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Abstract: This article analyzes the relationship between 

modernity, secular religions, and violence. It discusses 

the way in which modernity emerged as a rejection of 

transcendence, leading to a utopian desire for progress. 

The concept of monotheism and its alleged connection 

with violence are examined, alongside a 

counterargument which maintains that Christianity’s 

emphasis on love and human dignity has rejected 

violence. The analysis also includes the role of secular 

ideologies, utopian totalitarian regimes, and the 

rejection of Christian morality and anthropology in the 

escalation of violence in the modern age.   
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Imanentizarea eshatologiei creștine în modernitate 

Modernitatea se referă la o perioadă caracterizată de 

schimbări sociale, culturale și tehnologice semnificative care 

au avut loc între sfârșitul secolului al XVIII-lea și începutul 
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secolului al XIX-lea și care continuă să influențeze prezentul. 

Este adesea asociată cu ascensiunea industrializării, 

urbanizării, progreselor științifice și trecerea către o gândire 

mai seculară și rațională. Epoca modernă este de obicei 

considerată o epocă în care lumea este eliberată de toate 

superstițiile religioase, o epocă a “dezvrăjirii lumii”1, a 

progresului cultural, material sau spiritual, a iluminării 

spiritului uman prin cunoașterea naturală și rațională. Este 

considerată o epocă a progresului științific în care umanismul 

înlocuiește creștinismul, omul devine măsura tuturor 

lucrurilor și ia locul Providenței și al lui Dumnezeu la cârma 

istoriei. Dumnezeu a murit și odată cu El se pretinde 

dispariția tuturor căutărilor mistice, a tuturor interpretărilor 

religioase ale realității și a tuturor comportamentelor 

religioase, acum opuse interpretării științifice a lumii.  

Modernitatea se naște ca o repudiere a transcendentului, 

pe de o parte, dar și ca o dorință utopică de a construi lumea 

perfectă în timp și spațiu, idolatrizând progresul2.  

Transcendentul se referă la lucruri care depășesc 

experiențele noastre obișnuite, cotidiene − cum ar fi credințele 

spirituale sau religioase, ideea unei ființe divine sau orice 

altceva care depășește lumea materială. Înainte de 

modernitate, aceste elemente transcendente jucau un rol 

central în modelarea modului în care oamenii înțelegeau 

lumea și locul lor în ea. Modernitatea a dat mai multă 

importanță rațiunii, observației științifice și dovezilor 

empirice. Filosofii moderni, inițial doar deiști, mai apoi ateiști, 

 
1 Marcel Gauchet, The Disenchantment of the World: A Political History of Reli-

gion (Princeton, New Jersey: Princeton University Press, 1997). 
2 Eric Voegelin, Dall’Illuminismo alla Rivoluzione (Rome: Gangemi Editore), 200. 
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căutau să înțeleagă lumea prin logică și gândire critică, mai 

degrabă decât să se bazeze pe credințele religioase sau 

spirituale tradiționale. Pe măsură ce știința și tehnologia au 

avansat, acestea au oferit explicații pentru fenomenele naturale 

care anterior erau atribuite transcendentului. Acest lucru i-a 

determinat pe unii oameni să pună la îndoială sau chiar să 

abandoneze credințele religioase tradiționale în favoarea unei 

viziuni asupra lumii mai raționale și empirice. 

Mai mult, în perioada modernității, s-a pus un accent 

tot mai mare pe capacitățile individuale și umane, în loc să se 

bazeze pe forțe externe sau pe providența divină. Realizările 

și progresul uman au fost atribuite eforturilor și ingeniozității 

umane, în loc să fie considerate daruri de la Dumnezeu. În 

acest fel, modernitatea poate fi văzută ca un punct de cotitură 

în care multe societăți s-au îndepărtat de căutarea 

transcendentului și au pus un accent mai mare pe rațiunea 

umană, pe știință și pe autonomia individului3. 

Este important de menționat că nu toată lumea din 

modernitate a respins complet transcendentul și că există 

încă oameni care au convingeri religioase sau spirituale chiar 

și în timpurile moderne. Cu toate acestea, tendința generală 

din această perioadă a fost o trecere către secularism și un 

accent mai mare pe acțiunea umană și raționalitate în 

modelarea lumii. 

 

Utopia religiilor seculare 

Realitatea este, însă, că procesul de secularizare nu a 

însemnat doar respingerea creștinismului sau a oricărei 

 
3Charles Taylor, The Secular Age (Cambridge, Massachusetts, and London, 

England: The Belknap Press Harvard University Press, 2007). 
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interpretări religioase a realității, ci a însemnat și înlocuirea 

acestuia cu anumite surogate religioase, idolatrizarea rațiunii, 

a națiunii sau chiar a statului și apariția religiilor politice4 ale 

secolului al XX-lea, bazate pe ideologii utopice precum 

nazismul sau comunismul. Sensul istoriei nu mai poate fi, 

pentru modernitate, metaistoric, ci imanent. 

Unul dintre primii filosofi care a scris despre legătura 

dintre secularizarea conceptelor creștine și apariția religiilor 

și ideologiilor seculare ca surogate religioase a fost filosoful 

german Eric Voegelin. 

Eric Voegelin, un proeminent filosof politic și istoric al 

ideilor, a susținut că modernitatea poate fi văzută ca o dorință 

utopică de a construi o lume perfectă în timp și spațiu prin 

idolatrizarea progresului. Opera lui Voegelin oferă perspective 

valoroase asupra modului în care anumite ideologii și mișcări 

politice din modernitate au manifestat tendințe utopice, care pot 

fi legate de căutarea progresului. Voegelin a identificat un 

impuls utopic în modernitate, pe care l-a văzut ca o încercare de 

a crea o societate perfectă sau un „rai pe pământ”. Această 

dorință de perfecțiune este adesea asociată cu ideologii care 

vizează un viitor în care toate problemele sociale și politice sunt 

eradicate, iar viața umană este transformată într-o stare ideală 

de armonie și prosperitate. Această viziune utopică are rădăcini 

în convingerea că, prin acțiunea și progresul uman, putem crea 

o lume perfectă în timp și spațiu. 

În contextul modernității, ideea de progres a căpătat o 

importanță capitală. Progresul a devenit sinonim cu 

 
4 Eric Voegelin, Modernity without Restraint. The Political Religions, The new 

Science of Politics and Science, Politics and Gnosticism (Columbia and 

London: University of Missouri Press, 2000). 
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avansarea științei, tehnologiei și raționalității, ducând la 

îmbunătățiri în viața umană. Credința în progres a dus la un 

sentiment de optimism și încredere în capacitatea umană de a 

depăși provocările și de a îmbunătăți continuu societatea. Pe 

măsură ce progresul era idolatrizat, acesta alimenta dorința 

de a atinge culmi tot mai înalte ale realizărilor umane, adesea 

cu scopul de a ajunge la o stare ideală, utopică. De a duce 

societatea “pe cele mai înalte culmi ale civilizației și progre-

sului”, fără însă a putea defini concret aceste culmi. 

Voegelin a introdus, de asemenea, conceptul de 

„immanentizarea eshatonului”, care se referă la încercarea de 

a realiza o stare utopică viitoare în limitele existenței 

pământești. În mod tradițional, eshatonul reprezintă sfârșitul 

timpurilor sau împlinirea transcendentă a istoriei. Cu toate 

acestea, în modernitate, anumite ideologii au căutat să 

secularizeze acest concept, încercând să realizeze un viitor 

utopic în lumea imanentă, temporală, mai degrabă decât să se 

bazeze pe intervenția divină. 

Voegelin s-a concentrat în special pe ideologiile 

totalitare, precum marxismul și nazismul, pe care le considera 

manifestări ale dorinței utopice pentru o lume perfectă. Aceste 

ideologii credeau în posibilitatea creării unei societăți utopice 

prin reorganizarea radicală a structurilor sociale și eliminarea 

obstacolelor din calea progresului. Ele se caracterizau prin 

respingerea constrângerilor morale și religioase tradiționale, 

punând accentul pe credința în rațiunea umană și pe progresul 

material pentru a-și atinge obiectivele. 

Analiza lui Voegelin evidențiază potențialele pericole 

ale gândirii utopice atunci când aceasta se îndepărtează de 

limitările și complexitatea existenței umane. Căutarea 

construirii unei lumi perfecte prin progres, mai ales atunci 
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când este combinată cu o respingere absolutistă a 

dimensiunilor transcendente sau spirituale ale vieții, poate 

duce la totalitarism și alte excese ideologice. Eric Voegelin a 

descris modul în care dorința utopică a modernității de a crea 

o lume perfectă în timp și spațiu cade în idolatrizarea 

progresului și duce la extreme ideologice5. 

Modernitatea s-a născut și prin secularizarea unor 

valori creștine, prin păstrarea aproximativă a formei și 

extirparea esenței lor transcendente, dar și prin 

secularizarea ereziilor, precum milenarismul sau 

gnosticismul. Astfel, ideologiile secolului XX au devenit 

surogate religioase ale creștinismului, iar oamenii, crezând 

că s-au eliberat de minoritatea intelectuală și spirituală în 

care erau ținuți de creștinism, le-au îmbrățișat în masă6. 

Noile surogate religioase sub forma religiilor politice și a 

ideologiilor totalitare care au parazitat anumite valori 

creștine și elemente ale eshatologiei creștine7 au abandonat 

 
5 Eric Voegelin a discutat conceptele de utopie, progres și imanentizarea 

eshatonului în mai multe lucrări: The New Science of Politics: An 

Introduction (University of Chicago Pressm 1987); Science, Politics, and 

Gnosticism. Two Essays (Simon and Schuste, 2012); Order and History 

(University of Missouri Press, 1957); The Collected Works of Eric Voegelin 

(Columbia, Missoury: University of Missoury Press, 2006). 
6 Eric Hoffer, The True Believer: Thoughts on the Nature of Mass Movements 

(Harper Collins, 2011). În această carte, Eric Hoffer explorează psiholo-

gia din spatele mișcărilor de masă și rolul fanatismului și violenței în 

dezvoltarea ideologiilor utopice. 
7 Norman Cohn, The Pursuit of the Millennium: Revolutionary Millenarians 

and Mystical Anarchists of the Middle Ages (Oxford University Press, 

1970). Deși nu se concentrează direct asupra epocii moderne, această 

carte examinează ideologiile milenariste și apocaliptice care au apărut 

de-a lungul istoriei, oferind perspective asupra modului în care o astfel 

de gândire poate duce la violență și tulburări sociale. 
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valorile esențiale ale creștinismului și au creat un val de 

violență și ură care a marcat secolul XX prin cele două 

războaie mondiale și continuă să bântuie Europa în războiul 

actual lansat de Federația Rusă în Ucraina, și nu numai. 

Aceste substituturi religioase, cu eshatologia lor seculară, 

sunt de natură idolatră, iar violența pe care au dezlănțuit-o 

provine din renunțarea la valorile esențiale ale 

creștinismului: iubirea și ființa umană ca valoare absolută, 

deoarece este chipul lui Dumnezeu.  

Ideologiile totalitare sunt teorii limitate care reduc 

complexitatea naturii umane la câteva linii generale, adesea 

înțelese greșit, și se consideră suficiente pentru a explica 

realitatea. Ideologiile tind să înlocuiască Adevărul. 

Ideologiile promit adesea realizarea unei ordini sociale 

perfecte în istorie, un substitut pentru Împărăția Cerurilor. 

Ideile și „valorile” principale ale ideologiilor utopice din 

ultimele secole sunt idei și valori care parazitează și 

secularizează valorile de bază ale creștinismului. De aceea, 

aceste ideologii nu au un conținut original concret, ci tind 

mai degrabă să absolutizeze o formă de organizare istorică și 

principii interpretate greșit, bazate pe o antropologie eronată. 

Dacă pentru creștinism cheia interpretării realității, a 

lumii și a istoriei este Iisus Hristos, Calea, Adevărul și Viața, 

pentru modernitate aceasta este progresul spiritului uman 

însuși. Progresul de dragul progresului devine idolul central al 

modernității, misticismul este înlocuit de activismul social, iar 

Împărăția Cerurilor este înlocuită de Utopia care se presupune 

că va fi construită în conformitate cu ideologiile totalitare 

profesate: rasa perfectă, clasa perfectă, statul perfect, națiunea 

perfectă. Ernest Bernea scria în acest sens: „Criza 

contemporană este consecința logică și istorică a orientării 
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omului modern, a spiritului demiurgic care îl posedă, a 

absolutismului său și a falselor divinități pe care și le-a creat”8. 

Analiza lui Eric Voegelin privind idolatrizarea 

progresului în modernitate poate fi înțeleasă prin examinarea 

filosofului iluminist Voltaire. Voltaire, o figură proeminentă a 

Iluminismului din secolul al XVIII-lea, întruchipează tendința 

modernă de a idolatriza progresul și de a avea încredere în 

puterea rațiunii și a progresului științific pentru a crea o lume 

mai bună. Critica lui Voegelin la adresa lui Voltaire ajută la 

clarificarea conceptului mai larg de progres în modernitate. 

Pentru Voegelin, Iluminismul, și în special Voltaire, era 

vinovat de crearea cultului rațiunii și raționalității, a unui 

optimism irațional cu privire la perfecționarea umană și a 

unei critici nemeritate a instituțiilor tradiționale. Acest accent 

pus pe raționalitate a reprezentat o îndepărtare de explicațiile 

tradiționale religioase și metafizice ale fenomenelor naturale. 

Voltaire susținea ideea că progresul uman poate fi realizat prin 

aplicarea rațiunii pentru a rezolva problemele și a îmbunătăți 

societatea. Voltaire și alți gânditori ai Iluminismului erau, în 

general, optimiști cu privire la potențialul de perfecționare a 

omului. Ei credeau că, prin educație, răspândirea cunoștințelor 

și eliminarea ignoranței și superstiției, umanitatea ar putea 

progresa continuu către o stare mai iluminată și mai prosperă. 

Gânditorii Iluminismului criticau adesea instituțiile 

tradiționale, precum Biserica și monarhia, pentru că 

împiedicau progresul. Ei considerau aceste instituții ca fiind 

obstacole în calea rațiunii și libertății, susținând necesitatea 

reformării sau chiar răsturnării lor pentru a crea o societate 

mai rațională și mai progresistă. 

 
8 Ernest Bernea, Criza lumii moderne (București: Predania 2011), 47. 
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Mulți gânditori ai Iluminismului, inclusiv Voltaire, 

aveau o viziune teleologică asupra istoriei. Ei considerau că 

istoria se îndreaptă către un punct final predeterminat, 

caracterizat de iluminare și progres. Această viziune sugera 

că istoria umanității avea un scop, iar acel scop era avansarea 

continuă a cunoașterii și a civilizației umane. 

Astfel, modernitatea a favorizat o credință aproape 

religioasă în puterea rațiunii umane și a progresului. 

Respingerea de către Iluminism a autorităților tradiționale și 

a cadrelor metafizice a permis apariția unei viziuni optimiste 

și utopice centrate pe acțiunea umană și raționalitate.  

Biserica, trupul lui Hristos, nu creează și nu participă la 

crearea utopiilor sociale sau politice, deoarece orice astfel de 

utopie nu este altceva decât un substitut al Împărăției 

Cerurilor, o absolutizare a structurilor limitate, în ultimă 

instanță o idolatrie. Dar Biserica este în istorie cel mai 

important factor creativ al culturii și civilizației, deoarece, 

urmărind Împărăția lui Dumnezeu, ea creează acele valori 

care reînnoiesc continuu lumea și societatea umană, refuzând 

să absolutizeze orice stare intermediară pe calea către 

Împărăție, orice substitut al Împărăției Cerurilor, refuzând să 

recunoască orice uzurpator al lui Mesia. „Împărăția mea nu 

este din lumea aceasta” (In. 18, 36), spune Mântuitorul 

Hristos. Biserica urmează același program de căutare a unei 

Împărății care nu este din această lume, dar care, dincolo de 

istorie, transformă continuu istoria însăși într-o formă care se 

apropie din ce în ce mai mult de adevărata Împărăție, fără 

însă a coincide pe deplin cu ea. 

În modernitate, însă, creștinismul a rămas concentrat pe 

mântuirea sufletului, iar speranțele eshatologice originale au 

fost parazitate și confiscate prin secularizare de utopiile 
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politice care militează pentru schimbarea lumii, pentru 

crearea unei lumi perfecte în timp și spațiu, pentru progresul 

indefinit al societății. „Crearea unei lumi noi: aceasta este 

sarcina care acum absoarbe toate energiile. Drept urmare, 

eshatologia mai veche (creștină) a fost marginalizată”9. 

În modernitate, „Dumnezeul creștin, realitate vie 

transcendentă, devine ceva superfluu, o imaginație fără sens și 

corespondență în realitatea obiectivă... Dumnezeul imanent nu 

este altceva decât autodivinizarea omului, a omului individual 

sau colectiv, dar întotdeauna a omului și a producțiilor sale”10. 

Modernitatea a dat naștere la ceea ce Bernea numește 

religie ateistă: „Descartes și Hegel au dus procesul de 

idealizare a lui Dumnezeu până la punctul de a-L prezenta ca 

vârful evoluției omului. Nietzsche și Marx au dus procesul de 

decapitare a lui Dumnezeu până la punctul de a crea o religie 

ateistă, sarcină care i-a revenit lui Lenin în ordinea 

sociopolitică”11. 

 

Religiile seculare și violența 

Recent a apărut o teorie care afirmă că principala sursă 

de violență în istorie a fost apariția monoteismului. Religiile 

monoteiste sunt, prin urmare, principalele vinovate de 

violență din cauza exclusivismului lor religios, a pretenției 

lor că Dumnezeul lor este singurul Dumnezeu adevărat. Se 

sugerează, de asemenea, că politeismul sau sincretismul 

religios sunt mai susceptibile de a crea condițiile pentru o 

pace durabilă.  

 
9 Joseph Ratzinger, Eschatology. Death and eternal Life (Washington D.C.: The 

Catholic University of America Press, 1988), 15. 
10 Bernea, Criza lumii moderne..., 54. 
11 Bernea, Criza lumii moderne..., 54. 
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Jan Assmann, un influent egiptolog, a explorat relația 

dintre monoteism și violență în cartea sa „Der Monotheismus 

und die Sprache der Gewalt” (Monoteismul și limbajul 

violenței)12. În această lucrare, Assmann prezintă conceptul că 

apariția monoteismului în istorie a jucat un rol semnificativ în 

modelarea tiparelor de violență. El subliniază modul în care 

exclusivitatea credințelor monoteiste, rolul textelor sacre și 

construirea „celuilalt” au contribuit la cazuri istorice de 

violență și conflicte motivate religios. Assmann susține că 

trecerea de la politeism la monoteism a reprezentat un punct de 

cotitură crucial în istoria umanității. În multe societăți antice, 

religiile politeiste aveau mai mulți zei care reprezentau diverse 

aspecte ale vieții și exista adesea un anumit grad de pluralism 

religios. Cu toate acestea, odată cu apariția monoteismului, a 

apărut credința   într-o singură zeitate atotputernică, ceea ce a 

dus la o transformare a conștiinței religioase. 

Monoteismul a adus cu sine ideea de exclusivitate, 

afirmând că există un singur Dumnezeu adevărat, în timp ce 

ceilalți zei sunt falși sau chiar răi. Această exclusivitate a dus 

la respingerea altor credințe, practici și zeități religioase. 

Assmann susține că aceasta a contribuit la o mentalitate de 

tipul „noi împotriva lor”, pregătind terenul pentru potențiale 

conflicte și violențe între diferite comunități religioase. 

Assmann subliniază, de asemenea, importanța textelor 

sacre în religiile monoteiste. Aceste texte, precum Biblia 

ebraică, Coranul sau Noul Testament, au autoritate religioasă 

și constituie baza codurilor morale și juridice. Cu toate acestea, 

interpretarea și promovarea acestor texte pot duce uneori la 

justificarea violenței, așa cum se vede în exemple istorice de 

 
12 Jan Assman, Der Monotheismus un die Sprache der Gewalt (Viena, 2006). 
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războaie și conflicte motivate religios. Assmann susține că 

religiile monoteiste, în virtutea credinței lor într-un adevăr 

singular și absolut, au potențialul de a justifica și legitima 

violența în numele conservării religiei sau al mandatului divin. 

Nimic nu ar putea fi mai departe de adevăr în această 

teorie. Ea ratează esențialul, uitând că iudaismul și 

creștinismul, primul legând cinstirea lui Dumnezeu de o 

atitudine morală față de oameni, iar al doilea postulând 

iubirea și persoana umană creată după chipul lui Dumnezeu 

ca valori fundamentale, s-au îndepărtat de violența epocilor 

tribale și idolatre anterioare și au construit cultura și civilizația 

europeană pe aceste valori.  Abia când creștinismul a început 

să fie respins și înlocuit de surogatele religioase ale ideologiilor 

totalitare, abia când Dumnezeul creștin, Dumnezeul care este 

iubire, a fost „ucis”, violența a crescut exponențial. Tocmai 

exclusivismul, radicalismul și competiția noilor idoli ai 

modernității au ajuns să sacrifice oameni pe altarele noilor 

religii seculare. Nu omul concret mai are valoare absolută, ci 

omul abstract, umanitatea, statul, rasa sau clasa, în numele și 

pentru binele cărora omul concret, care nu mai este considerat 

chipul lui Dumnezeu, poate fi ucis. 

Violența în numele religiei nu este specifică tradițiilor 

monoteiste, deoarece religiile politeiste și chiar ideologiile 

seculare au fost, de asemenea, asociate cu violența de-a 

lungul istoriei. Este esențial să recunoaștem că religiile 

monoteiste, inclusiv creștinismul, cuprind o gamă largă de 

credințe și practici. Deși unele interpretări ale textelor sacre 

au fost folosite pentru a justifica violența, există nenumărate 

exemple de lideri religioși și adepți care militează pentru 

pace, compasiune și iubire. Învățăturile lui Iisus Hristos în 

creștinism pun accentul pe iubire, iertare și nonviolență. 
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Argumentul lui Assmann privind rolul textelor sacre în 

justificarea violenței poate fi contracarat prin sublinierea 

faptului că textele sunt adesea supuse interpretării. 

Persoanele sau grupurile cu agende politice sau sociale 

specifice pot interpreta în mod selectiv textele religioase 

pentru a se potrivi obiectivelor lor, ceea ce duce la o 

denaturare a mesajului original. Această utilizare abuzivă a 

textelor nu reflectă învățăturile de bază ale religiei în sine. 

Oamenii pot folosi credințele religioase sau ideologice ca 

pretext pentru a-și raționaliza și justifica acțiunile.  

Unul dintre principiile morale revoluționare introduse în 

lume prin religiile iudaică și creștină este legătura dintre 

cinstirea lui Dumnezeu și bunătatea față de oameni. În 

Decalogul revelat lui Moise, Dumnezeu, arătându-Se a fi un 

Dumnezeu viu și personal, diferit de orice reprezentare 

idolatră umană, leagă cinstirea Sa de comportamentul moral 

față de oameni. Pentru prima dată în istorie, cinstirea 

divinității se face prin cinstirea părinților, prin a nu ucide, a nu 

fura, a nu comite adulter etc. Până în acel moment, idolatria 

era însoțită și de sacrificii umane. În Noul Testament, aceasta 

devine esența religiei: să-L iubești pe Dumnezeu cu toată ființa 

ta și pe aproapele tău ca pe tine însuți.  

De atunci, într-o civilizație construită pe valori creștine, 

atâta timp cât conștiința și experiența existenței și prezenței 

unui Dumnezeu viu, personal, întrupat și a unui om purtător de 

Dumnezeu, chip al lui Dumnezeu și destinat să trăiască veșnic, 

rămân vii, viața umană este sacră și intangibilă. Când, însă, 

lumea este „dezvrăjită” de existența și prezența Lui, înlocuindu-

L cu noii idoli abstracți ai ideologiilor și utopiilor umaniste 

totalitare și materialiste, valoarea sacră a ființei umane este, de 

asemenea, negată. Principiul moral fundamental pe care s-a 
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construit civilizația noastră dispare: identitatea dintre cinstirea 

lui Dumnezeu și bunătatea față de oameni. Noii idoli cer, de 

asemenea, sacrificii umane tocmai pentru că sunt idoli. Prin 

urmare, bunătatea și iubirea față de oameni nu sunt valori 

evidente care pot fi derivate automat din natura umană, ci sunt 

revelate. Nu umanismul secular sau știința creează valori 

morale, ci relația cu Dumnezeul viu și personal. Fără El, omul 

revine întotdeauna la reprezentări idolatre care cer sacrificii 

umane, oricât de dezvoltat ar fi din punct de vedere material, 

tehnologic și științific. Când oamenii ajung să fie din nou uciși 

cu cruzime, este pentru că ucigașii Îl resping pe Dumnezeu, 

chiar dacă uneori Îi folosesc numele, marginal, ca pretext și 

momeală în ecuațiile abjecte ale ideologiei lor. 

Scopul progresului în cadrul eshatologiilor seculare 

este utopia, iar modalitatea de a schimba lumea pe drumul 

către utopie sunt revoluțiile care, în era modernă, s-au bazat 

întotdeauna pe resentimente și violență. De la regimul terorii 

din timpul Revoluției Franceze, când a avut loc primul 

genocid din istoria modernă13, până la Revoluția Bolșevică14, 

toate s-au bazat pe resentimente și au fost realizate prin 

violență extremă.  Într-un fel sau altul, eshatologiile seculare 

moderne, manifestate sub forma religiilor politice, a 

ideologiilor totalitare, au justificat violența în numele utopiei. 

Eshatologiile seculare ale ideologiilor utopice imaginează 

lumea perfectă a utopiei în termeni de moralitate creștină, 

 
13 David A. Bell, The French Revolution, the Vendée, and Genocide, Journal of 

Genocide Research, Volume 22, 2020 - Issue 1, 19-25. 
14 Orlando Figes, A People's Tragedy: The Russian Revolution 1891-1924 (Pen-

guin Books, 1998). 

Alexander Rabinowitch, The Bolsheviks Come to Power: The Revolution of 1917 

in Petrograd (Pluto Press, 2004). 

https://www.tandfonline.com/journals/cjgr20
https://www.tandfonline.com/journals/cjgr20
https://www.tandfonline.com/toc/cjgr20/22/1
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dar justifică violența și imoralitatea pe care le produc ca fiind 

necesare pentru a construi acea lume. 

Apariția religiilor seculare și a ideologiilor utopice în 

epoca modernă, în special în timpul războaielor mondiale și 

al regimurilor totalitare15, a fost asociată cu violență și atroci-

tăți fără precedent. Respingerea restricțiilor morale tradițio-

nale, cultul liderului suprem, gândirea apocaliptică și căuta-

rea controlului absolut se numără printre factorii care au con-

tribuit la utilizarea violenței pentru atingerea obiectivelor 

ideologice. Este esențial să se examineze critic contextul isto-

ric și fundamentele ideologice ale acestor mișcări pentru a 

înțelege rolul pe care l-au jucat, și încă îl mai joacă, în perpe-

tuarea violenței în epoca modernă. 

Ideologiile totalitare, precum comunismul și fascismul, 

erau în mod explicit de natură seculară și aveau ca scop 

crearea unei societăți utopice bazate pe o viziune specifică a 

progresului și perfecțiunii. Aceste ideologii căutau să 

remodeleze complet societatea, adesea prin eliminarea 

dușmanilor sau obstacolelor percepute. Punerea în aplicare a 

acestor ideologii a dus la violență în masă și atrocități, 

precum Holocaustul din timpul celui de-al Doilea Război 

Mondial sau ororile gulagurilor sovietice. Religiile seculare și 

ideologiile utopice resping adesea restricțiile morale și etice 

tradiționale în urmărirea viziunii lor despre o societate mai 

bună. Ele acordă prioritate realizării obiectivelor lor 

ideologice în detrimentul păstrării drepturilor individuale și 

a demnității umane. Această respingere a restricțiilor morale 

poate duce la dezumanizare, tratarea brutală a oponenților și 

justificarea violenței ca mijloc de atingere a unui scop. 

 
15 Hannah Arendt, The Origins of Totalitarianism (HarperCollins, 1973). 

 



Sorin 
BUTE 

 

58 

Regimurile totalitare se învârt adesea în jurul unui lider 

carismatic care este plasat în centrul ideologiei. Autoritatea 

liderului este prezentată ca fiind absolută și de necontestat, 

similară cu cea a unei figuri religioase. Cultul personalității în 

jurul liderului poate duce la suprimarea disidenței și la 

justificarea acțiunilor extreme în numele ideologiei liderului.  

Pe măsură ce religiile seculare și ideologiile utopice au 

câștigat importanță în epoca modernă, credințele religioase 

tradiționale au fost adesea respinse sau suprimate. 

Regimurile totalitare au căutat controlul total asupra tuturor 

aspectelor societății, folosind propaganda, supravegherea și 

represiunea pentru a-și menține puterea. Acest control 

centralizat le-a permis să-și impună agenda ideologică cu 

violență, așa cum s-a văzut în Holocaust, epurările sovietice 

și alte atrocități. 

 

Concluzie 

În concluzie, deși creștinismul, o revoluție a iubirii, a 

pus la baza civilizației europene valorile iubirii și ale 

persoanei umane, chip al lui Dumnezeu, ca valoare absolută, 

incompatibilă cu violența și războiul, epoca modernă a 

cunoscut izbucniri de violență de o intensitate și amploare 

nemaiîntâlnite până atunci, sub forma revoluțiilor și 

războaielor. Originea acestei escaladări moderne a violenței a 

fost tocmai repudierea creștinismului, secularizarea și 

parazitarea valorilor creștine și apariția unui tip de 

eshatologie seculară și de religii politice seculare care, în 

numele Utopiei, surogatul modern al Împărăției Cerurilor, au 

abandonat valorile creștine pe care s-a construit civilizația 

euroatlantică și au ajuns să justifice și să folosească violența. 


