentiment și violență ceea ce, în credința 

creștină, ține de Împărăția lui Dumnezeu și nu poate fi 

produs prin forță omenească. În această logică, omul concret 

își pierde caracterul sacru și poate fi sacrificat în numele 

omului abstract, al omului nou, imaginat de utopie. 

Studiul domnului profesor Miltiadis Vantsos mută 

discuția în zona bioeticii, analizând problema avortului în 

cazul sarcinii rezultate în urma violului, din perspectivă 

moralei creștine. Deși tema nu aparține direct câmpului 

ideologiilor, ea se leagă de miza generală a numărului prin 

nevoia de discernământ în fața unor situații limită, în care 

trauma femeii, nevinovăția ei față de actul suferit, viața 

copilului nenăscut și responsabilitatea pastorală trebuie 

așezate împreună, fără simplificări grăbite. Autorul nu 

tratează problema într-un registru abstract, ci pornește de la 

dificultatea reală a unei asemenea situații, arătând totodată că 

răul produs prin viol nu poate fi vindecat prin suprimarea 

unei vieți nevinovate. De aceea, răspunsul creștin nu poate fi 

nici legalism rece, nici cedare în fața unei logici pur utilitare, 

ci sprijin animat de iubire și păstrarea adevărului că fiecare 

viață omenească, indiferent de împrejurările conceperii ei, 

este valoroasă înaintea lui Dumnezeu. 

O contribuție importantă aduce și studiul părintelui 

Ioan Botezan, dedicat actualității rugăciunii niptice în 

contextul provocărilor ideologice contemporane. Autorul 

pornește de la constatarea unei rupturi tot mai accentuate 

între receptarea unor concepte abstracte despre Dumnezeu și 

împărtășirea vie din energia Sa necreată, ruptură amplificată 

de ideologiile care idolatrizează rațiunea și înlocuiesc 

Adevărul personal cu idei absolutizate. În această 
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perspectivă, rugăciunea niptică nu este prezentată ca simplă 

practică interioară, ci ca lucrare de curățire, iluminare și 

îndumnezeire a omului, prin care mintea este vindecată de 

împrăștiere și reașezată în comuniune personală cu 

Dumnezeu. Trezvia, chemarea numelui lui Iisus, coborârea 

minții în inimă și rugăciunea curată devin astfel moduri 

concrete de recuperare a omului din confuzia lăuntrică 

produsă de surogatele ideologice. 

În aceeași direcție a discernământului duhovnicesc se 

înscrie și studiul părintelui profesor Mihai Ciurea, dedicat 

dimensiunii ascetice a Epistolei Sfântului Iacov. Autorul arată 

că, deși această scriere nu dezvoltă sistematic treptele vieții 

spirituale, ea cuprinde numeroase îndemnuri la disciplinare 

lăuntrică și la apărare față de ispitele care tulbură viața 

omului: pofta, plăcerea, vorbirea deșartă, mânia, invidia, 

vrăjmășia, fascinația bogăției și influența unei lumi marcate 

de păcat. Asceza apare astfel ca lucrare de curățire a omului 

de dezordinea patimilor și, în același timp, ca mod de 

cultivare a comuniunii cu Dumnezeu prin credință, fapte 

bune și unitatea dintre cuvânt și faptă. În legătură cu tema 

numărului, studiul este important prin faptul că arată cum 

omul nu se împotrivește răului printr-un program exterior de 

schimbare a lumii, ci printr-o reordonare a propriei existențe 

înaintea lui Dumnezeu. 

Studiul domnului Cosmin Joițoiu abordează provocările 

moralității și dreptății în teologia politică contemporană, 

pornind de la reflecția lui John Rawls. Autorul urmărește felul 

în care conceptele centrale ale gândirii rawlsiene pot fi 

reinterpretate într-un orizont teologic, mai ales acolo unde 

problema dreptății nu mai poate fi redusă la o simplă temă 

filosofică sau politică, ci privește raportul dintre orientarea 
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morală a persoanei, justificarea publică a legii și structurile 

instituționale ale vieții comune. Într-o societate marcată de 

pluralism, dreptatea devine un limbaj prin care tradiții morale 

diferite încearcă să se întâlnească într-un cadru comun de 

înțelegere, fără ca tensiunile dintre credință, autoritate și 

ordinea politică să dispară. 

Din această perspectivă, studiul aduce în discuție 

limitele neutralității statului și dificultatea susținerii unui 

consens pur procedural într-o societate în care persoana, 

comunitatea, familia, vulnerabilitatea umană și inegalitățile 

materiale nu pot fi tratate ca simple elemente secundare. 

Criticile formulate dinspre perspective libertariene, 

comunitariene și socio-economice nu anulează relevanța 

proiectului rawlsian, ci îi arată limitele și punctele care reclamă 

o reinterpretare. În legătură cu tema numărului de față, 

contribuția domnului Cosmin Joițoiu este importantă tocmai 

pentru că arată cât de necesară rămâne reflecția teologică acolo 

unde dreptatea riscă să fie înțeleasă doar ca arhitectură 

instituțională, fără o raportare suficientă la persoană, la binele 

comun și la responsabilitatea față de aproapele. 

Studiul domnului Mihai Nevodar propune o analiză 

critică, din perspectivă ortodoxă, a conceptului de 

reîncarnare, pus în dialog cu experiențele de desomatizare 

sau cu relatările din apropierea morții. Autorul pornește de la 

structura doctrinară a reîncarnării în hinduism și 

brahmanism, având în vedere concepte precum saṃsāra, 

karma și metempsihoza, dar urmărește și felul în care aceste 

idei au fost reluate în spațiul occidental prin mișcările New 

Age și neo-hinduse, unde sunt adesea prezentate ca forme de 

„știință spirituală”. În acest context, studiul analizează 

anumite convergențe aparente dintre unele relatări ale 
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experiențelor din apropierea morții și cadrul reîncarnării, mai 

ales atunci când aceste experiențe sunt interpretate într-o 

cheie ezoterică sau orientală. 

Partea a doua a studiului reașază discuția în orizontul 

eshatologiei creștine, insistând asupra unicității vieții 

pământești, asupra morții ca prag ireversibil, asupra judecății 

particulare și a celei de obște, asupra învierii trupului și a 

vieții veșnice în comuniune cu Dumnezeu. Pe acest temei, 

autorul arată incompatibilitatea radicală dintre reîncarnare și 

antropologia creștină, precum și riscul pastoral al unui fals 

optimism eshatologic, care poate slăbi responsabilitatea 

morală a omului în viața prezentă. Studiul nu respinge 

aprioric orice mărturie legată de experiențele din apropierea 

morții, dar subliniază că acestea trebuie primite cu 

discernământ și nu pot fi folosite pentru legitimarea unor 

concepții străine de credința Bisericii. 

Studiul domnului profesor Toma Gania deschide o 

direcție de reflecție legată de provocările inteligenței 

artificiale, analizând conceptul de logos în teologia Sfântului 

Maxim Mărturisitorul și în paradigma contemporană a 

modelelor lingvistice mari. Autorul pornește de la cele trei 

registre ontologice ale logosului în gândirea maximiană — 

Logosul ipostatic, rațiunile create și logosul uman — pentru a 

arăta că distanța dintre producerea computațională de text și 

logosul înțeles teologic nu este una graduală, ci ontologică. 

Absența ipostasului și a unei orientări teleologice constitutive 

marchează limita ireductibilă a oricărui sistem 

computațional, indiferent de performanța sa lingvistică. 

În acest cadru, reflecția asupra inteligenței artificiale nu 

rămâne la nivel tehnic, ci capătă o miză antropologică și 

morală. Studiul aduce în discuție implicații legate de 
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responsabilitatea morală, biasul algoritmic, explicabilitatea 

sistemelor și demnitatea umană înțeleasă în lumina chipului 

lui Dumnezeu. Prin această abordare, contribuția arată că 

fascinația pentru performanța tehnologică trebuie însoțită de 

un discernământ teologic riguros: ceea ce poate fi calculat, 

generat sau imitat la nivel lingvistic nu epuizează logosul 

uman și nu poate substitui persoana, libertatea și orientarea 

ei spre Dumnezeu. 

Numărul este întregit de recenzia semnată de domnul 

profesor Ciprian Iulian Toroczkai, dedicată volumului 

Loredanei Filip, Self-Help in the Digital Age: TED Talks, 

Speculative Fiction, and the Role of Reading. Deși cartea aparține 

domeniului studiilor literare și culturale, recenzia evidențiază 

relevanța ei pentru teologia morală și antropologia creștină, 

mai ales prin analiza culturii self-help, a discursurilor 

motivaționale, a confesiunii publice digitalizate și a formelor 

contemporane de autovigilență. În centrul acestei lecturi se 

află o mutație semnificativă: confesiunea nu mai este 

înțeleasă ca asumare a adevărului despre sine înaintea lui 

Dumnezeu, în vederea pocăinței și a vindecării, ci ca 

expunere publică orientată spre vizibilitate, validare și 

eficiență emoțională. În același timp, cultura autoajutorului 

digital propune o pedagogie a sinelui centrată pe 

performanță, optimizare, adaptare și succes, în care omul este 

invitat să se observe, să se corecteze și să se optimizeze 

continuu. 

Prin această lectură, recenzia se integrează firesc în 

tema numărului de față, arătând că substituirea Adevărului 

nu se produce doar prin mari sisteme ideologice, ci și prin 

discursuri cotidiene, aparent neutre, care modelează felul în 

care omul se înțelege pe sine. Cultura self-help nu este o 
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ideologie în sens tare, dar poate funcționa ca o pseudo-

cateheză seculară, propunând forme de „mântuire” 

psihologică lipsite de dimensiunea pocăinței, a harului și a 

comuniunii. În contrapunct, literatura analizată în volum 

apare ca spațiu de rezistență etică și antropologică, deoarece 

refuză soluțiile facile ale optimizării permanente și readuce 

în discuție limitele, fragilitatea, trupul, darul și 

responsabilitatea. Astfel, recenzia arată că teologia are de 

discernut nu doar ideologiile explicite ale modernității, ci și 

acele forme subtile de spiritualitate secularizată care promit 

vindecare fără pocăință, împlinire fără har și transformare 

fără comuniune. 

Prin aceste contribuții, numărul de față propune o 

lectură teologică a contemporaneității, având ca fir central 

problema ideologiei și a formelor prin care omul poate 

pierde, slăbi sau deforma raportarea la Adevăr. Fie că este 

vorba despre instrumentalizarea credinței în slujba unor 

proiecte politice, despre utopia care promite împărății 

pământești, despre progresismul care absolutizează 

schimbarea și confundă noutatea cu binele, despre 

reconfigurarea morală a dreptății, despre spiritualități 

confuze, despre fascinația tehnologică sau despre noile 

pedagogii ale autooptimizării, în toate se poate observa 

aceeași ispită: aceea de a așeza în locul lui Dumnezeu o 

idee, un proiect, o tehnică, o procedură sau o promisiune 

de împlinire. 

În fața acestor provocări, teologia este chemată să 

readucă mereu în centru criteriul Adevărului-Hristos. Numai 

în lumina Lui omul își poate înțelege vocația, lumea își poate 

descoperi sensul, iar istoria poate fi privită fără a fi 

transformată în idol sau în spațiu al unor mântuiri fabricate. 
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Ideologia absolutizează fragmente ale realității și le cere să 

ofere ceea ce numai Dumnezeu poate dărui. Teologia, în 

schimb, reașază omul, lumea și istoria în raport viu cu 

Logosul divin, întru Care și prin Care au fost făcute toate. 


