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NUOVA  RELIGIONE 
MONDIALE

S¨TTE  E  NUOVA 
RELIGIONE MONDIALE 

Pierre Virion, nel suo libro “Bien-
tot un gouvernement mondial, 
une super et contre-église”, cita 

molti documenti massonici che provano 
che le “sétte segrete” stanno stabilendo un 
governo mondiale d’aspetto inizialmente 
e apparentemente democratico, ma che in 
realtà formerà una falsa “chiesa universale”. 
Lo si legge anche sulla rivista massonica “Le 
Symbolisme” del 1962: “Che la Framasso-
neria è l’anti-chiesa è solo una frase di circo-
stanza: fondamentalmente la Framassoneria 
è la super-Ecclesia che le unirà tutte, met-
tendo in comune il contatto diretto con 
la divinità”. 
Essa vuole non piø la dottrina ma un pre-
sunto contatto diretto col �divino”, cosa 
che non esiste neanche nella Rivelazione 
cristiana, dove ogni contatto con Dio Ł 
sempre mediato: anche il contatto col Dio 
vivo e vero è mediato dall’Umanità di Cri-
sto; il contatto con la grazia santi�cante è 
mediato dai Sacramenti; il contatto con la 
Parola di Dio scritta è mediato dalla parola 
umana scritta, tant’è vero che dobbiamo ri-
cercare sempre i generi letterari e ogni libro 
della Bibbia, pur essendo sempre ispirato, 
è scritto in modo diverso, con linguaggio e 
stile diverso, da tutti gli altri; ecc”. Il solo 
ostacolo a questa diabolica “unica religione 
mondiale” è proprio la Chiesa Cattolica. La 
massoneria vuole una religione senza dot-
trina, senza dogmi, senza Tradizione, senza 
Magistero, una nuova religione mondiale 
fondata sull�indi�erentismo e il sincre-
tismo e quindi non è escluso che si apra 
anche alla magia (arte a cui ricorrerà l’Anti-

Possiamo pensare al pentecostalismo, in tutte le sue modalità, come ad uno dei mezzi, non certo il solo, per realizzare una nuova falsa 
ed unica religione mondiale? La cosiddetta “esperienza pentecostale” non va forse nella direzione del falso ecumenismo massonico 
che vuole una chiesa mondiale di tutte le religioni?  Non è un caso che il movimento cosiddetto cattolico ebbe inizio sotto l’in�uenza 
dell’Università di “Notre Dame” di South Bend, Indiana, l’università peggiore e più corrotta sul piano dottrinale. 

cristo e il suo falso Profeta) 
e non è escluso che si apra 
anche allo spiritismo e che 
tenti anche di introdurre 
lo spiritismo nella Chiesa 
Cattolica. 

ESPERIENZA 
EMOZIONALE

Nella fede cattolica è la 
fede in una dottrina che 
tiene il primo posto, altri-
menti non ci sarebbe bi-
sogno del “Credo”, della 
Professione di fede. Noi 
cattolici crediamo solo 
a tutto ciò che la Chiesa 
Cattolica insegna, e che 

Dio in Cristo Gesù ha rivelato pienamente e 
de�nitivamente (cfr. DV, n.4). La cosiddet-
ta “esperienza pentecostale” (come anche lo 
spiritismo, la New Age, l’esoterismo, lo scia-
manesimo, la massoneria, il mesmerismo, 
ecc.), apparentemente, non tiene conto del-
le di�erenze dottrinali, della di�erenza tra la 
verità e l’errore, mette la presunta esperienza 
pentecostale (o spiritistica, o esoterica, o di 
sviluppo delle potenzialità umane, o sciama-
nica) al disopra di ogni divergenza dottrina-
le. Il “movimento pentecostale” ha l’aspetto, 
non di una nuova chiesa istituzionale, ma 
di un movimento che viene a fondere tut-
te le religioni, in base solo ad un’esperienza 
soggettiva ed emozionale. Non si con�gura, 
già anche solo per questo, “a monte”, come 
una falsa religione, che inevitabilmente pre-
para la strada o collabora all’instaurazione 
dell’unica “religione mondiale” che �nirà 
per insediare e riconoscere l’Anticristo? Si 
tratta, allora di una forma 
in qualche modo di paga-
nesimo, più ra�nata, più 
mascherata, più inganne-
vole, più subdola che ap-
parentemente sfrutta un 
orizzonte cristiano.

NEO
GNOSTICISMO?

Il cosiddetto “battesimo 
nello spirito” (in tutti gli 
ambiti) non è forse para-
gonabile ad una specie di 
“iniziazione” (come nello 
gnosticismo) che trascina 
l’anima nella sfera di una 

sorta di anti-fede? Non assomiglia forse ad 
una specie di rito gnostico o esoterico? 
Siccome è conferito solo da coloro che ap-
partengono già a questo gruppo, la comuni-
tà che lo conferisce non è forse assimilabile 
ad una specie di “membro iniziatore”? Il 
“rito� è nato indubitabilmente in ambiente 
protestante e sembra produrre gli stessi e�et-
ti esterni che produce tra i protestanti. Esso 
inoltre è inserito in una “corrente interna-
zionale e inter-confessionale d’imposizione 
delle mani a imposizione delle mani” (cfr. 
Monique Hébrard, “Le Nouveaux disciplia, 
p. 287). 
Se poi si arriva a pensare che questo cosid-
detto “rito”, sarebbe addirittura e�cace di 
per sØ, avrebbe cioè un�e�cacia automa-
tica (sic!), quando è compiuto secondo le 
regole, saremmo proprio nel campo di un 
una specie di scimmiottatura dei sacra-
menti veri! E si sa bene chi è la “scimmia di 
Dio” e chi è che “scimmiotta” le cose di Dio! 
Non c’è dubbio che non hanno tutti i torti 
coloro che paventano un  pericolo gnostico 
o esoterico. 
Ricordiamo che la vecchia teoria dei Rosa-
Croce profetizzava una presunta “chiesa 
esoterica” (= iniziatica) addirittura fatta 
risalire a S. Giovanni Battista, che sarebbe 
superiore alla “chiesa essoterica” (= pubbli-
ca, istituzionale) di San Pietro, per cui la 
“chiesa pneumatica dovrebbe prendere il 
posto della chiesa gerarchica e istituzionale 
(cfr. P. Virion, “Mystère d’iniquité”, p. 132). 
Questa presunta falsa chiesa iniziatica, ov-
viamente non è più la Chiesa di Cristo, per-
ché al primo posto non c'è più il vero Dio 
e la sua vera dottrina, ma c’è l’uomo con le 
sue "favole"; al primo posto non c’è più la 
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trascendenza ma l’immanenza; non c’è più 
la fede ma il “sentire”, l’emozionalismo, il 
carismatismo o carismo-mania; non c’è più 
il dogma, la Verità, ma la presunta “rivela-
zione interiore” del momento, il soggettivi-
smo, l’illuminismo, l’inganno emozionale. 
Si tratta (parafrasando in negativo una delle 
immagini della vera Chiesa) di una specie di 
corpo mistico del diavolo, o della contro-
chiesa di Satana. 

PERICOLI  PER LA FEDE
Pienamente giusti�cato, quindi, sembra il 
giudizio dell’Arcivescovo Robert Dwyer, 
quando a suo tempo, crediamo con gran-
de saggezza, scrisse: “Noi consideriamo il 
movimento carismatico come uno degli 
orientamenti più pericolosi della Chiesa 
del nostro tempo, strettamente alleato nel-
lo spirito con altri movimenti distruttivi e 
divisori che minaccia grave danno all’unità 
della Chiesa e ad innumerevoli anime” (cfr. 
“Christian Order”, maggio 1955, p. 265). 
Per questo oggi è necessario insistere sulla 
vera Fede e fare molte e buone catechesi su 
“che cosa signi�ca veramente  avere fede” 
perché è proprio su questo punto che manca-
no idee chiare, informazioni precise: ci sono 
molte false idee e sono state di�use anche 
molte concezioni sbagliate; c’è molta confu-
sione, ignoranza, inganni, illusioni, falsità, 
deviazioni, ecc. “Senza la fede è impossibile 
piacere a Dio” (Ebr 11,16). Si resiste al de-
monio solo se si è “forti nella fede” (cfr. 1 
Pt 5,9). Se un' anima vuole sposarsi con 
Dio, deve essere rivestita della vera Fede 
(cfr. Osea 2,20) (cfr. S. Giovanni della Cro-
ce, Salita del Monte Carmelo, cap. XXI).  

DALLA FEDE  AL  “SENTIRE”
Questa strana prassi, quindi, non può essere 
di origine divina, perché la sua sorgente non 
è la fede cattolica di cui ne è la negazione. 
Non si tratta più infatti di aderire al “Cre-
do”, di fare la “Professione di fede”, si 
tratta solo di “sentire”, e questa esaltazione 
del “sentire” è la caratteristica del moderni-
smo, “l’eresia di tutte le eresie”, condannata 
già dalla Chiesa. 
La fede viene ridotta ad una esperienza 
soggettiva, in cui il riferimento alla verità, 
alla dottrina di fede, (S. Tommaso d’Aqui-
no: “la fede è assenso di tutto l’uomo al Dio 
che rivela”; cfr. C.C.C., n. 150) è seconda-

rio se non di ostacolo ed è 
visto con di�denza se non 
con ri�uto. Si legga questo  
brano de “Il Santo” del Fo-
gazzaro: “Raccogliere le no-
stre anime in Dio, silenzio-
samente, ognuno per conto 
suo, �no a sentire dentro 
di noi  la presenza stessa di 
Dio /…/ Noi vogliamo sen-
tirci uniti /…/ Noi dobbia-
mo sentire Dio presente in 
noi; ma ognuno di noi deve 
sentirlo presente anche ne-
gli altri; ed io lo sento così 
vivamente in voi! /…/ Tutti 
noi che sentiamo, Cristo 
prepara /…/ un’immensa 

trasformazione per mezzo dei profeti e dei 
Santi”. 

NEO-MODERNISMO
L’eresia del modernismo, esaltava proprio 
questo, il sentire, l’esperienza sensibile, al 
posto della vera fede che invece consiste nel 
credere senza sentire. L’azione dello Spirito 
Santo è spirituale, non sensibile: la venuta 
della grazia nella nostra anima non è accom-
pagnata necessariamente da segni esteriori, 
visibili, sensibili, da sensazioni, da espe-
rienze corporee o materiali. Gesù ha detto: 
“Non chi dice Signore, Signore, entrerà nel 
regno dei cieli ma colui che fa la volontà del 
Padre mio che è nei cieli, entrerà nel regno 
dei cieli” (Mc 7,21). 
Addirittura ci saranno persone che alla �ne 
del mondo diranno a Gesù: “Noi abbiamo 
profetato nel tuo nome, scacciato demoni 
nel tuo nome, fatto miracoli nel Tuo nome” 
e ad essi Gesù dirà: “Non vi conosco, via da 
me, operatori d’iniquità” (Mt 7, 22-23).  Il 
Card. Leo Joseph Suenens, ribadendo inve-
ce l’opzione per l’esperienza, a�ermava: “La 
mia speranza teologale /…/ diviene speri-
mentale” (cfr. “Une nouvelle Pentècoste”). 
Ora è evidente che la speranza si chiama 
teologale perché ha per oggetto Dio e Dio 
non si sperimenta. Gli si crede. Così anche 
la speranza della vita eterna (a questo si rife-
risce la speranza teologale) è la certezza che 
Dio darà la vita eterna a coloro che fanno la 
sua volontà. E neppure questo si sperimen-
ta!

 IL “SENTIRE”
Nel 1973, a Roma, si 
tenne una “Conferenza 
del Rinnovamento Cat-
tolico Carismatico”, con 
la presenza del Card. Leo 
Joseph Suenens.  Suenens 
e compagni proponeva-
no: niente ascesi, niente 
sacri�ci, basta la parte-
cipazione ad un  raduno 
pentecostale e al “batte-
simo dello spirito” per 
“sentire il divino in sé”, 
riducendo così la fede 
ad una sensazione sensi-
bile, sulle orme dell’eresia 

modernista. La fede non è emozione, sensa-
zione, sentimento, ma è aderire alla Persona 
di Gesù e a tutta la verità e tutte le verità da 
Lui insegnate (cfr. C.C.C., n. 150). Non si 
aderisce alla Persona di Gesù attraverso una 
sensazione psicologica, ma aderendo a tutto 
quanto Egli ha insegnato, così come ci viene 
trasmesso dalla Chiesa Cattolica. Non si dà 
contatto con Gesù fuori o contro la dottrina 
da Lui insegnata. 
“Nella fede l’intelligenza e la volontà umane 
cooperano con la grazia divina. Credere è un 
atto dell’intelletto che, sotto la spinta della 
volontà mossa da Dio per mezzo della gra-
zia, dà il proprio consenso alla verità divina” 
(S. �, II-II, 2,9)” (C.C.C., n. 155).
Se c’è corruzione dottrinale, non c’è nes-
sun vero contatto col Gesù vero e vivo della 
fede cattolica. Ecco perché la celebrazione di 
tutti i sacramenti è preceduta sempre dalla 
professione di fede. Le sensazioni psicologi-
che o i presunti contatti psicologici o sensi-
tivi, i “sussulti” emozionali e le scomposte 
e parossistiche agitazioni �siche, che oggi 
vanno di moda, non danno nessun contatto 
col Gesù vero, ma spesso sono solo inganni, 
illusioni, emozionalismi sterili, talvolta “gra-
vidanze isteriche”.  

SOLO ESPERIENZA 
Tutta questa esasperazione e ossessione 
di sperimentare, sentire, toccare, vedere 
è solo una forma di materialismo. Tutta 
questa esaltazione del “sentire”, della sola 
esperienza personale, tutto questo fanati-
smo sulle manifestazioni carismatiche non 
sono altro che una nuova “droga” spirituale. 
Negli “ultimi tempi” (quelli nei quali vivia-
mo) “sorgeranno falsi cristi e falsi profeti e 
faranno grandi miracoli e prodigi, tanto da 
sedurre, se fosse possibile anche gli eletti” 
(Mt 24, 11.24). 
Negli ultimi tempi molti “abbandoneranno 
la fede e s’attaccheranno a spiriti seduttori e 
a dottrine demoniache di bugiardi ipocriti” 
(1 Tm 4,1-2; cfr. 2 Tm 3, 1-5).  Mentre il cri-
stianesimo è fondato su una dottrina unica e 
irriducibile a tutte le altre religioni, il pente-
costalismo si fonda su una “esperienza”, una 
“forza”, un “quid” un “sentire” che trasci-
nerebbe in una presunta dimensione nuo-
va. Sembra che non  occorra credere in una 
dottrina particolare, e dopo il “battesimo 
dello spirito” ognuno continuerebbe nella 


