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CĂLĂUZĂ LITURGICĂ A UNUI MAGISTRU DESĂVÂRŞIT

Mai înaintea deschiderii unui manual, precum cel de faţă, adresat studenţilor teologi pentru a 
cunoaşte sistematic, spre a aprofunda apoi concret, în viaţa lor spirituală, personală sau comunitară, 
realitatea prezenţei lui Dumnezeu în lume prin slujirea Sa în Biserică, este firească o subliniere. 
Evidenţierea prezenţei Fiului lui Dumnezeu .întrupat, a Mântuitorului lisus Hristosplin de Duhul Sfânt, 
din marea iubire a Tatălui pentru răscumpărarea omului din păcat şi readucereâ sa în starea de fiu al 
lui Dumnezeu, căci: „Dumnezeu aşa a iubit lumea, încât pe Fiul Său Cel Unul-Nâscut L-a dat, ca 
oricine crede în El să nu piară, ci să aibă viaţă veşnică*1 (loan 3, 16).

Insă, prezenţa Mântuitorului în lume se poate identifica în mod concret, personal şi direct, prin 
Sfânta Euharistie, în cadrul Sfintei Liturghii, când pâinea şi vinul, ofrandele noastre, prin invocarea 
Sfântului Duh de către slujitor, în rugăciunea comună cu poporul din biserică, se prefac în însuşi 
Trupul şi însuşi Sângele Domnului, Care ni se dau „spre iertarea păcatelor şi spre viaţa de veci", dar 
şi „spre arderea tuturor spinilor păcatului “şi „spre vindecarea celor cinci simţuri", spre a pătrunde în 
sângele nostru „mireasma" Sângelui Său „de viaţă dătător", „medicamentul nemuririi", „alimentul 
vieţii veşnice", cum denumesc Sfinţii PărMi Sfânta Euharistie. hrăneşte, dar ne şi ajută să 
creştem duhovniceşte, corţknuâ^ ψ φ ΐ  и^щи^НещМШ ai desăvârşirii, căci Domnul euharistie ne 
cheamă să ne împărtăşim din vikţa Sa, când primim Sfântul Său Trup şi Sfântul Său Sânge.

Astfel, comunicarea lui Dumnezeu cu noi, creştinii, ca Părinte creator şi proniator al lumii, nu se 
rezumă doar la descoperiri necesare ale voii şi învăţăturii Sale, ci se arată concret, viu şi personal, 
prin Sfânta Treime Care ni Se dezvăluie desăvârşit, trupeşte, în Fiul şi continuă duhovniceşte prin 
lucrarea tainică sfînţitoare a Sfântului Duh. Comunicarea prin rugăciune, prin contemplare şi prin 
nevoinţă, devine treptat apropierea lui Dumnezeu, prin Hristos, de noi, iar căldura prezenţei Şale 
sfînţitoare, prin lucrarea harului Duhului Sfânt, ne oferă euharistie pe Cel ce S-a întrupat şi S-a făcut 

. om „ca să-l îndumnezeiascăpe om"(Sf. Athanasie cel Mare). .
Forma de comunicare personală cu Dumnezeu, Cel în Treime slăvit, dar prezent trupeşte pe pământ 

prin Fiul şi prin lucrarea harică a Sfântului Duh, se cheamă cuminecare, adică prezenţa Domnului 
euharistie în noi, ca astfel să formăm comunitatea, adică Biserica. Biserica este întemeiată de Hristos 
pe Cruce, întărită prin înviere, consolidată prin pogorârea Sfântului Duh, „Care pretutindenea este şi 
pe toate le plineşte". ,

Inima acestei realităţi prin care se revarsă „sângele haric"în tot trupul Bisericii, format din toţi 
creştinii şi care are drept cap pe Hristos, este Sfânta Liturghie. în sens lărgit, Liturghia este viaţa lui 
Hristos în Duhul Sfânt revărsâtă în viaţa noastră pământeană, spre pregustarea celei veşnice, căci ne 
împărtăşim „spre viaţa de veci". ,

r Din această realitate se naşte credinţa şi prind contur formele ei de manifestare „Lex orandi - Lex 
credendi "care reprezintă, aşadar, revărsarea firească în Biserică prin harul Sfântului Duh a darurilor 
credinţei şi concreteţea vieţuirii noastre după poruncile şi după învăţătura lui Hristos. Viaţa în Hristos, 
adică vieţuirea în creştinism, prin Biserică, a realităţilor mai presus de lume, participarea noastră la 
bucuriile împărăţiei lui Dumnezeu, cu anticipare, încă din această lume, imprimă sens vieţii de aici şi 
produce schimbarea din interior a omului lumesc şi decăzut, în duhovnicesc şi ridicat deasupra patimilor,

* a slăbiciunilor şi a neputinţelor sale. Chiar şi atunci când acestea persistă, din dumnezeiască pedagogie, 
în realităţile biologice ale vieţii, ele sunt asumate spiritual şi trăite ca forme de asceză şi ca trepte spre 
desăvârşire.

Cele prezentate pe scurt confirmă începutul lucrării dumnezeieşti în lume a Domnului, prin Biserica
■ Sa, iar cei ce primesc în „ogorul“ persoanei lor „sămânţa" de Sus rodesc încă de aici, de pe pământ
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şi roada lor duhovnicească înseamnă „dragostea, bucuria, pacea, îndelungă-răbdarea, bunătatea, 
facerea de bine, credinţa, blândeţea, înfrânarea, curăţia ", căci „dacă trăim în Duhul, în Duhul să şi 
umblăm “ ştiind că „cei ce sunt ai Iui Iisus Hristos şi-au răstignit trupul împreună cu patimile şi cu 
poftele" (Gal. 5,22-25). ' . . .

Sfânta Liturghie ne cheamă să ne oferim şi pe noi'înşine, adică întreaga persoană, spre sfinţenie, 
„pre noi înşine şi unii pe alţii". Ca toată viaţa noastră s-o oferim, ca un dar, Celui de la Care vine toată 
darea cea bună şi iot darul desăvârşit (lacob 1, 7). * '

In schimb, Domnul ne fortifică prin Sfânta Euharistie, iar noi ne rugăm ca aceasta să ne fie „spre 
bucurie, spre sănătate şi spre veselie", spre „iertareapăcatelor şi spre viaţa de veci", spre şederea 
„de-й dreapta slavei Sale “(rugăciunea a IV-a de mulţumire după Sfânta împărtăşanie).

întreaga noastră mişcare dinspre noi înşine către Hristos-Domnul, Cel ce ne întinde mâna Sa şi 
ni-L arată pe Tatăl iubitor şi pe Duhul sfînţitor şi ne apropie de semenii noştri pentru care ne rugăm în 
Sfânta Liturghie, are în centru Sfânta Euharistie care devine Uşurare de unul din cele mai grele obstacole 
în. calea desăvârşirii, egoismul. - /

Iată cum Prea Sfârita Treime lucrează în om, în lume şi-n creaţie, spre a desăvârşi ceea ce este 
neîmplinit şi decăzut, aducându-le pe toate la starea de normalitate, „bunefoarte", 'cum le-a aşezat 
Dumnezeu, la început, în rai. ’ . . . ' 

Astfel, ceea ce numim noi spiritualitate, iar efectul ei spiritualizare sau îmbunătăţire, înaintare 
duhovnicească, adică îndumnezeirea omului, devine realitate simţită, trăită şi experimentabilă, 
împărtăşibilă prin transferul conţinutului credinţei în comuniune şfinţitoare, prin Sfânta Liturghie şi 
prin toate Sfintele Taine. în Biserică urcăm spre întâlnirea cu Dumnezeu, prin Hristos, plin de Duhul 
Sfânt, căci Biserica este corabia credincioşilor, călători pe marea învolburată a acestei vieţi, spre 
atingerea limanului lin şi neînviforat al mântuirii. Ca şi dintr-o „fântână", toţi, ca oarecând femeia 
samarineancă, scoatem apa cea vie cu care Domnul ne rourează şi ne astâmpără setea după absolut. 
Biserica, plină de credincioşi doritori de urcuş duhovnicesc, cu slujitorii întreolaltă, îh mod special în 
timpul Sfintei Liturghii, dar şi în timpul celorlalte Sfinte Taine, este asemenea stejarului de la Mamvri, 
sub coroana căruia este aşezată masă pregătită de Avraam şi de Sara, unde vine Prea Sfânta Treime să 
neîmbie la părtăşia agapică cerească şi la comuniunea între fraţi adevăraţi în aceeaşi credinţă, dar şi 
în trăirea aceleiaşi vieţi înnoite. De aici, cuvintele, rugăciunile şi gesturile liturgice devin, în bişerica 
locaş, „pâine*' pentru minte, suflet şi inimă şi „scară" spre cer, pe care coboară Dumnezeu între noi şi 
în noi, iar noi urcăm la El. " .....

. Г - . : · · · .  · .  .

Slujitorul, sacerdotul, liturghisitorul este purtătorul rugăciunilor fraţilor săi creştini, după cum 
Hristos-Domnul este purtătorul dorinţelor noastre de mântuire către Tatăl, prin împreutiâ-lucrarea 
Duhului Sfânt. Arhiereul Hristos, „Episcopul sufletelor noastre” (IPetru 2,25), încredinţează arhiereului 
pământesc misiunea de a arăta, de a învăţa şi confirma învăţătura Evangheliei, ca şi aceea de a aduce 
darurile noastre, pâinea şi vinul, spre a le preface Prea Sfânta Treime, prin invocare în cadrul Sfintei 
Liturghii, în Trupul şi Sângele Domnului Hristos. Astfel, aşa cum El S-a întrupat spre a îndumnezei 
omenescul luat din Sfânta Fecioară Maria, Născătoarea de Dumnezeu, ne îndumnezeieşte şi pe noi 
prin puterea harului, cu ajutorul Său, prezent euharistie în noi. Iată, transpusă în viaţa Bisericii primare, 
viaţa cea nouă, exemplară, pentru creştinii şi slujitorii bisericeşti în Biserică, până la sfârşitul veacurilor: 
„ Că venerabila voastră preoţime, vrednică de Dumnezeu, este aşa de unită cu episcopul, precum coardele 
cu chitara. De aceea e cântat Hristos în unirea voastră şi-n armonioasa voastră dragoste. Fiecare din 
voi, deci, să fiţi un cor; şi-n armonia înţelegerii dintre voi luând în unire melodia lui Dumnezeu, să 
cântaţi prin Iisus Hristos, cu un glas, Tatălui, ca să vă audă şi să vă cunoască prin faptele bune ce le 
faceţi; că sunteţi mădulare ale Fiului Său. Vă este dar de folos să fiţi într-o unire fără prihană, pentru

* ca să aveţi pururea parte şi de Dumnezeu " (S f  Ignatie, Către efeseni, IV, 1 P.S.B., p. 158-159).
Tot Sf. Ignatie, ucenicul Sf. loan Evanghelistul, continuatorul liturghisirii apostolice primite din 

porunca Domnului şi predate prin succesiune, tot din harul şi trimiterea Mântuitorului, ne arată că
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Sfânta Euharistie se săvârşeşte în comunitatea credincioşilor, de episcop şi de preoţime, ,,frângănd o 
pâine, care este leacul nemuririi şi doctorie pentru a nu muri, ci a trăi veşnic în Iisus Hristos "(Ibidem 
XX, 1, p.164). , ' . '  '

Şi mai precis, S f Ignatie ne transmite, din timpul postapostolic, învăţătura Bisericii lăsată de 
Hristos pentru totdeauna, ca astfel adunaţi laolaltă pentru Sfânta Liturghie şi pentru celelalte Sfinte 
Taine, să vedem, şi mai evidentă, legătura harică dintre slujitor şi Prea Sfânta Treime. „ Vă îndemn să 
vă străduiţi să le faceţi pe toate în unire cu Dumnezeu, având întâistătător pe episcop care este, liturgic 
şi nu numai, în locul lui Dumnezeu, pe preoţi care (de asemenea, liturgic şi nu numai) sunt în locul 
soborului Apostolilor şi pe diaconii care-mi sunt aşa de dragi, cărora li s-a încredinţat slujirea lui Iisus 
Hristos Care mai înainte de veci era la Tatăl şi la sfârşit S-a arătat... Să nu fie nimic între voi care să 
vă poată dezbina, ci uniţi-vă cu episcopul şi cu întâistătătorii voştri, potrivit chipului şi învăţăturii 
celei nestricăcioase“(Idem, Către Magnezieni, VI, 1 p. 106). .

în acest înţeles comunitar, teandric, dumnezeiesc şi omenesc, slujirea este o mărturie a cerului de 
pe pământ în sfântul locaş, unde cuvintele, rugile, imnurile liturgice, gesturile şi mişcările devin căi de 
acces spre Sfânta Treime Care, în Sfânta Liturghie, comunică cel mai concludent de la persoană la 
persoană, bucurându-i pe unii de alţii, cum observă şi învaţă părintele Stăniloae.

Dar, slujirea noastră nu-i doar o repetare la nesfârşit, rituală, a unei rânduieli prestabilite de 
Biserică numai, ci trebuie să fie  neapărat o conformare totală cu învăţătura revelată şi pecetluită de 
Sfinţii Părinţi asistaţi de Sfântul Duh, şi în acelaşi timp, prin viaţa noastră, cu adevărat pilduitoare şi 
jertfelnică, până la identificarea cu Hristos Domnul şi Arhiereul Veşnic al tuturor. Doar aşa atingem 
măsurile evlaviei şi trăim spre a transpune în viaţă măsura slujirii Apostolului: „Nu mai trăiesc eu, ci 
Hristos trăieşte în mine‘YGal. 2, 20).

Cu siguranţă, într-o asemenea stare duhovnicească şi credincioşii vor înainta spre Hristos şi vor 
vorbi cu El în rugăciuni, se vor atinge de icoana Sa şi chiar îl vor primi, prin preoţi, întreg, în Sfânta 
împărtăşanie, căci „unde sunt doi sau trei adunaţi în numele Meu, acolo sunt şi Eu“ (Mâţei. 18, 20).

Toţi suntem invitaţi ca prin nevoinţă să participăm, duhovniceşte, la viaţa comunitară, căci aceasta 
este calea arătată de Hristos pentru mântuire în Biserică. Avansăm de la cuvânt şi vorbă la faptă şi de 
la numele de creştin la realitatea creştinească în concretul ei, adică la dragostea eliberatoare de ego
ism, de păcat şi de moarte. Fără despătimire, fără curăţire de patimi, de la copilărie la maturitate, 
fără primirea dumnezeiescului har, ca începătură a vieţii creştine şi fără parcurgerea etapelor arătate 
de Hristos în Biserica Sa, care-i vie şi autentică în „una sfântă, sobornicească şi apostolească 
Biserică ", nu ne vom bucura de darul comuniunii şi al dumnezeieştii iubiri, „care nu cade niciodată" 
(I Cor. 13,8).

Chiar şi cei ce trupeşte ne-au părăsit din lumea noastră, prin,învierea Mântuitorului, înviază în 
rugăciunile, în jertfele liturgice ale dragostei noastre de comuniune duhovnicească cu ei, dorindu-le, 
ajutându-i şi cerându-le de la Dumnezeu fericirea eternă. Aceasta este lucrarea Sfintei Treimi în Biserică, 
prin sfinţiţii slujitori, purtătorii harului Sfântului Duh; în acest chip plin de bucurie, în comuniunea 
tuturor se zideşte Trupul lui Hristos, ale Cărui mădulare suntem, în parte.

Văzând astfel lucrarea Bisericii, ne învaţă însăşi conştiinţa noastră să ne alăturăm şi cu propriile 
eforturi, luminaţi şi ajutaţi de harul Sfântului Duh, să sporim în credinţă şi mai cu osebire în fapta cea 
luminoasă a iubirii de Dumnezeu şi de aproapele. Căci ultima treaptă pe care trebuie să dorim să 
ajungem şi să ne nevoim ritmic s-o atingem, pe scara virtuţilor, în toată viaţa noastră, este iubirea, 
„căci Dumnezeu este iubire11 (I loan 4,8). Dragostea este răspunsul lui Dumnezeu, al Fiului Său pe 
Cruce, la toate păcatele şi relele din lume, iar învierea Sa este chemare la învierea zilnică a vieţii 
noastre amorţite în patimi.
~ Această succintă prezentare se dovedeşte a fi numai o smerită incitare a tinerilor teologi, apreoţimii 
şi a creştinilor noştri, să pătrundă singuri în Casa Tatălui ceresc de pe pământ, Biserica, unde-i aşteaptă 
bucuriile care „la inima omului nu s-au suit‘Y/ Cor. 2, 9).
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Acest urcuş-invitaţie trebuie ascultat de mici şi, mai ales, în şcolile bisericeşti, seminare şi facultăţi 
de teologie. Acolo unde II ascultăm şi-L urmăm pe Mântuitorul, Teologul şi Arhiereul, învăţătorul şi 
Sfmţiţorul nostru, II descoperim şi în slujirea de Conducător al nostru, al tuturor, pe cărările mântuirii 
noastre şi a poporului. Dacă ne oprim doar la a învăţa din tratate şi evocăm, vieţuirea duhovnicească 
şi sfântă a altora şi nu adăugăm şi pe cealaltă, pe cea proprie, vom transmite sfaturi care nu conving, 
nu încălzesc inima'şi nu ajută nimănui în procesul de înnoire a vieţii. . .

In acest ultim şi autentic înţeles, avem nevoie de călăuze care să ne fie măgiştri sfinţitori în urcuşul 
către Hristos. ;

Beneficiem, iată, în mod providenţial, de o astfel de călăuză liturgică, prezentul manual universitar, 
la cea de-a treia ediţie de Liturgică generală, acum apărui în două volume. Este un tratat amplu, solid 
în conţinut teologic, cuprinzător, echilibrat şi explicit asupra aspectelor slujirii în Biserica Ortodoxă, 
pe temelia nezdruncinată a învăţăturii mântuitoare şi în strictă conformitate cu viaţa duhovnicească 
sacramentală transmisă de Sfinţii Părinţi şi experiată în ,,una sfântă, sobornicească şi apostolească 
Biserică", de la începuturi şi până în actualitate. .

Cum este şi firesc, expunerea este făcută într-o formă îngrijită, didactică, accesibilă învăţăceilor, 
formatoare celor ce doresc a se împărtăşi de dumnezeiescul har al preoţiei şi redactată într-o limbă 
înmiresmată literar; abundând în date şi mărturii biblice, patristice şi ascetico-mistice. Toate însă sunt 
aşezate într-un crescendo istoric, căci Biserica a crescut o dată cu înaintarea fiilor ei în cunoaştere, 
cunoaştere pe care ea a sfinţit-o neîncetat şi-a îndreptat-д spre veşnicie, după cum chiar cultul în sine 
a cunoscut o extensie în special în forme şi nu în fondul mistic comun teologic, apostolic şi patristic, 
căci conţinutul credinţei creşte şi el ca şi frământătura prin puterea aluatului. Asemenea unei pâini 
rumene, manualul de Liturgică generală ne invită să-l procurăm, să-l consumăm şi să creştem astfel şi 
noi, gustând filă după filă din bogăţia hranei pline de vitamine a însănătoşirii şi creşterii noastre 
duhovniceşti în lumea noastră atât de secularizată.

După o introducere în liturgică, ştiinţa slujirii sfinţiioare, cultul, actul slujitor, ocupă un ioc. aparte 
atât din perspectivă teologică, cât şi istorică, pentru ca apoi să se dezvolte capitolul referitor la persoanele 
liturgice, slujitorii sfinţiţi, rolul lor în actul mântuitor comunitar. ·

Timpul liturgic este prezent în toată complexitatea analizei rolului său pentru mântuirea lumii; 
sfinţirea timpului pentru îndreptarea noastră, sărbătorile, momentele salvării noastre în corabia mântuirii 
şi, evident, sfintele locaşuri sunt analizate cu minuţiozitate atât din perspectivă teologică, cât şi 
arheologică, istorică şi artistică, până la descoperirea vălului de pe mantia sacră a sfântului locaş, 
pictura. Nu este neglijată nici arhitectura sacră> partea văzută a zidirii, după modelul divin al 
aşezământului de rugăciune. Obiectele liturgice, valoarea cuvântului, ca dar al Cuvântului întrupat 
Hristos şi al imnografiei sacre, precum şi actul liturgic în sine întregesc expunerea dumnezeieştilor 
rânduieli liturgice pentru mântuirea noastră.

întreaga prezentare a temeiurilor slujirii în Biserică în manualul de Liturgică generală se doreşte 
şi este o invitaţie la concretizarea învăţăturii şi vieţii bisericeşti spre iniţierea viitorilor preoţi, dar şi 
a credincioşilor în Tainele dumnezeieşti. Este, de fapt, construcţia unei frumoase rame aurite, în 
cadrul căreia stă Hristos Domnul, Arhiereul Veşnic, ca într-o icoană bizantină, primind din sfintele 
Sale mâini şi binecuvântând un slujitor de reală vocaţie, un dascăl desăvârşit, integru până în cele 
mai mici detalii ale vieţii, un om blând ca un miel şi un creştin cu viaţă jertfelnică, regretatul pr. prof 
dr. Ene Branişte, liturgistul şi magistrul atâtor generaţii de arhierei, profesori de teologie, preoţi şi 
credincioşi din Biserica noastră şi nu numai, dacă ne gândim şi la ucenicii săi din alte ţări ortodoxe 
şi neortodoxe.

Cu cât trece timpul, cu atât se adevereşte valoarea dascălului nostru, care toată viaţa a lucrat, s-a 
rugat şi ne-a închinat-o nouă, celor ce-l identificăm cu statura sa de ascet sobru şi solemn, dar şi blajin 
în acelaşi timp, cu o ţinută preoţească şi didactică iconică, aşezată pe o trăire lăuntrică profundă şim 
împărtăşibilă şi altora.
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Tratatele, studiile, manualele şi celelalte lucrări ale sale, unele dintre ele diortosite, în parte, mai 
târziu, ca şi în cazul de faţă, de regretata sa soţie, prof. Ecaterina Branişte, sunt un tezaur cu valoare 
de patrimoniu sacru liturgic şi o imitaţie deschisă de a le folosi continuu, căci iată cum magistrul 
continuă misiunea sa, prin opera sa, către generaţiile mai tinere dornice şi ele, mai ales, de modele. 
Părintele Branişte nu dispare prin deces, ci este viu prin fidelitatea sa faţă de Hristos şi faţă de Biserică. 
Opera lui este urmaşa legitimă, căci nu a avut descendenţi biologici, dar are, iată, fii spirituali 
pretutindeni. Are mereu studenţi. Le vorbeşte mereu, ca şi nouă, la vremea noastră, ca şi Prea Sfinţitului 
Laurenţiu, prefaţatorul ediţiei a-II-a, profesor de liturgică şi ucenic, ca şi iubitului său urmaş la catedra 
de Liturgică, pr. prof dr. NicolaeNecula, ca o succesiune testamentară sacră, astăzi decan ca şi părintele 
altădată!

Niciodată nu ne-a citit din vreun curs. Dar din oralitatea expunerii, exacte, credincioase şi 
mobilizatoare, se putea reface cursul în cele mai mici amănunte. Acesta este profesorul! Acesta este 
modelul! Acesta este şi scopul reeditării manualului său. Să-l readucă vorbindu-ne şi acum, ca şi 
atunci, însă fără vocea sa caldă şi blândă. Să-l asculte elevii şi studenţii actuali liturghisind, oficiind 
din cer, iar la catedrele de liturgică ale facultăţilor noastre de teologie, să-i audă şi expunerea, prin 
vocea profesorilor, ucenici ai săi. Ucenicii-profesori şi prieteni preocupaţi de atingerea măsurilor

■ maestrului. Studenţii vor face mereu referire la el; astfel, vor f i  şi ei gata să asculte chemarea lui 
Hristos de transferare a învăţăturii şi mai ales a vieţii liturgice în inimă şi. de acolo-cu Hristos la altar. 
Cu toţii ne vom aduna în Biserică, cu lumea noastră, aşa cum suntem şi cum este, spre a deveni ceea ce 
trebuie să fim. Să fim creştini cu Viaţă creştinească!

Deosebite mulţumiri Prea Fericitului Părinte Patriarh Teoctist pentru a f i  încuviinţat publicarea 
acestui manual în Editura Episcopiei Dunării de Jos.

Aceleaşi mulţumiri domnului inginer Gheorghiţă Branişte,fratele şi moştenitorul legal ăl părintelui, 
care ne-a oferit manualul spre editare.

De asemenea, Editurii eparhiale, tuturor truditorilor şi susţinătorilor publicării.
Cinstire Editurii Polirom pentru ajutor şi condiţiile grafice de excepţie, precum şi tuturor celor ce 

ne-auprilejuit mângâierea sfântă de a-l readuce printre noi pe neuitatul nostru dascăl, pr. prof dr. Ene 
Branişte.

f  Casian, 
Episcopul Dunării de Jos



NOTA EDITURII

Actuala ediţie se prezintă sensibil diferită faţă de cea de a doua, publicată, în anul 1993, de 
Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, întrucât apare sub o structură 
editorială şi redacţională optimizată, fără a afecta fondul lucrării, darfăcând-o accesibilă ca prezentare 
şi informaţie cititorilor mileniului al treilea.

Volumul masiv, de aproape 800 de pagini, al precedentei ediţii a fost divizat după conţinut. Astfel, 
corpul cărţii care se ocupă cu Arta bisericească a devenii un volum de-sine-stătător, iar celelalte 
capitole s-au constituit în primul volum al cărţii. Prin aceasta, utilizarea lucrării devine mai facilă  
pentru studiul teologilor, dar şi pentru cititorii interesaţi de domeniul vast şi important al disciplinei 
Liturgica, în general .

S-au corectat erorile de tipar, greşelile de colaţionare şi de date (menţionări cronologice eronate, 
denumiri incorecte sau incomplete de localităţi, persoane şi publicaţii etc.),

Textele biblice inserate în corpul celor două volume au fost citate după ultima ediţie a Sfintei , 
Scripturi (Bucureşti, 1994)', apărută cu aprobarea Sfântului Sinod şi s-au completat şi corectat trimiterile 
pentru multe din citatele care nu precizau sursa biblică. Totodată, în întreaga lucrare a fost uniformizată
■ redarea citatelor.

. Trimiterile la Cursul de Liturgică specială, frecvent întâlnite pe parcursul lecturii, le-am eliminat, 
întrucât acest curs a fost tipărit în anul 1980 şi reeditat în anul 2002 sub titlul Liturgica specială.

S-au transferat referirile bibliografice aşezate între paranteze în corpul textului propriu-ziş, fie  în 
notele de la subsol, fie în bibliografia de la finalul fiecărui capitol, după caz. Această intervenţie, 
precum şi adăugirea de către autorul însuşi a unor note bibliografice ulterioare finalizării capitolului, 
pe care le-a înscris cu bis sau ter ori cu asterisc, au postulat renumerotarea notelor, dar şi renunţarea 
la unele dintre ele, întrucât fie erau redundante în iconomia cărţii, fie nu erau de natură să clarifice 
ideile exprimate, sau făceau referire la cu totul alte aspecte.

Pentru a nu frânge cursivitatea lecturii şi a oferi cititorilor textul aşa cum l-a gândit autorul s-a 
. recurs la adăugarea între paranteze drepte [...] a notelor şi explicaţiilor redacţiei, care se referă îndeosebi 
la: menţionarea traducerilor de după 1984, în limba română, a lucrărilor citate în originalul sau 
ediţiile străine, consultate şi înscrise de autor; aducerea la zi a informaţiilor care se opreau la acelaşi 
an (care reprezintă anul trecerii la cele veşnice a regretatului liturgist român); menţionarea ediţiilor şi 
traducerilor româneşti din literatura patristică, ce nu apăruseră până la data elaborării manualului; 
completarea ori corectarea unor informaţii, potrivit cercetărilor mai noi ş.a. De asemenea, s-a completat, 
şi corectai lista abrevierilor.

Şi în bibliografia de la finele capitolelor s-au operat unele necesare intervenţii. Astfel, s-a despărţit 
bibliografia în limba română de publicaţiile străine, aşezând-o pe aceasta înainte; s-au ordonat alfabetic 
autorii lucrărilor incluşi în bibliografie şi s-a eliminat citarea de două ori a aceleiaşi lucrări, în câteva 
din cazurile găsite. La capitolul privind Pictura bisericească s-a redirecţionat selectiv bibliografia 
care în ediţia precedentă nu era prevăzută pentru capitolele XVI, XVII şi XVIII, preluând indicaţiile 
bibliografice adecvate de la următoarele două capitole.

Pr. Eugen Drăgoi, 
consilier editură şi cultural-misionar

Galaţi, 30 august 2002



ABREVIERI

A.A.R. Anuarul Academiei Române.
A.C.M.I. Anuarul Comisiei Monumentelor Istorice. ■ .

A.D. Αηηό Domini (Anul de la Naşterea Domnului).

B.O.R. Rev. ,JBiserica Ortodoxă Română“ (a Sfanţului Sinod al Bisericii Ortodoxe Române), Bucureşti, 
1874 ş.u. '

JB.C.M.I. Buletinul Comişiunii Monumentelor Istorice, Bucureşti, 1908-1945. .

B.M.I. Buletinul Monumentelor Istorice, Bucureşti, 1970 ş.u. . . .  ■

B.R.V. I. BianuşiN. Hodoş, Bibliografia românească veche,1508-1830,3 tomuri, Bucureşti, 1903,1910, 
1912-1916 (t. III în colaborare cu Dări Simoneşcu). . . .

Can. Canonul (canoanele). . . .
Cap. ■ , Capitolul. ' - . ■ , . ,

C.B.O. Dr. Nicodim Milaş, Canoanele Bisericii Ortodoxe, însoţite de comentarii. Trad, de Uroş Kovincici 
şi dr. N. Popovici, 2 vol., în 4 părţi, Arad, 1930-1936, . .

C.L.E.U. Codex Liturgicus Ecclesiae Universae... Edit. Jos. Aloys, Asşemanus, 15 voi. Roma, 1749-1766.

Col. Coloana (coloanele); colecţia. . . . . . .
Const. Apost. Constituţiile Apostolice (Aşezămintele Sfinţilor Apostoli). .

Cp. Compară şi.

C.S.E.L. Corpus Scriptorum Ecclesiasticorum Latinarum..., Viena, 1866 ş.u.

D.A-C. J. Martigny (L’Abbe), Dictionnaire des Antiquites chretiennes, ed. a III-a, Paris, 1889.
D.A.C.L. Dictionnaire d ’Archeologie chretienne et de Liturgie, editat de F. Cabrol, H. Leclercq şi H. Marrou,

Paris, 1903 ş.u. (15 vol., în 30 de părţi);
Dact. . Dactilografiat.

D.B. Dictionnaire de la Bible, editat de F. Vigouraux, P.S.S., 5 voi. 1895-1912; Supplement ed. par
S. Pirot, Рщ-is, 1912 ş.u. . .

Dicţ. Dicţionarul...

D. Sp. Dictionnaire de Spiritualite. Ascetique et Mystique. Doctrine et Ffistoire, publie sous la direction
de M. Viller, S.J., asiste paf F. Cavallera et J. Guibert, S J., Paris, 1932 ş.u.

D.T.C. Dictionnaire de Thiologie Catholique, red. de A. Vacant, E. Mangenot. E. Amann, IÎI-e ţirage, 
Paris, 1923-1950. .

,Ed. Editura. . .
Enc. gr. Μεγάλη Ελληνική Εγκυκλοπαίδεια (Marea Enciclopedie Greacă), 24 tomuri, Atena, 1926-1934.

Б пь l i t  Liturgia. Encyclopidie populaire des connaissances liturgiques, publiee sous la direction de
■ R. Aigrain, Paris, 1930 (un.singur volum). .

Enc. relig. Θρησκευτική kcxi ηθική Έγκυκλοπαιδεία Publicată de profesorii facultăţilor de teologie din
, Grecia, 12 vol., Atena, 1962-1968.

E.O. Rev. ,£chos d'Orient1, Paris, Constantinopol, Bucureşti, 1897-1942 (39 de volume).

Ep.; E pist Epistola.

Fasc. Fascicula.
G.B. Rev. „ Glasul Bisericii", â Mitropoliei Ungrovlahiei, Bucureşti, 1941 ş.u.

gl. Glava (= capitolul). .

Gr. Greceşte (în limba greacă).

I.B.M.B.O.R. Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române. ‘
Ir. . Rev. „Irinikon". Prieure d’Amay-sur-Meuse, Chevetogne (Belgique), 1926 ş.u.

1st. bis. Istoria bisericească.
J.M.P. „Jurnal Moskovskoi Patriarhii" (Revista Patriarhiei de Moscova).



L.O.C. Liturgiarum Orientalium Collectlo, Collegit Eus. Renaudot, ed. secunda, 2 tomuri, Francofurti ad
Maenum, 1847.

L.T.K Lexikon fur Theologie und Kirche. Zweite Auflage des Kirchlichen Handlexikon in Verbindung mit
Fachgelehrten und mit Dr. K. Hoffmann als Schriftleiter, herausgegeben von Dr. M. Buchberger, 10 
vol., Freiburg imBreisgau,. 1930-1938. · .

M.A. Rev. „Mitropolia Ardealului", Sibiu, 1956 ş.u. .

M.B. Rev. „Mitropolia Banatului", Timişoara, 1951 ş.u.

M.D. „La Maison - Dieu“. Revue franţaise du Centre National de Pastorale Liturgique, Paris, 1953 ş.u.

M.E.L.V. Monumenta Eucharistica et Liturgica Vetustissima. Collegit, notis et prolegomenis instruit
J. Quasten. Bonnae, 1935-1937 (volum unic).

M.M.S. Rev. „Mitropolia Moldovei şi Sucevei", Iaşi, 1925 ş.u. '

M.O. Rev. „Mitropolia Olteniei", Craiova, 1949 ş.u.

Op. c i t  Lucrarea citată.

O.C.P. Rev. „Orientalia Christiana Periodica", Roma (Inst. Pontifical de Studii Orientale), 1935 ş.u.

Ortodoxia Rev. „ Ortodoxia ", a Patriarhiei Române, Bucureşti, 1948 ş.u.

O.T. Opuscula et textus historiam Ecclesiae ejusque vitam atque doctrinam illustrantia. Series liturgica, 
edita curantibus R.Stapper et A. Riicker, Munster, 1933 ş.u. .

P.G. Patrologiae cursus completus. Series graeca, ed J.P. Migne, Paris, 1857-1866.

P.L. Patrologiae cursus completus. Series latina, ed J.P. Migne, Paris, 1844-1864.

Prof. Profesor.

P.S.B. Colecţia „Părinţi şi scriitori bisericeşti*1, editată de l.B.M B.O.R., Bucureşti, 1979 ş.u..

R.A.C. Reallexikon fiir Antike und Christentum. Sachworterbuch zur Auseinandersetzung des Christentam
■ mit der antiken Welt, in Verbindung mit F. J. Dâlger - H. Lietzmann und unter besonderer Mitwirkung 

vom J.F. Waszing - L. Wenger, herausgegeben vom T. Klauser, Stuttgart, 1950 ş.u.

Rev. teol.. Revista teologică, Sibiu,1907 ş.u. .

R.O.C. Revue de l Orient Chretien, Paris, 1896-1946.

S.C. Colecţia de texte patristice. „Sources chrâtiennes", editată de H. de Lubac, S J., şi J. Danielou S.J.
Paris, 1940 ş.u.

S.C.L. . Rev. „Studiişi cercetări literare", Bucureşti.

S.C.I.L.F. Rev. „Studii şi cercetări istorice, literare şi folclorice", Bucureşti.

S.C.N.A.C. Sacrorum Conciliorum nova et amplissima colleclio. EdiditJ.D. Mansi, 31 vol., Florenţa 1759-1798
(reprod. facs. la Paris-Leipzig, 1901). .

Sint. Aten. Σύνταγμα των θείων καί Ιερών κανόνων (Colecţia dumnezeieştilor şi sfintelor canoane), ed. de
■ G.A. Ralli şi M. Potli, 5 voi. Atena, 1852 - 1855.

S.P.A.1 Scrierile Părinţilor Apostolici, dimpreună cu Aşezămintele şi Canoanele Apostolice, traduse din
original de pr. I. Mihălcescu, ec. M. Pâslaru şi ec. G. N. Niţu, 2 vol., Bucureşti, 1927, 1928. i

S.P.A.* Scrierile Părinţilor Apostolici. Trad., note şi indici de pr. D. Fecioru, Bucureşti, 1979 (colecţia
„Părinţi şi scriitori bisericeşti4*, 1).

S.T. Rev. „ Studii teologice ", a institutelor teologice din Biserica Ortodoxă Română, Bucureşti, 1949 ş.u.
(serie nouă).

ş.u.; şi urm. Şi următoarele. ·

t  Tomul (volumul).

Test. Testamentul.

Tip. Tipărit(ă,e).

Trad. rom. Traducerea în româneşte.

Y.M.C.A. Asociaţia Mondială a Tinerilor Creştini. ,



PARTEA ÎNTÂI

INTRODUCERE 
ÎN STUDIUL LITURGICII



LITURGICA PRIVITA CA DISCIPLINĂ 
DE ÎNVĂŢĂMÂNT TEOLOGIC -

Liturgica este acea disciplină a Teologiei practice care se ocupă cu stadiul metodic şi sistematic al 
cultului divin public al BişericilCre|tine Ortodoxe.

Obiectul Liturgicii este deci cultul. Ar fi necesar, prin urmare, să vedem mai întâi ce înseamnă cult. 
Dar până la analiza mai amănunţită a acestei noţiuni - ceea ce vom face într-un capitol, ulterior - 
anticipăm, pe scurt, căjm n  cult înţelegem totalitatea actelor, a formelor şi a rânduielilor întrebuinţate

Termenul tehnic care denumeşte ştiinţa cultului divin public - Liturgica - nu derivă însă de la 
cuvântul cult, ci de la cel de liturghie. Astăzi, prin liturghie, noi înţelegem în chip curent serviciul divin
în timpul căruia se face sfinţirea Darurilor şi împărtăşirea credincioşilor cu ele. Dar în Biserica Creştină 
veche cuvântul liturghie avea un înţeles mult mai larg decât cel deazi; el in ^ A ^ liy tea 'ac te to rS e  

ale serviciilor divine, precum şi administrarea lor, adică ceea ce înţelegem azi prin cult-şi prin

cu cel de cult. De altfel, denumirea de Liturgică, dată la noi disciplinei teologice care se ocupă cu 
studiul cultului, este justificată şi prin faptul că. Sfânta Liturghie este cea mai importantă dintre slujbele 
cultului ortodox, este centrul şi inima lui (a se vedea mai pe larg în lucrarea noastră, Liturgica specială, 
Bucureşti, 1980). · ■>

2. Obiectul şi împărţirea Liturgicii
Liturgica este deci minumai studiul Liturghiei, ci si al fitului. îp generaLEa studiază tot ceea ce 

_ se referă la cultul Bisericii Ortodoxei j m f f l M ^ o m g i . ^  
formele şi rânduielile lui din trecut şi astăzi, explicarea lui etc. Liturgica este deci o disciplină cu

^  M , ____ r -iina ■ .1, |J | , ,M, ■ ~ а......гГГ |.'ТШ |а~Г--г'  ̂ т.<'~|·- , ; - .. ... ţ i .Ş j . " . ' ............ iiîr-|ŢIIP

' . c a m e ^ e j m ^ i y ^ ^ r e t i c  (<Ы е№ ^РШ СЙсш Ш аШ се^АЩ дШ пе^j i m f H S j ^  Ea nu 
trebuie confundată nici cu Tipicul, care se limitează la expunerea rânduielilor serviciului divin de azi, 
nici cu Practica liturgică, Ritualul sau Ritualistica (germ. Rubrikenlehre), care urmăreşte să formeze 
buni liturghisitori, adică să înveţe pe viitorii clerici îndeplinirea corectă şi exactă a ceremonialului sau 
rânduielile sfinte ale serviciului divin. Liturgica ne învaţă tot ceea ce putem^şti4n4egătură cu întreg 
cultul dându-neastfel un orizontjriai larg şiînarmându-necu..cunostinte asupra ori ginii si a trecutului, 
asupra legilor de dezvoltare şi de săvârşire a serviciului divin,, asupra înţelesurilor iui simbolice etc.

Materia sau obiectul Liturgicii seS^5te3eoBicei în două mari subdiviziuni: ̂ U t ^ i c a  generală 
(teoretica) şi

" aj Ca toate disciplinele teologice, Liturgica generală cuprinde mai întâi un capitol introductiv, 
care se ocupă cu prezentarea Liturgicii ca disciplină de învăţământ teologic, arătând definiţia, materia 
sau obiectul ei, împărţirea, disciplinele înrudite şi auxiliare, folosul sau importanţa, izvoarele şi literatura 
sau bibliografia ei principală. Capitolul următor se ocupă cu analiza noţiunii de cult, care constituie 
obiectul studiului liturgic (teoria sau doctrina cultului); aici ni se arată ce este cultul, care este fiinţa sau 
esenţa lui, originile şi evoluţia lui în Biserica Creştină, scopurile sau funcţiile lui, factorii sau termenii
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16 LITURGICA GENERALĂ

lui ş.a.m.d. Celelalte capitole ale Liturgicii generale se ocupă cu elementele comune cultului oricărei 
religii sau confesiuni, adică cu condiţiile externe pentru săvârşirea cultului în Biserica Ortodoxă: să- 
vârşitorii cultului (persoanele liturgice), timpurile liturgice (anul bisericesc şi subdiviziunile lui), 
locaşurile de cult (arhitectura şi pictura bisericească - specifice Bisericii Ortodoxe, în general şi Bisericii 
Ortodoxe Române, în special), obiectele întrebuinţate în cult (lucrurile liturgice), formele de exprimare 
ale cultului ş.a.m.d.

b) A doua parte a studiului Liturgicii, adică Liturgica specială, se ocupă cu studiul amănunţit al 
formelor şi rânduielilor de cult ale Bisericii Ortodoxe de azi, adică serviciile divine (sfintele slujbe) şi 
tot ceea ce stă în legătură cu ele: istoria (adică originea, trecutul şi evoluţia lor),, rânduiala lor de azi şi 
explicarea lor din punct de vedere istoric, doctrinar, simbolic etc.

Pe scurt deci, Liturgica generală expune esenţa şi principiile generale ale cultului, pe când Liturgica 
specială se ocupă cu istoria, descrierea şi explicarea serviciilor divine ale cultului ortodox.

Precum reiese din însăşi definiţia dată Liturgicii la începutul acestui capitol, disciplina aceasta se 
ocupă exclusiv cu studiul cultului divin public al Bisericii Ortodoxe, care ne interesează îii chip deosebit. 
Cultul celorlalte confesiuni creştine este studiat în mod egal cu al Bisericii Ortodoxe numai în Liturgica 
comparată, o disciplină rriâi nouă, care a început să se dezvolte deocamdată numai în Apus, în timpul 
din urină şi care caută să stabilească atât elementele comune, cât şi deosebirile, legăturile, înrudirile şi 
asemănările, influenţele reciproce şi interdependenţele confesionale din domeniul cultului creştin, în 
general. Cu toate acestea, şi în manualul de faţă vom oferi, atunci când va fi nevoie şi atâta cât va fi 
strict necesar, scurte informaţii despre cultul Bisericilor orientale necalcedoniene (monofizite şi nesto- 
riene), ca şi despre cultul Bisericii Romano-Caţolice şi al confesiunilor protestante, pentru a înţelege mai 
bine unele aspecte ale cultului ortodox, informaţii care sunt mai importante din punct de vedere ecumenist.

Ca o disciplină mai nouă, detaşată din Liturgică - şi дП parte din Patrologie - poate fi socotită 
Imnografîa (Imnologia), care se ocupă cu studiul poeziei religioase creştine, adică al imnelor folosite 
în cultul bisericesc, şi care constituie un capitol din prezentul manual. ■

Practicarea sau îndeplinirea formelor de cult constituie, pentru orice creştin, un mod de manifestare 
a vieţii sau trăirii sale religioase; de aceea, scrieri în legătură cu cultul Bisericii au apărut încă de la 
începutul literaturii creştine, precum vom vedea din capitolul ăesprejLiteratura liturgică. Dar ca disciplină 
deosebită în cadrul învăţământului teologic, expusă metodic şi sistematic (ştiinţific), Liturgica este 
relativ nouă şi anume de pe la sfârşitul veacului al XVIII-lea şi începutul veacului al ΧΙΧ-lea. Iar, 
întrucât săvârşirea cultului, adică exercitarea funcţiei sacramentale sau sfinţitoare a preoţiei, constituie 
cea dintâi şi cea mai de seamă datorie sau obligaţie profesionala a preotului, Liturgica este grupată de 
obicei în secţia practică a Teologiei, ca şi Catehetica, Omiletica, Dreptul bisericesc şi Pastorala, 
discipline cu care Liturgica stă în strânsă legătură şi care şe ocupă cu studiul exercitării în practică a 
celorlalte două funcţii ale preoţiei: cea didactică sau învăţătorească (Catehetica şi Omiletica) şi cea 
păstofească sau de conducere (Pastorala şi Dreptul bisericesc). De aceea, mai ales în Teologia apuseană, 
Liturgica a fost - şi pe alocuri este încă - tratată ca o ramură a Teologiei pastorale.

Dreptul canonic şi bisericesc, în special, are multe puncte de contact cu Liturgica, deoarece unele 
din hotărârile şi regulile formulate în. canoanele diferitelor sinoade şi ale Sfinţilor Părinţi se referă la 
chestiuni de ordin liturgic. De altfel. Liturgica şi Dreptul bisericesc au părţi sau capitole comune, ca, de 
pildă, cele privitoare la ierarhia bisericească, tratându-le însă fiecare din punctul său de vedere.

Dar, precum am văzut, Liturgica are nu numai o latură practică, ci şi una istorică, alta exegetică, 
alta doctrinara etc., încât după aceste aspecte, ea are legături strânse şi multe puncte de contact şt cu 
unele dintre disciplinele din secţia sistematică şi din cea istorică a Teologiei. Aşa^de exemplu, cele mai 
strânse legături le are ^Liturgica mai întâi cu Dogmatica şi cU Morala, deoarece, după cum vom vedea 
mai departe, cultul are rădăcini adânci în învăţătura de credinţă şi în trăirea religioasă creştină, formele
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lui externe nefiind, în cele mai multe cazuri, decât transpunerea în practică a Unor idei dogmatice şi a 
m or reguli de viaţă morală. De altfel, multe chestiuni sau capitole de studiu sunt comune acestor trei 
discipline. De pildă, cu studiul Sfintelor Taine se ocupă şi Dogmatica, şi Liturgica, şi Morala. Dar 
fiecare dintre aceste discipline tratează chestiunile respective din puncte de vedere diferite. Dogmatica 
le tratează din punctul de vedere al doctrinei sau învăţăturii de credinţă; Morala, din punctul de vedere 
al legilor morale sau al efectelor Tainelor în viaţa religioasă, iar Liturgica ie tratează ca unităţi ale 
cultului divin, ocupându-se de rânduiala sau ritualul săvârşirii lor. . \

în al doilea rând, Liturgica are strânse legături cu Istoria bisericească universală, care îi furnizează 
date şi informaţii în legătură cu istoria cultului, prezentând formele sau stadiile lui de dezvoltare din 
diferitele perioade ale istoriei creştine. De aceea, cele mai multe manuale de Istoria Bisericii Creştine 
conţin şi capitole privitoare la dezvoltarea cultului creştin în trecut. Arheologia creştină sau studiul 
antichităţilor bisericeşti procură, de asemenea, date şi informaţii privitoare mai ales la locaşurile şi 
obiectele de cuit în perioada veche, precum şi la unele aspecte sau amănunte ale cultului ortodox de azi, 
care constituie reminiscenţe sau vestigii, mai greu de înţeles, ale trecutului îndepărtat şi a căror cheie 
ne-o dă studiul antichităţilor creştine.

Multe puncte de contact cu Liturgica are şi o altă disciplină şi anume Istoria artei religioase (creştine), 
întrucât cultul a pus totdeauna în serviciul său toate formele de artă (arhitectura, pictura, sculptura, 
poezia, muzica etc.). în lipsa unei discipline sau catedre de Istoria artei la cursurile de licenţă.din 
institutele noastre teologice, atât noţiunile necesare de istoria artei religioase, cât şi cele de arheologie 
^creştină - în legătură cu stilurile de construcţie ale bisericilor, cu pictura şi decorarea lor în trecut şi azi
- sunt incluse în cursul de Liturgică generală, la secţia despre locaşurile de cult*. .

Istoria religiilor poate fi, dc asemenea, utilă pentru studiul Liturgicii, întrucât ne poate lămuri 
asupra originii sau provenienţei formelor şi sensurilor unor rituri, ceremonii sau instituţii de cult care 
sunt comune şi altor religii (obiceiuri şi practici legate de sărbători, de cultul morţilor sau de cultul 
particular şi altele). .

Locul Liturgicii în ansamblul Teologiei - şi mai ales raportul ei cu Dogmatica şi cu Dreptul 
canonic - le-a schiţat exact un teolog apusean (S. Băumer) astfel: „Hristos este învăţător, mare-preot 
(arhiereu) şi păstor (împărat). Biserica, în virtutea acestui oficiu, are o întreită activitate: ea crede şi 
învaţă, ea se roagă şi sfinţeşte (jertfeşte), ea împărăţeşte şi conduce. Ştiinţa sacră (îndeobşte socotită ca 
sacra doctrina a teologilor din vechime) despre Ecclesia docens et credens şi obiectul respectiv este 
Dogmatica: ştiinţa despre Ecclesia orans et sanctificans (Biserica rugătoare şi simţitoare) este Liturgica; 
ştiinţa despre Ecclesia regens etgubernans (Biserica conducătoare) este Dreptul canonic (şi Pastorala)“.

4. Metoda de expunere a Liturgicii 
După cum am arătat, cea dintâi preocupare a Liturgicii, din punctul de vedere, al иёМШ^еЦгас®,» 

_ ticeggu- p ro fe^ .i^ e ,e s te ^ ''degCTft.S]^iâSe£<ib.aslS2iâ^tol3jâJ^^cii^Itod(g.ej^dig&'bsti^t^e>Y 
' noastre de cult în diferitele lor sult^ădiăJtojl Sfiryfcti reffekmse. ritm işiceremop.^

etc.Xşi cu diferitele reguli statornicite în 1 |̂.цепса.реп1т^&уад^геа.сц1й1|ш; de acfşa. metiiHâ ffim pală· 
folosită- ш..£дрипегеа materiei de Liturgică» e&te^ea ̂ ^ e ^ i Î ^ s a iL ^^z^Ţ^va tfolosită mai ales in
sectarul tipiconal al sărbătorilor şi al sfintelor slujbe), întrucât însă înţelegerea exaciă a formelor actuale 
ale cultului nu este posibilă fără studiul originii şi al evoluţiei lor în trecut, Liturgica utilizează Jriij·# 4 
egală măsură şi metoda istoricăi folosind pentru aceasta studiul şi interpretarea*datelor pe care i le pun 

Tamdemânăizvoarele directe ş r . i f l ^ ^ g f l ^ a “oifeliMe.documente literare şi rezultatele cercetărilor 
descopenffle^lSMigicer ϋ φ ο π ! stSiul XiturgkiLface, apel, si îajnetoda comparativă. 

^SÎto^â^Meîn4ummă*atâf€lfinenteÎe сотипелMa s^ n ă rile .siinjydirile4т 1ге,,Ш !ш Ш ее о ^ 1ш Г<

V

* între timp, în cadrul facultăţilor de teologie din Patriarhia Română, au fost înfiinţate secţii de patrimoniu bisericesc 
(nota red.).
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creştine în domeniul cultului, cât şi deosebirile de concepţie sau de forma dintre ele din acest punct de 
vedere. Iar întrucât în cult se manifestă în general viaţa interioară a Bisericii şi credinţa ei, fixată în 
dogme, metoda de expunere a Liturgicii .capătă .si un caracter speculativ-teologic atunci când e vorba 
să. descoperim învăţăturile de credinţă sau ideile dogmatice şi simbolico-mistice exprimate m tormele 
cultului. - -

Este aproape inutil să stăruim asupra folosului şi importanţei studiului Liturgicii pentru viitorii 
clerici. După cum am mai spus, misiunea principală a preotului, aceea care are întâietate între cele trei 
chemări sau funcţii ale preoţiei, este cea sacramentală sau liturgică, adică misiunea de sfmţitor al 
credincioşilor şi de mijlocitor al harului divin care se transmite prin formele cultului. Credincioşii văd 
adică în preot şi îl vor mai întâi un sfmţitor sau săvârşitor al cultului divin şi abia în al doilea rând un 
învăţător şi conducător al turmei sale. Preotul va trebui deci să fie în primul rând un bun slujitor sau 
„bun bisericaş“, pentru ca, prin calităţile sale de liturghisitor, să poată satisface nevoile religioase ale 
credincioşilor şi să-i facă să participe la sfintele slujbe cu interes, cu dragoste şi în chip activ. Or, 
asemenea calităţi nu se pot dobândi sau forma decât printr-un studiu serios şi aprofundat al actelor 
liturgice pe care preotul le săvârşeşte. Pe lângă vocaţia şi dragostea pentru oficiul său de liturghisitor, 
pe lângă calităţile înnăscute sau naturale care se cer unui bun slujitor (voce, înfăţişare fizică, ureche 
muzicală etc.) şi pe lângă pietate sinceră, care trebuie să reiasă din tot ceea ce face preotul în timpul 
slujirii, цп bun slujitor va trebui să-şi însuşească şi o temeinică pregătire liturgică. Această iniţiere în 
tainele cultului îl va ajuta mai întâi la executarea exactă, corectă şi conştiincioasă a obligaţiilor sale 
rituale, care nu este posibilă fără cunoaşterea amănunţită a tipicului sau rânduielilor serviciului divin.

J2eJ&nfiluaceastav aprofundarea-studiului..Liturgicii ne ajută să pătrundem sub învelişul extern.,al_.
formelor de cult p_ecârelc  ̂săvârşim şi să le cunoas.tem:.sensul adânc, spiritul j i  rostul pentm-cat&>elewattw 
fost instituite sau introduse în cult şi importanta lor. pentru viata reu2ios-moralLiUAftastTă-ş.i^a*«--__ 

^credincioşilor noştri. Liturghisitorul care cunoaşte aceste lucruri va sluji to.tdeauna-cu» mai-multă·^- 
CQnvingere, râvnă şi pătrundere decât unul care execută acele acte în chip mecanic .sau automat, adică- 

JSiisfcgi (fea^eama de'rostul şi de importanta lor,
^CiPrin urmare, studiul Liturgicii este necesar mai întâi pentru pregătirea profesională a viitorului 

preot; el formează pe slujitorul adevărat, respectuos faţă de regulile sacre ale cultului divin şi totodată 
conştient de valoarea, sensul şi frumuseţea slujbei lui, dându-i acel orizont larg şi acea înţelegere 
superioară, care îl vor feri de rutină şi de executarea maşinală, formalistă a actelor de cult.

Ni-în al doilea rând, studiul Liturgicii este necesar preotului şi în calitatea lui de învăţător al turmei 
duhovniceşti, pentru că îl ajută la catehizarea mistagogică, adică la iniţierea credincioşilor în tainele 
cultului, prin predici şi cateheze în care să se explice rostul şi semnificaţia religioasă a actelor de cult. 
Această instruire a credincioşilor noştri în tainele cultului are, între altele, darul de a-i.face să înţeleagă 
actele de cult în adevăratul lor spirit, determinându-i să se închine lui Dumnezeu „ în duh şi în adevăr " 
(loan 4, 23-24), adică să-i ferească de rutină şi de formalism gol, de bigotism şi de superstiţii, de.' 
executarea automată şi formalistă a actelor de cult. înţelegând, cât de puţin, rostul,'· necesitatea şi 
importanţa actelor de cult în viaţa lor religioasă-morală, credincioşii noştri v o t  fi totodată puşi în situaţia . 
de a-şi apăra credinţa lor şi de a putea răspunde la obiecţiile neoprotestanţilor, îndreptate mai ales 
împotriva cultului ortodox. . .

p  în sfârşit, studiul Liturgicii este de folos preotului în calitatea lui de executant principal şi factor 
responsabil în ceea ce priveşte aplicarea conştiincioasă şi exactă a rânduielilor de cult în parohie. 
Dreptul de supraveghere a cultului şi puterea de a interveni sau de a lua măsuri şi a formula reguli în 
materie de cult aparţine autorităţii bisericeşti supreme, adică Sfântului Sinod. Dar, în practică, Sfântul 
Sinod hu poate exercita acest drept fără colaborarea conştiincioasă a preoţimii. Desfăşurarea vieţii

- liturgice şi evoluţia fiiească a cultului pun adesea probleme grele atât pentru slujitorii cultului, cât şi
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pentru conducerea bisericească. Se ivesc, de exemplu, discuţii şi controverse sau disensiuni între diferiţi 
slujitori, fie asupra unor diferenţe sau variante tipiconaie care se cer uniformizate, fie asupra unor rituri 
vechi, care manifestă tendinţa de ieşire din uzul liturgic (ca, de exemplu, ectenia pentru cătehumeni din 
rânduiala Liturghiei), fie asupra unor forme mai noi, care tind să se introducă sau să se generalizeze în 
cult (ca, de exemplu, practica minţitului de la sfârşitul Liturghiei, generalizata în bisericile din Muntenia 
şi Oltenia, dar încă sporadică sau cu totul necunoscută în restul Bisericii Ortodoxe Române).

O hotărâre justă şi soluţia cea mai potrivită, în astfel de cazuri, o poate da numai acela care cunoaşte, 
serios şi temeinic, legile funcţionării cultului divin, istoria şi tâlcuirea sfintelor slujbe, precum şi criteriile 
teologice, istorico-simbolice şi practice, în lumina cărora trebuie să apreciem valoarea, ortodoxia şi 
oportunitatea formelor noi de cult. De aceea, apelul la specialiştii în liturgică este obişnuit în asemenea 
cazuri. .

Dar şi preotul de parohie trebuie să aibă măcar un minim de cunoştinţe în acest domeniu, pentru că 
el este cel îndrituit şi îndatorat totodată să supravegheze şi să îndrume viaţa religioasă din parohie, prin 
îndeplinirea exactă şi conştiincioasă a practicilor de cult, să semnaleze la timp autorităţilor bisericeşti 
superioare orice neregulă sau lipsă în această privinţă şi să aplice, în adevăratul lor spirit, măsurile şi 
hotărârile luate de autoritatea bisericească, pentru bunul mers al vieţii religioase.
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IZVOARELE LITURGICII

Izvoarele Liturgicii se pot împărţi în două mari categorii: izvoare directe (nemijlocite) şi izvoare 
indirecte (mijlocite).

sunt acele opere (documente) scrise, care au ca scop direct expunerea unor 
informaţii privitoare la rânduiala, istoria sau explicarea cultului în diferitele faze ale dezvoltării lui,

a) între acestea se numără, în primul rând, cărţile de slujbă (de ritual) folosite în cult. Ediţiile 
contemporane (aflate în uz) ne dau rânduiala şi formularul de azi al sfintelor slujbe, iar ediţiile mâi 
vechi (ieşite din întrebuinţare) şi manuscrisele folosite înainte de apariţia tiparului (şi chiar multă 
vreme după aceea) ne ajută să reconstituim şi diferitele fluctuaţii din trecut ale ritualului serviciilor 
divine. Acestea din urmă constituie deci izvoarele de căpetenie pentru istoria cultului. Cele mai impor
tante dintre ele au fost publicate în diferite_colecţii şi ediţii de texte liturgice vechi: tipărite mai ales în 
Apus, din sec. XVI înainte, nu pentru nevoile cultului, ci pentru interese apologetice sau ştiinţifice, 
adică pentru propaganda sau polemica interconfesională şi pentru studiu. Cele mai de seamă dintre 
aceste ediţii vor fi enumerate în capitolul următor (despre literatura liturgică în Apus din sec. XVI 
înainte).

b) Aceeaşi importanţă o au ca izvoare directe ale Liturgicii, îndeosebi pentru istoria cultului, acele 
preţioase documente din literatura veche creştină, numite Rânduieli bisericeşti (vezi cap. următor), 
precum si toate scrierile dm liţPŢatm^apatristicq (greacă şi latină), bizantină, neogreacă şi veche-şlavă, 
consacrate direct şi integral (exclusiv) anumitor probleme sau chestiuni din domeniul cultului (descrierea 
cultului din anumite epoci şi regiuni ale lumii creştine, reguli privitoare la săvârşirea cultului, explicarea 
Sfintei Liturghii sau a altor slujbe sfinte etc.). Numeroase sunt, în categoria aceasta, mai ales comentariile 
sau tâlcuirile liturgice, pe care le vom enumera la literatura liturgică, în capitolul următor.

Tot aici putem grupa şi rmd4M ik k c a k < ^ M iM J o m ^  d ^ n j jp a ^ ^ h L c ^ a p t in p M j t^  
din epoca bizantină si neogreacă sau de alţi ierarhi mai importanţi, din diferite locuri şi regiuni ale 
creştinătăţii ortodoxe, cum esteTcle pildă. DmtaxaJRănduiala) liturgică a Patriarhului ecumenic Filotei 
IV, din sec. ХШИ.

~ c) Alături de izvoarele scrise, tot ca izvoi^irectlpoate fi socotită şi practica veche şi generală a 
Bisericii sau traditia nescrisă în materie de cult, în care intră toate aceste rituri liturgice, obiceiuri şi 
datini de cult public şi particular, neconsemnate în cărţile de slujbă, dar consacrate printr-o veche şi 
unanimă întrebuinţare sau prin consimţământul tacit al Bisericii. Asemenea practici găsim mai ales în, 
domeniul slujbelor funebre şi al cultului morţilor, precum şi al slujbelor arhiereşti.

d) Izvoare directe pentru studiul Liturgicii pot fi socotite şi monumentele arheologice şi antichităţii^  
bisericeşti -păstrate până azi sau descoperite priq săpături gi cercetări/resturile celor mai vechi biserici, 
obiecte liturgice vechi, inscripţii, pietre funerare, picturi religioase etc.), care ne furnizează date preţioase 
mai ales în legătură cu vechile locaşuri de cult creştine, cu obiectele de cult şi cu formele externe ale 
cultului.

Liturgicii sunt toate acele scrieri, documente sau texte literare,xare nu— 
nevoile cultului şi nici descrierea sau expunerea cultului, dar conţin

^  * .  Η ΐ . β ι τ  , - .  . ' _**if '■ Ч Т  · .  _ -if· 1 ■

referinţe întâmplătoare, de interes liturgic: fie fragmente de texte liturgice (rugăciuni şi formule folosite
au ca scop direct nici nevoile

1. Ediţie mai nouă la Pan. N. Trembela, Cele trei liturghii după codicil din Atena (în grec.), Atena, 1935, p. 1-6.
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în cult), fieLaIuziiJ
asupra.modului de săvârşire a cultului în anumite faze ale evoluţiei lui ş.a.m.d. 

între izvoarele indirecte, se numără:
a) Sfânta Scriptură. începând cu cea a Vechiului Testament (Îndeosebi cărţile: Levitic. Nump.rj. si 

Psaltirea), în care găsim descrise instituţiile de cult ale Legii Vechi, dintre care multe s-au păstrat şi în 
cultuTcreştin, şi continuând cu cărţile Noului Testamente care ne transmit cele mai vechi informaţii
asupra instituirii cultului creştin şi a felului în care se oficia el în primele comunităţi creştine (epoca 
Sfinţilor Apostoli). Cele mai preţioase date de acest fel le aflăm mai ales în .Faptele Sfinţilor Apostoli. 
în Epistola întâi către cor intenta Sfântului Apostol Pavel şi în Apocalipsă. Importantă este, de asemenea, 
pentru interpretarea cultului creştin. ЬЪй/о/о către evreu ■. . ■

.. . . ..... IT—“  ‘l - l  I Ц...11.Ц . гг11_I Tir—-*

b) Scrierile ale diferiţilor teologi din vechime, care 
tratează, direct sau indirect, despre chestiuni în legătură cu cultul creştin, cum este, de exemplu, Apologia t 
/a  Sfanţului Iustin Martirul. Acestea vor fi enumerate în capitolul următor, consacrat literaturii liturgice.

c) Izvoare indirecte pentru studiul Liturgicii sunt, în al treilea rând, rânduielile weiiLm&mhâfa 
adică acele scrieri care cuprind norme sau reguli fixate de marii întemeietori şi organizatori de mănăstiri 
sau de comunităţi monahale, prin care se reglementează în amănunţime viaţa şi activitatea călugărilor 
în mănăstiri. Intre aceste reguli, un loc important îl ocupă îndrumările în legătură cu rugăciunea şi 
cultul, care constituie obligaţia şi îndeletnicirea de căpetenie a monahilor. Aşa avem, de ex., Regulile
Sfântului Pahomie cel Mare2, ale Sfântului Vasile cel Mitra., cnnnsmite. de obicei sub titlul de RegulL

Şi' organizatori 
ş:a. Tot oai monahismului apusean), ale Sfântului Teodor Studiaţi6, ale 

colecţie de astfel de reguli monahale stă şi la baza Tipicului celui mare8, folosit şi azi în mănăstirile 
noastre şi pus de obicei sub numele Sfântului Sava (secolele V-VI), marele organizator al monahismului 
palestinian şi ctitorul vestitei mănăstiri de lângă Ierusalim, care îi poartă numele.

d) Canoanelej псе şi
sunt, de asemenea, izvoare preţioase pentru studiul cultului, deoarece ele cuprind, între altele, şi 
numeroase dispoziţii, hotărâri şi norme privitoare la cult9. Aşa sunt, de exemplu, cele mai multe dintre 
canoanele Sinodului local de la Laodiceea, din Asia Mică (sec. IV), precum şi o parte dintre canoanele 
Sinodului Quinisext sau Trulan (Constantinopol, 692). , .

2. Editat în P.L., t. XXIII, col. 61-69 (în trad, lat. a Fericitului Ieronim) [1].
3. Text grecesc, în P.G., t. XXXI, col. 889-1306. Regulile mari au fost traduse în româneşte de prof. N. Cotos, cu 

titlul Reguli tractate pe larg ale celui întru sfinţi Părintelui nostru Vasile, arhiepiscopul Cezareei Capadociei, în rev. 
„Candela" (Cernăuţi), 1907, nr. 1-6 şi 8-9, p. 24-30, 31-88, 146-162,214-230,284-300,346-356, 568-575, 606-614 [2]..

4. Cu titlul De institutis coenobiorum (Despre aşezămintele monahilor din chinovii), în P.L., t. XLIX, col. 53 - 476. 
Ediţie mai nouă: Jean Cassien, Institutions cenobitiques, ed. par. J.C. Guy, S.J., Paris, 1965 (S.C. 109) [3].

5. Editat cu titlul Regula, în P.L., t. LXVI, col. 215-932. Ed. mai nouă: La Regie de Sainţ Benoit, trad., introd. eţ 
notes par Ant. Dumas, O.S.B., Paris, 1961 („Le Club du Livre chretien“). - Extrase din cele mai vechi dintre aceste 
rânduieli monahale (Sf. Pahomie, Sf. Vasile cel Mare, Sf. Casian şi Sf. Benedict) au fost publicate şi în rom. în voi. 
Vechile rânduieli ale vieţii monahale (după ediţia rusă a episcopului Teofan), M-rea Dobruşa, 1929 [4].

6. Ed. cu titlul Aşezămintele studite, în RG., t  XCIX, col. 1703-1720 [5]. .
7. Rânduiala ctitoricească a Sfântului Atanasie Atonitul şi altele, posterioare, au fost publicate, în original, de savantul 

rus A. Dmitrievski, în colecţia sa Descrierea manuscriselor liturgice păstrate in bibliotecile Răsăritului Ortodox (în rus.) 
t. 1 şi III (Τυπικά) Kiev, 1895 şi Petrograd, 1917.

8. Tradus de schimonahul Isaac Dascălul şi tipărit de mitropolitul Veniamin Costache al Moldovei, la Iaşi, 1816, cu 
titlul Typikon de pe cel elino-slavonesc (retip. la Chişinău, 1857).

9. Pentru textele originale (greceşti şi latineşti) ale canoanelor vom folosi, în cursul nostru, colecţiile următoare: 
S.C.N.A.C., Sint Aten., Ch. J. Hefele, Histoire des Conciles d ’apres Ies documents driginaux..., trad. fţ. par un religieux 
benedictin (H. Leclercq), 10 tomuri (tom. X, în două părţi), Paris, 1907-1938. Dintre colecţiile româneşti, vom folosi 
Pidalion sau cârma corăbiei de Sf. Nicodim Aghioritul, trad. rom. de mitrop. Veniamin Costache, Neamţu, 1844 şi C.B.O.
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Constantinopol, ale patriarhilor răsăriteni (de la Ierusalim, Antiohia şi Alexandria), valabile pentru 
întreaga Ortodoxie sau numai pentru patriarhia respectivă10, precum şi dispoziţiile cu caracter local, 
ale diferiţilor ierarhi, cuprinse mai ales în pastoralele chiriarhale, care reglementează felurite amănunte: 
secundare de ordin liturgic, valabile pentru eparhiile respective.

NOTELE EDITURII
1. Publicate în româneşte în voi. Rânduielile vieţii monahale, Ed. Sofia, Bucureşti, 2001, p. 7-121 (Reproducerea 

ediţiei din 1929, apărută la Mănăstirea Dobruşa)., .
2. Ibidem. Vezi şi Sfântul Vasile cel Mare, Asceticele, în colecţiaÎP.S.B., voi. 18, Ed. I.B.M.B.O.R., Bucureşti, 1980.
3. Sfântul loan Casian, Aşezămintele mănăstireşti, în colecţia P.S.B., voi. 57, Ed. I.B.M.B.O.R., Bucureşti, 1990.
4. Vezi notai.
5. Câteva din acesţe reguli în voi. Cuvintele duhovniceşti ale Sfântului Teodor Studitul, Ed. Episcopiei Ortodoxe 

Alba-Iulia, 1994.

10. Vezi mai ales la Manuel Chedeon, Rânduieli canonice, scrisori, răspunsuri şi hotărâri ale prea sfinţiţilor patriarhi 
de Constantinopol (în grec,), 2 vol., Constantinopol, 1903-1905 şi Fr. Miklosich et Jos. Milller, Acta Patriarcatus 
Constantinopolitani, 1315-1404, 2 vol., Viena, 1860,1862. .
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LITERATURA LITURGICĂ 
(ISTORIA LITURGICII ŞI BIBLIOGRAFIA EI PRINCIPALĂ)* “ 

DE LA ÎNCEPUTUL CREŞTINISMULUI PANĂ AZI

1. Scrieri de interes liturgic în literatura creştină din primele trei veacuri
In primele trei veacuri ale erei creştine, din pricina persecuţiilor, cultul creştin, care se găsea 

atunci la începutul dezvoltării lui, nu s-a putut desfăşura liber. De aceea, din această epocă n-avem nici 
o expunere sistematică asupra cultului şi nici o scriere care să se ocupe în chip special cu probleme de 
ordin liturgic. în operele unora dintre Sfinţii Părinţi şi scriitorii bisericeşti din acea epocă aflăm doar· 
câteva informaţii izolate şi incidentale asupra cultului de atunci, scrise mai mult cu scop misionar sau 
apologetic.: '·

Aşa, de exemplu, scrierea pseudoepigrafă cunoscută sub numele de Didahia (învăţătura) celor 12 
Apostoli (Διδαχή των δώδεκα Αποστόλων) ne dă. pe la sfârşitul veacului I.în.ean.9-.lQ/modele de. 
f o n n u l^ jJ j^ s s J ^ ^ ia ţa te  la serviciul euharistie, unit pe atunci cu apapele.şau mesele frătestl La 
fel face, cam prin aceeaşi vreme, S f Clement Rom m uL·episcopul Romei, în prima sa Epistola călrte 
corinteni (cap. 59-60)'. Pe la mijlocul veacului al doilea, Sf. Iustin M artiruljl^gzpfulnp-г. lăsat, în 
prima sa.jiwlQZie (Cap. 65-67), o descriere.im&M^a Щ й ^ Й ^ ^ й Ц Р й Ш й 2» care este cea mai 
veche, mai completă şi mai preţioasă schiţă (schemă) a rânduielii Liturghiei din întreaga literatură 
creştină a primelor trei veacuri. Scurte şi adesea vagi menţiuni despre rugăciunea publică de pe ia 
sfârşitul sec. II şi prima jumătate a sec. III găsim în unele din scrierile apologetului Tertulian (fc. 240)3, 
ale lui Origen4 şi ale Sfântului Ciprian, episcopul Cartaginei (f 258)5, mai ales în tratatele lor Despre 
rugăciunea domnească; de oarecare interes este şi scrierea De baptismo (Despre botez), a lui Tertulian6.

Indicaţii mai complete şi mai preţioase asupra cultului creştin.din primele trei veacuri т şi îndeosebi,, 
asupra Liturghiei - conţin acele prime încercări de codificare a unor norme de viaţă creştină,, cuprinse în 
grupa scrierilor anonime şi pseudo epigrafe cunoscute sub. denumirea geQgraJă de R m ^ e l i  bis^riQeşţi 
(KWchenordnungen, Ordonnances ecclesiastiques). Acestea, pe lângă reguli de disciplină şi de conduită 
morală, ne-au transmis şi reguli ori rânduieli pentru săvârşirea serviciului divin, prezentate de obicei ca 
provenind de la Mântuitorul însuşi sau de la Sfinţii Apostoli. Cele mai de seamă dintre aceste scrieri - 
sunt următoarele trei:

1. Textul original al fragmentelor de interes liturgic, atât din Didahia cât şi din Epistola Sfântului Clement Romanul, 
este editat, cu trad. }at. şi note, în M.E.L.V.,p. 8-13 şi 329-334, Trad. rom. (completă), în SPA, 1, 81 ş.u. Alta, de pr. D. 
Fecioru, în voi. Scrierile Părinţilor Apostolici (col. „Părinţi şi scriitori bisericeşti", 1), Bucureşti, 1979, p, 25-32,47-79.

2. P.G., t. VI, col. 428-432 şi M.E.L.V., p. 13-21. Trad. rom. a celor trei capitole de interes liturgic şi interpretarea 
. lor la Pr. P. Vintilescu, încercări de Istoria Liturghiei. · I. Liturghia creştină în primele trei veacuri, Bucureşti, 1930, 
p. 79-91 [1]. -

3. De oratione, P.L., 1.1, col. 1251-1304. Altă ed. de Aug. Reifferscheid şi G. Wissowa, în C.S.E.L., vol. XX, pars.
I, 1890, p. 180-200 [2]. ‘

4. Περι εΰ χή ς  (Despre rugăciune), P.G., t, XI, col. 416 ş.u. Trad. fr. de G. Bardy: Origene. De lapriere. Exhortation 
au martyre, IlI-e ed., Paris, 1932 (Bibi. patristique de Spiritualite) [3].

5. De dominica oratione, P.L., t. IV, col. 521-541 şi ed. Harţei, în C.S.E.L., III, 1, 1868, p. 265-294. Ed. mai nouă: 
Saint Cyprien, L Oraison dominicale, Texte, trad, introd. et notes de M. Reveilland, Paris, 1964 [4].

6. P.L., 1.1, col. 1305-1334 şi în C.S.E.L., XX, 1, 1890, p. 201-218. Ed. mai nouă de E. Refoule, O.P., Tertullien, 
Trăite du bapteme, Paris..., (S.C., 35 bis) [5].
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^ . Щ Ш ^^Ш Ш ш Ш § М ш Ш Ш 1аР ШепййсгХа astăzi cu scrierea Tradiţia apostolică 
(Άποστολικη Παράδοσις) a lui lpolit Romanul (considerată mai înainte pierdută); ..“

b) ШШШШМАтШМт deosebi cartea a opta);
c) TestamentumPQmjnj nosUi - *
Acestea* ca şi altele similare, mai puţin importante (ca, de exemplu, Didascalia Apostolilor, Ca

noanele lui lpolit)i deşi redactate în forma lor de azi abia în secolele IV şi V, conţin şi prelucrează, de 
fapt, materiale din surse mult mai vechi, aşa încât, după cuprinsul lor, ele aparţin mai degrabă primelor 
trei secole. In ele găsim preţioase reguli şi indicaţii privitoare la rânduiala unor servicii divine mai 
importante (Sf Liturghie, Botez şi Mirurigere), la forma locaşurilor de cult şi disciplina din biserici, la 
slujitorii bisericeşti şi atribuţiile lor în cult, la sărbători şi posturi ş.a.m.d.

2 .în  perioada patristică (sec. IV-VIII), în Răsărit şi Apus
Primele scrieri din literatura creştină cu scop şi conţinut pur liturgic (care deci interesează, în 

întregimea lor, Liturgica) apar abia în epoca de libertate şi de înflorire a Bisericii, către sfârşitul secolului 
IV, când cultul creştin, care acum se putea practica în voie şi nestingherit de nimeni, ia o dezvoltare şi 
o strălucire necunoscute mai înainte. Acum apar şi cele dintâi cărţi liturgice propriu-zise, sub formă de 
cfalfecţii 'dfc'TUigă'cîlifii rostite la diverse' slujbe, pentru folosinţa unor ierarhi, cum este Evhologhiul lui, 
Serapion, episcop de Thmuîs (în Egipt), contemporan şi corespondent al Sfântului Atanasie cel Mare şi 
al Sfântului Antonie, evhologhiu păstrat în copii mai târzii8.

Mai numeroase sunt însă aşa-numitele cateheze mistago şic e din această epocă. Aceste scrieri . 
izvorăsc la început dintr-o necesitate practică; ele corespund adică nevoilor catehumenatului, având 
scopul de a explica fie neofiţilor (celor de curând botezaţi), fie catehumenilor - candidaţi la .botez 
(competentes), cele trei Taine de căpetenie (Tainele iniţierii creştine),f;adică Botezul, Mirungerea şi. 
S%ita?Euharistie.v‘De aceca, mai toate au forma de omilii sau cateheze mistagogice.

&) în Răşăr_il, astfel de opere ne-au rămas, de exemplu, de \ъЖшЫ. Chir.il al Ierusalimului ( ţ3 86), 
în c t h M na catehezemistagogice ale sale (cat. XIX - XXIII)9, de la Teodor άέ Mopsuestia (1428). în 
Omiliile catehetice.(cunoscute în vechime sub numele de Liber adbaptişaridos)'0 şi de la SfântuJJoQiL 
f e i i M g r f  _ . · . .

Explicarea cultului, îndeosebi a Sfintei Liturghii, rămâne însă preocuparea predominantă şi preferată, 
daca nu chiar exclusivă, a liturgiştilor răsăriteni, până aproape de secolul trecut. De pe la sfârşitul 
secolului V înainte, adică o dată cu decadenţa şi dispariţia disciplinei catehumenatului, comentariile 
liturgice de gen catehetico-omiletic dispar, pentru a face loc celor cu scop şi caracter teologic-scolastic. 
Acestea din urmă nu mai ţintesc adică să instruiască sau să catehizeze pe catehumeni şi neofiţii ci sunt 
lucrări de adevărată speculaţie sau de erudiţie teologică, destinate creştinilor avansaţi şi zeloşi în

7. Textele de interes liturgic din aceste trei documente, ed. în M.E.L.V., p. 26-33, 179-273. Trad. rom. a Const, 
Apoşi. în SPA, II, 1-268.

8. Ed. mai importante (după Cod. 149 al Mănăst. din Athos, sec. XI), de F.E. Brightman, în „Journal of Theological 
Studies" (London), an I (1900), p. 88-113 şi în M.E.L.V., p. 48-67.

9. P.G., t. XXXIII, col. 1097-1123. Ed. cu trad. lat. şi note, în M.E.L.V., 69-111. Ed. mai nouă: Cyrille de Jerusalem, 
Catecheses mystagogiques. Introd., texte critique et notes de Aug. Piedagnel, trad, de P. Paris, Paris, 1966 (S.C., 126) [6}.

10. Text siriac şi trad. engl. la A. Mingana; Woodbroke Studies, vol. VI: Commentary o f Theodore of Mopsuestia on 
the Lord’s Prayer and on the Sacraments o f  Baptism and the Eucharist, Cambridge, 1933; fragmente în trad. lat. privitoare 
la Botez şi Liturghie, publicate de Ad. Rucker: Ritus Baptismi et Missae quem descripsit Theodorus Mopsuestenus in 
Sermonibus cateheticis, e versione syriaca... in linguam latinam translatus. Monasterii, 1933 (Col. O.T., fasc. II). Ed. 
nouă atextului siriae, cu trad, franc.: Theodor de Mopsueste, Les homelies catâchetiques, trad., introd., index par Raymond 
Tonneau, O.P., în colab. cu RobertDevreesse („Studi e Testi“, 145). Citta del Vaticano, 149. Trad. rom. de I.V. Paraschiv 
(Georgescu), în G.B., 1972, nr. 9-10 şi 1973-1974.

11. Jean Chrysostome, Huit catâcheses baptismales inedites. Introduction, texte critique, traduction et notes par 
Antoine Wenger des Augustins de Г Assomption, Paris, 1958 (S.С., 50). Vezi şi pr. prof. Ene Branişte, Explicarea Botezului 
în Catehezele Sfântului loan Gură de Aur, în S.T., 1970, nr. 7-8, p. 509-527. .
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cunoaşterea şi aprofundarea doctrinei. Prin analogie cu modul alegoric de interpretare a Sfintei Scripturi, 
pe atunci aşa de mult preţuit şi cultivat, explicarea Sfintei Liturghii a luat şi ea o direcţie alegorico-mistică?

Prima tâlcuire liturgică de acest fel este cunoscuta scriere mtitalată Despre ierarhia hisp.rir.pAr.ă 
a lui PseudorDionisie ÂreopagituP (circa 400). în care serviciul liturgic al ierarhiei bisericeşti este 
conceput şi înfăţişat ca o imitaţie sau copie terestră a cultului nematerial al ierarhiei cereşti, având de 
scop unirea tainică a oamenilor cu Dumnezeu. .

Curentul acesta în explicarea liturghiei a fost apoi cultivat şi a făcut şcoală mai ales în Bizanţ, 
capitala Imperiului de Răsărit, unde cultul creştin atinsese un înalt grad de dezvoltare şi strălucire, după 
modelul şi sub influenţa fastului şi a pompei de la Curtea imperială. Pe urmele lui Pseudo-Dionisie 
Areopagitul merg aproape toţi comentatorii bizantini ai Liturghiei ortodoxe, dintre care cităm pe 
următorii:

'ţ-  Sf. Maxim Mărturisitorul (f 662), cu a sa Mystagogia1}·,
S f Gherman /, Patriarhul Constantinopolului (ţ 740), cu a sa Descriere a bisericii şi contemplaţie 

(explicare) mistică (’Εκκλησιαστική ιστορία και μηστικη θεωρία)ι4; .
S f Teodor Studitul (f 826), cu o Explicare a Liturghiei Darurilor mai înainte sfinţite (Ερμηνεία 

της θείας λειτουργίας των προηγιασμένων)15· ,
b) In Biserica de Apus s-a cultivat, în epoca patristică, interpretarea mistico-alegorică a cultului 

divin, dar într-o măsură mult mai redusă decât în Răsărit. .
Astfel, din perioada de înflorire a învăţământului catehetic şi a literaturii patristice (secolele IV-V), 

ne-aU rămas omilii de tip catehetic conţinând explicarea Tainelor Botezului, a Mirungerii şi a Euharistiei, 
de la S f Ambrozie, Episcopul Milanuiui (|397), în opera sa cu titlul De mysteriis (Despre Sfintele 

’ Taine) şi de la unii autori rămaşi necunoscuţi, ca, de exemplu, scrierea latinească cu titlul De Sacramentis, 
atribuită de unii tot Sfanţului Ambrozie al Milanuiui16.

De o deosebită importanţă pentru istoria cultului creştin este Peregrinatio ad Loca Sanda / 
:t . Otinerarium Egeriae). adică memorialul de călătorie al pelerinei apusene Egeria (Aetheria sau Eucheria, · 

alias Silvia), originară din nord-vestul Spaniei, care, descriind pelerinajul său la Locurile Sfinte către 
sfârşitul secolului IV, ne dă bogate şi interesante amănunte asupra locaşurilor sfinte din diferite părţi 

. ale Răsăritului creştin şi asupra slujbelor sfmte oficiate la Ierusalim în acea vreme17. Asemenea însemnări 
de călătorie, care constituie astăzi preţioase izvoare pentru studiul istoriei cultului şi al antichităţilor 

•bisericeşti, ne-au lăsat şi alţi pelerini apuseni de dinainte şi de după Egeria, ca, de exemplu, Rsjennul . 
anonim din Bordeaux. (33,3), Arculf (610), Willibald (720)i8 ş.a.

în veacul al şaselea, episcopul Gherman al Parisului й scris, în două scrisori rămase de la el, o 
explicare scurta şi simplă a Liturghiei galieane din timpul său14. Un secol mai târziu, episcopul Isidor

12. P.G., t. III, col. 369-584. Ed. mai nouă (parţială), în M.E.L.V., p. 275-328. Trad. rom. de pr. Cicerone Iordăchescu: 
Dionisie Pseudo-Areopagitul, Ierarhia cerească, Ierarhia bisericească, Chişinău, 1932 [7].

13. P.G., t. XCI, col. 657-718. Trad. rom. de pr. prof; D. Stăniloae, în „Revista teologică" (Sibiu), 1944, nr. 3-4 şi 
. 7-8, sub titlul Cosmosul şi sufletul, chipuri ale Bisericii [8].

14. P,G.,t. XCVIII, col. 383-453. Ed. mai nouă de Nilo. Borgia, în rev. „Roma et lOriente“, II (1910-1911), 144-156, 
219-228,286-296,346-354 (cu trad. lat. a lui Anastasie Bibliotecarul), extras Grottaferrata, 1912 (Studi liturgici caet I). 
Trad. rom. de pr. prof. Nic. Peţrescu, în M.O., 1974, nr. 9-10; 1975, nr. 1-2 şi 1976, nr. 3-4.

. 15. P.G., t. XCIX, col. 1687-1690! .
16. Ambele editate în P.L., t  XVI, col. 405-426,427-482; M.E.L.V., p. 113-137,137-177; C.S.E.L., voi. LXXIII, pars 

VII, Viena, 1955 (ed. D. Faller); Ambroise de Milan, Des sacraments. Des Mysteres. Texte etabli, trad, et adnote par B. Botte, 
Paris, 1950 şi 1961 (S.C., 25). Trad. rom. de pr. prof. Ene Branişte şi I. Voiusa, în S.T., 1965, nr. 5-6 şi 1967, nr. 9-10 [9].

17. Ed. principale la P. Geyer, Itinera hierosolymitana saec. IV-VIII, Viena, 1898 (C.S.E.L., XXXIX), p. 35-101; 
Etherie, Journal de voyage, texte latin, introd. et. trad. de H. Petre, Paris, 1971 (S.C., 21); Itinerarium Egeriae, cura et 
studio Act. Franceschini et R. Weber, în vol..Itineraria et alia geographica, Tumhout (Toumai); 1958; 1965 („Corpus 
Christianorum“, Series latină, vol. CLXXV). Trad. rom. şi studiu de pr. Măriri Branişte, însemnările de călătorie ale 
pelerinei Egeria (sec. IV), Bucureşti, 1981 (teză de doctorat). .

• 18. Ed. la P. Geyer, op, cit., supra, p. 1-33, 157-191 şi 219-297. .
19. Tip. cu titlul Expositio. brevis ăntiquae liturgiae gallicanae, în P.L;,· t. LXXII, col. 83-98. Ed. nouă, de J. 

Quasten, Expositio antiquae liturgiae galhcanae Germano Parisiensi ascripta, Monasterii, 1934 (O.Ţ, fasc. III).
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de Sevilla (f636) a scris, în cele două cărţi ale lucrării sale De ecclesiasticis bfficiis 20, o explicare a 
Liturghiei spaniole pentru instrucţia clerului de atunci, accentuând însă ceva mai mult ca până aici 
punctul de vedere istoric. Amândoi aceşti comentatori apuseni n-au ieşit însă din făgaşul tradiţional al . 
explicării Liturghiei. ·

3. In Bisericile Vechi-Orientale (monofizite şi nestoriene)
Cultivarea intensă a cultului a produs o serie de comentarii liturgice cu caracter alegoric, ca cele 

scrise de: lacob de Edessa (f 708)21 şi lacob (Dionisie) Barsalibi (f 1171)22 la sirienii de Vest (monofiziţi 
sau iacobiţi), de Narsai (Nerses, f 506)23, Abraham bar Lifeh (secolele VII-VIII)24, Pseudo-Georgius 
de Arabela (secolele IX-X)25, la sirienii de Est (nestorieni) şi de episcopul Chosrov (Chasroes cei 
Mare, ţ  972)M şi arhiepiscopul Nerses de Lampron ( |  1198)27, la armeni. ,

4. în Răsărit, după sfârşitul epocii patristice (sec. VIII-IX)
Explicarea Liturghiei e cultivată în continuare de mai mulţi comentatori greci, printre care amintim 

mai întâi pe Teodor, EyiscojmlA ndidelo^A in Asia Mică (secolele XI-XII), cu o J alcuire amănunţită a 
dumnezeieştii Liturghii (Προθεωρία κεφαλαιώδης περι των εν τη θεία λειτουργία γινομένων 
συμβολών και μυστήριων)28.

Acelaşi obiect îl au şi unele tratate anonime, dintre care unul, cu titlul Cuvânt cuprinzând toată r 
descrierea bisericii şi expunerea amănunţită д. tuturor celor cejejmârgescîn dumnezeiasca slujbă, 
fost atribuit Sfântului So/rome. Patriarhul Ierusalimului (f 644)29, dar în realitate e de origine mult mai 
nouă, provenind din secolele XI-XILsau chiar de mai târziu. * ■

Informaţii interesante cu privire la rânduielile de cult de la Marea Biserică din Constantinopol 
(Catedrala Patriarhiei Ecumenice) ne dau şi descrierile ceremoniilor de la Curtea împărătească, rămase 
de la Constantin Porfirogenetul, jiiii sec. X30 şi de la Gjeprge Codinos Curopalata,' diibsec. XV3к

Explicarea mistico-alegorică a Liturghiei a rămas predominantă până în timpurile mai noi, în 
Ortodoxie. Dar începând cu epoca de criză a Bizanţului, adică încă dinainte de căderea definitivă a

20. P.L., t. LXXXIII, col. 737-826.
21. Omilii la Sf. Liturghie (inedite).
22. Explicarea Liturghiei euharistice (1166-1171), ed. cu trad. lat. de Labourt, cu titlul Expositio Liturgiae, în 

„Corpus Scriptorum Christianorum Orientalium. - Scriptores Syri“, seria a Il-a, t. XCIII, Paris, 1903.
23. The liturgical Homilies o f  Narsai, translated into english with an introduction by R.H. Connoly O.S.B., with an 

appendix by Edm. Bishop, Cambridge, 1909 (Texte and studies, VIII, 1), .
24. Explicarea serviciilor divine şi a Liturghiei, ed. cu trad. lat. de R.H. Connoly, în „Corpus Script. Christ, Orient", 

t. XCII, Paris-Roma, 1915, p. 151-166. :
25. Anonimi auctoris Expositio officiorum Ecclesiae Georgio Arbelensi vulgo adscripta, edidit et iriterpretatus est 

R.H. Connoly, O.S.B., 2 Vol., Paris, 1913-1915 („Corpus Script Eccles. Orient - Scriptores Syri“, ser. П, T. XCI şi XCII).
26. Explicatio precum Missae, ed. ar., Constantinopol, 1730 şi trad. lat. de P. Veaer, Freiburg im. Br., 1880.
27. Explicarea Liturghiei armene, ed. arm., Veneţia, 1847, fragm., în trad. fr. la E. Dulaurier, Recueil des historiens 

des Croisades. Historiens armeniens, 1.1, Paris, 1869, p. 569-578.
28. P.G., t. CXL, col. 417-468. Trad. rom. de pr. prof. N. Petrescu, în B.O.R., 1971, nr. 3-4. Studiu de R. Bomert,

O.S.B., Les commentaires byzantins de la divine Liturgie du VII-e au XV-e siecles, Paris, 1966, p. 181-206.
29. P.G., t  LXXXVII, col. 3981-4002. Trad. rom. de pr. prof. N. Petrescu, în M.O., 1960, nr. 5-6.
30.’Έκθεσις της βασιλείου τάζεως (De ceremoniis aulae byzantinae), P.G., t. CX1I, col. 73-1446\ Ed. mai nouă: 

Constantin VII Porphyrogenete, Le livre des ceremonies. Texte etabli et traduit par A. Vogt, Paris, 1935, 1939 şi 1940. 
Vezi şi Jacques Handschin, Das Zeremonienwerk Kaiser Konstantins und die sangbare DichtUng, Basel, 1912.

31. Περι των όφφικιαλίων του παλατιού Κωνσταντινουπόλεως και των όφφικίων της Μ Γ^λης Εκκλησίας 
(Despre demnitarii Palatului imperial din Constantinopol şi funcţiile Marii Biserici), P.G., t. CLVII, col, 25-122. Ed. mai 
nouă: Pseudo-Kodinos, Trăite des offices, ed. Jean Verpeaux, Paris, 1966. Trad. rom. a cap. XVTI (încoronarea imperatorilor 
bizantini), de arhim. G. Enăceanu, în rev. „Ortodoxul" (Bucureşti), an 1881, nr. 7 (1 apr.), p. 181-191.
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Constantinopolului sub turci, la 1453, centrul de greutate al acestei literaturi liturgice se mută din 
capitala imperiului la Tesalonic,, al doilea oraş mare şi centru cultural al imperiului, unde literatura 
mistagogică a fost ridicată la un înalt grad de strălucire, prin cei doi mari tâicuitori tesaloniceni ai 
Liturghiei: Nicolae Cabasila (sec. XIV) şi arhiepiscopuLSfaieo/i al TesaloniculuL(fH29\  .Cel _ 
ne-a lăsat o Tâlcuire a dumnezeieştii Liturghii ( Ερμηνεία της θείας λειτουργίας),Ща mai izbutita-. # 
realizare a tâJfiumi hturgice dgjtjp ţ^l^gjc  ̂ pecuktiy, în care punctul de greutate cade pe expunerea 
doctrinei sau învăţăturii de credinţă -în legătură cu liturghia, iar nu pe explicarea alegorico-mistică a 
rânduielii ei, ca la ceilalţi tâicuitori ortodocşi32; această operă se completează cu o altă cunoscută 
lucrare a lui Cabasila. Despre viata înHristos.jn care găsim cea mai bună explicare a celor trei Taine 
de căpetenie ale Ortodoxiei (Botezul; Mirungerea şi Sf. Euharistie^şi a efectelor lor în viaţa noastră 
religioasă33. ■

Sf. Simeon al Tesalonicului ηζ-Ά lăsat mai multe scrieri liturgice, în care descrie şi explică simbolismul 
locaşului sfânt şi rânduiala mai tuturor serviciilor divine din timpul său (Sfânta Liturghie, Sfintele 
Taine şi parte din ierurgii, ca rânduiala călugăriei şi a înmormântării)34. ■

Sf. Simeon al Tesalonicului este ultimul mare comentator original şi de valoare al Liturghiei bi
zantine. Alături de Sfântul Gherman al Constantinopolului şi de Nicolae Cabasila, el a fost cel mai mult 
imitat, copiat, prelucrat şi citat de către interpreţii de mai târziu ai Liturghiei, ale căror lucrări se reduc 
la modeste compilaţii,din opera maeştrilor anteribri. Dintre ei, cităm pe.^^i^ /w /gam 4Ş ulgaru l) 
din sec. XVII, Cu a sa cunoscută 'Ιερά Κατηχησις, adică învăţătură Sfatiţă. tipărită prima dată la 
Veneţia. în 168.1 şi apoi în numeroase ediţii posterioare şi traduceri în diverse limbi modeme.

5 .în  Apus, în Evul Mediu
■ După încheierea epocii patristice (sec. VII) se menţine preferinţa pentru explicarea Liturghiei, care 

evoluează însă într-un mod diferit faţă de trecut.
»Cel dintâi care a căutat sa dea o direcţie nouă şi originală acestui gen de literatură în Apus a fost 

Amalarius, Episcop deMetz (sec. IX), prin lucrarea sa De ecclesiasticis officiis (în patru cărţi)35, închinată 
regelui Franţei, Ludovic Piosul. Deşi combătut de diaconul Florus ain Lyon (f c. 860) prin scrierea sa 
De divina Psalmodia36 şi de episcopul Agobard de Lyon (f840), în două tratate, cu titlul Liber de 
correciione Antiphonarii şi Contra libros quattuor AmalariP1, totuşi Amalarius a găsit destui imitatori 
printre interpreţii de mai târziu ai Liturghiei apusene. Cam în aceiaşi timp, Raban Maurul (f856), 
profesor la şcoala din Mănăstirea Fulda şi viitor Episcop de Mainz, a scris, pentru trebuinţa preoţilor, 
un tratat despre lucrurile liturgice, intitulat De institutione clericorum38, iar Walafried Strabo, abatele 
mănăstirii din Reichenau (+849), a scris, tot atunci un tratat original, cu titlul^DTexordus et incrementis

32. P.G., t. CL, col. 367-492. Ed. mai nouă: Nicolas Cabasilas, Explication de la divine Liturgie. Introd. et. trad, de
S. Salaville, munie du texte grec, revue et augumentee par Rene Bomert, Jean Gouillard, Pierre Perichon, Paris, 1967 
(S.C., 4 bis). Idem, (Tâlcuire) la dumnezeieasca Liturghie şi Despre viaţa în Hristos. Introd. text, trad, note de prof. P.K. 
Hristu. Tesalonic, 1979 (text grec cu trad. în neogreacă). Trad. rom. de diac. Ene Branişte: Idem, Tâlcuirea dumnezeieştii 
Liturghii, Bucureşti, 1946. A se vedea şi diac. Ene Branişte, Explicarea Sfintei Liturghii după Nicolae Cabasila, Bucureşti, 
1943 [10].

33. P.G., t  CL, col. 493-726. Ed. nouă de prof. P.K, Hristu (vezi nota 32). Trad. rom. de pr. T. Bodogae, Sibiu, 1946 [11].
34. P.G., t. CLV (după ed. princeps, tip. de Dositei al Ierusalimului la Iaşi, 1683). Trad. rom. de Chesarie: Simeon 

arhiep. Tesalonicului, Voroavă de întrebări şi răspunsuri, Bucureşti, 1765, retip, de Toma Teodorescu, sub titlul: Tractat 
asupra tuturor dogmelor credinţei noastre ortodoxe..., Bucureşti, 1865-1866.

35. P.L., t. CV, col. 985-1242. Ed. nouă îngrijită de prof. J. M. Hanssens: Amalarii episcopi Opera omnia, Cittâ del 
Vaticano, 1948, 2 voi. (col. „Studii e Testi“, nr. 138-139). _

36. P.L., t. CIV, col. 335 ş.u. Vezi şi Kolping A., Amalar von Metz und Florus von Lyon Zeugen eines Wandels im 
Iiturgischen Mysterienverstăndnis in der Karolingerzeit, în „Zeitschrift fur Theologie", 73 (1951), 424-464.

37. P.L., t.' CIV, col. 329 ş.u, şi 339 ş.u.
38. P.L., t. CVII, col. 293 ş.u. Ed. nouă de Knopfler, De institutione clericorum, libri tres, МйпсЬеп, 1900.
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pentm vremea]lui,fiind prima'încercaremeritorie" de*a studiariturile bisericeşti to originea şi dezvoltarea 
lor istorică.

O mare importanţă pentru dezvoltarea şi direcţia .ultmpară a literaturii liturgice apusene a avut 
reforma liturgică a papei Grigore уП.Щ иеЬгШ (efegr mipps.definitiv ritul liturgic~de la
Roma .(cu caracter local până atunci) şi restului lumii catolice, generalizându-lmai ales în Italia^ Franţa 
'şi^S^ania^Benedictinul Bertolddin Constanţa (f 1100) a scris cu acest prilej o lucrare mică, dar foarte 
populară, cu titlul M icro logusdestinată să contribuie la extinderea reformei liturgice a papei Grigore 
VII în părţile Germaniei.

Din punct de vedere exclusiv doctrinar sau dogmatic, au tratat despre cultul catolic marii teologi 
scolastici, ca, de exemplu, Toma din Aquino (ţl274)41 şi Albert cel Mare ( ţ 1280), cu al său Opus de 
mysterio Missae41, una din cele mai solide lucrări apusene de exegeză liturgică.

Dar şi interpretarea cu caracter alegoric şi cu scop moralizator a fost cultivată de unii reprezentanţi 
iluştri ai teologiei scolastice, ca, de exemplu: abatele Rupert de Deutz (f 1135)43, profesorul de teologie 
loan Belet din Paris (с. 1160)44, episcopul Sicard de Cremona (f 1215)45, cardinalul Hugo de Santa 
Cara (f 1263)46 şi Wilhelm Durandus, profesor de drept la Bologna şi apoi Episcop de Mende ( ţ  1296). 
îndeosebi, opera acestuia din urmă, cu titlul Rationale divinorum officiorum41, cuprinde o explicare 
misticp-simbolică aproape completă a cultului catolic, care are încă şi astăzi oarecare valoare şi de 
aceea a fost deseori editată după apariţia tiparului. . .
‘ într-o mare măsură au contribuit la înţelegerea Liturghiei apusene scrieri ca; De altaris mysterio 
a papei Inocentiu. i l l  f t  1216)48. Expositio Missae a cartusianului Dionisie Ryckel (f 1471)49 şi 
Explicarea orelor canonice a lui Gabriel Biel, profesor la Tubingen (t 1495)50. Ultimul mar elitur- 
_gişt_apuscan din Evul Mediu a fost Radulf deRivo,jdecan de Tongem (f 1403), care, în hicrareasa” 
; Ре саполит оbservanti/is 1. a încercat zadarnic să ia apărarea vechilor tradiţii de cult ale Cetăţii 
Eterne, ameninţate tot mai mult cu dispariţia şi înlocuite treptat prin noile uzuri şi rituri liturgice 
locale. .

6. în Apus, de la Reformă până azi
Reforma religioasă din sec. XVI, care ataca mai ales temeliile, tradiţiile şi autenticitatea cultului 

catolic, a avut ca urmare, între altele, o nouă înflorire a literaturii liturgice, dar cu noi scopuri şi 
tendinţe.. La această dezvoltare a studiilor liturgice a contribuit atât răspândirea tiparului, cât şi 
curentul cultural al umanismului şi Contrareforma bisericească, iniţiată mai ales de Sinodul de la 
Trident.

39. P.L., t. CXIV, col. 919 ş.u. Reed., cu note, de Kndpfler, Miinchen, 1896.
40. P.L., t. CLI, col. 579 ş.u. , .
41. De ritu sacrament! Eucharistiae - Summa Theologiae, Pars III, quaest. LXXXIII.
42. Apărut în o mulţime de ediţii, ' · · .
43. De divinis ojjiciis, P.L., t. CLXX, col. 9 ş.u. Ed. nouă: Ruperti Tuitiensis, Liber de divinis officiis. Edidit 

Hrabanus Haacke, O.S.B., Tumhuti 1967 (Corpus Christianorum. Continuatio Mediaevalis, VII).
44. Rationale sive Explicatio divinorum officiorum, P.L., t. CCII, col. 9 ş.u. .
45. Mitrale, P.L., t. CCXIII, col. 14 ş.u.
46. Speculum Ecclesiae (Expositio Missae), deseori imprimat. ·
47. Apărut în o mulţime de ediţii (vezi, de exemplu, pe cea de la Neapole, 1839). Trad, fr.: Rational ou manueî des 

divins offices, Paris, 1854. _ . . .  .
48. P.L., t. CCXVII, col. 763, ş.u.
49. Ed. în Opera, Κΰΐη, 1532, 1, p.211 ş.u.
50. Literalis et mystica canonis Missae expositio, tip. în multe ori. Ed. mai nouă: Gabrielis Biel, Canonis Missae 

Espositio, Ediderunt Heiko A. Oberman et William J, Courtenny, Wiesbaden, 1955, 1956. -
51. Ed. de K. Mohlberg, Radulph de Rivo, vol. II (texte), Mtinster, 1915. ·.
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Primul lucru care trebuia făcut era să se explice poporului vechile ceremonii ale cultului, lucru pe 
eare l-au impus preoţilor chiar sinodalii tridentini. în acest scop, o secţie importantă din toate catehismele 
care au apărut de aici înainte a fost rezervată explicării Missei (Liturghiei) catolice. Tot la sporirea 
interesului popular faţă de cultul divin ţinteau şi numeroasele ediţii tipărite ale cântărilor bisericeşti, 
precum şi traducerile diferitelor texte liturgice latineşti, care încep să apară. .

O consecinţă importantă pentru noi, ortodocşii, a Reformei religioase din Apus a fost mai ales 
culegerea, editarea şi studierea liturghiilor răsăritene, a textelor şi a vechilor documente liturgice orientale, 
în a căror vechime şi autoritate catolicii găseau preţioase arme noi de luptă şi argumente solide pentru 
susţinerea doctrinei adevărate şi pentru combaterea inovaţiilor dogmatice protestante, privitoare la 
multe probleme de cult, Ca, de exemplu: caracterul de jertfa al Sfintei Euharistii, transubstanţiaţiunea 
(prefacerea Darurilor la Liturghie), valabilitatea Sfintelor Taine şi a ierurgiilor ca mijloace de sfinţire şi 
de împărtăşire a harului divin etc. Aşa s-au născut acele importante colecţii şi ediţii de texte liturgice 
răsăritene, tipărite în Apus, mai întâi de către catolici, iar mai târziu şi de protestanţi, nu pentru nevoile 
cultului, ci pentru interese apologetice şi ştiinţifice. Acestea au contribuit mult la sporirea interesului 
apusenilor pentru liturghiile orientale, pentru studiul, cunoaşterea şi preţuirea lor. Deşi nu toate prezintă 
suficientă garanţie în ceea ce priveşte obiectivitatea, metoda ştiinţifică şi spiritul critic cu care au fost 
elaborate, ele merită totuşi să fie menţionate aici pe scurt.

Opera de revalorificare a tezaurului liturgic ortodox începe la catolici cu editarea liturghiilor bizantine 
în sec. XVI. Cea mai veche ediţie de acest fel e cea tipărită de Demetru Ducas, la Roma, în anul 152652, 
urmată de cea a lui G. Morellius, la Paris, în 1546 (greceşte şi latineşte)53. Şe trece apoi, mai ales din 
sec. XVII înainte, la tipărirea altor rânduieli şi slujbe, în colecţii vaste, dintre care cele mai importante 

. sunt următoarele: .
Iţ a) Εύχολόγιον sive Rituale Graecorum, tipărit de dominicanul lacob Goar, la Paris, în 1647; ed. 

a Il-a, la Veneţia, în 1730, retip. la Graz, în 1960, cuprinde textul grecesc şi rânduiala liturghiilor, a 
Sfintelor Taine şi a ierurgiilor ortodoxe însoţite de note şi comentarii erudite;

^ b) Αρχιεράτικον sive Liber pontificahs Ecclesiae graecae (cu trad. lat. şi note), editat de Isaac 
Habert, la Paris, în 1676; ; ' . ' .

j  c) Liturgiarum orientalium collectio, tipărită de Eusebiu Renaudot (ius), la Paris, în 1716, retipărită 
la Frankfort, în 1847 şi de curând la Famborough, în 1971, în 2 volume (cuprinde textele tuturor 
liturghiilor răsăritene, în traducere latină, cu preţioase adnotări);

d) Codex liturgicus Ecclesiae universae, tipărit de maronitul (uniat) Joseph Aloysius Assemani, la 
Roma, între 1749-1766, în 15 volume mari, reimprimat la Paris, între 1902-1905,. cuprinde textele 
liturghiilor, tainelor şi ierurgiilor tuturor riturilor liturgice răsăritene şi apusene, în limbile originale şi 
în traducere latină;

Ί e) Codex liturgicus Ecclesiae universae in epitome redactus, o prescurtare a colecţiei lui Assemani, 
tipărită de protestantul Henric(us) Daniel, la Lipsea, între 1847-1853, în 4 volume mici (liturghiile 
răsăritene în vol. IV); .

If) Ritus Orientalium in administrandis Sacramentis, tipărit de H. Denzinger, la Wurzburg, 1863, 
retipărită în 1961, la Graz-Austria, în 2 volume; cuprinde textul şi rânduiala tainelor în riturile liturgice 
răsăritene; - .

g) Eastern Liturgies (Liturgies Eastern and Western, I), tipărit de profesorul anglican F.E. Brightman 
la Oxford 1896 (un singur volum apărut, retip. în 1965,1967). Este cea mai bună ediţie critică de până 
acum a textelor liturghiilor din toate riturile răsăritene. Cele greceşti sunt redate în original, cu traducere 
engleză paralelă, iar cele siriene, armene, etiopiene etc., numai în traducere engleză. Primele 100 de 
pagini cuprind un preţios studiu asupra riturilor liturgice răsăritene, cu o bogată bibliografie.

. 52. Dumnezeieştile Liturghii, a Sfântului loan Hrisostom, a Sfântului Vasile cel Mare şi a (Darurilor) mai înainte 
sfinţite (în grec.). Vezi E. Legrand, Bibliographie hellenique..., sec. XV eţ. XVI, vol. I, Paris, 1885, p. 193

53. Liturghiile Sfinţilor Părinţi lacob., apostolul şi fratele Domnului, Vasile cel Mare, loan Hrisostom...
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Paralel cu aceste colecţii ale liturgiilor răsăritene, s-au editat numeroase colecţii de texte şi documente 
liturgice apusene, comentarii bogate asupra cărţilor liturgice, ca cele scrise de cardinalul Ioannes Bona 
(f 1674)54, precum şi expuneri critice de istoria şi explicarea Liturghiei, ca cele de benedictinul Claude 
de Vert (fl708)55, P. Lebrun (f 1729)56, J. Grancolas (f 1739)57, Ani. Zaccaria ( |  1795)58 ş.a.

Din literatura protestantă'este vrednic de amintit anglicanul Joseph Bingham (f 1723), cu tezaurul 
său de. antichităţi bisericeşti59, dintre care cele mai multe se referă la cult. De altfel, curentul 
raţionalismului şi spiritul istoric, predominante în sec. XIX, au favorizat în literatura liturgică dezvoltarea 
studiilor de istoria cultului, mai ales prin dezvoltarea arheologiei bisericeşti care a luat un avânt deosebit 
şi prin publicarea manuscriselor inedite până atunci. Un bogat şi preţios material arheologic a publicat, 
de exemplu, preotul german J. В interim, în opera sa Monumente ale Bisericii Creştîne-Catolice60; la 
francezi, abatele J. Martigny, în Dietionnaire des antiquites chretiennes, Paris, 1864 (ed. II, la 1877, 
ed. III, la 1889, astăzi învechit, dar încă util), iar la anglicani, W. Smith şi S. Cheetam cu Dictionary of 
Christian Ântiquites, în două volume (London, 1875-1880). .

în cursul secolului XIX apar 
ii Ia nivelul ştiinţific de azi. 

Dintre autorii catolici, menţionăm, de exemplu, pe Franz Xaver Schmid, din Passau (f 1871)61, profesorul 
Joh. Bapt. Liift, din Giessen (ţ 1870)62, D. Jacob Fluck (tot din Giessen, ţ  1865)63 ş.a,; dintre protestanţi, 
amintim pe luteranul G. Rietschel care a scris un foarte bun manual de liturgică64. Multe din manualele 
catolice şi protestante de liturgică au apărut capâiţi sau secţiuni ale unor manuale de teologie pastorală. 
Dintre numeroasele manuale de liturgică mai cunoscute din ultimul secol, la catolici, amintim pe cele 
alcătuite de profesorii germani V.Thalhofer (jl891)65, L. Eisenhofer66 şi R. Stopper67, belgienii
C, Callewaertm şi J.D. De Herdt64, italianul Fr. Stella10, benedictinul dr. Filip Oppenheim (Roma)71, 
profesorul Mario Righetti, de la Genova72 şi alţii. . . -

54. Rentm liturgicarum libri duo, Roma, 1671, Paris, 1672,1678 şi alte numeroase ediţii. Trad. fr. L’abbe Lobry: De 
la liturgie ou trăite sur le saint sacrifice de la Messe, 2 vol., Paris, 1854-55.

55. Explication simple, litterale et historique des ceremonies, Paris, 1697-1713.
56. Explication litterale, historique et dogmatique des prieres et des ceremonies de la Messe. ..,4  vol., Paris, 1716-1726 

şi alte numeroase ediţii. Trad. ital. la Verona, 1752 şi trad. lat. de J.A. Dalmaso, 1770 şi Avignon, 1813. ,
57. Les anciennes liturgies ou la maniere dorit on a dit la Sainte Messe dans chaqve siecle.,., Paris, 1697, 1704; 

L 'antiquitedes ceremonies qui se pratiquent dans I 'administration des sacrements, Paris, 1692; Commentaire historique 
sur le Breviaire roumain, Paris, 1727 (trad. lat. la Veneţia, 1734).

58. Biblioteca ritualis, 3 vol., Roma, 1776 - 1881. . (
59. Origines ecclesiasticae or the Antiquities o f the Christian Church, 8 vol., Londra, 1708-1722. Ed. mai nouă la 

Oxford, 1878. Trad, lat. de Henricus Grischovius; Origines sive Antiquitates ecclesiasticae, 10 vol., Halle, 1751 - 1761 
(altă ediţie tot aeolo, la 1824 ş.u.); rezumat german în 4 vol., la Augsburg, 1788-1796. Există şi o traducere franceză.

60. Denkwiirdigkeiten der christkatholischen Kirche, 16 vol., Mainz, 1825 - 1833 (ed. II, 1837 - 1838).
61. Liturgik der christkatholischen Religion, 2 vol., Passau, 1832. Ed. Ill-а, cu titlul Kultus der christkatholischen 

Kirche, Passau, 1840-1842.
62. Liturgik oder Wissenschaftliche Darstelung des Katholischen Kultus, 2 vol., Mainz, 1844, 1847.
63. Katholische Liturgik. Regensburg, 1853-1855.
64. Lehrbuch der Liturgik, 2 vol., Berlin, 1900-1908.

' 65. Handbuch der Katholischen Liturgik, 2 vol., Freiburg im Breisgau, 1883-1893, republicat de L. Einsenhofer, 2 
vol., Freiburg, 1912.

66. Grundriss der katholischen Liturgik, ed. II-III, Freiburg, 1926\ Handbuch der katholischen Liturgik, 2 vol., 
Freiburg, 1932, 1933' (ed. nouă la 1944);. ed. a V-a, la Freiburg, 1950.

67. Grundriss der Liturgik, Munster, 1920; Kafhobscbe Lfţurgflc e £  V-Vl, MttoSter I.W,, 1931.
68. Liturgicae Institutiones, ed. II, Bruges, 1925. .
69. Sacrae Uturgiae praxis, ed. X. Lowen, 1910.
70. Institutiones liturgicae, ed. III, Roma, 1929,
71. Institutiones sydtematico-historicae in sacram liturgiam, TurinrRoma, 1939 ş.u. (6 vol. apărute până în 1941),
72. Storia liturgica, 4 volume, Milano, 1945, ş.u. (ed. Il-a, 1950 ş.u.).

Către sfârşitul secolului XVIILaDare.si.cel d tratat de liturgică, într-j 
Theologiae Liturgicae, de monahul benedictinj?. Kohler. Am. Mainz: iar 
numeroase Manuale complete şi sistematice de liturgică, în înţelesul ş
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La popularizarea ideii şi mişcării liturgice în sânul Bisericii Catolice, în cursul secolului al XlX-lea, 
au contribuit scrieri ca Der Geist des Christentums a lui F.A. Staudenmaier (Mainz, 1835, ed. VIII, la 

. 1880), dar mai ales cunoscuta lucrare L ’αηηέε liturgique, a abatelui benedictin Prosper GUer anger (ed. 
XXVI, la Tours, 1919, trad. germ. în 15 vol., ed. III, Mainz, 1914 ş.u.). La studiul ştiinţific al Liturgicii 
au contribuit prin monografiile lor, spre sfârşitul secolului al XlX-lea şi începutul secolului XX, mai ales 
profesorul Ferd. Probst (f 1899)73 în Germania, L. Duchesne74 în Franţa şi Sdm. Bishop75 în Anglia 

■(11917). ■ ■ .■ ■ " .
Munca ştiinţifică a liturgiştilor apuseni din secolul nostru este orientată mai ales în două direcţii: a) 

pe de o parte, spre pătrunderea fiinţei sau esenţei istorice a Liturghiei, ceea ce încearcă să facă mai ales 
reprezentanţii curentului cunoscut sub numele de Mişcarea liturgică (Liturgische Bewegung, Mouvemeni 
liturgique), care s-a răspândit, după anul 1910, mai ales în Belgia, Olanda, Franţa şi Germania catolică; 
b) pe de altă parte, spre editarea critică a textelor liturgice şi a izvoarelor pentru studiul Liturghiei şi 
al cultului, în general. Dintre numeroasele publicaţii de acest fel, menţionăm, de exemplu, colecţia 
intitulată Monumenta eucharisţica et liturgica vetustissima, editată de patrologul german Johannes 
Quasten, la Bonn, între 1935-1937, care e cea mai nouă şi mai bună ediţie critică a celor mai vechi 
texte, opere şi fragmente de interes liturgic, extrase din scrierile Sfinţilor Părinţi şi scriitori bisericeşti 
din secolele I-V. .

O mUncă uriaşă în domeniul liturgicii şi al arheologiei creştine, limitată însă mai mult la 
sectorul cultului catolic, au desfăşurat cei doi stareţi benedictini francezi Fern.Cabrol (|1932) şi H. 
Leclercq ( f i 944), cărora, pe lângă multele studii monografice personale, publicate separat de fiecare 
sau de amândoi în colaborare76, li se datoreşte editarea vastului Dictionnaire d ’Archâologie chretienne

■ et de Liturgie, la Paris, după 1903. O modestă replică germană, în volum unic,, a acestui dicţionar
* francez este Liturgisches Handlexikon al lui Joseph Braun (ed. II, la Regensburg, 1924).
2 Dintre litorgiştii apuseni mai reputaţi, .care s-au ocupat şi se ocupă în timpul din urmă cu studiul 
ştiinţific al liturghiilor răsăritene, menţionăm, de exemplu, în Germania şi Austria, pe profesorul 
Maximilian de Saxa (Max von Sachsen)77, profesorul dr. Anton Baumstarkn , profesorul iezuit 
J.A. Jungmann, din Innsbruck79, prof. Joh. Madey, din Paderborn (specialist în studiul riturilor

' 73. Brevier und Breviergebet, Tubingen, 1868; Lehre und Gebet in den drei ersten christlichen Jahrhunderte, Tubingen, 
1871; Sakramente und Sakramentalien in den drei ersten christlichen Jahrhunderte, Tubingen, 1872; Liturgie der drei 
ersten christlichen Jahrhunderte, Tubingen, 1870; Die ăltersten romischen Săkramentarien und Ordines, Munster, 
1892; Liturgie des vierten Jahrhunderts und deren Reform, Mtinster, 1893; Die abendlandische Messe van $4en bis zum 
8-ten Jahrhundert, Munster, 1896.

74. Vezi îndeosebi Origines du culte chretien, ed. V., Paris, 1925.
75. Studii tipărite în diverse perioade şi adunate postum în voi. Liturgica historica, Oxford, 1918. Vezi şi Le genie 

du rite romain, ed. fr. adnotee par Dom Andre Wllmart, O.S.B., Paris, 1922.
76. Ca de ex.: (în eomun) Monumenta Ecclesiae liturgica, t i ,  Paris, 1900; de F. Cabrai: Les iglises de Jerusalem au 

IV-e siecle, Etudes sur la Peregrinatlo Silviae, Paris, 1895; Introd. au,x etudes liturgiques,, Рш-is, 1907; Les origines 
liturgiques, Paris, 1906; Ie s  livres de la Liturgie latine, Paris, 1930; La Messe en Occident, Paris, 1932; Le livre de la 
priere antique, Paris, 1900; La priere des premiers chritiens, Paris, 1930; H. Leclercq, Ier vie chritiemeprimitive, Paris, 
1928 ş.a. ■ ;

77. Praelection.es de Utvrgiis orientalibus, 2 vol., Freiburg (Herder) 1908,1913; Ritas Missae Ecclesiarum Oriental him 
Sanctae Romae Ecclesiae Unitarum, 5 facs., Regensburg, 1907-1908; Missa chaldaica, Regensburg, 1907; Missa 
syro-maronitica, Regensburg, 1907; Missa syriaca antiochena, Regensburg, 1908 ş.a.

78. Liturgia romana e Liturgia dell'Esarcata, Roma, 1904; Die Messe im Morgenland, K.smp.ten, 1906; Die 
Konstantinopolitanische Messeliturgie vor dern IX Jahrhundert, Bonn, 1909; Festbrevier und Kirchenjahr der syrischen 
Jakobiten, Paderborn, 1910; Ι α  riforma del Salterio romano, alia luce della storia comparata delle liturgie, Grottaferrata, 
1912; Vom geschichtlichen Werden. der Liturgie, Freiburg im. Br,, 1923; Missale Romanum. Seine Entwicklung, ihre 
mchtigsten Urkunden und Probleme, Eindhoven-Nijmegen, 1930; Liturgie comparee, Chevetogne (Belgia), 1939 (ed.
Ill, la 1953) şi alte studii publicate în diverse periodice sau colecţii de texte.

79. Lucrarea principală: Missarum Sollemnia. Eine genetische Erklărung der romischen Messe, 2 vol., ed, a V-a, 
Viena, 1962. ■ .
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liturgice ale Bisericilor Vechi-Orientale)80, Ernst Hammerschidt din Sâarbriicken81, Jans· Joachim 
Schultze82 ş.a. ■ . . .. ..

în Franţa şi Belgia s-au distins: assompţionistul Sev. Salaville83y benedictinul Bernard Botte, de la 
Mănăstirea Mont Câsar de lângă Louvain (Belgia), unul dintre reprezentanţii cei mai iluştri ai Mişcării 
liturgice apusene şi întemeietor al unui Institut de Studii Liturgice la Paris84, L. Bouyer (din Ordinul 
oratorienilor)85, franciscanul А. Наттам*6, profesorii/ Aime Georges Martimort, de la Facultatea de 
Teologie Catolică din Toulouse87 ş.a. -

în Italia, printre numeroşii liturgişti care au promovat studiul riturilor liturgice răsăritene, merită să 
fie amintiţi, de exemplu, benedictinul Placide de Meester, autorul multor studii de valoare despre 
Cultul ortodox88, profesorii J.M. Hanssensm, A. Raes90, Juan Mateos91, şi Miguel A rranz92, de la Institutul 
Pontifical de Studii Orientale din Roma, iezuitul Herman Schmidt, profesor la Universitatea Gregoriană 
şi la Institutul Liturgic „Sf. Anselm“ din Roma93 ş.a.

7. Literatura liturgică Ia ortodocşi, în ultimele două secole
a) La greci. Un manual de popularizare, foarte preţuit la greci şi la români în secolul trecut, este cel 

tipărit de Dim. DarvaM f  1809), cu titlul Manual creştinesc^Εγχεχριδιον χριστιανικόν), cuprinzând

80. Dintre numeroasele sale lucrări, amintim, de ex.: Taufe, Firmung und Busse in der Kirchen des Osl-Syrischen 
Ritenkreises, Paderbom, 1971 şi Qurbana. Die Eucharisiiefeier der Thomasehristen Indiens (în colab. cu G. Vavanikunnel), 
Paderbom, 1968. .

81. Studii diverse despre liturghiile orientale, publicate mai ales în reviste şi în volume colective. ' .
82. Lucrare principală: Die byzantinische Liturgie - Vom Werden ihrer Symbolikgestalt, Freiburg im Breisgau, 1964.
83. Liturgies Orientates, 3 voi. (Bibi. Catholique des Sciences Religieuses), Paris, 1932»· 1942; Ciremonial de la 

consieration d ’une eglise selon le rite byzantin, avec introduction et notes explicatives, Vatican, 1937; Christus in 
Orientalium pietate, Bibi. „Ephemerides Liturgicae", Roma, f.a.; Studia Orientalia liturgico-theologica, Roma, 1940 
(Bibi. „Ephemerides Liturgicae") şi nenumărate studii în diverse perioade (vezi G. Nowack et R. Janin, Bibliographie du 
R P. Severien Salaville, în „Revue des etudes byzantînes", XVI (M6Ianges Severien Salaville), Paris, 1958, p, 15-27).

84. Lucrări mai importante: Les origines du Noel et de l'Epiphanie, Louvain, 1932\ L 'ordinaire de la Messe. Texte 
critique, trad. et. etudes, Paris-Louvain, 1953 (retip. 1966); La tradition aposiolique de Sainţ Hippolyte, Munster, 1963; 
Le Mouvement liturgique, Temoignages et souvenirs, Tournai-Paris, 1973 ş.a.

85. La vie de la Liturgie, Paris, 1956, 1960; Le culte de la Mere de Dieu, Chevetogne, 1952; Eucharistie, Theologie 
et spiritualite de la priere eucharistique, ed; Il-a, Paris, 1966; Architecture et Liturgie, Paris, 1967 ş.a.

86. S-a oeupat mai ales cu studiul rugăciunii liturgice, în diversele ei forme şi epoci ale istoriei creştine.
87. între altele: L ’Eglise en priere. Introduction ă la Liturgie, ed. III-a, Paris, 1965; Les signes de Ia Nouvelle 

Alliance, nouv. ed., Paris, 1966. '
88. L ‘inno Accatisto. ’Α κάθιστος ΰμνος. Studio storico-letterario, Roma, 1905; Genese, sources et developpements 

du texte grec de la liturgie de S. Jean Chrysostome, Roma, 1908; Catechismo liturgico del rito byzantino, Pompei, 1929; 
Rituale benediziomale byzantino, Roma, .1930 (Liturgia bizantina. Studi di rito byzantino alia luce della Teologia, del 
Dirittd Ecclesiastico, della Storia, dell’Arte e dell’Archeologia. Libra II, parte’VI); Studi sui sacramenti amministrati 
secondo il rito byzantino, Roma, 1947 ş.a.

89. Lucrare de căpetenie: Institutiones Hturgicae de ritibus orientalibus, Romae, 1930-1932 (apărute t. II şi III + 
appendix). ■

90. Introductio in Liturgiam orientalem, Roma, 1947; L'epiclesi nelle Liturgie orientali, Roma, 1945; Le mariage 
dans les Eglises d ’Orient, Chevetogne, 1958 ş.a. . '

91. Lucrări principale: Quelques problemes d e l ’Orthros byzantin, Jerusalem, 1961; i e  Typicon de la Grande Eglise, 
2 vol., Roma, 1962, 1963 ; La celebration de la parole dans la Liturgie byzantine. Etude historique, Roma; 1971; Evolu
tion historique de la Liturgie de Saint Jean Chrysostome, serie de articole în rev. „Proche-Orient Chretien“, an. 15, 16, 
17, 18, 19 şi 20 (1965-1970) ş.a.

92. Le Typicon du Monastere du Saint-Sauveur a Messine.. Codex Messinensis Gr. 115, A.D. 1131. Introd., texte 
critique et notes, Roma, 1969; studii diverse în O.C.P. din ultimii arii; Cum se rugau lui Dumnezeu vechii bizantini. Ciclu! 
zilnic.a! cultului divin după vechile manuscrise ale Evhologhiului bizantin (în rus.), Leningrad, 1979; Notiţe istorice 
despre rânduielile de slujbă ale Tainelor, după Evhologhiile greceşti manuscrise (în nis.), Leningrad, 1979 ş.a.

93. Liturgie et langue vulgaire, Roma, 1950; Introductio in Liturgiam occidentalem, Roma, 1960 (ed. III, 1965).
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o scurtă explicare a dumnezeiescului locaş, a vaselor şi a veşmintelor, a sfintelor slujbe şi taine, Viena, 
1803 (ed. II şi III, la Atena, 1817 şi 1852). A fost tradus şi în româneşte (vezi mai departe).

. Manuale didactice cu caracter sistematic şi ştiinţific au scris profesorii din Atena: Panaghiotis 
JtiiWRQtk (LUui^glca^reştină, Atena, 1896), I.E. Mesoloras (Marrual.de,LâtmşigăbAtena. 1895, altă ed. 
la 1914, cu titlul Liturgica Bisericii Ortodoxe de Răsărit, ed. IV, la.1931) şi P. Papad&pidos (litu^gică^, 
Atena, 1895). .: . · ·· ■ . ' . . "

Lucrări al căror cuprins urmează împărţirea sistematică din manuale, dar a căror expunere are scop 
şi nivel de popularizare, au scris: G.I. Palama (Liturgică creştină ortodoxă, ed. II, la Constantinopol, 
1886), arhim. loan Martinos din Atena (Liturgică..., Atena, 1888), Mina Hamudopoulos (Tâlcuirea 
Sfintei Liturghii, Atena, 1887) ş.a. Lucrări modeste de popularizare, cuprinzând mai ales explicarea 
Sfintei Liturghii, au scris, de exemplu: A. Pefanis (Tâlcuirea dumnezeieştii şi Sfintei Liturghii, Atena, 
1897), Dim. G. Panaghiotopulos (Tâlcuire la dumnezeiasca Liturghie, ed. III, Atena, 1933) ş.a. Un 
manual didactic de nivel universitar, demn de remarcat pentru bogăţia şi seriozitatea informaţiei ştiinţifice, 
este cel al arhim. Const. Kaliniku, intitulat Locaşul de cult şi cele ce se săvârşesc într-însul (Ό  ναός 
και τά  τελοήμενα έν αΰτω), editat la Alexandria, 1921 (ed. Ii, la Atena, 1958, ed. III, la Atena,
1969). ' ; .

în domeniul arheologiei bisericeşti şi al artei creştine a lucrat, mult şi bine, G. Sotiriu, fost profesor 
la Facultatea de Teologie din Atena, căruia îi datorăm, între altele, un bun manual de A rheologie creştină 
şi bizantină (Atena, 1942). .

în domeniul Liturgicii s-a distins îndeosebi profesoral Panaghiotis Trembela, de la aceeaşi facultate 
(f 1977), care a tipărit, între altele, Cele trei Liturghii după manuscrisele din Atena (Atena, 1935), 
valoroasă şi utilă ediţie critică a manuscriselor greceşti cu textul liturghiilor ortodoxe, păstrate mai ales 
în bibliotecile din Atena. Acelaşi lucru l-a făcut şi pentru textele Evhologhiului ortodox, publicând 
Evhologhiul Mic (Το μικρόν Ευχολογιον, 2 vol., Atena, 1950 şi 1955). Importante sunt, de asemenea, 
cele două volume ale sale despre riturile liturgice răsăritene şi apusene (Atena, 1961 şi 1966). Remarcabile 
ca ţinută ştiinţifică sunt studiile publicate de succesorul său la catedra de teologie practică de la Facultatea 
de Teologie din Atena, Dim. Moraitis ( ţ i 970): Liturghia Sfântului Vasile cel Mare (Atena, 1937), 
Liturghia lui lacob, fratele Domnului (Atena, 1939), Liturghia Darurilor mai înainte sfinţite (Tesalonic, 
1955) ş.a. De asemenea, profesorul de liturgică, de la Facultatea de Teologie din Atena, Evanghelos 
Teodoru, a început tipărirea unui vast curs, în mai multe volume, primul (Μαθήματα Λειτουργικής), 
fiind tipărit la Atena, în 1975.

Numeroase studii monografice din domeniul istoriei cultului ortodox a publicat până acum profesorul 
de liturgică, de la Facultatea de Teologie din Tesalonic, I. Funtulis. Amintim dintre ele, de exemplu, pe 
cel despre Opera liturgică a lui Simeon al Tesalonicului (Tesalonic, 1966), monografiile consacrate 
celor două liturghii apostolice (a Sfântului lacob, Tesalonic, 1970 şi cea a Sfântului Marcu, Tesalonic,
1970) şi Liturghia .Darurilor mai înainte sfinţite (Tesalonic, 1971).

b) La ruşi s-a tipărit, mai ales în secolul trecut, o bogată literatură liturgică, din care amintim 
câteva manuale didactice şi lucrări de popularizare:

- Tablă Nouă (Novaia Scrijal) sau explicarea mistică a locaşului dumnezeiesc, a Liturghiei şi a 
tuturor slujbelor şi lucrărilor bisericeşti, de arhiepiscopul Veniamin Krasnopievkov, ed. I, Moscova, 
1803 (ed. XVII, la 1908). în explicarea Liturghiei, această lucrare foloseşte pe tâleuitorii clasici bizantini 
(Gherman al Constantinopolului, Nicolae Cabasila şi Simeon al Tesalonicului) şi a fost foarte mult 
apreciată şi citată în literatura liturgică românească.

- Explicarea Sfintei Liturghii, de prof. I. Dmitrievschi (|1829), Moscova, 1804, ed. ultimă la St. 
Petersburg, 1884, cu titlul Explicare istorică, dogmatică şi, simbolică a dumnezeieştii Liturghii, titlu 
care indică destul de clar cuprinsul cărţii.

- Liturgica sau învăţătura despre slujba dumnezeiască a Bisericii Ortodoxe de Răsărit, de prof. 
Daniil Smolodovici, ed. Π, la Kiev, 1861. E cel dintâi manual sistematic de liturgică, cu caracter ştiinţific, 
având împărţirea materiei ca în manualele de astăzi. .
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- Ajutor pentru învăţarea rânduielii serviciului dumnezeiesc al Bisericii Pravoslavnice, de pr. C. 
Nikolski, St. Petersburg, 1862 (alte ediţii la 1874, 1888 şi 1901). Insistă mai mult asupra regulilor de 
tipic şi face uz în mare măsură de texte liturgice. -

-  învăţătura despre serviciul dumnezeiesc al Bisericii Ortodoxe, de Petru Lebedev (rectorul 
Seminarului Duhovnicesc din Moscova), Moscova, 1881 (ed. mai nouă, la 1904, în 2 vol.). Manual 
sistematic şi ştiinţific, tradus (prelucrat) şi în româneşte de Ic. N. Filip (vezi mai departe).

In afară de astfel de manuale care tratează, mai mult sau mai puţin complet, întreaga materie a 
Liturgicii, literatura liturgică rusească numără o mulţime considerabilă de monografii care tratează 
probleme diferite de liturgică sau părţi din materia liturgică şi mai alex explicarea Liturghiei, Dintre 
autorii unor astfel de lucrări, cităm pe: I. Rojdestvenschi94, V. Vladislavlev95, V. Neciaev96, N. GogoP\ 
A. Pavlov9*, I. Mansvetov99, A. Petroyschi]0Q, N. Krasnoselţevm, pr. L. Petrov'02, Serghie Vasilievici 
Bulgakovm, Mihail Scabalanovici'04 ş.a. O deosebită valoare are colecţia comentariilor liturgice din 
literatura patristică traduse în ruseşte şi adnotate, cu titlul: Opere ale Sfinţilor Părinţi şi Dascăli despre 
explicarea Liturghiei ortodoxe, tipărită la Sankt Petersburg, în 3 voi. (1855-1857).

Foarte importantă pentru studiul istoriei Liturghiei şi a cultului ortodox, în general, este colecţia de 
manuscrise editate şi adnotate de savantul^. Dmitrievschi, intitulată Descrierea manuscriselor liturgice 
păstrate în bibliotecile Răsăritului ortodox (3 tomuri, Kiev, 1895,1901 şi Petrograd, 1917, retipărite la 
Hildesheim, 1965). Vrednice de amintit sunt ediţiile liturghiilor vechi şi traducerea diferitelor comentarii 
liturgice greceşti, apărute în colecţia revistei Hristianscoe Citenie (Lectura creştină), la St. Petersburg, 
între 1874-1878, sub denumirea de Colecţia vechilor liturghii.

De mare interes este, de asemenea, contribuţia valoroasă a protoiereului Alexei Malţev, fost slujitor 
al bisericii Ambasadei ruseşti de la Berlin, care a tradus şi a editat în limba germană aproape întreaga 
colecţie a cărţilor liturgice ale Bisericii Ortodoxe Ruse, în volume cu introduceri, note şi explicaţii 
critice, istorice şi simbolice.

în domeniul arheologiei bisericeşti şi ăl artei creştine au publicat lucrări remarcabile bizantinologi 
şi istorici de artă ca: I. Pokrovschi'05, N. Kondakovm, V. Uspenskil07, A.I. Uspenskim ş.a., iar în domeniul

94. Explicarea Liturghiei Sfântului loan Hrisostomul, St. Petersburg,l 860,
95. Explicarea serviciului divin al Sfintei Biserici Ortodoxe, 2 părţi, Tver, 1862 (ed. II la Tver, 1876). -
96. Tâlcuire la dumnezeiasca Liturghie după rânduiala Sfântului loan Gură de Aur şi a Sfântului Vasile cel Mare. 

Ed. ΙΙΙ-â, Moscova, 1884 (ed. IV-a, 1895).
97. Meditaţii asupra Sfintei Liturghii, St. Petersburg, 1857. Tradusă mai în toate limbile europene modeme şi în 

-rom. de pr. Marian Dumitrescu, Dumnezeiasca Liturghie meditată de N.' Gogol, R.-Vâlcea, 1937 [12].
98. Învăţătura despre Liturghia Bisericii Ortodoxe, în întrebări şi răspunsuri, ed. III, Moscova, 1886.
99. Explicarea populară a Liturghiei, St. Petersburg, 1894; Tipicul bisericesc, Moscova, 1885. '
100. Liturghiile Apostolice ale Bisericii de Răsărit. Liturghia Sfântului Apostol Iacob, Tadeu şi_a Sfântului Marcu, 

St. Petersburg, 1897. . ·. · ■ . ■
101. Informaţiuni despre câteva manuscrise din Biblioteca Vaticanului..., Kazan, 1885; Materiale pentru istoria 

rânduielii Liturghiei Sfântului loan Gură de Aur, Kazan, 1889; Tipicul Sfintei Sofia din Constantinopol însec.XI, Odessa, 
1892 ş.a. ·

102. Liturghia sau studiul cultului divin al Bisericii Ortodoxe, St. Petersburg, 1872.
103. Cartea de masă (de căpătâi) pentru sfinţiţii slujitori bisericeşti, ed. II, Harkov, 1900 (ed. III, Kiev, 1915); 

Manual practic pentru săvârşirea slujbei religioase în Biserica Ortodoxă, Harkov, 1893.
104. Tipicul comentai. Expunere explicativă a Tipicului, cu introduceri istorice, 3 tomuri, Kiev, 1910 ş.u. (retip. 

într-un volum, la Roma, 1967).
105. Picturi murale în vechile biserici greceşti şi ruseşti, Moscova, 1880; Monumente ale iconografiei şi ale artei 

ortodoxe, St. Petersburg, 1894, ed. a II-ala 1900 ş.a. ' . - . . . .
106. Monumente ale artei creştine în Athos, Petersburg, 1902; Iconografia Maicii Domnului (2 vol.), Petersburg, 

1914; Histoire et monuments des emaux byzantins, Frankfurt, 1892; Iconografia lui Iisus Hristos, Petersburg, 1905; 
Icoana rusească (trad. germ. de H. Ostrogoski, Die russische Ikone, Breslau, 1928); Histoire d e l ’art byzantin, considâre 
particulierement dans les miniatures, 2 vol., Paris, 1886-1891 (trad, franc, a orig. rusesc, tip. la Odessa, 1876) ş.a. ·

\Q1 . încercări (schiţe) de istoria iconografiei, St. Petersburg, 1899. ,
108. Icoane vechi din diferite biserici şi colecţii particulare, Moscova* 1905; C ârtea de picturi (Podlinnik ikoriopişnâi), 

Moscova, 1903; Monumente interesante de pictură, Moscova, 1902 ş.a.



INTRODUCERE ÎN STUDIUL LITURGICII 35

iconografiei şi al liturgicii merită să fie amintită contribuţia profesorului N.D. Uspenski, de la Academia 
Duhovnicească din Leningrad109. —. ■ , . · ·

Dintre liturgiştii ruşi din diaspora apuseană, amintim pe V.N. lliin"°, Paul Evdokimov (f 16 sept. 
1917)ш, Alex, Schmemann (f 1983), de la Facultatea de Teologie „Sf. Vladimir“ din New York112, 
L. Uspenski'''*, de la Paris ş.a. . ! .

oXLaJbulgari şi Ia sârbi, din pricina condiţiilor istorice vitrege în care se dezvoltă viaţa politică, 
economică şi culturală a acestor două popoare până în .preajma Primului Război Mondial, abia în 
timpul mai nou înregistrăm apariţia unor scrieri teologice de interes liturgic. Dintre cele bulgare men
ţionăm, de exemplu, pe cele despre antimise şi despre vechea Liturghie bulgară, ale protoiereului Ivan 
Goşev (fost profesor la Academia Teologică din Sofia), ediţia slavo-bulgară a Liturghiei Sfântului 
Iacov, de episcopul Partenie Levkiiskiiu4 şi micul Manual de liturgică pentru seminarii, al arhim. tona 
(Sofia, 1950). Remarcabile sunt studiile despre Sfânta Euharistie ale episcopului Nicolae aî Makariopolei, 
publicate mai întâi în „Anuarul Academiei Teologice41 din Sofia (vol. IV, 1954-1955 şi vol. XII,. 1, 
1962-1963) şi apoi în extrase aparte.

Dintre cele sârbeşti, menţionăm traducerea Manualului românesc de liturgică a lui V. Mitrofanovici 
(vezi mai departe), făcută de prof. L. Mirlcovici, de la Facultatea de Teologie din Belgrad115, care a scris 
şi câteva interesante studii mai mărunte în revista acelei facultăţi. ■

d) La români, literatura liturgică a fost inaugurată cu traduceri detălcuiri ale Liturghiei din greceşte. 
întâi este o prelucrare (mai mult prescurtare) a cunoscutei cărţi ,'Ιερα κατηχησις a lui Nicolae 

. VulgarisJBulgarui), făcută de dascălul leremia Cacavela; cu titlul învăţătură sfântă, adică: sfintei 
dumnezeieştii Liturghii tâlcuim de pe limba greciascăpejirnbq romărţepscă. apărută la Iaşi, în 1697. în 
secolul următor.. Chesariel· ecleziarhul Mitropoliei Bucureştilor (mai târziu episcop al Râmnicului), a 
tradus în româneşte, toată.opera lui Simeon al Tesalonicului, sub titlul Voroavă de întrebări şi răspunsuri 
(Bucureşti, 1765). Traducerea aceasta a fost retipărită un veac mai târziu, cu unele îndreptări de limbă,, 
de către tipograful T. Teodorescu, la Bucureşti (1865-1866), cu titlul Tractat asupra tuturor dogmelor 
credinţei noastre ortodoxe.*.. La începutul veacului al XIX-lca a fost tradus un Έ τχειρίδιον 
χριστιανικών de Dim. Darvaris, de către marele logofăt Dimitrie Sturza, cu titlul Mânealnic hristianesc. 
Carele cuprinde o prea scurtată tălmăcire a lăcaşului dumnezeiesc a celor dintr-însul sfinţite vase şi 
veşminte şi a celor obişnuite slujbe, a dumnezeieştii şi Sfintei Liturghii şi a Sfintelor Taine ale Bisericii, 
Mănăstirea Neamţu, 1837 (ed. II şi III, la Iaşi, 1844 şi 1846).

Prelucrări de tâlcuiri liturgice, după diverse izvoare greceşti şi ruseşti, au făcut în secolul al XIX-lea 
arhiereul Ioanichie EvantiasU6 şi pr. Cosma Moşescu,:âin Brăila117. .......  ь

109. Vezi, mai ales, seria de studii şi articole privitoare la praznice şi icoane din JMP, anii 1955 şi 1958; Rănduiala 
Deniei de toată noaptea, Leningrad, 1943 (teză de doctorat); Vecernia ortodoxă, în „Bogoslovskie trudî“ (Opere teologice), 
vol. I, Moscova, 1960, p. 5-52 ş.a. .

110. Lucrarea principală: Vsenoşnoe Vdeanie (Privegherea de toata noaptea), Paris, 1927.
111. între altele: La Liturgie de Saint Jean Chiysostome, Mulhouse, 1966 (Coli. „Approches oecumeniques1'); L ’art 

de Псдпе, Theologie de la beautâ, Paris, 1970 ş.a.[13J,
112. Introduction to Liturgical Theology, Clayton, 1965; Great Lent (Postul Mare), 1969; Le Careme et la Semaine 

Sairite dans 1’Eglise d ’Orient, Abbaye de Bellofontaine, 1974; Sacraments and Orthodoxy, New York, 1965 ş.a. [14].
113. Ess ai surla theologie de l ’icâne dans Г Eglise Orthodoxe, vol. I, Paris, 1960 (trad, şi în engl., şi în germ.); Ed. 

nouă, mărită: Theologie d e l ’icone dans I Eglise Orthodoxe, Paris, 1980 [15]; La question de Viconostase, în rev „Con
tacts1· (Paris), t. XVI, 1964, p. 83 ş.u. (trad. rom. în M.B., 1965, nr. .1-3) ş.a,

114. Bojestvennata Liturghiia na Sv. Apostol Iakova, brat Bojii, Sofia, 1948. .
115. Pravoslavna Liturgika (Lit. ortodoxă), 3 vol., Belgrad-Carloviţ, 1918, 1920, 1926.
116. Scurtă esplicaţie despre Biserică, slujba bisericească şi despre Cele şapte Sfinte Mistere (Taine)..., Bucureşti, 

1855; Scurtă esplicaţie a pârlii îş i  a Il-a a Sfintei şi dumnezeieştii Liturghii (adică Proscomidia şi Liturghia catehumenilor), 
Bucureşti, 1864 (ed. II, Bucureşti, 1866).

117. Manual de explicaţie a Sfintei Liturghii, Brăila, 1870.
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Manuale modeste de liturgică pentru cursul secundar au tradus sau au alcătuit, în secolul al XlX-lea, 
episcopul Melchisedec Ştefănescu al Dunării de Jos, preotul Samuil Andrievici (mai pe urmă mitropolit 
al Bucovinei), ierom. jGabrie[R^ can^, Gfeeng^.episcopiaL^esuluil,_8. arhim. Juvenal Ştefanei li})9 
şi iconomulNic. ΕΐΙίμΨ. iar în secolul nostru ,^CalişţratCoca, I. V. Raiculescu, icon. profT-S?. Călinescu, 
Ilarie Teodorescu (episcop aî Constanţei), preotul din judeţul Galaţi LC. Beldie [16] ş.a.

Manuale complete de liturgică, de nivel universitar şi cu caracter ştiinţific, am avut în româneşte 
următoarele două: » ........ " . ’ ■’

- Tezaurul .liturgic, al Sfintei Biserici Creştine Ortodoxe de Răsărit de fostul profesor de teologie 
practică, de la Facultatea de Teologie din Bucureşti, dr.BadeaCireşearfu(?> vol., Bucureşti, 1910-1912). 
Conţine un material bogat, dar adunat şi expus fară prea mult discemământ critic, parte din el fiind fară 
legătură cu liturgica.

-jtiţu]$icifi$temciLfâ0&xeJOuKmiu№ersitare. de dr. К Mitrofnm v ic ijo st profesor de liturgică 
la Facultatea de Teologie din Cernăuţi (f 1888), prelucrate, completate şi editate de prof. dr. T. Tarnavschi β 
(fl9l4), Cernăuţi, 1909, aed. а И-а, Cernăuţi, 1929, completată de dr Nectarie Cotlarciuct în partea 
introductivă şi generală foloseşte mult pe liturgistul german V. Thalhofer (vezi în urmă). Este un 
manual complet şi sistematic, dar mult depăşit astăzi, mai ales în partea privitoare la istoria cultului. A 
fost tradus şi în limba sârbă (vezi în urmă, nota I I5).

în domeniul istoriei cultului a lucrat în timpul din urmă mai ales pr. R Vintilescii (f 1974); fost 
profesor la Facultatea de Teologie din Bucureşti şi primui liturgist român în adevăratul înţeles al 
cuvântului, care face uz de metoda ştiinţifică şi de spirit critic în tot ceea ce a scris. Nu ne-a lăsat un 
manual complet de liturgică, ci numai două părţi din cursul ţinut la facultate şi anume: a) Curs de 
Liturgică generală - Principiile şi fiinţa cultului creştin ortodox şi b) Curs de istoria Liturghiei (ambele 
litografiate în 1940). A tipărit, în schimb, numeroase monografii care trateză mai ales probleme din 
istoria cultului şi de filologie liturgică. Cităm dintre acestea pe cele mai mari şi mai importante: Cultul# 
şi ereziile (teză de doctorat), Piteşti, 1926; Misterul liturgic, Bucureşti, 1929; încercări de istoria „ 
Liturghiei. 1. Liturghia creştină în primele trei veacuri (extras din S.T.), Bucureşti, 1930; Contribuţii la 
revizuirea Liturghierului român, Bucureşti, 1931; Despre poezia imnografică din cărţile de ritual şi 
cântare bisericească, Bucureşti, 1937; Liturghiile bizantine privite istoric în structura şi rânduiala lor, 
Bucureşti, 1943; însemnări pentru o nouă ediţie a Liturghierului, Bucureşti, 1947; Liturghierul explicat, 
Bucureşti, 1972 şi alte studii mai mărunte, publicate în revistele noastre bisericeşti, din 1937 până lav 
1974 [17]. . ■■ .

Activitatea pr. prof. P. Vintilescu a fost continuată de autorul acestui manual, cu lucrări ca^ЕхрЩ *
■ carea Sfintei Liturghii după Nicolae Cabasila (teză de doctorat în teologie), Bucureşti, 1943; Tâlcuireq. 
dumnezeieştii Liturghii, de Nicolae Cabasila (trad, după orig. grecesc şi introd.), Bucureşti, 1946; 
Participarea la Liturghie şi metode pentru realizarea ei, Bucureşti, 1949 (extras din S.Т.); Uniformitatea 
în săvârşirea serviciilor divine, Bucureşti, 1949 (extras din aceeaşi rev.); Cultul Bisericii Ortodoxe 
Române faţă de cultul celorlalte confesiuni creştine şi al sectelor din ţara noastră, în aceeaşi rev., 
1951, nr. 1-2; Rolul Athosului în istoria cultului ortodox, în Ortodoxia, 1953, nr. 2; Schisma şi cultul 
creştin (cu prilejul împlinirii a 900 de ani de la Marea Schismă), în aceeaşi rev., 1954, nr. 2-3; Problema 
unificării calendarului liturgic în Bisericile Ortodoxe, în aceeaşi rev., 1955, nr. 2; Unitate şi varietate 
în cultul liturgic al Bisericilor Ortodoxe autocefale, în S.T., 1955, nr. 7-8; Liturghiile romano-catolice, 
în comparaţie cu cele ortodoxe, în Ortodoxia, 1957, nr. 1; Sfinţii Trei Ierarhi în cultul creştin, în B.O.R., 
1958, nr. 1-2; Liturghia Darurilor mai’nainte sfinţite, în S.T., 1958, nr. 3-4; Liturghierul slavon tipărit 
ăe Macarie la 1508, în B.O.R., 1958, nr. 11-12; O nouă Liturghie întrebuinţată de ortodocşiLapuseni...,

118. Liturgica sau explicaţia serviciului divin, Bucureşti, 1877.
119. Liturgica Bisericii Ortodoxe-Catolice, Bucureşti, 1866.
120. Liturgica sau explicarea serviciului divin, trad, şi prelucr. după P. Lebedew, Bucureşti, 1899.
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în Ortodoxia, 1959, nr. 4 şi altele. Activitatea pr. prof, Ene Branişte în acest domeniu s-a finalizat în 
cele din urmă prin apariţia celor două volume din cursul său universitar de liturgică, ţinut studenţilor 
din anii III şi IV, de la Institutul Teologic din Bucureşti şi anume: Liturgica generală, cu noţiuni de artă 
bisericească (Bucureşti, 1985) şi Liturgica specială (Bucureşti , 1980). ,

. La Institutul Teologic din Sibiu, catedra de liturgică a fost ilustrată de pr. prof. Sp. Cândea, între ale 
cărui lucrări cu conţinut liturgic menţionăm: Limba veche liturgică şi inovaţiile introduse în ea de fosta 
Biserică unită (Sibiu, 1953,32 p.); PrimulLiturghier românesc tipărit (Liturghierul lui Coresi, Braşov, 
1570), în M.A., 1959, nr. 9-10 şi I960, nr. 1-2 şi alte articole şi studii mai mărunte, în diverse reviste 
bisericeşti.

Un manual de liturgică pentru seminariile şi institutele teologice ale foştilor uniţi din Ardeal este 
vol. II din Cursul de teologie pastorală al prof. îsidor Marcu (Blaj, 1906). Pentru şcolile confesionale 
catolice, a scris un manual sumar preotul romano-catolic Roman Karapcszynski? (Liturgica Bisericii 
Catolice, Bucureşti, 1937). . . ,
' Manuale^etvjM, lăsând la o parte Tipicul cel mare (al Sfântului Sava) tradus de schimonahul Isaacs 

Dascălul şi tipărit de mitropolitul Veniamin Costache la Iaşi, 1816 (folosit şi azi în mănăstiri) şi Tipicul ' 
oficial al Bisericii, tradus după cel grecesc al Bisericii din Constantinopol, pe la mijlocul secolului 

>al XIX-lea, de către Anton Pann şi pr, I. Călărăşeanu,âQ la biserica Lucaci din Bucureşti şi editat 
prima dată de mitropolitul Nifon al Ungrovlahiei {Tipic bisericesc, ed. I, Bucureşti, 1851), au scris: 
Melchisedec Ştefănescu (mai târziu episcop al Dunării de Jos şi apoi al Romanului), episcopul Gherasim 
Saffîrin al Romanului121, mitropolitul Silvestru Morariu Andreeviciu al Bucovinei122, icon. D. 
Lungulescu'2'1, dr. Iosif Olariu, profesor la Academia Teologică din Caransebeş, profesorul^ we/Popovici 
de la Sibiu, pr. P. Procopoviciu'24, episcopul Gherontie Nicolau al Constanţei125, pr. St. Geomoleann&, 
dr. V. Bujor şi St. Roşianu (pentru foştii uniţi din Ardeal)127 ş.a. Dintre manualele şcolare de tipic, care 
au circulat multiplicate prin litografiere .(netipărite), merită să fie amintite cele de profesorii pr. M. 
Dracinschi de la Cernăuţi (Ritualul Bisericii Ortodoxe Catolice, 1888), pr, Gavriil Teleagă (Tipiconul 
cu note ritualisfice, Cernăuţi, 1901) şi arhim, Fotie Balamace de la Bucureşti (Explicaţiuni la practica 
liturgică, Bucureşti, 1924).

Traduceri şi prelucrări de tâlcuiri liturgice au făcut în timpul din urmă: Nicodim Munteanu (fostul 
patriarh al României)128, pr. Marian Dumitrescum, pi. C. Moisium, pr. M. Vonicam, pr. II. Felea132 ş.a.

Mult material liturgic s-a publicat în revista Sfântului Sinod, Biserica Ortodoxă Româna (Bucureşti, 
1874 ş.u.), mai ales până la Primul Război Mondial, în revista Candela, de la Cernăuţi (1882-1914 şi 
1923-1946), precum şi în alte reviste bisericeşti eparhiale din trecut (Renaşterea, de la Craiova, Revista 
Teologică, de la Sibiu, Cultura creştină, de la Blaj ş.a.) şi în revistele, patriarhale şi mitropolitane 
editate de la 1949 înainte.

121. Tipic asupra serviciilor divine, R.-Vâlcea, 1878, ed, II, Bucureşti, 1905.
122. Tipicul Bisericii Ortodoxe Orientale..., Cernăuţi, 1883.
123. Manual de practică liturgică, Bucureşti, 1926.

. 124. Ritualistica sau Manual de ritual al Bisericii Ortodoxe Române, Oradea, 1936. .
125. îndrumătorul liturgic (cu muzică în text), Bucureşti, 1939.
126. Manual de tipic bisericesc ortodox, Cluj, 1940. .
127. Tipic bisericesc, ed, II, Blaj, 1931. :
128. Cuvântări liturgice - originale şi prelucrări. în voi. VIII din col. „Ogorul Domnului", Neamţu, 1933 (şi în 

broşuri separate, mai multe ediţii). . .
129. Dumnezeiasca Liturghie meditată de N. Gogol, trad, din franc., R.-Vâlcea, 1937.
130. „Să stăm bine, să stăm cu frică". Povăţuitor liturgic pentru preoţi şi popor, Bucureşti, 1941.
131. Tâlcuirea Sfintei Liturghii, Sibiu, 1943.
132. Simboluri liturgice, Arad, 1924.
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DESPRE CULT 
(Cultul ca obiect de studiu al Liturgicii)
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CAPITOLUL I

CULTUL RELIGIOS 
DEFINIŢIA ŞI DIFERITELE LUI ASPECTE

I. Definiţia cultului. Esenţa sau fiinţa lui
Am spus de la început căTfcfectul de studiu al Lifargic.iies.ts.cultul.diMn.mj3J

Primul lucru pe care trebuie să-l facem este deci să lămurim mai îndeaproape noţiunea de cult. r 
Ce este cultul? r Cuvântul cult este de origine latineasca si derivă de la forma..

y e M u L ^ i o ^ ^ e J n s e j m n ă ^ c u l t i v ^ a ^ ^  antichitate, în domeniul
religios, cultul (deos colerej· însemna cinstirea care se dădea zeităţilor adorate, adică atât teama şi 
respectul faţă de zei, cât şi ceremoniile religioase prin care aceştia erau cinstiţi sau adoraţi şi prin care 
adoratorii credeau că se pun în contact cu divinităţile respective. , .

3 , yTranspunândurne deci pe teren creştin, cultul înseamnă, în general, price forma sau act religios
i menit să pună pe om în legătură cu Dumnezeu, exprimând;pe de o parte, cinstirea sau resp&Mlfi0de 

Dumnezeu, iar pe de alta mijlocind sfinţirea omului sau împărtăşirea harului dumnezeiesc.
Esenţa şi fundament

şi că i n t r ^  în les^iă.£uJ^prininvocareAnumdui,Slu^ m n m ăciu n c,sa!uj)£i.n l̂tejî3iilQa£.ea,

. $i necesară a sentimentuluii religios. El este dat sau cuprins înj 
Există, adică, în însăşi fiinţa отеп^са1спс1т(а~1аи pornirea firească de a cinsti pe cei ce ne sunt 
superiori în vârstă, cultură, putere etc., de a mulţumi celor care ne-au făcut bine şi cărora le datorăm 
recunoştinţă ş;a.m.d.; deci, cu atât mai mult simţim în noi acest îndemn lăuntric natural de a cinsti 
Fiinţa supremă, pe Dumnezeu, de a-I arăta respectul pe care îl nutrim faţă de El, de a-L adora într-un fel 
oarecare şi de a ne pune în legătură cu El, dc a căuta şi solicita prezenta, ajutorul si harul Său, la nevoie. 

Rădăcina sau temelia cultului, adică,sraiiimentul religios, se traduce deci. în primul rând. sub
■ fonna conştimţeipe careo.aygm.despre maiestatea, atotputernicia sunFmiB mpenoritatesi perfecţiune 

rmiD^îWezeu^fa contrast ^micirnea-imp.£rfe ţ̂ii,iqpa.şţ|lăhicii]n^a noastră. Din această conştiinţă
a inferiorităţii şi imperfecţiunii sau

constituie originea şi germenele sau fiinţa cultului, dupăjatura
· ■—» гТ  ■ . и г  - 1 - 4  111 I I I I ·  ~—  I .  I - -  ' |V —"

2. Cult intern şi cult extern 
Când această atitudine de respect, omagiu sau cinstire rămâne ascunsă în suflet sau se traduce 

numai în forine lăuntrice (ca.de exemplu: pietate, virtuţi morale, contemplaţie saumedi.ţaţie religioasă), 
se numeşte аЖШет, subiectiv sau teologic. în această stare iniţială, cultul are un caracter individual 
si oarecum spiritual (imaterial), fiindcă el rămâne ascuns, nevăzut.

’ Dar, în general, cultul nu poate rămâne multă vreme în această stare embrionară, lăuntrică şi 
invizibilă. Ca orice idee sau sentiment, şi sentimentul religios cere în chip firesc să se exteriorizeze. 
adică să se exprimeîn afară^rin f a e  ̂ b l l e ^ c e p tM i ( a c ţ e  rd ig ip ^e^n ţU ri^ j^^ in cU eci^
mod inevitabil, см/ί extern^ Numai în acest stadiu cultul este complet şi numai aşa corespunde el pe
ieplin structurii organice a fiinţei omeneşti, în dubla ei esenţă psihofizică. Omul este adică nu numai 
suflet şau spirit, ci şi trup sau materie; el tinde, prin însăşi firea sa, să-şi sensibilizeze simţămintele, 
ideile sau gândurile în forme perceptibile, văzute sau concrete.
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.Aşadar, cultul este, prin însăşi esenţa lui, rit
simplă idee sau simţiri f e v i M ^ t e ^ ^ y y b il im Îg Q ^ e n a l .  Sub forma aceasta, el
capătă totodată şi un caracter social, colectiv, pentru că formele lui de exteriorizare sunt sau pot fi 
aceleaşi pentru toţi oamenii sau măcar pentru mai mulţi inşi care alcătuiesc astfel o societate sau o 
grupare religioasă, mai mică sau mai mare (o religie, o confesiune, o asociaţie religioasă ş.a.m.d.).

^între/ondul (esenţa) cultului şi formele hii exfcrng - adică între idee sau simţirea religioasă .еже stă 
la baza cultului, pe de o parte şi riturile sau actele religioase prin care se .exprimă acest fond lăuntric, pe
de alta - trebuie să existe o strânsă legătură, o unitate şi continuitate neîntreruptă, ca între rădăcina 
copacilor, pe de o parte şi coroana Iorde ramuri, frunze şi flori ori fructele de alţa. Cultul intern, lipsit 
de forme externe de manifestare, nu, poate să vieze; ca şi sămânţa şmăţoasă îngropată în pămânJ^eL. 
încolţeşte în chip necesar şi izbucneşte în afară, odrăslind mugurii şi lujerii formelor externe de cult. 
Altfel, se atrofiază şi moare sau, când formele externe sunt reprimate şi înăbuşite, ele degenerează în 
forme denaturate şi periculoase de viaţă religioasă: misticism exagerai, fanatism religios sau pietism 
anemic, gol şi sterp etc.

Dimpotrivă, atunci când formele externe de cult sunt lipsite de suportul fondului sufletesc lăuntric, 
din care ele trebuie să izvorască (pietate internă, simţire religioasă, evlavie, conştiinţă şi cultură religioasă 
etc.), ele degenerează în forme goale şi lipsite de conţinut religios, în ritualism, formalism, bigotism 
sau alte forme pseudoreligioase, care se îndeplinesc automat sau în chip mecanic, în virtutea tradiţiei, 
a deprinderii sau a ignoranţei religioase. Aşa sunt multe dintre riturile magice şi vrăjitoreşti ale religiilor 
unora dintre popoarele primitive, .

Cultul adevărat^ integral sau complet, esţe deci cultul intern şi cultul extern, adică sentiment 
religios (evlavie, pietate, simţire religioasă) exprimat în forme externe (acte de cult, rituri religioase).

3. Cult public şi cult particular
Dacă după fiinţa sau esenţa lui, cultul poate fi, precum, am văzut, intern (lăuntric) sau extern

(exteriorizat în forme văzute). djjj^subiectuLsa^ persoan^e,.care. î ^ actică, el poate fi:_
1. indiyiduaLMarticular sau personal, atunci când e practicat de fiecare" ins în parte, independent 

de societatea religioasă în care este integrat şi
4eт т ц  întregi de.pesem eupitefatreele 

sau încadrate în aceeaşi colectivitate religioasă, prin identitatea, concepţiei sau.^ simţim religioase şi 
prin aceea a formelor de cult. Acestaoiinjurmă,este.xultul oficiaLal Bisericii.^cultul divin pubtic-sâu 
М Ы f o e caracter colectiv, elesteguvernat de ап ш Ж  

Ί sau norme, ......................  · · · -.............................  .·
sau parohia din care facem parte), spre deosebire de culţul particular sau personal, care nu este îngrădit 
de asemenea reguli. .

a) Astfel.jcultul divin publk (rugăciunea şi lauda obştească a Bisericii) se exercita prin mijlocirea _
şi învestite r

cu dreptul şi puterea haricăde a îndeplini acest oficiu (a se vedea la cap. despre Persoanele liturgice), 
'pe când cultul particular sau personal e practicat de fiecare credincios în parte, iară nici un intermediar 
între el şi Dumnezeu.

b) Cultul divin public şe săvârşeşte -la-timpuri determinote j n  zilc,si la. ceasmiimainteusţ^Uite, 
fixe şi obligatorii pentru toată obştea credincioşilor sau pentru grupuri mari de credincioşi (a se vedea 
la cap. despre Timpurile liturgice), pe când cultul particular se poate manifesta oricând, în orice timp 
sau moment în care insul religios simte nevoia de a se ruga lui Dumnezeu sau de a-L lăuda etc.

c) Cultul divin public se săvârşeşte de regulă rin biserică, adică în locaşuri anumite,^ destinate^ 
pentru adunarea şi rugăciunea colectivă a obştii-credincioşilor. (despre care se va vorbi într-o serie de 

"capftoieŢ'pe clnd rugăciunea particulară se poate face oriunde, nefiind legată de anumite locuri sau 
locaşuri.
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d) Cultul divin public.se săvârşeşte după un anumittfpzc. adică ή\ψΆ formule
de Biserică si înscrise în cărţileuei-de~cult (de ritual său de Slujbă), 

forme care simt respectate de toţi slujitorii bisericeşti şi de toţi credincioşii şi care ne arată cum să ne
rugăm lui Dumnezeu, să-I mulţumim sau să-L lăudăm etc. ....

J i l ţ u l  particular nu e supus Unor astfel de rânduieli sau forme normative. în formele lui de 
exprimare predomină spontaneitatea, improvizaţia individuală sau inspiraţia momentană şi nota 
personală â fiecărui credincios, care se poate ruga Cu cuvintele care îi Vin pc buze, aşa cum simte 
sau CUm gândeşte fiecare, sau în formele pe Care fiecare le găseşte mai potrivite. Aşa iau naştere 
formele cultului din pietatea populară, dintre Care unele, din creaţii personale, devin cu timpul 
generale, fiind adoptate de grupuri mai mari de credincioşi şi terminând prin a fi adoptate în 
întreaga colectivitate religioasă (religie, Biserică, confesiune sau asociaţie religioasă). Cu alte 
cuvinte, ele pot fi consacrate între formele mai vechi ale Cultului public, atunci când îndeplinesc 
condiţiile cerute perttrU aceasta, ca de exemplu: conformitatea CU doctrina religioasă a Bisericii 
respective, claritatea sau puterea de expresie, satisfacerea Unor cerinţe religioase reale şi generale·, 
resimţite de toată c'olebtivitatea etc. V ; ; : ! ·>.·: ·..·*.cu;* ?,:»». .· ·,.ν . . ..

ςCultulj)articu]ak(persanal) şi cel public (oficial sau liturgic) nu şe exclud, ci se completează unul 
pe_aft|IQnbucât omyl este fiinţă individuală şi socială în acelaşi timp, viaţa religioasă completăse 
satisface prin echilibrul just care trebuie .să existe între Obligaţtjle.cultului social (public), de o parte, şi 
nevoile metătiTpersohale ale fiecărui ins în parte, de alta, cu specificul său temperamental şi cu 
individualitatea sa proprie. In creştinismul ortodox (ca şi în cel catolic), accentul senune însăpeculţul„ 

A d E  public. Й1дЗи-8е;ЙШшШе151 mai multă importantă mgăciuniLliturgice. sau colcctive în viaţa ; 
rgjigioasă, pentru.fi4 participarea la ea este necesară pentru mântuire: Pc Când rugăciunea particulară 
(personală) este determinată în general de nevoile momentului, rugăciunea liturgică (încadrată în cultul 
public) depăşeşte particularismul şi egoismul. Cultivând în membrii comunităţii nigătoare sentimentul 
şi conştiinţă Universalităţii (şobomieiţâţii) Bisericii din care facem parte. Forma ei eşţe desăvârşită şi 
sfinţită prin lunga ei întrebuinţare în etiltul public. Ea ne învaţă şă ne integrăm în comunitate, să 
vedem dincolo de nevoile şi interesele proprii şi să ne rugăm nu numai pentru cei prezenţi, ci şi 
pentru cei absenţi, pentru cei de departe, pentru toată lumea şi „pentru unirea tuturor11. Conţo· 
pindu-ne astfel în această liturghie cosmică, în care totul cântă slava lui Dumnezeu, învăţăm adevărul 
evanghelic că nu suntem izolaţi, ci suntem legaţi urni de. alţii, că. nu ne putem mâfttui singuri, ci 
nUîîiai îft dâniQnitatfe. ■ .· .·,.·· · . ... ·

- 1 4  Raportul dintre religie şi cult '... .... .
Care este raportul între religiei de o parte, şi cult, de alta? Fără îndoială, sfera noţiunii dc 

religie e cu mult mai largă decât aceea a noţiunii de cult. Ea cuprinde deci toate formele pe care le . 
poate îmbrăca religia, adică atât dogma sau doctrina religioasă (concepţia sau ideea pe care o 
avem despre Dumnezeu şi despre raportul nostfu cU El), morala şi disciplina religioasă (regulile 
de viaţă şi de organizare a societăţii religioase, derivate din dogma respectivă), cât şi culţu} religios 
(formele prin care obştea exprimă sau caută să realizeze legătura ei eu divinitatea) ş.a.m.d·. Cultul 
este deci o parţe a religiei, se cuprinde în aceasta. Dar, deşi sferele acestor două noţiuni nu se 
suprapun, totuşi între ele există o legătură organică indestructibilă, cum este în general între parte 
şi întreg. ' ' ; ··■ - <·;. ,.. . .... .... r.., . . ., . ■

Cultul are o mare “importanţă în viaţa religioasă, în general, pentru că aceasta Se trăieşte şi se 
manifestă m aialesprm”fon^r^ltuluiTcarc"sunt oarecum caractenHce^n^^BmfonTpMitiu religia, 
respectivă^ О ТиШ пУ а din religie j i  este jpspirat §W d e t e r m i n a t d e ^ ^ g g ^ ^ ^ u h n u ^  
"aTlceva decât o concretizare în afară a urnii fond sufletesc lăunMcUaimginea ei se află adică totdeauna 
joidee religio^CsauTŢm^erSţHiBâÎ'î^îgî^Ţ^mcare derivă şi pe carele exteriorizează. In once formă de 

rebuie să vedem deci, pe de o parte, manifestarea unei stări sau dispoziîîiTFe’ctwe, adică un



44 LITURGICA GENERALĂ

sentiment sau o simţire religioasă, iar pe de alţa, o concepţie, o anumită idee teoretică despre divinitate, 
sau un anumit fel de a ne-o închipui. în general declin  orice religie..sau confesiune exista n strâng <;[ 
indiscutabilă legătură Щ|£е, congepjia щ М ?еа  g li^ o a s |, aScă doctrinas m â o m U ^ Â e  o parte, 
şi între cult sau modul de exprimare a sentimentului religios, de alta. Izîflml sau obârşia formelor 

. ae cult e concepţia religioasa pe саге одущу!|щрге divinitate
^ ^ ^ ^ a c e a s t ă  concepţiejnjpiriji^termmlLgl·formele,iLaji..aaractemlxultoMxcspcctiv. D e 
Дрееа, cultul Дедаге!, religii şi al fiecărei Qonfesium„creşxiae„pi)^rtă.>pecetea-4oc,triiieixgligioase4 
care stă la temei îa lu i. ^  · ■ ' . ■ ·

. 114 ч̂·· *·'**· · . . .

' А £ £ |Ш ^ ш а(^ е1 ай е  psihologi cult e s te jlu s trg ă p r i^
şi a riturilor c u l i n a l ^ ^ e  щДЬ, AfifiWft diversitate provine din ideile diferite
Pe 5 cWsul timpului,, idei
merg de la crimă pană Ia. eroism, de la imoralitate şi desfrâu^ană,laj;fflăţie^epătetă^eJ^ jegflrea" 
crudă de victime omeneşti până la sacrificiul de sine msuşi. De exemplu, când teama faţă de zei constituia 
fundamentul religiilor precreştine şi când raportul dintre zeu şi om era conceput ca între un stăpân 
tiranic şi un sclav, înseşi figurile acestor zei, adoraţi sub formă de statui sau de idoli cu chipuri 
monstruoase, erau destinate să inspire sentimente de frică şi groază, cum erau în general zeităţile 
fenicienilor şi ale vechilor slavi. Zeităţi setoase de sânge, cum era aceea a lui Baal-Melkart în Fenicia 
şi în Cartagina, nu puteau să fie adorate decât prin ceremonii cultuale de o cruzime vecină cu nebujiia, 
cum era aruncarea copiilor mici, legaţi, în pântecele înroşit al statuii metalice a zeului (vezi şi religia 
vechilor mexicani). Iar concepţiile religiilor antropomorfice, în care erau adoraţi oameni divinizaţi sau 
zei de origine omenească (ca la vechii greci şi romani), precum şi misterele naturiste, care venerau 
fenomene naturale sau astrele (ca la vechile popoare germanice), s-au concretizat în culte imorale şi 
zgomotoase, care ridicau prostituţia sau desfrâul la rangul de obligaţii rituale faţă de divinitate, cum 
erau, de exemplu, cultul zeiţei Iştar-Bilita la babilonieni, al Afroditei din Corint şi al lui Dionysos, la 
vechii greci, sau al lui Mithra, la vechii perşi şi mai târziu la romani.

Ceva mai mult: chiar în limitele uneia şi aceleiaşi religii, ca cea creştină, de exemplu, fiecare 
confesiune are formele ei cultuaje caracteristice, un modus orandi propriu, adecvat dogmei şi spiritului 
respectiv, care îl inspiră. Marile ramuri istorice ale Creştinismului (Ortodoxia, Romano-Catolicismul 
şi Protestantismul de diferite nuanţe) se deosebesc între ele nu numai prin învăţătura de credinţă sau 
doctrină şi prin organizaţia lor, ci şi prin cult, care are forme deosebite de la una la alta şi care poartă 
deci şi el pecete confesională.

Legătura aceasta firească dintre religie şi cult e recunoscută, de altfel, şi în vorbirea curentă, care 
întrebuinţează termenul de „cult“ pentru a exprima noţiunea mai largă de „religie", „confesiune" sau 
„asociaţie religioasă" etc. De exemplu, zicem cultul mozaic, înţelegând religia mozaică, zicem cultul 
protestant, în loc de confesiunea protestantă, sau cultul baptist, pentru gruparea neoprotestantă baptistă 
ş.a.m.d.

Dar nicăieri nu se vede mai bine legătura organică dintre cult şi religie, ca în Ortodoxie. într-adevăr, 
învăţătura sau dogma ortodoxă a găsit admirabile formule de exprimare în formele cultului nostru, 
îndeosebi în imnografia bizantină (canoane, tropare, condace, stihiri etc.), care este o adevărată 
enciclopedie teologică versificată sau o teologie popularizată sub forma imnelor şi a poeziei. Când 
valul Protestantismului a început să atace temeliile dogmelor şi ale cultului catolic, Biserica papală n-a 
găsit alte arme de luptă mai potrivite, pentru a combate ideile reformatorilor, decât textele liturgice 
răsăritene, pline de vechi şi venerabile mărturii în favoarea transsubstanţiaţiunii, a rostului Sfintelor 
Taine în viaţa religioasă şi a atâtor altor puncte de doctrină atacate de reformatori. Din această nevoie 
apologetică şi polemică au ieşit - precum am văzut - primele studii şi colecţii de texte liturgice răsăritene 
editate de apuseni, ca cele tipărite de Assemani, Renaudotius, Goar ş.a. (vezi la cap. anterior),
. De aceea, precum s-a spus pe drept cuvânt, cultul Bisericii Ortodoxe constituie o parte sau o forrnă 

importantă a Sfintei Tradiţii. El este elementul cel mai reprezentativ şi definitoriu al unei religii sau
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confesiuni. în Ortodoxie^ practica Bisericii;, Liturghia şi viaţa ci mistică şutit izvoare fundamentale ale 
Adevărului» ,în marea comoară a cultului, unde pulsează însăşi inima Bisericii şi unde se vorbeşte o 
limbă mai direetă şi mai înţeleasă decât a simbblurilor, şe revelează o fprniă a Tradiţiei eelei adevărate, 
care e de o mare autoritate. ' . - · -

■"·>
•T' ’
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CAPITOLELE II-III

FACTORII SAU TERMENII CULTULUI

Factorii sau termenii între care se mişcă acţiunea cultului, în general, sunt doi: Dumnezeu şi omul. 
Dumnezeu, ca fiinţă supremă, perfectă şi absolută, este obiectul cultalm nostru, adică Cel care primeşte 
sau către Care se îndreaptă manifestările noastre de cinstire, respect sau veneraţie, iar omul este шЫ&сЩ. 
cultului, adică cel de la care pleacă aceste manifestări. în calitatea lui de făptură a luiJDumnezeu.

1. Subiectul cultului
în ceea cc priveşte subiectul cultului,!pmul. luat ca.fiinţăjndjyiduală sau ca ins izolat_şLsingur,.e£k; 

subiect num aial .cultului individual, personal sau particular. Dar în cultul divin public al Bisericii 
Creştine Ortodoxe, cult care are prin excelenţă un caracter social sau colectiv, adevăratul subiect al 
cultului nu este omul singur, izolat de semenii săi, ci omul integrat în colectivitatea religioasă; cu alte 
cuvinte, sukiscltuLddtalmj^ Qb$tea sau societatea. credjm?:iQsUftr..tegaţ|jjintre ei
nu numai uniţatea.de credinţă, dezorganizare şj^de trăire jejigioasă,. ci ş | prin.identitatea riturilor 
sacre, adică a formelor de cult, care sunt aceleaşi pentru toţi. Biserica îşi exprimă sentimentele ei 
colective de adoraţie faţă de Dumnezeu şi primeşte de la El harul şi darurile Sale, prin intermediul 
reprezentanţilor ei legali şi consacraţi, care sunt sfinţiţii slujitori (membrii clerului).

2. Obiectul cultului .
în ceea ce obiectul cujtuluh syrQ deosebire de cultul patriarhilor şi al drepţilor Vechiului

Testament, care adorau pe Dumnezeu (Iahve) în unitatea naturii Sale, cultul creştin, care se găseşte pe
o treaptă superioară dc revelaţie. cinstegte_pe Dumnezeu atât în unitatea esenţei sau fiinţei Sale, cât şi r 

' mai ales - în treimea persoanelor Sale, adică aşa cum SVa,manifestat El faţă de oameni.-În imnele şi
*  ■* '1№г^ л ' '  ■ i*-· . - *  .  . .  --ΙΓ naf· n i

rugăciunile dinslujbekorto^^fi^a^dintredumnezeieştilepersoane ale Sfintei Treimi esteinvocată 
” $1 cinstită sau adorată cu atributele legate de rolul ei specific în. iconomia mântuirii.

- .1  . . .  » / f  .Мл'..***·»*'н ы в * * л й  v i « . i > r!«·"*···■··;-; « w  ч *-*·»» v*·1* ·* » · ·  , ·  · ' *  ·' . ». *

a) Astfel, rugăciunile noastre se adresează în general lui Dumnezeu-Tatăl,. ca principiu al dumnezeira^· 
qa Născător al Fiului şi ca Purcezător al Duhului. El este invocat ca Ziditor (Creator) şi Proniator al 
lumii, ca Stăpân şi împărat al Universului, ca Părinte al tuturor şi ca un izvor sau origine a tot ceea , ce__ 
esteJ}unji_de folos lumii şi omului, aşa cum se spune în Rugăciunea amvonului de la sfârşitul Sfintei 
Liturghii: „Că toată darea cea bună şi tot darul desăvârşit de sus este, pogorând de la Tine, Părintele 
luminilor..."1. Exemplul clasic de rugăciunc adresată lui Dumnezeu-Tatăl este Rugăciunea domnească 
(„Tatăl nostru*1). »

b) Dumnezeu-Fiul este invocat si slăvit în cultul creştin mai ales ca Răscumpărător sau Mântuitor
«“ P и » * . . ^  ' 7  * ·'»»» ·*» · *  » » . . . r и ^------r*’ "  “ ..................................... ■ '-« ••Ч л · ·

J-LIumii. hi această calitate, El apare atât ca obiect (primitor) al cultului nostru, deci ca Fiu al lui 
Dumnezeu sau Unul dinJIjreime, „împreună-slăvit cu Tatăl şi cu Duhul Sfânt^cât şi ca mijlocitor al 
cultului nostru, deci ca Dumnezeu-întrupat, ca Hristos sau Fiu al Sfintei Fecioare, prin Care harul lui 
Dumnezeu se pogoară la noi şi prin Care rugăciunile noastre se înalţă la Dumnezeu şi -sunt împlinite 
(comp. loan 14, 13; 16, 23; Col. 3, 17 ş.a.).

„Ne închinăm Fiului lui Dumnezeu, ca şi Tatălui şi Sfanţului Duh; înainte de înomenirea Lui, îl 
adoram necorporal, dar acum, după întrupare, îl adorăm pe Acela întrupat şi făcut om, dar şi

1 .Liturghier, Bucureşti, 1974, p. 142, 196.
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D um nezeu...Şe înţelege de la sine că, o dată cu dumnezeirea, adorăm .şi, Sfântul Trap al-Dorrmului. 
iLeoarece în .Rgrsoana unica, divmo-umâfaa,,'a lui lisuş Hristos, trupuLacesta a fosţ.unitmseparabiLcu , 
dumnezei i ^  Cu âlţe cuvinte, pe Mântuitoml îl adorăm în întregimea persoanei Sale divino-umane, · 

Ж Ш й й  ca Dumnezeu, cât şi ca om.
' £e aceaşţâ^gjiiiemeiază cu\M.Sâate±,FyUhanstii. care â luat o dezvoltare deosebită mai ales..în . 

jîîşeriqş Romang^Catolică. în· această privinţă, cinstirea pe care o dăm Sfintei Euharistii trebuie sa fie 
întru totul egală cu cea pe care o.dăm Mântuitorului însuşi3. ·: ' ■■■■"' -

Ca cel mai apropiat de omenire dintre cele trei persoane ale Sfintei Treimi prin întruparea Şa, 
Dumnezeu-Fiul ocupă locul predominant în cultul creştin, fiind cel mai mult şi mai des pomenit, lăudat 
şi slăvit, invocat şi solicitat în imnele şi rugăciunile din sfintele slujbe. Дедсееа,. Unele, dintre imne-şi 
rugăciuni; sunt adresate numai Mântuitorului (ca, de-exemplu^ imnul „Unule.-NăscUt.,,1* din rânduiala. 
Liturghiei, mgăciunea „Dumnezeul duhurilor şi a tot tru p u l,d in  rânduiala slujbelor-iuneb^e §i altele);. 

’̂ ^ U C f iă J a o î to M L s P ^  despre.cultul ©rtodox,că e un cutţ.prm „Sfânta,, .
Tr̂ imecsteîndtepta.tăcăfrelmneyBrin figura u î^ă^^M lu l.^m n eze jiij^B ^^ag g asta^  Ortodoxia ,̂,,. 
. e ^ r ş B m & edM aJnJH ristos şi viaţa ln ^ ..v O rtQ d Q x x a e .C r^ to /^ ^ ^ J ŵ i j a |a j n i.b ^g0s-, 
Cel întrupat, Care trăieştejgL·
5arprm cultul ei/Biserica ţinteşte să realizeze nu o simplă amintire a lui Hristos, Care a fosţ, ci o 

prezenţă vie a Lui; cultul este viaţa prelungită şi continuă a lui Hristos în noi şi în viaţa noastră, a 
credincioşilor, care trăim în Hristos, Durţinezeu-Omul, Cel viu şi etern.

c) Dar „Sfânta Treime, îndreptată sţire lume prin figură umană ă Fiului, Se descoperă în chip viu 
prin Sfântul Duh“5, prin Care se continuă, de fapt, lucrarea de sfinţire şi de mântuire a lumii realizată în 
principiu de Hristos-Domnul. Hristos continuă să lucreze în Biserică prin Duhul6. De. aceea. 
Dumnezeu-SfantjtlJ).uL^Tem.,O.&TSOZnă ă Sfintei Treimi, este invocat şi; adorat in cult ca vistiernicul, 
harului durunezeteser^a-izvor şi princ.ipiu,al şfinţirii lumii şî aj unirii noastre. ^ rŢa^l^dup_ă cuvântul 

^Sfântului AppAtoliîav^k-r^iintr-înşul·(prin IisUs) avem apropiere, Intr-un Duh, Către Tatăl11 (Efes. 2, 
18); sau: „Aţi Xvai Duhul înfierii, întru care strigăm: Αγά (Părinte)11 (Rom. 8,15). ..Trimiterea darurilor

destul a o determina... Biserica este Cincizecimea în şestaţiune continuă, coborârea neîncetată a limbilor 
j i  distribuirea darurilor.!Ortodoxia e însuşi Sfântul Duh Care viază în Biserică117. Sfinţitor prin fiinţa 
Sa, fiind „ipostas al sfinţeniei divine", Duhul Sfânt Se revelează ca principiu activ al oricărei acţiuni 
divine8.

De aceea, în general, toate acţiunile sfinte mai importante din cultul divin sunt privite ca lucrări ale 
Sfântului Duh. Astfel, în Ordinea istorică a iconomiei mântuirii, întruparea Mântuitorului s-a făcut prin 
puterea Sfântului Duh (vezi art. 3 din Simbolul credinţei: „Care.,. S-a întrupat de la Duhul Sfânt şi din 
Fecioara Maria...“); iar în ordinea liturgică, sfinţirea apei la Agheasmă şi la Botez, ca şi sfinţirea Darurilor 
la Liturghie, e opera Sfântului Duh (vezi rugăciunile respective din Molitfelnic şi din Liturghier). în 
Cultul Bisericii, Credinciosul cooperează cu Dumnezeu: omul prin rugăciune, iar Dumnezeu prin putere. 
„Dar atât rugăciunile prin care şe cere puterea lui Dumnezeu, cât şi răspunsul lui Dumnezeu la ele prin 
putere sunt opera Duhului Sfânt Biserica este locul lucrării Duhului Sfânt şi prin aceasta, locul în care 
se efectuează continuu mântuirea419.

’ 2. Sf. loan Damăschiîttil, Dogmatica, IV, 3. Trad, fom. de pr. D. Fecioru, Bucureşti, 1938, p. 237 Jl).
3; Mărturisirea ϋΜ&άϋχα, partea 1, întrebarea CVII, Ed. Bucureşti, 1899, p. 99 (2].
4. Şi BiilgăkoV, Cerul pe pământ. Trad. de Şt; Dobra, în rev. „Raze de lumină·1 (Bucureşti), an V, nr. Vp. 43.
5. Ibidem, p. 45. . _ .
6. pr. prof. D. Stăniloae, Sfântul Duh în Revelaţie şi in Biserică, în Ortodoxia, 1974, nr. 2, p= 236.
7. Ş. Bulgakov, op. şi trad. cit., p. 45-46.
?. P. Evdokimov, L ‘Esprit Saint dans la Tradition orthodoxe, Paris, î 969, p. 1(32; Idem, L Orthodoxie, Neuchâtel, 

1965, p. .274 [31/
9. Pi, prof. D. Stăniloae, op. cit., p. 245. '



48 LITURGICA GENERALĂ

“l£§0Ls>f
slăvite sau adorate foarte.rarîn rugăciuni deosebite, adresate Hccărcia,îaparte (ca, de exemplu, rugăciunea 
„împărate ceresc../1, adresată Sfântului Duh). îrLgeneral, în virtutea inşeparahibiuniri san я identităţii 
de esenţă dintre.Cele-trei- P^QatL^dmic.eJE,ls_sunţ.de obicei pomenite şi-invocate tustrele· maLjir 
fiecare mgâcjmewn chip succgsiv^a^de-cx^mpiur^uCorniuiele finale ale^foniselor (vosglasurilor) 
rugăciunilor, care toate au caracter trinitar („Că Ţie se cuvine toată slava, cinstea şi închinăciunea: 
Tatălui şi Fixiliii şi Sfântului Duh...), ori în fraza biblică:„Harul Domnului nostru Iisus Hristos şi dragostea 
lui Dumnezeu- Tatăl şi împărtăşirea Sfântului Duh să fie cu voi, cu toţi“ £11 С or. J.2 ДЗ], întrebuinţată ca 
formulă de binecuvântare la Liturghie, ori în formula: „Cu vrednicie şi cu dreptate este â ne închina 
Tatălui şi Fiului şi Sfanţului Duh, Treimii Celei de o fiinţă şi nedespărţite", cântată ca imn al credincioşilor 
în aceeaşi slujbă. ' .

Unitatea aceasta ind^şfruc^b.ilă^J?erspancjorJ:maiicUnxiil.U.CLfemrji^ă pregnant şi mai ales^ 
J n  formulele di^flgisimicijiin,rugăciunile..şixâRÎăî:ilş J iseris ii pjkpLŞ£S^JSlaM.ÎMluj,,pri^ 
Fiul, în Sfântul Duh“; ea se vede, de asemenea, si în unele din formulelejiturgice ale imnelor din 
cărţile noastre de cult.. Dar, îndeosebi, marea rugăciune a Sfintei Jertfe din rânduielile Sfintei 
Liturghii - in cursul căreia are loc sfinţirea Darurilor şi pe care o numim cu un termen tehnic 
anaforă - se înfăţişează ca o adevărată „rugăciune către Tatăl, prin Fiul, în Sfântul Duh“. Ea 
începe prin a se adresa lui Dumnezeu-Tatăl ca Ziditor al lumii, continuă recapitulând pe scurt 
opera mântuitoare realizată de Dumnczeu-Fiul şi sfârşeşte prin a solicita pogorârea Sfântului Duh 
pentru sfinţirea Darurilor noastre de pâine şi de vin şi prefacerea lor în Sfântul Trup şi Sânge al 
Domnului (vezi Liturghierul). .

Avem însă în rânduiala slujbelor noastre şi unele rugăciuni şi imne anume alcătuite în cinstea şi
spre slava Sfintei Treimi, adorată atât în unitatea esenţei Sale, cât şi în treimea Persoanelor, ca, de
exemplu, rugăciunea „Preasfântă Treime, miluieşte-ne pe noi...“ (din grupul rugăciunilor începătoare),
Canonul Sfintei Treimi (Troeşnicul) din Octoih şi Troparele Sfintei Treimi (Triadicalele) sau Rugăciunea
către Preasfânta Treime, a lui Marcu Monahul („Intrutot puternică şi de viaţă facătoare, Preasfântă
Treime...“) din Ceaslov, toate făcând parte din rânduiala Miezonopticii de duminică. Expresivă pentru
doctrina ortodoxă a Sfintei Treimi este, de asemenea.j№Miefe la din rânduiala

(or, compusă de^Sffiîmpăra 
*«10

Λ ' : Unitatea inseparabilă a persoanelor Sfintei Treimi, ca obiect al cultului nostru, a fost formulată.
( lapidar şi expresiv şi în alte cântări intrate în serviciul liturgic, ca, de exemplu, cunoscutul imn„al^ 
)  Sfântuluijoaniefrie (pustnic din sec. XI)J^adr5iln.ra]^din^aMiezQnopticiLd5^QAte„zilel^,fNadejdeai 

\ mea este Tatăl, scăparea mea este Fiul, acoperământul meu este Duhul Sfânt.JTreime Sfântă. sia^ă" 
Де!“" . Avem şi o sărbătoare a Sfintei Treimi şi anume luni după Rusalii (despre care vom vorbi mai pe 
larg în capitolul despre sărbătorile împărăteşti cu dată schimbătoare).

3. Raportul dintre factorii (termemi)jcultului în creştinism
f  în multe dintre rugăciunile şi imneie ortodoxe, Dumnezeu este invocat ca Stăpân de către noi, robii 

Săi. Limbajul acesta nu este specific creştin; el este mai degrabă o reminiscenţă a concepţiei religioase 
iudaice şi precreştine, din societatea sclavagistă, în care raportul dintre Dumnezeu şi om era conceput 
ca de la stăpân la slugă, de la tiranul-despot la rob (sclav).

Sentimentul pe care se bazau deci, în general, cultul iudaic şi cultul religiilor păgâne era teama 
omului faţă de Dumnezeu: „Frica de Dumnezeu este începutul înţelepciunii... “ (Iov 27, 28; Ps. 110, 
10; Pilde 1, 7 şi 9,10; Sirah 1, 14). în creştinism însă, locul fricii (temerii) îl iâ sentimentul superior al

10. Vezi slujba Duminicii Pogorârii Sfântului Duh, în Penticostar, Bucureşti, 1973, p. 343.
11. Vezi Ceaslov, Bucureşti, 1970, p. 29
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dragostei. După cum spune Sfântul loan Evanghelistul „Dumnezeu este iubire “ (I loan 4,8) şi El ne-a 
iubit pe noi întâi cu p iubire nemărginităi „ Atât de mult a iubit Dumnezeu lumea, încât şi pe Fiul Său, ' 
Cel Uml-Nâşcut, L-α dat, ca oricine crede în El să nu piară, ci să aibă vjctţfl îp vecÎ'jQo,ад»3у.1<б̂ · ..în 
iubire m  estefrică, ci iubirea desăvârşită alungă frica, pentru că щ frică s suferinţă[ iar cel ce se teme 
nu este desăvârşit în iubire. Noi iubim pe Dumnezeu, fiindcă FI ne-a iubit cel dintâi", zice Sfanţul loan, 
evanghelistul iubirii (I loan4,18-19). ..... ·. .

iu b ir i  lui Dumnezeu fată de oameni şi iubirea noastră faţă de El constituie deci sentimentul de J

tiran, care inspiră teroare swiusiTorsăi. ci tatăl, oărintele nostru, iar noi numai suntem robii, ci fiii Lui. t.. ....mm* I шштътт*йД,,,,......... ............... * ...ţ , , ............. „
„De acum nu vă mai zic slugi, căci sluga nu ştie ce tace domnul său, ci v-am numit pe voi prieteni, 
pentru că toate câte am auzit de la Tatăl Meu y*am făcut cunoscut'1, spune Mântuitorul Sfinţilor Săi! 
Apostoli (Joan 15,15). Iar Sfântul Apostol Pavel se adresează efesenilor ca unor „ împreună-cetăţeni ai \ 
sfinţilor şi сдтШ щ lui Dumnezeu u (Efes, 2,19). Jdeea aceasta o exprimă însă Sfântul Apostol Pavel, j  
£lâr şi pregnant, mai aleşîn Epistola către gaîateni: ,,Iar când a venit plinirea vremii, a trimis Dumnezeu

, m fierea, iar pentru că şunţeţi fii* a ţrimiş Dumnezeu pe Duhul Fiului Său în inimile voastre, care strigă; y 
Âva (Părinte)} aşa că Ш mai eşti rob< ci fiu\ iar de eşti fiu, eşti şi moştenitor al lui Dumnezeu prin Iisus f  
Hrisţoş“ (Gal, 4,4-7, Comp. şi Rom. 8,14-17; „Câţi sunt mânaţi de Duhul lui Dumnezeu sunt fii ai lui / 
Duinnezeui pentru ca n-aţi luat iarăşi duhul robiei spre temere, ci aţi luat Duhul înfierii, întru care [ 
strigăm,· Ava, adică Părinte/ însuşi acest Duh mărturiseşte împreună cu duhul nostru că suntem fii ai lui V 
Dumnezeu; iar dacă suntem fii, suntem moştenitori; moştenitori adică ai lui Dumnezeu şi \ 
îffipreună-moştenitori ai lui Hristos, dacă pătimim împreună cu El, ca să ne şi preamărim împreună 
,CU El“). Iar lui Timotei, acelaşi apostol îi scrie: ,, Căci Dumnezeu nu ne-a dat Duhul temerii, ci al 
puterii şi al dragostei şi al înţelepciunii" (II Tim. 1, 7. Comp. şi loan 1, 12; Gal. 3, 26; Efes. 1, 5;
I loan 3, 1 ş.a.), -

Aşadar, înreligia creştină, adevăratul raport dintre cei doi termeni ai cultuluî ,
■ i tatăşifiusăi,

ie copiii lor si t. pe care-1РЭДИaga»

wrt cte mama, 
miilor fai
fŢT-~ II ш1ш1<м.11|Д7-п-— ...... IU'· A w M » * *  T—ir r rf if  i r  ■ --------- ~  - * ι® 1 № * 5!

copiii buni le nutresc fată de părinţii lor. De aceea, la Liturehie.inainie..de. rugăciunea Tatăl nostru, ne 
rugăm să ne învrednicească a-L invoca pe Dumnezeu cape un tată: „Şi ne învredniceşte pe noi, Stăpâne,
cu mdrăzmre, fără de osândă, a cuteza să Te chemăm pe Tuje, DunmezeuLceLcerese, Tata şi a zice: ,
W  ----- r · · .  ţ n ..............................................Son S  V ·  I  ,  ·  î ,  ' : r r  ,  w  ,____  wi, precum explică Sfanţul Chinl al Ierusalimului, *Д1 numim Tata г т р е д Ш ш ^
âtn fost născuţi.prin fire de Tatăl Cel din ceruri, ci pentru că am fost învredniciti^rm,nespusa Lui., 
jubirejgjiam eni,. *МрВДвеш& Р Й  fggt muta^v datorită
.SfintuLJp.uh* din robie la înfierev.. Harul profetic a arătat în chip foarte clar că nu-L numim Tata 
prin fire, ci prin har şi poziţie11'2. .
·, Dacă deci în rugăciunile noastre şi acum ne mâi adresăm Uneori lui Dumnezeu chemâiidti-L ea 

„Stăpân“, stăpânia aceasta a Lui peste noi mi mai trebiiie interpretată în sensul din Vechiul Testament; 
Domnul S-a făcut pe Sine „stăpân11 adevărat şi deplin al sufletelor noastre, prin aceea că, Întrupându-Se 
şi luând El însuşi chip de rob, a slujit foştilor „robi" până la criice şi moarte, câştigândU-le astfel inimile 
şi voinţele* prin manifestarea supremă a iubirii Sale faţă de ei; Jertfa de bunăvoie pfe cruce13. .

. 4. Obiective secundare ale cultului ortodox ■·■-■·’ : '
Obiectivul principal al cultului nostru este deci Sfânta Treime, adică Dumnezeu, în trinitatea 

Persoanelor Sale. El este şCopul ultim al cultului nostru sau termenul către care se îndreaptă, direct sau

12. Sf. Chirii âl Ierusalimului, Cateheza VII, 7*8. în ţrad. rom. de pr, D. Fecioru, vol. I, Bucureşti, 1943, p. 192.
13. Comp. diac. Ё. Branişte, Explicarea Sfintei Liturghii după Nicolae Cabasila, Bucureşti, 1943, p. 144-146 [4].
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indirect, toate actele noastre de cult. împletind adoraţia şi mulţumirea pe ggjş. Biserica le adup§ lui

Dar în afară de Dumnezeu însuşi, în cultul Bisericii Creştine Ortodoxe mai avem şi alte obiective 
către care se îndreaptă omagiul&au cinstirea noastră, deci alţi termeni ai cultului; s\M îngerii şj Sfinţii 

jjrecum şi unele. lucruri sfinte., care stau în nemijlocită legătură cu aceştia sau cu Dumnezeu însuşi,.

f -  pentru că ei reprezintă chipul ideal al făpturii necorporale (pur spirituale) şi. fără păcat, spre care 
năzuim şi noi, făpturile corporale (ei constituie adică idealul nostru de perfecţiune moral-spirituală};

)î- pentru că sunt vestitori ai voii şi ai poruncilor divine, slujitori ai mântuirii noastre şi mijlocitori 
între Dumnezeu şi oameni;

^ - pentru că sunt ocrotitorii şi ajutătorii noştri în realizarea mântuirii personale a fiecăruia dintre noi 
ş.a.m.d. ·. . '

în cultul ortodox, Sfinţii îngeri apar însă nu numai ca obiectiv al cultului nostru sau ca primitori ai 
actelor noastre de cinstire, ci şi ca subiecte ale cultului divin. Ei cinstesc adică şi slăvesc, ca şi noi, pe 
Dumnezeu, atât în ceruri, unde ei slujesc eterna şi nematerialnica Liturghie în jurul Tronului dumne- . 
zeiesc15, cât şi în biserică, unde ei slujesc împreună cu noi, în chip nevăzuţ,/îii jurul Sfintei Mese, pe 
care tronează necontenit Sfântul Trup şi Sânge ale Mântuitorului. De aceea, Sfânta Liturghie e privită 
de unii dintre tâlcuitorii ei ca o imitaţie sau reproducere a celei dumnezeieşti, săvârşită de Mântuitorul 
şi de Sfinţii îngeri din ceruri.

b) Sfinţii, adică acei oameni pe care, dună moartea lor,Ji. considerăm ca'fiind deja încununaţi şi 
răsplătiţi cu aşezarea în mărirea, bucuria, cinstea şi fericirea cerească, sunt cinstiţi fie pentru yiata lor 
curată şi pilduitoare, fie pentru luptele şi jertfele lor sgre biruinţa cauzei, creştine în lume, fie pentru alte

■.it ' R у ’-··' *  " ‘ .  ‘ ;  ,* ■ * * *  *■ * * * ~  .  ,v ' ··*******«?■ - ·■ *  -  ’ ·. >  ,4 . - ş iT J iW eo j .

mente deosebite in viata şi istoria Bisericii, preeum şi pentru puterea lor de mijlocitori şi ocrotitori ai 
noştri pe lângă Dumnezeu. _  _ . '

Cinstim pe Sfinţi şi îi invocăm atât ca pilde, modele sau icoane desăvârşite de viaţa creştină, 
vrednice de admirat şi de urmat, cât şi ca mijlocitori între noi şi Dumnezeu, ca ocrotitori, 
apărători şi ajutători ai noştri, prin rugăciunile lor către Dumnezeu pentru noi, ca unii care s-au 
învrednicit de haruri deosebite, de trecere şi cinste în. faţa lui Dumnezeu, pe Care ei L-au slujit cu 
credinţă. ..·

Rugăciunea către Sfinţi este, de altfel, un corolar firesc al unităţii şi al comuniunii din Biserică, 
Trupul lui Hristos, din care fac parte, ca dintr-o mare familie, şi cei trecuţi din viaţă, deci şi Sfinţii, cu 
care noi ne păstrăm, pe calea rugăciunii, în necontenită legătură spirituală16. Ei sunt, ca şi Sfinţii îngeri, 
nu numai obiective ale cultului nostru de veneraţie, ci şi subiecte ale cultului de adoraţie adus de 
Biserică lui Dumnezeu, la care şi ei participă, împreună cu noi.

c) Dintre lucrurile sfinte, care constituie obiective ale cultului nosW  cinstim întâi pe acelea care 
t stau,m legătură cuDumnezeu şi îndeosebi-cu,,perso.ana,divino-umană a MântiHiamltfi^ii^poLpecele
care stau în legătură cu Sfinţii. „

Euharistie fîmnărtăsanieÎ căreia, precum am spus7îijăm aceeaşi cinstire ca, S.i.Ма п т ^ ш ^ Ц ^ ^ ^ " 
adorare), deoarece ea este înseşi SfântuTSău Trup şi Sânge, sub aparentele pâinii şi vinulufsfmţite la.-.·. 
Liturghie (vezi în urmă).

In al doilea rand cmstir & sfinţită prin sângele. Mântuitorului..răstignit pe dânsa. şi i(_ 
devenită âsţfel simbolul văzut aîTerţfei.şi,alP.atÎmii Sale,.dar^i. s.emnulbiruinteLLuL^supramortii şi a

14. Comp. P. Evdokimov, L'Orthodoxie, p. 251 [5].
15. Comp. Isaia 6, 1 ş.u.; Apoc. 5, 11 ş.u.
16. Despre diferitele moduri sau forme de exprimare a cultului Sfinţilor a se vedea mai departe, la cap. Sărbătorile 

Sfinţilor.



DESPRE CULT 51

diavofaliJLEa trebuie cinstită deoarece este altarul pe care s-a adus cea mai sublimă jertfă şi orice altar 
‘ireiSme cinstit (leş. 29, 37)17.

In strânsă legătură cu Sfânta Cruce stau şi celelalte instrumente secundare ale Sfintelor Patimi 
(suliţa, buretele, ţrgştia, piroanele şi cununa de spini), cărora li se dă, de asemenea, o oarecare cinstire 
r^iivă/formulată în multe dintre"stihirile închinate Sfintei Cruci în zilele de miercuri şi vineri, de la 
toate glasurile Octoihului18.

.  к Ш т } Ш ^ Ш ^ Ш^1Ш9ЖатЬеПе, care 
ortodoxe,

rT„ ____________ ^
.’.qea m.aTsrarita, care cuprinde istoria vieţii pământeşti a Mântuitorului,ece.eaj

învăţătura şi înţelepciunea dumnezeiască, fiind scrisă sub inspiraţie de sus.
Cinstim νψάηία^ψίββ, care este altarul pe care se aduce_iertfa liturgică în bisericile noastre si ne 

care stau necurmat Trupul şi Sângele Domnului din Sfânta Euharistie. .
■ Pin*^Jycrurilg^Me^cai^.^tmJnJe.eămm^JSâiUU,. cinstim mai întâi sfinlde .moaşte. adică 
trupurile sau rămăşiţele trupeşti ale sfinţilor, care ni s-au păstrat, pentru că Biserica ne învaţă că ele 
conţin aceleaşi daruri dumnezeieşti şi puteri supranaturale care au însufleţit pe sfinţi cât au fost în viaţă 
şi care se păstrează şi după moarte, în trupurile lor, aşa după cum în vasele de pământ se păstrează încă 
multă vreme mirosul vinului sau al parfumului care a fost în ele.

In afară de sfintele moaşte, cinstim. în al doilea rând^orice lucruri sau obiecte provenite de la sfinţi 
si care le-au aparţinut., au rămas de la ei sau ne amintesc despre ei, fiind numite în general n e.

şi păstrate m unele uiaw
...... —-·....

a avem, de exemplu, coroana de spini ^ giul^ul ţ^ tu i to rolui.. (aduse dg сгир^  
’ rici din Apus), brâuTşi omoîorul (veşmântul) ^icii,Domnului. (care se păstrau

" m^îserica 'Ttaherne din-Constantinopol). lanţul^Sfântului Petru (păstrat în biserica S f Petru în lanţuri 
1ЙГКШВГГ,''m l n i a u a Tours, patronul Franţei (f 391), care se păstra în paraclisul din 
Palatul regilor merovingieni ş.a.

Pe acestea le înconjurăm cu respectul dat Sfinţilor înşişi, aşa după cum păstrăm cu grijă, cu dragoste 
şi pietate, lucrurile care ne amintesc de părinţii noştri sau de cei dragi, care au dispărut. ·

în al treilea r â n d ^ ^ m ^ ^ g ^ ^ ^ ^ n  ̂ д^ |ип^Ж % аЬ -бЫ ш а1й^Ж Д аг^Рщ рЩ |,

(Dumnezeu-Tatăl şi Sfântul Duh) sau fapte .şi -evenimente din istoria sfânta a Y^c^duiTesJaTnent% din 
viata Mântuitorului sau a Sfinţilor şi din istoria Bisericii Creştine. ‘ ' ■ "

Noi cmstun adică şi înfăţişările Persoanelor Sfintei Treimi, şi ale Sfinţilor îngeri, precum şi chipurile 
Sfinţilor, aşa precum în viaţa de toate zilele păstrăm cu grijă şi cu dragoste'fotografiile sau tablourile 
celor dragi ai noştri (părinţi, rude şi prieteni, oameni mari). Nu este în aceasta nici un pericol de idolatrie, 
pentru că, atunci când ne închinăm în faţa unei icoane, când o şăratărn ş!a.m.d. j iu  ne închinăm materiei',

icoanei se suie la prototipul sau originalul ei, adică la cel, zugrăvit pe dânsa“. cum precizează Sfinţii 
«t- .--.-.Mi» ~**т^ъ*л»,«1̂ ттггт>· t  · ц  rugăciunea pentru sfinţirea icoanelor20. Sau cum citim tot acolo,ţ r r şi o itimm

» 17. Despre diferitele forme ale cinstirii Sfintei Cruci să se vadă mai departe, la cap. Sărbătorile Sfinţilor îngeri şi ale 
Sfintei Cruci. ·

18. Vezi, de exemplu, stihira a Il-a, Cântarea a IX-a a Canonului Crucii, de vineri dimineaţa, glasul VIII: „în chip 
prea sfânt preamărindu-Te pe Tine, Milostive, cinstim suliţa Ta (ΓΤροσκυνοϋμεν σου λόγχην...) şi crucea, buretele şi 
trestia şi sfintele piroane, cele înfipte în mâini şi în picioare, Stăpâne, prin care am aflat iertarea deplină şi de vieţuirea în 
rai ne-am învrednicit*' (Octoih, Bucureşti, 1952, p. 709). Comp. şi Canonul Crucii - învierii de duminică dimineaţa, glas. 
VI, Cântarea a 4-a, stihira 1 (Ibidem, p. 470) şi Octoihul grec, Tesalonic, 1967, p. 498, în Muzeul Bisericesc al 
Catolicosatului Armean din Egimiadzin (Armenia) se păstrează o veche suliţă, despre care se spune că ar fi cea de la 
răstignirea Mântuitorului.

19. Sf. Vasile cel Mare, Despre Sfântul Duh, XVIII, 45 (P.G., t. XXXII, col. 149 C) [6]. Comp. şi Sf. loan Damaschinul, 
Tratatului, 41 despre sfintele icoane, trad. rom. de pr. D. Fecioru, Bucureşti, 1937, p. 128 [7]. Comp. de acelaşi, Dogmatica, 
IVj 16, în trad. rom. cit,, p. 283 [8j. ’

20. Molitfelnic, Bucureşti, 1965, p. 472.



52 LITURGICA GENERALĂ

în alta rugăciune: „Chipurile şi asemănările Sfinţilor plăcuţi Ţie nu le lepezi, ei le primeşti, pentru ca 
robii Tăi credincioşi, privind la ele, să Te proslăvească pe Tine, Carele i-ai preamărit şi să se sârguiască 
a fi următori vieţii şi faptelor lor, prin care aceia s-au învrednicit a dobândi darul Tău şi împărăţia..."21.

5. Cult absolut (de adorare) şi cult relativ (de venerare) ,
Cu toate că în practică (mai ales în Cultul popular), atât cinstirea lui Dumnezeu, cât şi a Sfinţilor se 

exprimă în general prin aceleaşi forme externe, totuşi, din punct de vedere dogmatic, este o deosebire 
esenţială între cultul pe care îl dăm lui Dumnezeu, de o parte, şi cel dat îngerilor, Sfinţilor, moaştelor şi 
icoanelor lor, de altă parte. Pentru a face o distincţie în această privinţă, în limbajul teologic mai nou,

venerare t (ту οοτοόνησις = închinăciune]| sau cinstire^, 4е,щУЩ 4й| Sfintei
este măi presus decât toti Sfinţii în vrednicie, se numeşte hiperdulie (ύπερδουλ&^1, 

. . „„ ■
L a tria sau a to am fiS ^ ^  Dumnezeu II cinstim adică pentru El

însuşi, pentru maretia si i)eifectiunea Lui...pentm faptul că El este Creatorul şi Providenţiatorul nostru, 
Stăpânul şi Părintele nostru. Dulia sau venerarea şi cinstirea este insa un cult dependent ae cel suprem, 
deci subordonai .sau relativ. Pe Sfinţi îi cinstim adică nu pentru ei înşişi (pentru eă şi ei sunt fiinţe 
create, au fost oameni ca şi noi), ci venerăm într-înşii darurile supranaturale pe care li le-a dăruit 
Dumnezeu şi puterea sau trecerea deosebită pe care Ei le-a dat-o pe Îângă Sine... „Cinstea ce li se dă 
Sfinţilor şe îndreaptă şi trece la mărirea lui Dumnezeu, Căruia Sfinţii l-au plăcut prin credinţă şi prin 
viaţa îmbunătăţită ce au ayut“, zice Mărturisirea ortodoxă1*', sau, cum citim într-una din rugăciunile 
pentru sfinţirea icoanelor, din Moliţfelnic: „Cinstim pe sfinţii Tăi, care simt chipul şi asemănarea Ta; 
iar pe ei cinstindu-i, pe Tine Te cinstim şi Te mărim, ca.pe chipul cel dintâi...“24.

Cultul Sfinţilor se referă deci, direct sau indirect, la Dumnezeu însuşi, Care ,, e minunat întru 
Sfinţii Săi“ (Ps. 67, 36).

Aşadar, în fond, prin Sfinţi noi cinstim şi slăvim tot pe Dumnezeu însuşi. „Cel care cinsteşte pe 
mucenic cinsteşte pe Dumnezeu, pentru Care mucenicul a suferit mucenicia. Cel care se închină 
apostolului lui Hristos se închină Celui care l-a trimis pe apostol. Cel care se prosternă în faţa Maicii lui 
Dumnezeu este evident că aduce cinstea Fiului ei, căci nu este alt Dumnezeu decât Unul singur, Cel 
cunoscut şi adorat în Treime"25. Dumnezeu rămâne deci obiectul şi ţelul adevărat şi ultim al cultului 
nostru, orice formă ar îmbrăca acesta, în aparenţă. Cu alte cuvinte. întreg cultul creştin porneşte: de la 
Dumnezeu şi sfârşeşte la Dumnezeu. . ' .
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CAPITOLUL IV

SCOPURILE SAU FUNCŢIILE 
CULTULUI DIVIN PUBLIC ORTODOX ~

Precum am mai spus, în general, _sc.pp.uL cultului este să creeze sau, să. mijlocească ..QJ5taE de 
legăturâv,ds.comunicare. mai mult sau mai puţin directă. între cei doi termeni sau factorialsăi: Цщппс/.си,
P.® d%o Patfe, Jg L ^ taJ^u ă  sunt deci şi funcţiile fundamentale ale cultului divin.

- public ortodox, după cum avem în vedere pe unul sau pe altul dintre aceşti doi factori.

^ ■" &uiioU~vA^tc· - 1. Scopul latreutic oJU. -Д-отР/·* y% у ~

Astfel, dacă plecăm de jos în sus sau dacă avem în vedere subiectul· cultului, adică pe om (sau 
Biserica din care el face parte), atunci scopul cel dintâi al cultului este scopul latreutic. adică adorarea
Iii! ППТППР7Р11 CI AYТЛТЧm QVf*O ΟΡΙίίΐηίΡη^ΐΛΤ nAQCfro αχ/ΙοΛΠΑ rlo rpcnopf голп«арЬг^+о о Аггллt»otiеГ г5ч

dragoste fată de El sau faţă de persoanele şi lucrurile sfinte ne care le cinstim în raport cu EL Prin 
funcţia îatreutică_a_cultului.s^majiifgg|5 deci ceea jce pleacă deL̂ a om..spre,p^|^nezeu; prin ea respiră 
persoSÎîtatea noastră religioasă, se exteriorizează nevoia firească a fiinţei omeneşti de a preamări pe 
Dumnezeu sau de a cinsti pe Sfinţii bineplăcuţi Lui. Exteriorizarea acestui impuls poate îmbrăca diferite 
forme de exprimare, ca, de exemplu:

a). Admiraţia, peatro atQj^uţemiqia,.şi măreţia Jui Dumnezeu, pgusare o exprimă* de exemplu,
Biserica în rugăciunea pentru sfinţirea apei, din slujba Botezului: „Mare eşti, Doamne, şi minunate 
sunt lucrurile Tale şi nici un cuvântpu este de ajura pentru lauda minunilor Tale " (cf. Ps. 138,15). Din 
admiraţieIzvorăsc preamărirea, lauda şi slăvirea lui Dumnezeu (doxologhisirea), care constituie 
conţinutul doxologic al diferitelor rugăciuni şi imne din rânduiala sfintelor slujbe, ca doxologia 
(slavoslovia) de la sfârşitul Utreniei („Slavă întru cei de sus lui Dumnezeu...“)· -

b) Contemplarea bunătăţii, a draaostei-si a milostivirii nemărginite a lui Dumnezeu faţă de făpturile 
. Sale, din care izvorăşte sentirqentul recunoştinţei sau mulţumirea (ευχαριστία) adusă de Biserică luT"”
Dumnezeu pentru binefacerile şi darurile primite de la El, mulţumire care alcătuieşte fondul euharistie 
al celor mai multe texte liturgice folosite în cult.

c) Recunoaşterea slăbiciunii, a imperfecţiunii şi a păcatelor, noastre „în contrast cu atotputernicia, 
perfecţiunea şi sfinţenia absolută ale lui Dumnezeu, ceea ce dă naştere rugăciunii de mărturisire (pocăinţă) 
şi de cerere sau solicitare a ajutorului, a milostivirii şi a îndurării dumnezeieşti, cum face, de exemplu, 
psalmistul în psalmul 50.

Dintre toate aceste forme de manifestare a funcţiei latreutice a cultului, înJLiturgbia ortodoxă se 
reliefează,,eea de тШШРЦге sau Euharistia', cu alte cuvinte, exprimarea recunoştinţei noastre faţă_de 
Dumnezeu constituie nota predominantă şi scopul de căpetenie al celei mai importante Taine .care sq „ . 
săvârşeşte în cadrul Liturghiei ( |тр а# щ щ 0  şi. carej^partă cbiar denumirea grecească, de Euharistie 
(mulţumire). Aceasta este, de altfel, o caracteristică a cultului ortodox, spre deosebire de cel catolic, 
care accentuează mai mult latria, adică nuanţa de adorare a Divinităţii. Mai exact vorbind deci, scopul 
cultului ortodox din punct de vedere subiectiv (omenesc) este scopul latreuUco-euhâristic.El se exprimă^ 
mai a Î i i^ j j ^ f i^ L i ţu ^ i i e  şi prin grupa de slujbesfinte pe care le numim Laudele bisericeşti (Vecernia,
Utrenia şi celelalte), în care predomină lauda şi preamărirea lui Dumnezeu şi cinstirea Sfinţilor.
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2. Scopul harismatic sau sfinţitor ’ .
Dacă luăm ca punct de plecare pe Dumnezeu sau obiectul cultului, atunci cel de al doilea scop 

fundamental al cultului este scopul harismatic, sacramental sau sfinţitor. Prin d . Bi serica iirmăreste sa, 
împărtăşească credinciQsiter^aroWfmtitof^alJuL Dumnezeu, darurile şi binefacerile Sale, necesare

Prin funcţia harisrnatică a cultului ni se transmite deci ceea ce coboară de la Dumnezeu spre om, se 
face simţit ecoul sau răspunsul Său la glasul rugăciunii omului, adică ni se fac cunoscute - pe cât este cu 
putinţă omului - bunătatea, iubirea şi milostivirea lui Dumnezeu faţă de noi şi totodată ni se împărtăşesc 
roadele binecuvântate ale mântuirii realizate de Fiul lui Dumnezeu prin întruparea şi Jertfa Sa pe Cruce, 
ca, de exemplu: iertarea păcaţclor şi împăcarea omului cu Dumnezeu, moştenirea vieţii de veci, ajutorul, 
binecuvântarea şi harul dumnezeiesc în tot ce facem, dobândirea diferitelor bunuri vremelnice sau 
materiale ş.a.m.d.^Scopul acesta al cultului se realizează îndeosebi prin serviciul Sfintelor Taine si al 
ierursiîlor, adică d lc e lo S lnibe de binmS ^ ş i  sfinţire cuprinse în MolitfeMc^are_tin.ts5c.m„ 
adufle şi să menţină necontenit, în curentul harului dumnezeiesc, întreaga fire zidiţă şi întreaga existenţă

ei mai
. Aşadar, după latura sa omenească sau subiectivă, scopul cultului este să aducă lui Dumnezeu 

cuvenitul nostrn tribut şi prinos de laudă, mulţumire şi cinstire, iar după latura sa dumnezeiască sau 
obiectivă şi supranaturală în acelaşi timp, este să mijlocească sfinţirea şi mântuirea credincioşilor. 
Privit deci din amândouă aceste puneţe de vedere  ̂ acţul de cult este un mijloc de comunicare între 
Dumnezeu şi om. Cu un cuvânt,jicopul ultim al oricărui act de cult este de a ridica pe om spre Dumnezeu 
şi de a pogori haruldumnezeiesc la om. facând astfel posibilă legătura tainică si sfântă care uneşte, în 
chip invizibil, cerul cu pământul şi pe om cu Dumnezeu.

acestui cult, cele două scopuri fund^entelejlţernează ieşind când unul, când celălalt pe primul-plan*
iiişepaxabil îp una. şi. aceeaşi formă dc cult, slujbă sau rugăciune,. 

ea de^exemplu în,Sfânta. Euharistie, centrul Sfintei Liturghii, care reprezintă aţâţ gigrema 
"BŞresie^a luiJPumnezeu, cât şi darul cel mai de preţ ftcut oamenilor de
'Titre î5umnezeu, adică Sfântul Trup şi Sânge ale Mântuitorului, cu Care ne împărtăşim. . ■ . ·

' , 3. Scopul didactic (catehetic)
! . . · .  ·*« '·4> ··,«  ’.л '  ’· '  '  "" ·4 ·  * . .· '· ·' .~'t. . «f ·*  · .  i  . .·■?·"·. ·  Ţ . - . . .  _..e , . .

In afară de aceste două scopuri fundamentale ale cultului divin, se mai poate vorbi şi de un al 
treilea scop, secundar sau indirect şi mai complex şi anume şgsMîfl dida£tic_sm.,ceiehetic^(pcda- 
gogic-educativ), prin care se urmăreşte atât instruirea sau edificarea credincioşilor în învăţătura de

■ P ·  P~ - ··· ■ - ; jft· — -̂ifr-" r r i i 1 ~ " ,‘l У* '* * · *  > -**»·«»·. v  ♦ ,
credinţă creştină ortodoxă, cât şi promovarea vieţii religios-morale, adică susţinerea, întărirea j i  
răspândirea credinţei si a virtuţilor creşţhe.^For^eÎe cultului şi rânduielile sfintelor slujbe sunt adică 
nu numai mijloace de exprimare a evlaviei sau a religiozităţii noastre şi mijloace de împărtăşire a 
harului divin, ci şi o şcoală sau cateheză vie, un miiloc de educaţie, im inspirator şi generator de viaţa
creştină. Prin strălucirea, frumuseţea şi bogăţia doctrinară a formelor sale, cultul ortodox dispune de o 
mare putere de înrâurire asupra celor ce iau parte la el, ajutându-i Să progreseze în cunoaşterea 
adevărurilor de credinţă, să sporească în virtute şi evlavie ş,.a.m.d. Din acest punct de vedere, cultul 
ortodox a fost, ţnai ales în trecut, o adevărată şcoală, din care credincioşii simpli au învăţat şi Sfânta 
Scriptură, şi adevărurile de credinţă ale Bisericii, şi regulile morale de vieţuire creştină. Aşa, de exemplu, 
doctrina ortodoxă despre Sfânta Treime este exprimată, lapidar şi simplu, în rugăciuni de o Concizie şi 
limpezime neîntrecute, cUm este cea ă Sfântului Ioanichie cel Mare, din rânduiala Pavecerniţei: 
„Nădejdea mea este Tatăl, scăparea mea este Fiul, acoperământul meu este Duhul Sfânt, Treime Sfântă, 
şfevă Ţieî‘% Imnul *Unule-Născtit..“ din prima parte a Liturghiei cuprinde, în formule scurte şi accesibile, 
aproape ţpată doctrina hristologică a Bisericii, iar în alte formule presărate în cursul Liturghiei, ca, de 
exemplu: „Să ne iubim unii pe alţii) ca într-iin gând să m ărturisim ;.este mereu amintit comandamentul
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2. Scopul harismatic sau sfmţitor
Dacă luăm ca punct de plecare pe Dumnezeu sau obiectul cultului, atunci cel de al doilea scop 

fundamental al cultului este scopul harismatic, sacramental sau sfmţitor. Prin e,1 Şiserica пт-тяге, я te. sa 
‘ împărtăşească сгефпсш^1^ь»^а№1^6п|йог^4ц1Дщуде2еи, darurile şi binefacerile Sale, necesare

Prin funcţia harismatică a cultului ni se transmite deci. ceea ce coboară de la Dumnezeu spre om, se 
face simţit ecoul sau răspunsul Său la glasul rugăciunii omului, adică ni se fac cunoscute - pe cât este cu 
putinţă omului - bunătatea, iubirea şi milostivirea lui Dumnezeu faţă de noi şi totodată ni se împărtăşesc 
roadele binecuvântate ale mântuirii realizate de Fiul lui Dumnezeu prin întruparea şi Jertfa Sa pe Cruce, 
ca, de exemplu: iertarea păcatelor şi împăcarea omului cu Dumnezeu, moştenirea vieţii de veci, ajutorul, 
binecuvântarea şi harul duninezeiesc în tot ce facem, dobândirea diferitelor bunuri vremelnice sau 
materiale ş.a.m.d. Scopul acesta al .cultului se realizează îndeosebi prin serviciul Sfintelor Taine şi al 
ierurziilor, adică al acekLAkibe ,de,bing£uylQ.tare şi sfinţire cuprinse în MoliţfhMc.^are ţintesc să~ 
adune şi să menţină necontenit, în curentul harului dumnezeiesc, întreaga fire zidită şi întreaga existenţă 
omenească. în toate laturile. actele si momentele ei mai importante.

. Aşadar, după latura sa omenească sau subiectivă, scopul cultului este să aducă lui Dumnezeu 
cuvenitul nostru tribut şi prinos de laudă, mulţumire şi cinstire, iar după latura sa dumnezeiască sau 
obiectivă şi supranaturală în acelaşi timp, este să mijlocească sfinţirea şi mântuirea credincioşilor. “ 
Privit deci din amândouă aceste puncte de vedere, actul de cult este un mijloc de comunicare între 
Dumnezeu şi om. Cu un cuvânt, scopul ultim al oricărui act de cult este de a ridica pe om spre Dumnezeu , 
şi de a pogon harul dumnezeiesc la pm, făcând astfel posibilă legătura.tainică şi sfântă care uneşte, în 
chip invizibil, cerul cu pământul şi pe om cu Dumnezeu. .

. Scopul hari^gţiceşte,,dealţfel;işţrffls unit cucei latreutico-euharistic în cultul ortodox. In formele 
acestui cult, cele două scopuri fundamentalealterează ieşind când unul, când celălalt pe primul-plan,

, Tar uneori se întâlnesc laolalfâ^^ionândins,eP ^ ^ ^  Ч1 УДЭ. Ş.i aceeaşi fonpă de cult, slujbă sau rugăciune, 
ca de exemplu în Sfânta Euharistie, centrul Sfintei Liturghii, care reprezintă atât suprema formă de 
expresie a omagiuTuTadus de^gişerică ,ΐμί, Штпегеи, câţ şi darul cel mai de preţ făcut оащещкя de 
către Dumnezeu, adică Sfântul Trup şi Sânge ale Mântuitorului, cu Care ne împărtăşim.,

3. Scopul didactic (catehetic)
în afară de aceste două scopuri fundamentale ale cultului divin, se mai poate vorbi şi de un al 

treilea scop, secundar sau indirect şi mai complex şi anume scopul didactic, sau catehetic^(peda.- 
gogic-educativ), prin care se urmăreşte atât instruirea sau edificarea credincioşilor în învăţătura de 
credinţă creştină ortodoxă, cât şi promovarea vieţii religios-morale, adică susţinerea, întărirea şi 
răspândirea credinţei şi a virtuţilor creştine.^Formele cultului şi rânduielile sfintelor slujbe sunt adică 
nu numai mijloace de exprimare a evlaviei sau a religiozităţii noastre şi mijloace de împărtăşire a 
harului divin, ci şi o şcoală sau cateheză vie. un mijloc de educaţie, un inspirator şi generator de viată 
creştină. Prin strălucirea, frumuseţea şi bogăţia doctrinară a formelor sale, cultul ortodox dispune de o 
mare putere de înrâurire asupra celor ce iau parte la el, ajutându-i să progreseze în cunoaşterea 
adevărurilor de credinţă, să sporească în virtute şi evlavie ş..a.m.d. Din acest punct de vedere, cultul 
ortodox a fost, mai ales în trecut, o adevărată şcoală, din care credincioşii simpli au învăţat şi Sfânta 
Scriptură, şi adevărurile de credinţă ale Bisericii, şi regulile morale de vieţuire creştină. Aşa, de exemplu, 
doctrina ortodoxă despre Sfânta Treime este exprimată, lapidar şi simplu, în rugăciuni de o concizie şi 
limpezime neîntrecute, cum este cea a Sfântului loanichie cel Mare, din rânduiala Pavecerniţei: 
„Nădejdea mea este Tatăl, scăparea mea este Fiul, acoperământul meu este Duhul Sfânt, Treime Sfântă, 
slavă Ţie!“. Imnul „Unule-Născut...“ din prima parte a Liturghiei cuprinde, în formule scurte şi accesibile, 
aproape toata doctrina hristologică a Bisericii, iar în alte formule presărate în cursul Liturghiei, ca, de 
exemplu: „Să ne iubim unii pe alţii, ca într-un gând să mărturisim...", este mereu amintit comandamentul
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moral al iubirii reciproce şi al unităţii sufleteşti, formulat de Mântuitorul (loan 13, 34 şi 15,12) şi pe 
care Sfinţii Apostoli îl repetă sub diverse forme (I loan 3,. 11, ş.a.)1. . .

Funcţia aceasta didactică a cultului iese la iveală mai ales în partea de la început a Liturghiei, 
cunoscută odinioară sub denumirea de Liturghia catehumenilor, în care se reînnoieşte simbolic lucrarea 
învăţătorească a.Mântuitorului, din cei trei ani de activitate publică a Sa. îndeosebi, lecturile 
biblice (Catismele, Paremiile, Apostolul şi Evanghelia), predica şi cateheza simt elementele de 
căpetenie, prin care cultul îşi împlineşte misiunea sa didactică, edificatoare sau catehetică, la care 
contribuie, de altfel, precum am văzut, toate rugăciunile, imnele şi actele de cult, prin forţa lor de 
sugestie şi impresionare. . „ · . . ' " 1

4. Ordinea (ierarhia) funcţiilor cultului în Ortodoxie 
şi în celelalte confesiuni creştine

a) în concepfeQ^M ^fl.sconul didacJje^lGuMui^te.-un.sgop secundar. accesoriu si subordonat 
faţă de cele două scopuri fundamentale, despre care am vorbit mai înainte şi care rămân totdeauna pe

^гшшРрГап. Pentru noi deci, cultul este mai întâi gj asul evlaviei. umane-sLtxansmiţător al harului divin 
şi abia în al doilea rând-P şcoală, şi un factor de gromovare a vieţii religioase-morale. Funcţia didactică 
sau învăţătorească este, de altfel, scopul principal al catehezei şi al predicii, iar nu al cultului. „...Liturghia 
nu poate fi privită, în primul rând, ca un rezumat al teologiei; ea reflectează uitr-âdevăr credinţa creştină 
şi se referă la evenimente din istoria mântuirii şi din viaţa spirituală a Bisericii, dar ea nu are ca scop 
direct exprimarea lor. Misiunea directă a Liturghiei este să înlesnească exprimarea omagiului de adoraţie, 
de laudă şi de mulţumire datorat de comunitatea creştină lui Dumnezeu şi, totodată, să facă pe credincioşi 
părtaşi la harurile jertfei liturgice. Acestea corespund chiar celor două funcţii fundamentale sau principale 
ale Liturghiei: funcţia latreutico-euharistică şi funcţia harisrriatică sau sfinţitoare“2. . .

în creştinătatea răsărilgană^-a^pus totdeauna.4ie_pDmuLplp_-ŞLâiaşţ^retuiUndeosebi„şcQpul 
jiarismaticja ^ f in j j to r .aLcultului. Biserica Ortodoxă a socotit că misiunea sau preocuparea ei de 
căpetenie pe pământ este să împărtăşească credincioşilor binecuvântarea şi harul lui Dumnezeu. Ea a 
urmărit, în primul rând, înduhovnicirea şi sfinţirea vieţii credincioşilor ei, în toate aspectele şi momentele 

. ei mai importante, de la leagăn până la mormânt, prin mijlocirea Sfintelor Taine şi a ierurgiilor din 
Molitfelnic. La rândul lui, creştinul ortodox a căutat şi a văzut în cultul Bisericii, mai întâi de 
toate, un mijloc de sfinţire şi de mântuire a sufletului său. De aceea a apelat el aşa de des la 
serviciul şi mijlocirea Molitfelnicului, „cartea“ prin excelenţă, din care păstorii lui sufleteşti i-au citit şi 
la necaz, şi la bucurie3.

Prin urmare, dacă ar fi să stabilim o ierarhie sau o ordine exactă a celor trei fuhcţii sau scopuri ale 
cultului divin după importanţa lor în concepţia şi practica ortodoxă, ea ar fi următoarea: ne primul-plan 
jtfLscopuljMrismatic^ca cel maiimportant;.

b) în concepţia si practica Bisericii Romano-Catolice. se pare că trebuie să inversăm ordinea 
dintre cele două scopuri fundamentale; ea accentuează adică, în cultul ei, funcţia latreutifcă (de adorare.

..şi veneraţie), lăsând pe al doilea plan .scopul harismatic,. pe care se pune,nmtpuţin^accent, De. aceea, 
. j-au^iv.Ujnj'eHgioz.jtatea catolică unele forme şi instituţii mai noi de cult,_menite tocmai săaccentueze 

această, latură latreutică^a cultului, ca de exemplu: cultul Sfintei Inimi (Sacre-Coeur), cultoLSfintei 
Euhari^tiu-'prin instituirea de sărbătorijpeciale.în ,cinstea„ei^(Fe5/«m Sancti Corporis, Festum Sandi

1. Vezi mai pe larg pr. prof. Ene Branişte, Cultul ortodox ca mijloc de propovăduire a dreptei credinţe, a dragostei, 
a păcii şi a bunei înţelegeri între oameni, în S.T., 1953, nr. 9-10, p. 626-643; Idem, Le culte byzantin comme expression 
de la fo i orthodoxe, în vol. La Liturgie expression de la foi. Conferences Saint-Serge, Roma, 1979, p. 75-88. *

2. Pr. prof. P. Vintilescu, Funcţiunea catehetica a Liturghiei, în S.T., 1949, nr. 1-2, p. 17.
3. Cp. pr. V. N. Popescu, Molitfelnicul, cartea de căpătâi a evlaviei ortodoxe, Bucureşti, 1937 (extras din B.O.R.),
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Sanguinis), prin expunerea în puWic şi prin plimbarea în procesiune a Sfântului Trup (Hostia), rosariile. 
sau diferitele perioade de timp din anul bisericesc (luni, săptămâni şi zile) anume consacrate cinstirii 
deosebite a unor sfmţi (ca, de exemplu: Rosariul Sfintei Marii, la 7 oct. ş.a.).

c) în ceea ce priveşte cultul confesiunilor protestante şi al sectelor derivate din ele, ordinea scopurilor.. 
cultului este exact inversă faţă de cea din creştini^uljartodgx. Protestanţii şi sectanţii au ridicatscopul * 
didăctîc aî cultuluf  la primul rang, fac|Bud4iri?predicâ şi învăţătură centrd şi elementul lui de căpetenie^, 
aucoborlycopuriatreutic la aT doilea rang şi au ̂ p rm ^ c i^ e ^ g rş ii^ m M k n sm a tic , căcidupăd^,, 
formele externe ale cultului nu mijlocesc şi nu împărtăşesc graţia (harul) şi nu ajută la mântuire, care se 
dobândeşte numai prin credinţă (sola fide). Reformatorii protestanţi au lipsit astfel pe credincioşii lor 
de mijloacele de sfinţire şi de comunicare a harului, care sunt la noi Sfintele Taine, în frunte cu Sf. 
Euharistie, precum şi ierurgiile,
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CAPITOLELE V-VI

INSTITUIREA ŞI DEZVOLTAREA CULTULUI CREŞTIN 
(SCURTĂ EXPUNERE ISTORICĂ A EVOLUŢIEI CULTULUI CREŞTIN, 
ÎN GENERAL, DE LA ORIGINE PÂNĂ LA FORMAREA SA DEPLINĂ)

1. Originea şi instituirea cultului creştin
Ca evreu după trup, Mântuitorul a practicat formele cultului iudaic din vremea Sa. Singur sau cu 

ucenicii, El ia parte la mai toate actele cultului public mozaic: ţine sărbătorile şi datinile religioase ale 
părinţilor (ca, de exemplu, Paştile: Matei 26, 17 ş.u.), cinsteşte şi respectă templul din Ierusalim, pe 

. care îl socoteşte „casa Tatălui Meu" şi „casa de rugăciune" (Matei 21, 13; Marcu 11, 15 şi Io^n 2,
14-16), frecventează des templul din Ierusalim (Luca 19,47; Matei 26,55), ca şi sinagogile din provincie 
(Luca 4,16,33,44; loan 18,20), în care intră nu numai ca să se roage, ci ca să şi înveţe poporul (Matei
4, 23 şi 9, 35), mai ales sambata (Marcu 1, 21; 6, 2; Luca 13, 10 ş.a.) ş.a.m.u. Este îndeosebi un 
practicant obişnuit al rugăciunii şi al postului: se roagă îndelung, uneori nopţi întregi, de cele mai multe 
ori singur (Luca 6,12; 22,41 ş.a.), recomandă rugăciunea particulară (Matei 6, 7) şi pe cea publică sau 
în comun (Matei 18,19,20), posteşte (Matei 4,2) şi recomandă postul ca mijloc de împotrivire la ispite 
(Luca 22,46; Matei 17, 21 şi loc. par.) ş.a.m.d. .

Totodată, Mântuitorul se străduieşte să reformeze şi să spiritualizeze cultul iudaic, condamnând 
formalismul moravurilor şi cultului fariseilor (Matei 6,5-7), jertfele sângeroase (Matei 12,7), profanarea 
templului (loan 2,13-17) ş.a.

Dar Mântuitorul ui! este., numai,un..practicant al-cultului, iudai,c,„§i„m.№formatiM: a i  acestuia, ci 
totodată şi întemeietorul unui nou cult: cultul Legii celei Noi aduseiţe Ek cultul creştin, Şi deoarece 
r-eKgia. cea ^ouâ, p ro p o v lâ u il 'Je^ 'e ra  tp3Xâeore^ţ|Je,.cj;â Ysefe щ spiritul ei, şi cultul сеДпщ^ 
trebuia să fie fundamental deosebit de cel al Legii Vechi. Având în vedere strânsa legătură care există 
între ideea sau concepţia religioasă şi formele sale de cult, noua credinţă în Dumnezeu, revelat într-o 
foimă superioară celei din Vechiul Testament, trebuia să se exprime în forme noi de cinstire a acestui 
Dumnezeu al iubirii. Sentimentul cel nou, care leagă de aici înainte pe om de Dumnezeu şi devine 
temelia noului cult, este iubirea dusă până la suprema ei formă, aceea de jertfa. Jertfa mai întâi din. 
partea Fiului lui Dumnezeu, Care atât de mult iubeşte pe oameni, încât îndură pentru ei privaţiunile 
întrupării, patimile dureroase şi moartea cu trupul pe cruce, iubire la care creştinii vor răspunde şi ei, la 
nevoie, cu sacrificiul vieţii lor, murind pentru Hristos şi pentru credinţa lor, cum au făcut mulţimile de 
martiri în timpul prigoanelor, începând chiar cu Sfinţii Apostoli. *
.  în convorbirea Sa cu femeia samarineancă de la fântâna lui Iacov, Mântuitorul formulează mai 

întâi principiul fundamental al cultului celui nou: închinarea în duh şi în adevăr (loan 4, 23-24), adică 
cinstirea lui Dumnezeu în sinceritate şi curăţia inimii, din care trebuie să izvorască formele externe ale 
cultului, care altfel nu au nici o valoare. Principiul acesta trebuia să deosebească, în chip fundamental, 
cultul cel nou de cultele păgâne şi de cel iudaic, care: puneau accentul mai mult pe riturile şi formele 
externe decât pe fondul lăuntric, adică simţirea religioasă, evlavia adevărată.

JDar piatra de temelie a cultului Legii celei Noi a pus-o Mântuitorul în chip formal,, cu puţin înainte 
de jertfa şi moartea Sa, în seara Cinei celei de Taină, când El p re fig u rează ,Jn„chιp nesangeroş, jertfa 
sângeroasă pe care avea s-o aducă cur|nd pe...GolgQta, ca expresie supremă a iubirii Şale pentru, 
oameni, care nu puteau să se mântuiască prin ei înşişi. Aici, El pune nu numai temelia cultului creştin,
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prin înfiinţarea S fintcLEuliaristii. care trebuia să perpetueze amintirea-morţii Sale.. şi legătura Sa 
permanentă c u credinciosii. .ci j6xeaz|, şi ..mat&ridj=x..(pâinea şi vinul),, instituind totodată şi formele 
prmcîpale ale noului cult (ritualul euharistie), din care se vor dezvolta mai târziu, treptat, toate celelalte 
forme secundare ale sale. ·

Pe lângă aceasta, Mântuitorul practică El însuşi şi recomandă, fixează sau instituie şi alte forme de 
cult, dintre care unele moştenite din cultul iudaic, dar perfecţionate în noul spirit al iubirii, iar altele 
noi, care rămân fundamentale în noul cult, alcătuind nucleul său originar. Astfel, la cere^ea-ucenicilor 

,§Ш jdea-i învăţa cmojslsfijaageLMantuitomlle dă un qiodel sau prototip ideal de mgăciime: Rugăriimext . 
domnească.iTatăl nostru. Matei 6, 9-13 si Luca 11, 2-4), rămasă până astăzi ca formular de rugăciune 
specific creştină, exemplară prin proporţia dintre nevoile materiale şi cele spirituale ale omului, ca 

'oKecâve ale rugăciunii noastre adresate.lui Dumnezeu. Mântuito^M-nstituie nu numai Taina Sfintei 
'’EuiîSnstii - fundamentul Liturghiei creştine - ci şi celelalte Taine .de căpetenie ale vieţii religioase
creştine: В^ещ Ц,. Mergând, învăţaţi toate neamurile botezându-le... ". Matei 28,19), Preoţia şi Pocăinţa_-

îăîei 18, 18 şi loan 20, 20-23: „Luaţi Duh Sfânt; cărora veţi ierta păcatele se vor ierta şi cărora le 
veţi ţine ţinute vorfi"). Ba chiar unele din actele sau formele (riturile) mai mărunte şi mai puţin importante 
ale cultului creştin provin de la Mântuitorul, Care le-a practicat El însuşi sau le-â recomandat Apostolilor 
şi primilor ucenici, ca, de exemplu: binecuvântarea poporului, prin ridicarea şi punerea mâinilor (Matei 
19, 15 şi Mareu 10, 16); binecuvântarea copiilor (Luca 24, 50, ultima binecuvântare a apostolilor); 
punerea mâinilor peste bolnavi pentru a le da sănătate (Marcu 16, 18; Matei 9, 18; Fapte 5, 12); 
îngenuncherea sau prosternarea şi ridicarea ochilor în sus la rugăciune (Luca 22,41; Matei 26,39; loan 
17, 1); cântarea de imne sau laude la ceasurile de rugăciune (Matei 26, 30; Marcu 14,26) ş.a.

2. Cultul creştin în epoca apostolică
■ Sfinţii Apostoli au păstrat cu sfinţenie cele primite de la Mântuitorul, dar ei au adăugat şi alte forme 

noi, crescute din cele vechi, cerute de progresul şi dezvoltarea tinerei Biserici. Ca început a| cultului 
creştin se socoteşte, în general ziua Cia&izecimii, când Sfinţii Apostoli,·-Jayestiţi cu puterea preoţiei 
încă. de. la Cina се&Де Taină - sunt hirotoniţi, adică primesc, direct şus, puterea supranaturală a 
Harului Sfanţului Duh pentru exercitarea funcţiei.lor sacerdotale,
Vr^f.· ■* • Λ . 1'· * " ' U i4· ·  tl.KWriiLPT .* . -M" t i * Ψ* '*i · ■ t

Ca şi Sfinţii Apostoli, membrii primei comunităţi creştine din Ierusalim, recrutaţi aproape numai 
dintre iudei, păstrează la început - cum e şi firesc - deprinderile de cult cu care veneau din vechea lor 
religie. Cultul acestei prime perioade a istoriei bisericeşti creştine este deci deocamdată un cult mixt, 
iudeo-creştin. Primii creştini îndeplinesc adică, pe de o parte, obligaţiile cultului public iudaic de la 
templu, unde ei se adună de preferinţă în foişorul lui Solomon, la ceasurile obişnuite de rugăciune ale 
iudeilor: ceasul al treilea (Fapte 2,15), al şaselea (Fapte 10, 9) şi al nouălea (Fapte 3,1), care au intrat, 
încă de pe acum, în deprinderile de cult particular ale creştinilor; pe de alta însă, ei participă şi la 
anumite adunări liturgice de cult, specific creştine, deosebite de cele din templu, care au loc prin casele 
particulare - îndeosebi în foişorul Cinei din casa Măriei, mama lui loan Marcu (Fapte 1,13 şi 12, 12), 
socotită ca cel mai vechi locaş de cult creştin. în aceste adunări - denumite când συναγωγαί (lacob 2,
2; Evrei 10,25), când έκκλησίαι (Fapte 12,5; Romani 16,4; I Cor. 16,19; Col. 4,15-16 ş.a.), elementul 
principal era frângerea pâinii (Fapte 2, 46; 20, 7, 11), adică Sfânta Euharistie, care constituie centrul 
noului cult, la care se adaugă rugăciunea şi lauda luif Duninezeu. ciţirilejdin cărţile sfinte. (1 Tes. 5, 27; 
Col. 4, 16) ,predica şi cântările religioase^Efes. 5, 19 şi Col. 3, 16); cu ea erau unite agapele,. adică 
mesele frăţeşti sau de iubire (I Cor. 11, 20-22), colectele pentru săraci (I Cor. 16,1-2) şi manifestările 
hansmelor (I Cor. 14).

Adunările liturgice ale primilor creştini, unite cu săvârşirea Sfintei Euharistii, aveau loc, după uzul 
iudaic, atât la Ierusalim, cât şi în comunităţile de qngi^apyştoHcăjlin diaspora, către seară, şi_anume 
sâmbătă seip^prelungindu^se cu tyvtyătorMpoştoWgr .sau predica (omilia) până noaptea târziu sau 

„chiar către ziuă (vezi, de exemplu, Fapte 12, 6-12 şi 20, 1-11). Caracterul nocturn (de priveghere) „al
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serviciului ̂ euharistie al primilor creştini a înlesnit trecerea, pe nesimţite, de la_ sâmbăta iudaică la 
duminica creştină, „prima zi a săptămânii" sau ..ziua Domnuluii;.x are încă din această vreme devine J 
deci ziua săptămânala de sărbătoare a creştinilor, înlocuind sâmbăta (cf. şi I Cor. 16,1-2 şi Apoc. 1,10). 
TQÎiaJgeastă vreme.apar şi cele mai vechi sărbători creştine anuale-; Paştile si Cincizecimea. care sunt 
de fapt, la început, tot prelungiri ale sărbătorilor iudaice corespunzătoare, respectate de Sfinţii Apostoli 
şi primii creştini (vezi, de exemplu, Fapte 18,21 şi 20,16)̂  IeraThig.bisericească4nstituită de Mântuitorul 
prin Taina Preoţiei, aaare^cum constituită îti cele, trei Jrepte_ak-sak!>^aesaafad (vezi, de exemplu, 
Fapte 6, 5-6; I Tim. 3, 8-13 ş.a.), preoţia (Fapte 14,23; 20,17; I Tim. 4,14; 5,17, 19; Tit 1, 5; lacov 5, 
M ) |^ c o ^ ( I T i m . 3 , : L 7 ; T i t . 1,7-9 ş.a.). .

In afară de Sfanta Euharistie, cunoscută şi practicată acum sub denumirea de „Frângerea pâinii", 
„Masa Domnului", „Cina Domnului", „Paharul binecuvântării" ş.a. (vezi 1 Cor. 11, 20 şi 10, 21), în 
epoca apostolică se practică Tainele deja înfiinţate de Mântuitorul: Botezul (Fapte 2, 38; 8, 37 ş.a.), 

Jiirotonia (Fapte 6,6; I Tim. 5,22; Fapte 13,3 ş.a.) şi Mărturisirea păcatelor .(Fapte 19,18), Căsătoria 
(EÎesŢ 5,31-33) ş\ Mirungereg sau Confirmarea, şăyfrşită deocamdată ЗеЩщЩ Apostoli, p jm S S S ST  

jnlinjlgr^Fapte 8,14 ş.u.), dar şi prin ungere (cf. I loan 2,20).
Individualizarea mai precisă a cultului creştin, ca un cult nou şi deosebit de cel iudaic, s-a făcut 

mai ales în comunităţile din diaspora, unde nu mai exista templul din Ierusalim, care ţinea legaţi de el 
pe primii creştini de aici, recrutaţi dintre iudei. Dar desfacerea treptată.ajicestuicult..de pel iudaic a fost 
înlesnită şi în Ierusalim, atât prin persecutiile4ndreptate.de evrei î̂mpotriva creştinilor. care.s-au soldat 
cu m0art^.pnmiÎor martiri creştini (Sfântul Ştefan, protodiaconul. si Sfântul Iacov^pât şi prin Sinodul 
Apostolic din Ierusalim (anul 49-50), care a hotărât neoblijativitatea^circumciziunil· iudaice pentru 
creştinii proveniţi dintre ̂ neamuri" .sau păgâni. Ruperea definitivă a cultului creştin de,sel.iudaic ş^a 
"consumat. în sfârşit, prin dărâmarea Templului din Ierusalim de către romani, la anul 70. De acum 

. înainte, cultul tinerei.xefeiLeKStine,. c ^ e.rrăşarise şi crescuse în umbra celui iudaic, se-va dezmlta^
'· *~ ■ ·* ■

3. Cultul creştin în epoca persecuţiilor 
în perioada postapostolică şi în tot cursul primelor trei veacuri, din pricina prigoanelor dezlănţuite 

' împotriva Bisericii Creştine, cultul ei nu s-a putut dezvolta prea mult în astfel de condiţii potrivnice şi 
a rămas, în general, la simplitatea şi puţinătatea formelor externe de până aici. De altfel, amintirea 
vieţii şi activităţii Mântuitorului, a Sfintei Fecioare şi a Sfinţilor Apostoli, ca şi a tuturor evenimentelor 
extraordinare de la începutul Creştinismului, era atât de proaspătă şi de vie în sufletele credincioşilor, 
încât trezea în inimile lor emoţii şi sentimente religioase puternice, de intimitate şi familiaritate pentru 
cei trecuţi în „Ierusalimul cel ceresc41, sentimente care se manifestau în forme puţine şi simple. Biserica 
trăieşte acum epoca entuziasmului tineresc al tuturor religiilor, faza ei preinstituţională, în care fbnnele 
de cult sunt nu atât reglementate de conducerea Bisericii, cât odrăslite de harul Sfântului Duh, Care îşi 
revarsă încă, din belşug, darurile Sale extraordinare (harismele), necesare pentru alimentarea şi susţinerea 
râvnei misionare, a credinţei şi a răbdării credincioşilor în persecuţii. La aceasta contribuia, într-o largă 
măsură, şi ideea Parusiei, adică nădejdea unei apropiate veniri din nou a Domnului, pentru a scăpa pe 
creştini de persecuţii şi a întemeia cu ei împărăţia de mii de ani, idee şi nădejde care domină şi întăreşte 
sufletele creştinilor în toată perioada persecuţiilor. . .

Jn  această perioadă, ierarhia bisericească - apărută cu cele trei trepte.ale, sale încă din perioada ,̂ 
appşţpUcSrlşi toparţeJncă,j)ână la o vreme,.funcţia liturghisitoare cu..profeţii.si.didascâlir1 (învăţătorii), 
adică acei misionari care vizitau..§i,însufleţeaft Bisericile locale, propovăduind neîncetat Evanghelia şi. 
având ^eptul de a sluji Sfânta Liturghie alături de clericii .permanenţi ai comunităţilor (despre aceştia 
vezi mai departe îa cap. Persoanele liturgice). . — - . .

.în ciuda condiţiilor grele în care trăieşte Biserica în epoca.persecuţii|or, putem constata totuşi o
oarecare dezvoltare în cultul creştin din acest timp. Astfel, rânduiala Liturghiei - uniformă peste tot în
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• primele trei veacuri rjeJixează.dm  ce,® ce mai mult, limitându-se treptat drepţii
şU otodatiiiîm boIăţeite qu & щ е noi, adăugate celor vechi. 

Către sfârşitul acestei epoci (вес& Щ Щ ащ ^се!? dintâi mcercări
ţânduiala serviciilor divine, prin ac.ele лядацюэтйащ® Iftcult,, toşcrise în aşa-numiteleJlânduielL- 
bîsericeşti, lucrări anonime şi pseudoepigrafe, dintre care cea iţjiai vechepare să %  scrierea. consjderată 
pi^âvSS^TrâSiţia αρο^οΪκΑ£!Αποστολικη Παράδοσις), a lui Ipolit Romanul (J 235), identificată de 
Curând în Rânduiala anonimă & Bisericii egiptene^

Se generalizează acum peste tot sărbătorile vechi, instituite încă din epoca apostolică: duminica, 
O i î c a S ^ î ^ ^ î e k E a g k  aceasta dtn urmă dând pricină cunoscutelor discuţii şi controverse între 
diferitele Biserici locale din secolele II şi III asupra datei şi modului serbării ei (vezi mai departe, la 
cap. despre sărbătorile împărăteşti). Pe lângă acestea, încep,;piş|.taj i  prăznuite noi sărbătQri,-&a.. de.^ 
exemplu: cegjUkfeştem^ щ ̂ ge^ i.z i, ş i^ u m ^  6 ianuarie sub
forma _şidenumirea comunâ.dejgai/â«ia sau Arătarea Domnuluil., '

Pentru adunările liturgice, creştinii folosesc atât casele particulare, cât şi încăperile subterane din 
catacombe, unde ei îşi îngroapă morţii şi se refugiază pentru a scăpă de vigilenţa păgânilor persecutori; 
apar însă acum şi cele dintâi (celgjnai vechi)ii^gnc| creştim M hmprafaţa pământului, adică locaşuri. «  
de cult anume consiÎuiîsi£i^m 5§M Â Ia§isi,§au a^iz^oţig^e^^Q lQ şite^^ai-pentFu^ nevoie 
сиЖ1ш,1>Гесит vom vedea mai pe larg la cap. I_din -  ·

Cel mai mare câştig а!.асе8^а.йюШ£Шш»Шц1ММщ este d§zvoltarm· culmlulmartiKilar^sat 
stă la baza cultului Sfinţilor, în general. Bărbăţia, curajul şi seninătatea cu care sfinţii mucenici înfruntau 
chm unlepngoanefor,^ apărau credinţa şi primeau moartea pentru ea au trezit în sufletele
credincioşilor sentimente de admiraţie, de respect şi veneraţie faţă de martiri, în care ei vedeau mani- 
festându-se şi lucrând puterea lui Dumnezeu. Rămăşiţele lor trupeşti sunt adunate şi înmormântate cu 
grijă şi pietate (vezi, de exemplu, cazul Sfântului Ignatie al Antiohiei şi al Sfanţului Policarp al Smirnei), 
iar în jurul mormintelor lor, creştinii se adună în fiecare an, în ziua morţii martirilor respectivi, cinstindu-le 
amintirea, săvârşind Sfânta Liturghie pe mormintele lor şi citindu-se actele pătimirii sau viaţa şi faptele 
lor (vezi şi cap. despre sărbătorile sfinţilor).

4. Cultul creştin după încetarea persecuţiilor, până Ia iconoclasm
• După libertatea acordată de Constantin cel Mare Bisericii Creştine (313), noile condiţii de libertate 
şi privilegiile de care se bucură acum creştinismul, devenit mai târziu religie de stat, favorizează progresul 
Bisericii Creştine în toate domeniile, deci şi în acela al cultului. Cultul creştin iese din obscuritatea de 
până aici şi ia acum o, dezvoltare şi o strălucire demnă de biruinţa şi noua situaţie a Bisericii, Se 
construiesc biserici măreţe şi încăpătoare, începând cu cele zidite de Constantin cel Mare însusi ăi de

, «  «  ■.« * г*"*·-- - - Г *  „ ·* ,» ·,Г,.·. .;·.·*·■ V  , . ,  .  , fc Л  ц . Î  V S  ►» ~  - i f

maica şa, Sfânta Е1епа3 la Ierusalim, Betleem, Constantinopol şi Roma. In ele se săvârşeau servicii ’ 
divine din. ce în ce mai. solernne ,şi. pline de fast şi de strălucire. Se naşte deci şi se dezvolţă o artă 
Bisericească creştini^ în toate domeniile ei de manifestare: arhitectură’(stilul bazilical şi apoi ce], 
bizantin)!^ picţurăj sculptură, muzică şi poezie (tomografie), orfevrerie .̂ bjrodterip gi ţesături jejigioase, 

ЧЗс,, ale căror produse sunt toate puse în slujba Bisericiiji a cultului, pentru a-1 îmbogăţi şi a-1 face plin 
^ .ротщ  ,|1Де strălucire. ̂  ...

j^a fonneţe vechj aîe cultului se adaugă în această epocă altele noi, dezvoltate din cele vechi şi 
menite să aducă un spor de frumuseţe şi strălucire cultului, sau să exprime noile sentimente de bucurie 
şi jubilare pentru triumful definitiv al Creştinismului. Muijimik de jăgâni care s^convertescacum la, 
creştinism îşi aduc şi ele contribuţia lor indirectă la dezvoltarea cultului, .făcândnecesară^argan/zârea 
învăţământului catehetic în cadrul serviciului divin din biserici, ilustrat mai ales prin splendi dele, nmil ii ̂  

'caieHetice cu scop misţagogic, pentru explicarea Liturghiei şi & tainelor, de iniţiere a. candidaţilor; la-, 
botez şi j^neofîjilor (vezi, de exemplu, catehezele mistagogice ale Sfântului Chirii al Ierusalimului, 

'̂ DmilîTle baptismale ale Sfântului loan Gură de Aur, ale lui Teodor de Mopsuestia, ale Sfântului Ambrozie „



62 LITURGICA GENERALĂ

al Milanului ş.a.). Unele amănunte din deprinderile şi riturile necreştine de cult, pe care Biserica le-a 
acceptat pentru frumuseţea şi universalitatea lor, dându-je sens spiritual şi haină creştina, au contribuit 
şi ele la creştinarea masivă a păgânilor şi la sporirea solemnităţii şi fastului extern al ceremoniilor 
de cult. .

Liturghia uniformă a primelor trei veacuri şe diversifică ăcum,în.,forme maLmult sau mai putir^ 
difeTÎÎ^ după marile regiuni ale creştinătăţii, dând naştere riturilorJUiitzice-surse, din care se vor 
dezvolta treptat nturghijk4ejmai4aczi.u,.Din.v.e.chea Z>/^rg^/g apostol icăM.Sfântului /acov iau naştere 
(sec. V), între altele^Liturshiile bizantine £a Sfântului loan Gură dejţur şi cea ̂ f ântuţuL^sistie-eeL. 
Mare), care vor înlocui treptat liturghiile mai vechi în toată creştinătatea ortodoxă, îmbogăţindu-şi 
rânduiala cu rituri şi ceremonii noi, adăugate cu timpul (a se vedea mai pe larg cap. despre Sfânta 
Liturghie din Liturgica specială). Tot acum (secolele IV-V) se completează .şi se fixează definitiv în 
uzul liturgic al Bisericii - mai întâi în Răsărit, apoi şi în Apus -jiumărul complet al celor şapte Laude 
'SOUslujbe ale serviciului divin zilnic.̂ La Vecernie si Utrenie, aflate în uz din epoca postaposţolicăji 
^completate cu serviciul Ceasurilor III, VI şi IX, moştenite încă de la început din uzul iudaic, se adaugă" 
acum Ceasul I, Paceverniţasii Miezonovtica. aşa cum le găsim prevăzuţe, de gg.emplu,,de către Sfântul. 
Vasile cel Mare în Regulile A^fe.moHQĂa/e.-pentm serviciuÎ mănăstirilor, de unde vor trece şi în uzul 
bisericilor de enorie. '

Pericolul sectelarsiereziilor. care ameninţă unitatea BiscriciLfavorizează si el dezvoltarea cultului, 
pe două căi: pe de o parte sileşte Biserica să ia măsuri canonice si disciplinare pentru fixarea formelor 
culîuluL  a rânduielii serviciilor divine şi a textului sau formularului rugăciunilor de citit la sfintele 
slujbe (vezi, de exemplu, Canoanele Sinodului local din Laodiceea, a doua jumătate a secolului IV);,,de 
jalţă parte Biserica se.^,ed&»nemiîă·.,să,cqmbfltă pe eretici prin imne noi (cântări în formă de poezie). 
introduse în procesiunile şi adunările de slujbă J mne în care era formulată şi apărată doctrina creştjnă  ̂
corectă/dogma ortodoxă). Asa-se-naste, începând chiar din secolele IV-V, bogata si splendida poezie

de origine biblică
(psalmii) şi protocreştinâ, intrând în întrebuinţarea cultului mai ales la slujbele de seară şi de dimineaţă 
(Vecernia şi Utrenia), sub forma troparelor, a condacelor, stihirilor şi canoanelor, compuse de marii 
poeţi creştini (melozi şi imnografi), ca Sfântul Roman,M elodul. Andrei Criteanul, Gherman al 

. C o n s ta n trn Q P o to h iL 1рщМшшШш1, Ş? Cosma de M aium^/oji/şj Тедфг^мЩ Ш !^·
Ţot diri nevoia de a sistematiza şi fixa în scris rânduielile de cult şi textul sacru al rugăciunilor, 

a}jar, încă din sec. lV,j:eft? mai vechi cârti de slujbă. Igcggând c u ^ g tg g ^ ale cărui origini, se atribuie 
încă Sfântului Hariton Mărturisitorul, din sec. III, continuat în sec. V de Sfântul Sava cel Sfinţit) şi cu 
Liturghierul-Molitfelnic de felul Evhologhiului lui Serapion din sec. IV, apoi cu colecţiile de imne 
liturgice, care apar dm secolele V-.yi înainte, cu denumirea .de. tmpphjihioanejcohc^i de tropare), 
condacqriijcolectii de condace) sm,mt£loghioanţ Qflorilegii). ·

O^mare-dez voi tare, i a acum cultul sfinţilor. Se intensifică cinstirea sfinţilor martiri, mai ales prin 
cultul sfintelor moaşte. începând din a doua jumătate a secolului IV, osemintele martirilor sunt cinstite 
prin zidirea de biserici şi paraclise măreţe (martyria) peste mormintele lor sau sunt dezgropate din 
locurile unde fuseseră îngropate iniţial (de regulă,*în afara oraşelor), sunt transportate cu procesiuni 
solemne şi depuse cu mare cinste în biserici noi, anume construite pentru ele, în cuprinsul oraşelor. Se 
înmulţesc pelerinajele la Locurile Sfinte din Palestina şi la mormintele sfinţilor martiri reputaţi ca 
făcători de minuni sau cinstiţi cu un cult deosebit (mormântul Sfântului Apostol şi Evanghelist loan, 
din Efes, al Sfântului Simeon Stâlpnicul de lângă Antiohia, al Sfântului Dimitrie din Tesalonic, al 
Sfântului Mina din Egipt ş.a.). O dezvoltare deosebită a luat cultul Sfintei Fecioare, mai ales din sec: V 
înainte, după ce sinoadele ecumenice din Efes (431) şi Calcedon (451) pun bazele dogmei mariologice, 
stabilind atributele de Pururea-Fecioară şi Născătoare de Dumnezeu ale Maicii Domnului. La şirul 
sfinţilor martiri din epoca prigoanelor se adaugă, treptat, alte categorii de sfinţi (mărturisitorii, pustnicii 
şi cuvioşii, ierarhii şi marii teologi sau dascăli, făcătorii de minuni ş.a.), ale căror nume se înscriu în
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Calendarul (Sinaxarul) creştin şi în cinstea cărora se ridică locaşuri sfinte cu hramul lor, se alcătuiesc 
rânduieli de slujbă şi se compun imne pentru proslăvirea faptelor şi a virtuţilor lor etc. (vezi şi cap. 
despre sărbătorile sfinţilor). .

Ciclul anului liturgic (şirul sărbătorilor, posturilor şi celelalte) se completează şi se defouiiyează . 
jcu n i дач 5taWirca,celor.#ei т а д  perioade ale anului bisericesc (Ocţo f^ J im d u L â  Penticostarul) , .. 
prin fixarea şi uniformizarea datei serbării Paştilor (la Sinodul I Ecumenic), prin înmulţirea treptată a 
sărbătorilor sfinţilor, prin instituirea de noi sărbători ale Mântuitorului şi ale Sfintei Fecioare (Crăciunul. 
deosebit de Bobotează. întâmpinarea Domnului, Bunavestire, Adormirea Maicii Domnului, înălţarea 

Jţfintei Cruci ş.a.) şi prin fixarea unor reguli mai precise cu privire la posturile şi ajunările din cursul 
anului etc." (vezi mai pe larg la capitolele din secţiunea despre timpurile liturgice).

5. Cultul creştin după epoca iconoclasmului
Q scurtă încetinire în cursul acestui proces de rapidă şi bogată dezvoltare a cultului creştin o provoacă 

iconoclasmul (secolele VIII şi IX), ale cărui repercusiuni se resimt mai ales în domeniul artei creştine 
şi în primul rând al picturii bisericeşti. După înfrângerea lui completă (la Sinodul constantinopnlitan 
din 842-843), asistăm însă la fixarea definitivăaculţuhdsfwteloi\icoane,cw& ia acum un avânt deosebit. „ 
lavorizând dezvoltarea artei iconografice creştine şi stabilirea unui program iconografic al bisericilor, 
licîîcă a unor reguli pentru felul cum trebuie zugrăvite bisericile.

O dată cu încheierea perioadei patristice sau cu ultimul Sinod Ecumenic de la Niceea (787), se
-T IT  и щ и  i j i l i u i .  m  ]  n fn '  « W - ' Ţ » * · . '  " » ' » *  ■* J  _  . . .  , ,  . . .

■ încheie şi evoluţia cultumi Bisericii Ortodoxe, m ,formel£vlui esenţiale şi.fundamentale. In tot cazul, la 
sfârşitul primului mileniu şi încă înainte de Marea Schismă, care desparte formal creştinătateaapuseană 

“ de cea râsăriteană (10541' cultul ortodox se poate considera definitiv constituit şi dezvoltat aproape în 
formele pe care le are şi azi, aflându-se într-o etapă de evoluţie care poate fi socotită ca apogeul dezvoltării" 

"lui formale. Puţine sunt elementele noi, care se vor adăuga de aici mâiirte^pâna prin secolele XIV-XV. 
Aşa, de exemplu,^alendanil ortodox se îmbogăţeşte cu noi sărbători de sfinţi,; maijaleş dupj creştinarea 
popoarelor slave (sec. IX ş.u.), iar din vechile colecţii de imne liturgice, se formează şi se califică 
treptat cărţile de cult pentru folosinţa cântăreţilor bisericeşti: Ceaslovul, Octoihul, Triodul, Penticostarul*»**{£. «*î - ·*ν·» / .......ν*“ x ■" ' T ............ ' - * . *»· . f. <- 4
şi Mineiele.

6. Cultul Bisericilor Vechi din Orient
într-un stadiu mai înapoiat de evoluţie a rămas cultul Bisericilor Vechi din Orient (necal- 

cedoniene), desprinse din unitatea creştinismului răsăritean, în secolele V şi VI. în general, acestea 
şi-au păstrat cultul în formele lui din acea epocă, dezvoltat ulterior într-o mai mică măsură decât 
cel ortodox, prin elemente locale sau prin influenţe provenite din partea cultului ortodox şi a celui 
catolic, -

7. Cultul Bisericii Apusene
încă mai de mult (sec. V-VI), cultul Bisericii apusene a început să evolueze într-un sens deosebit 

de al celei din Răsărit. Biserica de Răsărit, mai conservatoare şi mai ataşată de formele originare ale 
cultului din epoca paleocreştină, s-a menţinut pe linia Tradiţiei Apostolice şi n-a permis nici o schimbare 
esenţială în formele cultului, ci a dezvoltat numai pe cele vechi sau preexistente în germene. Biserica 
de Apus, dimpotrivă, a inovat nu numai în domeniul învăţăturii, de^credinţă^decreţând ,jls)gme noi4, 
(Filioque, Immaculata Conceptio, primatul papal Ş-&). dar şi-a creaLiorme noi de,culţ..corespifflzăţoaye . 

^acestor inovaţii doctrinare. Astfel, în domeniul artei creştine, ea a permis întrebuinţarea sculpturii^ 
a monumentale (statuare) în biserici şi a muzieji instrumentale îjircult. işrt în domeniul pietăţii şi al 
formelor de cult, a creat inovaţii ga; întrebuinţarea, azimei (pâiniijaedospite') la Sfânta rEuharistie.. 
exagerarea cultului spectaculos al Sfintei Euharistii (procesiuni, expunerea Ostiei, sărbători speciale,
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j^ .5fin ţel°r „ŞjBecii‘‘^jm elementelor euhariştice.)^ cultul „Inimii lui Iisus“ şi reformarea rânduielii 
Liturghiei (Sîissei) până la ruperea oricărei legături cu Liturghia Bisericii primare (vezi mai pe larg la 
.cap. despre riturile liturgice creştine, din Liturgica specială); de aceea a fost necesară o nouă reformă 
generală a cultului romano-catolic, iniţiată la Conciliul II Vatican (1963) şi aflată acum în curs de 
aplicare.

8. Cultul confesiunilor protestante şi neoprotestante
Spiritul inovator şi reformator în domeniul cultului se manifestă şi mai puternic în cultul confesiunilor 

protestante, desprinse din Biserica de Apus în sec. XVI şi al celor neoprotestante, derivate din acestea 
“mai târziu. Sub pretextul readucerii cultului la simplitatea celui din Biserica primară, acestea l-au 
simplificat excesiv şi l-au adus la o sărăcie exagerată a formelor de expresie, care nu mai are aproape 
nimic comun nici cu cultul primitiv al Bisericii Creştine, nici cu cel ortodox de azi.

Dar ceea ce singularizează îndeosebi cultul protestanţilor şi al altor denominaţiuni creştine, facându-1 
să se îndepărteze şi mai mult de spiritul cultului Bisericii Creştine vechi şi al Bisericilor ortodoxe şi 
catolice de azi, este faptul şafiprdotiidm-grestiiL .câl^ u desa de
jertfa s^u $асгЩс1ц̂  Ei nu acceptă adică nici prp(Hiia, S^cj:amentală4icaJUis|i.ţiihe înlemeiată de Mântuitorul  ̂
şi învestită cu dr^^iji^u teri^harice speciale pentru săvârşirea .cultului, si- nici valoarea de jertfa a' 

.Liturghiei creştine, tăgăduind legătura ei cu jertfa Mântuitorului. Eijrecunos с valoarea soteriologicaa' 
Î5£Î~i de pe Golgota, dar nu atribuie nici o valoare sacramentală j ertfeFTimrgice ca act de cult. Dupaei, 
unica jertfâadmisă.în cult ar ficeajpjrituală. adicărugăpiunea, virtuţile moraleşi lauda sau cântarea 
Îeîigîbâsă, singurele forme prin care omul cmsţeşţecu adevărat pe Dumnezeu. Eliminând deci cu totul 
principiul sacrificial, pe care s-a clădit de fapt întregul edificiu al cultului creştin, protestanţii au strămutat 
centrul cultului lor în „învăţătura (propovăduirea) cuvântului11, adică în citirea şi explicarea cuvântului 
dumnezeiesc (predică), încadrată de rugăciune şi cântare. După concepţia protestantă, mentalitatea şi 
practica sacrificială ar reprezenta un stadiu înapoiat şi perimat în istoria cultelor religioase, stadiu pe 
care reformatorii l-ar fi depăşit prin cultul lor „în duh şi adevăr", în care locul sacrificiului l-au luat 
rugăciunea şi vestirea cuvântului dumnezeiesc sau predica, deci „cultivarea dezinteresată a Divinităţii", 
cum spun ei.

Fiecare dintre cele trei mari confesiuni creştine (Ortodoxia, Catolicismul şi Protestantismul) îşi are 
deci cultul ei propriu, cu o fizionomie aparte, deosebită de a cultului celorlalte confesiuni şi individualizată 
prin anumite caractere specifice, izvorâte din doctrina şi spiritul confesiunii respective.

în cele ce urmează vom enumera câteva din trăsăturile caracteristice ale cultului ortodox, prin care 
el se individualizează şi se deosebeşte atât de cultul Bisericii Româno-Catolice, cât şi de cel al 
confesiunilor protestante şi al celor neoprotestante.
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CAPITOLUL VII

TRĂSĂTURILE GENERALE ALE CULTULUI ORTODOX 
ŞI CARACTERELE SALE SPECIFICE, ÎN COMPARAŢIE 

CU CULTUL CELORLALTE CONFESIUNI CREŞTINE

1. Vechimea formelor şi rânduielilor de cult
O trăsătură caracteristică a cultului creştin ortodox este legătura lui strânsă, trainică şi neîntreruptă 

cu trecutul. în formele sale fundamentale, dintre care unele provin, precum am văzut, din cultul Legii 
Vechi, altele de la Mântuitorul Hristos şi altele de la Sfinţii Apostoli, el este tot atât de vechi ca şi 
creştinismul însuşi. Păstrând legătura vie şi continuă cu cultul Bisericii primare, el n-a inovat şi n-a 
schimbat nimic, ci a evoluat strict pe linia Tradiţiei sănătoase, dezvoltându-se ca un arbore uriaş, din 
sămânţa sădită de Dumnezeu însuşi în cultul Legii Vechi şi crescută apoi în lumina şi căldura harului 
Legii Noi, în totalitatea formelor sale de astăzi, el nu se deosebeşte prea mult de cultul Bisericii Creştine 
din primele trei veacuri şi din secolele următoarei constituind un monument venerabil al Tradiţiei 
creştine, care poartă încă pecetea şi urmele vieţii religioase a primilor creştini, precum şi preţioase 
vestigii ale unor împrejurări istorice, condiţii şi situaţii de mult dispărute, pe care Biserica le-a traversat 
de-a lungul veacurilor.

Această trăsătură caracteristică deosebeşte fundamental cultul ortodox de cel romano-catolic (care 
a inovat în multe din elementele sale esenţiale) şi mai ales de cel al confesiunilor protestante.

2. Caracterul sacrificial şi ierarhic
Cultul Bisericii Ortodoxe are caracter sacrificial şi ierarhic. El se întemeiază adică pe jertfa 

răscumpărătoare a Mântuitorului, actualizată în Biserică sub forma nesângeroasă a sacrificiului euharistie 
din Sfânta Liturghie - Jertfa Legii celei Noi - şi se săvârşeşte prin mijlocirea ierarhiei bisericeşti, adică 
a slujitorilor sfinţiţi din cele trei trepte ale clerului, moştenitori ai sacerdoţiului cu care Mântuitorul a 
învestit pe Sfinţii Apostoli la Cina cea de Taină şi la Cincizecime (vezi mai departe, la cap. despre 
slujitorii cultului). -

Sacerdoţiul creştin, instituit de Mântuitorul şi transmis în succesiune neîntreruptă de la Sfinţii 
Apostoli prin hirotonie, este indispensabil în cultul ortodox, ca şi în cel romano-catolic. Prin aceasta 
cultul nostru se deosebeşte esenţial de cel al confesiunilor protestante şi al sectelor, care, precum am 
amintit deja în capitolul anterior, nu acceptă în cultul lor ideea şi practica jertfei şi nu au deci nici 
sacerdoţiu (preoţie) şi nici Liturghie, socotind că jertfa (sacrificiul) constituie un element şi stadiu 
depăşite şi învechite în evoluţia raporturilor religioase dintre Dumnezeu şi om şi că legătura omului cu 
Dumnezeu se realizează numai prin rugăciune şi direct de către fiecare credincios (laic) în parte, fară să 
fie nevoie de mijlocirea clerului bisericesc.

3. Uniformitatea şi stabilitatea cultului
Cultul ortodox se distinge prin uniformitatea şi stabilitatea sa; el este adică guvernat de reguli sau 

norme precise şi fixe, unanim admise şi se exprimă în forme definitiv stabilite, care sunt aceleaşi pentru 
toţi credincioşii ortodocşi, din orice parte a lumii, constituind un limbaj comun de exprimare a cinstirii 
lui Dumnezeu, deşi el se foloseşte pentru aceasta de limbi liturgice deosebite. Trăsătura aceasta, care e 
comună cultului ortodox şi celui catolic, îl deosebeşte fundamental de cel al confesiunilor protestante
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şi de eel al altor denominaţiuni creştine, în care, neexistând un Tipic, domină nestabilitatea şi diversitatea. 
Cultul acestora variază de la comunitate la comunitate şi de la epocă la epocă, favorizând fărâmiţarea 
unităţii lor de doctrină şi de organizare, prin apariţia de μοί doctrine şi grupări religioase. în Ortodoxie, 
dimpotrivă, uniformitatea şi stabilitatea cultului contribuie şi la păstrarea unităţii de credinţă şi de duh. 
dintre diferitele Biserici ortodoxe naţionale sau autocefale, care, prin cultul mereu acelaşi, se simţ ca o 
singură comunitate rugătoare, sub puterea aceluiaşi Duh Sfânt Care o însufleţeşte.

‘ ‘ '  ,  I  ■„ -

4. Bogăţia, varietatea şi frumuseţea formelor sale externe 
în comparaţie cu simplitatea care caracterizează în general cultul confesiunilor protestante şi al 

sectelor, cultul ortodox se distinge prin bogăţia, varietatea şi frumuseţea elementelor de artă puse în 
serviciul său, prin solemnitatea, fastul şi strălucirea formelor sale externe, a riturilor şi a ceremoniilor 
care alcătuiesc rânduiala sfintelor slujbe şi care sunt, de fapt, expresia văzută şi mărturia abundenţei 
simţirii religioase, a evlaviei credincioşilor şi a spiritualităţii ortodoxe în general. Calităţile acestea 
sunt vizibile mai ales acolo unde sfintele slujbe pot fi săvârşite în condiţii optime (la catedralele 
chiriarhale, în unele mănăstiri mai mari, la biserici urbane cu personal slujitor mai numeros etc.); 
acestea îi conferă o mare forţă de înrâurire asupra sufletului omenesc, sensibil totdeauna la elementul 
estetic. însuşirea aceasta caracterizează şi cultul romano-catolic, care se deosebeşte însă în acest domeniu 
prin abundenţa sculpturii monumentale şi împodobirea bisericilor, prin folosirea misterelor (dramelor 
liturgice) din Evul Mediu şi a muzicii instrumentale (orga) în serviciul divin, precum şi prin introducerea 
unor rituri şi ceremonii mai noi, cu caracter spectaculos (ca, de exemplu, procesiunile cu Sfânta 
Euharistie), menite să accentueze mai ales funcţia latreutică a cultului.

5. Caracterul ecleziologic (comunitar)
Cultul ortodox se distinge prin caracterul său ecleziologic sau comunitar. El promovează adică în 

primul rând rugăciunea cu caracter social sau colectiv, care are în vedere nu numai nevoile personale 
ale individului, ale fiecărui ins în parte, ci şi nevoile religioase ale întregii Biserici, ale colectivităţii sau 
obştii rugătoare. Cultul ortodox este o rugăciune a comunităţii credincioşilor, uniţi într-un cuget, în 
duhul păcii, al iubirii fraterne şi al solidarităţii sau comunităţii de credinţă, care îi face pe toţi să se 
simtă ca unul în aceeaşi rugăciune, mai presus de deosebirile de vârstă, de cultură, de stare socială, de 
naţionalitate, de limbă sau de rasă, dintre cei ce se roagă. în biserică ne rugăm toţi, pentru nevoile 
tuturor: „Domnului să ne rugăm..." (la ectenii), „Tatăl nostru, Care eşti în ceruri..." (Rugăciunea 
domnească), „Să zicem toţi, din tot sufletul şi din tot cugetul nostru să zicem...“ (la ectenia întreită de 
după Evanghelie) ş.a. Caracterul acesta ecleziologic al cultului ortodox se bazează pe cuvântul 
Mântuitorului, care promovează rugăciunea laolaltă a celor ce cred în El: „Dacă doi dintre voi se 
vor învoi pe pământ în privinţa unui lucru pe care îl vor cere, se va da lor de către Tatăl Meu, Care 
este în ceruri. Că, unde sunt doi sau trei adunaţi în numele Meu, acolo sunt şi Eu în mijlocul lor" 
(Matei 18, 19-20). '

i '
6, Simbolismul (caracterul epifanic şi eshatologic)

Atât faţă de cultul catolic, cât şi de cel protestant, cultul ortodox se distinge prin substanţa sa 
teologică şi prin simbolismul său bogat, adică prin mulţimea, profunzimea şi frumuseţea ideilor doctrinare 
formulate în textele liturgice şi prin sensurile sau semnificaţiile simbolice, istorice şi eshatologice 
legate de formele sale externe. Mai toate imnele şi rugăciunile sale exprimă, într-o formă simplă şi uşor 
de înţeles, o mare bogăţie de idei şi adevăruri de credinţă, o întreagă teologie popularizată, iar riturile 
şi ceremoniile sale ne înalţă cugetul la fapte şi persoane din istoria sfântă a mântuirii, la lucruri şi 
realităţi din Biserica cerească sau din eshatologie ş.a.m.d., pe care formele externe ale cultului le 
sugerează, le (pre)închipuie, le amintesc şi le comemorează sau le exprimă intuitiv, într-un mod mai
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mult sau mai puţin lămurit. Datorită acestui fapt, slujbele noastre divine nu sunt simple „amintiri11 sau 
„simboluri11, ci acţiuni tainice, teofanii, care ne fac să retrăim, cu adevărat, mai ales în marile sărbători 
ale anului bisericesc, evenimentele din istoria mântuirii, pe care ele le comemorează. Totodată, ele 
oferă credincioşilor posibilitatea accesului şi a comuniunii la Masa euharistică, adică la împărăţia 
cerurilor, pe care ea o anticipează, cultul având deci şi un sens evident eshatologic.

Cu expunerea acestor sensuri doctrinare, istorice şi spirituale se ocupă explicarea sfintelor slujbe 
din Liturgica specială.

7. Caracterul universal (cosmic) al cultului
O trăsătură specifică a cultului ortodox este universalismul sau pancosmisul său. în rugăciunile 

sale, el cuprinde nu numai întreaga viaţă a omului, în momentele şi împrejurările cele mai felurite şi cu 
nevoile sale spirituale şi materiale cele mai variate, ci şi lucrurile şi animalele de care el are nevoie 
pentru viaţa sa gospodărească şi natura neînsufleţită, în cadrul căreia trăieşte. Rugăciunea ortodoxă 
îmbrăţişează^djeăJ^şfera ejtoata lumea şi întreaga natură, asupra căreiavrea.să^eyerse harul luf 
Dumnezeu pentru a o sfinţi şi a p puneasifelîn slujba lui Dumnezeu şi a omului . Scopului acesţuia îi' 
corespund mai ales numero^el£L&lujhe-şî.rugăqp^l din, gnipa ierurpilor. care alcătuiesc ccajmi mare * 
•parte a conţinutului Molitfelnicului (a se vedea cap, respectiv din Liturgicajpecială). '.

’ Totodată, în felul acesta, natura neînsufleţită esfe asociată la cultul de adorare adus Creatorului de 
toată zidirea. Grăitoare în acest sens este mai ales marea rugăciune a sfinţirii apelor din slujba Bobotezei, 
probabil, operă a Sfântului Sofronie al Ierusalimului, care este unică prin frumuseţea, profunzimea şi 
caracterul ei pancosmic: . .

„Că Tu, cu voia Ta, pe toate le-ai adus din nefiinţă întru fiinţă. Cu puterea Ta ţii făptură şi cu 
purtarea Ta de grijă chiverniseşti lumea. Tu din patru stihii ai întocmit făptura şi cu patru vremi ai 
încununat curgerea anului. De Tine se cutremură toate puterile îngereşti. Pe Tine Te laudă soarele. Pe 
Tine Te slăveşte luna. Ţie se supun stelele. Pe Tine Te ascultă lumina. De Tine se îngrozesc adâncurile. 
Ţie slujesc izvoarele... Puterile îngereşti Ţie slujesc şi cetele arhanghelilor Ţie se închină. Heruvimii 
cei cu ochi mulţi şi serafimii cei cu câte şase aripi, împrejur stând şi zburând, de frica slavei Tale celei 
neaprOpîate se acoperă... Ca şi de stihii, şi de oameni, şi de îngeri, şi de cele văzute şi nevăzute să se 
mărească numele Tău cel preasfânt...111. .

8. Importanţa cultului în viaţa religioasă ortodoxă
- . . . *

Aceste trăsături caracteristice deosebesc cultul ortodox de cultul celorlalte confesiuni creştine,
prin frumuseţe, bogăţie şi adâncime, ca şi prin valoarea sa catehetică. El constituie tezaurul cel mai de 

_ preţ al Ortodoxiei şi titlul ei de mândrie. De aceea este atât de mult preţuit şi joacă un rol de frunte în 
viaţa religioasă a creştinilor ortodocşi. Pentru cei mai mulţi dintre ei, creştinismul ortodox se reduce, în 
bună parte, la trăirea şi practicarea formelor de cult, care au fost şi rămân izvorul de căpetenie al 
evlaviei şi al religiozităţii ortodoxe. Esenţa Ortodoxiei se experiază şi se trăieşte prin participarea la  ̂
formele, tradiţiile, datinile şi instituţiile ei de cult (botezul copiilor. taina_căsătQriei.„,sPQy.edii:ea î _ 
împărtăşirea, cultul morţilor, manie sărbători cjpeştiţiQ:, Paşt i l e ^ yăciunuy Bohoteaza. Rusaliile s.aA 
S pred^seb ire^c i ̂ catolicismTunde predomină organizaţia bisericească (unitatea cu papa) şi fată 
de protestantism, unde are întâietate cuvântul învăţăturii (citirea şi explicarea Scriptunijji activitatea 
practică (morala), Ortodoxia se caractenzeaza înainte de,toate şi se defineşte pnn cultul ei, care joaca 
Щ1 rol predominant in via|a religioasă,ortodoxă^, deoarece el reprezintă msaşi. Iraaiţm vie a Bisericii, 
adică spiritualitatea sau viaţa ei religioasă, în necQntenităirăire şi mişcare, sub călăuzirea şi aaumbrirea^ 
harului SfânMdrDuh." ' “ "

1. Molitfelnic, Bucureşti, 1998, p. 585.
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Toate trăsăturile predominante ale cultului ortodox, enumerate aici, sunt comune şi cultului 
Bisericilor răsăritene separate (necalcedoniene), care a păstrat, într-o măsură mai mare chiar decât 
cultul ortodox, multe din caracterele arhaice ale cultului Bisericii din primele patru-cinci veacuri.
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CAPITOLUL I

CLERUL CREŞTIN ŞI FUNCŢIILE SALE LITURGICE 
ÎN BISERICA PRIMARĂ

1. Consideraţii generale despre slujitorii cultului
în toate religiile au existat şi există persoane anume orânduite pentru îndeplinirea obligaţiilor rituale, 

adică slujitori ai cultului. De altfel, funcţia primordială şi principală a. clerului sau a preoţilor tuturor 
religiilor, orice nume ar fi purtat ei (arhierei, preoţi şi leviţi în iudaism, magi la vechii persani şi chaldeeni, 
lama la tibetanii budişti, câîişti şi polişti la vechii geto-daci, druizi la celto-galli ş.a.m.d.), era aceea 
care îi lega de altarele de jertfa. Preoţia a fost instituită adică, la început, tocmai pentru îndeplinirea 
actelor şi a ceremoniilor cultului public, preotul fiind considerat în general ca un mijlocitor între om şi 
divinitate, prin ceremoniile sacrificiilor religioase. „Orice arhiereu, fiind luat dintre oameni, este pus 
pentru oameni, spre cele către Dumnezeu, ca să aducă daruri şi jertfe pentru păcate...11, spune Sfântul 
Apostol Pavel (Evrei 5, 1), definind astfel misiunea religioasă de căpetenie a preoţiei. Chiar dacă 
preoţii anumitor religii şi popoare îndeplineau şi alte rosturi, cu caracter social, politic sau cultural (ca 
la vechii egipteni, evrei şi celţi), menirea lor esenţială era cea sacramentală, adică aceea de a face 
legătura între om şi divinitate, indiferent de modul cum a fost concepută aceasta.

2, Originea clerului creştin. Preoţia Mântuitorului şi a Sfinţilor Apostoli
Religia creştină nu putea face excepţie în această privinţă. Şi ea şi-a avut de la început slujitorii 

cultului ei, adică clerul sau ierarhia bisericească. Dar spre deosebire de religiile naturale sau nerevelate, 
în care calitatea de slujitor al cultului era dobândită fie prin alegerea comunitătii religioase fca la vechii 
mexicani, la romani sau la taoistii chinezi), fie prin moştenire dia,>tată în-ftu ('ca,,la vechdi,.e.vi;ei.):,.-preoţia 
creştină este de instituire divină şi nelegată de nici un neam, de un anumit trib ori o.anun^ită clasă 
socială. Ea este adică întemeiatÎde Mântuitorul însuşi Care, după cuvântul Psalmistului. este... preot în 

“veac,” cfţipa ranăuîala fui Melchisedec Д Р & 1QSJ* 4}, ̂
....a) Ш ^^evăI. ^ ^ e o ts m A ώ im lL Ш ^ ίШ te ά D Ы  desăvârşit al meotieL...

Vechiului Testament, aşa cum ni-1 înfăţişează, de ex. Sfanţul Apostol Pavel (Evrei 4, 14-15; 5, 5, 6, 10;
1 7, 11; 10, 21 ş.a.). Născut ca о т  din tribul lui luda, El nu are nici o legătură cu preoţia lui Aaron, 

rezervată exclusiv seminţiei lui Levi; uns ca preot (arhiereu), încă din clipa zămislirii, El continuă 
preoţia lui Melchisedec, care era „rege al păcii şi al dreptăţii" (Ps. 109,4; Evrei 5, 6, 10, 20; 6, 20; 7, 
4). El şi-a îndeplinit oficiul de mare preot sau arhiereu mai ales prin jertfa de pe cruce, care constituie 
centrul şi punctul culminant al activităţii Sale răscumpărătoare. Sacrificiul Său este unic şi nerepetabil, 
dar preoţia Lui e veşnic lucrătoare; sus, în ceruri, ea se exercită în „cortul cel nefacut de mână“, unde 
mijloceşte veşnic pentru oameni (Evrei 7, 24-25), iar pe pământ, sacerdoţiul Său continuă în Biserică.

Acest „ arhiereu sfânt, fără prihană şi mai presus decât cerurile ", cum îl numeşte Sfântul Apostol 
Pavel (Evrei 7, 26), este preotul suprem, prin care se aduce lui Dumnezeu întreg cultul Bisericii şi fară 
de Care nu se face nimic în lucrarea celor sfinte. Precum vom vedea, El este liturgul (ό λειτουργός), 
prin excelenţă, minister principalis (cum zic teologii latini) al cultului Bisericii, adică săvârşitorul de 
fapt al tuturor lucrărilor sfinte oficiate de preoţii care slujesc în numele Lui şi al Bisericii, 

v b )  încalitatea Sa de Mare Preot sau Arhiereu Suprem şi veşnic. Mântuitorul nu numai că a întemeiat
f  ' —  ...............  М Ю Я * *  I II· --------------------------- --------- ' ----------- T- ......... i m  .1111Ц1.ЦИ1Ч I U I ..... .....

cultul Legii celei Noi, cTT orânduiTşf persoanele carc să-l săvârşească după înălţarea Sa ia ceruri,
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învestindu-le cu dreptul şi puterea harică necesar.e_.pentru aceasta. într-adevăr, la Cina ceajdejaină, 
caiid întemeiază Sfânta EuhânîtleVMân'tiiitorul a dat totodată SÎi^ilorSaî'ApcMoTTşrmandatul de a o 
săvârşi neîncetat, spre pomenirea Lui: „Aceasta (să) faceţi spre pomenirea Mea!" (Luca 22,19 şi I Cor.
11, 24-25). Prin această poruncă, El orânduieşte pe Sfinţii Săi Ucenici ca preoţi ai religiei celei noi 
înfiinţate de El. lmputernicindu-i să săvârşească Jertfa Euhâristică, le dă apoi puterea şi harul 
iertării păcatelor (loan 20, 23), dreptul de a învăţa şi a boteza (Matei 28, 19-20; Marcu 16, 15; 
Luca 24, 47) etc. .

Primii preoti §щ slujitori ai cultului creştin^aufost decLSj^i.L^mia/i^pxeam]_spun ei însisi prin 
Sfântul Pavel: ,лА щ л й т  socotească pe noi orişice- om^-ca pe Mişte, sluj it&ri-ai lui-Hrjstas^Liconomi 

I c h i v e f f i i j s i t Q ( I  Cor. 4, 1). ..Hirotonia" _saujuţiyestirea lor .definitivă 
puterea harică a slujirii celor sfinte a avut loc în ziua Cincizecimii, când Sfântul Duh Se coboară asupra

μΛ /· ш '  IH W T 1 ,r-·:- =«*».·>■■.<■ ~̂Srrr · «**'·' * K - --- -- J  --i- - : - м , г»)*, y. w -r>:

Jor sub chipul văzut al ljmbitor dş fgţyşi  când .putem.soco.ti începutul slujirii preoţeşti îp. Biserica^ 
Creştină»

în prima comunitate creştină din Ierusalim, ca si în comunităţile din diaspora. înfiintate si păstorite
^  - M i l l ,  ,  -.1 -1 Ui. · » r*M"> I ■ W . jm r» ' . » 1 nu l» j L i  n /«Мея» *■ a/ y ^  г- -  ■">4 ..

temporar de către ei, Sfinţii Apostoli săvârşesc toateTainele şi ceremoniile care alcătuiau cultul Bisericii 
~primarei eî' oficiază, de exemplu, Sfânta Euharistie si prezideazăagapele unite cu ea (Fapte 20, 7, 11), 
Tjoieazăşi îşi pun mâinile peste ce fS j^a^p g o jru  tr^smiterea.JhimuJui, săvârşind deci Confirmarea 
 ̂şaujMirmgerea deaziJFapte 2,41; 8,14-17; 10,44-48; 16,33^ Hroţonisgşc di^cpin,preoţi şi episcogi
(Fapte 6, 6; 2 Tim. 1. 6). se roagă împreună cu fraţii prezidând, desigur, adunările ue rugăciune ^rapie 
20, 36; 21, 5 ş.a.), acordă, prin punerea mâinilor, diferite daruri duhovniceşti sau harisme (Fapte 19, 
5-6), primesc Mărturisirea păcatelor (Fapte 19, 18) ş.a.m.d. Ceva mai mult, ei reglementează cele 
privitoare la cultul tinerefBÎserici, dând dispoziţii şi reguli în legătură cu săvârşirea Sfintei Euharistii şi 
a agapelor (I Cor. 11, 20), a Sfântului Maslu (Iacov 5, 14 ş.u.), a adunărilor de rugăciune în general 
(I Cor. 11; I Tim. 2, 1 ş.u.) ş.a.

La rffndul lor. în virtutea hamluiprimit direcţde la ̂ âatuitprulinsuşi(ioan 20,21-23) şi apoide la 
,, Şffinfai|^ ţi Sfinţii, Apostoli ţransmit drepturile şi puterile lor harice, prin hirotonie sau punerea mâinilor, * 

altor persoane vrednice, aiese .primul rfod dintre gei ?0 de.ucenici ai Mân-tuitorului (Luca 10,1-20), 
care erau colaboratorii lor cei mai apropiaţi (Fapte 6, 6; I Tim. 4 şi 5, 22; II Tim. 1, 6). Aceştia sunt

■ ешеорп (crrMwiiL.nr&>iii şţjliacQrţii^ şdipă cele trei trepte,(grade) ale clerului.şau ale., ierarhieT 
bisericeşti, caţc alcătuiesc ceea ce numim, cu un termen general, preoţia creştină său tagma preoţească 
( ιερά τάξις).

3. Vechimea clerului creştin. ■
Cele trei trepte ale clerului slujitor în Biserica veche (epoca apostolică şi cea postapostolică)

a) La început, tuturor celor aleşi de Sfinţii Apostoli pentru sarcina grea şi de mare răspundere a 
păstoririi primelor comunităţi creştine, li se dădea denumirea generală de prezbiteri ίπρεσβΰτεροι), 
pentru că^aceşţia erau aleşi de preferinţă dintre persoanele mai în vârstă (πρεσβυτερος =jrnflL bătrân^, 
de la πρέσβυς = bătrân); era vorba deci de persoane care prezentau garanţia maturităţii, a înţelepciunii 
şi a experienţei necesare pentru conducerea comunităţilor. Aceşti, prezbiteri,nu simtjnşă .nişte simpli 
bătrâni (cum e tradus în general termenul de presbiter în Bibliile protestante), .care ar ̂ ndşp|initnişţeu,* 
simple funcţii onorifice, de natură administrativă, gospodărească sau economică,,cum cred unii. Din * 

J^apteîe Apostolilor (14, 23) se vede clar căpjezbiţerii erau,instituiţi de Sfinţii Apostoli prin hirotonie ^ 
"'^rugăciuni, după o vreme de post; ei nu mai erau deci nişte simpli bătrâni, ci persoane alese şi consacrate, 
consfinţite printr-o ceremonie liturgică (ceea ce nu era cazul cu bătrânii evreilor); aceştia erau înzestrati 
cu un har special, în vederea îndeplinirii misiunii lor de păstori ai primelor comunităţi creştine. Ei

' ■ ”  ·  · Г- 1 - л  4.  ·  . , Ή .  Г. T · ·*- - ^ τ · -  ■■

formau ierarhia Bisericii primare. , , .
!>· Cârăcteriil'Sacrii ăîprezbiteratului Bisericii primare reiese deci, clar, atât din modul sacramental al 
instituirii lui, cât şi din funcţia principală pe care membrii lui o îndeplineau şi care era săvârşirea
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lucrărilor sfinte ale cultului. Prezbiterii aceştia erau deci, de fapt, preoţi şi cea dintâi.dintre funcţiile lor 
era cea liturgică, pentru că în epoca apostolică şi încă multă vreme după aceea, întreaga viată religioasă 

' а legătură cu el. împreună cu Sfinţii _
^ p o stoli. ,ei alcăjuia^ceea ce Sfântul Apostol Pavel numeşte πρεσβυτέριο v (vezi I Tim. 4,14), adică 

un fel de colegiu sacerdotal, ceata preoţească, întreale cărei datorii şi drspturi£ra.ş;i aceea de a coliturghisi 
, cu apostolii la săvârşg^ bi^toniej^sau consacrarea slujitorilor bisericeşti. JFunctia liturgică a acestor 
prezbiteri (preo ţise  vede, indiscutabil, mai aîesjiin Epistola Sfântului Apostol lagftv (5* 14 şal), unde 

’ Sfântul Apostol îndeanina'p'ecFedincioşi să cheme pe prezbiterii lor, spre a se ruga pentru bolnavi şi a-i 
unge cu untdelemn, adică spre a săvârşi Taina pe care astăzi o numim Sfântul Maslu.

b) Alături de denumire.a mică şi generală &ъ ргегЬМег.,£Ш£, se dădea la început tuturor membrilor 
ierarhiei Bisericii primare din Ierusalim, indiferent de gradul sau de funcţiile pe care le îndeplineau ei 
în sânul comunitătii, apar foarte curând, chiar în cărţile Noului Testament şi celelalte două denumiri ale 
clerului bisericesc de azi: cea de episcop şi cea de diacon. ,

. Termenul de episcop este qe origine greceasca (^σ κοπ ος) |i jnscanmâJa„onginc supraveghetor . 
ide Ια έ,πι-σκοπέω = a merge să inspecteze, a cerceta, a yizita ljn  cărţile Noului Testament, termenul j 

%  g f t e Z k M ţn e ş M e ,c M m i £ aPte 20,*28; Filipeni 1,1; I Tim. 3, 1-2; Tit f, 7 şfTPetm 2, 25),. 
fiind întrebuinţat la început numai în comunităţileţ̂ e§ţm^dm ^asgora^dar nu numai cu însemnarea 

?estrinş|3Jazi, căci uneori se ăpiicăşi la prezbiteri, ca în Fapte 20,17,28; f it ΐ , 5-7 sau Ϊ Petru 5,1-2,
»· I  - tor- — ■ '■■."{■Λ.''-··· ЖУ':Г >·'- >a i  ■ v .  ̂ _ _  w · v . .· . s·. ^•fm/ta cinAnimia.Hinfrp mitmnnt pi nrpvhvtpmv p . si mai PviHpntă’ nrprhif^rii Rvimindetânâogă'tîâSfâ^Ps.îc.^---- 7““-'—" „ -----------

turma lui Dumnezeu supraveghind-o ca episcopi (ποιίιανατε.,. επίσκοποί) ντες).
.................. р п г  ~ ' ' . l i p i j i f ; · . ; ~“ t  ~ ~ ~· γί ' "  _ τ  ι _ s * * * · — · * ·*Μ’ * '  ..........................  '  · ?

..... Aşadar, în scrierile creştine de la sfârşitul secolului ! şi începutul .secolului .II,. membrii, clerului
bisencesTdiq, celej^ jfecM .com ^iţă ţi creştine.şuqt·numiţi când egiscopj:^când prezbiteri (preoţi). 
Amestecul de numiri al acestor trepte, remarcat şi de vechii exegeţi biblici1, se datoreşte pe. dej} paţţe, 
faptului că,. în acel timp, atât episcopii, cât şi preoţii se recrutau,4e preferinţă, dinţre bătrâni (prezbiteri 
în sensul etimologic al cuvântului),, iar pe de. alta, faptului că primii episcopi conduceau Bisericile lor 
fiind ajutati, după modelul iudaic,, dijeolegiul -„bătrânilor** sau prezbitprijor; Sf Jacob, Episcopul 
Iem şalim uhi3 era înconjurat de un astfel de cojegjij (vezi Fapte 21, 18). 1

Totuşi, deosebirea de grad şi de fimeţie dintre aceste două trepte începe să devină clară foarte de 
timpuriu şi anume, chiar din epoca apostolică. Astfel, putem observa că, atâta vreme cât termenii 
πρεσβύτερος şi επίσκοπος erau echivalenţi, cel dintâi se aplică mai ales pentru rolul sfmţitor al 
preotului în mediul evreiesc, iar cel de al doilea, pentru rolul de păstor sau conducător administrativ şi 
spiritual al comunităţilor din mediul păgân, în care apare la început acest termen. Distincţia dintre 
επίσκοπος şi πρεσβύτερος reiese mai întâi ,di|i_ fapta], c |  nu toţi episcopii se alegeau, dintre bătrâni, 
(presbiţeri), ci unii dintre ei puteau fi.destul de ţineri, cum с cazul lui Ţimotei aşezat de Sfântul Pavel 
episcop în Efes (vezi I Tim. 4, 12). în al doilea rând, mai ales din epistolele pastorale ale Sfântului 
Apostol Pavel se vede că epJscqpu sLvem drepturi mai mari c&preoţii:· dreptul de a hirotoni pe preoţi 
(1 Tim. 5,22; Tit 1, 5), de a răsplăti pe cei vrednici şi a pedepsi pe cei nevrednici (I Tim. 3,17-20), de 
a supraveghea cultul şi învăţătura (II Tim. 2, 2), de a povăţui şi conduce Biserica (1 Tim. 4,11-12 şi 5, 

Tş.u.) etc. Această superioritate a episcopffor sevedea şi din aceea că uneori li se dădea şi denumirea 
rinstitmm. (onorificălde. am stolL  - - ■ я

Deosebirea dintre episcopi şi j>repţi s-a accentuat şi щт unitatea, episcopatului. în această primă 
epocă din istoria Bisericii, denumirea de episcop s-a dat mai întâi urmaşilor direcţi ai Sfinţilor Apostoli 
sau reprezentanţilor lor la conducerea diferitelor Biserici locale înfiinţate de ei şi recrutaţi, precum am 
spus, în primul rând dintre cei 70 de ucenici; or, în fiecare Biserică nu putea fi decât un singur reprezentant

4

1. Vezi, de ex., Ambrosiaster, Comentariu la Efeseni IV, 1.1-12 (P.L., t. XVII, col. 388): „Primi presbyteri episcopi 
appellabantur"; Ieronirri, Epist. LXIX, 3 (P.L., t. XXII, col. 656): „Apud veteres idem episcopi et presbyteri fuerint, quia 
illud nomen dignitatis est, hoc aetatis...“; Idem, In Tit 1,5 (P.L., t. XXVI, col. 562); Sf. loan Gură de Aur, Omil. I la Filip.
I, 1 (P.G., t. LXII, col. 183); Teodorei, Comentariu la I Tim. 3, 1 (P.G., t. LXXXII, col. 804).
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■ч

(

al Sfinţilor Apostoli, pe când prezbiteri puteau fi şi erau, de fapt, mai mulţi. Unitatea aceasta a 
. ePiscQPatului este aftm afi tp, ţa^e-fdLiaistijiiiia..înqă «fafpim j ^ „ai^secolului îl, de c&trfe.,StaiuL· 

Ignatie Teoforul, ca o condiţie indispensabilă a menţinerii unităţii şi păcii în Biserică. Biserica (locală) 
^ u' e'sterdupa el, decât o comunitate euharistică grupată în jurul unm'episcop şi al unui singur altar2,. ·. 

Toţi episcopii Bisericilor locale înfiinţate de către Sfinţii Apostoli au fost numiţi direct de către aceştia 
şi hirotoniţi de ei3; de aceea, toate listele celor mai vechi episcopi, ca aceea a lui Hegesip, transmisă de 
Eusebiu al Cezareii4, se urcă până la apostoli. .

întâietatea şi superioritatea episcopilor faţă de prezbiteri (preoţi) sunt, de altfel, indicate sau sugerate 
şi de alte denumiri date episcopilor în cărţile Noului Testament şi în cele mai vechi scrieri creştine, ca, 
de exemplu: ποιμήν (păstor, vezi Fapte 20,28), προεστώς, ηγούμενος, adică întâistătător, conducător 
(Fapte 4,22 şi Evrei 11,7,17,24), πρόεδρός şi προϊστάμενος, adică cel ce stă în frunte (I Tes. 5, 12; 
Rom. 12, 8), sau cu echivalentele latine antistes, presidens, praepositus, pontifex ş.a.

„У nu.L̂ HitJ.e4-9?? ‘feiâi episcopi afosi.Jalera^Hm, J f â n ţ ^  
săifc .Simeon»·In epoca apostolică mal avem,pe,Tit în Creta (colaborator al Sfântului Apostol Pavel) şf 
pe Timotei, cefcîin tâfep i s с op în Efes şi cel mai iubit ucenic al Sfântului Apostol Pavel. De altfel, încă 
mulţi alţii dintre cei 70 de ucenici ai Mântuitorului şi colaboratori ai Sfinţilor Apostoli au fost hirotoniţi 
de către aceştia, ca episcopi ai diferitelor comunităţi ale Bisericii primare, înfiinţate şi organizate de ei, 
ca, de exemplu: Irodion (amintit la Rom. 16,11). episcop la NeonJEaton, Onisim, sclavul lui Filimon, 

„aiuns episcop la Efes. loan Marcu (Evanghelistul),laAjjpxmdria, Silvanja Tesalonic, A^aniaipare l-a 
botezat pe Pavel), la Damasc, Evodiu, la Antiohia, Epafrodit (Filip. 4,18), la Filipi, Arhip, la Colose 
(Col. 4,17), Sila, la Corint, Clement (Filip. 4,3), la Calcedon, Urban (Rom. 16, 9), în Macedonia, Ruf 
(Rom. 16,13), la Teba, Terţiu caligraful (Rom. 16, 22), la Iconium în Pamfilia, Apolo (I Cor. 1,12), la 
Cezareea ş.a. Probabil că şi cei şapte îngeri ai Bisericilor din Efes, Smirna, Pergam, Tiatira, Sardes, 
Filadelfia şi Laodiceea, amintiţi în viziunile Sfântului loan Evanghelistul (Apoc. 2-3), sunt, după părerea 
unora, episcopii de atunci ai cetăţilor respectivevSprer̂ farşituLsec.olului..L şiJnceputul secolului II .. 
cunoaştem pe episcopii Ignatie la Antiohia, Policarp la Smirna, Anicet şi Clement la Roma, Damasja 
Magnezia ş.a. Hirotonia acestor primi episcopi a fosţ săvârşită direct de către Sfinţii Apostoli, prin 
punerea, mâinilor, fie de către fiecare în parte (II Tim. 1, 6), fie sinodal, adică, de ceata mai-manlor 
preoţilor (πρεσβυτέριον), cum zice Sfântul Apostol Pavel (I Tim. 4, 14). După părerea unor exegeţi 
biblici, acest presbyterion era probabil alcătuit din Sfinţii lacob, Petru şi loan, care erau socotiţi stâlpi 
ai Bisericii (Gal. 2,9). ■ , . . '

întrucât, încă de la început, slujitorii bisericeşti din treapta cea mai de jos a ierarhiei au dobândit,
I precum se va vedea îndată, denumirea de diaconi, iar slujitorilor din treapta cea mai înaltă a ierarhiei 
j Bisericilor din anumite regiuni li s-a dat denumirea de episcopi, pentru denumirea slujitorilor bisericeşti 

din treapta a doua a rămas consacrat termenul de preot (πρεσβύτερος).
După cum primii episcopi au fost urmaşii direcţi ai Sfinţilor Apostoli la conducerea Bisericilor 

înfiinţate de ei, tot aşa, primii preoţi sunt socotiţi ca urmaşi direcţi ai celor 70 de ucenici ai Mântuitorului, 
despre care vorbeşte Sfânta Evanghelie (Luca 10, 1); ei erau ajutători ai episcopilor ori delegaţi ai lor, 
îndeplinind, în locul lor, anumite sarcini şi lucrări, mai ales din domeniul cultului, dar stând totdeauna 
în strânsă legătură cu episcopul şi în dependenţă de el.

2. Vezi, mai ales, Epistola către filadelfieni, IV: „Căutaţi, dar, să participaţi la o singură euharistie; că unul este 
Trupul Domnului nostru Iisus Hristoş şi imul este potirul spre unirea cu Sângele Lui; unul este jertfelnicul, după cum unul 
este episcopul împreună cu preoţii şi diaconii...". Cp. şi Epistola către smirneni, VIII: „Cu toţii urmaţi pe episcop, după 
cum urmează Iisus Hristos pe Tatăl, iar pe preoţi, ca pe Apostoli; pe diaconi respectaţi-i ca pe porunca lui Dumnezeu. 
Nimeni să nu facă fără episcop ceva din cele ce aparţin Bisericii... Fără episcop, nu este îngăduit nici a boteza, nici a face 
agapă...“ (S.P.A.2,p . 179,184).

. 3 .0  listă a acestora o găsim în Constituţiile Apostolice VII, 46, unde însă episcopiile care li se atribuie nu sunt 
totdeauna conforme adevărului istoric, " . , . · " . ' " · ■

4 . 1st. bis., II, 2 şi III, 4.
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c) Precum am spus, atât treapta (funcţia), cât şi denumirea âo diacon ajpar, ca şi celelalte două 
trepte şi denumiri ale clerului, încă din epocaappstolică, încărţileNoului TestamentLTerrqenul διάκονος 
(lat. diaconus, minister) înseamnă la origine slujitor, servitor. Cei dintâi diaconi amintiti nominal în
HQuLJIesţament (Fapte 6, 1 -7),jn. număr jde şapte (număr sfânt la evrei), sunt: Stefan, Filip, Prohor,> t . "■'îî' · 1 ‘ 1  ̂**e ** ·'. ί ' · ■ * * '■· · ■ - - ■'· “ '
Nicanor, Timon, Parm,ena„ şi N icplaa^iau fost instituiti prin hirotonie de către Sfinţii ApostolLm

ш в я и а в и й ^ ,  Jk  „ J . - . * ( » *  ■ --------------------------- - ţ . ------ ------- —  ------- - ----------— 1------- --- ----------------

^edere^ unei mai bunejorgamzan a ajutorărrrsăracilor şi jypeselor frăţeşti de dragoste (agape) dm 
sânuTprimei conmniEţi CTe^ine7delFrerusalim; ave3ff3eci rolul de simplfajutători ai Sfinţilor Apostoli 
în organizarea operei de asistenţă socială, oranduiţî spre а-i scuti pe aceştia de serviciul meselor, pentru 
ca să se poată consacra exclusiv propovăduirii Evangheliei. După părerea majorităţii exegeţilor, şi 
aceştia faceau parte dintre cei 70 de ucenici ai Mântuitorului, care au alcătuit şcoala şi pepiniera din 
care Sfmţii Apostoli au ales şi au hirotonit pe cei dintâi membri ai ierarhiei creştine din toate treptele, 
începând de la apostoli (ca Justus şi Matia) până la diaconi.

Se pare însă că aceşti şapte diaconi, aleşi dintre elenişti, n-au fost cei dintâi diaconi în Biserica 
creştină. înaintea lor.au existat, probabil, şi alţi diaconi recrutaţi dintre evrei şi care aveau de la început 
atribuţii liturgice. După părerea unor exegeţi biblici, cei şapte constituiau adică o grupare aparte în 
cadrul treptei diaconilor, având la început atribuţia precisă de a îngriji pe săraci, văduve şi bolnavi. Dar 
instituirea lor s-a făcut prin hirotonie, adică prin punerea mâinilor Sfinţilor Apostoli (Fapte 6, 6: „...şi 
rugându-se, şi-au pus mâinile peste ei". Comp. şi I Tim. 3, 10), ceea ce subliniază şi Sfmţii Părinţi, 
care explică textul biblic respectiv. Având în vedere acest lucru, precum şi faptul că agapele erau strâns 
unite cu serviciul Sfintei Euharistii, chiar şi cei şapte diaconi elenişti, orânduiţi la început pentru 
organizarea agapelor, au căpătat curând funcţii şi atribuţii în legătură cu săvârşirea cultului. Astfel, 
chiar în Faptele Apostolilor (cap. 8), vedem pe diaconul Filip predicând şi botezând în Samaria, unde 
recrutează noi credincioşi, între care şi pe famenul dregător al reginei Candachia a Etiopiei, iar mai 
târziu îl regăsim la Cezareea, ca evanghelist, adică propovăduitor al Evangheliei (Fapte 21,8). încă din 
primii ani ai secolului II, Părinţii Apostolici subliniază că diaconii nu mai sunt simpli servitori ai 
meselor, ci că sunt slujitori sau „chivemisitori“ ai Tainelor Bisericii (comp. i Cor. 4, 1), alături de 
episcopi şi preoţi5. ■

Condiţiile pe care trebuie să le îndeplinească diaconii sunt stabilite, încă din epoca apostolică, de *■ 
către Sfântul Apostol Pavel (I Tim. 3, 8-12), care, de altfel, aminteşte pe diaconi alături de episcopi 
(Filipeni 1, 1) sau îndată după aceştia (I Tim. 3, 8-10). .

^Aşadar, preoţia creştină este o instituţie de origine dumnezeiască. încgpiu.ţnl şi.puterea ei slujitoare. 
,|i sfinţiţrîaTft γ|η~ρηη iŞffaţ" Agostoli, de ia Mântuitorul însuşi, Care este izvordsfmţeniei şi al preoţiei 

^fireştme^ar^existenţa ei se.poate constata neîntrerupt, de ]a întemeierea Bisericii, în tot cursul istoriei 
creştine, până astăzi. Precum am văzut, cele trei trepte ale clerului apar afirmate distinct, deşi sporadic 

Д 1 separat.una.de alta, Дат cu denumirile şi funcţiile lor liturgice diferite, încă din a doua jumătate a 
_ primului, veac creştin,: chiar în, cărţile Noului. Testament (în afară de locurile biblice citate până aici, 

vezi gi,Epistola I către Timotei, în care Sfântul Apostol Pavel vorbeşte de toate cele trei trepte şi anume 
“"despre episcopi şi diaconi în cap. 3,1-10 şi 12, iar despre preoţi în cap. 5,17-20).,Spre sfârşitul secolului _

I. celetrei trepte aţe clerului creştin apar enumerate una după alta, m ordine descrescândă şi cu funcţiile 
precise de azu în ̂ Epistola 1,3, Sfântolui Clement,Дщвдц! căţre corinţeni Jcapw40,. 4-5), unde, prin 
analogie cu preoţia Vechiului..Testament. реп!гц treapta de episcop se întrebuinţează denumirea , 
echivalentă f c qrhiereu. iar pentru diaconi cea de leviţi: „Aşadar,cei jse.adîic la„yremjlej$nduiţe darurile 
Îot de jertfa (τ^οσ^οιράς) sunt bine primiţi şi fericiţi; căci nu păcătuiesc cei ce urmează poruncile

5. Vezi, de ex., Sf. Ignatie Teoforul, Epistola către tralieni, cap. II: „Trebuie ca şi diaconii, ca slujitori ai Tainelor lui 
Iisus Hristos, să placă tuturor în tot chipul. Că nu sunt slujitori ai mâncărilor şi băuturilor, ci slujitori ai Bisericii lui 
Dumnezeu" (S.P.A.2, p. 170-171).
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Stăpânului. Arhiereului îi sunt încredinţate slujiri proprii (λειτουρτίαι), preoţilor li s-a orânduit loc 
propriu şi leviţilor le sunt puse diaconii (διακονίαι) proprii, iar laicului îi sunt date porunci pentru 
laici“6. De asemenea, la începutul veacului al doilea, în epistolele Sfântului Ignatie Teoforul, toate cele 
trei grade (trepte) ale clerului apar distinct, cu denumirile şi funcţiile lor de azi: „Cu toţii Urmaţi pe 
episcop, după cum urmează Iisus Hristos pe Tatăl, iar pe preoţi ca pe Apostoli; pe diaconi respectaţi-i 
ca pe porunca lui Dumnezeu"7. Sfântul Ignatie pomeneşte, de altfel, nominal, pe câţiva dintre episcopii, 
preoţii şi diaconii Bisericilor cărora le scrie, ca, de exemplu: episcopul Onisim şi diaconul Buru din 
Biserica efesenilor, episcopul Damas al Bisericii magnezienilor, care era încă tânăr, preoţii Basu şi 
Apolonie şi diaconul Zotion din aceeaşi Biserică, diaconul Filon din Cilicia ş.a.8.

Aşezămintele Sfinţilor Apostoli (Constituţiile Apostolice), redactate spre sfârşitul secolului IV, dar 
pe baza unor materiale din documente mai vechi (sec. III), reglementează (în cartea a VIII-a, cap. 28), 
foarte precis şi amănunţit, funcţiile liturgice nu numai ale celor trei trepte ale clerului, despre care am 
vorbit până acum, ci şi ale treptelor clerului inferior de atunci, cu raporturile dintre ele: ,fipiscopul 
binecuvântează, nu se binecuvântează; hiroteseşte, hirotoneşte, jertfeşte, primeşte binecuvântare de la 
episcopi, iar nicidecum de la preoţi...; . -

Preotul binecuvântează, nu se binecuvintează, primeşte binecuvântare de la episcop şi de la un alt 
preot, asemenea şi dă binecuvântare altui preot. Hiroteseşte, nu hirotoneşte...;

’ Diaconul nu binecuvântează, nu dă binecuvântare, primeşte însă de la episcop şi de la preot. Nu 
botează, nu aduce jertfa. Când liturghiseşte însă episcopul sau preotul, el dă (Sfânta împărtăşanie) 
poporului, nu ca preot, ci ca cei ce slujeşte preoţilor..,“9. '

ΐ*/ 4. Cler şi harismatici în Biserica primară
în epoca apostolică şi cea postapostolică, de care ne ocupăm în acest capitol, se pare că ierarhia 

bisericească (clerul) şi-a împărţit atribuţiile liturgice cu aşa-numiţii profeţi şi învăţători (didascali), pe 
care Sfântul Apostol Pavel îi enumeră între harismaticii epocii apostolice (I Cor. 12, 28), punându-i. 
uneori între diferitele categorii de slujitori ai Bisericii primare: apostoli, prooroci, evanghelişti, păstori 
şi învăţători (Efes. 4, 11-12).

Astfel, Faptele Sfinţilor Apostoli (13, 1-4) ne transmit numele unor „prooroci şi învăţători11 diii 
Biserica Antiohiei: Simeon Niger, Luciu Cirineul şi Manain, care, din poruncă divină, şi-au pus mâinile 
peşte Saul şi Vamava, după ce postiseră, în vederea trimiterii acestora la predicarea Evangheliei. Un alt . 
prooroc, Agav, prooroceşte lui Pavel lanţuri în Ierusalim (Fapte 21, 1). Către sfârşitul secolului I, 
învăţătura celor 12 Apostoli (cap. X, 6) acordă profeţilor oarecare drepturi de. favoare în săvârşirea 
Sfintei Euharistii: „Profeţilor, însă, îngâduiţi-le să mulţumească atât cât vor“ (εΰχαριστέΐν δσα 
θέλουσιν)10; în altă parte (cap. XIII), acelaşi document îi numeşte pe profeţi „arhiereii voştri11", ceea 
ce indică gradul superior de cinste, care li se dădea. De asemenea, Păstorul lui Herma enumeră pe 
didascali (învăţători) alături de apostoli, episcopi şi diaconi (Vedenia 111, 13)n.

Profeţii si didhscalii erau misionari plini de zel-şi de-inspiraţie, înzestraţi cu harisma,profeţiei.şi a ̂  
învăţăturii, dar, probabil, şi, consacraţi, prin hirotonie (qpmp,. Fapte-19, 5-6) JEi făceau parte-ocUdin 
numărul celor 70 de ucenici .ai Domnului. _ori ..dintre colaboratorii de misiune ai Sfinţilor Apostoli, 
vizitând şi însufleţind Bisericileînfiinţate de ei sau de, Sfinţii Apostoli. Spre^deosebire de clerici,,care_

6 . S.PA.2,p. 67. .
7. Sf. Ignatie Teoforul, Epistola către smimeni, cap. VIII, 1, S.P.A.2, p. 184.
8 . Idem, Epistola către magnezieni, cap. II şi III; Epistola către efeseni, cap. I şi II; Epistola către filadelfieni, cap. 

XI, S:PA.2, p. 157, 165, 181, ■
9. Trad. rom. din S.P.A.1, vol. II, p. 253-254. .
10. Trad. rom. din S.P.A.2, p. 30. ■ .

. 11. Ibidem, p. 31
12. S.P.A.1, p. 237. ' .



PERSOANELE LITURGICE 79

aveau, stabilitate în sânul comunitiţilpr păstoriţe de,pi»profeţii şijdîdascăliÎ£raa.nelegaţlînxliip ркгтя- 
пе^де^геахощодйаСеГсГ rătăceau de la una la alta, gedgîsa lor fiind temporarăJSjjdispar aproximativ . 
pelajniiJacuLsgcolului al, doilea, .când documentele încep să nu mai vorbească despre ei, De atunci 
înainte, ierarhia sau clerul a luat, definitiv şi peste tot, locul harismaticilor din primele comunităţi 
creştine, ca un harismatism regulat şi organizat, de tradiţie şi succesiune apostolică. Prin rugăciunile de 
hirotonie, atât episcopul, cât şi preotul şi diaconul devin nişte „harismatici“, purtători de har, fiecare 
din ei primind un dar adaptat funcţiei sale proprii. :

Cu instituirea şi justificarea rolului şi necesităţii ierarhiei bisericeşti se ocupă mai pe larg alte 
discipline teologice, ca: dogmatica, apologetica şi sectologia; drepturile, prerogativele şi îndatoririle 
administrative şi canonice ale clerului sunt tratate în dreptul bisericesc. în cele ce urmează, noi ne vom 
ocupa de membrii celor trei trepte ale clerului numai în calitatea lor de slujitori ai cultului; vom vorbi 
deci despre rolul şi funcţiile liturgice ale fiecărei trepte a clerului bisericesc.
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CAPITOLUL II

ROLUL ŞI FUNCŢIILE LITURGICE 
ALE CELOR TREI TREPTE ALE CLERULUI ÎN BISERICA VECHE 

ŞI ÎN CULTUL ORTODOX DE AZI ^

1. Rolul arhiereului în cult
Pornind de sus în jos, treapta oeamaiJînaltă a  clerului..sluiitQr.csteegfecopa^/,sau^/ma.,,„
Din punct de vedere liturgic,, toti ..arhiereii sunt absolut, eeali ca putere harismatică sau sacramen- 

talăj j^ifeK tttdeJLm eţiila^dwiniş^ffe sau rangurije onorifice pe care le pot avea, adică fie că sunt 
. arhiepiscopi  saujnifiopolf|' 
exarhi, patriarhi etc. Ei sunt priviţi ca urmaşi direcţi ai Sfinţilor Apostoli, de la care au moştenit, prin 
succesiunea nelffiemptă a hirotoniei, deplinătatea drepturilor şi a puterilor din punct de vedere sacra

. mental. Au adică dreptul şi puterea de a săvârşi toate lucrările sfinte ale cultului, fără nici o excepţie, 
precum şi dreptul de a transmite, prin hirotonie, această putere, fie întreagă - ca la arhierei - fie parţială, 
celorlalte două trepte subordonate lor, adică preoţilor şi diaconilor.

Ca deţinător al deplinătăţii puterii harismatice, episcopul a fost, dintru început şi în chip natural, 
centrul în jurul căruia gravita toată viaţa religioasă a obştii creştine din fiecare Biserică locală. De 
aceea, la începutul Creştinismului, când Bisericile sau eommit|ţile creştine erau mai puţine şi izolate. 
si când în fiecare cetate era un episcop, toate adunările lor de cult erau prezidate de episcopi (arhierei).
In calitatea lor de întâistătători ai Bisericilor creştine, tot lor le revenea. în chip natural, dreptul de a 
săvarşUsato-segiciile religioase mai importante ş i jp i  frecvente m viaţa hturgica a Bisencuor lor, ca:

^SfSnţa Utui^up.
jpjiiffip]4,XQromifâţik ,cr^^^SsaujtouIţittreptat^Lnu.au.mai putut fi toate conduse^direct şi 

personal de către episcopi; de aceea, o parte din funcţiile lorJiturgice, ica şi cele administrative şi
■“  ■ "*■* ■·· ■ ~!*ЦЕд'-Ц|ц щ и-̂ |ЭТ>ць.» -r-.-; nrwewtntfltd '.**

. M@Q№Şti),AU,fostJ^cjite^e^ijfceptat, prin bâmloaie, агаргадщоЩег, care săvârşeau 
cu delegaţie. în locul şi în numele epişcopilor respecjm JPar pe unele din ele, care sunt fundamentale 
pentru viaţa liturgică a Bisericii, episcopii le-au înşişi равд aştm şim uffll^
sfinţirea Sfântului şi Marelui Mir, hirotonia clericilor şi sfinţirea bisericilor şi a antimiselor2; numai 
sfinţirea bisericilor o pot face în vremurile mai noi şi anumiţi preoţi sau arhimandriţi, cu delegaţia 
expresă a episcopului, de la caz la caz.

Ca şi odinioară, arhiereul este şi astăzi, de drept, întâi stătătorul sau protosul oricărei adunări de 
cult la care ia parte, indiferent dacă slujeşte, sau nu. în această calitate îi sunt rezervate anumite acte şi 
formule liturgice, îndeosebi cele pentru binecuvântare (ca, de exemplu, urarea „Pace tuturor"), pe care 
el le rosteşte chiar atunci când nu slujeşte, ci numai asistă la serviciul divin3.

1. Vezi, de ex., Sf. Ignatie Teoforul, Epistola către smirneni, cap. VIII: „Fără episcop, nu este îngăduit nici a boteza, 
nici a face agapă..." - Epistola către magnezieni, cap. VII: „După cum Domnul n-a făcut nimic, nici prin El însuşi, nici 
prin Apostoli, fără Tatăl, cu Care era unit, tot aşa şi voi să nu faceţi nimic fară episcopi şi fără preoţi...". Comp. şi Epistola 
către tralieni, cap. II şi III (trad. rom. de pr. D. Fecioru, din S.PA.2, p. 134,167, 170-171),

2. Vezi Pseudo-Dionisie Areopagitul, Despre ierarhia bisericească, cap, V, în trad. rom. de pr. Cicerone Iordăchescu, 
Chişinău, 1932, p. 124 [1] şi Simeon al Tesalonicului, Despre Taina Sfântului Mir, cap. 77, trad. rom. din voi. Tractat 
.asupra tuturor dogmelor credinţei noastre ortodoxe,.., tip. de Toma-Teodorescu, Bucureşti, 1865-1866, p. 88.

3. Despre drepturile şi prerogativele arhiereului când asistă la slujbă, vezi: Tipicul serviciului arhieresc, de arh. 
Silvestru Bălănescu, Ed. Cemica, 1925, p. 24-25; icon. D. Lungulescu, Manual de practică liturgică, p. 138-139; J, Bojor
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In exerciţiul funcţiei lui liturgice, adică în timpul slujirii, arhiereul reprezintă pe Mântuitorul însuşi, 
ca Mare Preot sau Arhiereu4; de aceea, el slujeşte de obicei cu fast şi solemnitate, numai în sobor, adică ' 
însoţit şi ajutat de preoţi şi diaconi, precum şi de membri ai clerului inferior. Dar ca unul care deţine 
deplinătatea puterii slujitoare a preoţiei, putând face şi cele care. sunt acordate treptelor subordonate, 
arhiereul poate sluji şi singur atunci când vrea, când se află în situaţii excepţionale sau când nu dispune 
de preoţi şi diaconi (ca, de exemplu: în călătorie, în vreme de război, singur în chilia sa etc.)5. El 
binecuvântează pe popor cu amândouă mâinile, după exemplul Mântuitorului (Vezi Luca 24, 50) şi are 
dreptul de a fi pomenit Ia ectenii şi în diferite momente din sfintele slujbe, în cuprinsul eparhiei pe care 
o păstoreşte, iar în alte eparhii numai acolo unde slujeşte sau asistă la serviciul divin din biserică6.

Tot arhiereilor - individual sau adunaţi în sinoade - le aparţine dreptul de a supraveghea săvârşirea 
corectă a cultului şi a lua hotărâri privitoare la rânduiala serviciilor divine în eparhiile respective.

Arhiereul e hirotonit de mai mulţi arhierei (doi sau mai mulţi)7.

2. Preotul ca persoană liturgică
La început, preoţii erau consideraţi ca urmaşi ai celor 70 de ucenici ai Domnului8 şi ca simpli 

ajutători ai episcopilor. Dar din secolele II-III înainte când numărul comunităţilor înmulţindu-se, nevoile 
religioase ale credincioşilor n-au mai putut fi satisfăcute de către episcopii înşişi, preoţii au devenit, cu 
delegaţia şi binecuvântarea episcopilor, înlocuitorii lor permanenţi, mai întâi în parohiile dinlăuntrul 
oraşelor (la Roma numite ti tuli) şi apoi în parohiile şi la bisericile din afara oraşelor, săvârşind cele 
sfinte în numele şi în locul episcopilor. „Nu răpeşte cineva vrednicia preoţească (comp. Evr. 5,4), ci 
sau o primeşte de la Dumnezeu, ca Melchisedec (Fac. 14,18) şi Iov, sau de la arhiereu, ca Aaron de la 
Moise (Num. 17)“9. Preotul poate săvârşi la parohia sa, în virtutea hirotoniei şi a delegaţiei permanente 
primite de la episcop, toate slujbele şi lucrările sfinte de cult necesare în viaţa religioasă a parohiilor, cu 
excepţia celor care alcătuiesc dreptul exclusiv al arhiereului şi pe care le-am enumerat mai înainte.

în exerciţiul funcţiei sale liturgice, preotul ortodox îndeplineşte un rol dublu: pe de o parte, în 
virtutea harului sfânt primit de Ia episcop prin hirotonie, el este un slujitor al lui Dumnezeu, un 
reprezentant sau continuator al preoţiei Mântuitorului, iar pe de alta, el este interpret, purtător de cuvânt 
şi delegat al Bisericii, adică al obştii credincioşilor pe care îi păstoreşte, fiindcă el slujeşte şi se roagă nu 
numai în numele său personal, ci şi în numele credincioşilor şi pentru ei. Ca reprezentant al credincioşilor, 
el prezintă lui Dumnezeu cuvenita ofrandă a acestora - adică darurile, închinarea şi rugăciunile lor10 -

şi St. Roşianu, Tipic bisericesc, Blaj, 1931, p. 169-172 (cap. Notiţe generale la serviciul arhieresc); Arhieraticon, cuprinzând 
rânduielile tuturor hirotesiilor ş i hirotoniilor, Bucureşti, 1926 (ed. III); Slujba sfinţirii bisericii, Bucureşti, 1915 (ed. II); 
Tipicul slujbei Sfintei Liturghii cu arhiereu, în „Liturghier", Bucureşti, 1980, p. 429-450 [2].

4. „... Vrednicia arhierească este urmarea Marelui Arhiereu Iisus Hristos..." (Const. Apost. VIII, 46, trad, rom. din 
S.P.A.1, vol. II, p. 266). Despre drepturile şi prerogativele arhiereului în mijlocul credincioşilor, vezi Const. Apost. II, 26, 
■îii trad. rom. şi voi. cit. supra, p. 48-49; Sf. Ignatie Teoforul, Epistola către smirneni, VIII, p. 184-185.

5. Vezi Simeon al Tesalonicului, Răspuns la întrebarea 38, trad. rom. cit., p. 322; Scrisoarea sinodală a Patriarhului 
ecumenic Paisie I  al Constantinopolului către Nicon a l Moscovei (1655), răspuns la întrebarea a  6-a, la C. Delikanis, 
Πατριαρχικά έγγραφα, t. III, Constantinopol, 1905, p. 57-58; Răspunsulpatr.loan Veccos (sec. XIII) către episcopul 
de Sarai şi Răspunsul patriarhului ecumenic Ghenadie Scholarul la întrebarea despotului sârb Gheorghe (la Manuel 
Ghedeon Κανονικάι διατάξεις, 1. 1, p. 18, 28); Pravila cea Mare (îndreptarea Legii), glava 51 [3].

6 . Numai în Biserica rusească, Patriarhul Moscovei şi a toată Rusia este pomenit permanent, în toate eparhiile, 
alături de episcopul eparhiot, la toate slujbele (atât la ectenii, la ieşirea cu Darurile, după Axion, cât şi la 
Te-Deum etc.).

7. Vezi can. 1 şi 2 apost., 4 Sin. I Ec., 3 Sin. VII Ec., 19 şi 23 Antiohia, 13 Cartagina. Comp. şi Const. Apost. VIII, 
4-5 şi 27, p. 223-224, 253 [4]. '

8 . Vezi Simeon al Tesalonicului, Răspuns la întrebarea 10-13, trad. rom. cit., p. 313.
9. Const. Apost. VIII, 46, p. 268.

, 10. Vezi, de ex., Rugăciunea întâi pentru credincioşi, din Liturghia Sfântului loan Gură, de Aur: „Mulţumim Ţie, 
Doamne, Dumnezeul Puterilor, Care ne-ai învrednicit pe noi a sta şi acum înaintea sfântului Tău jertfelnic şi a cădea la
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iar ca vas ales al harului, el transmite credincioşilor ceea ce vine de la Dumnezeu, adică harul 
dumnezeiesc, iertarea păcatelor, viaţa veşnică şi, în general, toate darurile spirituale şi bunătăţile materiale 
pe care le primim de la Dumnezeu11. Preotul slujitor este astfel verigă de legătură între Dumnezeu şi 
oameni, între cer şi pământ.

Ca semn că nu are deplinătatea puterii sacramentale, preotul binecuvântează cu o singură mână 
(dreapta). . .. . ...

3. Diaconul ca slujitor al cultului în vechime şi azi
Condiţiile specifice ale vieţii creştine din primele trei secole au făcut ca funcţiile liturgice ale 

diaconilor să se înmulţească treptat. Astfel, diaconii ajutau pe preoţi şi pe episcopi la toate serviciile 
divine, începând cu slujba Sfintei Euharistii. Ei aveau grijă de vasele şi de odoarele sfinte, primeau de 
la credincioşi ofrandele pe care aceştia le aduceau la biserică, strâif^eşu te pastoforii..pâinea, si vinul 
destinate„pentru Sfanta,Euharistie şi le prezentau apoi episcopului sau proestosului să le sfinţească. 
Ajutau la împărtăşirea credincioşilor, dându-le să soarbă din sfântul potir12; duceau Sfânta Euharistie 
celor bolnavi, celor din închisori sau celor care, din alte pricini (bătrâneţe, boală ş.a.), nu puteau lua 
parte la Liturghie13; ajutau la instruirea catehumenilor, rosteau ecteniile la sfintele slujbe şi citeau Sfânta 
Evangheliel4, predicau cu învoirea episcopului şi, în general, supravegheau ordinea şi disciplina în 
interiorul bisericii în timpul adunărilor de cult, înainte ca această sarcină să fie preluată de către 
ipodiaconi15. în unele părţi, tot ei se îngrijeau de buna păstrare a mormintelor martirilor şi de notarea 
actelor martirice, aveau grijă de înmormântarea săracilor şi a străinilor şi participau la administrarea 
penitenţei publice, primind mărturisirea păcatelor de la penitenţii aflaţi pe patul de moarte (fară a le 
putea acorda iertarea păcatelor) şi dându-le Sfânta împărtăşanie, în cazul când nu se aflau preoţi la 
îndemână16.

în primele biserici, numărul diaconilor era fixat la şapte, după numărul celor şapte diaconi hirotonisiţi 
de Sfinţii Apostoli pentru serviciul meselor, la Ierusalim. Astfel, în canonul 15 al Sinodului local din 
Neo-Cezareea (sec. IV) se stabilea că, în orice cetate, oricât ar fi fost ea de mare, nu puteau fi mai mult 
de şapte diaconi17. Ulterior, însă, nu s-a mai ţinut seama de dispoziţia cuprinsă în acest canon, care a

îndurările Tale, pentru păcatele noastre şi pentru păcatele cele din neştiinţă ale poporului;... fă-ne să fim vrednici a-Ţi 
aduce rugăciuni, cereri şi jertfe fară de sânge pentru tot poporul Tău...“ etc. (Liturghier, Bucureşti, 1956, p. 128-129).. 
Comp. şi Rugăciuneapunerii-înainte din aceeaşi Liturghie·, Rugăciunea I pentru credincioşi şi Rugăciunea punerii-înainte 
din Liturghia Sfântului Vasile cel Mare (Ibidem, p, 139, 197 şi 208).

11. Vezi, de ex., Rugăciunea în taină dinainte de frângerea Sfântului Agneţ, din Liturghia Sfântului loan Gură de 
Aur: Şi nc învredniceşte, prin mâna Ta cea puternică, a ni se da nouă Preacuratul Tău Trup şi Scumpul Tău Sânge şi, 
prin noi, la tot poporul1* (Ibidem , ed. cit., p. 158).

12. Vezi Const. Apost., cart. VIII, cap. 12 , p. 247: „Diaconul să ţină paharul şi dându-1 să zică: Sângele lui Hristos, 
Paharul vieţii, iar cei ce beau să zică: Amin.“ (Comp. şi cap. 28, ibidem, p. 253-254). După Testamentum Domini (II, 10), 
se pare că diaconul împărţea credincioşilor chiar Sf. Trup şi avea dreptul să boteze, în lipsa preotului, la caz de nevoie: 
„Diaconus populo communionem distribuat manu. Absente presbytero, et necesitate urgente, diaconus baptizet" (M.E.L.V., 
P-273)151. . . r

13. Vezi Sf. Justin Martirul, Apologia, I, cap. LXV, 5: „...Slujitorii aceia care sunt numiţi la noi diaconi dau fiecăruia 
dintre cei ce se găsesc de faţă să se împărtăşească din pâinea şi vinul amestecat cu apă, care s-au transformat în Euharistie, 
iar celor ce nu sunt de faţă, li se duc pe la casele lor“ (textul grec din M.E.L.V., p. 17 şi trad. rom. de pr.Olimp N. Căciulă, 
în voi. Apologeţi de limbă greacă, Bucureşti, 1980, p.-70).
. 14. Vezi Const. Apost., cart. II, cap. 57, p. 76.

15. Vezi mai ales Const. Apost., cart. II, cap. 57 şi cart. VIII, cap. 11 şi 12, p. 76, 77, 234-235. în cap. VIII, 28, 
p. 254, se prevede chiar dreptul diaconului de a excomunica pe membrii treptelor inferioare ale clerului.

16. Sf. Ciprian, Epist. XII, 1 (P.L., t. IV, col. 265) şi can. 32 al Sinodului din Elvira (S.C.N.A.G, t. II, col. 11).
17. „Potrivit canoanelor, diaconii trebuie să fie şapte, oricât de mare ar fi cetatea. (Despre aceasta) însă te vei 

încredinţa din cârtea Faptelor" (C.B.O., vol. II, part. I, p. 40) |6], Vezi şi Eusebiu, 1st. bis. VI, 43, trad. rom. de Iosif 
Gheorghian, Bucureşti, 1896, p. 206 [7]. La Roma, pe timpulpapei Comeliu (sec. III), erau şapte diaconi. Rânduiala
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fost anulat prin canonul 16 al Sinodului Trulan; de aceea, numărul diaconilor a crescut considerabil o 
dată cu importanţa iorşi cu nevoile impuse de dezvoltarea şi înflorirea crescândă a cultului creştin după 
pacea Bisericii (313). Astfel, la Edessa, pe timpul Sinodului din Calcedon, erau 39 de diaconi18; într-o 
novelă a sa (Nov. III, 1), împăratul Justinian (sec. VI) a fixat la 100 numărul diaconilor de la Marea 
Biserică din Constantinopol, iar la anul 612, o novelă a împăratului Eraclie a mărit acest număr la 
15019. La Roma, pe la 520, erau 100 de diaconi, împărţiţi în mai multe categorii, cu funcţii diverse: 
regionarii (în număr de şapte, însărcinaţi cu ajutorarea săracilor din cele 7 cartiere în care era împărţită 
Biserica din Roma în acest scop), martyrarii sau custodes martyrutn (păzitori ai mormintelor martirice), 
cardinalii (consilieri intimi ai papei, odinioară 18, apoi 14) etc. Ei erau însă nelipsiţi şi de la bisericile 
mai mici, pentru că aproape nici o slujbă nu se făcea fară participarea diaconilor. De altfel, rânduiala 
slujbelor ortodoxe a fost concepută iniţial cu participarea diaconilor, aşa cum ne-o transmit până azi 
cărţile de slujbă (îndeosebi Liturghierul şi Molitfelnicul). 1 ■

Importanţa crescândă care se dădea îndeobşte diaconilor în Biserica veche, atât ca persoane liturgice, 
cât şi în administraţia bisericească, a dus şi la abuzuri din partea acestora. De aceea, unele sinoade s-au 
văzut nevoite să formuleze canoane care să restabilească ordinea în această privinţă, amintind diaconilor 
că ei sunt inferiori şi subordonaţi preoţilor, atât ca rang sau treaptă la hirotonie, cât şi ca drepturi sau 
funcţii liturgice20. Dispariţia treptată a unora dintre situaţiile specifice Bisericii primare şi dintre vechile 
instituţii bisericeşti, ca: agapele, disciplina arcană, catehumenatul, penitenţa publică, botezul adulţilor 
la anumite date fixe din cursul anului bisericesc ş.a. - a atras după sine, în chip firesc, atât împuţinarea 
funcţiilor liturgice ale diaconilor, legate de acele instituţii, cat şi scăderea numărului diaconilor, mai 
ales la bisericile de ţară, până când s-a ajuns la situaţia de astăzi, când nu mai există diaconi decât la 
catedralele chiriarhale, la mănăstiri şi la unele biserici din oraşe. -

Ca· unul care nu are deplinătatea darului slujirii celor sfinte, diaconul nu poate sluji niciodată 
singur, ci totdeauna numai cu arhiereul sau cu preotul. De aceea, în slujbă, diaconul este mai ales la 
dispoziţia arhiereului, fiind nelipsit din slujbele arhiereşti. La slujbele oficiate în sobor de preoţi, el este 
ajutătorul preotului-protos; de aceea stă totdeauna aproape de acesta şi la dispoziţia lui, îndeplinind, cu 
binecuvântarea lui, anumite acte rituale, care revin de drept protosului (ca,, de exemplu, purtarea şi 
citirea Sfintei Evanghelii la Liturghie, purtarea sfântului disc la ieşirea cu Sfintele Daruri ş.a.)21. Rolul 
principal al diaconului în slujbă este astăzi rostirea ecteniilor, care reprezintă forma clasică a rugăciunii 
obşteşti a credincioşilor şi pe care diaconul le rosteşte totdeauna din naos, adică din mijlocul poporului, 
ca unul care este ultimul dintre slujitorii sfinţiţi şi deci cel mai apropiat de simplii laici, pentru care se 
roagă, făcând astfel legătura dintre credincioşi şi preot sau dintre naos şi altar. Pentru aceasta, unii 
dintre Sfinţii Părinţi socotesc pe diaconi succesori ai vechilor harismatici cu darul special al rugăciunii22.

în serviciul divin, diaconii închipuiesc pe Sfinţii îngeri, pe Puterile cereşti care slujesc necontenit 
în jurul tronului dumnezeiesc; de aceea, orarul pe care ei îl poartă în timpul sfintelor slujbe simbolizează 
aripile îngerilor slujitori23.

aceasta s-a păstrat mai mult timp (până în secolele V-VI) la Roma. (Vezi şi Sozomen, 1st. bis., VII, 19, trad. rom. de Iosif 
Gheorghian, Bucureşti, 1987, p. 298).

18. 3.C.NA.C., t  VII, col. 255.
19. Vezi Nicodim Milaş, Comentariul la Can. 16 Trulan (C.B.O., vol. I, part. 2 ,p. 368).
20. Vezi, de ex., can. 20 al Sinodului local din Laodiceea şi comentariile respective. Can.-7 al Sinodului Trulan 

(C.B.O., vol. I, part. II, p. 72 ş.u., vol. II, part.i, p. 97 şi vol. I, part. II, p. 327), iar în Apus, сап. 15 al Sinodului din Arles, 
313 (S.C.N.A.C., t. II, col. 473). Comp şi Testamentum Domini, II, 10: „Diaconus ne praebeat communionem eucharisticam 
presbytero...“ (M.E.L.V., p. 273) [8]; Const. Apost., III, 11 (S.P.A.1, II, 96).

21. Mai amănunţit despre rolul diaconului la slujba în sobor, vezi Liturgica specială, Bucureşti, 1980, p, 256-257.
22. Vezi Sf. loan Hrisostom, Omilia XIV la Epistola către romani, P.G., t. LX, col. 533..
23. Cp. Teodor de Mopsuestia, Omilii catehetice, XV, 25: „Căci trebuie să socoteşti pe diaconi Ca având asemănarea 

slujbei Puterilor nevăzute, acum când aduc pâinea pentru jertfă..." (Les homelies catechetiques de Theodore de Mopsaeste. 
Trad., introd., index par. R. Tonneau, O.P., en collab. avec R. Devreese, Citţâ del Vaticano, 1949, p. 505),
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. In Biserica Romano-Catolică, dispariţia ecteniilor din rânduiala serviciilor divine a dus la 
restrângerea, până la desfiinţare, a rolului liturgic al diaconatului, rămas astăzi numai ca o treaptă 
imediată de trecere la preoţie, deşi în Pontificale Romanum se atribuie încă diaconilor dreptul de a sluji 
la altar, a boteza şi a predica (Diaconum oporîei ministrare ad altare, baptizare et praedicare). Prin 
dispoziţiile Conciliului II Vatican, se caută restaurarea diaconatului în Biserica Romano-Catolică şi 
repunerea în vigoare a drepturilor şi funcţiilor pe care diaconii le aveau în cult în Biserica veche.

Denumirea de diacon s-a păstrat şi în Bisericile protestante (mai ales la luterani şi la calvini); dar 
pastorul care poartă acest nume (al 2-lea sau al 3-lea pastor, dacă sunt mai mulţi mir-o comunitate) nu 
are nici o atribuţie liturgică, ci se ocupă cu probleme de administraţie bisericească şi de asistenţă 
socială. .
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CAPITOLUL III

PERSOANELE AJUTATOARE ALE CLERULUI SLUJITOR 
(MEMBRII CLERULUI INFERIOR) ŞI FUNCŢIILE LOR LITURGICE 

ÎN TRECUT ŞI ASTĂZI
. ţ

1. Originea şi vechimea clerului inferior
Biserica Creştină primară n-a cunoscut decât cele trei trepte (grade) ale ierarhiei clericale, despre 

care am vorbit: episcopatul, prezbiteratul (preoţia) şi diaconatul. Cu excepţia diaconiţelor şi a 
presbiterelor (bătrânelor), despre care vom vorbi îndată, nici Sfânta Scriptură şi nici scrierile bărbaţilor 
apostolici nu pomenesc despre alţi clerici sau slujitori bisericeşti în serviciul altarului. Dar numărul 
credincioşilor a crescut şi, când formele cultului au început să ia o dezvoltare din ce în ce mai mare, 
treapta diaconatului n-a mai putut satisface toate trebuinţele şi funcţiile noi ale cultului.

De aceea, a trebuit ca unele dintre sarcinile iniţiale de mai mică importanţă ale diaconilor să fie 
preluate de alţi slujitori bisericeşti, imediat зииишидаи г  с  ши^й ic ic u u ic t  t c i u i  li ci li epic sau
a clerului propriu-zis, a luat deci naştere cu timpul o serie întreagă de noi slujitori ai cultului sau 
persoane ajutătoare ale clerului, menite să îndeplinească noile funcţii create, adică serviciile mai mărunte 
şi mai modeste ale cultului. Tgi aceşjkgrau M tm ţi j f f l j ^ ^

ei alcătuiauceeajie îfl j lţepţul bisericesc se npmeşteqfgffl/.inferior:..См ид termen general, toţi slujitorii 
4in această categorie erau numiţi ф ф г. sau slujitori (ύ_πη ρέται)2. ,.

Unele din4Tepl(âe3jmiim.mferiQr„STau.născut chjar. m  tomurile de шйОпй^Вдяепсд^ altele: 
cele mai multe -^după .pacea Bişericii^îii, sgcolelp IV <%cl Дегу$)£геа li1. .
solemnitatea serviciilor slujitorilor bisericeşti. Cei mai
impqrtamţi,din'tees&leridi,,hiferiori erau socotiţi trei .(ca ş i la-clerul,pjropriu-zis): ipodiaconul. psaltul,, 
(cântăreţul) f i m a ^ o ^ l s m c ite ju ^ ^  .

în afară de acestea, au existat însă în Biserica veche şi alte trepte ale clerului inferior, pe care le 
vom enumera mai departe, cu funcţiile liturgice specifice fiecăruia dintre ele.

2. Treptele clerului inferior în Biserica veche şi funcţiile lor în cult
a) în ordinea cronologică, cel dintâi serviciu inferior, care apare menţionat chiar în cărţile Noului 

Testament (Rom. 16, 1), este acela al diaconiţelor (αι διάκοναι, virgines canonicae). Ele nu se pot 
confunda cu văduvele şi prezbiterele sau bătrânele (χήραι, viduae, πρεσβυτεροα) amintite şi ele în 
Sfânta Scriptură (I Tim. 5, 9 ş.u.; Tit 2, 3) ca şi în alte documente posterioare, din grupa „Rânduielilor 
bisericeşti", pseudoepigrafice4. De asemenea, diaconiţele nu pot fi identificate nici cu fecioarele (al - 
παρθέναι, virgines canonicae), menţionate, împreună cu văduvele şi bătrânele, în aceleaşi documente 
vechi5, care descriu şi atribuţiile lor. Ele reprezentau categorii distincte şi privilegiate în cadrul 
comunităţilor creştine din Biserica veche; primeau şi un fel de consacrare prin hirotesie (punerea

1. Can. 77 Trulan.
- 2. Can. 20, 27, 30, 36 şi 42 Laodiceea.

3. Vezi, da ex., can. 69 apostolic. .
4. Ca, de exemplu, Const. Apost., III, 1-14 şi VIII, 25; Testamentum Domini, 1,40-43 [1].
5. Ca, de exemplu, Const. Apost., VIII, 24; Testamentum Domini, I, 46 [2]. .
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mâinilor), dar în cadrul adunărilor liturgice nu aveau decât prerogativa şederii lângă clerici şi sarcina 
de a supraveghea liniştea şi ordinea în rândurile femeilor, numărându-se printre „slujitorii11 Bisericii în 
sens larg, adică cei ce făceau servicii Bisericii, prin poziţia sau situaţia lor privilegiată faţă de restul 
credincioşilor. .

Λ  (  f  t  .  ·  ·  ·

*' In ceea ce priveşte diaconiţele - căci numai despre ele vom vorbi aici - e sigur că ele primeau 
consacrare (prin hirotesie), despre care vorbesc categoric unele izvoare6.,
; jЫ aίмi^Д&,2 ιL ^eιШ ш a^ш 8t^ ..slш iШ gaJocia1& (vizitarea Si fommraTpnciliaiL·
bolnave si sărace etc.I diaconiţele aveau următnamk*fmctii liturgice: serveau la agape, păzeau uşile^ 
bisericii prin care intrau şi ieşeau femeile, supravegheau ordinea şi liniştea în sfântul locaş în partea 
rezervată femeilor şi ajutau la botezul feţneilor, mai întâi catehizându-le şi apoi îndeplinind, la botez,'̂■bjiiiii iii >,i birtul - Ы w ■" ' ‘ ' '· .

^actele rituale pe care clerul oficiant nu le putea face, din motive.de.decentă:.de ex.. ajutau ne candidatele^ 
^ a  b^ez să_iptre jn a p a  baptisteriuluir iar după:Cufundar4e,Jş ргегеШаи_ер15сош1^зрге^а fi unse cu 
^Sfântul Mir şi îmbrăcate în haina albă a neofiţilor: numai p^ima ungere (pe frunte) era făcută de clerici, 
^stoTSupului fiinH uns de diaconiţe7 Pentru aceasta, în timpul serviciului divin ele purtau, ca şi diaconii 

oranil şi ayeau dreptul şă.seîmpărţăşească în rândul clericilor inferiori. Tot ele, după unele documente,
. duceau Sfânta împărtăşanie femeilor care nu puteau lua paite la Liturghie8, făceau toaleta funebră a 

femeilor după moarte si ajutau la înmormântarea lor.
Documentele literare ne-au păstrat amintirea câtorva diaconiţe ilustre prin pietatea şi erudiţia lor, 

ca, de exemplu,.Olimpia (Olimpiada), Procula,şi p^nta^a; colaboratoare şi corespondente ale Sfântului 
loan Gură de Aur9, Mariana uin Sejeucia, prietena pelerinei apusene Egeria10, pioasa, .Щасщд, sora 
Sfântului Vasile cel Mare şi a Sfântului Grigorie de Nyssa ş.a. în Biserica de Apus, diaconiţele încep să 
dispară încă din secolele V-VI, când botezul femeilor adulte devenise destul de rar; în Bisericile răsăritene 
şi mai ales în cele necalcedoniene, ele se menţin până în secolele XII-XIII. Vechile manuscrise ale 
evhologhiilor bizantine încă transmit, până la această dată, rânduiala (rugăciunile) hirotesiei diaconiţelor, 
paralel cu hirotonia diaconilor11; după aceea, ele dispar definitiv. De altfel, hirotesia femeilor aflate în 
slujba Bisericii începuse şi în Răsărit să fie interzisă, pe alocuri, încă din secolul IV.

b) Ipodiaconul sau subdiaconul (o υποδιάκονος, ό υπηρέτης subdiaconus, subminister) este 
cel mai important dintre clericii inferiori de odinioară.

Ijiodiaconii sunt amintitijgentni prima dată înunele scrieri creştine din sec. Ш^2, iar docpienJgle_
* ulterioare'din pupă p C â i3 ^  _ţraiKimtjcjiig;,i^duialE (rugăciimile) hirotesieUQr,

precum şi atribuţiile în cadrul adunărilor de cult13. Ei păzeau uşile bisericii în timpul sfintelor slujbe, ca 
să nu intre vreun necredincios sau vreun nevrednic, supravegheau ordinea şi liniştea în biserici la 
serviciul divin, pregăteau şi ţineau în bună rânduială sfintele vase, ajutau arhiereului să îmbrace sfintele 
veşminte şi să se spele pe mâini şi în general ajutau pe diaconi la slujba altarului. Uneori primeau, 
împreună cu diaconii, darurile aduse de credincioşi la altar, aveau grijă de mormintele martirilor, de 
iluminaţia bisericilor şi de toate cele necesare pentru serviciul divin.

6 . Vezi, de ex., Tertulian, Ad. taorem  I, 7 şi Exort. adcastitatem, 13; can. 19 Sin. I Ec.; can. 44 al Sfântului Vasile 
cel Mare şi Const. Apost. III, 11,16; VIII, 19-20.

7. Const. Apost. III, 16 şi VIII, 28.
8 . Vezi, de exemplu, Test. Domini I, 20 (la Jgnace Ephrem Rahmani, Testamentum Domini noştri Jesu Christi, 

Moguntiae, 1899, p. 143) [3]. .
9. Despre Olimpia, vezi Sozomen, 1st. bis., VIII, 9 şi Sf. loan Gură de Aur, Scrisori către Olimpia (Ed. şi trad, fr, par 

A.M. Malingrey, Lettres ά Olympias, Paris, 1967, S.C., 13 bis) [4].
10. Vezi Egeria (Etheria), Peregrinatio ad loca sancta, cap. XXIII, 3 (Ed. Helene Petre, Etherie, Journal de voyage, 

Paris, 1971, S.C., 21, p. 184) [5]. .
11. Vezi,de exemplu, Codicii Barberinus, gr. 336, Leningrad, gr. 226, Coislin, gr. 213 (la A. Dmitrievsky, Descrierea 

manuscriselor liturgice..., t. II, Ευχολόγια, Kiev, 1901, p. 996) şi Cod. Grottaferrata, B.b.I. .
12. Ca, de exemplu, epistolgle-Sfântului Ciprian şi Tradiţia Apostolică a lui lpolit·.,..^
13. Vezi, de exemplu, Const. Apost. VIII, 21 şi Test. Domini 1, 44 [6].
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Din pricina importanţei care li se dădea, ipodiaconii îşi permiteau adesea abuzuri, considerându-se 
egali cu diaconii şi uzurpând din drepturile acestora. De aceea, unele sinoade au fost nevoite să-i cheme 
la ordine, impunându-le anumite obligaţii şi restricţii în exercitarea funcţiilor lor liturgice14.

c)Anasinojstul, lectorul sau citetul ίο. άνατνώσττκ- lector, lectionarius) vine, ca importanţă, îndată 
după ipodiaconi, deşi ca vechime e anterior acestora.

Anagnoştii sunt pomeniţica membri ai clerului inferior în multe documente. începând cu cele de la 
sjffitu l

cum o arată şi denumirea lor -J*a să citeascăJşLwneoâ· să,cânte),

pericopelor evanghelice, a căror citire era rezervată diaconilor. Iot ei făceau si alte lecturi_mţâmp1«tognm- 
*3ш cadrul adunărilor de cult: acte martirice sau vieţi de sfinţi, epistole pastorale etc. F.i ci,teaurde pey, 
'amvon, care era un fel de estradă ridicafâ în mijlocul bisencii (naosului)t pe car.e^era4şezat un,pupitxu,. 
său analog. In^m^iijj^erşTOU^riţ^^^s-a încredinţat şi păstrarea cărţilor sfinte folosite lă cuit, o. funcţia 

^ШиГ de periculoasă şi pli,n| de riscuri. Mai târziu, făceau şi alte servicii, ca: aprinderea fimânărilor,^ 
purtgea sfeşnicelor la procesiunile şolemnevînsoţirea episcopilar.şi purtarea cărţilor de cult necesare*,
Ş-a-m-Î

Numărul lectorilor era foarte mare, mai ales în secolele IV-V, când mai toate figurile clericale de 
prestigiu şi-au început cariera bisericească în calitate de anagnoşti, ca, de exemplu, Sf. loan Gură 
de Aur la Antiohia. Unii dintre cei râmaşi mai multă vreme în această treaptă s-au ilustrat prin 
opere scrise, de valoare, ca, de exemplu, Teodor Lectorul (Citeţul) de Ia biserica Sf. Sofia din 
Constantinopol (secolele V-VI), care a făcut un rezumat al Istoriei Bisericii de Eusebiu, Sozomen şi 
Teodorei, continuând-o până la 518l6. ’

d) Psaltul, cantaml^m^cÂnMLemLiL· ψάλτης, o ψαλτφδός, psalmista, c a n f o r ) ^ e josterior 
lectorului si un fel de.4cdublgr^ aJ^iX,aJnceput adjcă, fun cântăreţului era 
îndeplinită tot de lector (citeţ4): abia mai târziu apare distincţia între Vec tor de o parte si psalt de яНя 'гя "" 

llouă trepte şi funcţii.deosebite, în cadrul cÎemhi,.,mferi^.,,Psalţii sunt pomeniţi în canoanele 15,23,24 
Laodiceea(c. 362), în Const. Apost. (II, 26,28; III, 11; VI, 17; VIII, 13, 28, 31) ş.a.

Se pare că, în Orient, prin secolele 1V-V, au fost folosite pe alocuri şi femeile pentru slujba de citeţ 
şi cea de cântăreţ.

în Biserica veche, până prin secolele VII-VIII, toţi credincioşii participanţi la sfintele slujbe (şi 
mai ales la Sf. Liturghie) cântau în biserică, dând răspunsurile la ectenii şi cântând imnele liturgice, 
care, de altfel, erau mai puţine şi mai simple ca melodie decât cele de astăzi. Funcţia de cântăreţ nu a 
fost creată pentru a înlocui pe credincioşi la cântarea liturgică, ci pentru а-i instrui şi а-i conduce la 
îndeplinirea acestei datorii creştine şi pentru а-i reprezenta, la nevoie, în cadrul cultului. în faza cântării 
responsorice sau responsoriale a psalmilor (până spre sfârşitul secolului IV), cântăreţul avea rolul 
principal de solist şi conducător al cântării; el dădea tonul, începea şi executa de fapt cântarea psalmilor, 
de pe amvon, iar credincioşii se uneau numai prin răspunsuri scurte (refrenuri sau acrostihuri). în faza 
cântării antifonice sau alternative (sec. IV ş.u.), psalţii conduceau cântarea, cântând laolaltă cu poporul 
sau coral credincioşilor, împărţiţi în două cete, grupe sau coruri, care executau alternativ versetele 
psalmilor. Ei instruiau şi pe credincioşi în cântarea bisericească (psalmodie). Rolul şi importanţa lor au 
sporit în faza psaltichiei bizantine (sec. VIII ş.u.), când cântarea bisericească - diversificată în cele 8

14. Vezi, de exemplu, can. 21, 22, 25 şi 43 Laodiceea; Const. Apost. III, 11.
15. Vezi, de exemplu, Ţertulian, Depraescriptione haereticorum, 41 (P.L., II, 69) [7]; Tradiţia Apostolică 11 (la B. 

Botte, La Tradition Ăpostolique, p. 66-67); Ciprian, Epist. 24, 29, 33, 34 şi altele (P.L., IV, 294, 310, 328, 329); can. 28 
Apost.; can. 10 Sardica; can. 23 şi 24 Laodiceea ş.a.; Const. Apost. VIII, 22 (S.P.A.1, II, 251); Test. Domini 1,45 (Rahmani, 
Testamentum Domini, p. 105) ş.a. [8].

16. P.G., t. LXXXVI, col. 165-228. Trad. rom. de Iosif Gheorghian, în Istoria bis. de Evagrie, Bucureşti, 1899, 
p. 278-300. ’
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glasuri sau moduri de cântare, sistematizate de Sf. loan Damaschinul - a devenit mai complicată şi mai 
dificilă, făcând deci necesară prezenţa cântăreţilor de profesie, anume pregătiţi şi instruiţi, care s-o 
execute corect. .

έξορκίσται, έπορκίσται, exorcistae), amintiţi în..documente încă din sec. Щ. 
ч ş.u.17, erau cei în grija căroragădeau îngrijirea energumenilor şi izgonirea duhurilor .necurate. La început, 

exorcismul era o harismă, adică un dar extraordinar şi deci putea fi executat de oricine, fară o consacrare 
sau delegaţie expresă din partea autorităţii bisericeşti. Dar o dată cu dispariţia harismaticilor, atribuţia 
exorcizării a început să se acorde numai anumitor persoane, prin hirotesie, exorciştii fiind astfel introduşi 
oficial printre membrii clerului inferior. Funcţia lor de căpetenie era îngrijirea energumenilor, adică a 
celor bântuiţi de duhuri necurate (demoniacii), care în disciplina şi organizarea Bisericii vechi, 
alcătuiau o clasă sau o grupă distinctă a comunităţilor creştine; pentru aceştia existau chiar rugăciuni 
şi ectenii speciale în rânduiala serviciilor bisericeşti18. în secolele IV-V, chiar exorcismele din 
rânduiala de azi a Botezului şi mare parte din pregătirea candidaţilor la botez erau de competenţa 
exorciştilor de profesie şi abia mai târziu - atunci când aceştia au dispărut - au fost trecute între atribuţiile 
preoţilor. .

f)Acoluiul sau acolytul (o ακόλουθος, acoluîhvs, acolvthus) se întâlneşte de fapt numai în Biserica 
de Apus"(iTRoma şi Cartagina încă d in sec. III). Acesta îndeplinea în Biserica romană funcţiile 
Ιρο̂ ϊ^οηΰΓΐπ c t i^ ^eS^b'Rr.ebeşţiL.aj uţa,., pe clericii din altar la săvârşirea Ofilitei Euharistii, purtând 
vaselesBnteTducea uneori Sfânta Euharistie bolnavilor, păstra veşmintele bisericeşti, îngrijea candelele 
şi aprindea lumânările etc. Acolutii aveau un rol important mai ales.în slujbele solemne săvârşite de 
papi: de aceea, ordinul lor a luat o rnare,.dezvoltare şijmportanţăîndeosebi la,Roma,undeJncepând,din^ 
sec. VI înainte, acoliţii au preluat funcţiile .cântăreţilor şi pe ale exorciştilot de.^odiHioară:

.· 7 · , Г  / t ..% ·

gjOştiarii, portarii sau uşierii (οι οστιαριοι, οι πυλωροί, οι θυρωροί, ostimii, janiîores), pomeniţi 
în unele documente din sec. IV înainte19, erau supraveghetorii uşilor bisericii în timpul serviciilor 
divine. Portarii sunt priviţi în general ca urmaşi ai vechilor cursores (curieri sau alergători), clerici care, 
în timpul persecuţiilor, indicau creştinilor locul şi timpul adunărilor liturgice din catacombe şi care 
făceau legătura între diferitele biserici, ca oameni de încredere (curieri) ai episcopilor. Tot ei despărţeau 
pe catehumeni şi pe penitenţi de credincioşi, îndepărtau pe păgâni şi pe profani din sfântul locaş şi 
închideau uşile bisericii nu numai la sfârşitul slujbei, ci chiar şi după Liturghia catehumenilor. Lor le 
adresau diaconii sau ipodiaconii strigare „Uşile, u ş ile ..d in  rânduiala Liturghiei credincioşilor, înainte 
de săvârşirea Sfintei Jertfe.

La Roma, începând din sec. VI, uşierii au fost înlocuiţi cu aşa-numiţii mansionari (sacristani),
. care, ca şi paracliserii noştri de azi, nu mai făceau parte din cler.

h) Groparii sau înmormântătoziiJxonmxax. fossores. fossori. îaborantes, lecticarii) au fost, de 
asemenea, multă vreme număraţi între clericii inferiori. Pe vremea prigoanelor, când serviciul divin ca 
şi înmormântările se făceau aproape numai în catacombe, groparii alcătuiau o corporaţie (breaslă) 
aparte, care avea în grijă săparea galeriilor din catacombe, întreţinerea şi decorarea lor, repartizarea 
locurilor de înmormântare (loculi şi cubiculi)20 şi purtau grijă de morminte, îndeosebi de cele ale 
martirilor.

O organizaţie analogă cu cea a fossorilor a creat mai târziu împăratul Justinian la Bizanţ, din aşa- 
numiţii decani sau. lecticarii (δεκανοί ήτοιλεκτικάριοι), adică dricari sau purtători de năsălie, care

17. Vezi, de exemplu, Scrisoarea papei Comeliu către episc. Fabian al Antiohiei (la Eusebiu âl Cezareii, 1st. bis., VI, 
43); can. 10 Antiohia; can. 24 Laodiceea; Const. Apost. VIII, 26 ş.a. '

18. Vezi, de exemplu, rânduiala Liturghiei „clementine" din Const. Apost. VIII, 7; „Rugaţi-vă, cei munciţi de duhuri 
necurate...11 (M.E.L.V., p. 202 şi S.P.A.1, II, p. 228). '

19. Ca, de exemplu, can. 24 Laodiceea, Const. Apost. (II, 26, 28, 57; III, 11; VI, 17; VIII, 13, 16), o lege din 337 
(Cod. Theodos. XVI, 24) ş.a.

20. Vezi mai departe, la cap. Cimitirele creştine.
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aveau Însărcinarea de a organiza funeraliile, mai ales ale săracilor, pe care trebuia să-i îngroape gratuit.
Ei nu făceau însă parte din cler.

• <■ . . /
3. Numărul membrilor clerului inferior

A variat după trebuinţele şi posibilităţile materiale ale fiecărei biserici. El a fost .totdeauna mare la 
centrele mitropolitane şi patriarhale, dar mai ales la Marea Biserică din Constantinopol (Catedrala 
Patriarhiei Ecumenice), unde mulţimea slujitorilor era cerută de pompa şi strălucirea cultului şi a 
ceremoniilor Curţii imperiale bizantine. De pildă, novela III, 1 a lui Justinian fixa numărul servitorilor 
bisericeşti de la Sfânta Sofia la 90 de ipodiaconi, 110 de citeţi şi 25 de cântăreţi, iar împăratul Eraclie, 
la anul 612, îl fixa la 70 de ipodiaconi, 160 de citeţi, 25 de cântăreţi şi 75 de servitori bisericeşti (portari 
şi uşieri), fară să mai numărăm pe acei „oficiali" sau slujbaşi ecleziastici mai mărunţi. La Roma, încă 
de pe vremea papei Comeliu (sec. III), pe lângă cei 44 de preoţi şi 7 diaconi, erau 7 ipodiaconi, 42 de
acoluţi, 50 de exorcişti, citeţi şi portari21 ş,a.m.d. . -

. . . . _ · . *

4. Durata existenţei treptelor clerului inferior
a  ,  1  ,  -

-  In ceea ce priveşte durata existenţei treptelor clerului inferior, putem spune că ele nici nu s-au ivit 
toate deodată şi pretutindeni în Biserica veche şi tot aşa au dispărut, nu peste tot în acelaşi timp, ci 
unele mai curând, altele mai târziu. Legate de situaţii şi împrejurări istorice, de condiţii de viaţă şi de 
nevoi specifice Bisericii vechi, aceste funcţii şi trepte ale clerului inferior au dispărut o dată cu încetarea 
situaţiilor şi a nevoilor religioase care le-au impus şi le-au creat.

Aşa au dispărut, de exemplu, servicii ca acelea ale diaeoniţelor, în urma generalizării pedobaptismului 
(Botezului copiilor), sau cel al fossorilor (groparilor) din vremea creştinismului catacombelor. Decadenţa 
şi dispariţia catehumenatului au atras după sine şi dispariţia exorciştilor. Pe la începutul secolului XV, 
Simeon, Arhiepiscopul Tesalonicului, semnalează această treptată dispariţie a diferitelor funcţii bisericeşti 

.inferioare sau căderea în desuetudine a hirotesiei lor, în unele Biserici ortodoxe22. -

5. Clerul inferior în Biserica de azi
Aproape toate serviciile bisericeşti inferioare de odinioară, în legătură cu îngrijirea sfântului locaş 

şi buna desfăşurare a cultului, au trecut, de prin secolul XIV înainte, la catedrale şi mănăstiri, asupra 
ecleziarhului care era ales de obicei dintre monahii clerici şi care avea ca ajutor pe paraeclisiarh (de 
unde vine cuvântul de paracliser). Acesta avea şi grija executării întocmai a tipicului şi a rânduielilor 
bisericeşti tradiţionale (ca şi azi la catedralele şi mănăstirile mai mari).

Unele seo r̂ ţguJa§gB iS g^in j^p j|^u^B ,fe^ i^a^i§^cakde

‘geateŢHvrpsalt) se menţinpâM B ism ^cu  deosebire că, la rom^-QiţQliciJpq4ia.conuL.
face parte azi dintre trep tekcle^lui propriu-zis (ordines maioresY, pe^când în-.Biserica ortodoxă a 
rămas un serviciu inferior, cum era în Biserica veche. în afară de ipodiaconat, Biserica de Apus păstrează 
,pgnâ astăzi patoi dintre vechile trepte ale clerului mferior de odinioaţ|, para alclîmesc,Tacatolici, aşa-'” 
numitele ordines minores, şi anume; ostiarii, lectorii, exorciştii şi acoluţii.
• în. Biserica Ortodoxă, se păstrează până azi numai două dintre vechile trepte ale clerului inferior, 
care primesc consacrarea prin hirotesie, şi anume: anagnostul (citeţul) şi ipodiaconul. Ipodiaconi 
permanenţi nu mai există însă decât prin mănăstiri şi pe la catedralele chiriarhale; la slujbă, ei poartă 
stihar şi orar (încrucişat), iar citeţii şi cântăreţii hirotesiţi poartă stihar23. Cât priveşte pe cântăreţii

21. Epistola papei Comeliu către episcopul Fabian al Antiohiei (la Eusebiu, 1st. bis. VI, 43).
22. Despre.sfintele hirotonii, cap. 156 (P.G., t. CLV, col. 361 şi trad. rom. cit., p. 129).
23. Vezi Arhieraticonul, rom., ed. II, Bucureşti, 1899, p. 6 (notiţa respectivă, de la sfârşitul hirotoniei citeţului, nu 

există în Arhieraticonul grecesc) [9J.
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noştri de profesie de la bisericile de enorie, care îndeplinesc atât funcţia citeţilor, Cât şi pe a psalţilor de 
odinioară, în practică nu mai sunt de mult instituiţi prin hirotesic. Atât ipodiaconatul, cât şi lectoratul 
(funcţia de anagnost sau citeţ) au rămas obligatorii mai mult ca trepte premergătoare sau de tranziţie 
spre diaconat; imediat înainte de ă fi hirotonit diacon, orice candidat la preoţie primeşte întâi hirotesia 
de citeţ şi apoi pe cea. de ipodiacon. ...., »' .·.· ; . ·.. · i:·. , .  .* ;. . .

—Toate,ςβίφΐίκ servicii mărunte în.legătură cu nevoile cultului.(ca: întreţinerea cnrăţenieiîn biserica,, ,, 
aprinderea candelelor şi a lumânărilor* lovirea în toacă şi tragerea clopotelor, aducerea celor necesare 
pentru slujbă ş-a.jsUnţ^^gplnnţeazîfie^ecăbe^cg^/sPS/i· (ca la bisericile de ţară), Ш ы Ш шшжЩег^ 
Ide la 6 παΡίχεκκλησιάργηι:! numit în Bucovina si Ardeal şi palama zM t la παραμονάριος) sau

biserică)4 Obligaţiile lui sunt înscrise în povăţuirile de la sfârşitul Liturghierului românesc, unde e 
numit ecleziarh2\  Precum am spus însă, eclesiarhi, în sensul vechi al cuvântului, nu mai există decât la 
bisericile mănăstireşti şi la catedralele chiriarbale. · r . . f

Jîjei» cărţile noastre de slujbă mai
odfoioa*, flcşi.îh practica gŞŞte te ţii ,m 4 sp ă m td e ^  

^  mult din uz, ca, de exemplu: canonarhul, adică cel care odinioară avea în grijă, supraveghea şi <
cântarea canoanelor şi a imnelor liturgice în general, candUaptul sau aprinzătorjulde candele Qmini), 
ecleziarhul sau paracliziarhuP ş.a.. , · , · ■ ■·

s . ... ,
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CAPITOLUL IV

CREDINCIOŞII LAICI CA FACTORI AI CULTULUI 
‘ ' (ROLUL LAICILOR ÎN CULT) 

1· Cler slujitor şi credincioşi laici în cult, în general
Rolul important pe care îl au persoanele liturgice (clericii) în Cult nu exclud prezenţa şi participarea 

. credincioşilor laici la savârşirea cultului divin public al Bisericii. ’
Credincioşii laici sunt πλήρωμα (plinirea) trupului Bisericii. Clerul şi credincioşii alcătuiesc laolaltă 

Biserica-, nici clerul fară credincioşi nu înseamnă Biserică deplină, după cum nici credincioşii fară 
clerici. Cler şi credincioşi sunt deci părţi constitutive şi indispensabile ale organismului bisericesc· ele 
se întregesc reciproc, şe completează şi una fară alta e de neconceput în „Ecclesia orans“

efectelor acestuia. Ei nu profită adică numai de harul .sfmţitor care-li se împărtăşeşteJndc,Q§£bi prjp 
§fmte|i3 l S ^ 4M^enjigHle săvârşite- de membriiclerului, ci, pdajnşăşi calitatea Tnr cretini au * 

Ж ™  de a participa activ la viaa Uturgjg| a Bisericii щ general, fiind c h iÎ  săvşrsitnri 
0JSor_acte secundare. In calitatea lor de membri ai Bisericii şi în virtutea strânsă uniri cu Hristos 
dobândită prin Taina Botezului, cea a Mirungerii şi cea a împărtăşirii, ei participă oarecum la sacerdoţiul 
Mântuitorului, ca mădulare ale Trupului Său mistic, ceea ce face pe Sf. Apostol Petru şi pe Sf. Evanghelist 
loan să vorbească de un sacerdoţiu al laicilor, de acea „preoţie universală11 (I Petru 2, 5; Apoc. 20 6) 
care, totuşi, nu exclude harul special al preoţiei, transmis prin Hirotonie-. (Preoţia sacramentală) ci 
colaborează cu sacerdoţiul Bisericii, în cadrul vieţii liturgice sau sacramentale a obştii creştine

Participarea laicilor la cultul public al Bisericii poate fi pasivă sau activă; pasivă este atunci când 
credincioşii beneficiază doar de roadele cultului oficiat de clerici pentru ei, iar activă este atunci când 
ei cooperează în diverse moduri la însăşi săvârşirea cultului.

2. Rolul credincioşilor Ia slujba Sfintei Liturghii
Astfel, la Sf. Liturghie care este cultul social prin excelenţă al Bisericii (λέίτον-εργον), credincioşii 

participă de fapt la aducerea Sfintei Jertfe prin însăşi calitatea lor de membri ai Bisericii luptătoare 
care jertfeşte şi se jertfeşte şi ea prin preotul slujitor. De aceea, ei nu sunt simpli asistenti la sfânta 
slujbă, ci participă la ea, deopotrivă interesaţi şi angajaţi la ea, ca şi preotul, căci acesta nu slujeşte 
pentru el însuşi, ci în numele şi din partea credincioşilor săi. De asemenea, cântăreţii de strană (ori 
corurile bisericeşti) nu cântă numai în numele lor, ci în numele tuturor credincioşilor din parohie 
(biserică), pe care îi reprezintă. De aceea, rostul credincioşilor în biserică nu este doar să urmărească 
rânduiala slujbei, adică să privească sau să asculte, ca nişte simpli spectatori, ci trebuie să participe în 
adevăratul înţeles al cuvântului, să conlucreze efectiv la Sfânta Jertfă care se aduce în numele lor în ce 
constă această conlucrare a lor sau cum se poate realiza ea?

Pe de o parte, p r i n j g ^ p a r e jL ^ ^  liturgice date de cântăreţi (cor)
în cursul slujbei,7căci însăşi, mtocmlreajau rânduiala liturghiei sj
participarea activă a credincioşilor din biserică. Formele derăspunsuri şi de dialog între liturghisitori si 
pgpgrt;PăcJJiîturor!u - Şi d^uluLtM “,etc.) ori forma plurală a mai tuturor rugăciunilor şi mai ales Γ "  
■ecteniiîor şi a cântărilor sfinte („Cu pace Domnului să ne rugăm Г \ J ă  zicem toţi, din tot sufletul şi din 
tot cugetul nostru să zicem..."; „Pe Tine Te lăudăm...“) nu se pot concepe decât cu participarea efectivă
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a tuturor celor prezenţi în biserică la desfăşurarea acţiunii liturgice. Ei sunt astfel îndatoraţi a lua parte 
în chip efectiv la aducerea „slujbei cuvântătoare41, ca subiecte sau aducători ai cultului, atât prin executarea 
răspunsurilor liturgice, cât şi prin asocierea sau adeziunea lor la cele ce face sau zice preotul în taină, în 
numele lor, pe care o exprimă, de ex., prin cuvântul „Amin!“. ·

Această strânsă colaborare dintre clerul slujitor şi credincioşii prezenţi la sfintele slujbe o accentua 
Sf. loan Hrisostom, referindu-se Ia dialogul introductiv dintre preot şi credincioşi la Rugăciunea Sfintei 
Jertfe din cursul Sfintei Liturghii: „In timpul (sfinţirii) prea înfricoşătoarelor Taine - spune el - preotul 
se roagă pentru popor, iar poporul pentru preot; căci nu numai preotul singur mulţumeşte, ci şi tot 
poporul. Pentru că (numai) după ce a primit mai întâi răspunsul lor şi după ce apoi s-au învoit că este 
vrednic şi drept lucru să se facă aceasta („Cu vrednicie şi cu dreptate este.,."), atunci începe preotul 
rugăciunea de mulţumire“'.

Totodată, credincioşii participă la Jertfa liturgică aducând ca ofrandă, prin preot, fiinţa lor sufletească 
şi trupească, simbolizată în darurile de pâine (prescuri) şi vin aduse de ei pentru Sf. Euharistie, iar mai 
târziu participă şi la Taina Sfântă săvârşită în Liturghie, împărtăşindu-se cu Sf. Trup şi Sânge. Şi deoarece 
de foloasele (efectele) Sfintei Liturghii beneficiază toţi credincioşii pentru care preotul se roagă (indiferent 
dacă ei sunt sau nu prezenţi în biserică), participarea aceasta a credincioşilor la Sf. Liturghie (numită de 
teologii catolici habituală sau obişnuită) este reală, obiectivă şi generală. în chip special, ei pot participa 
activ la săvârşirea sfintei slujbe, prin îndeplinirea anumitor acte mai mărunte ale ritualului liturgic, 
rezervate odinioară clericilor inferiori, ca, de exemplu: aprinderea şi purtarea lumânărilor şi a sfeşnicelor, 
aprinderea cădelniţei, aducerea celor necesare pentru sfânta slujbă, citirea Apostolului şi a Cazaniei, 
rbstirea Crezului, supravegherea ordinii şi a disciplinei din biserică ş.a.

\C: 3. Rolul credincioşilor la slujbele Sfintelor Taine şi ale ierurgîilor
La slujbele Sfintelor Taine şi ale ierurgîilor, credincioşii participă atât pasiv, în calitatea lor de 

subiecte sau primitori ai Sfintelor Taine săvârşite de preoţi pentru satisfacerea nevoilor lor religioase, 
cât şi activ. Astfel, în cazuri excepţionale (lipsă de clerici), Botezul poate fi săvârşit - sumar - şi de laici 
(vezi la cap. despre Botez, din Liturgica specială); laicii pot participa activ atât la Botez, cât şi la 
Cununie, asistând pe cel ce se botează şi pe miri, în calitate de naşi (chezaşi sau garanţi) şi executând 
chiar, împreună cu clericii slujitori, unele părţi ale ritualului (înconjurarea sau dansul ritual la Botez şi 
la Cununie, punerea şi schimbarea inelelor la logodnă, punerea şi depunerea cununiilor la Cununie 
etc.). La Hirotonie şi la hirotesii, credincioşii prezenţi participă confirmând alegerea celui hirotonit sau 
hirotesit cu formula „Vrednic este“ (άξιος), care aminteşte de rolul efectiv pe care îl aveau odinioară 
laicii la alegerea şi instituirea clericilor.

■ La Taina Mărturisirii, credincioşii-penitenţi cooperează cu preotul duhovnic nu numai prin 
dispoziţiile sufleteşti pe care le presupune taina (penitenţă, căinţă sau regret pentru păcate, voinţă de 
îndreptare), dar şi prin mărturisirea păcatelor, prin angaj amentele luate pentru îndreptarea morală cuvenită 
şi prin îndeplinirea canonului de pocăinţă (epitimiei), condiţii necesare pentru eficacitatea tainei, adică 
pentru dobândirea iertării. La Taina Sfântului Maslu, subiectul tainei, adică bolnavul pentru care se 
face slujba, rosteşte la sfârşitul slujbei formula: „Binecuvântaţi, părinţi sfinţiţi, şi mă iertaţi pe mine, 
păcătosul..."2.

f 4. Rolul credincioşilor laici Ia slujbele serviciului divin zilnic
(Laudele bisericeşti)

La slujbele serviciului divin zilnic (Laudele bisericeşti) care constituie prin excelenţă oficiul public 
adus de Biserică spre lauda lui Dumnezeu şi a persoanelor sfinte, credincioşii participă, de asemenea, 
în calitatea lor de membri ai Bisericii, a cărei datorie este să preamărească pe Dumnezeu în toată

1. Omilia XVIII la Ер. II Cor., P.G., t. LXI, col. 527.
2. Moliţfelnic, Bucureşti, 1937, p. 138.
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vremea. Ei fac aceasta fie împreună cu clericii slujitori şi cu cântăreţii bisericeşti, fie numai prin aceştia 
singuri, când prezenţa credincioşilor la unele slujbe este redusa sau nu este posibilă.

La cultul ortodox, prezenţa credincioşilor este numeric sporită mai ales la slujbele de seară (vecernie, 
priveghere, acatiste, litie etc.), iar la unele dintre acestea, ca, de exemplu, la Denia mare din Vinerea 
Patimilor (Utrenia Sâmbetei celei mari sau Slujba înmormântării Domnului), ei participă în chip real şi 
activ la cea mai mare parte din rânduiala slujbei, cântând în biserică Prohodul, înconjurând biserica cu 
Sf. Epitaf, purtând lumini aprinse în mâini, ca şi în noaptea învierii etc.

Atunci când nu pot participa prin prezenţa fizică la slujbele serviciului divin zilnic din biserică, cei 
mai zeloşi dintre credincioşi îşi îndeplinesc obligaţia de rugăciune zilnică citindu-şi singuri acasă Psaltirea 
ori Ceaslovul (la catolici Breviarul), în care ei găsesc rânduiala statornicită de Biserică pentru slăvirea 
continuă a lui Dumnezeu. Aşa se explică de ce aceste două cărţi bisericeşti de slujbă au fost cel mai 
mult întrebuinţate de credincioşii laici în cultul particular3. . .

Precum se vede, nici o slujbă religioasă nu se săvârşeşte, de fapt, fără participarea activă a 
credincioşilor laici. Orice taină are nevoie nu numai de un laic, care este subiectul sau primitorul tainei 
respective, ci şi de alţi laici care contribuie la săvârşirea ei; excepţie de la această regulă face numai 
Taina Mărturisirii, care este o convorbire intimă între preotul-duhovnic şi credinciosul care se spovedeşte. 
Dar chiar şi primitorul tainei nu este absolut pasiv în momentul primirii tainei, ci se situează într-un 
raport personal direct cu Dumnezeu, pe care preotul numai îl ocazionează sau îl înlesneşte.

Am putea spune că poporul credincios întregeşte, cu contribuţia lui, slujirea sacerdotală (sacra
mentală) desfăşurată de clerici în cadrul cultului religios. Lucrarea sau exercitarea preoţiei sacramentale 
a clerului, dobândită prin Hirotonie, este ocazionată şi întregită de „preoţia universală" a credincioşilor, 
dobândită prin Botez. Legătura de continuitate şi întregire între slujba sacramentală a ierarhiei şi între 
„slujirea*' credincioşilor laici în cultul Bisericii o arată mai ales existenţa treptelor clerului inferior, 
subordonate diaconatului (vezi cap. precedent), care nu sunt trepte de hirotonie, ci de hirotesie. Precum 
am văzut, membrii acestor trepte nu sunt de fapt clerici în adevăratul sens al cuvântului, ci laici consacraţi 
pentru îndeplinirea anumitor slujbe sau acte secundare de cult, necesare serviciului divin. Ei fac astfel 
trecerea gradată de la ierarhie la simplii credincioşi, Încât în cadrul cultului divin public al Bisericii, 
graniţa dintre cler şi poporul credincios aproape că nu se simte4.

. Cu cât frecvenţa credincioşilor la sfintele slujbe este mai regulată şi cu cât ei participă mai activ la 
ele, urmărind cu atenţie desfăşurarea slujbei şi alăturându-se sau încadrându-se efectiv în acţiunea 
sfântă săvârşită de clerici, cu atât participarea aceasta este mai rodnică, ajutând pe credincioşii respectivi 
să beneficieze cu adevărat şi din plin de harul şi de comorile spirituale pe care le mijloceşte cultul divin 

“ŞFcare se revarsă în viaţa noastră morală şi religioasă, prin sporirea-evlaviei, prin maintarea în virtute şL_ 
progres duhovnicesc.

\$ 5. Participarea credincioşilor laici ia cultul public al Bisericii,
: în trecut şi azi

Această participare deplină şi adevărată a credincioşilor mireni la cultul liturgic al Bisericii s-a 
realizat în chip ideal (integral) ixfai ales în antichitatea creştină. în primele şapte-opt secole ale istoriei 
creştine, credincioşii frecventau toţi, regulat şi permanent, adunările de cult şi tocmai în aceasta se 
realiza de fapt Biserica, în înţelesul ei de societate religioasă vizibilă, închegată pe baza unităţii de 
conducere, de credinţă şi de adorare. Absenţa de la aceste adunări însemna de fapt ruperea din 
comunitatea sau unitatea Bisericii, iar cea mai mare pedeapsă - excomunicarea - însemna îndepărtarea , 
din comunitate sau din adunările de cult (can. 80 Trulan). Tocmai prin frecventarea regulată a adunărilor.

3. Poetul Octavian Goga a ilustrat acest adevăr în poezia Bătrânii: „Şi plânge mama pe Ceaslov...11 (Octavian Goga, 
Versuri, Bucureşti, 1957, p. 48-49). . ■

4. Cp. pr. prof. D. Stăniloae, Slujirile bisericeşti şi atribuţiile lor, în Ortodoxia, 1970, nr. 3, p. 462-469.
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de rugăciune şi de cult se forma şi se întreţinea conştiinţa apartenenţei credincioşilor la ecclesia, adică 
la o societate religioasă, căreia îi aparţineau şi care era nouă şi deosebită de restul lumii păgâne. La 
aceasta contribuia şi faptul că la început nu existau cântăreţii, care s-au ivit mai târziu şi s-au interpus 
treptat între slujitori şi laici. De aceea, slujba se desfăşura ca un continuu dialog sau schimb de răspunsuri 
între clericii slujitori (episcopi, preoţi şi diaconi), de o parte, şi credincioşi, de alta.

Catehizarea mistagogică, adică iniţierea catehumenilor şi a neofiţilor în tainele cultului, în epoca 
de rapidă şi masivă răspândire a Creştinismului (secolele IV-VI), a făcut credincioşii să fie atunci şi 
mai conştienţi de rolul lor activ în cult. .

Această participare integrală a credincioşilor la cult culmina cu împărtăşirea lor prin Sfânta 
Euharistie, împărtăşire care era generală şi frecventă (regulată), căci aceia care nu erau opriţi de vreun 
impediment moral sau canonic se împărtăşeau, toţi, la Liturghia din fiecare sărbătoare. Sfânta 
împărtăşanie era dusă de către diaconi şi celor care, din pricini independente de voinţa lor (bolnavi, 
deţinuţi ş.a.), absentau de la adunarea liturgică5, iar excomunicarea, care era cea mai severă pedeapsă 
pentru creştini, se traducea practic prin excluderea din comunitate, adică din adunarea pentru cultul 
public al Bisericii şi prin oprirea de la împărtăşire6. De aceea, tăria şi profunzimea spiritului ecleziologic, 
adică a conştiinţei de comunitate în Biserica Creştină, au stat totdeauna în raport cu gradul de intensitate 
în care membrii ei laici s-au integrat în viaţa liturgică a Bisericii.

Din nefericire, din veacurile VIII-IX înainte, constatăm un treptat regres din acest punct de vedere, 
credincioşii devenind din ce în ce mai puţin conştienţi de rolul lor în cult. Cauze multiple explică 
aceasta: slăbirea zelului credincioşilor pentru împărtăşirea regulată, lărgirea treptată a atribuţiilor 
cântăreţilor în dauna dreptului poporului de a participa activ la cântarea religioasă din biserici, dezvoltarea 
excesivă a unora dintre slujbele divine şi îndeosebi a cântărilor bisericeşti, slăbirea disciplinei 
catehumenatului şi a învăţământului catehetic, perpetuarea limbilor moarte în serviciul cultului, scăderile 
şi lipsurile unora dintre slujitorii bisericeşti, iar în timpurile modeme, răspândirea spiritului protestant 
şi sectar. '

Astăzi se fac eforturi pentru reînvierea participării active de odinioară a credincioşilor la cult, 
ideea despre drepturile şi datoriile lor în cadrul cultului divin recâştigând tot mai mult teren, atât în 
Bisericile ortodoxe, cât şi în cea Catolică. în Apus, aceasta constituie ţelul de căpetenie al aşa-numitei 
Mişcări liturgice (Mouvement liturgique, liturgische Bewegung), iar hotărârea Conciliului II Vatican, 
din 1963, de a se permite traducerea şi folosirea textelor liturgice în limbile naţionale ale popoarelor 
catolice, înseamnă o recunoaştere de fapt a dreptului legitim şi firesc al credincioşilor de a lăuda pe 
Dumnezeu în limba lor uzuală (vie) şi deci un pas înainte în promovarea participării active a laicilor în 
cult.

în Biserica Ortodoxă Română, unde vechea limbă slavă a fost înlocuită mai de mult cu limba 
noastră naţională, se tinde spre restaurarea drepturilor liturgice ale credincioşilor, promovându-se 
participarea laicilor la cult îndeosebi prin asocierea lor la cântareareligioăsă din biserici, sub conducerea 
cântăreţilor de strană. _

5. Vezi, de ex., Sf. Justin Martirul, Apologia I, cap. LXV, 5. . .
6. Vezi, de ex., Tertulian, Apologeticum, cap. XXXIX, 1-4: „Suntem un singur corp prin sentimentul comun al 

credinţei, prin unitatea disciplinei şi prin legătura aceleiaşi speranţe. Mergem strânşi în grup şi adunaţi ca la luptă, ca să 
asaltăm pe Dumnezeu cu rugăciuni. Acest atac este totuşi plăcut lui Dumnezeu... Ne adunăm laolaltă să ne reamintim de 
scrierile sfinte... Totodată, prin ele ne vin îndemnuri, mustrări şi corectări în numele lui Dumnezeu. Şi judecăţile noastre 
au mare autoritate, fiindcă suntem încredinţaţi de prezenţa lui Dumnezeu printre noi şi se ţine foarte mult seamă de 
judecata ce va să vie dacă cineva a săvârşit o astfel de greşeală, încât a fost pedepsit cu îndepărtarea de la participarea la 
rugăciuni, adunări, şi la orice legătură cu cele sfinte" [11- .
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(Anul bisericesc şi subdiviziunile lui)



CAPITOLUL I

1. Introducere. Timpul ca dimensiune a vieţii Bisericii
Viaţa omului se scurge în timp, între cele două termene sau hotare ale ei: naşterea şi moartea.
Ca şi spaţiul, timpul este o dimensiune a existenţei, cadru firesc al vieţii omului^în concepţia 

creştină, timpul a fost crcatodată cu lumea. „Mundus non factus est in .tempore, sed cum tempore* * 
(Lumea n-a fost, facutăân timp, ci o dată cu timpul), zice Fericitul Augustin1.

Din punct de vedere teologic, Hristos-Mântuitorul este nu numai Întemeietorul şi Capul nevăzut al 
Bisericii, ci şi axa timpului, centrul istoriei religioase a omenirii. înainte de El, istoria se îndrepta spre 
El, era orientată mesianic spre El, era timpul de aşteptare, de prefigurare. După întruparea Lui, a început 
vremea plinirii („plinirea vremii", Efes. 1, 10). El dă adevăratul conţinut al istoriei, e veşnic prezent în 
timp, ca Dumnezeu întrupat, ca Unul Care a fost în acelaşi timp „în mormânt cu trupul, în iad cu - 
sufletul, în rai cu tâlharul...“ şi Care acum „sus şade lângă Tatăl şi cu noi este în chip nevăzut...1*2. 
Deoarece El este veşnic prezent în Biserică şi istorie, memorialul liturgic din cadrul cultului bisericesc 
nu este numai amintirea trecutului, ci el ne face prezente şi contemporane evenimentele din trecut şi ne 
sugerează pe cele din viitor (eshatologie). în marile sărbători ale Mântuitorului (Crăciun, Paşti etc.) 
devenim un fel de martori oculari ai evenimentelor comemorate, devenim contemporani cu ele. Fiecare . 
act divin din iconomia mântuirii a avut loc odată, într-un anumit moment al istoriei, dar se oferă, devine 
continuu prezent în Taine, în misterul liturgic. „în vremea aceea (in illo tempore)** de la începutul 
fiecărei pericope evanghelice citite la Liturghie reprezintă timpul sfinţit, veşnicul prezent (acum) din 
dimensiunea liturgică a timpului3.

Deşi în fond timpul este o noţiune abstractă, fiind indivizibil, omul a simţit nevoia să-l concretizeze \ 
şi să-l măsoare, adică să-l împartă printr-un şir de mişcări succesive şi subdiviziuni periodice (care se \  
succedă la termene regulate), în care să se încadreze atât viaţa sa gospodărească (materială), cât şi cea 
religioasă. Acestea sunt consemnate în calendarul de care ne servim pentru măsurarea şi divizarea 
timpului şi despre care vom vorbi în cele ce urmează. )

2. Ce este calendarul?
Cunoştinţe elementare de astronomie şi cronologie

.Calendarul este un sistem de măsurare a timpului, pare. indică durata şi subdiviziunile lui. Termenul „
de calendar vine de ja  cuvânţul latine.se calendae (de la καλώ = a chema, a convoca, lat. calare sau__
calere), prin care romanii indicau în general prima zi a fiecărei luni, când toţi cetăţenii erau chemaţi - <· 
(convocaţi) în adunarea publică din forum, pentru a li se aduce la cunoştinţă, prin viu grai, lucruri de 
interes public-cetăţenesc. _ ·

*- f i f  I >1* e * — 1 h . ·  Ck *  ' 1 ’■ ’  ' *

Primele calendare au luat naştere din nevoia pe care au simţit-o oamenii de a-şi fixa în timp sărbătorile 
religioase şi de a introduce o regularitate periodică în ocupaţiile lor din viaţa zilnică. Ele se întemeiază 
pe mişcarea astrelor pe bolta cerească şi mai ales a Lunii,şi a Soarelui, cei doi luminători ai cerului, 
făcuţi de Dumnezeu şi puşi de El „să fie semne, ca să deosebească anotimpurile, zilele şi anii**, precum!

SCURTE NOŢIUNI DESPRE CALENDAR

1. P.L., t. XLI, col. 322.
2. Liturghierul, rugăciunea dinainte de împărtăşire.
3. Cp. P. Evdokimov, L'Orthodoxie, Neuchâtel (Suisse), 1965, p. 206-208, 241 [1].
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. zice Cartea Sfanţă..(Facere 1, 14. Cf. şi Sirah 43, 1-12). în legătură cu traiul şi ocupaţiile omului, 
ales ca unitate mijlocie de măsură a timpului ziua solară medie, adică intervalul de timp dintre două 
treceri consecutive ale soarelui la meridian sau cât ţine o rotaţie completă a pământului în jurul axei

*41- L-Ujj- Il I-. · - i  V · » · · ■■■.-. : V » -  i  . .-ί X · . .  v X . .  Г T· ■· 1 «t*

sale. Ca orice imitate de măsură, ziua solară medie are şi ea multiplii şi submultiplii ei, şi anume:
'(a) Orele (ceasurile), minutele şi secundele de timp: ziua e împărţită în 24 de ore, ora în 60', 

minutul în 60";
^ b) Săptămâna, adică intervalul de timp dintre două faze consecutive ale lunii de pe cer: dintre luna 

nouă şi primul pătrar sau de la pătrarul prim la lună plină, de la lună plină la pătrarul ultim ş.a.m.d., 
interval care durează aproximativ şapte zile;

у с) Luna lunară (ori sinodică), adică intervalul de timp care îi trebuie Lunii să facă o rotaţie completă 
în jurul Pământului şi să revină la aceeaşi fază: de la Lună Nouă la Lună Nouă, de la Lună Plină la Lună 
Plină, adică aproximativ 29 şi 1/2 zile (exact: 29 de zile, 12 ore, 44 de minute şi 2,9 sec.);

 ̂d) Anul tropic, solar sau astronomic, adică intervalul de timp în care Pământul face o rotaţie completă 
în jurul Soarelui sau răstimpul dintre două treceri consecutive ale Soarelui la echinocţiul de primăvară. 
Ca şi ziua solară, anul tropic este în legătură cu ocupaţiile omului, readucând în aceeaşi ordine 
anotimpurile. El are aproximativ 365 zile şi 1/4 sau exact: 365 de zile, 5 ore, 48 de minute şi 45-46 de 
secunde.

Deoarece anul tropic nu şe compune dintr-un număr exact de zile, n-a putut fi luat ca unitate de 
măsură, pentru că atunci ar fi trebuit ca una din zile să aparţină la doi ani consecutivi. De aceea ş-a 
adoptat ca uniţaţede măsură алы/ civil sau calendaristic, care în fond e un an convenţional obţinut din_ 

'anul tropic,,prin înlăturarea fracţiunii de zi. Şi deoarece anul civil nu coincide exact cu cel -tropic 
’ (astonomic),s-a căutat să se aducă din timp în timp corectări calendarului, în diferite moduri, pentru a 

se restabili coincidenţa imului civil cu anul asteonomic^Ăşa s-a т^1^ртЫещаса1афпу1щ. Greutatea 
de care se izbeşte adică orice calendar sau orice sistem de înregistrare şi de măsurare a timpului este să 
se găsească o modalitate sau o formulă după care anul civil-calendaristic,;care e întrebuinţat în uzul 
zilnic şi care operează numai cu zile întregi, să fie adus în acord cât mai mult cu anul tropic sau ceresc.

.. Cea mai bună formulă calendaristică va fi deci aceea care va izbuti să facă aşa, ca durata anului 
calendaristic să echivaleze cât mai mult posibil cu durata exactă a anului ceresc sau tropic.

• (^lgjmaivechi-popoare cunoscute în istorie au avut calendare lunare, adică şi-au întocmit calendarele 
^upăJylişc^ga,4g^Qţafie_â, LUniynJurujTămânfa^ calendar.egipt,ean a avut la bază 
anul lunar de_354 de zile (12 luni de 29 şi 1/2 zile). Grecii şi romanii avea^şi. e y a J o c ^ ut^o^un

" calendar lunar, adică organizat dupămers»I Lunii: la ei. luna calendaristică avea aceeaşi durată cu luna 
lunară, adică începutureTcoincidea- ne_cât era cu putinţă,, cu Luna Nouă. Un asemenea calendar folosesc, 
şi,acum musulmanii-din Asia si Africa (arabii, iranienii, indonezienii ş.a.), în viaţa lor religioasă·

Alte popoare (ca, de exemplu, evreii) întrebuinţează un calendar mixt (lunaro-solar).
Egiptenii au fost cei dintâi care au folosit un calendar solarr  adicăJbazat exclusiv pe mişcarea. 

aparentă a Soarelui pe boţta cerească, adică, de fapţ,~pe Mişcarea de Revoluţie a Pământului, El a fost 
insă perfecţionat de romani, prin calendandJulian, care stă la baza cronologiei modeme. .

3. Originea calendarului creştin şi structura lui
Calendarul de care se serveşte astăzi atât toată lumea creştină cât şi multe din popoarele necreştine 

civilizate, este de origine romană (păgână). El e alcătuit. J a  апи1р6 alfr^de astronomul alexandrin 
Sosigene. pe vremea împăratului roman Iulius Cezar i 100-44 î.Hr.), pentru care a şi fost numit calen- 

j l a r  iulian. Sosigene a întocmit cel dintâi calendar solar ştiinţific, adică un calendar bazat numai pe 
mersul aparent al Soarelui şi pe cunoaşterea exactă a mişcării corpurilor cereşti, conform datelor ştiinţei 
^tronomice, care era pe atunci în floare la Alexandria.t Prin reforma calendaristică aplicată atunci în 
cuprinsulTmperiului Roman. Sosigene, cunoscând durată exactă a anului tropic, a restabilit mai întâi 

"coincidenţa anului civil cu cel astronomic; apoi a stabilit pentru.viitor durata anului calendaristic la 365
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de zile; iar pentru că diferenţa de Ş ore1 48 de minute şi aproa[3e..46-de,secunde,xu-.care..durata anului 
solar (tropic) depăşeşte pe cea a anului cT v^^caiem ^sâc .'u i patruaniface aproape o zi. el a hotărât 

~saseadauge câte o zi în plus 1я fier-ara patm ani. La fiecare patru ani vom avea deci câte un an de, 366 
de zile, numit anfoisect (dc la lat, bissextilis). în felul acesta, coincidenta (echivalenta) anului civil cu 
gnul astronomic trebuia să se restabilească după fiecare 4 ani sau 4 x 365 zile+.!.= 1461 de zite 

Totodată, Sosigene a păgtrafimpărtirea anului în 12 luni, dar acestea sunt simple diviziuni arbitrara 
(convenţionale), căci durata lor nu are nimic de a face cu mersul Lunii de pe cex; dintre acestea, unele "^ 
au câte 30 de zile (si anume: ăprilieT iunie, septembrie si noiembrie), altele câte 31 de zile (şi anume: 
ianuarie, martie, mai, iulie, ^ugust. octombrie şi decembrie), iar una singură (februarie, care pe atunci 
.gra iiltima lună a anuluD avea numai 28 de zile în anii obişnuiţi (ordinari sau comuni) „şi 29 de zile în cei 
bisecţi (din 4 în 4 ani). Denumirile lunilor anului şi ale zilelor săptămânii, păstrate în limba noastră, 
sunt toate de origine latină, aceleaşi care erau întrebuinţate pe vremea romanilor, cu excepţia sâmbetei, 
de provenienţă iudaică (sabat), dar venită la noi tot prin filiera latină (sabbatum).

In calendarul astfel alcătuit de către Sosigene, echinocţiul de primăvară (adică unul din cele două “ 
momente din cursul anului când ziua este egală cu noaptea) cădea atunci pe 24 martie, iar începutul 
anului era socotit faTm ^tie, fiind apoi mutat, peste puţin timp, la 1 ianuarie4.

i  Calendarul acesta, întocmit de Sosigene şi întrebuinţat în ImperiufRoman începând cu anul 46 j 
\ î.Hr.. a fost moştenit si de creştini, care au introdus în el sărbătorile specifice creştine şi sisţgrnuLde V 

\ împărţjg а lunilor în săptămânî\ma>ţâ& câtfTsapteljîleL moştenit de la evrei, înlocuind astfel octada ( 
j  (grupa de opt zile) şi sistemul romanilor dc numerotare inversă a zilelor lunii, prin împărţirea lor în ; 

C. calende, ide si none. ’

4. Defectul originar al Calendarului iulian. îndreptarea lui în Apus
Calendarul iulian astfel întocmit de Sosigene, .socotind anul mediu de;365 şi 1/4 zile (365 de zile şi 

6 ore), neglij a o mică diferenţă (de 11 minute şi 14-15 secunde pe an), cu care anul civil sau calendaristic 
era de fapt mai Jung decât cel tropic sau astronomic şi cu care deci calendarul rămânea în urmă faţă de 
acesta, în fiecare an. Această mică diferenţă, imperceptibilă într-o viaţă de om, creşte cu timpul şi 
devine'perceptibilă în perioade mai mari de timp: în 128 de ani, ea se ridică la o zi, în 384 de an?, Ia trei*" 
zile şi aşa mai departe. Prin urmare, la fiecare 128 de ani, anul civil al Calendarului iulian rămânea„în 
urma celui astronomic cu o zi, iar la fiecare 384 de ani, cu 3, zile, Această diferenţă, mărindu-se mereu 
cufimpul, a început să fie observată mai ales datorită serbării Paştilor, a cărui dată - variabilă de la un 
an ia altul - este legată, pe de o parte de un termen solar fix şi anume echinocţiul de primăvară, iar pe de 

'alta, de o~dată variabilă şi anume Luna Plină de primăvară (sau pascală), adică prima Lună Plmăjie 
^după ecWnocţiu. (Despre data Paştilor şi variaţia ei în primele trei secole, vezi mai pe larg la cap. 

despre sărbătoarea Paştilor).
în felul acesta, de ex., echinocţiul de primăvară, pe care Sosigene îl fixase la 24 martie, peste 384 . 

ani (adică pe vremea Sinodului I Ecumenic) ajunsese să cadă la 21 martie. Părinţii Sinodului de la 
Nîceea (325), care s-au ocupat între altele şi de problema uniformizării datei Paştilor, au observat acest 
lucru şi au hotărât ca pe viitor să se considere ca dată a echinocţiului de primăvară ziua de 21 martie, 
dar fară să ia alte măsuri de prevenire a întârzierii pe viitor. De aceea, după 128 de ani de la Sinodul I 
Ecumenic, echinocţiul real de primăvară a căzut la 20 martie al Calendarului iulian, după alţi 128 de 
ani, la 19 martie ş.a.m.d. · . · ■

în sec. XVI, ,diferenţa dintre echinocţiul real (astronomic) de primăvară şi cel ipotetic (21 martie al 
Calendarului iulian) ajunsese la 10 zile, ceea ce făcea să se calculeze greşit şi luna pascală, deci şi data

4. Amintirea timpului când prima lună a anului era martie s-a menţinut până azi în denumirile ultimelor patru luni, 
din calendarul de azi, care indică ordinea lor numerică din vechiul calendar roman: septembrie, octombrie, noiembrie şi 
decembrie - lunile a şaptea, a opta, a noua şi a zecea.
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Paştilor. Această greşeală a Calendarului iulian, semnalată încă din secolele XIII ş j  -j, |  
calendanstii apuseni şi răsăritenilcaRoger BaconJ&chifoxGregorasJssacArghiros. Q h~ -■
Pieton şi Nicolae.-CusamisWa fost mdreptata m Apus prin „ Reformagregonana^a m lerida»- ? ^
/ л -  · ·2 ' . .  o ·  j  1 · Ч.* л  · '  VTT1! 1 i r m  iс---- гг~ ----------------- ^ -------ντττ,ja  1582vcu concursul astrom·

pâg iL îlio  (Aloisius Lilius). S-au suprimat mai întâi celeJO zile,cu care anul civil r â m ^  
celui astronomfc^zmaBc 5 octombrie 1582devenind 15.octombrie^AstfeÎs-areadus-Τη i 5 ^ ^  
real de primăvară la 21 martie, cum era în epoca Sinodului I Ecumenic. în al doilea râncf s "* 
de aci înainte, dintre anii bisecţi secuiari (1600, 1700, 1800 etc.) să rămână bisecţi пигцдГ^ · 
împart exact la patru, iar ceilalţi să fie socotiţi, comuni (de365 zile); de ex., 1600 5Г20п7ТГ~^ 
pe când 1706,1800 şi 1900 rămân comuni. Astfel, prin suprimarea, din când în c â n d , l f ^ ep~~ 
anii bisecţi, se asigura pentru o perioadă mai mare de timp (cel puţin pentru 3.400 de ят-̂ ч 
anului civil cucei astronomic. "

îndreptarea calendarului prin „Reforma gregoriană41 a fost aplicată treptat (în CllGl^  
XVI-XVIID de toate Bisericile şi statele catolice si protestante din Apus, calendarul astfe l?  
fiind apoi adoptat chiar de unele state asiatice şi africane necreştine, ca: Japonia (1 873^Γ~οΐΓ^ 
Turcia (1926), Egipt (1928) ş.a. ^

5. îndreptarea calendarului în Răsărit
Ч  rx r-rBisericile ortodoxe n-au acceptat însă „reforma gregoriană11 din sec. л 'vi, pentru motive* 

confesional, socotind-o o unealtă disimulată a propagandei şi a tendinţei catolice de prozelitism 
menţinut mai departe calendarul neîndreptat, care de aici înainte se va numi şi stil vech i sau·! 
prin opoziţie cu cel gregorian, numit şi stil ηομ sau catolic. De la 1582 înainte, creştinătatea s -l 
deci în două mari grupe pe tema Calendarului: Biserica Apuseană, pe de o parte  şi c |  
riteană-Ortodoxă, de alta, mărindu-se cu încă unul numărul de până aici al deosebirilor şi a j 
de controversă dintre ele. Cu timpul, diferenţa dintre cele două calendare - care la sfârşitul 
XVI era de 10 zile - a continuat să crească, încât după 1900, ea a ajuns să fie de 13 zile.

Dar, începând de la sfârşitul secolului XIX şi până după Primul Război Mondial, stilu l 1 
t adoptat oficial în viaţacivilăjle toate statele popoarelor ortodoxe: în Bulgaria şi fosta U .R .g  § 
în Serbia şi România în 1^9 . în Grecia la 1923., Atât faptul acesta, cât şi nevoia de unifo  
calendarului щ toate domeniile vieţii publice, au făcut ca şi Bisericile ortodoxe să reflect&zela uk$

" calendarului lor (relipos sau bisericesc): de aceea, la Qongresul Interortodox ţinut la  Convin 
_ în anul 192^ s-a hotărât îndreptarea. calendarului şi în Bisericile ortodoxe, supnmandu-se difer, 
^ ^ z i l e  cu carej Qalendarul iulian rămăsese în urma celui îndreptatsi asigurându-se co inc iden t 

civilcu cel astronomic, printr-un sistem de calculare (suprimare) a anilor bisecţi mult m ai bun dpi 
gregorian5, deoarece el asigură coincidenta anului calendaristiclii cel solărpe o perioada 
mai marefcca 44.000 Be'ani). Darrecomandărilecongresului au rămas să tie aplicate de fierarp 
ortodoxă autocefală în parte, la momentul oportun, adică atunci când~hnpre]îirările vor fi fWr> 
aplicării îndreptării calendarului. De aceea, până acum au admis şi întrebuinţează „Calendarul 
următoarele Biserici ~ 

ί a) Patriarhia Ecumenică din Constantinopol; ·
ч b) Bisericile din Grecia şi Albania;
4 c) Arhiepiscopia Ciprului;
^ d) Biserica Ortodoxă din Polonia;

e) Patriarhia Antiohiei;
' '  f) Biserica Ortodoxă Română; .

5. Dintre anii seculari (2000, 2100,2200 etc.), vor rămâne bisecţi numai cei a căror cifră, împărţită cu 9  dă resl
6 , ceilalţi fiind socotiţi comuni; de ex., 2000 şi 2400 sunt ani bisecţi, pe când 2100, 220Q, 2300, 2500 su n j , *
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ц g) Patriarhia Alexandriei; . ,.  „
f h) Mitropolia Ortodoxă din Cehoslovacia; .
/  i) Biserica Ortodoxă din Finlanda; 
yj) Biserica Ortodoxă din Bulgaria.

Au rămas deci cu stilulvechi (Calendarul iulidnneîndreptat) Bisericile din PatHflrb i^ erusa.limului, 
JŞiserica Rusă şi BisericadinJŞejbia, la care.se adaugă călugării din mănăstirile de la A thoş. Exemplul 
acestora a încurajat pe credincioşii disidenţi de la noi şi din alte Biserici, care ţin încă stilul vechi, 
numiţi stilişti şau caîendaristi. ffin pricina lor, chiar Bisericile ortodoxe care au adoptat Calendarul 

"îndreptat au hotărât prin consens să serbeze Paşţile şi toate sărbătorile legate de el ca dată, după Pascalia 
veche, adică o dată cu Bisericile rămase la Calendarul iulian neîndrepiat (a se vedea mai pe larg despre 
aceasta la capitolul despre sărbătoarea Paştilor).

6. Situaţia actuală a creştinătăţii 
din punctul de vedere al calendarului bisericesc

Din punctul de vedere al calendarului pe care îl întrebuinţează, lumea creştină se află deci astăzi 
împărţită în trei mari grupe:

'f. a) Bisericile ortodoxe care întrebuinţează încă stilul vechi sau C a lψ d a rгd зΰ Iiaвж îtu^щpJ q ţ.  eronat - 
rămas cu 13 zile în urmă; Patriarhia Ierusalimului, Patriarhia Moscovei şi Patriarhia Belgradului;

4 b) Bisericile apusene (catolice şi protestante) care întrebuinţează stilul nou sau Calendarul îndreptat, 
prin „Reforma gregoriană" aplicată integrai (atât pentru sărbătorile cu date fixe, cât şi pentru cele cu 
date variabile);

у с) întreacestea, o situaţie Întermediară..Q.au Bisericile ortodoxe.care au adoptat Calendarul îndreptat,, 
după recomandările Conferinţei Interortodoxe de ia Constantinopol 1923 (între care.şi Biseriea Ortodoxă 
Română) şi care folosesc un calendar mixt, adică stilul nou pentru sărbătorile cu date fixe şi Pascalia pe 
stil vechi pentru sărbătorile cu date mobile, ca o concesie făcută Bisericilor ortodoxe rămase la stilul 
vechi.
" Uniformizarea creştinătăţii ortodoxe în această privinţă nu se va putea face decât atunci când cele ‘ 
trei Biserici ortodoxe autocefale, rămase cu stilul vechi, se vor hotărî şi ele să adopte Calendarul 
îndreptat conform datelor exacte ale ştiinţei astronomice, calendar folosit acum nu numai de tot restul 
lumii creştine, ci de aproape toată lumea civilizată.

■ ·  . ■ *  ■ ' ■ · - . ■ · · · . '  ' .

- ■■ - ■ . *  . - *  ■

După ce am văzut astfel calendarul sau sistemul actual de măsurare şi împărţire a timpului, cu 
diferitele lui subdiviziuni, sistem folosit astăzi în mai toată lumea civilizată, să vedem mai departe 
instituţiile_(rânduielile) de cult, prin care Biserica Creştină Ortodoxă a reglementat viaţa religioasă a 
credincioşilor ei în cadrul calendarului creştin. Şi deoarece viaţa omului şi a instituţiilor se măsoară,de 
obicei în ani, în cele ce urmează vom vorbi, de fapt, despre anul bisericesc şi diferitele lui subdiviziuni 
(perioade liturgice, sărbători, posturi etc.).
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CAPITOLUL II

ANUL BISERICESC (LITURGIC) ŞI SUBDIVIZIUNILE LUI

1. Comemorarea iconomiei mântuirii în decursul timpului 
şi al diferitelor lui subdiviziuni

înainte de înălţarea Sa la cer, Mântuitorul a făgăduit Sfinţilor Săi Apostoli: „Iată, Eu (voifi) cu voi 
în toate zilele, până la sfârşitul veacului.. " (Matei 28, 20). Potrivit acestei făgăduinţe, Biserica a fost 
preocupată încă de la început să asigure şi să facă simţită prezenţa spirituală, nevăzută, dar reală şi 
perpetuă, a Mântuitorului, în mijlocul credincioşilor ei, în tot timpul vieţii lor. Cum? Căutând să 
întreţină mereu vie amintirea vieţii, a învăţăturii şi a faptelor Domnului, precum şi· a Sfinţilor, în mintea 
şi viaţa de toate zilele a credincioşilor, prin comemorarea periodică a acelor fapte. Scopul acesta l-a? 
atins Biserica prin diferitele ei orânduieli şi aşezăminte de cult, dar mai ales prin întocmirea minunată 
a anului bisericesc (liturgic), cu sărbătorile, posturile, pomenirile morţilor şi diferitele momente din 
cursul anului, importante din punct de vedere religios.

Ideea şi intenţia aceasta străbat toate subdiviziunile naturale şi artificiale ale timpului, în cadrul 
cărora se scurge viaţa oamenilor: ziua, săptămâna, luna şi anul. Prin sărbătorile, posturile, diferitele 
PQineniri şi slujbele bisericeşti... care se succedă şi revin într-o anumită ordine în fiecare zi. şiJn 
jiecare an, noi nu numai că reîmprospătăm în minte sau cojnemorăm^ci şi retrăim^ oarecum, periodic, 
momentele fmportante din viaţa şi.activitatea Mântuitorului, precum şi din întreaga istorie sfântă a 
mântuirii,_cu persoanele şi evenimentele ei mai de seamă, dinainte de Venirea Domnului şi de după 
înălţarea S a la cer.

Totodată, prin întocmirea calendarului ei în cursul fiecărui an liturgic, Biserica ţinteşte să înconjoare 
timpul vieţii noastre pământeşti în patru cercuri concentrice. Ea caută adică să încadreze în curentul 
inepuizabil al harului divin şi să sfinţească, prin rugăciune continuă, toate subdiviziunile calendaristice 
ale timpului: ziua, cu diferitele ei împărţiri (seara, dimineaţa, ceasurile etc.), săptămâna, luna şi anul, 
iar prin acestea viaţa noastră întreagă, în împrejurările şi momentele ei cele mai importante.

. · ' . ' * »

2. Ziua liturgică
Astfel, precum am văzut, cea mai scurtă subdiviziune sau unitate naturală de măsură a timpului, 

indicată de luminătorii cereşti, adică rezultată din Mişcarea de rotaţie a Pământului în jurul axei sale, 
este ziua. ,, ■ ■ · · ' .

în cultul aeştin, ziua liturgică nu începe cu miezul nopţii,sau cu dipineaţa^caîn măsurătoarea 
civilă (laică) a timpului, ci cu seara^Ziua .liturgică este adică intervalul de timp dintre două,seri t 
consecutive; de aceea, sărjgătorirea şijjujba oricărei zile liturgice începe cu Vecernia din ajunul zilei 
respective, care este cea dintâi ^ te J ^ ^ l^ b is .e ţ ic e ş ti ·  zilnic?. Datina aceasta este moştenită din 
tradiţia iudaică de socotire a timpului, aşa cum o vedem concretizată, de exemplu, în referatul biblic al 
zidirii lumii, unde zilele creaţiei sunt numărate începând cu seara şi continuând cu dimineaţa: „Şi a fost 
seară şi a fost dimineaţă, ziua întâi... Şi a fost seară şi a fost dimineaţă, ziua a doua...“ ş.a.m.d. (Facere 
1, 5, 8; cf. şi Lev. 23,32).

Fiecare zi din cursul anului este consacrată amintirii sau comemorării unui moment sau eveniment 
din istoria sfântă a mântuirii, din viaţa şi activitatea Mântuitorului, a Sfintei Fecioare, a Sfinţilor Apostoli 
sau a unui sfânt (uneori a mai multor sfinţi), aşa precum ne arată calendarul bisericesc de perete din
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fiecare an. sinaxarul de la sfârşitul unor cărţi de slujbă (Ceaslovul, Liturghierul şi MoHtfelnicul), precum 
şi Mineiele, care cuprind slujbele pentru pomenirea şi lauda sfinţilor respectivi.

JDin punctul de vedere al importanţei lor în viaţa religioasă,, zilele liturgice se împart în două;,zile 
de rând (lucrătoare') - cele mai numeroase - şi zile de sărbătoar e  mai puţine, dar mai importante din 
punct de vedere religios.

X eJejnai importante zile din cursul anului bisericesc sunt: Vinerea Patimilor, Duminica Şfintelor 
JPaşti şi Duminica Rusaliilor /Duminica Marel  legate de cele trei evenimente de căpetenie din istoria 
sfântă а ,şi înoaytea j&ommflui. învierea Sa şi PogorâreaŞf|ntului Duh. După acestea
vin, în ordinea importanţei, celelalte sărbători ale Mântuitorului, ale Sfintei Fecioare şi ale diferiţilor 
sfinţi,-despre care vom vorbi în capitolele următoare.

Tot dinjyultul iudaic a moştenit Biserica Creştină şi împărţirea zilelor în Ceasuri, pe care, evreii o_ 
adoptaserâ ş^ei de la asiro-tbabilonieni. Lăsând la o parte nopţile (care erau împărţite, ca şi la romani, 
mai întâi în trei sferturi şi apoi în patru sferturi, numite străji sau vegheri),jnvţz. (adică intervalul de 
timp de dimineaţă până seara, socotit de 12 ore) era împărţită în patru sferturi de câţe_trei ore fiecaxe^ 
numite Ceasuri şi anume:

Ceasul I, cuprinzând primele trei ore ale dimineţii (aproximativ între orele 6-9 a.m., în vremea 
echinocţiilor de primăvară şi de toamnă);

Ceasul III, cuprinzând a doua parte a dimineţii (aproximativ între orele 9-12 a.m.);
Ceasul VI,__cuprinzând al treilea sfert al zilei (amiaza), aproximativ între orele 12-15;.,,
Сш иЩ , cuprinzând al patrulea şi ultimul sfert al zilei (seara), adică aproximativ orele, 15-18,fa  

vremea echinocţiilor de primăvară şi de toamnă’. ·
Biserica Creştină (atât cea Ortodoxă cât şi cea Romano-Catolică) a reţinut această veche împărţire, 

de origine orientală, a zilei, folosind-o în cultul ei, mai ales pentru indicarea şi denumirea diferitelor 
momente de rugăciune din cursul zilei. Rânduiala aceasta se păstrează şi astăzi în programul zilnic de 
rugăciune (al serviciului divin) din mănăstiri, deşi cronologic, slujbele zilnice cu denumirile de mai 
sus, din Ceaslov, nu se mai săvârşesc exact la momentele din zi indicate de titulatura lor, ca odinioară. 
Dar prin aceste slujbe, putem spune că misterul mântuirii este comemorat şi reînnoit simbolic în fiecare 
zi. într-adevăr, precum vom vedea pe larg ceva mai târziu, întreagă rânduiala a celor Şapte Laude 
bisericeşti - adică ciclul slujbelor care alcătuiesc serviciul divin public al fiecărei zile liturgice, aşa cum 
se săvârşeşte el în mănăstiri şi catedrale (Vecernia, Pavecemiţa, Miezonopticâ, Utrenia şi Ceasurile) - ne 
aminteşte şi simbolizează, zilnic, mai toată iconomia mântuirii, de ta cele mai îndepărtate începuturi ale 
ei (creaţia lumii şi a omului), până la cele mai de pe urmă clipe ale vieţii noastre şi până la sfârşitul lumii.

3. Săptămână liturgică
Fiecare grup sau ciclu de şapte zile liturgice alcătuieşte o săptămână liturgică1. .
Precum am văzut, împărţirea timpului în săptămâni era necunoscută lumii greco-romane dinainte 

de Hristos, care se servea de Calendarul egiptean, solar. Ea exista la iudei care foloseau Calendarul 
lunar, împrumutat de la asiro-babilonieni. Moise â dat consacrare religioasă acestei grupări a zilelor 

•creaţiei, împărţind lucrarea creaţiei lumii în şase zile, urmate de o zi de repaus. Diviziunea lucrării 
dumnezeieşti creatoare a devenit astfel modelul, regula sau unitatea de măsură a activităţii omeneşti:

1. Orele începeau să se numere de la răsăritul soarelui; de aceea, atât Ceasurile din timpul zilei, cât şi veghile 
(străjile) din timpul nopţii variau ca mărime după anotimpuri: ceasurile erau mai lungi vara şi mai scurte iama, pe când 
veghile se prezentau invers. Regula era ca ora a şasea din noapte (începutul străjii a treia) să corespundă totdeauna cu 
miezul nopţii, iar ora a şasea din zi, cu mijlocul zilei (amiaza). Deci, numai în perioada echinocţiilor de primăvară şi de 
toamnă, când zilele sunt egale cu nopţile, atât ceasurile din timpul zilei, cât şi străjile nopţii erau egale ca durată (câte trei 
ore fiecare), Ceasul I începând cu orele 6 dimineaţa, Ceasul III cu ora 9, iar Ceasul IX cu ora 3 p.m.).

. 2. Ca toate celelalte denumiri româneşti ale subdiviziunilor timpului, şi termenul săptămână este de origine latină 
(septimana din septem = şapte şi mane -  dimineaţă, zi). '
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şase zile de lucru, una de odihnă, Biserica Creştină a moştenit de la Sinagogă tradiţia de a întrebuinţa 
săptămâna ca unitate de măsură a timpului, de a socoti duminica drept prima zi din săptămână, iar 
sâmbăta ca ultima zi a săptămânii3.

Săptămâna liturgică începe deci cu duminica (respectiv, cu Vecernia de sâmbătă seara) şi se sfârşeşte 
cu sâmbăta (respectiv, cu Ceasul IX). Ea constituie o subdiviziune de mare importanţă a anului bisericesc 
în cultul ortodox, deoarece reglementează succesiunea celor opt glasuri (ehuri sau moduri de cântare) 
ale Octoihului în tot cursul anului. Fiecare glas ţine o săptămână şi revine astfel din opt în opt 
săptămâni, începând de la Duminica Sfintelor Paşti (glasul I în Săptămâna Luminată, glasul II în 
săptămâna a doua după Paşti sau a lui Toma, glasul III în săptămâna a treia după Paşti sau a 
Mironosiţelor ş.a.m.d.).

In cărţile de slujbă, toate cele 52 de săptămâni ale anului bisericesc sunt denumite sau indicate prin 
numărul lor de ordine, de după cele două mari sărbători cu dată variabilă, ale cultului ortodox: Paştile 
şi Rusaliile. ■

Astfel, şirul săptămânilor din cursul anului bisericesc ortodox începe cu Săptămâna Luminată 
(prima după Paşti) şi se termină cu cea a Sfintelor Patimi dinaintea Paştelui următor, numită şi Săptămâna 
Mare*. Un an bisericesc complet are 52 de săptămâni (365:7), dar de la un Paşti până la altul pot fi mai 
multe sau mai puţine săptămâni, din pricina datei variabile a acestei sărbători: de ex., când Paştile din 
anul curent cade la o dată mai înaintată (târzie), iar cel din anul viitor la o dată mai devreme, numărul 
săptămânilor dintre aceşti doi Paşti consecutivi e mai mic de 52; dacă însă, dimpotrivă, Paştile dintr-un 
an oarecare cade mai devreme, iar cei din anul următor mai târziu, numărul săptămânilor dintre ele este 
mai mare de 52 ş.a.m.d.

Cele mai însemnate săptămâni liturgice din cursul anului biscricesc.sunt: Săptămâna.Patimilor .̂ 
Domnului şi Săptămâna Luminată (a Paştilor^ indisolubil legate între ele. Din punct de vedere 
calendaristic au, de asemenea, o importanţă aparte: săptămâna dinainte şi cea de după Rusalii, săptămâna 

_dinainte şi ceadedupă înălţarea Sfintei Cruci (14 septembrie), precum şi săptămânile de dinainte şi de 
după Naş terea Domnului şi В oţezul Domnului.

In-Cadrul săptămânii, fiecare zi (luni, marţi etc.) este închinată, în serviciul liturgic, pomenirii 
unuia (unora) dintre persoanele sau momentele de seamă ale istoriei sMB,TmB*Sr$re^legitij^"cîl 
Persoana şi cu activitatea Mântuitorului şi care, pentru importanţa lor, sunt comemorate săptămânal,
deci, de 52 ori pe an. д ................

~ Astfel, duminica este - precum vom vedea mai pe larg în capitolul următor - ziua sau sărbătoarea 
săptămânală a învierii Domnului, cel mai mare eyenimenrdin istoria^fantă"a mântuirii._

" Lunea este închinată cinstirii Sfinţilor /«ged,„care au fost creaţi înaintea oamenilor şi au slujit 
mântuirii acestora, ca trimişi ai lui Dumnezeu, ca vestitori ai voii Lui şi ca mijlocitori între Dumnezeu 
şi oameni.

Marţea e închinatăamintirii celormai vechi dintre sfiflţii Calendarului creştin în ordine cronologică, 
adică Sfinţilor P/oorociîn general şi îndeosebi Sfanţului loan Proorocul, Înainteme^ătorul şi Botezătorul . 
Domnului,..care este ultimul şi cel mai mare dintre proorocii şi drepţii Vechiului Testament (comp. 
Luca 7, 28), fiind numit adesea şi „mijlocitor** ̂ cox^^H ntre Legea Veche şi cea Nouă5.

3. Cf. Matei 28, 1 şi locurile paralele: „După ce a trecut sâmbăta, când se lumina de ziua întâi a săptămânii (adică 
duminica)...“

4. Denumirea veche (în grec μεγάλη εβομάς), pe care o găsim încă din sec. IV la Sf. loan Gură de Aur (Omil. II Ia 
Ps, 145, 1, P.G., col. 519), în Const. Apost. (V, 15) ş.a. în vechime, săptămâna aceasta se numea şi Săptămâna Paştilor, 
fiind vorba de Paştile Crucii sau al Patimilor (Π άσχα σταυρόσιμον). Vezi, de ex., Egeria, Peregrinatio ad Loca 
Sancta, XXX, 1: ,jeptimana paschale, quam hie appellant septimana maior..." (Itinerarium Egeriae (Peregrinatio 
Aetheriae), herausg. von Otto Prinz, V. Aufl., Heidelberg 1960, p. 41).

5. Vezi, de ex., Canonul de marţi, glas I, cântarea a 9-a, stihira I, a Sfântului loan Botezătorul: „Iată sfeşnicul care 
luminează celor dintâi întunericul vieţii... marele Inaintemergător, mijlocitorul Legii Vechi şl al celei Noi...“ (Octoih 
Mare, Bucureşti, 1975, p. 52).
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Miercurea si vinerea.sunt închinate Sfintei Cruci şi Sfintelor Patimi ale Domnului., pentru că miercuri 
au făcut sfat cărturarii şi arhiereii ca să prindă pe Iisus, iar vineri L-au răstignit pe cruce.

Joia e închinată amintirii Sfinţilor Apostoli, pentru că joia a avut loc Cina cea de Taină, la care 
Mântuitorul a întemeiat Sf. Liturghie, în prezenţa Sfinţilor Apostoli, cărora Domnul le-a dat porunca şi 
puterea de a face această slujbă întru pomenirea Sa. Aceştia se bucură de privilegiul unei pomeniri sau 
sărbători săptămânale, ca unii care au fost colaboratorii cei mai apropiaţi şi ucenicii direcţi ai Domnului, 
propovăduitorii şi răspânditorii credinţei creştine şi temeliile sau stâlpii Bisericii. Cu ei începe şirul 

-martirilor şi al Sfinţilor Legii celei Noi, după cum cu Sfântul loan Botezătorul se încheie şirul drepţilor 
dinainte de Mântuitorul.

Tot joia se pomeneşte şi Sfântul Ierarh Nicolae. Arhiepiscopul Mirelor Lichiei, unul dintre cei mai 
populari şi veneraţi sfinţi ai creştinătăţii ortodoxe, ca reprezentant al Sfinţilor Părinţi (ierarhi), socotiţi 
urmaşi şi continuatori ai Sfinţilor Apostoli la conducerea Bisericii şi la săvârşirea lucrărilor sfinte ale 
cultului divin.

Sâmbăta e închinată amintirii tuturor morţilor şi, în primul rând, a Sfinţilor Mărturisitori şi Mucenici, 
care şi-au dat viaţa pentru Hnstos sau au pătimit pentru biruinţa credinţei creştine in lume. De ce? Mai 
întâi, pentru că în această zi, Domnul a stat cu trupul în mormânt, iar cu sufletul şi cu-dumnezeirea S-a 
coborât la iad, pentru a dezlega şi a scoate din el pe toţi drepţii Legii Vechi, cei din veac adormiţi; şi al 
doilea, pentru că sâmbăta, fiind ziua în care s-a terminat creaţia lumii şi în care Creatorul S-a odihnit de 
lucrarea Sa, ea este şi icoana sau preînchipuirea odihnei celei veşnice şi fericite, de care se bucură 
Sfinţii si Drentii. dună ieşirea lor din ostenelile vieţii nământestî.

» J л. * '  л »  -------.-------  -------------------------- ------f —  X------------------------T  ·

4. Luna ca subdiviziune a anului bisericesc
Ceva mai puţină importanţă are în cadrul anului bisericesc împărţirea timpului în luni. Dacă în 

viaţa socială, luna are atâta importanţă ca unitate de măsură a timpului (mai ales în latura 
economico-financiară), nu tot aşa stau lucrurile în sectorul vieţii religioase şi îndeosebi în domeniul 
cultului ortodox, unde rolul fundamental din punct de vedere cronologic îl joacă săptămâna. Precum 
am văzut, cele 12 luni ale anului calendaristic iulian constituie subdiviziuni arbitrare şi artificiale ale 
timpului, deoarece durata lor nu corespunde exact cu mersul Lunii pe cer (cu Mişcarea ei de rotaţie în 
jurul Pământului) şi nu este aceeaşi pentru toate, ci variază de la 28 la 31 de zile. De aceea, nici 
începutul lunilor nu corespunde totdeauna cu acela al săptămânilor; în cursul aceluiaşi an, o lună începe 
cu o anumită zi din săptămână (luni, marţi, miercuri etc.), celelalte luni cu alte zile ale săptămânii, care 
se schimbă de la an la an pentru fiecare lună.

Totuşi, Biserica a adoptat şi ea în calendarul ei liturgic sistemul de împărţire a timpului în luni, 
moştenit de la strămoşii noştri romani şi aşa de mult uzitat până astăzi în viaţa publică (de stat), la toate 
popoarele. Şirul lunilor anului bisericesc ortodox începe însă nu cu ianuarie, ca în calendarul civil, ci 
cu septembrie şi se sfârşeşte cu august, deoarece începutul anului bisericesc e socotit la 1 septembrie 
(vezi mai departe).

Precum am spus, în calendarul creştin, fiecare zi liturgică, socotită după numărul ei de ordine din 
cadrul lunii respective (1 septembrie, 2 mai, 5 august etc.), este închinată amintirii, comemorării sau 
sărbătoririi unui anumit fapt (eveniment sau moment) din istoria mântuirii sau a unei (unor) anumite 
persoane sfinte, care se serbează o singură dată pe an şi pe care ni le arată atât calendarele bisericeşti 
de perete şi sinaxarele de la sfârşitul cărţilor de slujbă indicate mai sus, cât şi sinaxarele din serviciul 
Utreniei, pe care le găsim în Mineie. Aşa, de exemplu, ziua de 1 ianuarie este consacrată pomenirii şi 
cinstirii deosebite a Tăierii-împrejur a Domnului nostru lisus Hristos şi totodată cinstirii Sfanţului 
Vasile cel Mare; cea de 2 februarie ne aminteşte de aducerea Pruncului Sfânt la templu şi întâmpinarea 
Lui de către bătrânul Simeon; cea de 29 iunie sărbătoreşte pe Sfinţii Apostoli Petru şi Pavel ş.a.m.d. 
împărţirea anului bisericesc ortodox în luni a dat astfel naştere celor 12 Mineie (cărţile de ritual care 
cuprind slujbele sfinţilor din fiecare lună).
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5. Αηιιϊ bisericesc şi ceie trei mari perioade ale sale
Spre deostfoire de aiwteiviL canfiHCepgla 1.ianuarie, anul bisericeg,qJnc.cpeJaJ_seDtembrie.

pentru că, după tradiţia moştenită din Legea Veche. în această zi (care era şijncepuţul anului civil la 
evrei) s-a început creaţia lumii si tot în această zi Şi-ar fi început Mântuitorul activitatea Sa publică' 
atunci când .a.citit în sinagogă cuvintele proorocuîurisaia (cap. 61.1-2). care profeţeau despre Sine: 
„Duhul Domnului peste MmeTpeîîtru. căM-auns ca săjbmevestesc săracilor..., şă vestesc anul milei 
Domnului“ (Luca 4 ,8-19)6. ~ ~ ·“ 1 '

La romano-catolici, anul bisericesc începe cu prima duminică din A dvent (Adventus), adică duminica 
cea mai apropiată de 30 noiembrie, deci cu aproximativ patru săptămâni înainte de Crăciun.

In centrul istoriei mântuirii noastre şi al activităţii răscumpărătoare a Mântuitorului stă Jertfa Sa, 
adică Patimile şi moartea Sa pe cruce, urmate de învierea Sa din morţi; tot aşa, în centrul sau inima 
anului bisericesc stau Paştile sau sărbătoarea învierii, cu Săptămâna Sfintelor Patimi dinaintea ei.

Xa_®jlocde comemorare avieţn^şjrâ^.actiyităţiirăscumpărătoare a^lântuitemlui,^anuLbiserieese— . 
ortodox are deci în centrul său sărbătoarea Sfintelor Paşti şi se poate împărţi în trei mari faze sau 
perioade^ n^ife^după cartea principală de slujbă folosită de. cântăreţii de .strană în fiecare din aceste 
perioade şi anume: . .

Уа) Perioada Triodului (perioada prepascală); 
yb) Perioada Penticostarului (perioada pascală);
Vc) Perioada Ocîoihului (perioada postpascală).

Fiecare din acestea cuprinde un număr de săptămâni.
. a) Perioada Triodului ţine de la Duminica Vameşului şi a Fariseului (cu trei săptămâni înainte de 

începutul PostuluTPaştiîor), până la Duminica Paştilor (total 10 săptămâni). Primele trei săptămâni din 
această perioadă alcătuiesc vremea de pregătire sufletească în vederea începerii postului, iar restul de 
şapte săptămâni - adică însuşi Postul Paştilor - este vremea de pregătire, prin pocăinţă, post şi ruşăciune, 
pentru marea sărbătoare a învierii, precedată de amintirea Patimilor Celui ce S-a răstignit pentru noi.

b) Perioada PenticostaruluLtim-ăela Duminica Paştilor până. la Duminică I dupâ Rusalii sau a 
Tuţuror Sfinţilor (total opt săptămâni).

c) Perioada O^ctoihitlubfinQ tot restul anului, adică de la sfârşitul perioadei Penticostarului până la 
începutul perioadei Triodului. Este cea mai lungă perioadă din cursul anului bisericesc. Durata ei variază 
între 40-26 săptămâni, fiind în funcţie de data Paştilor: cu cât într-un an oarecare Paştile cade mai 
devreme, iar în anul următor mai târziu, cu atât perioada Octoihului dintre ele e mai lungă; dimpotrivă, 
cu cât într-un an oarecare, Paştile cade mai târziu, iar în anul următor mai devreme, cu atât perioada- 
Octoihului dintre ele se scurtează. De altfel, toate aceste trei perioade, fiind dependente de data variabilă 
a Paştilor, încep şi se sfârşesc nu la date fixe, ci variabile, de la an la an.

Fiecare din aceste trei perioade sau faze ale anului bisericesc are în centrul ei un moment liturgic, 
către care gravitează toate celelalte sărbători ale ei şi anume:

„Octoihul are ca sărbătoare centrală (culminantă) Naşterea Domnului, urmată de Bobotează (aceste 
două sărbători jFsaSătqreau la început în aceeaşi zi)7.

Ţriodul culminează cu Vinerea Patimilor? " ’. »· .
Penticostarol facepe cu Paştile şi se mj^ei^u^Rusaliile (Pogorârea Sfântului Duh).,, cele mai mari 

sărbători ale creştinătăţii ortodoxe. ·
' Fiecare din aceste perioade reînnoieşte sau comemorează anual o anumită latură sau parte din viaţa 

şi activitatea Mântuitorului.
Astfel, perioada Octoihului comemorează şi sărbătoreşte evenimentele dinainţe de_venirea 

Mântuitorului7pânâlîTajunul Patimilor Sale; cu alte cuvinte, reînnoieşte activitatea profetică, didactică 
Iau  mvăţătorească*a Dormiului, în care El a dat lumii învăţătura divină a Evangheliei Sale.

6 . Cp. şi Sinaxarul zilei 1 din Mineiul pe septembrie.
7. Vezi mai departe, la capitolul despre sărbătorile împărăteşti cu date fixe.
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perioada Triodu!uij:dimoieşte. ofi ciul arhieresc al Mântdtorului sau activitatea Sa de Mare Preot, 
îndeplinită mai ales prin Jertfa, adică prin Patimile şi moartea Sa pe cruce.

Perioada PmticmţamluL reprezintă şi celebrează timpul dintre înviere şi înălţarea în slavă a 
J Domnului, urmată de Pogorârea Sfântului Duh şi întemeierea Bisericii Creştine; ea sărbătoreşte 

(comemorează) adică peîisus Cel slăvit şi transfigurat, de după înviere, sau pe Mântuitorul ca împărat 
şi întemeietor al Bisericii Sale. E deci perioada biruinţei asupra păcatului şi a morţii, vremea triumfului 
şi a bucuriei pascale, care urmează după vremea de luptă cu păcatul, de întristare şi de pocăinţă.

д Prin urmare, în cursul fiecărui an bisericesc, ni se reprezintă şi se reînnoieşte (comemorează) 
întreaga viaţă şi activitate a Domnului, în toate cele trei laturi sau aspecte ale misiunii Sale: cea de 
învăţător (Profet), cea de Arhiereu (Mare Preot) şi cea de împărat sau biruitor al păcatului şi al morţii. 
Cea mai importantă dintre acestea în iconomia mântuirii este latura şi activitatea arhierească; de aceea, 
celebrarea liturgică a Patimilor şi învierii Domnului rămâne centrul vieţii lui Hristos în Biserică şi 
inima întregului an bisericesc; tot ceea ce premerge şi ceea ce urmează acestui timp nu constituie decât 
o pregătire şi o încoronare sau desăvârşire a lui. De aceea, întregul cult al Bisericii, în diferitele lui 
manifestări, are un caracter pascal şi între alte funcţii ale lui este şi aceea de a pune în evidenţă 
„virtualităţile multiple ale misterului pascal şi de а-i asigura prezenţa eficace atât timp cât Biserica se 
va găsi angajată în durata istoriei şi a Iumii“8.

Astfel, prin întocmirea anului bisericesc şi prin orânduirile ei de cult, Biserica urmăreşte, în primul 
rând, ca Persoana şi amintirea Mântuitorului să fie prezente în chip tainic, dar real şi continuu, în 
fiecare din zilele şi din anii vieţii noastre. Datorită şirului de sărbători, fazele vieţii lui lisus, activitatea 
şi învăţătura Sa sunt reproduse sau împrospătate şi reactualizate sau făcute prezente în chip liturgic 
(sacramental) în fiecare an pe pământ. în chipul acesta, anul bisericesc ortodox reînnoieşte, în cadrul 
timpului istoric şi al experienţei umane, viaţa cu Hristos şi în Hristos; prin el se realizează un fel de 
prelungire a întrupării si a vieţii retorice a Mântuitorului, prin mijlocirea cSruia 
trăiască în Biserică, de-a pururea.yiu în viata credincioşilor, aşa cum trăia odinioară pe pământ.

Totodaţă, prin ciclul celălalt al sărbătorilor mineale (ale Sinaxaruiui sau Minologhiului) din cursul 
anului bisericesc, concomitent cu comemorarea Mântuitorului, şe reînnoieşte anual şi se perpetuează 
în veşnicie amintirea vieţii şi activităţii tuturor celorlalte,.persoane sfinte din iconomia mântuirii şi din, 
istoria Bisericii: a profeţilor şi a drepţilor dinainte de El, саде J^au aşteptat şi L-au prevestit, cât şi a
S fmţiloi^Aposţoli, prop o văduitori, martiri şi atuturor Sfinţilor care I-au urmat, care au activat şi s-au 
jertfit pentru Biserica Creştină sau au contribuit, în vreun fel oarecare, la progresul şi mărirea ei. Fiecare, 
an nou din viaţa Bisericii este astfel o istorie a iconomiei mântuirii în rezumat, reînnoită prin rânduiala 
liturgică, iar fiecare zi liturgică este o feria (şăA|ţpare) deschisă spre eshatologie. Acestea caracterizează 
timpul esfiatologic s&n ecîezial, timpul sfinţit, spre deosebire Не сШ isforic'" ^

Precum se vede, anul bisericesc ortodox e alcătuit din combinarea a două cicluri concentrice, dar 
„deosebite, de sărbători sau zile liturgice: '

)«a) Unulmobil (cu date variabile de la an la an). careje.îny.ârteşte în jurul marii.sărbători a. Paştilor 
jfijire în centrulsau exclusiv Persoana şi activitatea Mântuitorului, pe care o proslăveşte în tot cursul 
anului, prin cântările Octoihului. ale Triodului si ale Penticostarului (ciclul hristologic sau pascal).

У  b ) ji lţul fix, care comemorează îndeosebi şirul SfinţilorpQmeniţi..îtLfiecare zi din cele 12 luni ale _ 
anului calendaristic, începând cu septembrie şi terminând cu august (ciclul sancloral. sau „ mine a l"). 
v* Primul ciclu reprezintă o reminiscenţă a Calendarului lunar al evreilor, iar al doilea este de origine 

pur creştină, fiind introdus în Calendarul solar iulian.
VFiecare zi liturgică din cursul anului bisericesc aparţine astfel deopotrivă ambelor cicluri: ca zi a 

săptămânii (luni, marţi,,miercuri etc.), ea aparţine ciclului pascal sau hristologic; ca zi a lunii

_ 8. J.H. Dalmais, în voi. „L’Eglise en priere. Introduction ă la Liturgie", redige par A.G. Martimort, Paris, 1961, 
p. 218.



114 LITURGICA GENERALĂ

Perioada Triodului reînnoieşte,oficiul arhieresc al Mântuitorului sau activitatea Sa de Mare Preot, · 
îndeplinită mai ales prin Jertfă, adică prin Patimile şi moartea Sa pe cruce.

Perioada Renticostqr^M, reprezintă şi cdebrează timpul dintre înviere şi înălţarea în slavă a ' 
Domnului, urmată de Pogorârea Sfântului Duh şi întemeierea Bisericii Creştine; ea sărbătoreşte 
(comemorează) adică pelisus Cel slăvit şi transfigurat, de după înviere, sau pe Mântuitorul ca împărat 
şi întemeietor al Bisericii Sale. E deci perioada biruinţei asupra păcatului şi a morţii, vremea triumfului 
şi a bucuriei pascale, care urmează după vremea de luptă cu păcatul, de întristare şi de pocăinţă.

д Prin urmare, în cursul fiecărui an bisericesc, ni se reprezintă şi se reînnoieşte (comemorează) 
întreaga viaţă şi activitate a Domnului, în toate cele trei laturi sau aspecte ale misiunii Sale: cea de 
învăţător (Profet), cea de Arhiereu (Mare Preot) şi cea de împărat sau biruitor al păcatului şi al morţii. 
Cea mai importantă dintre acestea în iconomia mântuirii este latura şi activitatea arhierească; de aceea, 
celebrarea liturgică a Patimilor şi învierii Domnului rămâne centrul vieţii lui Hristos în Biserică şi 
inima întregului an bisericesc; tot ceea ce premerge şi ceea ce urmează acestui timp nu constituie decât 
o pregătire şi o încoronare sau desăvârşire a lui. De aceea, întregul cult al Bisericii, în diferitele lui 
manifestări, are un caracter pascal şi între alte funcţii ale lui este şi aceea de a pune în evidenţă . 
„virtualităţile multiple ale misterului pascal şi de а-i asigura prezenţa eficace atât timp cât Biserica s e '' 
va găsi angajată în durata istoriei şi a lumii“8.

Astfel, prin întocmirea anului bisericesc şi prin orânduirile ei de cult, Biserica urmăreşte, în primul 
rând, ca Persoana şi amintirea Mântuitorului să fie prezente în chip tainic, dar real şi continuu, în 
fiecare din zilele şi din anii vieţii noastre. Datorită şirului de sărbători, fazele vieţii lui Iisus, activitatea 
şi învăţătura Sa sunt reproduse sau împrospătate şi reactualizate sau făcute prezente în chip liturgic 
(sacramental) în fiecare an pe pământ. In chipul acesta, anul bisericesc ortodox reînnoieşte, în cadrul 
timpului istoric şi al experienţei umane, viaţa cu Hristos şi în Hristos; prin el se realizează un fel de 

. prelungire a întmpării si a vieţii istorice a Mântuitorului, grin mijlocirea căniia Aceşţ§jgatinîjăJ&_; 
trăiască în Biserică, de-a pururea yiu în viaţa credincioşilor, aşa cum trăia odinioară pe pământ.

Totodată, prin ciclul celălalt al sărbătorilor mineale (ale Sinaxarului sau Minologhiului) din cursul 
anului bisericesc, concomitent cu comemorarea Mântuitorului, şe,reînnoieşte anual şi se perpetuează 
în veşnicie amintirea vieţii, şi activităţii tuturor celorlalte,.persoane sfinţe din fcononm mântuirii şi din 
istoria Bisericii: a profeţilor şi a drepţilor dinainte de El, care L-au aşteptat şi L-au prevestit, cât şi a 
Sfinţilor.Apcatpjb propovăduitori, martiri şi a tuturor Sfinţilor care I-au urma^care aii activat şi s-au 
jertfit pentru Biserica Creştină sau au contribuit, în vreun fel oarecare, la progresul şi mărirea ei. Eiecare 
an nou din viaţa Bisericii este., astfel o istorie a iconomiei mântuirii în rezumat, reînnoită prin rânduiala 
liturgică, iar fiecafezi liturgică este o Jeria (sărbătoare) deschisă spre eshatologie. Acestea caracterizează 
timpul esfiatologic sail eclezial, timpul sfintit, spre deosebire ЗеШТ&опсГ'" · .

Precum se vede, anul bisericesc ortodox.e alcătuit din combinarea a două_eicluri_concentrice, dar
deosebite, de sărbători sau zile liturgice:--------■------— ........................................ __ .. ................ ^  ^ ,

ya) Unul mobil (cu date variabile de la an la aql. care^eonvârteşte în jurul marii sărbători.a Paştilor 
şi are în centrul său exclusiv Persoana şi activitatea Mântuitorului,, pe care o proslăveşte în tot cursul 
anului, prin cântările Octoihului. ale Triodului si ale Penticostalului (ciclul hristologic sau pascal).

V  b)^Altul fix, care comemorează îndeosebi şirul Sfinţilor pomeniţi în fiecare zi din cele .12 luni ale _ 
anului calendaristic, începând cu septembrie şi terminând cu august (ciclulsanctorql sau „ mineaVΊ. 
v» Primul ciclu reprezintă o reminiscenţă a Calendarului lunar al evreilor, iar al doilea este de origine 

pur creştină, fiind introdus în Calendarul solar iulian.
VFiecare zi liturgică din curşul anului bisericesc aparţine astfel deopotrivă ambelor cicluri: ca, zi a 

săptămânii (luni, marţi,...miercuri, etc.),, ea aparţine ciclului pascal sau hristologic; ca zi a lunii

8. J.H. Dalmais, în voi. „L'Eglise en priere. Introduction ă la Liturgie", redige par A.G. Martimort, Paris, 1961, 
p. 218.
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(1 septembrie3 2 octombrie, 5 noiembrie etc.), ea aparţine ciclului sanctoral (mineal). De aceea, cu mici 
excepţii (pe care le arată Tipicul), potrivit acestei duble semnificaţii (întrebuinţări), slujba completă a 
fiecărei zi liturgice e un rezultat al combinării cântărilor din Octoih (respectiv, din Triod sau Penticostar) 
cu cele din Mineiul lunii respective.
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X CAPITOLUL III 

DESPRE SĂRBĂTORI, ÎN GENERAL “

1. Ce sunt sărbătorile ?
Cuvântul sărbătoare (έυρτη, feria, festum, festivitas, solemnitas, slavo-rus = prazdnic) este de 

origine latină (servatoria, de la servo - are, a păstra, a conserva, a respecta). în înţeles creştin-ortodox, 
numim sărbători acele zile liturgice mai importante din cursul anului bisericesc, care sunt închinate 
comemorării faptelor sau momentelor de căpetenie din istoria mântuirii (ca, de exemplu, Naşterea 
Domnului, învierea Sa etc.) şi a principalelor persoane sfinte (Mântuitorul, Sfmţii cei mai veneraţi de 
credincioşi, ca, de exemplu, Sf. Nicolae ş.a.).' .

în viaţa religioasă a credincioşilor din enorii, zilele de sărbătoare se deosebesc de restul zilelor 
anului (zilele de rând sau lucrătoare), mai întâi prin aceea că, în biserici, se oficiază serviciul divin, la 
care credincioşii iau parte prăznuind astfel, adică cinstind şi comemorând evenimentul sau sfântul 
sărbătorit; în al doilea rând, prin repaus sau odihnă, adică prin întreruperea lucrului, a ocupaţiilor şi a 
îndeletnicirilor obişnuite din celelalte zile şi prin înlocuirea lor cu activităţi on preocupări de natură, 
religioasă, spirituală. în mănăstiri, unde serviciul divin se săvârşeşte zilnic, sărbătorile se deosebesc 
prin aceea că slujbele bisericeşti din zilele respective se oficiază mai pe larg şi mai solemn decât cele 
din restul zilelor.

în calendarul bisericesc de perete (ca şi în sinaxarele din cărţile de slujbă), zilele de sărbătoare se 
pot identifica uşor, fiind scrise de obicei cu roşu şi indicate prin anumite semne tipiconale (de obicei, o 
cruce roşie, simplă, ori urmată de o paranteză).

. 2, Vechimea şi universalitatea sărbătorilor
Instituţia sărbătorilor urcă până la originile omenirii religioase; sărbătorile fac parte din formele 

sociale ale,vieţii religioase la .toate popoarele.. Ete ju jo s ţ  insfituite jdin nevoia firească pe care au 
simţit-o oamenii de a evada din când în când din făgaşul obişnuit al vieţii şi preocupărilor de toate 
zilele, pentru a se dedica mai intens preocupărilor religioase, îndeplinindu-şi datoriile tradiţionale sau 
legale faţă de suflet şi faţă de zei. în toate religiile există sărbători, adică zile anume consacrate cultului 
public al divinităţilor respective. Evreii aveau, de exemplu, în afară de sabatul sau sărbătoarea săptă
mânală, sărbători anuale, ca cea a Paştilor, a Cincizecimii, a Corturilor, a împăcării sau Curăţirii, Purim 
ş.a.m.d.; toate aminteau de fapte importante din istoria lor religioasă şi jfolitică. “Alte popoare din 
antichitate aveau, de asemenea, sărbătorile lor fixe sau mobile, dintre care unele cu caracter naturist 
(neomeniile sau lunile noi, începutul anului), altele cu caracter agrar sau câmpenesc (în legătură cu 
echinocţiile şi solstiţiile), altele cu caracter istoric-social (aniversări sau comemorări ale unor evenimente 
triste ori fericite din viaţa publică), altele cu caracter privat sau familial (cultul Larilor sau al strămoşilor, 
Manes, la romani). ·

Imperiul Roman, în cadrul căruia s-a născut Creştinismul, avea sărbătorile sale (feriae), adică zile 
anume consacrate cultului public al zeilor şi deosebite de cele comune, prin întreruperea sau suspendarea 
activităţii obişnuite, prin frecventarea altarelor şi a templelor zeilor şi prin îndeplinirea ceremoniilor 
rituale îndătinate etc. Unele erau sărbători private (cu caracter familial), altele publice (ale statului sau 
legale). .

Nu e deci de mirare că şi religia creştină şi-a avut, încă de la început, sărbătorile sale. Acestea s-au 
format după dublul model: ebraic şi greco-roman, pe care îl oferea mediul ambiant în care a apărut şi
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s-a dezvoltat Creştinismul. Ele au apărut ca o formă necesară de manifestare a cultului public al religiei 
celei noi, adică de adunare a credincioşilor în jurul altarelor şi al clerului, ca o comunitate însufleţită de 
aceleaşi credinţe, idealuri şi sentimente religioase, deci ca Biserică, în sensul ei spiritual şi social, de 
instituţie sau obşte a credincioşilor.

3. Instituirea sărbătorilor creştine
La început, creştinii recrutaţi dintre iudei, care alcătuiau majoritatea primei comunităţi din Ierusalim, 

continuau să respecte sărbătorile iudaice, cu care fuseseră obişnuiţi, aşa cum făceau şi Sfinţii Apostoli 
(vezi, de exemplu, Fapte 2,1; 20,16 ş.a.). De aceea, cele mai vechi sărbători creştine apar ca prelungiri
(într-un nou spirit) ale celor mai mari sărbători iudaice, pe lângă care ele se juxtapun la început, cu care_
coexistă o bună bucată de vreme şi pe care apoi ie Înlocuiesc definiHv. Acestea sunt: duminica (în locul 
sabatului iudaic), Paştile şi Rusaliile (în locul celor două mari sărbăton^udaice corespunzătoare, din 
lunile întâi şi a treia ale calendarului evreiesc: Pasha şi Cincizecimea)... De fapt, cele două din urmă nu 
sunt în calendarul creştin decât cele mai importante duminici din cursul anului. Aceste trei sărbători 
sunt singurele sărbători creştine cu caracter general din primele trei secole. Abia în cursul secolului IE 
apare sporadic, după opinia majorităţii istoricilor, celde-al treilea praznic împărătesc, adică sărbătoarea 
Epifaniei sau Teofaniei, o sărbătoare comună a Naşterii sau întrupării Domnului şi în ac e l aş i timp a 
Botezului.Sftu (vezi la cap. despre sărbătoarea Crăciunului o altă opinie despre originea şi vechimea ei).

Dar înc& din sec. II, calendarul creştin începe să se îmbogătească Drink-o nQUă seriejs-sărfelţpn , 
prilejuite de persecuţiile religioase: cele ale Sfinţilor Martiri şi Mărturisitori (memoriae, γενθέλια»- 
natales, natalitiă), la care se adăugară zilele de înmormântare ale episcopilor (rfe/?oiz7zonesJ.,CncarMter _ 
local la început, acestea sunt şi cele dintâi sărbători de origine pur creştină; una dintre cele mai vechi 

'menţionate în doc^nente .cste^Je exemplu, cea a SflntuIurPoIicarp^Episcopul Smirnei, inaugurată 
îndată după moarteaJui ( ţ  155) [Cercetători mai noi fixează moartea Sf. Policarp la 177 - n. red.]. 
'“ "’"Încetarea persecuţiilor, favorizând libera dezvoltare a cultului creştin în general, a înlesnit şi apariţia 
unor noi şi măreţe sărbători, care se înmulţesc treptat din sec. IV înainte, începând cu cele ale 
Mântui toruluLsiale Sfintei Cruci, aproape toate de orim e pafesHniană, J)e pe la sfârşitul sepoMuiEL... 
înainte, apar în documente si cele mai vechi sărbători ale Maicii Domnului (Bunavestire şi Adormirea), 

jfle SfintilQr,IngeiL(acestea sunt menţionate sporadic mult mai devreme), ale sfinţilor mai importanţi 
' din Vechiul şi din Noul Testament, precum şi ale unor evenimente mai importante din istoria Bisericii. 

Secolul următor a adus mai ales înmulţirea sărbătorilor Maicii Domnului (în Răsărit, Naşterea şi Intrarea
f . . .  _  _  . *  '**' u- · ·■> .« A ·» * ·» · · - · . ·  V  - - ··-  ·■'- %· \  .  -  · ■ * ■» l  ...

în biserica^ şi ale sfinţilor pustaici, călugări şi asceţi din secolele IV-V-
Cu excepţia celor trei marfsărbători creştine ,din „epoca apostoiică-(duminica, Paştile şi Cincize

cimea), j^t^celel^jărfelLţo^ au a^.bjffliQgEaţcMarterJo^._Multe din ele au.fost la origine aniversări 
anuale ale zilei sfinţirii (inaugurării sau tâmosirii) unor biserici închinate sfinţilor sau evenimentelor 
respective, cum este cazul cu sărbătoarea ortodoxă a înălţării Sfintei Cruci, de la 14 septembrie, sau cu 
sărbătorile Sfinţilor îngeri. Secolul IV a adus generalizarea, în toată lumea creştină sau în cele mai 
multe din Bisericile locale, a unor sărbători cu caracter local până atunci. In această vreme au avut loc 
influenţe şi schimburi reciproce între Răsărit şi Apus sau între diversele Biserici locale, ceea ce a dus la 
răspândirea unor sărbători locale şi transformarea lor din sărbători locale sau regionale, în sărbători 
universale ale Bisericii. Pentru schimburile acestea reciproce e grăitor îndeosebi cazul celor două mari 
sărbători ale Mântuitorului: Naşterea şi Botezul (vezi mai departe, la sărbătorile împărăteşti). Nu mai 
puţin a ajutat la această generalizare şi transportarea sfintelor moaşte de martiri şi fărâmiţarea lor, 
precum şi pelerinajele la mormintele lor şi la Locurile Sfinte, care au luat un mare avânt încă din 
vremea lui Constantin cel Mare, Lăsând la o parte sărbătorile Mântuitorului şi pe cele ale Maicii 
Domnului, cele dintâi sărbători ale sfinţilor, care au căpătat extensiune generală în întreaga Biserică^, 
sunt cele de~§f^tuTui loan Botezătoxul (de. origine palestiniană, importate deApusdin sec. У înainte^

. ^ale Sfinţilor Apostoli Petru şi Pavel (de origine apuseană, la Roma, în sec. IV) şi cea a Sfântului
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Jylucenic Ştefan (de origine ierusalimiteană, sec. IV).tS^au nqtat^de asemenea, în calendare si zilele 
aflării, transportării sau depunerii moaştelor de sfinţi în diferite bişerici^zile care au devenit. 1я rândul 

Дох; şărb|tori locale (ca, de exemplu, Aducerea Moaştelor Sfanţului loan Gură de Aur la Constantinopol, 
la 27 ianuarie). ‘

Apariţia de noi sărbători şi deci înmulţirea treptată a numărului sărbătorilor au adus la dispariţia 
unora mai vechi, cu caracter local şi legate de unele evenimente trecute sau de monumente dispărute cu 
timpul, cum e cazul aniversării sfinţirii Bisericii Sfântului Mormânt din Ierusalim, la 13 septembrie, 
care spre sfârşitul secolului IV se serba cu mare solemnitate timp de opt zile, dar care apoi a dispărut, 
luându-i locul noua sărbătoare a înălţării Sfintei Cruci, de la 14 septembrie (vezi mai departe, la 
sărbătorile Sfintei Cruci).

Aşadar, până prin sec. VI. Calendarul creştin este aproape definitiv format în ceea ce priveşte 
^sărbătorile mari de peste ans care până în. această vreme^par. aproape toate si. sunt , sărbătorite mai 
pretutindeni T îndeosebi în Răsărit. El s-a format la început sub influenţa celui iudaic, apoi reprezintă o 
dezvoltare proprie a vieţii religioase creştine. Calendarul păgân n-a exercitat decât cel mult o influentă 
indirectă asupra celui creştin^N-a fost adoptată în crestinismjiici.o.j5ărbătoare păgână, chiar dacă se

de ̂ ţ^InlâmBlătoare s ^ y ^ f f l t a t f e unele-sărbători creştine cu date 
“"fixe şi cele păgâne-pe care acestea le-au înlocuit (ca în cazul sărbătorii Crăciunului, a Naşterii Sfântului 

loan Botezătorul ş.a.). Reminiscenţe păgâne supravieţuiesc doar în folclor, adică în datinile, credinţele 
si riturile cvasireligioase, legate mai alesjie vechile sărbători păgâne cu.caracter.naturist. înlocuite de 
cele creştine (Crăciunul. 1 ianuarie, 24 iunie. Rusaliile). .

Dintre marile centre ale creştinătăţii antice, rolul principal.în formarea sărbătorilorjCalendarului^ 
creştmJ-a avuti n Răsărit la început Ierusalimul şi apoi, ConstantinopoM (Bizanţul), iar în Adu s. 
Roma. Rolul de intermediar în ceea ce priveşte schimburile şi influenţele reciproce dintre Răsariţ şi 

"Apus în domeniul heortologhiului l-au jucat Galia şi grecii din sudul Italiei.

4. Cele mai vechi liste de sărbători creştine 
(minologhii, heortologhii, martirologhii, sin axare, calendare). Sinaxarul ortodox

Cine a instituit sărbătorile? Rolul principal în crearea şi fixarea sărbătorilor în faza lor locală, 
precum şi în generalizarea lor mai târziu, .l-a avut în Răsărit pietatea populară, adică mulţimile 
credincioşilor, iar uneori mănăstirile. Biserica., prin reprezentanţii sau conducătorii ei legali (episcopi 
şi sinoade), nra .flcuţ,altceva decât să Uu£cu803sc& .şi J il Jeuconsacifijcu.autoritatea ei oficială,• ,  . . г г Я » " ! » · 4 " " ' '  ·· ·· r -  ~ “ ' '.*·· ‘WKtaXiti.viura, .  '■ţj-a- · - r  " '  w ţ â - î w  н т ^ д л и , .  j.. -----Tilt II ||t ^

consemnându-le în listele de sărbători (calendarele de mai- târz iu}.-—
Uneori, decrete sau dispoziţii ale împăraţilor bizantini (Justinian, Justin, Mauriciu) consfinţesc şi 

favorizează răspândirea sau generalizarea unor sărbători locale ori fixează data lor, variabilă până la ei, 
pentru uniformizare!

Numărul, datele şi uneori importanţa sau felul sărbătorilor au fost notate de timpuriu (sec. III), în 
liste cu diferite numiri: calendare, heortoioghii (εορτολόγια), martiroloshii, minologhii sm.sj^gxare.̂  

^ fe .ffiH J^£âiii^4?-â& ^J^J^E ^^lucrările  mar4ulscBitox,apuseanripQ.UtdiaJ^Qffia.XseciJII)şi 
în diferitele Rânduieli sm Constituţii anonimeÎ..sau,p.seudoepigrafe> redactatevîn secolele

 ̂ z Apostolice (vezi listele sărbătorilor creştine din. vremea aceea, în cart. V, ’
cap. 13-20 şi cart. VIII, cap. 33).

V  Fiecare Biserică locală avea la început calendarul său propriu. Din combinarea diverselor calendare 
locale (mai ales ale marilor metropole), care încep să se influenţeze reciproc în cursul secolului IV, au 
rezultat martirologhiile, cu caracter regional şi apoi general, care apar în Africa şi Asia Mică, începând 
dina douajumătaţeva secolului IV înainte..
*"v^De la Constantinopol, calendarul bisericesc a fost adoptat şi de popoarele ortodoxe care au fost 
creştinate "sub influenţa Bizanţului (slavii) sau care au stat în dependenţă de Patriarhia Ecumenică 
(românii).1̂
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• Un rol decisiv în formarea Calendarului (Sinaxarului) ortodox de astăzil-a avut Simeon.Ă4p.ţnfrasîul ̂  
(Logofătul) din sec. .X, care a compilat diversele sinaxare mai vechi ale Bisericii Răsăritului de atunci,

. având la bază pe cel^oMţantinopoIftan. Opera lui, cşre stă la baza Calendarului ortodox, actual, a fost _ 
revizuită fundamental în sec. XVIII de marele cărturar şi pustnic atonit. Nicodim Aghioritul, care a 
editat сеГпш complet sm xâr orfoiox, cuprinzând şi pe sfinţii greci de după schismă, şi pe neomartirii 
greci de până atunci. în forma din Mineiele revăzute ceva mai târziu de alt mare cărturar atonit, 
Vartolomeu din Cutlumuş, din sec. XIX şi cu diversele adaosuri făcute între timp în Bisericile ortodoxe 
autocefale (mai ales în cea rusă), Sinaxarul aghioritic este cel în uz astăzi în toată creştinătatea ortodoxă.

5. Care este, pe scurt, rostul (funcţia) sărbătorilor în viaţa noastră religioasă?
a) Mai întâi, precum am spus, sărbătorile au un rost comemorativ sau aniversar  ̂(anamnetic)^Ele 

sunt destinate adică să întreţină de-a lungul vremii. în conş.timta_generaţiilor.de,credincioşi, aminţirea 
^momentelor sau fapţe.lor memorabile şi ajDerşonajelor sfinte, vrednice de aducere-aminte şi de cinstire, 
din istoria sfântă a mântuirii, pentru ca ele să nu fie date uitării. Unele dintre sărbători ne_ duc însă cu 
gândul nu numaijaiapte din trecut, ci si la cele ce vor fi în yiitorul îni^epărtat^cumesţe, de exemplu, 
Duminica înfricoşătoarei Judecăţi, (a Lăsatului sec de came); sărbătorile au deci şi un sens eshatotogig^ 
^el'Cliprezentând nu numaLmemoria Bisericii, ci şî  aşteptarea ei, nădejdea şi anticiparea împlinirii 
făgăduinţei divine.

u) Dai' amintirea sfintelor persoane şi-a evenimentelor este pentru noi şi un prilej de a ne exprima,
. totodată, sentimentele de bucurie sau de întristare, pe care ele ni Ie prilejuiesc şi de recunoştinţă, de 

admiraţie, de respect şi de cinstire, pe care le nutrim pentru ele; sărbătorile au deci un rost latreutic, 
adică sunt şi prilejuri şi forme de expresie ale^cultului de adoraţie_şi de veneraţie, sau mijloace de a 

"preamări pe Dumnezeu şi pe Sfinţi.
. с) în al treilea rând, personajele sfinte pe care le sărbătorim sunt pentru noi pilde, modele sau 
exemple şi imbolduri spre virtute şi spre desăvârşirea noastră în viaţa religioasă-morală. Cu alte cuvinte, 
sărbătorile au şi un rost pedagogic, instructiv sau educativ: ele constituie o scoală a vieţii creştine-Ain.-, 
mijloc de cultivare şi promovare a virtuţilor morale, a evlaviei şi a iubirii de Dumnezeu şi de oameni, 
рё care Sfinţii au întruchîp'at-o.în gradul cel mai,malt.,,.„.

d) In al patrulea rând, sărbătorile sunt importante şi din punct de vedere soteriojogic. Ele sunt adică 
f nu numai popasuri de odihnă pentru trup, pentm întreruperea muncii, ci şi de reculegere şi reconfortară 
pentru suflet. în scurSl interval de timp pe care ni-1 oferă, ele ne fac ,să punem pe primul-plan a l , 

"preocupărilor noastre grija de suflet şi de mântuireaJui, întărindu-1 cu puteri noi din izvorul nesecat al 
harului dumnezeiesc, pe care Biserica ni-1 pune atunci mai cu osebire la îndemână şi de care putem 
beneficia, prin participarea noastră la sfintele slujbe, prin împărtăşirea cu Sfintele Daruri, prin contactul 
nemijlocit cu Biserica şi cu slujitorii ei sau prin alte mijloace, pe care sărbătorile ni le oferă.

6. împărţirea sărbătorilor Bisericii Ortodoxe
Sărbătorile se pot împărţi în mai multe grupe şi din mai multe puncte de vedere.
a) Astfel, după cjataja care  se ţin, sărbătorile se împart îndouILgmpe^

У-^Sărbători cu dată fixă şau neschimbăioare (sărbătorile MineiuhiLsau_Smaxamlui),u.care cad щ , 
fiecare an îa aceeaşi dată. a luniiXdarn.ujn aceeaşi zi a săptămânii, ca de exemplu: Sfântul Gheorghe ·- 

"Xsăfbafont in fiecare an la 23 aprilie), Naşterea Domnului (totdeauna la 25 decembrie),,înălţarea Sfintei,... 
Cruci (numai ]a septembrie) ş.a.m.d.

•sC- Sărbători cu dată variabilă sau schimbătoare, a căror dată se schimbă în fiecare an, fiind în legătură 
cil data variabilă a Paştilor. Acestea nu cad la aceeaşi dată a lunii (sau se schimbă chiar de la o lună la 
alta), dar-cad.mereu în aceeaşi zi a.săptămânii. în această categorie intră nu numai sărbătorile împărăteşti 
dependente de data Paştilor, ca, de exemplu,floriile (cu o duminică înaintea Paştilor), înălţarea Domnului 
(totdeauna joi, la 40 de zile după Paşti), Sfânta Treime_(luni, după Rusalii), ci şi unele dintre sărbătorile

1
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Sfinţilor uin ciclul Triodului şi al Penticostaruiui. care şi ele sunt dependente de data Paştilor (vezi 
tem p le  de· acest'fel’mai departe, la cap. IX). .

y b ) După obiectul si importanta lor, sărbătorile bisericeşti sunt <,le două feluri:
P- Sărbătorile domneşti ^praznicele împărăteşti), închinate persoanelor Sfintei Treimi şi mai ales 

principalelor evenimente din viaţa pământească şi activitatea Mântuitorului, ori din istoria Bisericii 
(ca, de exemplu: Naşterea Domnului, Pogorârea Sfântului Duh ş.a.).

y -  Sărbătorile Sfinţilor, care se pot subdiviza şi ele în mai multe categorii, după gradul de importanţă, 
a sfinţilor sărbătoriţi. între acestea, o categorie aparte o alcătuiesc sărbătorile Maicii Domnului, pe care 
unii le numără la sărbătorile domneşti.

Vf c) Din punct de ved e r e J i t u r ^ ^ y t i p ^ M : ^ c l w<toa.6Qggft‘flt..yf solemnitatea slujbelor divine 
prin care sunt prăznuite, Tipicul bisericesc împarte, de obicei, sărbătorile în trei categorii: sărbători 
mari, mijlocii şi, mici,

% - La sărbătorile maript numără toate cele pe care le numim de obicei praznice împărăteşti, adică 
sărbătorile Mântuitorului si ale Sfintei Fecioare, la care Tipicul mlnăstirfisc al Sfântului Şava.(Tipicul 
măre) adaugldouă ale Sfântului loan Botezătorul/Naşterea si Tăierea Canului). precum şi sărbătoarea 
comună a Şfinţilor Apostoli Petru şi Pavel_f29 iunie). Toate acestea au slujba cea mai dezvoltată (bogată), 
adică slujbă cu priveghere (Vecernie mică şi Vecernie mare, litie, polieleu, Evanghelie şi Slavoslovie 
mare), care se pun numai din Minei (respectiv, Triod sau Penticostar). în calendarele bisericeşti de 
perete şi în sinaxarele din cărţile de slujbă, acestea au de obicei, ca semn tipiconul distinctiv, o cruce 
roşie încadrată în cerc: (J) (în cărţile slavo-ruse) sau între două paranteze: (f) (în cărţile româneşti).

- Sărbătorile mijlociLsunt ale Sfinţilor mai însemnaţi şi se împart şi ele în două categorii:
JL- Sărbătorile Sfinţilor cu privepheresi polieleu. notate cu o cruce cu semicerc: f) (în cărţile 

şlavo-ruse) sau crucerioşle cu paranteză: (t) (în cărţile româneşti). Ele se deosebesc de cele mari doar 
prin aceea că n-au înainte-sgţ>are si după-sert>are: la ele se adaugă, la Utrenie,-Canonul Născătoarei de 
Dumnezeu: aşa sunt, de exemplu: Sf. Nicotee (6 deggmfarig), Sf. Trei Ierarhi (30 ianuarie). Sf. Gheorghe 
(23 apriUe).ş,a. *"

j /  Sărbătorile Sfinţilor fără p riveghere (cu o singură, Vscemie),. dar jcu polieleUj Evanghelis ta . 
Utrenie şi Şlavoşloyie mare. notate cu o cruce simplă^ΐ  (în cărţile slavo-rase neagră, în cele româneşti 
roşie), ca, de exemplu: Acoperământul .paicii Domnuiui (1 octombrie), Sf. Parascheva (14 octombrie), 
Sf. Dimitrie (26 octombrie). Sfinţii Arhangheli (8 noiembrie), Sf. Spiridon (12 decembrie), ŞfJŞţefan 
(27 decembrie) ş.a.

V- Sărbătorile mici (ale Sfinţilor mai puţin însemnaţi) sunt şi ele de două feluri:
- Sărbătorile Sfinţilor cu stihirile pe şasejla „Doamne, strigat-am...“ de la Vecernie) şi cu 

Slavoslovie mare fcântată) la Utrenie,~ele~fiind notate (în cărţile slavo-ruse) printr-un semicerc cu trei 
puncte roşii ÎalSjoc.

4  - Sjjbătorile Sfinţilor cu stihirile pe şase, dar fără Slavoslovie mare (cu doxqiogie citi,tăX.notate 
printr-un semicerc cu trei puncte negre (în cărţile slavo-ruse) sau o cruce neagră simplă ori cu paranteză 
(în cărţile româneşti).

Restul sărbătorilor care n-au nici un semn tipiconal au slujba zilelor de rând (de exemplu: stihirile 
Vecerniei pe şase, adică trei din Minei şi trei din Octoih, canoanele pe patru etc.).

VPentru a simplifica, în expunerea care urmează vom împărţi sărbătorile, după obiectul şi importanţa 
lor, în patru categorii: .

a) Sărbătorile dumnezeieşti sau praznicele împărăteşti propriu-zise (ale persoanelor Sfintei Treimi);
b) Sărbătorile Maicii Domnului;
c) Sărbătorile Sfinţilor îngeri şi ale Sfintei Cruci;
d) Sărbătorile Sfinţilor mai de seamă (cu ţinere), la care vom adăuga un capitol deosebit despre 

Sfinţii naţionali (cu prăznuire locală) ai diferitelor Biserici ortodoxe (inclusiv Sfinţii români).
înainte de a vorbi despre fiecare din acestea, ne vom ocupa însă de duminică, sărbătoarea săptămânală 

a creştinilor.
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CAPITOLUL IV

DUMINICA, SĂRBĂTOAREA SĂPTĂMÂNALĂ A CREŞTINILOR

1. Temeiurile instituirii duminicii ca sărbătoare săptămânală
Duminica este ziua săptămânală de odihnă şi de sărbătoare religioasă a creştinilor. Temeiurile 

consacrării acestei zile a săptămânii ca zi de sărbătoare sunt următoarele:
/  a) Duminica este mai întâi ziua săptămânală în care a avut loc învierea Domnului, cel mai mare 

eveniment din istoria sfântă şi piatra de temelie a credinţei creştine (comp. I Cor. 15, 12 ş.u.).
>'b) In al doilea rând, duminica este prima zi a creaţiei lumii, precum sublinia încă din veacul al 

doilea Sf. Iustin Martirul şi Filozoful1, sau „începutul zilelor11, cum o numeşte Sf. Vasile cel Mare2.
*?c) în al treilea rând, în aceeaşi zi a avut loc Pogorârea Sfântului Duh peste Sfmţii Apostoli şi s-a 

întemeiat prima comunitate de credincioşi, adăugaţi la apostoli şi ucenici, nucleul Bisericii Creştine de 
mai târziu.

Aşadar; duminica e ziua de bucurie, în care prăznuim comoara tuturor harurilor date nouă de 
Dumnezeu, adică zidirea lumii de către Dumnezeu-Tatăl, răscumpărarea ei prin Dumnezeu-Fiul şi 
sfinţirea ei prin Dumnezeu-Sfântul Duh3. Cu un cuvânt, duminica ar putea fi numită şi o sărbătoare a  
Sfintei Treimi, care recapitulează şi comemorează, în fiecare săptămână, trei din cele mai importante 
momente ale istoriei sfmte, datorate Celor Trei Persoane ale dumnezeirii.

2. Vechimea sărbătorii
Duminica este cea dintâi şi cea mai veche sărbătoare a creştinătăţii. Cum a devenit ea zi de sărbătoare 

săptămânală a creştinilor?
p«Este adevărat că nicăieri în Sfânta Evanghelie nu găsim un text din care să se vadă că Mântuitorul 

însuşi ar fi rânduit duminica drept zi de sărbătoare a ucenicilor Lui. Ea a devenit însă sărbătoare în chip 
firesc, foarte devreme şi anume în urma unor fapte întâmplate între învierea şi înălţarea Domnului la 
ceruri.

E ştiut că, chiar în ziua în care a înviat şi care era o duminică (prima zi a săptămânii), Domnul S-a 
arătat pentru prima oară Sfinţilor Săi Apostoli, care se aflau adunaţi în sala (foişorul) Cinei, când lipsea 
numai Toma (loan 20, 19-25). A doua oară, El Se arată din nou, peste numai opt zile, adică în aceeaşi 
zi a săptămânii şi tot seara, Sfinţilor Apostoli adunaţi tot acolo, de astă dată fiind de faţă şi Sf. Toma 
(loan 20, 26-29). Prin această repetată apariţie a Mântuitorului în mijlocul Sfinţilor Săi Ucenici; în 
aceeaşi zi a săptămânii şi aproape la aceeaşi oră, în foişorul unde avusese loc Cina cea de Taină şi unde 
fusese instituită Sfânta Euharistie, El a vrut, probabil, să sugereze oarecum ucenicilor Săi ideea unei 
comemorări săptămânale a învierii, în timpul căreia Biserica Sa ar putea să-L regăsească pe El însuşi, 
prin frângerea pâinii (adică în Sfântul Său Trup şi Sânge), după înălţarea Sa cu trupul la ceruri.

1. Apoi. I, cap. 67: „Iar în ziua soarelui noi ne adunăm laolaltă, deoarece aceasta este prima zi în care Dumnezeu, 
schimbând întunericul şi materia, a creat lumea, iar Iisus Hristos, Mântuitorul nostru, în aceeaşi zi a înviat din morţi" 
(P.G., t. VI, col. 429 şi trad. rom. de pr. dr. O. Căciulă, în voi. Apologeţi de limbă greacă, trad,, introd., note şi indice de 
pr. prof. T. Bodogae, pr. dr. O. Căciulă şi pr. prof. D. Fecioru, Bucureşti, 1980 (Col. „Părinţi şi scriitori bisericeşti11, 2, 
P -71). '

. 2. Canonul 91 (C.B.O., II, 2, p. 140) [1] şi Sf. Grigorie de Nazianz, Cuv. XLIV, 5, la Duminica Nouă (P.G., t. 
XXXVI, col. 612 C): „Prima creaţie de la duminică şi-a primit începutul...11.

3. Cp. Leon cel Mare, Episl. IX (către episcopul Dioscur al Alexandriei), cap. I (P.L., t. LIV, col. 626).
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д  La aceasta s-a adăugat şi coincidenţa Pogorârii Sfântului Duh peste Sfinţii Apostoli în aceeaşi zi 
din săptămână, adică în Duminica Cincizecimii, când ei se găseau, de asemenea, adunaţi, după obicei, 
în acelaşi loc, adică în foişorul Cinei. Acest al doilea mare eveniment, determinant pentru destinul şi 
rosturile Bisericii Creştine, în cursul căruia Sfinţii Apostoli au primit „plinirea Sfântului Duh“, care de 
aici înainte avea să înlocuiască prezenţa lui Iisus în mijlocul lor, a grăbit, desigur, consacrarea definitivă 
a zilei duminicii ca zi de adunare a Sfinţilor Apostoli şi a primei comunităţi creştine, pentru comemorarea 
sau sărbătorirea săptămânală a învierii Domnului. De aceea, la Ierusalim se citea totdeauna duminica, 
încă'de la început, Evanghelia învierii, precum ne dovedesc însemnările de călătorie ale pelerinei 
Egeria (Etheria sau Eucheria) din sec. IV (cap. 43)4 şi precum se face până azi în ritul liturgic bizantin 
la Utrenia de duminică.

E ştiut că, în primele comunităţi creştine, Parusia (a doua venire a Domnului) era socotită şi 
nădăjduită ca foarte apropiată. Se pare deci căprimii creştini, urmând pilda Sfinţilor Apostoli, se adunau 
în case, în fiecare săptămână, în ziua în care înviase Domnul şi în care apoi le trimisese pe Mângâietorul 
făgăduit. Ei aşteptau şi nădăjduiau ca El să vină din nou şi să li Se arate şi lor, după cum Se arătase 
Sfinţilor Apostoli de două ori consecutiv în aceeaşi zi, în care ei îl aşteptau să vină pentru a doua oară 
pe pământ. De altfel, ei îl şi aveau, de fapt, într-o formă sacramentală, în Sfântul Său Trup şi Sânge, cu 
care se împărtăşeau prin frângerea pâinii, săvârşită în această zi.

Duminica a devenit astfel ziua săptămânală de adunare a primilor creştini în aşteptarea Mântuitorului 
şi, implicit, ziua lor de cult, adică de adunare liturgică pentru frângerea pâinii, iar mai pe \ irma şi zi dc 
odihnă, înlocuind sabatul iudaic, precum scrie, de exemplu, Sf. Ignatie Teoforul, Episcopul Antiohiei 
( f i07), unul dintre bărbaţii apostolici sau ucenicii direcţi ai Sfinţilor Apostoli: „Aşadar, cei care au 
trăit în rânduielile cele vechi (adică evreii) şi au venit Ia nădejdea cea nouă, să nu mai ţină sâmbăta, ci 
duminica, în care şi viaţa noastră a răsărit, prin El şi prin moartea Lui...“5. De aceea, după recunoaşterea 
libertăţii Creştinismului sub împăratul Constantin cel Mare, duminica a fost şi ea recunoscută şi 
consfinţită oficial ca zi legală de odihnă săptămânală, chiar pentm necreştini (în anul 321)6, rămânând 
astfel până astăzi, la toate popoarele creştine. ·

3. Numirile sărbătorii
Precum am spus (în urmă, la cap. despre calendar), la evrei, săptămâna gravita în jurul sabatului (al 

sâmbetei). De aceea, zilele săptămânii erau numite la ei după raportul lor numeric faţă de sabat: prima 
(a doua, a treia etc.) a sabatului, adică prima sau a doua zi după sâmbătă, a şaptea fiind totdeauna 
sâmbăta însăşi. Aşa se face că primii creştini, recrutaţi dintre iudei, au păstrat la început denumirea 
evreiască a zilei săptămânale în care a avut loc învierea Domnului: „prima a sabatului" (ή μία τοϋ 
σαββάτου), adică prima zi după sâmbătă sau prima zi a săptămânii, aşa cum găsim la Sfinţii 
Evanghelişti, care istorisesc minunea învierii (Matei 28, 1; Luca 24, l^Marcu 16, 2 şi loan 20,4), 
precum şi în Faptele Sfinţilor Apostoli (20,7) şi în Prima Epistolă către corinteni (16, 2)7.

încă din primele comunităţi creştine, această zi a luat locul sabatului iudaic, devenind ziua 
săptămânală de adunare şi de cult a creştinilor, ziua în care Sfântul Apostol Pavel rânduia să se facă 
colecte pentru săraci (I Cor. 16, 2) îşi în care el a predicat îndelung şi a săvârşit frângerea pâinii în

4. Vezi Etherie, Jornal de voyage, texte latin, introd. et trad, de H. Pdtre-Nouveau tirage, Paris, 1971 (col. „Sources 
chretiennes"), p. 246.

5. Epist. către magnezieni, cap. IX, S.PA.2, p. 167.
6 . Codex Justinianus, Ц1, 12 (De feriis), 3. Cp. şi Eusebiu, Viaţa lui Constantin, IV, 18, 19, 20 şi Sozomen, 

1st. bis., 1,8 .
7. Cp. Sf. Teofil al Alexandriei, Canonul 1: „Atât obiceiul, cât şi cuviinţa cer de la noi să cinstim toată duminica şi 

să o serbăm, fiindcă întru aceasta ne-a mijlocit nouă Domnul nostru Iisus Hristos învierea cea din morţi; din care cauză în 
Sfintele Scripturi s-a şi numit întâia, ca una ce este începătura vieţii noastre, şi a opta, ea ceea ce întrece sărbătoarea 
sabatului iudeilor*1 (C.B.O., II, 2, p. 175) [2]. .
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adunarea d© la Troia (Fapte 20, 7). Foarte curând, creştinii au înlocuit nu uumai sabatul, ca zi de 
sărbătoare săptămânală, dar au schimbat şi denumirea evreiască, întrebuinţată de ei la început pentru 
ziua lor de adunare, adoptând denumirea specific creştină şi anume: Ziua Domnului (κυριακη ημέρα)8 
sau duminica (Dominica Dies), numire pe care o găsim chiar în Sfânta Scriptură (Apoc. 1 ,10) şi în cele 
mai vechi scrieri creştine, ca de exemplu Didahia celor 12 Apostoli9.

Această denumire de origine creştină a alternat însă multă vreme cu cea păgână de Ziua Soarelui, 
(ή τοΰ δίου ήμερα, Dies Solis), pe care o întrebuinţau credincioşii recrutaţi dintre păgâni. Astfel, pe 
la mijlocul secolului II, Sfanţul Justin Martirul întrebuinţează această denumire atunci când se adresează 
păgânilor10, iar când vorbeşte evreilor, el foloseşte denumirea cunoscută de aceştia, adică prima a 
să p tă m â n iiPuţin mai târziu, Tertulian foloseşte atât denumirea de Ziua Soarelui, când vorbeşte 
păgânilor12, cât şi pe cea de Ziua Domnului (Dies Dominica), atunci când se adresează creştinilor13. 
Chiar în sec. IV, împăratul Constantin cel Mare întrebuinţează denumirea de Dies Solişi pentru a fi 
înţeles de păgâni, care constituiau încă marea majoritate a populaţiei Imperiului Roman de atunci. 
Circulaţia numelui păgân al duminicii printre creştini era, de altfel, înlesnită şi de asemănarea care se 
făcea, încă de la început, între Soare, ca izvor al luminii naturale, şi Hristos, ca izvor al luminii spirituale, 
potrivit cuvântului Domnului, Care se identificase El însuşi cu lumina: „Eu sunt lumina lumii...“ (loan
9, 5). Atât Naşterea Domnului, cât şi învierea Lui erau comparate adesea cu răsăritul soarelui, care 
alungă întunericul nopţii, aşa cum face, de exemplu, Sf. Ambrozie al Milanului14.

Dar la 325, Părinţii adunaţi la Sinodul I ecumenic întrebuinţează, în canonul 20 al acestui sinod, 
exclusiv numele creştin ai duminicii (έν τη κυριακη), ceea ce făcuse de altfel, în Apus, încă din anul 
305, Sinodul de la Elvira, în canonul 21 („... tres dominicas...“) şi cum vor face toate sinoadele ulterioare. 
Aşadar, încă din prima jumătate a secolului IV, numirea specific creştină a duminicii s-a generalizat şi 
a biruit pe cea păgână, scoţând-o din circulaţie15; aceasta din urmă supravieţuieşte până astăzi numai la 
popoarele de limbi germanice, creştinate mai târziu (germ. Sonntag,engl. Sunday, oland. Zontiag, 
sued, şi daneză Sondag, norv. Sunnudagr).

Ca numiri poetice ale duminicii. întrebuinţate mai rar, mai întâlnim în literatura patristică 
următoarele: 

у  - ziua a ορ/α (ήμερα ογδοή, octavus dies)16;

8 . Despre originea acestei denumiri, a se vedea mai ales A, Deismann, Licht von Osten, ed. IV, Tubingen,, 1923, p. 
304 ş.u. -

9. Cap. XIV: „Când vă adunaţi în duminica Domnului (κατά Kupicmyv δε Κυρίου), frângeţi pâinea şi mulţumiţi...·1 
(text grec. M.E.L.V., p. 12 şi trad. rom. de pr. D. Fecioru S.P.A.2, p. 31).

10. Apologia, I, cap. 67 (P.G., t. VI, voi. 429): „Iar în aşa-zisa zi a soarelui (τη το ΰή λίου λεγομένΐ} ήμέρςΟ, se 
face adunarea tuturor celor ce trăiesc la oraşe sau la sate...“ - „... Iar în ziua soarelui, noi ne adunăm cu toţii laolaltă..." 
(trad. rom. cit., în voi. cit., la nota 1, p. 71).

11. Dialogul cu iudeul Trifon, cap. XLI, trad. rom. de pr. dr. O. Căciulă, în voi. „Apologeţi de limbă greacă”, 
Bucureşti, 1980, p. 137. '

12. Apologeticum, cap. 16 (P.L., 1.1, col. 371): „De asemenea, dacă noi ne bucurăm în ziua soarelui (diem Solis), o 
facem pentru cu totul alt motiv decât pentru cinstea soarelui.

13. De corona militis, 3: „Socotim că postul de duminică (die dominico) este o nelegiuire...11 (P.L., t. II, col. 79).
14. Sermo LXI de Pentecoste·. „Ziua Domnului14 (Dominica Dies) pentru aceea ne este cinstită şi solemnă, pentru că 

într-însa Mântuitorul, ca un soare răsărind, a strălucit în lumina învierii, împrăştiind întunericul iadului; şi de aceea 
această zi e numită de păgâni ziua Soarelui (dieş Solis), pentru că o luminează Hristos, Soarele dreptăţii, Cel ce a răsărit“. 
Cp. Fr. Dolger, Die Planetenwoche der griechischomischen Antike und der christliche Sonntag, în „Antike und 
Christentum“, Band VI, Heft 3, Mimster in Westf., 1941, p. 202 ş.u.; Acelaşi, Das Sonnengleichniss in einer 
Weihnachtspredigt des Bischofs Zeno von Verona, Christus als wahre und ewige Sonne, în , Antike und Christentum“, Vi 
(1950), p. 1-56. .

15. Istoricul bizantin NichiforCallist atribuie meritul acesta împăratului Constantin cel Mare (1st. bis., V il, 46, P.G., 
t.. CXLV, coi. 1320).

16 . Epist, lui Bamaba, XV, 9: „De aceea sărbătorim cu bucurie ziua a opta, după sâmbătă, în care şi Hristos a înviat"
(trad. rom. din S.P.A.2, p. 133); Sf. loan Casian, De coenobiorum institutis, III, 9 (P.L., t  XLIX, col. 146 A) [3]; Ilarie de
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treptat şi ziua săptămânală de odihnă a creştinilor, înlocuind şi din acest punct de vedere sabatul iudaic, 
iar împăratul Constantin cel Mare o consfinţeşte şi prin lege de stat ca zi de repaus săptămânal pentru 
întreg imperiul, la 3 martie 32127.

Deşi nu aprobă habotnicia (străşnicia) cu care era ţinut sabatul iudaic, Sfinţii Părinţi recomandă 
totuşi întreruperea lucrului şi a obişnuitelor îndeletniciri zilnice, ceea ce pe de o parte era necesar 
pentru săvârşirea cultului, iar pe de alta era privit ca închipuire a abţinerii de la păcat şi a odihnei 
veşnice de după moarte. Era oprită chiar călătoria în zi de duminică, afară de cazuri de mare nevoie2®. 
Repausul absolut era garantat şi impus nu numai prin dispoziţii bisericeşti, ci şi prin legile civile 
emanate de la conducerea statului. Se suspendau exerciţiile militare, activitatea tribunalelor şi a oricăror 
instanţe de judecată29, precum şi lucrul neguţătorilor şi al meseriaşilor, muncile agricole etc.

In al treilea rând, vechii creştini se fereau de petrecerile, jocurile şi luptele din circuri şi arene, de 
spectacolele profane din teatre, obişnuite lumii păgâne, pe care Ie combat cu atâta înverşunare unii 
dintre Sfinţii Părinţi şi pe care, de altfel, le-au interzis nu numai Biserica, prin dispoziţii canonice, ci 
chiar şi unii dintre împăraţii creştini, prin legi speciale, ca, de exemplu, Teodosie I şi Teodosie II30. în 
schimb, duminica, creştinii se îndeletniceau cu acte de pietate şi milostenie şi cu tot ce putea contribui 
la înălţarea sufletului şi a conştiinţei creştine, aşa precum recomandă şi astăzi Mărturisirea Ortodoxă31.

.  t ‘ .

5. Şirul duminicilor din cursul anului bisericesc
Anul bisericesc are 5Щта1 rar 53) de duminicii în calendare şi în cărţile de slujbă, ordinea şi 

numerotarea lor este identică cu aceea a săptămânilor din cursul anului liturgic (vezi în urmă, l&Anu! 
bisericesc), datele lor din fiecare lună (mineale) variind de la an la an, în funcţie de data Paştilor (de 
aceea, toate duminicile pot fi socotite de fapt între sărbătorile cu dată variabilă sau schimbătoare).

Duminicile din cursul anului bisericesc pot fi împărţite în trei grupe, după cele trei mari perioade 
ale anului, începtând cu cea a Penticostalului.

Prima grupă o alcătuiesc adică duminicile din perioada Penticostarului. Şirul acestora începe de-la 
Duminica învierii (a Sfintelor Paşti). De aici până la Rusalii (Pogorârea Sfântului Duh) inclusiv, avem 
opt duminici, care se indică după numărul lor de ordine faţă de Duminică învierii (socotită ca prima din 
această serie), sau după Evanghelia care se citeşte la Liturghie şi care aminteşte de evenimente din 
viaţa Mântuitorului, petrecute în această perioadă: duminica a doua după Paşti sau a lui Toma, duminica 
a treia după Paşti sau a Mironosiţelor, duminica a şasea după Paşti sau a Orbului ş.a.m.d. A şaptea 
duminică din această primă grupă este închinată amintirii Sfinţilor Părinţi adunaţi la Sinodul I Ecumenic 
(Niceea 325), iar a opta şi ultima este a Rusaliilor (a Pogorârii Sfântului Duh).

De aici înainte începe a doua şi cea mai mare grupă a duminicilor din cursul anului bisericesc: 
duminicile din perioada Octoihului sau duminicile de după Rusalii. Şirul acestora începe cu Duminica 
Tuturor Sfinţilor (prima după Rusalii) şi ţine până la începutul Triodului din anul următor, numărul lor 
variind, după data Paştilor din fiecare an, de la 28 până la 3 8.|n Evangheliar, în Apostol şi în calendarele 
bisericeşti dc perete, numărul duminicilor de după Rusalii e socotit de regulă la 3 2 , 33-a fiind totdeauna 
a Vameşului şi a Fariseului, cu care începe Triodul. în ordinea (şirul regulat al) duminicilor de după 
Rusalii se fac, de la. 1;4 septembrie înainte, unele schimbări (inversiuni) de numerotare, pe care ni le 
arată în fiecare an calendarele bisericeşti de perete sau cele 35 de tabele ale Evanghelistarului, de la* 
sfârşitul Sfintei Evanghelii. Din numărul total al duminicilor de după Rusalii se scad şase duminici, 
care precedă şi urmează celor trei mari praznice împărăteşti din perioada Octoihului: înălţarea Sfintei ' 
Cruci (14 septembrie), Naşterea Domnului (25 decembrie) şi Botezul Domnului (6 ianuarie). Acestea

27. Codex-Justinianus, III, 12, 3; Eusebiu, op.cit., IV, 18-20; Sozomen, op.cit., 1,8.
28. Can. 39 al Sfântului Nichifor Mărturisitorul (C.B.O., II, 2, 241) [7].
29. Codex Theodosianum, lib. II, tit. 8: De feriis (ed. Gustave Haenel, Bonn, 1942, col. 207 ş.u,).
30. Ibidem, lib. XV, tit. 5: De spectaculis, lex. 5.
31. Partea I, întrebarea 87 şi partea a Ill-а, întrebarea 60 [8]*



TIMPURILE LITURGICE 127

poartă denumirile speciale de: duminica dinainte (sau de după) înălţarea Sfintei Cruci, duminica dinainte 
(sau de după) Naşterea Domnului ş.a.m.d.32. { . ·

A treia şi ultima grupă o formează cele zece duminici dinaintea Sfintelor Paşti, adică duminicile 
din perioada Triodului. Primele patru din aceste duminici (cele care precedă începutul Postului Mare) 
sunt denumite de obicei după pericopele evanghelice citite la Liturghie, astfel:

a) Duminica Vameşului şi a Fariseului (a 33-a după Rusalii);
b) Duminica Fiului risipitor (a 34-a după Rusalii);
c) Duminica înfricoşătoarei Judecăţi (a 35-a după Rusalii sau a Lăsatului sec de came);
d) Duminica Izgonirii lui Adam din rai (sau a Lăsatului sec de brânză).
Următoarele şase duminici (ale Postului) sunt indicate prin număml de ordine din cursul Postului, 

fiecare dintre ele fiind totodată închinată amintirii sau cinstirii unor sfinţi sau unor evenimente din 
istoria sfântă, astfel: .

a) Duminica I a Postului sau a Ortodoxiei, închinată amintirii reabilitării definitive a cultului sfintelor 
icoane, prin Sinodul de la Constantinopol, de la anul 842-843;

b) Duminica a Il-a a Postului, închinată Sfântului Grigorie Palama ( |  1359);
c) Duminica a Ill-а a Postului, închinată cinstirii deosebite a Sfintei Craci;
d) Duminica a IV-a a Postului, închinată Sfântului loan Scăraml (f 600); .
e) Duminica a V-a a Postului, închinată Cuvioasei Maria Egipteanca;
f) Duminica a VI-а a Postului sau a Floriilor, închinată amintirii intrării triumfale a Domnului în 

Ierusalim, înainte de Patima Sa.
' Cu aceasta din urmă (ultima dinainte de Paşti), se încheie ciclul complet al duminicilor din cursul 

unui an bisericesc. Cea mai mare dintre ele este aceea a Sfintelor Paşti (Duminica învierii), urmată în 
importanţă de cea a Rusaliilor (numită în popor şi QumifricpMare), apoi cea a Floriilor. Din punct de 
vedere calendaristic au, de asemenea, o oarecare importanţă duminicile dinainte şi de după cele trei 
praznice amintite mai înainte: înălţarea Sfintei Cruci,,Naşterea Domnului (Crăciunul) şi Botezul 
Domnului (Boboteaza), precum şi acelea în care se face pomenirea specială a unor grupe de sfinţi din 
Vechiul ori din Noul Testament (a se vedea cap. Sărbătorile Sfinţilor).
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CAPITOLELE V-VI

SĂRBĂTORILE DOMNEŞTI SAU PRAZNICELE ÎMPĂRĂTEŞTI 
CU DATE FIXE 

1. Introducere generală despre praznicele împărăteşti, numărul şi împărţirea lor
Precum am spus, după obiectul şi importanţa lor/cele dintâi şi cele mai mari sărbători din cursul 

^anului,bisericesc sunt sărbătorile domneşti sau praznicele împărăteşti (εορταί κϋριακαι, ε, 
δεσποτικαι, festa dominica, gospodskie prazdnikî);

în manualelg..d&Jiturfiică şi de-tipt&, ca şi în iconografia tradiţională a tâmplei (catapetesmei) 
bisericilor ortodoxe, numărul praznicelor împărăţeşţi este fixat de obicei la 12 (după numărul celor 12 
apostoli), cuprinzând între ele şi pe cele patru sărbători,ale Maicii.Domnului (Bunavestire* Naşterea. 
Maicii Domnului, Intrarea în biserică şi Adormirea Maicii Domnului) şi lăsând în afară - pentru o 
simplă nevoie de simetrie iconografică - praznicul Sfintelqr Paşti. socotit uneori în afară şi mai presus 
de toate praznicele, iar alteori socotit între sărbătorile duminicale (duminici). Potrivit acestei numărători,

^praznicele m pămte&ti ̂ uj^.unnătoareleienumerate în ordinea anului bisericesc): 
v’ ‘ 'у  1. Naşterea Maicii Domnului (8 septembrie); .

f  2. înălţarea Sfintei Cruci (14 septembrie); · * , .
.fi 3. Intrarea în biserică a Maicii Domnului (21 noiembrie); 
ψΑ. Naşterea Domnului (25 decembrie); 
ψ  5. Botezul Domnului (6 ianuarie);
/  6. Intâmpmarea Domnului (2 februarie);
ψ ΐ .  Bunavestire (25 martie);
fi 8. Schimbarea la faţă a Domnului (6 august);
* 9. Adormirea Maicii Domnului (15 august), . 
у  10. Duminica Floriilor (cu o săptămână înainte de Paşti);
* 11. înălţarea Domnului (la 40 de zile după Paşti);,
¥12. Pogorârea Sfântului Duh şi Sfânta Treime (Duminica şi lunea Rusaliilor, la 50 de zile după „ 

Paşti)1.
„L ăsând la o parte cele patru_sărbători mari ale Maicii Domnului(aici subliniate), despre care vom 

vorbi într-un capitol aparte, mai rămân, opt praznice împărăteşti propriu-zisd. AdăugândJa^acestea pe 
cele două care lipsesc din lista tradiţională de mai sus (adică Sf;.Paşti şi Tăisrea-împrejMra Domnului,^ 

.de la J ianuarie), avem în to ta l  10 praznice împărăteşti propriu-zise (sărbători ale persoanelor_ 
dumnezeieşti). începând cu Naşterea Domnului şi urmând apo'i şirul lor firesc.din cursul anului bisericesc 
(care nu se potriveşte însă cu ordinea cronologică a evenimentelor respective din viaţa Mântuitorului), 
aceste praznice sunt următoarele^ .

f5!. Naşterea Domnului (25 decembrie);
^2. Tăierea-împrejur a Domnului (1 ianuarie);
^3. Botezul Domnului (6 ianuarie);
TA  întâmpinarea Domnului (2 februarie);

1. în tradiţia rusească, toate cele patru sărbători cu date variabile (Paştile, Floriile, înălţarea şi Rusaliile) sunt socotite
în afara celor 12 praznice împărăteşti, iar în locul lor sunt enumerate trei sărbători ale sfinţilor: Naşterea Sfântului loan·
Botezătorul (24 iunie), Sfmţii Apostoli Petru şi Pavel (29 iunie) şi Tăierea Capului Sfântului loan Botezătorul (29 august).
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Y 5. Intrarea în Ierusalim a Domnului (Duminica Floriilor, cu o săptămână înainte de Paşţi); 
у 6. învierea Domnului (Sf. Paşti), cu dată variabilă; 
у 7. înălţarea la cer a Domnului (la 40 de zile după Paşti);
у 8. Pogorârea Sfântului Duh (Duminica Rusaliilor), la 50 de zile după Paşti, la care se poate adăugă 

Sfânta Treime (în lunea Rusaliilor); . . ■ „
¥ 9. Schimbarea la faţă a Domnului (6 august);
VIO. înălţarea Sfintei Cruci (14 septembrie).
J)e. fapt, precum se vedejnai toate aceste praznice împărăteşti stau în legătură cu cea de a doua 

persoană a Sfintei Treimi, cu Hristos-Impăratul şi Domnul, Fiul luf Dumnezeu, Cel МгираГрепйГ 
mântuirea noăstra. Ele comemorează şi serbează a^ a l evenim.enţejejp căpetenie din viaţa şi activitatea 

Răscumpărătoare a Mântuitorului, cuprinzând intervalul de .timp, care se întinde deja Naşterea Sa cu~ 
Hffup pe pâmlntrpâhă ta venirea ̂ Mângâietorului'1 făgăduit SfinţiJor.găi Apostoli şi întemeierea Bisericii^  

CreştineЩшшшса. RusaUilorJ^^umai una dintre sărbătorile enumerate în această categorie - şi anume 
Pogorârea Sfântului Duh - se referă la cea de a treia persoană a Sfintei Treimi, adică la Sfântul Duh. 
Caracterul hristocentric al cultului ortodox, despre care am vorbit în urmă (vezi cap. Factorii sau 
termenii cultului), se vede deci lămurit şi din numărul celor mai mari sărbători ale creştinătăţii ortodoxe, 
care au în centrul lor pe Iisus Hristos, Fiul lui Dumnezeu şi al Fecioarei, Mântuitorul lumii.

Dintre praznicele împărăteşti enumerate, patru, şi anume: Floriile, Paştile, înălţarea Domnului şi 
Rusaliile, sunt sărbători cu dată variabilă sau schimbătoare, adică data lor (luna şi ziua săptămânală) 
depinde de data Paştelui, care se schimbă în fiecare an. Celelalte şase sunt sărbători cu date fixe, adică 
ele cad în fiecare an în aceeaşi zi a lunii (dar nu în aceeaşi zi a săptămânii).

în continuare, vom vorbi mai întâi despre praznicele împărăteşti cu date fixe, în ordinea arătată, 
dând, la fiecare dintre ele, scurte informaţii istorico-liturgice despre originea şi vechimea sărbătorii 
respective, despre data şi modul sărbătoririi ei ş.a.m.d.

2. Naşterea Domnului
Cel dintâi praznic împărătesc cu dată fixă, în ordinea firească (cronologică) a vieţii Mântuitorului, 

este Naşterea Domnului (Τα Χριστούγεννα, Γενέθλιος ημέρα, Ή  κατά σάρκα Γέννησις τοϋ 
Σωτη ρος ήμών, Nativitas, Naîalitia Christi, Natalis Dominis Corpora'lis, Rojdestvo Hristova). Numită 
în popor şi Crăciunul2, la 25 decembrie, este sărbătoarea anuală a Naşterii cu trup a Domnului nostru 

, Jişuş.Jffirisţps (vezi Luca 2, 1-2TJ. Pare a fi cea dintâi sărbătoare specific creştină, dintre cele ale 
Mântuitorului, deşi nu este tot atât de veche ca Paştile sau Rusaliile, a căror origine - precum am văzut
- stă în legătură cu sărbătorile iudaice corespunzătoare..

2. Originea (etimologia) acestui cuvânt e foarte controversată. După unii (ca Miklosich, Die slavischen Elemente im 
Rumănischen, Viena, 1861, p. 26), ar fi de origine slavă. Dar cei mai mulţi filologi îl consideră de origine românească. 
Astfel, Lexiconul de Buda, 1825, îl derivă de la carnationem (mâncare de carne); B.R Hasdeu (Etymologicum Magnum,
I, 615) de la crastinum (ziua de mâine); Hugo Schuchardt (Literatur bl. f. rom. u. germ. Phil., VII, 154) de la Christi 
Jejunium (Postul lui Hristos); V. Pârvan {Contribuţii/ni epigrafice la istoria creştinismului daco-roman, Bucureşti, 1911,
p. 108-111) de la calationem (chemare, convocare, întrunire), derivaţie însuşită şi de Pericle Papahagi şi Th. Capidan 
(Limbă şi cultură, Bucureşti, 1943, p. 252); Ar. Densusianu (Istoria limbei şi literaturii române, ed. a Il-a, Iaşi, 1894, 
p. 111), de la creationem (creaţie, zidire), derivaţie adoptată şi de O. Densusianu (Istoria limbii române, vol. I, Bucureşti, 
1961, p. 174, cu unele rezerve) şi de Al. Rosetti (Influenţa limbilor slave meridionale asupra limbii române, Bucureşti, 
1954, p. 25 şi Românescul Crăciun, în Romano-slavica, IV, 1960, p. 46-65); acesta e de părere că forma Crăciun nu vine 
la noi direct din termenul latin Creatione, ci prin intermediul formei slave meridionale Krăciun (ca şi colindă, Rusalii, 
Traian). Comp. şi Zaharia Pop, Originea cuvântului Crăciun, în rev. „Cultura creştină*1, (Blaj), 10 ianuarie 1913, 
p. 12-17. Dicţionarul limbii române moderne, editat de Academia R.P.R. (Bucureşti, 1958, p. 195), a adoptat derivarea 
din creatio-nis. Vezi şi pr. I. Ionescu, Despre originea şi înţelesul cuvântului Crăciun în limba română, în M.O., 1971, 
nr. 11-12, p. 823-849; Idem, Despre originea cuvântului „Crăciun” în limba română, în G.B., 1975, nr. 11-12, 
p. 1264-1276 (bibliogr. completă); se pronunţă pentru derivarea din (dies) creationis ori (dies) calationis, denumiri mai 
întâi ale Epifaniei, trecute apoi Ia sărbătoarea Naşterii Domnului.
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^ a ) în mentalitatea creştină primitivă, moştenită de la lumea veche, accentul sepuneg peziua morţii 
. si a mvierii divinităţilor adorate, iar nu pe ziua naşterii lor. De aceea, cultul Mântuitorului în Biserica " 

pnmară era concentrat mai tot în jurul morţii şi al învierii Sale. Calendarele preşţinejjăsţrează, de,
nu datele naşterii mucenicilor şi ale Sfinţilor, ci datele morţii lor.

U e aceea, Naşterea Domriuluf este considerată, în general, ca o sărbătoare de origine mai nouFdecâT" 
Paştile. Vechimea ei se poaţe urmări retrospectiv în documente până pe la sfârşitul secolului III. când - 
după o tradiţie consemnată de istoricul bizantin Nichifor Calist3 - pe timpul prigoanei lui Diocletian si 
Maximian, o mare nml|ime de creştini au pierit arşi de vii într-o biserică din Nicomidia, în care ei se 
adunaseră sa prăznuiască ziua Naşterii Domnului!.,

b) Deşi sărbătorită în toată lumea creştină, totuşi la început era deosebire între creştinii din Apus şi 
cei din Răsărit în ceea ce priveşte data acestei sărbători. Astfel, în Apus, cel puţin de prin sec. III, 
Naşterea Domnului se serba, ca j;i_ azi, la 25 decembrie, potrivit unei vechi tradiţii, după care 
recensământul lui Cezar August, în timpul căruia Sf. Evanghelist Luca ne spune că s-a întâmplat 
Naşterea Domnului (Luca 2, 1 ş.u.), a avut loc la 25 decembrie 754 ab Urbe condita (de la fundarea 
Romei)5. După Sf. loan Gură de Aur, tradiţia aceasta este foarte veche la Roma şi acolo, spune El, 
Naşterea Domnului s-ar fi serbat de la început (άνωθεν) la 25 decembrie6. Cam acelaşi lucru afirmă 
puţin mai târziu şi Fericitul Ieronim, într-o cuvântare ţinută de el la Ierusalim, în ziua de 25 decembrie; 
convingerea că în această zi S-a născut Hristos, spune el, este veche şi universală7. ; .

De asemenea, după Fericitul Augustin, consensul Bisericii fixează ziua Naşterii Domnului în ziua 
a opta a calendelor lui ianuarie (25 decembrie)8.

Dar ceea ce este sigureşţe că în.Răsărit, până prin a doua jumătate a pecolului IV. Naşterea Domnului 
era serbată în aceeaşi zi cu BotezulPonmuluLadicăJa^.ianuarie; această dublă sărbătoarc-era.numită. 
în general, sărbătoarea Arătării Domnului (Τα θεοφάνια sau Τα Επιφάνια)9. Practica răsăriteană se 
întemeia pe tradiţia că Mântuitorul S-ar fi botezat în aceeaşi zi în care S-a născut, după cuvântul 
Evangheliei care spune că, atunci când a venit la Iordan să Se boteze, Mântuitorul avea cam 30 de ani 
(Luca 3, 23).

_  De fapt însă, atât în Orient, cât şi în Occident, Naşterea Domnului ajoşţ.şerbaţă^de la început la 
aceeaşi^dâta, înTeptură cu aceea a solstiţiului de Tarnă̂  numai că orientalii au fixat-o după vecEral’ 
calcul egiptean^Jâ (S iSnuărie, pe cândeA pj^k.în frunte cu Roma, a recalculaţ-p fixând-o în fimcţie de 
data exactă la care cădea atunci solstitiul, adică la 25 decembrie10.

3. Nichifor Calist, 1st. bis., VIII, 6.
4. Vezi şi Sinaxarul din Mineiul pe decembrie, ziua 28, când Biserica Ortodoxă prăznuieşte amintirea celor 20.000 

de mucenici arşi de vii în Nicomidia.
5. De fapt, Naşterea Domnului a avut Ioc cu cel puţin 6 sau 7 ani înainte de data stabilită de Dionisie Exiguul (754

a.u.c.), adică aproximativ pe la 748-749 a.u.c. (vezi şi O. Tafrali, îndrumări culturale. Bucureşti, 1927, p. 105-106 şi 1st. 
bis. univ., manual pentru uzul inst. teologice, ed. II, vol. I, Bucureşti, 1975, p. 34-35).

6 . Sf. loan Gură de Aur, Omilia la Naşterea Domnului, ţinută la Antiohia, în ziua de 25 decembrie 386 (P.G., 
t. XLIX, col. 351) şi trad. rom. de pr. D. Fecioru, în voi. Cuvântări la praznicele împărăteşti, de Sf. loan Gură de Aur, 
Bucureşti, 1942, p. 5: „Este evident că (Domnul) S-a născut în timpul primului recensământ. Şi cel care vrea să afle 
timpul în care s-a făcut recensământul, are putinţa să ştie exact acest lucru, cetind codicii care se păstrează de obşte în 
arhivele Romei... Noi am primit ziua de Ia cei care ştiu bine acestea şi locuiesc în oraşul acela (Roma). Cei care locuiesc 
acolo o prăznuiesc de la început şi dintr-o veche predanie, iar ei ne-au transmis acum cunoştinţa acesteia" [1].

. 7. Apud S. Vailhe, E.O., VIII (1905), nr. 53, p. 214. .
8 . De Trinitate, lib. IV, cap. 5, P.L., t. XLII, col. 894: „Natus autem traditur octavo calendas januaris". Cp. de acelaşi, 

Sermo CCCLXXX.l, In N atm tate Joannis Baptistae, P.L. , t. XXXIX, col. 1675: „... diem nativitatis Domini octavo 
calendarum januariarum de consensus tradit Ecclesiae...“.

9. Vezi, de ex., loan Casian, Collationes Patrum, X , 2 (P.L., t. XLIX, col. 820-821 A) [2].
10. Cp. A. Baumstark, Liturgie comparee, Ш-e ed. p. 169 ş.u. Amănunte pentru susţinerea datei de 25 dec. ca dată 

originară (iniţială) a serbării Naşterii, vezi la pr. N. Nicolescu, Contribuţii la clarificarea originii sărbătorii Crăciunului,’ 
teză de doctorat, în S.T., 1987, nr. 3, p. 21-103; nr.4, p. 9-78.
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Se consideră că. sSrbăţQama.K^teriLSsaiiespărţit pentru prima dată de cea a Botezului.jerbându-se 
la 25 decembrie, în Biserica d% Ant i o h i ^ ^ j ^ l . ^ ullm 37Ş11. apoi la Constantinopol, în anul 379T~ 
când Sf. Grigorie de Nazianz a ţinut cu acest prilej celebra predică festivă, care va servi mai târziu ca 
izvor de inspiraţie imnografului Cosma de Maiuma la compunerea Canonului Naşterii („Hristos Se 
naşte, slăviţi-L! Hristos din ceruri, mtâmpinaţi-L.,.“)12.

Peste câţiva ani se introducea data de 25 decembrie pentru prăznuirea Crăciunului şi la Antiohia, 
după cum dovedeşte Omilia la Naşterea Domnului, ţinută în acest loc de Sf. loan Gură de Aur, în 386 
şi amintită mai înainte13. în Constituţiile Apostolice (V, 13), redactate spre sfârşitul secolului IV, Naşterea 
Domnului e numărată сасегГ dintâi dintre sărbători, recomandândiÎ-se serbarea ei la 25 decembrie,lâr 
în alt loc (cart. VIII, cap. 33) e amintită ca o sărbătoare deosebită de cea a Epifaniei..Cu timpul, şi 

’"anume^pnn'priina jumătate a secolului V, ziua de 25 decembrie ca dată a sărbâtoxii.^aşterii_a fost 
jntrodusă şi în Biserica Alexandpei, ̂ oi_în,cea a Ierusalimului, generalizându-se astfeliix.c.r-estinătateă~  ̂
răsăriteană.· Numai armenii serbează încă până astăzi Naşterea Domnului tot la,6_ ianuarie (o dată cu 
Botezul Domnului),,ca în vechime·

Ус) La fixarea zilei de 25 decembrie ca dată a sărbătorii Naşterii Domnului, s-a avut în vedere 
probabil şi faptul că mai toate popoarele din antichitate aveau unele sărbători solare care cădeau în 
jurul solstiţiului de iarnă (22 decembrie), sărbători care erau împreunate cu orgii şi petreceri deşănţate 
şi pe care Crăciunul creştin trebuia să le înlocuiască. Biserica a vrut să contrapună o sărbătoare creştină 
mai ales cultului lui Mithra, zeul Soarelui, cult de origine orientală, care prin sec. III făcea o serioasă . 
concurenţă creştinismului, îndeosebi în rândurile armatei romane şi a cărui sărbătoare centrală cădea în 
jurul solstiţiului de iarnă (22-23 decembrie), ea fiind privită ca zi de naştere a zeului Soare, învingător 
în lupta contra frigului şi a întunericului şi numită Ήλιου γενέθλια, Dies natalis Solis invicti (Ziua de 
naştere a Soarelui nebiruit), pentru că de aici înainte zilele încep să crească, iar nopţile să scadă. Opinia 
generală a liturgiştilor şi istoricilor apuseni este ca ziua de naştere a zeului Mithra (sărbătoare introdusă 
la Roma de împăratul Aurelian, la 274) ar fi fost astfel înlocuită cu ziua de naştere a Mântuitorului14, 
Care fusese numit de prooroci „Soarele dreptăţii" (Maleahi 4, 2) şi „Răsăritul cel de sus" (comp. 
Zaharia 6, 12; Luca 1, 78, 79 şi Troparul Naşterii Domnului) şi pe Care bătrânul Simeon îl numise 
„Lumina spre descoperirea neamurilor " (Luca 2, 32), iar apoi, El însuşi Se numise pe Sine „Lumina 
lumii" (loan 9, 5). Este însă posibil ca adevăratul raport cronologic dintre aceste două sărbători să fie 
invers, adică va fi existat mai întâi sărbătoarea creştină a Naşterii lui Iisus la 25 decembrie, iar introducerea 
de către Aurelian a sărbătorii păgâne a lui Mithra, la 274, să fi constituit o încercare neizbutită de a 
înlocui sărbătoarea creştină, mai veche. .

Tot în legătură cu fenomenele naturii erau şi sărbătorile de iarnă ale romanilor, ca Satumaliile 
(sărbătoarea lui Saturn) şi Juvenaliile (sărbătoarea tinerilor sau a copiilor), care cădeau cam în acelaşi 
timp15. De aceste sărbători ale strămoşilor-noştriromam. erau legate  ̂o. mulţime de. datini si obiceiuri 
vechi... pe care poporul nostru le păstrează până azi, dar le-a pus în legătură cujjaşţerea Domnului şi ^

11. Data admisă de L. Duchesne, Origînes du culte chretien... ed. V, p. 272 şi E. Teodora, Epiphanie, retour du 
Christ, în vol. Noel, p. 203.

12. Omilia XXXVIII, la Arătarea Domnului, text grecesc, în P.G., t. XXXVI, col. 311-334 şi trad. rom. de pr. Gh. 
Tilea, în G.B., 1962, nr. 1-2, p. 12-23.

13. Sf. loan Gură de Aur, op.cit.
14. Cp. şi A. Baumstark, op. cit., p. 70: „Sărbătoarea Crăciunului a luat naştere la Roma, ca o încreştinare a lui Dies 

natalis Solis invicti...“. După acelaşi Iiturgist (ibid., p. 173 ş.u.), sărbătoarea a avut la început în Răsărit un caracter 
-ideologic, fiind expresia heortologică a dogmei όμοοΰσιος, fixată Ia Niceea (325) şi abia mai târziu a luat sensul unei 
comemorări a faptului istoric al Naşterii Domnului, pe care îl are azi. ,

15. L, Duchesne(Origines du culte chretien, ed. V, p. 275-278) respinge orice legătură a Crăciunului creştin cu 
Satumaliile păgâne, deoarece acestea din urmă se serbau între 17 şi 23 decembrie. în schimb, el crede că s-a ajuns la data 
Naşterii Domnului plecându-se de la presupusa dată a morţii Lui, care, după unii (ca Tertulian, Adv. Iudaeos, 8), ar fi fost 
25 martie," socotită şi ca ziua creaţiei lumii; deoarece se crede că viaţa pământească a Mântuitorului a durat un număr 
rotund de ani (fără nici o fracţiune), aceeaşi zi trebuie să fi fost şi ziua zămislirii cu trup a Domnului, deci Naşterea Sa a
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le-a împrumutat sens şi caracter creştin, ca, de exemplu: coljndele. sorcova, plugusorul s.a., la care cu 
timpul s-au adăugat şi alţele, <Je origine şi concepţie pur creştină, ca: Vicleiemul. Irozii, § t^ u a j;a., 
care fac din sărbătoarea Crăciunului una dintre cele mai scumpe şi mai populare sărbători ale Ortodoxiei 
romaneşti16. .

' Nu mai puţin se poate să fi contribuit la fixarea zilei de 25 decembrie ca dată a Naşterii Domnului 
şi o consideraţie simbolică, în legătură cu cursul anului solar. Deoarece Sf. loan Botezătorul a spus: 
„Aceluia (adică lui Iisus) se cade să crească, iar mie să mă micşorez" (loan 3,30), s-a aşezat sărbătoarea 
naşterii lui, la 24 iunie (momentul solstiţiului de vară, când zilele încep să descrească), iar Naşterea 
Mântuitorului la 25 decembrie, adică după solstiţiul de iarnă, când zilele încep să se mărească17.

)ed) O dată fixată la 25 decembrie, sărbătoarea Naşterii Domnului a atras după sine revizuirea|it 
deplasarea sau fixarea datelor unui şir întreg de alte sărbători, în general mai noi, care stau în dependenţă 
cronologică de ea şi anume: Tăierea-împrejur a Domnului. h t â i m ) i n a r ^ I Î O i r a v i h ^ S* 
Naşterea Sf. loan Botezătorul (vezi mai departe): Totodată, în legătură cu marele praznic, au luat naştere 
în calendarul răsăritean pomenirile unor sfinţi mai importanţi din Vechiul şi din Noul Testament, grupate
înainte şi după data Naşterii Domnului (ca, de exemplu: cele 2 duminici dinaintea Naşterii şi cea de.
după Naştere), a căror, vechime.eatestatăîncădin sec.IV. Sărbătoarea Naşterii a devenit astfel al doilea 
punct cardinal al anului bisericesc, după Sfintele Paşti. După cum data Paştilor Mv.emează âttreg ciclul,, 
sărbătorilor cu dată variabilă"(vezi mai departe la această sărbătoare), tot aşa Crăciunul reglementează

•«■p................................ .. .. ------- - · · ·  - - *  · - - »  · *  · . -J- '

un ciclu important de sărbători cu date fixe, presărate în tot cursul anului bisericesc,--.
. . .  · ·  „  ~  - —  ■■■ ............. —  - ■ ....................... ■ * * ·  , .  ,

·/ e) In ceea pe Onyeştpjmodul sărbătoririi, ziua Naşterii Domnului^fiind privită ca ,ша»ашд&,сеШ, 
mai mari sărbători creşţme, era prămmtă cu mare solemnitate. In ziua precedentă se ajuna (obicei

cea slujbă în cadrul căreia se botezau catehumenii, ca şi la Paşti ş| laexistent încă din sec. IV)'8, se făcea slujbă 
Rusalii, şi se citeau Ceasurile mari sau împărăteşti nuntite aşa, pentru că la Bizanţ luau parte la ele şi 
împăraţii19,Jarla noI73omnitorii cutoată~curtea lor^0. Tot în ajun, slujitorii Bisericii (preoţii şi cântăreţii) 
umblau, ca şi azi, cu icoana Naşterii pe la caseje credincioşilor, pentru a le vesti măritul praznic de a 
doua zi. Cu timPiiL s-a instituit şi Postul Crăriunulnit pa mii Inc de pregătire suflelgaşjă,.pentru 
întâmpinare sărb|tQffl· Ziua sărbătorii înşăşjerazi de repaus; până şi s ^ y i i j r a ^ f f l t i j ^ i c ^ s ţ â a  
de corvezile obişMffiPCErau oprite, prin legi civile, spectacolele şi jocurile de teatru şi cele din palgsţre^

avut loc peste nouă luni, adică la 25 decembrie. Aceeaşi explicaţie propune Duchesne {ibid., p, 278-279) şi pentru data 
mai veche a Naşterii Domnului (6 ianuarie), pusă în corelaţie cu cea de 6 aprilie, data Paştilor la o sectă montamstă.

16. Despre datinile, credinţele şi riturile populare în legătură cu sărbătoarea Crăciunului, vezi îndeosebi: Viciu 
Alexiu, Colinde din Ardeal, Datini de Crăciun fi credinţele poporane, Bucureşti, 1914; C. Rădulescu-Codin şi D. Mihalache, 
Sărbătorile poporului cu obiceiurile, credinţele şi unele tradiţii legate de ele (culegere din părţile Muscelului), Bucureşti, 
1909, p. 95 ş.u.; pr. P. Partenie, Crăciunul şi tradiţiile noastre strămoşeşti, în rev. „Tinerimea română", an. 1937, 
p. 223-230; prof. dr. Oct. Tursa, Sărbătoarea Naşterii Domnului (credinţe, obiceiuri, datini), în rev. Foaia diecezană 
(Caransebeş), an. 62, nr. 48-52 (25 decembrie 1947), p. 10-12; Olga Teodora, Datini şi credinţe de Crăciun, Anul Nou şi 
Bobotează (conf.), Brăila, 1934; Elena Niculiţă-Voronca, Studii în folclor, vol. I, Bucureşti, 1908, p. 5-30; T. Pamfil, 
Crăciunul. Studiu etnografic, Bucureşti, 1914; P. Caraman, Substratul mitologic al sărbătorilor de iarnă la români şi la 
slavi, Bucureşti, 1931. *

17. Cp. Fericitul Augustin, Sermo CCXCIII, In Natăli Joannis Baptistae, VII, P.L., XXXVIII, 1327; Enarratio in 
psalmum 132, n.XI,P.L., XXXVII, 1735\ Sermo CXCIV, In Natali Domini, cap.II, P.L., XXXVIII,· 1016; Sermo CLXXXVII, 
In Natali S.Joanis Baptistae, cap.III, P.L., XXXVIII, 1302; In Joannis Evangelium, tract. XIV, cap. III, 5, P.L., XXXV 
1504; Sermo CCCLXXX, In nativitate Joannis Baptistae, II, 8, P.L., XXXIX, 1683. Ideea aceasta este reluată şi dezvoltată 
mai pe larg de Beda Venerabilul (675-735). De solstitiis et aequinoctiis, P.L., t. XC, I, 724.

18. Vezi can. 1 al lui Teofil al Alexandriei (C.B.O., П, 2,175), de fapt, o epistolă pastorală, în care acesta orânduieşte 
cum să se procedeze când ajunul cade duminica. '

19. Cp. Constantin Porfirogenetul, Despre ceremoniile Curţii bizantine... cap. 32 (în ed, A. Vogt, p. 119-126) şi F. 
Kukules, Crăciunul la Bizanţ (în grec.), în βυζαντινόν βίος και πολιτισμός, VI, (1957), p. 151-154.

20. Vezi Condica lui Gheorgaki (sec. XVIII), în ed. lui Dan Simonescu, Literatura românească de ceremonial..., 
Bucureşti, 1939, p. 115 ş.u., 274, ş.u.

21. Vezi Const. Apost. VIII, 33 (trad. rom. din S.P.A,1, voi. 2, p. 257).
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/ j d circuri. Era interzisă, de asemenea, plecarea genunchilor, atât în ziua Naşterii, cât şi în tot timpul până 
s în ajunul Bobotezei, regulă pe care, în virtutea tradiţiei, o păstrează până astăzi cărţile noastre de slujbă22.

3. Tăierea-împrejur
(Ή  περιτομή του Χρίστου, Circumcisio Domini, Obrezanie 

Gospo3ne\ adică cel <ie:al doilea praznic împărătesc, urmând firuljstoric al vieţiiJMântuitomltti,_esţe 
 ̂sărbătoarea rânduităji amintirea Tăierii-îpiprejur după trup a Domnului nostru Îisus Hristos ca prunc. 
confonnLegiiVechi (Facere 17,12 şiLevitic 12,13\_în a opţazi după naştere, când I.s-a.pus si numele 
de Iisus sau Mântuitor (Luca 2,21). Ea cade totdeauna la o săptămână după Naştere, adică în ziua de 1

* iafiuarie,,..-, “  " ' · ............
Sărbătoarea aceasta nu este tot atât de veche ca cea a Naşterii; totuşi, ea era generalizată în sec. V 

(probabil, după ce Crăciunul a început să fie serbat şi în Răsărit la 25 decembrie). De atunci avem 
primele predici ţinute cu prilejul ei, de către unii dintre marii predicatori ai secolului, ca Proclu, Patriarhul 
Constantinopolului23. în Apus, primele menţiuni despre serbarea ei le avem întâi din Gallia (sec. VI) şi 

'âpoTfde la Roma (sec. IX)24.
La început, creştinii posteau în această zF , pentru a se deosebi de. păgâni care, fa aceeaşi zi, 

sărbătoreau pe lanus, zeul păcii şi al războiului, şi începutul Anului.Nou/Ca/erca'ae Januar ii, sărbătoarea 
CalendelorVcare coincideaşi cusfârşitul sărbătoriiJSatumaliilor; iar faunele părţi se serbau şi Brumaliile. 
în cinstea lui Dionisos (BachusV zeul vinului şi al beţiei, numit şi βρόμιος, Vromius (de aici = Brumaliile), 
precum şi sărbătoarea minţită. Voia (în cinstea iui Pan, zeul pădurilor). Toate aceste sărbători, foarte 
populare la păgâni, erau împreunate cu ospeţe, petreceri zgomotoase, jocuri şi obiceiuri indecente şi 
imorale, împotriva cărora Sfinţii Părinţi din secolele IV-V au ţinut cuvântări fulminante26. Asemenea 
obiceiuri păgâneşti au persistat multă vreme, chiar după biruinţa creştinismului, căci Sinodul Trulan 
(692) încă se vedea silit să ia măsuri împotriva lor (canonul 62); de altfel, unele din ele supravieţuiesc 
până azi (ospeţele din noaptea Anului Nou sau „Revelionul· 1 şi firitisirile de a doua zi).

Totuşi, o dată cu dispariţia păgânismului şi cu uitarea sărbătorilor respective, creştinii au încetat 
postul şi au început să prăznuiască Tăierea-împrejur a Domnului cu bucurie, ca şi pe celelalte praznice 
împărăteşti.

. ..înjtceeaşi zi, s-a adăugat cu timpul (chiar de la sfârşitul sec. IV) şi s^băţo.area.SfâfituluiJ^asdle, 
Arhiepiscopul Cezareii Capadociei (ţ 1 ianuarie 379), â cărui Liturghie o şi săvârşim în această zi. E 
totodată şi începutul anului civil, pe care Bisencal-a tolerat consfmţindu-l prin serviciul Ţe-Deum-υίνά 

jpare se săvârşeşte în biserici jn  această zi, după Sfânta Liturghie .̂,

4. Botezul Domnului
Cel de al treilea praznic împărătesc, în ordinea adoptată aici, este Botezul Domnului, numit în 

popor şi Bobotează11, la 6 ianuarie, adică sărbătoarea instituită în. .amintirea Botezului primit de
■ ■■ n « m a m . к .щ щ  -- "  '  ,

22. Vezi Tipicul cel mare, p. 189 şi Mineiul pe decembrie, la ziua respectivă. ,
23. Homilia in Circumcisione, P.G., t. LXV, col. 837-840. .
24. După unii (ca, de exemplu, Gr. Pletosu, Sărbătorile împărăteşti, în „Rev. teol.“, Sibiu, 1908, n r .l, p. 7), sărbătoarea 

aceasta s-ar fi introdus întâi în Apus.
25. Vezi Sf. Ambrozie, Sermo VII, 3 (P.L., t  XVII, col. 639 A): Cezar din Arles, Sermones I, 4 şi II, 3 de Calendis 

Januariis, P.L., t. XXXIX, col. 2002 şi 2004 (între Cuvântările Fericitului Augustin).
26. Vezi, de ex., Asterie al Amasiei, Cuvânt împotriva sărbătorii Calendelor, în voi. Omilii şi predici, trad. rom. de 

pr. D. Fecioru, Bucureşti, 1946, p. 93 ş.u.; Sf. loan Gură de Aur, Omilia la Kalende (împotriva celor care respectă lunile 
noi şi duc coruri în cetate), P.G., t. XLVIII, col. 953 ş.u. şi Omilia despre Lazăr, ibid., col. 963-982 şi trad. rom. din Puţul 
Sfântului loan Gură de Aur, Buzău, 1833, p. 340-357 [3J; Sf. Ambrozie, Sermo VII, P.L., t. XVII, col. 637 ş.u.; Fer. 
Augustin, Sermones CXCVIIşi CXCVIII(De Calendis Ianuariis), P.L., t. XXXVIII, col. 1021 ş.u., ş.a. (alte texte citate Ia 
E. Cabrol, artic. Circoncision [β ίε  de la], în D.A.C.L., II, 1720).

27. Cuvânt daco-roman creat din fuziunea unui termen slav {bogu = Dumnezeu) cu unul latin (baptizare = a boteza). 
Vezi O. Densusianu, Istoria limbii române, I, p. 173.
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Mântuitorul din mâna Sfântului loan Botezătorul, în apa Iordanului (Matei 3,13-17 şi Luca 3,21-22),
Se mai numeşte şi Epifama sau Teofania ( Η Έπιφανεια, Τα Επιφανεια, Τα αγια θεοφανεια τοΰ 
Κυρίου, sîavo-rus = Bogoiâvlenie Gospodnia), adică Arătarea Domnului, pentru că în această zi, 
Mântuitorul, Care stătuse pana atunci necunoscut S-a arătat sau a ieşit pentru prima oară în lume, fiind 

"arătat sau mărturisit сь Mesia atât prin glasul lui loan, cât şi prin glasul Tatălui din ceruri.2!...
începutul sărbătorii datează cel puţin din sec, III înainte, de când avem cele mai vechi menţiuni 

despre existenţa ei, fiind atestată pentru prima dată la Alexandria, de către Clement Alexandrinul29. Se 
atribuie Sfântului Grigorie Taumaturgul din sec. III o predică la această sărbătoare30, iar în Testamen- 
tuni Domini (sec. IV)31, Epifaniae singura sărbatpjgejgmenjţă^ Paşti şi Rusalii. Constituţiile 

"Apostolice (cart. V, cap. 13, şi cart. VIII, cap. 33) j )  menţionează printre primele: sărbători creştine. 
alături de Naşterea şi de învierea Domnului, iar marii cuvântători din secolele IV-V ne-au lăsat predici.... 44·* 4s*‘'-*’.*»· t «■ Μ-#-- ·*~*'\ л r
ceTeBre cu prilejul acestei sărbători, în diferiţi ani32. In Apus nu avem dovezi despre ţinerea acestei 
sărbători înainte de sec. IV. Apusenii au luat-o în sec. IV de la răsăriteni, dându-le în schimb sărbătoarea 
deosebită a Naşterii de la 25 decembrie, mai veche la apuseni (vezi în urmă). Prin acest schimb reciproc 
între Apus şi Răsărit, cele două sărbători (a Naşterii şi cea a Botezului) se generalizează treptat în toată 
lumea creştină, cu excepţia donatiştilor africani, care nu au acceptat sărbătoarea EpifanfeîT”“̂ ~ !* 

Denumirea veche de Epifanie a rămas curentă nu numai la ortodocşii'de hmbă greacă, ci şi laпел» · ·**· · ·"■·*- < **ч - гл.»· * * ' · -v*·** ' -· '■rt - .п 1~тгшгаш»Щш»Г1 .... ţ.
catolici, unde sărbătoarea aceasta a devenit cu timpul (facătdffl sec. V). în mentalitatea populară, şi 
Sărbătoarea qelprjrei magi (Festum trium ^a^um)^ ale cŞjror relicve^ apusenii jpretind că s-ar fi păstrat  ̂
U S ® în Milan, de unde ar fi fost furate '
(Cologne, ^  unde.srar.fi păstolpână azi^

^Ca şi celelalte sărbători împărăteşti, sărbătoarea Botezului a fost prăznuită totdeauna cu mare ̂  
j)ompă şi solernnitate..,P,g.la.anuL4QQ; împăraţii Honorius şi Arcadius aujnteras spectacolele din circuri 
în această zi. Cel mai de seamă eveniment legat de această sărbătoare în vechime era Botezul solemn al

ii' № 4 « ^ ! ^ . г : г г · *·.■·-·=■ -* '  ■= ~  · · . ;  V* -Г « , s t  · > »  ·* : ·* - 4 ? U â * : i i  y* '. f  . f t;···  Чц,: i j e  '■

catehumehilor, care voiau să imite astfel Botezul Mântuitorului în Iordan. Iar cum Botezul era numit şi4ψ',*.·.---- - -î V * · - .-*· Г ' :  ·~·-·*«»· ·
luminare (φωτισμός), sarbatoarea Bobotezei a mai primit şj numele de SarbatoareaJuminilor saxi a 
luminării (η ήμερα των φωτων, dies luminum)33, rămas până astăzi în cărtjle.„Qi1:odoxe de slujbă,' 
Pentru aceasta se sfinţeau încă din, ajun„apele (Agheasma Mare de azi), iar peuntm că în acea zi4 jw 
catehumenii se pregăteau sufleteşte prin post sau ajunare. s.-a păstrat până astăzi obiceiul de a posti în 

^Ajunul Bobotezei (5 îanuane). In aceeaşi zi se săvârşea şi slujba solemnă a Ceasurilor щап sau imnă- 
răteşti, Га care asistau (ca şi la Crăciun) împăraţii bizantini şi demnitarii lor la Constantinopol, iar la

28. Vezi Const. Apost. V, 13 şi VIII, 33 (SPA1, II, p. 129 şi 257) şi Sf. loan Gură de Aur, Cuv. la Botezul Domnului, 
2 (P.G., t. XLIX, col. 365-366 şi trad. rom. de D. Fecioru, în voi. Cuvântări ta praznicele împărăteşti, p. 45-47).

29. Stromata I, 21,146 (P.G., t. VIII, col. 888) [4]. Unii liturgişti pun originea ei în legătură cu medicul gnostic al 
adepţilor lui Basilide, care sărbătoreau la Alexandria, în noaptea de 5 spre 6 ianuarie, Naşterea Eonului (αιών) corezpunzând 
sărbătorii mai vechi a lui Osiris, zeul egiptean protector al Alexandriei, precum şi sărbătorii Δίος θεοδοσία, celebrată la 
Andros, în onoarea lui Dionysos. Data acestor vechi sărbători păgâne, de origine solară, se explică prin reforma calendaristică 
a faraonului egiptean Amenem-eths I (sec. 20 a. Hr.), care fixase solstiţiul de iarnă la 6 ianuarie. Cum însă, prin reforma 
calendarului roman, efectuată de Sosigene la anul 46 î Hr., data solstiţiului de iarnă a fost adusa la locul ei actual, către 25 
decembrie, la Roma, sărbătoarea naşterii Soarelui neînvins (Natalis solis invicti) a fost stabilită de împăratul Aurelian 
(274) la această nouă dată a solstiţiului. Aşa s-ar explica şi deplasarea, peste un secol, a sărbătorii Naşterii Domnului în 
Răsărit de la 6 ianuarie (vechea dată a solstiţiului), la 25 decembrie (A. Baumstark, op.cit.).

30. P .G .,t.X , col. 1177-1190. . .
31. Test. Domini, 1,28: „Porro mystagogia non omni tempore pronuncietur, sed tantum in Pascha, die sabbati, die 

dominica et diebus Epiphaniae et Pentecostes“ (ed. Ign. Ephraem Radmani, Hildesheim, 1968, p. 67 şi M.E.L.V., 
p. 249) [5]. ' '

32. Sf. loan Gură de Aur, op.cit., p. 41 ş.u., 247; Patr. Proclu al Constantinopolului, Omilia la Sfânta Teofanie, 1,5 
(P.G., t  LXV, eol, 757-761). . ' '

33. Vezi, de exemplu, Sf. Grigorie de Nazianz, Cuv. XXXIX, εις τα αγια φώτα {La Sfintele Lumini), P.G.,t. XXXVI, 
col. 336. ■
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noi, domnitorii cu toată curtea lor şi cu protipendada din capitala ţării. în însăşi ziua serbării, preoţii 
vesteau ja edincj^şilorJn biserici data Paştilor şi cea a începutului Postului Mâff^pe bâre'eBIscopii, ~ 

_dupaj_e j£primeau de la episcopul Alexandriei, le comunicau preoţilor şi credincioşilor prin epistolele 
_pastorale sau festive (έπιστολαι έορταστικαΟ34. care stau la orieineş pastoralelor chiriarhale de mai
târziu.----- . . .

. ·' Sărbătoarea Bobotezei a fost, alături de cea a Naşterii, una dintre cele mai populare atât la români,.
cât şi Ia celelalte popoare ortodoxe. Ea se sărbătorea cu un deosebit fast în fiecare an, mai ales în 

, cetatea de scaun a ţării, unde sfinţirea apelor din această zi (Agheasma mare) se făcea totdeauna de 
către mitropolitul ţării, în prezenţa domnului şi a întregii cuîţi , aşa cum se făcea odinioară la Marea 
Biserică şi la Curtea împărătească din Bizanţ36.

Obiceiul ca preoţii să meargă în ajun cu „Botezul·1, stropind casele credincioşilor cu Apa sfinţită în 
acea zi, e destul de vechi, ca şi acela de a săvârşi Agheasma mare (Sfinţirea cea mare a apei) în însăşi 
ziua Bobotezei, după Liturghie. O imitaţie folclorică a acestei stropiri sacramentale este obiceiul popu
lar al mersului cu „Iordanul·4, practicat în unele părţi ale ţării noastre, de către cete de flăcăi şi bărbaţi,

~ în noaptea de 6-7 ianuarie37. '

5. întâmpinarea Domnului
Urmând mai departe cursul anului bisericesc, al patrulea praznic împărătesc este întâmpinarea 

Domnului (Ή ΰπαντη sau Ή  υπαπαντή του Χρίστου, Оссигеыд) jiumită în р о р о г si Sfre tenia fduoă 
numele vechi slavon), adică sărbătoarea аща1адД1щ ,щ care Sfânta Fecioară Maria, confomându-şe 
legii (Lev., 12, 8), s-a suit la templul din Ierusalim, la_4Q de zile după Naşterea Domnului,pentru 
curăţirea ei, când dimmezeiescul Prunc a fost întâmpinntji ţinut în hrate fle hătfânuLşi.Dreptul Simeon 
(Luc.T£ 22 ş.u.j. Ea se serbează deci la 40 de zile după Naştere, adică la.2 februade^La ortodocşi, 
accentul sărbătorif sepime'pe persoana dumnezeiescului Prunc şi de aceea e numită întâmpinarea 
Domnului (de către Simeon), fiind trecută între sărbătorile Mântuitorului, pe când la catolici.., pe primul 
plan ştă.p.s&p,anaPreacuratei Fecioare, careavenit la templu pentru curăţirea ei,_după lege. De aceea.
 ̂ j^a^ ’̂ estum Purificationis Beatae Mariae Virginis) şi
. e trecută între sărbătorile Maicii Domnului3®. .

Vechimea acestei sărbătarimczsa. de mare ca a celorlalte praznice împărătgjţjLNu o găsim între 
gărbătorile enumerate în Constituţiile Apostolice si în Testamentum Domini. Prima menţiune documentară 
despre existenţa acestei sărbători este cea din memorialul de călătorie al pelerinei Egeria. care ia parte~ 

Tâlea^Iaferus^im, în anii 382-384 şf~6liÎimeşte Quădragesimae de Epiphania39. întrucât pe atunci la 
Ierusalim Naşterea Domnului se serba încă la 6 ianuarie, odată cu Epifania, întâmpinarea era sărbătorită 
la 40 de zile după Epifanie, adică la 14 februarie. Se atribuie, de asemenea, Sfântului Chirii al 
Ierusalimului (γ386) un panegiric la această sărbătoare40, scris, probabil, în ultimii ani ai vieţii sale.

34. Vezi Casian, Collationes Patnim,X, 2 (P.L., t. XLIX, col. 820-821) [6]. Comp. şi Sozomen, 1st. bis., cart. VIII, 
cap. 11 (trad. rom. de Iosif Gheorghian, Bucureşti, 1897, p, 331). ■ .

35. Vezi Condica lui Gheorgaki, în ed. c it, p. 120 ş.u. 286 ş.u. (vezi şi bibliogr. indicată acolo, la p. 121, nota2).
36. Vezi Constantin Porfirogenetul, op. cit., (ed. cit., vol. I, p. 36-37) şi (Pşeudo) Codinos Curopalata, De officiis, 

cap. 8 (ed. J. Bekker, Bonn, 1829, p. 64-65). . . . . .
37. Pentru amănunte vezi bibliografia indicată în urmă, lan. 16. în plus: Sim. FI. Marian, Sărbătorile la români, voi.

I, Bucureşti, 1898, p. 162 ş.u.
38. Tot ca sărbătoare a Maicii Domnului o socotesc şi unii teologi ortodocşi, ca, de exemplu, dr. Drag. Demetrescu, 

Cinstirea şi veneraţiunea Sfintei Fecioare, în B.O.R., 1914, nr. 8, p. 796-797.
39. Cap. 26: „Fără îndoială că a patruzecea zi de la Epifanie este sărbătorită aici cu foarte multă cmste“ (Etherie, 

Journal de yoyage, ed. Helene Petre, Paris, 1971, p. 206).
, 40. Cuvânt la întâmpinarea Domnului şi la Simeon primitorul de Dumnezeu (de autenticitate îndoielnică), P.G., t. 

XXXIII, col. 1187-1204, trad. rom. de pr. D. Fecioru, în M.O., 1964, nr. 1-2, p. 58-64.
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Mâriuriiie despre exislentajsărbăiorii se înmulţesc spre sfârşitul secoluluijy. Pe la începutul sec.
VI, SevCTaLAatiohiei inirod^ălla'
Ierusalim si că eranecunoscutăla Antiohia. Dar. între timp, s-a.descflnerit._o omilie inedită a Sf^Igan 
Gură de Aur, la Antiohia (deciÂ .tre.l84^âEl».la sărbătoarea „Curăţirii Măriei", omilie care ş-a dovedit 
autentică4 L· '

LaRoma, ea a fost introdusă, de papa.GelasduJa. anul 494, pentru a înlocui străvechea sărbătoare 
păgână & ЬирегсаШ1о?\ de la începutul lui februarie, când aveau loc lustraţiuni şi procesiuni în jurul 
oraşului, cu făclii aprinse, în onoarea zeului Pan, supranumit şi Lupercus, adică ucigătorul lupilor sau 
ocrotitorul turmelor împotriva lupilor; era totdată şi sărbătoarea fecundităţii şi a lui Februus, alt nume 
dat de romani zeului Saturn42. Se înlocuiau astfel concepţia şi practica lustraţiunilor păgâne cu aceea a 
curăţirii Sfintei Fecioare (Purificatio Beatae Mariae Virginis, sau Praesentatio Domini), păstrându-se 
şi făcliile tradiţionale. De aceea, în Apus, această sărbătoare se mai numeşte şi Sărbătoarea luminilor 
(Festum candelabrum sive lummum7OEandeleur7OtrFe^^rLichtmesse·, Der Lichtweihe oder 
Mariă-Lichtmess).

La Antiohia. după mărturia istoricului Cedren. sărbătoarea întâmpinării s-ar fi introdus în penultimul 
an al domniei împăratului Justin I (526), iar generalizarea ei în Răsărit s-a făcut în cursul secoluluTVÎT 
mcepând~3In ^пиГ^347~сапсГ împăratul Justinian a schimbat data sărbătorii de 14 februarie la 2 
februarie (40 de zilejsocotitejde, la 25 decembrie,, noua dată a sărbatoni.Nasterii .D(3mnului)43· După 
unele izvoare, acesta ar fi decretat pentru prima oară sărbătorirea, cu multă solemnitate, a întâmpinării 
bOuiiiuiui ni ζ,ιιία uc l icui иоиц poniru a scapa Constantinopolul şi împrejurimile de calamitatea unei 
epidemii şi a cutremurelor care bântuiau de mai mulţi ani prin acele părţi44.

Dintre creştinii răsăriteni, numai armenii sărbătoresc până astăzi întâmpinarea Domnului tot Ia _ 
vechea dată, adică la 14 februarie. Având o bază biblică, sărbătoarea întâmpinării e respectată şi la 

"protestanţi, mdeosebi la evanghelici (luterani).
A doiîazT3upă sărbătorea întâmpinării Domnului (3 febr.), Biserica Ortodoxă cinsteşte amintirea ί 

Dreptului Simeon bătrânul şi a Sfintei Proorociţe Ana, cele două personaje biblice principale, care au 
luat parte la evenimentul istoric comemorat prin marele praznic al întâmpinării (vezi Luca 2, 25-38)45.

6. Schimbarea la Faţă
Schimbarea la Faţă (Ή  μεταμορφώσις του Κυρίου ημών Ίησοϋ Χρίστου, Transfiguratio 

Domini noştri Jesu Christi), numită în popor şi Preobraienia sa.u Prpboieniq (denumirea slavă a sărbătorii), 
b. 6 august, e sărbătoarea schimbării minunate la faţă a DomnuMJh ̂ luntelg Tabqmlui, în faţa ucenicilor 

J5ăi, Petru, Ioan ei Iacov~(vezi Matei 17,1-9; Marcu 9, 2-9 şi Luca 9, 28-36; comp. şi II Petm 1,16-18).
’̂ ET^’sărbătoare ceva mai nouă decât celelalte praznice împărăteşti. Se pare că a fost la începute 

aniversarea anuală (εγκαίνια) a sfinţirii bisericii zidite în sec. IV de Sf. Elena, _pe locul deneJVluntele

41. Е. Bickersteth, John Chrysostom and the Early History ot the Hipapante, în „Studi bizantini e neoellenici“, 8 
(1953), p. 401-404.

42.»Pe la sfârşitul secolului V, creştinii din Roma luau încă parte, la 15 februarie, la celebrarea sărbătorilor Lupercaliilor, 
închinate fecundităţii, şi mai credeau în eficacitatea riturilor săvârşite cu acest prilej. Aceasta a determinat pe papa 
Gelasiu I să scrie împotriva Lupercaliilor un tratat întreg, la care adaugă şi 18 misse din Sacramentarul Leonian (editate 
de G. Pomares: Gelase I-er, Lettre contre les Lupercales et dix-huit Messes du Sacramentaire Lâonien, introd., texte 
critique, trad. et notes, ed. du Cerf, Paris, 1959, 273 p., coll. Sources chretiennes, 65). H.Leclercq (artic. Fete de la 
Prâsentation deJesus au temple, în D.A.C.L., fasc. 158-159, col. 1722-1729) nu admite nici o legătură între sărbătoarea 
Lupercaliilor şi cea creştină a Purificării, deoarece Lupercaliile se serbau la 15 februarie.

43. Vezi Cronografia lui Teofan, la an. 6034 = A.C. 534: „Şi în acelaşi an, sărbătoarea întâmpinării Domnului a 
început să se prăznuiască la Bizanţ în ziua a doua a lunii februarie11 (P.G., t. CVIII, col. 488 B).

44. Vezi Paul Diaconul, Rerum Romanorum, lib. XIV; Evagriu, 1st. bis., IV, 29; Nichifor Calist, 1st. bis,, XVII, 18; 
Baronius, Anncdes eccles., anno 544, n. 8,9. "

45. Despre datinile, credinţele şi tradiţiile populare din jurul sărbătorii întâmpinării la români, vezi Elena 
Niculiţă-Voronca, op. cit., p. 61 ş.u. [7].
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Taborului unde Domnul S-a schirqbai k ia ţă -p upă unii, ea ar fi înlocuit o_veche sărbătoare păgână a 
zeiţef Diana^TXtât în Răsărit, cât şi în Apus, serbaF^ei înceDe,â'fLmentignată în documente din prima 

ju mătate a secolului V, de cân^aven^uvânţări^ festiveJn cinştea^ei^gş |a  patnar^^ ar*
Constantinopoîului47, patriarhul Chirii al Alexandriei48 şi papa Leon cel Mare49. O găsim indicată şf“ 

/  într-un calendar liturgic local al Ierusalimului, din sec. VII, iar în sinaxarele constantinopolitane şi în 
\  alte cărţi liturgice, manuscrise greceşti, apare pe la începutul secolului VIII. în sec. VIII, Sf. Andrei 

/  Criteanul ne-a lăsat o frumoasă predică festivă la această sărbătoare50. în. tot cazul, sărbătoarea era 
V generalizată în tot Răsăritul până în sec. VIII, când Sfinţii loan Damaschinul şi Cosma de Maiuma 

compun imne pentru slujba zilei51. '
în Apus, sărbătoarea Schimbării la Faţă, deşi serbată sporadi,Qjtocă4e prin sec»^l^Sr.a,genCTalizat 

miiîÎmâV târziu,prin hotărârea luată de papa СаЛШШПГа o consacra definitiv, drept mulţumire pentru* 
biruinţa câştigată de oştite creştine asupra turcilor laJBelgrad, în anul 1456 (indicii despre serbarea ei 

" sporadică în Apus găsim încă din s'ec7XII, când mai era privită ca o inovaţie)52.
în această zi se aduc în biserici, se binecuvântează şi se împart prinoase (pârga) din struguri (obicei 

creştin vechi, amintit în canonul 28 al Sinodului Trulan). în unele părţi (Biserica Rusă), în această zi se 
face, în biserici şi la cimitire, pomenirea generală a morţilor şi mai ales a eroilor morţi pentru apărarea 
patriei.

9^п Biserica Armeană, sărbătoarea Schimbării la Faţă se prăznuieşte cu deosebită solemnitate. Când 
cade într-una din zilele de rând de peste săptămână, serbarea ei se amână pe duminica viitoare, iar în 
ajun se posteşte” .

- 7. înălţarea Sfintei Cruci
Tot între sărbătorile împărăteşti (cu dată fixă) se numără de obicei şi înălţarea Sfintei Cruci, la 14 

septembrie, despre care vom vorbi mai pe larg ceva mai departe (la cap. despre sărbătorile Sfinţilor 
îngeri şi ale Sfintei Cruci).
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CAPITOLUL VII

PRAZNICELE ÎMPĂRĂTEŞTI CU DATE SCHIMBĂTOARE

1. Duminica Floriilor
Cel dintâi dintre praznicele împărăteşti cu dată schimbătoare, din cursul anului bisericesc, este 

Duminica Sîâlpărilor sau a Floriilor (ή των βαίων εορτή, βα'ίφόρος κυριακη, Dominica in Palmis, 
Dies Palmarum, slavo-rus = Nedelia Vaii), numită în popor şi Floriile (de la lat. Floralia sau Florilia, 
sărbătoarea florilor), cu o săptămână înainte de Paşti (duminica ultimă din Postul Paştilor). Este 
sărbătoarea care ne aminteşte intrarea triumfală a Domnului în Ierusalim, înainte de Patimi (vezi Matei 
12, 1-10 şi loan 12,12-18).

Primele menţiuni despre această sărbătoare de origine ierusalimiteană provin din sec. IV. Nu o 
găsim între sărbătorile enumerate în Constituţiile Apostolice (cart. V, cap. 13 şi cart. VIII, cap. 33), dar 
pomenesc despre ea: Sf. Epifanie, căruia i se atribuie două predici la această sărbătoare1, pelerina 
apuseană Egeria (alias Silvia sau Ether ia), care, în însemnările ei de călătorie, descrie chipul cum se 
sărbătorea această duminică la Ierusalim, spre sfârşitul secolului Γν când ea vizitează Ţara Sfântă2, 
precum şi mari predicatori din sec. al IV-lea, de la care au rămas predici ţinute în cinstea acestei zile, 
ca: Sf. loan Gură de Aur3, Sf. Ambrozie4 şi Sf. Chirii al Alexandriei5. în Apus, menţiuni mai târzii 
despre existenţa acestei sărbători se găsesc la Sf. Isidor de Sevilla6.

în vechime, Duminica Floriilor era începutul săptămânii numite pe atunci a Paştilor; de aceea este 
numită şi Duminica aspiranţilor sau a candidaţilor la Botez (φούζόμενοι, competentes), pentru că în 
această zi catehumenii mergeau cu toţii, cu mare solemnitate, la episcop, spre а-i cere să fie admişi la 
Botez, iar acesta le dădea să înveţe Simbolul credinţei. Se mai numea şi Duminica graţierilor, pentru 
că, în cinstea ei, împăraţii acordau graţieri7. După un obicei străvechi, menţionat chiar în sec. IV de 
către pelerina Egeria şi generalizat în toată Biserica Creştină, se aduc în biserici ramuri de salcie, care 
sunt binecuvântate şi împărţite credincioşilor, în amintirea ramurilor de fmic şi de măslin, cu care 
mulţimile au întâmpinat pe Domnul la intrarea Sa triumfală în Ierusalim şi pe care noi le purtăm în

1. Нош. 1 şi 6 : In festo palmarum, P.G., t. XLIII, col. 427-438 şi 501-506.
2. Peregrinatio ad loca sancta, cap. 30-31 (ed. H. Petre, 1971, p. 218 ş.u.) [1].
3. In Ramos Palmarum, P.G., t  LIX, col. 703-708, şi t. LXI, col. 715-720. Cp. şi Omilia la „Laudă, suflete al meu, 

pe Domnul" (Ps. 145, 2), 1: „Căci nu dintr-o singură cetate ieşim cei ce întâmpinăm astăzi pe Hristos şi nu numai din 
Ierusalim, ci din toată lumea cea prea plină de popor a Bisericii ies din toate părţile cei ce întâmpină pe Hristos, purtând 
şi clătinând nu ramuri de frunze, ci aducând ca dar lui Hristos milă, omenie, virtute, postire, lacrimi, rugăciuni, privegheri 
şi tot felul de cinsţire“ (P.G., t. LV’ col. 520).
. 4. Sermo XXXI, 1 (P.L., t. XVII, col. 689 C): „Hinc descendit consuetudo hodiemae festivitatis, ut psallentes, ramos 

palmarum sive olivarum portemus in manibus, et eamdem festivatem Palmarum sive Olivarum vocitemus11. Cp şi Sermo 
XXXII, P.L., t. XVII, 691-692.

5. Omiliile la Duminica Stălpărilor, P.G., t. LXXVII, col. 1050-1072.
6 . De ecclesiasticis officiis, 1,28, P.L., t. LXXXIII, col. 763; „Dies Palmarum ideo celebrator, quia in eo Dominuset 

Salvator noster, sicut propheta cecinit, Jerusalem tendens, asellum se disse perhibetur. T unc gradiens, cum ramis palmarum 
multitudo prebium obviam ei clamabat: Osanna, benedictus qui venit in nomine Domini, Rex Israel...".

7. Vezi Sf. loan Gură de Aur, Omilia la Ps. 145, 1 (P.G., t. LV, col. 520). Vezi troparul sărbătorii, în Triod: „învierea
cea de obşte mai înainte de Patima Ta încredinţând-o, pe Lazăr din morţi l-ai înviat, Hristoase Dumnezeule. Pentru
aceasta şi noi, ca pruncii, semnele biruinţei purtând, Ţie, Biruitorului morţii, strigăm: Osana, Celui din înălţime! Bine eşti
cuvântat, Cel ce vii întru numele Domnului!“.
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mâini ca semn al biruinţei asupra morţii, câştigată de Domnul prin învierea lui Lazăr, săvârşită eu o zi 
mai înainte (Sâmbăta Floriilor sau a lui Lazăr) şi apoi prin învierea Sa însuşi8. -

în vechime, atât la Bizanţ, cât şi la curţile domneşti din Ţările Române Floriile se prăznuiau cu 
multă solemnitate. Luau parte împăraţii (domnii) cu demnitarii lor, cărora li se împărţeau făclii aprinse, 
ca şi la Paşti9. în seara acestei duminici, încep în biserici.frumoasele slujbe ale deniilor din săptămâna 
Sfintelor Patimi.

2. Sfintele Paşti
Al doilea praznic împărătesc cu dată schimbătoare este Paştile sau sărbătoarea anuală a învierii 

Domnului, cea mai de seamă dintre toate sărbătorile domneşti. îndeosebi, în creştinătatea ortodoxă, 
Paştile este cea mai mare sărbătoare, „a Sâmbetelor împărăteasă şi doamnă, al praznicelor praznic şi 
sărbătoare a sărbătorilor1* (Penticostar, Canonul Paştilor). Precum am mai spus (în urmă, la cap. Anul 
bisericesc), din punct de vedere calendaristic, sărbătoarea Paştilor guvernează întocmirea întregului 
ciclu mobil de sărbători al anului bisericesc (liturgic). De data ei e legată ordinea (succesiunea) şi 
denumirea duminicilor şi a săptămânilor de peste an, cu evangheliile şi apostolele care se citesc la 
Liturghie în tot cursul anului, ordinea celor 11 pericope evanghelice care se citesc la utreniile duminicilor, 
cu luminândele şi stihirile evanghelice respective, precum şi ordinea celor opt glasuri ale cântărilor 
Octoihului. Importanţa sărbătorii este subliniată şi de durata ei, mai lungă decât a altor praznice; ea ţine 
trei zile. .

a) Cuvântul Paşti (de obicei, sub formă plurală) e de origine evreiască (de la cuvântul Pesah — 
trecere, moştenit de evrei de la egipteni, dar provenit în limba română prin forma bizantino-latină 
Paschae)10. Evreii numeau Paşti (Pascha) sau Sărbătoarea Azimelor sărbătoarea lor anuală în amintirea 
trecerii prin Marea Roşie şi a eliberării lor din robia Egiptului (Ieşire 12, 27), care se prăznuia la 14 
Nisan şi coincidea cu prima Lună Plină de după echinocţiul de primăvară11. Termenul ebraic de Paşti a 
trecut deci în vocabularul creştin, pentru că evenimentele istorice care sunt comemorate în sărbătoarea 
noastră, adică Patimile, moartea şi învierea Domnului, au coincis cu Paştile evreilor din anul 33; însă, 
este de la sine înţeles că obiectul sau motivul Paştilor creştine este cu totul altul decât al Paştilor 
evreilor, între vechea sărbătoare iudaică şi cea creştină nefiind altă legătură decât una de nume şi de 
coincidenţă cronologică.

Paştile este, astfel şi cea mai veche sărbătoare creştină. împreună cu duminica, sărbătoarea 
săptămânală a creştinilor, Paştile a fost sărbătorit încă din epoca apostolică. Fiind legat, prin data lui, de 
Paştile evreiesc, între Paştile evreiesc şi cel creştin s-a făcut uşor o apropiere la primii creştini recrutaţi 
dintre evrei. în chip firesc, respectul şi pietatea acestora faţă de vechea sărbătoare strămoşească au 
trecut, pe nesimţite, asupra sărbătorii celei noi, creştine, care amintea de Patimile, de moartea şi de 
învierea Domnului pentru mântuirea noastră. De aceea, Sf. Apostol Pavel raportează Paştile evreiesc la 
Hristos şi îndeamnă pe creştini la sărbătorirea lui într-un nou spirit: „Iată, Hristos, Paştile nostru, S-a

8 . Cp. şi Sf. Isidor de Sevilla, op. cit., P.L., t. LXXXIII, col. 763; „In ramis <?nim palmarum significabatur victoria, 
qua erat Dominus mortem moriendo superaturus et trophaeo cruciş de diablo mortis principe triumphatums“ (Căci prin 
ramuri se însemna biruinţa prin care Domnul, murind, avea să învingă moartea şi să biruiască prin trofeul Crucii asupra 
diavolului, stăpânul morţii). .

.9. Vezi Const. Porfirogenetul, De cerimoniis, I, 31 ş.u. (ed. cit., p. 153-164); (Pseudo) Codinus Curopalata, De 
oftciis, cap. 10 (ed. cit., p. 67-69); Condica lui Gheorgaki, ed. c it, p. 128-129.

10. O. Densusianu, Istoria limbii române, 1 ,1961, p. 173 şi Dicf. limbii române moderne, ed. de Acad. R.P.R., 1958, 
p. 589.

11. După unii, atât termenul de Paşti, cât şi sărbătoarea iudaică respectivă ar fi de origine egipteană; în limba 
egipteanăpase/i = trecere. în epoca robiei egiptene a evreilor, se sărbătorea în Valea Nilului ziua echinocţiului de primăvară, 
adică a trecerii Soarelui din emisfera australă în cea boreală, ca zi a biruinţei luminii asupra întunericului. Evreii au 
păstrat-o, dându-i însă un sens naţional şi religios (vezi G. Avranitakis, în Enc. gr., t, XII, p. 273).
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jertfit pentru noi; să prăznuim deci, nu cu aluatul cel vechi, nici cu aluatul răutăţii şi al vicleşugului, ci 
cu azimele curăţiei şi ale adevărului” (I Cor, 5, 7-8). Despre serbarea Paştilor la primii creştini mai 
găsim mărturii în: Constituţiile Apostolice (cart. V, cap. 17-19 şi cart. VIII, cap, 33), Canoanele apostolice 
(can. 7), can. 1 al Sinodului din Antiohia ş.a.

Se pare că numirea de Paşti a fost aplicată de primii creştini la început comemorării anuale a Cinei 
Celei de Taină, care avea loc în seara zilei de 13 Nisan sau în Joia dinaintea Duminicii învierii şi consta 
dintr-o masă rituală, care imita Cina şi era însoţită de serviciul Sfintei Euharistii. La primii creştini 
recrutaţi dintre evrei, această celebrare a Cinei se substituia vechii mese pascale evreieşti din seara zilei 
de 14 Nisan, masă care, la început, purta ea singură denumirea de „Paşti“ în sensul propriu al cuvântului. 
Şi precum la evrei această numire s-a aplicat mai târziu la întreaga Sărbătoare a Azimelor, care ţinea 
şapte zile (14 Nisan seara - 21 Nisan seara), tot aşa la creştini, ea a trecut de la comemorarea Sfmtei 
Cine la aceea a morţii şi a învierii Domnului.

Numirea evreiască (egipteană) de Paşti a fost dată de creştini comemorării anuale a celor trei 
evenimente deosebite din viaţa Mântuitorului (Cina, Patimile, învierea), pentru următoarele motive:

1) Ele toate au avut loc în preajma vechiului Paşti evreiesc.
2) Cina a ţinut oarecum locul mesei pascale şi celebrarea ei înlocuia Ia creştini pe aceea a mesei 

pascale, ea devenind pentru ei un nou „Paşti“.
3) Mielul, care era jertfit şi mâncat la masa pascală â evreilor, era considerat imaginea.sau 

preînchipuirea Mântuitorului, Care S-a jertfit ca un miel pentru răscumpărarea păcatelor noastre (Is. 
53, 7; loan 1, 29; I Petru 1,19 ş.a), în sensul acesta din urmă e întrebuinţat, de ex., cuvântul Paşti la Sf. 
Apostol Pavel: „Căci, iată, Hristos, Paştile nostru (τό πάσχα ημών) S-a jertfit..“ (I Cor. 5, 7).

Comemorarea anuală a Cinei stă astfel la originea sărbătorii creştine a Paştilor. în primele trei-patru 
veacuri, ea preceda ceea ce în literatura teologică de mai târziu se va numi „Paştile Crucii" (adică

A  Λ  ,  , ,  Λ  '

comemorarea Patimilor) şi „Paştile învierii14 (comemorarea învierii). In acest sens găsim, de ex., 
întrebuinţat cuvântul Paşti într-o „Epistolă a Apostolilor14 apocrifa, scrisă în Asia Mică pe la mijlocul 
sec. II12. De asemenea, într-una din omiliile sale13, scriitorul sirian Afraates, din prima jumătate a 
secolului IV, descriind sărbătoarea Paştilor din timpul său, nu face nici o menţiune despre comemorarea 
învierii Domnului. Din descrierea lui reiese că momentul de căpetenie al sărbătorii era „Cina pascală a 
Noului Testament", adică celebrarea Sfmtei Cine, cu care începea sărbătoarea creştină, aşa precum 
sărbătoarea evreiască a Paştilor începea cu masa pascală. Ceva mai mult, vorbind despre noaptea în 
care a avut loc Sfânta Cină, el o numeşte „noaptea pascală44.

Comemorarea Cinei prin mesele rituale din seara zilei de 13 Nisan a început să dispară o dată cu 
agapele creştine, prin reglementarea duratei Postului Paştilor. Ea a supravieţuit totuşi multă vreme, 
prin unele părţi. Astfel, în a doua jumătate a secolului IV, canonul 50 al Sinodului din Laodiceea o 
interzice în Asia Mică, pentru că întrerupea Postul Paştilor. Dimpotrivă, în Bisericile latine din Africa 
de Nord, canonul 29 al Sinodului al Treilea din Cartagina, ţinut la 397/398 (în colecţiile de azi - canonul 
41 Cartagina), o aprobă, ca o excepţie de la ajunare, tocmai pentru că în acea zi se săvârşea „Cina 
Domnului4114. Despre acelaşi obicei pomeneşte şi Fericitul Augustin15. în Bisericile din Egipt, prin sec, 
V, comemorarea Cinei se amâna în seara Sâmbetei Păresimilor, probabil, pentru a nu întrerupe ajunarea 
din zilele Păresimilor, precum ne informează istoricii Socrate16 şi Sozomen17. Chiar pe la sfârşitul sec.

12. La C, Schmidt, Gesprăche Jesu mit seinen Jungern nach der Auferstehung. Ein Katholisch-apostolisches 
Sendschreiben des 2 Jahrkunderts nach einem Koptischen Papyrus - Texte und Untersuchungen, Band, 43, 1919, 
p. 52-57. . ' . '  ’ ’

13. Omilia XII, Despre Paşti, la G. Bert, Aphraat, des persischen Weisen Homilien. Texte und Untersuchungen, 
BandIII, 1888, p. 179, 183, 191, 194. . '  '· "

14. C.B.O., II, 1, 197 [2].
15. Epist. LIV (alias CXVIII), ad Ianuarium 5 ş.u. (P.L., t. XXXIII, col. 202-203).
16.1st. bis., V, 21 şi 22, trad. rom. de losif Gheorghian, Bucureşti, 1899, p. 267, 271,
17.1st. bis., VII, 19, trad. rom. de acelaşi, Bucureşti, 1897, p. 299. .
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VII, Părinţii Sinodului Trulan (692) sunt nevoiţi să revină (în  canonul 29) asupra dispoziţiei din canonul 
menţionat al Sinodului din Cartagina şi şă interzică întreruperea ajunării prin mesele rituale din seara 
Joii Patimilor18. , ..· · , . . . , \  . ; ,

Aşadar, primii creştini înţelegeau prin Paşti nu numai Sărbătoarea învierii, ci şi pe aceea, a Cinei şi 
a Patimilor Domnului, iar uneori numai pe cea din urmă19. De aceea, săptămâna pe care noi o numim 
azi „Săptămâna Patimilor44 şe numea la ei „Săptămâna Paştilor44 sau „Zilele Paştilor4420. Cu timpul însa 
înţelesul cuvântului Paşti s-a restrâns numai la sărbătoarea învierii, aşa cum înţelegem azi, . ’

b) Dacă Paştile a fost prăznuit încă de la început în toata lumea creştina, au existat în Biserica 
veche mari diferenţe regionale în ceea ce priveşte data şi modul sărbătorii. Astfel, creştinii din părţile 
Siriei şi ale Asiei Mici, întemeindu-se pe o tradiţie moştenită - după ei - de la Sfinţii Apostoli loan şi 
Filip, aveau în vedere ziua anuală sau lunară şi serbau întâi moartea Domnului (Paştile Crucii), la 14 
Nisan, apoi învierea (Paştile învierii) la 16 Nisan, indiferent de ziua săptămânală în care ar fi căzut 
aceste daţe. Partizanii acestei practici iudaizante şe numeau guartodecimani (τέσσαρες και δεκατίται), 
fiindcă serbau Paştile la 14 Nisan, adică o dată cu iudeii. Ei socoteau ziua morţii Domnului nu ca zi dş 
întristare, ci câ zi de mântuire, deci de bucurie; de aceea, în ziua de 14 Nisan, la ceasul al nouălea (orele 
,3 p.m.), când Domnul Şi-a dat duhul pe cruce, ei terminau ajunarea şi făceau agape şi cine. Alţi iudaizanţi 
mai moderaţi (de prin părţile Antiohiei) serbau Paştile duminica, dar legau atât de mult data Paştelui · 
creşţm de a celui iudaic, încât aveau grijă ca acea duminică să cadă totdeauna înlăuntml Săptămânii 
Azimelor iudaice, chiar când aceasta - datorită calendarului eronat al evreilor - cădea înainte de 
echinocţiul de primăvară. De aceea, ei erau numiţi nrotoDaskiiU-noaytonaGyixai). adică cei ce serbau 
Paştile mai înainte de data reglementară. * \ , л ■ -

, Dar cei mai mulţi creştini şi anume cei din părţile Apusului, din Egipt, Grecia şi Palestina, luau ca 
normă ziua săptămânală, sărbătorind Paştile în aceeşi zi din săptămână în care a murit şi a înviat 
Domnul. Ei sărbătoreau adică moartea Domnului totdeauna în vinerea cea mai apropiată de 14 Nisan, 
numind-o Paştile Crucii (Πάσχα σταυρώσιμον), iar învierea în duminica următoare, care cădea 
totdeauna după 14 Nisan sau după prima Lună Plină care Urma echinocţiului de primăvară, duminică- 
pe care o numeau Paştile învierii (Πάσχα άναστάσιμον). Aceştia priveau Paştile Crucii ca zi de 
tristeţe şi îl sărbătoreau cu posţ şi întristare, prelungind postul (ajunarea) până în ziua învierii, când 
făceau agape şi cine * aşa cum procedăm şi noi astăzi. Ei invocau în sprijinul practicii lor pe Sfinţii 
Apostoli Petru şi Pavel21. · ..·■ - ' ·; . . ·:, . , .  .. - . . ... · ·. ·..

Erau şi creştini (prin Gallia) care serbau Paştile la dată fixă: 25 martie sau chiar 27 martie?2, . 
Aceste diferenţe cu privire la data serbării Paştilor au dat naştere la serioase discuţii şi controverse 

între partizanii diferitelor practici, discuţii care erau să meargă uneori până la adevărate schisme sau 
rupturi între unele Biserici, mai ales în cursul secolului IP> ; .... . ·

Q uniformizare a datei serbării Paştilor a încercat să introducă în toată lumea creştină Sinodul I , 
Ecumenic (Ni.ce,ea, 325), din iniţiativa împăratului Constantin cel Mare. Părinţii acestui sinod au adoptat 
pentru aceasţa practica cea mai generală,, bazată pe calculul datei Paştilor obişnuit la Alexandria 
(computul pascal alexandrin), care se reducea la următoarele nornie: ' ? ,

. \18. „... Urmând predania Apostolilor Şi Părinţilor, hotărâm i i  nu se cuvine a dezlega (ajiiriârea) nfeiînJi>ia săptămânii 
ultime din Patruzecime şi astfel a necinsti toată Patruzecimea“ (C.B.O., 1 ,2, p. 392) [3].

19. Vezi, de exemplu, Sf. loan Gură de Aur, Cuv. I la Rusalii: „Care este pricina,sărbătorii Paştilor? Atunci vestim 
moartea Domnului. Acest lucru înseamnă Paştile...*1 (trad, rom, de pr. D. Feciorii, din voi. cit.., p. 247);. Cp, şi Sf. Ambrozie, 
Mpişt. XXIII, 1 3 : triduum ilium sacrum... intra quod et passus est et quieyiţ et resurrexit“ Ţ4].

20. Vezi Const. Apost., V, 13 şi 18 (trad. rom. cit., p. 129, 137),
21. Această din urmă practică e recomandată de Constituţiile Apostolice (cart. V, cap. 17-1S), Onde e combătptl 

ршсЙса iudaizatttă (vezi trad. rom. eit., p. 136-137). Cp. şi Eusebiu, Viaţa lui Constantin, III, 5 [5].
22. T.M. Popescu, Problema stabilizării datei Paştilor, în Ortodoxia, 1964, nr. 3, p. 430.
23. Referinţe la Eusebiu, 1st, M V ,  23 şi 24. Comp. şi Sozomen, 1st. bis., Ϊ, 16 şi VII, 18 şi 19 (trad. rom. cit., 

p. 295-298); Socrate Scolasticul, 1st, bis., V, 22 (ţrad. rom. de Iosif Gheorghian, p. 267-271).
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a) In ceea ce priveşte ziua săptămânală. Paştile se va serba totdeauna duminica.
b) Această duminică va fi cea imediat următoare Lunii Pline de după echinocţiul de primăvară 

(pentru că aşa calculau şi iudeii data Paştelui lor, de care era legată data Paştelui creştin. Vezi Ieşire 12, 
27 şi Lev. 23,5-8). . -

c) Când 14 Nisan (sau prima Lună Plină de după echinocţiul de primăvară) cade duminica, Paştile 
va fi serbat în duminica următoare, pentru a nu se serba o dată cu Paştile iudeilor, dar nici înaintea 
acestuia24. - . - . . · · . .

Sinodul de la Niceea a mai stabilit că data Paştilor din fiecare an va fi calculată din vreme de către 
Patriarhia din Alexandria (unde ştiinţa astronomiei era în floare), iar aceasta o va comunica la. timp şi 
celorlalte Biserici creştine. - . ...

Data Paştilor creştine depinde deci de două fenomene naturale (astronomice), dintre care unul 
cu dată fixă, legat de mişcarea aparentă a Soarelui pe bolta cerească (echinocţiul de primăvară, 
care cade totdeauna la 21 martie), iar altul cu dată schimbătoare, legat, de Mişcarea de Rotaţie 4 
Lunii în jurul Pământului (Luna Plină de după echinocţiul de primăvară, numită şi Lună Plină 
pascală). Aceasta din urmă face ca data Paştilor să varieze în fiecare an, căci Luna Plină pascală 
apare pe cer în unii ani mai aproape de echinocţiu, în alţii, mai departe de el. Astfel, când Luna 
Plină coincide cu echinocţiul (21 martie) şi e o zi de sâmbătă, Paştile poate fi serbat chiar a doua 
zi, duminică, 22 martie; aceasta e data cea mai timpurie a Paştilor. Dacă însă Luna Plină a avut loc 
chiar înainte de echinocţiu (20 martie), atunci ea nu e pascală, ci trebuie să aşteptăm pe cea de 
după echinocţiu, care va apărea abia peste 29 de zile, adică la 19 aprilie şi, dacă. aceasta cade 
într-o luni, Paştile nu poate fi serbat decât în duminica următoare, adică la 25 aprilie; aceasta e 
data cea mai târzie a Paştilor. ■ . '

Data Paştilor poate varia deci (poate urca sau coborî) într-un interval de 35 de zile, între 22 martie 
şi 25 aprilie, pentru aceasta s-au alcătuit, .încă din sec. III, diferite pascalii, adică tabele cu data Paştilor 
.pe mai mulţi ani. Toate erau însă mai mult sau mai puţin imperfecte, din pricina echinocţiului de 
primăvară care nu era fixat pretutindeni la aceeaşi dată şi din pricina imperfecţiunilor fatale legate de 
calculul astronomic al vechiului Calendar iulian, care a fost folosit în Apus până la 1582, iar la noi în 
ţară, până la· 1924 . De aceea, nici după Sinodul de la Niceea n-au încetat deosebirile .între diferitele 
regiuni ale lumii creştine, în ceea ce priveşte data serbării Paştilor. Din nefericire, nici până astăzi nu 
există uniformitate în această privinţă între Apusul şi Răsăritul creştin, din pricină că nu toată creştinătatea 
se serveşte de acelaşi calendar (vezi în urmă la cap, despre, calendar). Astfel, în Apus, Paştile se serbează 
între'22 martie şi 25 aprilie ale stilului nou, adică în conformitate cu Calendarul gregorian, introdus în 
Apus începând din 1582. - . . > ;·:·* *.·:;»;· л , ··'. ;T
• Creştinătatea ortodoxă s-a împărţit, din anul 1924, în două, în ceea ce. priveşte ?data sărbătoririi 
Paştilor: Bisericile ramase la calendarul neîndreptat aii continuat să serbeze Paştile după pascalia veche, 
greşită, a Calendarului iulian, pe când Bisericile care au adoptat calendarul îndreptat (stilul nou) au 
sărbătorit câţiva ani (între 1924-1927) Paştile pe stilul nou (în general, la aceleaşi date cu apusenii). Ca 
să se înlăture însă dezacordul acesta supărător dintre diferitele Biserici ortodoxe şi pentru a se stabili 
uniformitate în toată Ortodoxia, cel puţin în ceea ce priveşte data celei mai mari sărbători creştine, 
Bisericile ortodoxe care au adoptat calendarul îndreptat au stabilit (din 1927 înainte), prin consens 
general, ca Paştile să fie serbat în toată creştinătatea ortodoxă după pascalia stilului vechi,, adică o dată 
cu Bisericile rămase la calendarul neîndreptat. Această hotărâre a fost întărită şi de Consfătuirea 
Interortodoxâ de la Moscova, din iulie 1948:· ' : л .

Dar, deşi sărbătorim toţi ortodocşii în aceeaşi duminică, ea e numerotată diferit în cele două calendare 
întrebuinţate azi în creştinătatea ortodoxă, din pricim celor 13 zile cu care calendarul nemdrsptat e 
rămas în urmă faţă de cel îndreptat. Dacă, de exemplu, Paştile cade la 22 inartie pe stil vechi, acea zi

24. Comp. can. 7 apostolic (C.B.O., I, 1, p. 121) [6].
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corespunde în calendarul îndreptat cu 4 aprilie (22 martie + 13), după cum 25 aprilie pe stil vechi 
corespunde cu 8 mai pe stil nou (25 aprilie + 13). De aceea în actuala situaţie, Bisericile ortodoxe care 
au adoptat reforma calendaristică din 1924 (între care şi cea română), serbează, de fapt, Paştile între 4 
aprilie (data cea mai timpurie) şi 8 mai (data cea mai târzie a Paştilor). Aşa se face că,· uneori, în 
calendarul românesc, data Paştilor depăşeşte termenul maxim la care se poate sui Paştile după calculul 
tradiţional alexandrin (25 aprilie); de exemplu, în anii 1945 şi 1956, noi am serbat Paştile la 6 mai, iar 
în 1983, la 8 mai (stil nou), o dată cu Bisericile ortodoxe rămase la calendarul vechi, după care, în 
aceleaşi zile, erau 23 şi, respectiv, 25 aprilie, stil vechi. - · .

Tot de aici provine şi marea diferenţă, din unii ani, între data Paştelui ortodox şi a celui catolic. 
Aşa, de ex., în anii 1945 şi 1956, la ortodocşi, Paştile s-a serbat la 6 mai (23 .aprilie stil vechi), iar la
catolici la 1 aprilie stil nou, adică cu cinci săptămâni mai înainte25. ..

De aceea se fac acum propuneri, pe scară ecumenică, pentru stabilizarea datei Paştilor, adică 
pentru o restrângere1 a intervalului ei de variaţie, de la 35 de zile la numai şapte zile. Plecându^se 
de la faptul că duminica în care a avut loc învierea Domnului (16 Nisan anul 33) a corespuns cu 9 
aprilie din calendarul creştin, se propune ca Sf.. Paşti să se serbeze totdeauna în duminica cea mai 
apropiată de 9 aprilie (ea ar varia în cadrul intervalului de o săptămână, dintre 9 şi 15 aprilie)26. 
Această propunere a fost însă respinsă la Conferinţa Generală Ortodoxă de la Chambesy. 1977, 
unde reprezentanţii tuturor Bisericilor ortodoxe au căzut principial de acord ca să se introducă 
peste tot calendarul îndreptat, iar Paştile să se serbeze între 22 martie şi 25 aprilie, stil nou, con
form normelor consfinţite la Sinodul I Ecumenic. · ·„ , .

d) în ceea ce priveşte modul sărbătoririi, Paştile, ca cea mai mare sărbătoare creştină, era prăznuit 
ca o zi de bucurie: bucuria pentru învierea Domnului, marele eveniment din istoria mântuirii noastre, 
care stă la temelia credinţei şi a Bisericii Creştine (comp. 1 Cor. 15,14). Noaptea învierii era petrecută 

. în biserici, în priveghere şi rugăciune. în cursul ei avea loc Botezul catehumenilor, iar momentul 
învierii era întâmpinat cu cântări de bucurie, cu săvârşirea Sfintei Jertfe27 şi cu lumini multe, semn al 
bucuriei şi al luminării duhovniceşti; îndeosebi, neofiţii - adică creştinii care primisetă Botezul chiar în 
noaptea aceea - îşi puneau acum haine albe şi purtau în mâini făclii luminoase, ca unii care s-au, îngropat 
cu Hristos, dar au şi înviat împreună cu El. începând de la împăratul Constantin cel Mare înainte, se 
luminau, nu numai bisericile în care se facea slujba învierii, ci şi casele creştinilor şi oraşele, cu făclii 
înalte şi coloane de ceară sau torţe aprinse, încât noaptea învierii era mai luminoasă ca ziua. Creştinii se 
salutau de aici înainte, până la înălţare, cu adresarea: Hristos a înviat!, la care se răspunde: Adevărat a 
înviat! în ziua învierii, toţi se îmbrăţişau cu sărutarea frăţească, cerându-şi iertare unii de ia alţii înainte 
de împărtăşire (aşa cum fac bătrânii la noi, mai ales la ţară). . ... .
' în unele biserici erau reprimiţi acum solemn, între cei credincioşi, penitenţii, al căror .termen de 
pocăinţă expira din joia precedentă. împăraţii slobozeau pe prizonieri^ stăpânii, dădeau libertate sclavilor 
şi se făceau, în general, fapte de milostenie şi de mărinimie. ■;·;■. 1 ·

în biserici se aduceau bucate: pâine dulce (pască), brânză, cărnuri, în special de miel (reminiscenţe 
din mielul pascal al evreilor) şi mai ales ouă roşii, a căror întrebuinţare în Biserică este de.origine încă 
nesigură (ciiloârea roşie aminteşte, probabil,’Sângele Domnului). Toate acestea erau binecuvântate şi 
împărţite apoi săracilor sau între creştini, aşa cum se face în unele biserici până azi (amintiri din vechile 
agape pascale). · . ■ *■' . · , > \  ·· ' · · · ' i- *. · , ί . . . .  ,·..

Serbarea Paştilor se prelungea o săptămână întreagă, săvârşindu-s.e în fiecare zi Sfânta Liturghie, 
la care credincioşii se împărtăşeau cu Sfântul Trup şi Sânge. în tot acest timp, neofiţii purtau haina albă

25. Vezi pr. prof. Ene Branişte, De ce atât de mare interval de tintp mWă Paştile catolicilor şi cel a l ortodotşilof, în 
anul 1975?, \n G.B., 1975,3-4,290-294. ' . - ‘ . ' ■ ■

26. Vezi T.M. Popescu, op. şi rev. cit,, p. 430-432.
. 27. Vezi, de exemplu, Const. Apost., V, 19 (trad. rom. c it, p. 1-38-139). , · ■
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primită la Botez. Era interzisă totodată participarea creştinilor la spectacolele, jocurile şi petrecerile 
păgâneşti28, iar unii dintre Sfinţii Părinţi opresc chiar lucrul în tot cursul Săptămânii Luminate29. De 
acum până la Rusalii, erau interzise metaniile (îngenuncherile) în biserici şi ajunările30. .

In creştinătatea ortodoxă s-a păstrat până azi importanţa teologică a misterului pascal din vechea 
Biserică Creştină. învierea Domnului a fost şi rămâne inima spiritualităţii şi pietăţii ortodoxe; Sărbătoarea 
Paştilor constituie misterul central şi dominant al cultului ortodox, care îşi aruncă razele peste întregul 
an liturgic şi cult ortodox. „în peştera din Betleem, cerul a dat pământului pe Dumnezeii ca Om; în 
peştera din grădina lui Iosif din Ierusalim, unde Domnul a fost înmormântat, pământul L-a restituit 
cerului ca Om-Dumnezeu, cu trup incoruptibil şi spiritual4'3'. Naşterea cu trup şi învierea ca Dumnezeu 
a lui Hristos-Mântuitorul sunt cei doi poli ai kenozei şi ai dragostei divine faţă de noi, iar sărbătorile 
respective sunt mărturia şi comemorarea perpetuă ă acestora încultul ortodox. ' r «".*,··

e) Cu o deosebită solemnitate se sărbătorea, de asemenea, în vechime înjumătăţirea Praznicului 
Paştilor (Mediante Die Festo, mijlocul celor 50 de zile), adică ziua a 25-a dUpă Paşti - miercurea din 
săptămâna a IV-a după Paşti, despre a cărei serbare avem dovezi în Răsărit, cel puţin din secolul V32.

3. Praznicul înălţării la cer a Domnului ■
(Ή Ά νάληψις τοϋ Κυρίου, Âscensio Domini, Voznesenie Gospodne).
Numit în popor şi Ispas (de la v. slav: Supasu = Mântuitorul), cade totdeauna în Joia săptămânii a 

şasea după Paşti, adică la 40 de zile după înviere, când Domnul S-a înălţat la cer (vezi Marcu 16, 19; 
Luca 24, 50 şi Fapte 1, 2-12). Este una dintre cele mâi vechi sărbători creştine, despre care amintesc 
Constituţiile Apostolici. Cea mai Veche menţiune despre aceasta sărbătoare o găsim la Eusebiu al 
Cezareii, în opera lui Despre sărbătoarea Paştilor, compusă spre 332, dar aici se агаШ că înălţarea era 
sărbătorită pe atunci în Orient nu în ziua a 40-a'după Pişti, ci în a 50-a (o daii;cu Rtisăiiile)321, cUm 
atestă şi alte mărturii din sec. IV, ca Egeria (vezi mai departe). Sărbătoarea înălţării, prăznuitâla început 
o dată cu Rusaliile, punea astfel pecetea finală perioadei pascale a Crncizecimiî; erâuti ajtâSooÎţ 
(otpust) al marii solemnităţii liturgice a Răsăritului sau το πέρας της κατά XpidÎoV όικόνό^ίάς, 
cum zice autorul anonim al Constituţiilor Apostolice?*. în sec. IV, Sf. loan Gura de Aur ne-a lăsat o 
frumoasă predică la aceasta sărbătoare, pe care el o numeşte „cinstită şi mare“4  Asemenea fcuyântari 
(autentice) ne-au mai rămas, din aceeaşi, vreme, de la Sfinţii Atanaşie al Alexandriei37 şi Grigbrie de 
Nyssa38. Pe la 380-385, pelerina apuseană Egeria âminţeşte de feştivitaţile din ziua a'paţiuzecea după 
Paşti·; la Ierusalim însă, acestea aveau loc în Bişerica Naşterii din Betleem, jar şărHâtbârea înălţării era

28. Vezi can. 66 7п//аи (C.B.O., I, 2, p. 441) [7]. '« ■> · - ' - " ■ ‘ '
29. Vezi, de exemplu, can. 42 al Sfântului Nichifor Mărturisitorul (C.B.O., II, 2, p. 242) [8].
30. Vezi -Tertulian, De corona m ilitis,!, P.Lî, ţ. II, col, 99. , . . .  ,,»
31. Prof. A. Panotis (Atena), în rev. JPiq actione Catolica Romana1' (Roma); an. XIV, nr. 152 „(ţnai iţ?60),.p. 4.
32. Despre obiceiurile, credinţele şi riturile populare din jurai sărbătorii Paştilor la români, vezi:. Elena 

Niculiţă-Voronca, op. cit., p. 138 ş.u.; Sim. FI. Marian, op. cit„ vol. III, р,Д ş,u,| <j. R̂ <|. Codin şi D. Şţihalacfie, op. cit., 
p. 51 ş.u.; Sim. Hârnea, £)д//и//е şi obiceiurile noastre de la sărbătorile Paştilor, Focşani, 1931, . . ■ .

33. Cart. V, cap. 20 şi cart. VIII, cap, 33 (trad. rom., p. 139 şi 257).. . .. ■ v, . iiti .
34. Idem, De sollemnitatepaschali, P.G., XXV, 7QQ C; „După Paşti, noi .serbăm Cincizecimea щ şapte săptămâni 

complete..., iar a cincizecea zi pune pecetea pe ziua cu totul sărbătorească a înălţării lui Hristos (πρνεόρτος ήμερα 

τοΰ Χρίστου άναλήψεως). - ■: ·■' · . ■ ■ ' : . \  -.,! ... ··„ - ..... ■ · . 'Д·
35. Cart. VIII, cap. 33 (P.G., 1.1 , col. 1136). Cp. S. Salaville, Τεσσαρακοστή, Ascension et Pentecote au IV-e 

siecle, E.O., an. XXXII (1929), nr. 155, p. 257-264. - >/· ; ··.'. >  . · -i
36. Vezi Cuv. la înălţarea Domnului, în voi-. Cuvântări la praznice împărăteşti, trad.- depr. D. Feeiom', p, 225 ş,u. 

(comp. tot aici şi Срк-Ц la Sfintele Rusalii, jj. 269). ’ ·- ·" ■ ‘ ·-'»«'· ·. i,: ··
37.P.G.,t. XXVIII, col. 1Q91-1100. ■ . > · ·■> -  >  -· -  · ’
38. Ibidem, t. XLVI, col. 689-694. ·· ' · -« ·. ··< *
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prSzniîită Ia Cincizecime, adică în aceeaşi zi eu Pogorârea Siantuîiii Diih39. Spre sfârşitul secolului 
IV sau începutul secolului V, sărbătoarea înălţării s-a despărţit de cea a Pogorârii Sfântului Duh, 
căci pe vremea Fericitului Augustin (f 430), serbarea ei în ziua a 40-a după Paşti eia generalizată 
peste tot în lumea creştină, alături de sărbătoarea învierii şi cea a Pogorârii Sfântului Duh, fiind 
totodată considerată de Origine apostolică40. în sec. VI, Sf. Roman Melodul compune Condacul şi 
Icosul sărbătorii, iar imnografii din secolele următoare (Sf. loan Damaschinul şi Sf. Iosiflmnograful) 
compun canoanele din slujba înălţării.

O deosebită solemnitate a căpătat această sărbătoare, mai ales de când Sfânta împărăteasă Elena, 
mama împăratului Constantin Cel Mare* a ridicat pe Muntele Eleonului sau al Măslinilor (de unde 
Mântuitorul Ş-a înălţat, la cer) o vestită biserică (Eleona), în care înălţarea se prăznuia cu marc fast 
începând de la miezul nopţii, îndeosebi prin mulţimea luminilor aprinse; azi, biserica e m ruinăm dar în 
ziua înălţării se adună încă acolo o mulţime de creştini, iar clerul diferitelor confesiuni săvârşeşte 
Sfânta Liturghie pe altare portative. . · . . . « . ·. .., . ; ^

în unele părţi, în aceeaşi zi, creştinii se salută cu formula „Hristos S-a înălţat1141. , . .
Slujba zilei se caracterizează prin aceea că are legătură şi cu învierea, şi cu Pogorârea Sfântului 

Duh. Astfel, după Evanghelia de la Utrenie se cântă învierea lui Hristos văzând..., iar catavasiile simt 
irmoasele canonului de la Pogorârea Sfanţului Duh, deoarece sărbătoarea înălţării nu are catavasii 
proprii. . : .

XVU341111C
* Duminica Cincizecimii ('H ЦбУХцешТГ) ήμερα, Dominica Pentecostes, Piatidesîatniţg) . sau a 
Pogorârii Sfântului Duh, numită în popor şi Duminica mare, este sărbătoarea anuală a Pogorârii Sfanţului 
Duh peste Sfinţii Apostoli, eveniment pe care ni-ί istorisesc Faptele Apostolilor (ί, 1 -4) şi cu care se 
încheie descoperirea faţă de lume şi de creaţie a lui Dumnezeu, Cel în Treime. Ea cade totdeauna la 10 
zile.după înălţare sau la 50 de zile după Paşti, când a avut loc evenimentul sărbătorit şi când evreii îşi 
serbau şi ei Praznicul Cincizecimii. E totodată sărbătoarea întemeierii Bisericii Creştine, căci în acceaşi 
zi, în urma cuvântării însufleţite a Siahtului Apostol Petru, s-au convertit la creştinism circa 3000 de 
suflete* câre au alcătuit Cea dintâi comunitate creştina din lefiîsaîîîfi (Fapte 2, 41), nucleul Bisericii de

·. · ‘-.â ;"ţ. ·. * > *· ···* - м · n* ·'. · ’ . ■ У . - ' ■ i.m· f j*. » f ,·*?·. 4* v * μ
mai târziu., . ,, · . · · , , ,  >■ ■. . ,  .

’ Nu încape îndoiala că Rusaliile constituie cea mai veche sărbătoare creştină împreună cu Cea a 
Paştilor* fiind prăznuită încă diti'Vremea Sfinţilor'Apostolij Ca O îiicreştinare a sărbătorii iudaice 
corespunzătoare. Despre ea amintesc şi Sf. Apostol Pavel (1 Cor. 16, 8) şi Sf. Luca (Fapte 20,16). E 
numărată şi în Constituţiile Apostolice43, printre sărbătorile în care sclavii se cuvine să fie eliberaţi de 
muncile obişnuite. Despre ea mai amintesc: Sf. Irineu ( |  202)44, Tertulian^, Origen*6, canonul 43 al

. 39. Peregrinătio adLoca Sancta, cap. 42 (ed. cit., p. 246): Pogorârea Sfântului Duh eta pfăzrluită în cursul dimineţii, 
la biserica Martyrion şi pe Sion, iar înălţarea se serba spre seară, la bisericile de pe Muntele Măslinilor.

40.'Fer. Âugtistin, Epist, LIV ('alias CXIII) ad Ianuarium I, P.L., t. XXXIII, col. 200; Sertho CCLXII, 3: Sermo 
CCLXV,l;Sermo CCLXVÎI, 3 (P.L.jt. XXXVIII, col. 1209, 1219, 1250). " '  ̂ ; '

41. Despre obiceiurile, tradiţiile Şi'er6dihţele‘populare legate de sărbătoarea înălţării Domnului (Ispas) Ia-români, 
vezi: C. Rădulescu-Codin şi D. Mihalache, op. cit., p. 64 ş.ii.; Sini. FI. Marian, op. cit., voi. Ilî, p. 334 ş.U;'

' 4 |;  Diii italicul Rosalia, care la rditiani' însemna Sărbătoarea Trandafirilor (de la rosa-ae, trandafir); după unii 
filologi, termenul a venit în limba noastră prin filieră slavă (bulgară), între secolele XI-XV (O. Densusianu, o p  cit.·, I, p. 
232); după alţii, e importat prin coloniştii romani, de origine italică, aduşi ia Dunăre în secolele 1I-III (V. Pârvan, op. cit., 
p. 115-116 şi S. Reli, Ist.Meţii bis. la români, p, 69-70), r ·* . , < ..

43. Cart. V, cap. 20 şi cart. VIII, cap. 33. · . ' ' .
■44. Fragment din cartea lui Despre Paşti (pierdută), P.G., t  II, col. 1233 A.
45. De baptismo, adversus Quintillianum, 19 („Pentecostes, qui est proprie dies festuS...“); De corona militis, 3; De 

idololatria, 14; De jejunium, 14 (P.L., 1.1, col. 1331 B, 759 A şi ţ. II, pol. 9A şi 1024 C). .
46. Vezi textele citate la F. Cabrol şi H. Leclercq, Monumenta Ecclesiae liturgica, n .J 4 3 9 ,1441. :
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Sinodului din Elvira (с. 300)47, Canonul 20 al Sinodului I Ecumenic (care opreşte îngenuncherea în 
ziua Rusaliilor), Sf. Epifanie48 ş.a. Marii predicatori din secolele-IV şi V ne-au lăsat o mulţime de 
panegirice în cinstea acestei sărbători49, iar în â doua.jumătate a secolului IV, pelerina apuseană Egeriâ 
ne descrie modul cum era sărbătorită pe atunci la Ierusalim50. Până către sfârşitul secolului IV şi începutul 
secolului V, Cincizecimea era o dublă sărbătoare: a înălţării Domnului şi a Pogorârii Sfântului Duh, aşa 
cum o descrie, de altfel, încă din prima jumătate a secolului IV, Eusebiu al Cezareii51. Dar, preciim am 
arătat la Sărbătoarea înălţării, aceasta a fost fixată, de pe la 400 înainte, în ziua a 40-a după Paşti, cum 
este până astăzi, Cincizecimea rămânând mimai ca Sărbătoarea. Pogorârii Sfântului Duh.

Nu numai ca vechime, ci şi ca importanţă, Sărbătoarea Rusaliilor vine îndată după Paşti, în timpul 
privegherii din ajun, se făcea odinioară Botezul catehumenilor. Ca şi la Paşti, erau oprite îngenuncherea 
şi postirea în toate zilele Cincizecimii52; erau interzise jocurile din circuri şi palestre, spectacolele 
păgâne de teatru etc.53 Se împodobeau casele, în semn de bucurie, cu flori şi ramuri verzi, îndeosebi de· 
nuc sau de tei, aşa cum se face până azi, obicei moştenit de la evrei, la care Cincizecimea era şi sărbătoarea 
premiţiilor din flori şi fructe. In biserici se aduc şi azi frunze verzi de tei sau de nuc, care se binecuvântează 
şi se împart credincioşilor, simbolizând limbile de foc ale puterii Sfântului Duh, Care Ş-a pogorât peste 
Sfinţii Apostoli. .
’ ' De Sărbătoarea Rusaliilor aparţin o sumedenie de datini, credinţe şi rituri religioase populare, 

legate de pomenirea generală a morţilor din sâmbăta precedentă (Sâmbăta morţilor sau Moşii de vara)54.

ii fifâhfa Ti-aima 'W l  и * И Ш Н  1 1  V M U V

Conform tradiţiei după care, în ziua următoare marilor praznice, sărbătorim persoanele care au 
slujit ca instrumente ale evenimentului prăznuit sau care au avut un oarecare rol în săvârşirea lui, a 
doua zi după Duminica Pogorârii Sfântului Duh, adică în Lunea Rusaliilor, Biserica Ortodoxă prăznuieşte 
pe Sfântul Duh, a treia persoană a Sfintei Treimi, precum indică Penticostarul, la Sinaxarul Utreniei 
din Lunea Cincizecimii: „întru această zi prăznuim pe însuşi Preasfântul şi de viaţă făcătorul şi întru tot 
puternicul Duh, Carele este unul din Treime Dumnezeu...“5S. în calendarele româneşti de perete, această 
zi e trecută ca Sărbătoarea Sfintei Treimi. Denumirea aceasta, de dată măi nouă, reprezintă probabil o 
influenţă catolică (la catolici, Sfânta Treime e sărbătorită în prima duminică de dupa Rusalii). In sec. 
XII, nici în Apus nu era încă generalizată o asemenea sărbătoare, ci era privită în unele mănăstiri ca o 
inovaţie; ea a fost stabilită definitiv în Apus, abia la 1334. în calendarele celorlalte Biserici ortodoxe 
însă, lunea de după Rusalii este numită încă Lunea Sfântului Duh, ca în Penticosţar56. în schimb, adorarea 
Sfintei Treimi pare a face mai degrabă obiectul expres al slujbei din Duminica Rusaliilor (vezi stihira

47. „Pravam institutionem emendari placuit juxta auctoritatem Scripturarum, ut cuncti diem Pentecostes celebremus...“ 
(la Ch. Jos. Hefele, Histoire des Conciles, trad, fr., 1. 1, part. I, Paris, 1907, p. 245-246).

48. Adv. haereses, lib. III, haer. 75 (Adv. Aerium) şi Expositio fidei, n. 22 (P.G„ t. XLII, col. 512 С şi 828).
49. Vezi, de exemplu, cele două cuvântări ale Sfântului loan Gură de Aur la Cmcizecime, din voi. Cuvântări la 

praznice împărăteşti, trad, de pr. D. Fecioru, p. 245 ş.u. [9]; Sf. Grigorie de Nazianz, Cuv. 41 la Rusalii (P.G., t. XXXVI, 
col. 427-452); Sf. Leon cel Mare, Sermones LXXV- LXXV1I (De Pentecoste Ι-ΙΪΙ, P.L., t. LIV, col. 400 ş.u.).

50. Silviae velpotius Etheri'ae peregr. ad Loca Sancta, cap. 41,43 (ed. cit., p. 244 ş.u.) [10].
51. Viaţa lui Constantin, IV, 64, P.G., t. XX, col. 1220 (Cincizecimea din anul 337 fusese şi ziua morţii împăratului 

Constantin, ziua când el facea „suirea sa la cer“ [11]. ·
52. Vezi locurile indicate la nota 45; can. 20 al Sin. I Ecumenic; can. 91 al Sfântului Vasile cel Mare (C.B.O., 1,2, p. 

78 şi II, 2, p. 139 ş.u.) [12]; Ieronim, Dialogus contra Luciferianos, 9 (P.L., t, XXIII, col. 164 A).
53. Codicele Theodosian, XV, 5. ' · .
54. Vezi T. Pamfile, Sărbătorile de vară la români, Bucureşti, 1910, p. 5 ş.u. [13]; D. Mihalache şi C. Rădulescu-Codin, 

Sărbătorite poporului cu obiceiurile, credinţele ş i unele tradiţii legate de ele (Culegere din părţile Muscelului), Bucureşti,
1909, p. 68 ş.u.; Elena Niculiţă-Voronca, Studii în folclor, vol. I, Bucureşti, 1908, p. 138 ş.u. ' 1

55. Vezi, de ex., ed. Bucureşti, 1973, p. 373 [14].
56. Vezi, de ex., Calendarul ('Ημερολόγιοv) Bisericii Ortodoxe din Grecia pe I960, p. 130 şi Calendarul Bisericii 

Ortodoxe Ruse pe  1961 (Pravoslavnâi ţerkovnâi kalendar), p. 26. - ■ . ; ■  ̂ · .
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lui Leon Despotul, de la Slavă..., la „Doamne, strigat-affl“ din slujbă Vecerniei:,Veiriţi,'popoare, să ne 
închinăm Dumnezeirii Celei în trei ipostasuri...). De aceea, în arta iconografică rusă, praznicul 
Cincizecimii e reprezentat, de obicei, prin cei trei îngeri din scena „Filoxeniei lui Avraam“ (aşa cum a 
zugrăvit-o Andrei Rubliov). în calendarele mai noi ale Bisericii Ortodoxe Ruse, Sâmbăta Rusaliilor e 
numită „a Treimii41 (Troiţkaiâ), iar Duminica Rusaliilor e indicată ca „Ziua Sfintei Treimi"'(Den Sviatâi

- 6. Sărbători specifice romano-catolicilor !
Pe lângă sărbătorile împărăteşti ţinUte de ortodocşi |i  enumerate până acum, la romârio-catolici 

s-au mai instiluit în vremurile mai noi şi alte sărbători, meriite să accentueze cultul de Iatrie dat 
Mântuitoruiui, ca, de exemplu: : * ■ . , ·

! a) Sărbătoarea lui Dumnezeu (Fete-Dieu) sau Sărbătoarea Sfintei Euharistii (Fete du 
Saint-Sacrament), instituită îri sec. XIII (joi, după Sfânta Treime); . '* 1 ''

b) Sărbătoârea Sfintei Inimi a'Domnului (Sacre-Coeiir), în vinerea din săptămâna următoare 
sărbătorii precedente, instituită în sec. XVII. ' ‘ ’ ' ’ ; ' '

c) Sărbătoarea Sfântului Nume (al lui Iisus), în a doua duminică după Epifanie, insţiţuită îri sec. 
XVI şi generalizată abia în sec,' XVIII, ca o dublare a Sărbătorii Tăierii-împrcjur. ‘ ’ л

d) Sărbătoarea Sfântului Sânge (în priina duminică dm iulie), de data foarte recentă, instituită de 
papa Pius la 1848, în amintirea reintrării sale în Roma.
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CAPITOLUL VIII

SĂRBĂTORILE MAICII DOMNULUI

1. Vechimea cultului Maicii Domnului îrt Biserică Creştină şi temeiurile lui biblice
Sfânta Fecioară Mana, cea mai sfântă dintre femei, care s-a învrednicit de cinstea excepţională de 

a naşte cu trup pe Fiul lui Dumnezeu şi Mântuitorul lumii, este venerată în cultul ortodox ca dintâia şi 
cea mai mare dintre toţi sfinţii, fiind „mai cinstită decât heruvimii şi mai mărită, fără de asemănare, 
decât serafimii". Cinstirea ei a fost inaugurată de însuşi îngerul Gavriil pare, trimis de Dumnezeu să 
vestească Fecioarei din Nazaret că ea va naşte pe Mesia, a salutat-o cu cuvintele: „Bucură-te, ceea ce 
eşti plină de har, Domnul este cu tine. Binecuvântată eşti tu între femei!" (Luca 1, 28). Cu acelaşi salut 
cinstitor o întâmpină pe Sfânta Fecioară şi verişoara ei, Elisabeta, mama Sfântului loan Botezătorul, 
înainte de naşterea acestuia, când Sf. Fecioară o vizitează, după vestirea îngerului: binecuvântată eşti 
tu între femei şi binecuvântat este rodul pântecelui tău“ (Luca 1,42). în imnul de bucurie, de laudă şi de 
mulţumire pe care îl înălţa atunci lui Dumnezeu şi pe care ni l-a transmis Sf. Luca, Sfânta Fecioară 
însăşi prevesteşte situaţia ei excepţională între celelalte femei şi veneraţia universală de care urma să se 
bucure, datorită rolului ei de primordială importanţă în istoria mântuirii: „Măreşte, suflete al meu, pe 
Domnul... că a căutat spre smerenia roabei. Sale, că, iată, de acum mă vor ferici toate neamurile. Că 
mi-a făcut mie mărire Cel Puternic şi sfânt (este) numele Lui...“ (Luca 1,46-49). . : :

Mai târziu, admiraţia profundă a oamenilor din popor pentru lucrurile minunate pe care le făcea 
Iisus şi pentru cele ce El învăţa, se adresa nu numai Lui însuşi, ci trecea şi asupra Sfintei Lui Maicii 
„Fericit este pântecele care Те-a purtat şi fericiţi simt sănii la care ai supt!"', cum a zis odată o femeie 
din mulţime (Luca 11,27). j h  ‘ .

Am putea spune deci că cinstirea de care Sf. Fecioară s-a bucurat din partea Creştinilor a început 
încă din timpul vieţii ei, persoana ei fiind totdeauna asociată în chip firesc cU aceea a dumnezeiescului 
său Fiu şi înconjurată de dragostea şi respectul celor din jurul Lui. Dar în primele trei secole, cinstirea 
aceasta se manifesta în chip latent şi sub forme mai discrete, mai ales în cultul particular al creştinilor 
din Biserica Ierusalimului şi din jurul mormântului Maicii Domnului de la Ghets imani1. Intrarea acestei 
cinstiri în cultul public al Bisericii şi o dezvoltare mai mare a ei se constată abia după libertatea acordată 
de Sfântul împărat Constantin creştinătăţii. în sec. IV, Sfinţii Părinţi vorbesc de obicei cu mare respect 
despre Maica Domnului, cum face, de exemplu, Sf. Ambrozie care se întreabă: „Cine este mai de cinste 
decât Maica Domnului?"2. . .

, Ca o sămânţă care a aşteptat prea mult timp în pământ pentru ca să răsară la lumină,. îmboldită de 
o cauză externă,, aşa şi cultul Maicii Domnului a luat o dezvoltare explozivă şi mereu crescândă, mai 
ales din prima jumătate a secolului al V4ea, datorită ereziei dioprosopiste a lui .Nestorie care susţinea 
că; deoarece în fiinţa lui Hristos ar exista două persoane deosebite (de o parte cea dumnezeiească, de 
alta cea omenească), Sfânta Fecioară Maria nu a născut decât pe Omul Hristos şi nu poate fi numită şi 
Născătoare de Dumnezeu, ci numai Născătoare de om (άνθρχήποτόκος) sau, cel mult, Născătoare de 
Hristos. Când un episcop predicând în biserica lui, în care se afla şi Nestorie, a îndrăznit să blasfemieze 
pe cei ce susţin că Maria este şi Născătoare de Dumnezeu, tot poporul care îl asculta a ieşit ostentativ

1. Cp. studiul nostru Cinstirea Maicii Domnului în cultul ortodox şi formele ei de manifestare, în manuscris.
2. „Qui nobilius Dei matre?“ (De virginibus, II, 2, 7, P.L., t. XVI, col. 220 B). "·" ' 1
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din biserică* în semn de protest3, ceea ce dovedeşte cât de veche şi adânc înrădăcinată era în conştiinţa 
credincioşilor credinţa în calitatea de Născătoare de Dumnezeu a Sfintei Fecioare. De aceea, precum 
este ştiut, Sinodul III Ecumenic (Efes, 431) a condamnat erezia lui Nestorie şi a formulat esenţa 
doctrinei mariale ortodoxe a Bisericii, prin recunoaşterea celor două atribute ale Sfintei Fecioare: 
θεοτοκία, adică meritul de a fi născut pe Dumnezeu în trup şi άειπαρθενία, adică pururea-fecioria ei. 
De aceea, precum vom vedea îndată, de aici înainte, cultul Maicii Domnului se dezvoltă repede şi 
nestingherit, ca o reacţie firească împotriva ereziei nestoriene. ,

In termeni teologici, cinstirea pe care o dăm celei mai sfinte dintre femei se numeşte îperdulie sau 
şupravenerare (sau preaeinstire), spre deosebire de cinstirea pe care o dăm celorlalţi sfinţi şi pe care o 
numim, simplu, dulie sau venerare (cinstire).

2. Formele de exprimare a cultului Maicii Doitihiilui
Ca şi la ceilalţi sfinţi, cinstirea Maicii Domnului în cultul public al Bisericii s-a manifestat, încă de 

la început, prin mai multe forme sau modalităţi de expresie, dintre care cea dintâi ca importanţă este 
instituirea dâ sărbători său zile anumite diti cursul amilui bisericesc, consacrate pomenirii şi cinstirii ei 
deosebite.

a) Sărbătorile Maicii Domnului în cultul ortodox. Gradul superior de cinstire acordat Maicii 
Domnului în cultul ortodox se Vede şi din numărul mare al sărbătorilor închinate amintirii şi 
supravenerării ei. ' .

Pe când sfinţii ceilalţi sunt, în regulă generală, pomeniţi său sărbătoriţi o singură dată pe an i şi 
anume în .ziua morţii lor4 - Sfânta Fecioară este sărbătarităj în chip special, de mai multe ori în Cursul 
anului bisericesc, prin praznice care comemorează nu numai adormirea sau trecerea sa la cele veşnice, 
ci şi alte câteva momente importante din cursul vieţii sale, precum şi unele minuni săvârşite prin puterea 
ei, după mutarea din viaţa aceasta. . · .,

Din punctul de vedere al importanţei lor, putem împărţi sărbătorile Maicii Domnului în două 
categorii: . .· . , ■· *_.·■· ·

t  sărbătorilemari (cu ţinere), în număr de patru, socotite·, de regulă, între praznicele împărăteşti.
- sărbătorile mai mici (fără ţinere sau serbare). .

! 1. Sărbătorile mari ale Maicii Domnului sunt patru şi anume: . ,
Naşterea Maicii Domnului (τό γενέθλιον τής Θεοτόκου, Nativitas Beatae Mariae Virginis, 

Rojdeştvo Bogorodiţî), numită în popor şi Sfânta Maria Mică, la 8 septembrie; .
\p- Intrarea in Biserică a Maicii Domnului (Ή είσοδος τής Θεοτόκου, Praeşentio Beatae Mariae 

Virginis ad templum), numită în popor şi Vovidenia sau Ovedenia (de la slavo-ms. Vovedenie vo hram 
Presviatâi Bogorpdiţî), Ia. 21 noiembrie, în amintirea zilei în care, după tradiţie, Sfinţii Joachim şi Ana 
au adus pe fiica lor, Măria, în vârstă de trei ani, la templu, unde ea va rămâne până la vârsta de 14 sau 
15 ani, ea una care, încă înainte de zămislire, fusese hărăzită Domnului, de către părinţii ei:
' vţ - Bunavestire (Ό  Ευαγγελισμός, Ήμερα ’Ασπασμού [Ziua Salutării], Χαριτισμός, Anuntiatio 
Beatae Mariae Virginis) sau popular Blagoveştenie (termenul slav corespunzător celui de Bunavestire) 
este praznicul în amintirea zilei în care Sf. Arhanghel Gavriil a vestit pe Sf. Fecioară că ea vă naşte pe 
Mesia (Luca I, 26-38), când S-a şi zămislit dumnezeiescul Prunc în pântecele Sfintei Fecioare, prin 
puterea Sfântului' Duh; de aceea, în Apus, această sărbătoare era numită şi Sărbătoareă Zămislirii 
Domnului (Festum Conceptionis Christi). Ea a fost aşezată cu nouă luni înainte de Naşterea cu trup a 
Domnului, adică la 25 martie. · . ' ' ' 1 .

■0- Adormirea Maicii Domnului (Ή Κοίμησις τής Θεοτόκου), numită în popor (mai ales în părţile 
Moldovei) şi Uspenia (termenul slav) sau Sfânta Maria Mare, la 15 august, e sărbătoarea în amintirea

3. Pr. prof. j. Rămureanu, Istoria bisericească universală, ed. II, Bucureşti, 1975, p. 249.
4. Excepţie dş ia această regulă fac Sf. loan Botezătorul, precum şi sfinţii la care s^au înscris în calendare (sinaxare) 

şi zilele aflării sau strămutării moaştelor lor. , 1 ., , ' , . , ..
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zilei Ы care Sf. Fecioară şi-a dat obştescul sfârşit. După o pioasă tradiţie veche, cunoscută mai întâi în 
Apus şi trecută apoi şi în Răsărit, Ia trei zile după adormirea ei, Sf. Fecioară ar fi fost ridicată cu trup# 
la cer, ca şi dumnezeiescul ei Fiu5; de aceea, în Apus, în timpurile mai noi,'această sărbătoare a primi 
denumirea de Assumptio Beatae Măriae Virginis, adică Ridicarea la Cer a Sfintei Fecioare Maria .

Toate aceste sărbători sunt socotite, de obicei, în rândul sărbătorilor mari ale Ortodoxiei (praznice e 
împărăteşti) şi zugrăvite ca atare pe tâmpla (catapeteasma) bisericilor ortodoxe, deoarece Sfânta Fecioara 
este supranumită şi „Doamna saU împărăteasa Gerului", iar cultul ei este strâns legat de al Celui ce ^  
născut dintr-însa. De altfel, Unele dintre ele, ca, de exemplu, Bunavestire, deşi socotită între sărbători e 
Maicii Domnului, se refera de fapt şi l ă  persoana Mântuitorului, fiind vorba d6 comemorarea 2i el 
întrupării sau zămislirii'Lui cu trup omenesc. . ‘ ' ■' · ? ; - tt

Aşa cum s-â întâmplat în general cu toăte sărbătorile sfinţilor cultul Maicii Domnului este cu piu 
anterior stabilirii în Biserică â unor sărbători închinkte d eo seb ite i sale c in s tir i7.

Sărbătorile Cele mai vechi ale Maicii Domnulm apar în forma lor primă ca sărbători a e 
Mântuitorului8. Ele sunt de origine mai noiiă decât sărbătorile propriu-zise împărăteşti, adică c e l e  care

din Viaţa Sfintei Fecioare, despre care Evangheliile canonice nu scriu nimic, ci au- fost păstrate priQ 
tradiţie, unele fiind consemnate numai în Evangheliile necanonice (apocrife), ca, de pildă, Intrarea ffl 
Biserică, adică aducerea la templu â Sfintei Fecioare, care este istorisită îh Protoevanghelia lui Îocov 
(cap. 7). Nici una uiufire ele nu figurează între sărbătorile creştine numărate in Constituţiile Ăposto № 
(cart. V, cap. 13 şi cart. VIII, cap. 33); nici Una hu pare a fi rtiai veche decât sec. V, secol în care, PreCUIf  
am vâzut, cultul Maicii Domnului ia un deosebit avânt, în u r m a  condamnării ereziei ncstorierie 
Sinodul al Treilea Ecumenic (Efes, 431). Ceva mai mult, în Apus, unde cultul marial Vă lua cu ЙШР
o şi mai mare dezvoltare decât în Răsărit, nici una dintre aceste patru sărbători nu e cunoscută in  ̂ . 
de sec. VII, când apusenii le adoptă pe toate de la Bizanţ’. ' . . , . . .  . ■ „ Ϋ v,·

Se pare că, fa începui, a existat o singură sărbătoare marială, care în Răsărit, mâinte de SinodU  ̂
la Efes (431), era adesea numită ή μνήμη της αγίας Θεοτόκου кой άειπαρθένου Μ αρίας, a ^  
pomenirea (amintirea) Sfintei Născătoare de Dumnezeu şi pururea Fecioarei Maria, care avea că o 
maternitatea divină în general şi îndeosebi zămislirea virginală. La Antiohia, această sărbătoare exiss a 
încă de pe la sfârşitul secolului IV10 şi era fixată în preajma C r ă c i u n u l u i  (analogă cu Soborul Preasfi^j 
Născătoare de Dumnezeu, de la 26 decembrie, din Sinaxaxul ortodox de azi). La ea făcea aluzie patriar 
Proclu al Constantinopolului, în anul 429, când vorbea, în faţa lui Nestorie, despre „ a c e a s t ă  sărbătoare 
(έορτη) care trebuia să mijlocească ajutor celor ce asistă la ea“n. Tot în preajma Crăciunului, şî anuni 
la 18 decembrie, se sărbătorea amintirea Sfintei Marii şi în Galia, din sec. VI înainte; această'data a 
fost adoptată şi în Biserica din Spania, de un sinod ţinut la Toledo, în anul 656. ·

a) Având în vedere că, de regulă, Biserica a însemnat în calendarul ei şi a sărbătorit zilele т °^Л 
Sfinţilor, cea mai veche sărbătoare a Maicii Domnului ar trebui să fie aceea a Adormim ei, dar ş

5. Tradiţie consacrată în 1st. Bis., a lui Nichifor Callist, cart. II, cap. 21 şi cart. XV, cap. 14 (P.G., t. CXLV, co l 8 ^  
ş.u. şi t. CXVTI, col. 44) şi în cărţile noastre de slujbă (vezi Mineiul pe august, Sinaxarul din ziua de 15 şi Cazanii e, 
ziua respectivă). în  anul 1950, pioasa tradiţie a fost decretată dogmă în Biserica Romano-Catolică, ■

6 . Vezi şi pr. M. Pâslaru, Sărbătoarea „Adormirii Maicii Domnului". Vechimea ei şi locul unde se aflămorrna
Sfintei Fecioare. Maria, în.G .B., 1-960, nii.7-8, p. 585 ş.u. '' ■ r ■ u  r-v c0i

7. Mărturii despre legitimitatea şi vechimea acestui cult, la E. Vacandard, Marie,. în „Dict. de theol. cath. , t. > 
2439 ş.u, · ■ ■ ■ . · . ■ . · ' ■  . . ‘

8 . Сотр. V. Mitrofanovici şi colab., Liturgica Bisericii Ortodoxe, 1929, p. 154. i . .
9. L. Duchesne, Origines du culte chrelien, ed. V, Paris, 1925, p. 286. . 190 152
10. M. Jugie, La premiere fete  mariale en Orient et en Occident, în rev. „Echos d’Orient1, XXVI (1923), p. 1 

Comp. şi F. Cabrol, în D.A.CL. t. V, col, 1416 şi Sejoume, în D.T.C., t. XIV, col, 927. - .
U . Cuv. XXXIX, P.G., t. LXV, col. 679. '
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regulii după care. a doua zi după marile praznice* se face pomenirea,acelor persqane sfinte care au fost 
Organe ale evenimentului sărbătorit ori au luat parte la el. Este o sărbătoare pe care o aflăm şi în ritul 
sirienilor monofiziţi (iacobiţi), ceea Ce înseamnă că ea datează cel puţin din sec. V (epoca despărţirii 
acestora de ortodocşi), originea ei fiind pusă de unii liturgişti în legătură cu Sinodul III; Ecumenic din 
Efes (431) şi fiind privită ca un pandantiv al sărbătorii similare (soborului) a Sfântului loan Botezătorul, 
de la 7 ianuarie33. în sec. VII se face aluzie la ea în canonul 79 al Sinpdului Trulair, care condamnă 

. obiceiul iiiiora de a cinsti în această zi lăuzia Maicii Domnului, prin împărţirea de semidale (nişte 
pâinişoare făcute din faină fină de grâu)34. Fiind legată de Praznicul Naşterii Domnului, ea este o 
sărbătoare cu ţinere (cu serbare), ca o continuare a Crăciunului: s -

In afară de sărbătorile care comemorează evenimente din însăşi yiaţa Maicii .Domnului, pietatea 
ortodoxă a consacrat în calendarul ci şi câteva zile (fără serbare) în amintirea unor minuni săvârşite 
prin puterea Preacuratei după adormirea ei. it . .. . . .=. · .
. b) Astfel, svem Acoperământul Maicii Domnului (slavo-rus ~ Pocrovul), la 1 octombrie, în amintirea 
unei minuni întâmplate în Biserica Maicii Domnului din cartierul Vlâhernelor în Constantinopol, pe 
timpul împăratului Lcon înţeleptul (886-911), când Sfânta Fecioară s-a arătat, în toată mărirea ei cerească, 
Sfântului Andrei cel Nebun pentru Hristos, ca ocrotitoare şi mijlocitoare a creştinilor3*· La greci ţin 
această sărbătoare îndeosebi.călugării din Şf. Munte?.6. începând din 1952, sărbătoarea ei sc face la 
greci, la 28 octombrie, ea o sărbătoare naţională, în care se aniversează respingerea atacului italian din 
1940 asupra Greciei37. Prin sec. XII* sărbătoarea a fost introdusă la ruşi, iar de la aceştia a trecut şi la 
româiîi, prăznuindu-se mai mult în mănăstiri38, . ,·■ . · ·. ,·' . '·. · · . .
· c) în vinerea din Săptămâna Luminată, numită Vinerea Izvorului. Tămăduirii, pomenim, de aseme

nea, una din minunile Maicii Domnului39. în aceasta zi se face sfinţirea Apei rflief în biserici sau la 
fântâni şi izvoare, iar în unele părţi, preoţii fac şi botezarea generală a caselor credincioşilor, CU Apă

d) Cu nouă luni înainte de naşterea Sfmtei Fecioare, adică la 9 decembrie., noi prăznuim Zămislirea 
Sfintei Fecioare (în calendare şi sinaxare e trecut de obicei: „Zămislirea Sfintei Ana“)> sărbătoare de 
origine mult mai nouă, care în calendarul catolic figurează la 8 decembrie, sub denumirea de bnmaculata 
COnceptio Beatae Mariae Virginis (Zămislirea fară Păcat a Sfintei Fecioare Maria). .. .

e) La 2 iulie prăznuim Punerea cinstitului veşmânt al Maicii Domnului în raclă (vezi Sinaxarul 
respectiv diîi Mineiul pe iulie); ' ■ · . :: ·._ .: -ru  ·

f) La 31 august prăznuim Punerea brâului- Maicii Domnului în raclă (vezi Sinaxarul zilei respec
tive, dift Mineiul pe august); , v  .

g) La 1 septembrie se face, de asemenea, pomenirea unei minuni a Maicii Domnului, despre care 
se scrie în Sinaxarul zilei din Mineiul pe septembrie, ziua 1, . ' · ; ■.; >■* î-_i.

Alte forme de exprimare a cinstirii Maicii Domnului în cultul bisericesc. în afară de sărbătorile 
Orânduite în amintirea şi în cinstea ei, despre care am vorbit până acum,, cultul ortodox al Maicii 
Domnului se exprimă şi prin multe alte forme de manifestare. , : . ... .

1) Astfel, avem unele cântări şi rugăciuni deosebite, adresate ei şi încadrate în rânduiala tuturor 
slujbelor bisericeşti. într-adevâr, ttu există slujbă bisericească în care să nu existe rugăciuni sau cântări 
în cinstea Maicii Domnului. Alături de Mântuitorul, de sfinţi şi' de felurite evenimente sfinte sărbătorite

. .  3 3 .L .Duchesne,op. cit., p .2 8 5 şi dr. A. BăuftiStark*op. cit., p. 208. ". 4  ■ *» % и ■
3.4.' C.B-0,, ţ. I, partea a 2^a, Arad, 1931, p. 456-457 [1]. . ? ’ . , ■ ; .
35. Vezi Mineiul pe oct., ziua 1,1a Sinaxarul slttbei a doua. ' j f ‘ '■·'·
36. Vezi Sofronios Evştratiades,' Eortologhionul Bisericii Ortodoxe dih punct de vedere calendaristic (în grec.),

- înrev. 0eoXoyÎa(Atena), 1937  ̂nr.’ 57-58, p .  24. * ' ''' · ;· ‘ ■ 1 1 ; ·'
37. Vezi Calendarul (Imemloghibn) Bisericii Greciei pe 1980, Atena, 1980, p. 162. . ·■
38. Cp. Al. Mâltzew, Menologioh der orthodox-katholischen Kirche des Morgen-landes, I, Berlin, 1900  ̂p. 185 şi 

Nic. Nil les, Kalendarium Manuale utriusque Ecclesiae Orientalis et Occidentâlis, ed. II, vol. I, Ceniponte, 1896, p. 294.
39. Vezi Penticostarul, la Sinaxarul slujbei din ziua respectivă. ‘

I
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în cultul ortodox, Maica Domnului este pomenită, invocată, lăudată şi mărită în slujba fiecărei zile 
liturgice (deci şi în zilele de rând) din cursul anului bisericesc, printr-o bogată imnologie (tropare, 
stihiri, canoane etc.), care alternează cu cea consacrată Sfinţilor respectivi şi care umple mare parte din 
conţinutul cărţilor ortodoxe de ritual (Octoihul, Triodul, Penticostaruî, Mineiele. şi Ceaslovul). îndeosebi, 
rânduiala slujbelor care alcătuiesc serviciul divin zilnic (Laudele bisericeşti) este presărată cu. asemenea 
cântări: tropare speciale ale Născătoarei - θεοτοκία sau Bogorodicine - la Vecernie şi la Utrenie, stihiri 
speciale la şedelnele şi la Laudele Utreniei, canoane deosebite la Utrenie, Axionul la Liturghie ş.a.m.d.. 
în regulă generală, ultima stihiră din orice grupă de stihiri, care se cântă în diferite momente ale slujbelor 
bisericeşti (de exemplu, la „Doamne, strigat-am...“ şi la stihoavna Vecerniei, la şedelnele şi la Laudele 
Utreniei, la Fericirile din rânduiala Liturghiei etc.), precedată de „Şi acum.. “, este totdeauna închinată 
Născătoarei de Dumnezeu. La fel este cazul cu ultima stihiră de la fiecare cântare sau odă (peasnă) a 
canoanelor imnografice din slujba Utreniei sau din slujbele unor Sfinte Taine şi ale unor ierurgii, ca, de 
exemplu, Sf. Mashi, Agheasmamică, înmormântarea ş.a.40.. ţ . ... · . ,

2) Avem apoi slujbe speciale, alcătuite în cinstea şi- spre lauda Sfintei Fecioare, dintre care cea mai 
veche este Acatistul Născătoarei de Dumnezeu sau Acatistul Buneivestiri (imitat în vremurile mai. noi 
de o mulţime de variante şi sub diverge titluri, numeroase mai ales; în Biserica Rusă). Ceva mai noi 
decât Acatistul Buneivestiri sunt Paraclisele Maicii Domnului (două în Ceaslovul românesc), care se 
oficiază cu deosebire în postul Adormirii Maicii Domnului.

De la o vreme, în unele părţi ale Ortodoxiei, slujba Adormirii Maicii Domnului din Mineiul pe 
august a fost amplificată cu o nouă formă de pietate faţă de Sfânta Fecioară, menită să accentueze cultul 
de şupravenerare, şi anume Prohodul Maicii Domnului, care este o imitaţie ,a Prohodului Domnului 
nostru Iişus Hristos din slujba Utreniei Sâmbetei celei Mari (în Triod), alcătuită de Manuej Corinteanul 
la începutul secolului al XVI-lea, tradusă în româneşte de Ion Pralea şi tipărită de el, împreună cu 
originalul grecesc, la Iaşi, 1820, sub titlul Urmări pe mormânturi41, retipărită la 1869 şi apoi în broşuri 
separate, cu titlul Prodohul Maicii Domnului şi cu textul, revizuit42. Generalizată mai ales în bisericile 
ruseşti, această imitaţie a trecut şi în bisericile româneşti (mai ales în mănăstiri), fiind încadrată în 
slujba de Priveghere a Adormirii Maicii Domnului, care se săvârşeşte în ajunul praznicului,.după Vecernia 
mare sau în cadrul Utreniei. . . . .  .. .. '<

. 3) O altă formă de cinstire a Maicii Domnului a fost de la început zidirea de biserici în cinstea şi 
spre pomenirea ei, puse sub ocrotirea ei deosebită şi purtând numele'de ,θεότοκός^' Sa$c)ta"$lan3, 
Notre-Dame, H.eilige Jungfrau, Precista, adică Preacurata ş.a., sau având ca hramuri (patroni) diferitele" 
ei sărbători: Intrarea în Biserică (Vovidenia, ca unele biserici moldoveneşti din Iaşi, Botoşani ş.a), 
Pocrovul (Acoperământul Maicii Domnului, schituri în Moldova), Bunavestire (Blagoveşienia), 
Adormirea sau Uspenia (biserici în Rusia şi Moldova). ' ' .

Cele dintâi biserici cu această destinaţie au fost zidite în Ţara Sfântă, la Ghetsimani (lângă mormântul 
Maicii Domnului), la Ghenizaret (pe locul casei în care locuia Maica Domnului când a primit vestirea 
îngerului),, aproape de Betleem sau în alte locuri memoriale legate de amintirea vieţii ei şi apoi la Roma 
(Sancta Maria Ântiqua şi Santa Maria Maggiore, sec. V). Dintre cele mai vechi şi mai vestite ca locuri 
de pelerinaj sau ca monumente de artă, în afară de cea de la Ghetsimani (reconstruită dc cruciaţi în sec. 
XII), amintim pe cea a Adormirii ei, de pe colina Sionului din Ierusalim (reconstruită la 1910), Catedrala 
Sfintei Fecioare Maria din Efes, în care s-ă ţinut chiar Sinodul III Ecumenic (431 )43, Biserica Vlahemelor 
din Constantinopol (ctitoria împărătesei Pulheria, de la începutul secolului V), unde au fost depuse 
brâul şi veşmântul Maicii Domnului (vezi în urmă), Panaghia Acheţropoietis (Eskijuma) din Tesalonic

40. Vezi şi D.I. BelU, Maica Domnului iii lumina imnelor liturgice, Caransebeş, 1941; G. Ferrari, La dottrina г 
l'Eortologia Mariana nella tradizione orientale, în rev. „Sacra Doctrina" (Roma)·; nr. 69-70 (1973), ρΓ215-254,

41. Vezi B.R.V, t. III, p, 338.· · ..................  ■ · · ·'-.· · - -.■■-· «· '
42. Menţionăm dintre acestea pe cea tip. de protos. Teofil Ionescu şi Toma Culcea, Bucureşti, 1935.
43. Vezi pr. prof. I. Rămureanu, op. cit., p. 252.
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(see* V). Sf. Maria Diakonissa (ShyiţOaiea) din Constantinopol, ctitoria împăratului bizantinMaim&iu, 
din 598* Biserica Adormirii dinNiceea (o bazilică cu cupolă din sec,. DC, cu splendide mozaicuri din 
secolele IX şi XI)44, Kharie-Giami (Biserica Fecioarei), adică biserica Mănăstirii Chora din 
Constaitmopol (secolele XI-XII), vestita Biserică Nâtre-Dame din Paris, Catedrala mitropolitană â 
Parisului şi operă reprezentativă a stilului,gotic francez (secolele ΧΠ-ΧΙΙΙ), bisericile ruseşti ale Adormirii 
(Uspenia) şi Bîagoveştenia (Bunavestire) din Kremlinul Moscovei (sec. XV) ş.a, De la noi, între bisericile 
vechi care se mai păstrează, amintim unele din bisericile lui Ştefan cel Mare şi Petru Rareş (secolele 
XV şi XVI) cu hramul Uspenia şi biserica vestită a Mănăstirii lui Neagoe de la Argeş, cu hramul 
Adormirea Maicii Domnului, sfinţită la 15 august 151745. ' ? 1 — .

4) Zugrăvireape icoane şi pe pereţii bisericilor a chipului Maicii Domnului şi cinstirea acestor 
icoane constituie o altă formă de cinstire a Maicii Domnului în cult. ■

Cele mâi vechi chipuri ale Maicii Dorhntilui le aflăm în picturile de pe pereţii Catacombelor din 
jurul Romei, ca, de exemplu, catacomba Domitillei (proorocul Isâia şi Fecioara cu Pruncul, .Sec. III), 
catacomba Sf. Petru şi Marcelin (Fecioara cu Pruncul, încadrată de doi magi, sec. III), Cimitirul Ostrian 
(Fecioara-Orantă Cu Pruncul, sec. IV) ş.a. ■■ · >■

Dar primele icoane cu chipul· Maicii Domnului ar fi fost făcute, diipă o veche tradiţie, de către Sf. 
Evanghelist Luca. Una dintrâ'acestea a fost trimisă din Ierusalim, de împărăteasa Eudoxia', văduvă· lui 
Teodosie II, împărătesei Ptilheria, la Constantinopol46 vinde s-a păsfrat în Biserica Maicii Domnilltii din 
Cârtiertll VlâhfernelOî (icoana s-a numit de aceea VfacherkiiMd), până l^distrugefea ei de către împăratul

w-wTiii.x l-  j *I  -  w i  A i i i .  r H L - - . i i  / - ·_ . i .  4  f t r t \  к  i - x —  / · _ . ·  j j : i ..j  ■ U Ш r v  . ^ ί · , · _ ί 2  Ϋ U  4  -.Λ Ί .  _  ~ ± ,χ .·_.îuuuuuiast ̂ ипкишии ^иргишшш (seu. vm). л ш  (prooaoii, tun sec. vj se pastreaza in oiseuca santa 
Mâria Maggiore dm Roma. în Marea Bazilica â Patimitor (Martyrion sau Mariyrium), construită de 
Consfahtin cel Mare pe Golgota, pelerinii din secolele IV-VI Vedeati şi admirau, printre alte relicve 
Sfinte şi o fhttnoasă icoană a Sfintei Fecioare, devenita celebră prin rolul determinant pe care 1-a aVut în 
convertirea Sfintei Măria Egipteanca47. " ч

La mai toate popoarele creştine exista icoane ale Maicii Domnului care se bucură de multa veneraţie 
atât m cultul public, cât şi în Cel particular (domestic, familial), unele dintre ele fiind reputate ca 
făcătoare de mirnini şi devenind Obiective de pelerinaj48. Astfel de icoane sunt numeroase maf ales în
Bi e p r i r * i*  R i r o a  i î n r l f »  ο = α ι ι  i n c f i f i r i f  t?t c a r K a f / y r î  сг>/=>гм p ir»  î n  n i r i c s t p ^  I r t r

i u W i i v i *  o i  ь и ц у / у и  A v i ţ O C l j  U U U v  и  u l i  i i i u i i l U i i  u u i u u i u i i  u w w u i u î v  * jL i  v i i i u l v u  i w * .  j b ' i i . A v l w  f A w w u i

de exemplu, icoana Maicii Domnului din Novgorod (sec. XII), pe cea din mănăstirea de lângă râul 
Tolga (un afliierif al Volgăi), aflata într-o scorbură de copac (sec. XIV), cea*de la laroslâv (sărbătoare la 
8 iunie), icoana Uspenia din Lavrâ Pecerska-Kiev (sărbătoare la 3 rtiai)49 ş.a. La polonezi, amintim 
vestita icoană â Maicii Domnului din Mănăstirea CzestoochoWa, numita şi „Fecioară cea Neagră11, din 
pricina culorilor întunecate cu caire e zugrăvită. La greci, asemenea icoane cu diverse numiri şi 
reprezentând diferite tipuri iconografice ale Maicii Domnului' - Tortăriţa, GÎycofilnsa sau 
Dulce-iubitoarea, Pîatytera (cea mai cuprinzătoare decât cerurile), Odighitriă (călăuzitoarSâ ş.a) - se 
păstrează raai ales în riiânăstirile atonite (la Filoieos, Hîlandgr, Vătoped ş!a.). ' Jî ‘ ,s ' '  ‘ n 

în in^ăştiril^ româneşti şi bhiar ΐή liftele biserici romaneşti de enorie, se păstrează, de asemenea, 
câteva icoane de âcesţ fel, ca, de exernplu, cea de la Neamţ, numită „îiichinâtoarea“ (primită" de

44i Vezi L. Brehier, L ’art byzantin (cqi. „Les Patries de l.’ait“), Paris,1924, р._Д§2, 195.,r . „ ·<■*■, J
45. V^zi laMelchisedee (Ştef&nesCU), Oratoriu, Bucureşti, 1869, p. 6 4 ,69-7Ϊ-71,7%78, câteva b'işericÎ-inbîpnente 

istorice din Rbmânia cu hramul diferiteidr sărbători âleMaicii Domnului. ' " ‘ ''"■■■■ · '
46·. Te&dof Lectorul, 1st. bis., cartea I, P.G., t. LXXXVI, co l lf>5 A şi trdd. rbnv.'de ÎBşif Ghfeorghto, Btifiţiteşti, 

1899, p. 282 şi Nichifor Callist, 1st. bis., XV, 14, P.G., t. CXLVH, col. 44. ..
47. Vezi Sf. Sofronie al Ierusalimului,· Viaifa Cuvioasei Maria Egipteanca^ P.G., t. LXXXVTI, col. 3713. Cp. şi trad, 

rom. ae pr. dr. D. Feciâru, în Triod, Bucureşti, 1946, p. 825 [2]. .· . , · ? ■ . . -«- . ί  . ..
48. Indicaţii utile la S. Mureşianu, Iconologia creştină occidentală şi orientală, Bucureşti, 1893 ■ p. 1.72 ş.u.
49. Vezi recenzia noastră la Calendarul B isericii Ortodoxe Ryşe p e  I960, în Ortodoxia, I960, nr. 2, 

p. 289-290. ' . ’ ' ·' ■·' - v- ' ' ’’
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domnitorul Alexandru eel Bun de la împăratul bizantin loan Paleologul, la 1424), cea de la Mănăstirea 
Agapia, tot de provenienţă bizantină (sec. XIV), de curând restaurată50, icoana Maicii Domnului din 
biserica Mănăstirii Dintr-un lemn (sec. XVI), cea din biserica Mănăstirii lui Neagoe din Curtea de 
Argeş (icoana„junghiată'1)5', cele din bisericile Olari şi Icoana din Bucureşti (icoană din 1682) ş.a.5i.

în iconografia murală din interiorul bisericilor, icoanele Maicii Domnului (înfăţişată singură ori cu 
Pruncul dumnezeiesc) ocupă un loc predominant: pe bolta altarului, pe catapeteasmă, pe bolţile 
pronaosului şi în alte locuri {iconografia Acatistului)53. \ . . .  .

5) Cinstirea Maicii Domnului s-a exprimat în .cultul·public al Bisericii, şi prin diferitele genuri de 
predici (omilii, panegirice, cuvântări de laudă) rostite de marii cuvântători creştini, la diferitele sărbători 
ale Maicii Domnului, mai ales din sec. V înainte (patriarhii Proclu şi Gherman ai Constantinopoîului, 
Sf. Andrei Criteanul, Sf. loan Damaschinul ş.a.)54. ‘

6) Tot ca o formă a cultului ortodox de şupravenerare a Maicii Domnului putem socotişi frecvenţa 
numelor de Maria şi Marin, la toate popoarele ortodoxe, dar mai ales la români55, precum şi larga 
circulaţie în popor a cărţilor de pietate în legătură см viaţa şi minunile Maicii Domnului, cele mai 
multe apocrife, de origine bogomilică: Visul şi Epistolia Maicii Domnului, Călătoria Maicii Domnului 
la iad, Minunile Maicii Domnului ş.a.56. Deşi nu au girul oficial al Bisericii, ele constituie o dovadă 
indirectă despre marea dragoste, încredere şi veneraţie, cu care credincioşii au înconjurat totdeauna 
persoana sfântă a Maicii Domnului. ‘ ' ’ ■
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NOTELE EDITURII

L Arhid. prof. dr. loan N. Floca, Canoanele Bisericii Ortodoxe, Sibiu,. 1993, p. 149.
2. Vezi câteva ediţii mâi noi ale vieţii Cuvioasei Maria Egipteanca îh voi. „Păresimile pe  înţelesul şi spre folosul 

tuturor“, Ed. Partener, Galaţi, 2002, p. 113.
3. Vezi mai nou, arhim. loanichie Bălan, Sfintele icoane făcătoare de minuni din România, Ed. Episcopiei Roma

nului, 1999. , ,
4. Reeditare, Bucureşti, 1974 (Ed. Enciclopedică Română).



CAPITOLUL IX

1. Preserbare, după-serbare, odoVanie
Durata serbării praznicelor împărăteşti este la ţoate.de câte o zi, cu excepţia marelui praznic al 

învierii, care ţine trei zile de-a rândul. în plus, întreaga săptămână a Paştilor (Săptămâna Luminată) 
este ca o prelungire a serbării înseşi, slujbele din toate zilele acestei săptămâni facându-se aproape la 
fel ca în prima zi de Paşti.

Pentru pregătirea Sufletească a credincioşilor, toate sărbătorile împărăteşti (inclusiv cele ale Maicii* 
Domnului) sunt precedate de un timp de pregătire, de anticipare sau introducere, numit preserbare, 
înainte-serbare sau înainte-prăznuire (προεόρτια, predprazdnstvo, Vorfeier). Ele au, de asemenea, şi 
o perioadă de continuare sau prelungire a serbării, numită după-serbare sau după-prăznuire (μεθέορτον, 
μέθέορτα, Nachfeier). Prin aceste perioade de pregătire şi de prelungire, sărbătorile mari sunt ca soarele 
care, înainte de a răsări el însuşi, îşi trimite razele, iar după ce apune, lumina lui stăruie încă pe culmi. 
Ziua cea dintâi a ihainte-şerbării se numeşte începutul sărbătoririi, (άρχή τώυ προεορτιών), iar ziua 
ultimă a după-serbării se numeşte, eu un termen slavon, odovania (otdania), adică sfârşitul, dezlegarea 
sau încheierea sărbătorii (conclusio, άπόδοσις της εορτής, Abschlussfeier)1.

în toată perioada preserbării şi a după-serbării, pe lângă slujba sfinţilor pomeniţi în zilele respec
tive, se adaugă şi cântări, rugăciuni şi lecturi din cele în legătură cu praznicul respectiv, iar în ziua 
odovaniei praznicului, slujba se pune aproape la fel ca şi în ziua însăşi a praznicului (omiţându-se doar 
paremiile şi litia la Vecernie, polieleul şi Evanghelia la Utrenie, iar Apostolul şi Evanghelia de la 
Liturghie sunt ale zilei). Pentru aceasta, uneori, slujba sfântului (sfinţilor) din acea zi se mută, adică se 
oficiază cu o zi mai înainte său mai în urmă, după cum prevede Tipicul sau după cum rânduieşte cel mai 
mare. ,

La fiecare sărbătoare din cursul anului se pune, încă de la Vecernia din ajun, pe iconostasul (analogul) . 
din naosul (sânul) bisericii, icoana praznicului sau a sfântului sărbătorit. La praznicele împărăteşti, 
icoanele praznicale (şi crucea la sărbătoarea înălţării Sfintei Cruci) se pun pe iconostas încă din ajunul 
preserbării şi rămân pe el până la sfârşitul după-serbării, adică până în ziua odovaniei praznicului. * 

Obiceiul de a prelungi sărbătorile mari pe aninnite perioade e moştenit în cultul ortodox din cel al 
Vechiului Testament, în care Sărbătoarea Azimelor, ca şi altele (Sărbătoarea Corturilor, Sărbătoarea 
Sfinţirii Templului) se prâznuiau câte şapte zile la rând (vezi Ieşire 34, 18; Lev. 23, 36; III Regi 8, 
66-67; II Paralipomena 7, 9 ş.a.). In creştinism, prima manifestare de acest fel o întâlnim la împăratul 
Constantin cel Mare, cu prilejul festivităţilor sfinţirii bazilicilor din Ierusalim şi din Tir (1 
sfinţire care şe serba în fiecare an, câte şapţe zile de-a rândul, multă vreme după aceea, sub denumirea 
de Sărbătoarea Înnoirilor (Dies Enceniarum, εγκαίνια)2. ·

Instituţia catehumenatului, în floare în secolele IV-V a contribuit apoi la dezvoltarea acestui obicei 
în cultul creştin. Cele dintâi sărbători cu înainte-şi dupa-serbare au fost cele trei mari praznice la care se, 
oficia pe atunci Botezul catehumenilor: Crăciunul, Paştile şi Rusaliile:' Instruirea morală şi catehetică a

1. La Vasile al Seleuciei (Viaţa Sfintei Tecla, II, 19, P.G., t. LXXXV, col. 596 B) găsim: άπόλυσις. în Ardeal se 
foloseşte termenul „îhţroptiria" sărbătoririi, iar în Banat, cel de „ ieşirea “ sărbătorii. ,

2. Vezi Itinerarium Egeriae, cap. 47 şi 48 (în ed. H. Petre, 1970, p. 262 ş.u.).
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caiehumsnilor iacca ncccssrs o perioads. de pregătire pentru primirea Botezului, iar bucuria -primirii 
Botezului şi a intrării neofiţilor în Biserică se prelungea, de regulă, o săptămână după praznicul respectiv.

După desfiinţarea catehumenatului, ,obiceiul anticipării şi al prelungirii festivităţilor acestor mari 
praznice s-a menţinut şi a trecut, prin analogie, şi la celelalte sărbători împărăteşti intrate în uz şi 
generalizate în calendarul Bisericii, din sec, IV înainte (vezi în urmă, la cap. despre p ra z n ic e le  
îm p ă ră teşti).

2. Durata preserbării şi a după-serbării praznicelor împărăteşti
Durata preserbării şi a după-serbării praznicelor împărăteşti variază după gradul lor de importanţă 

şi după poziţia pe care o au în cadrul anului bisericesc, fiind la unele mai lungă, iar la altele mai scurtă, 
precum nc arată cărţile de slujbă (Mineiele, Ţriodul şi Penticostarul). Astfel, preserbarea Naşterii 
Domnului ţine cinci zile, începând de la 20 decembrie, iar după-serbarea aceluiaşi praznic ţine şase 
zile, sfârşindu-se la 31 decembrie, când este odovania praznicului. Excepţie fac praznicele Tăie- 
rii-împrejur (1 ianuarie) şi al Floriilor, care n-au nici preserbare, nici după-serbare (cel dintâi fiindcă se 
află între după-serbarea Naşterii şi înainte-serbarea Botezului, care sunt praznice împărăteşti mai mari 
şi de origine mai veche, iar al doilea, fiindcă e în Păresimi).

. Tabelul.de la paginai 67 ne arată durata fiecărui praznic împărătesc. ,
Precum se vede din acest tabel, cea mai mare durată de sărbătoare o are Paştile (39 de zile), iar cea 

mai scurtă durată o are Bunavestire (pentru că în, actuala situaţie calendaristică a Bisericilor ortodoxe
Λ ΐ« , л о 1  a n /4 r».T*ii 1 a n  r*r% a m . i w n  „ în  t î . t r w u l  Ρ Λ π ί ι ϊ , Ι ι ι ΐ  Λ Д о t -л Л  .wu vuiwiiuui ui muiwpiui, wu wuuw luiuwuuau iii tuupui i ujvuiui iîxuAvy. - - -

3. Alte sărbători cu înainte-serbare şi după-serbare
Mineiele noastre poartă reminiscenţe ale obiceiului străvechi, când nu numai sărbătorile împărăteşti, 

ci şi sărbătorile sfinţilor mai importanţi aveau, în unele Biserici locale, un fel de preserbare şi 
după-serbare. Astfel, slujba zilei de 27 octombrie, consacrată pomenirii Sfântului Mucenic Nestor, 
mort ca martir o dată cu Sfântul Dimitrie, conţine încă stihuri închiriate Sfântului Dimitrie, sărbătorit cu 
o zi mai înainte:’Această după-serbare г. Sfântului Dimitrie o săvârşeau în vechime îndeosebi aghioriţii 
din Mănăstirea Sfanţului Dionisie3; iar tesalonicenii aveau şi o rânduială specială a pre-serbării Sfanţului 
Dimitrie, alcătuită de arhiepiscopul Simeon al Tesalonicului4. La Constantinopol se oficia odinioară 
pre-serbarea aducerii moaştelor Sfântului loan Gură de Aur (la 26 ianuarie)51, în Mineiele actuale, 
slujba zilei de 25 iunie poate fi socotită o prelungire a sărbătorii Naşterii Sfântului loan Botezătorul (24 
iunie)6, ca şi cea din 30 iunie (Soborul Sfinţilor Apostoli), care este un fel de prelungire a sărbătorii 
Sfinţilor Apostoli Petru şi Pavel, prăznuiţi cu o zi mai mainte.(vezi Mineiele. respective). Sărbătoarea 
procesiunii Sfintei Cruci de la 1 august are încă şi azi o zi de înainte-prăznuire (31 iulie, vezi Mineiul pe 
iulie la ziua respectivă), iar odinioară serbarea ei, la Marea Biserică din Constantinopol, se*prelungea 
până la 13 sau 14 august7. Călugării aghioriţi din Mănăstirea Lavra sărbătoreau;· de' asemenea, ziua de 
pomenire a Sfântului Atanasie Atonitul (5 iulie) cu preserbare şi dupâ-serbare8. Aghioriţii din Mănăstirea 
Xenofont săvârşeau după-serbarea Sfântului Gheorghe, al cărui hram îl avea biserica mănăstirii*, iar 
sinaiţii aveau o preserbare a profetului Moise10. ‘ V

3. A. Dmitrievski, Descrierea manuscriselor liturgice,.,, (rus,), t. III (Petrograd, Д917), p., 581. ,;'
. 4.PubL de: Sofr, Eustratiades, m Anuarul Soc. de Studii Bizantine (grec.), voUXI, p. 123,,·· 149. .

5. A. Dmitrievski, op.cit., p. 354. о .· · -  ·
6. în unele mănăstiri se. făcea chiar preserbarea Naşterii Sfântului loan.Botezătorul, (Şqfr. Eustratiades, op.cit.,

p . u d . . "  . ' , . . .  ’ 1 .■ ;  .. '  , ,  , . ; ■
7. Despre felui cum se sărbătorea odinioară Adormirea Maicii Domnului la Catedrala Patriarhiei Ecumenice din 

Constantinopol, vezi Constantin Porfirogenetul, Despre ceremonii..., cartea II, cap. 9 (P.G., t. CXII, col. 1009-1013).
8. A .  Dmitrievski, op. cit., p. 510-511. . . ,
9. Ibidem, p. 354. ' ' ’’ ’ " " \  i
10. Ibidem, p. 581 şi Sofr. Eustratiades, Eortologhionul Biseripii Ortodoxe, 111. ‘ , ,.
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Duminicile din perioada Penticosţaruîui an, de asemenea, după-serbârea iot Astfel, pUraLinica 
Toffiii, Duminica Mironosiţelor şi Duminica Samarinencei au cate o săptămână de după-serbare, iar 
Duminica Slăbănogului, ca şi. cea a Orbului, se odovăesc marţea următoare. înjumătăţirea praznicului 
Paştilor durează şi ea opt zile (între miercurea săptămânii a patra şi miercurea săptămânii a cincea după 
Paşti)"i iar amintirea femeii samarinence din duminica a cincea după Paşti se prelungea până în sâmbăta 
săptămânii a şasea după Paşti12. · . >

Instituţia prelungirii sărbătorilor mai importante există şi în cultul romano-catolic, unde sărbătorile 
mari au de regulă Câte 0 zi de înainte-serbare, numită vigilia (vigile, ajun) Şi câte 0 săptămână de 
după-serbare, numită octavă (dar, după 1955*numai Crăciunul, Paştile şi Rusaliile au păstrat prelungirea 
octavei)., ■ ,, . · . . ·.*■■ · . . ·-·.■. . - ·· ·

4. Sărbătorile numite „soboare“ (adunări) <. , ■ · ,„ ,·
In legătură cu marile praznice stau şi sărbătorile care poartă denumirea specială de soboare sau 

adunăride sluj be (συναξις,sobor, Mitfesî), adică adunări liturgice ale creiincipşilor, pentfu sărbătorirea 
persoanelor sfinte care aujucat un rol de căpetenie în evenimentele comemorate la praznicele precedente. 
|n  categoria aceasta se numără, de exemplu: » · . . ’ , ·

a) Soborul Sfinţilor Ioachim şi Ana, părinţii1 Maicii Domnului, la 9 septembrie (a doua zi după 
praznicul Naşterii Maicii Domnului)., · V, .···.- .

b) Soborul Sfântului loan Botezătorul; la 7 ianuarie (a doua zi după praznicul Botezului Domnului).
o) Soborul Dreptului Simeon şi ăl ProGrociţsi Ana, la 3 februarie (a doua· zi după praznicul

întâmpinăriiDomnului).
d) Soborul Sfântului Arhanghel Gavriil* la 26 martie (a doua zi după praznicul Buneivestiri),
e) Soborul Sfinţilor Apostoli, Ja 30 iunie, (a doua zi după praznicul comun al Sfinţilor Apostoli 

Petru,şi PaVel) [1J. . . .*,··.
Două dintre aceste soboare (26 decembrie şi 7 ianuarie) sunt sărbători .cu serbare, celelalte sunţ 

simple sărbători bisericeşti; (fără sefbarC). . ... ·, . , ...<.· . r·.-·
·.,· Denumirea de sobor (adunare) o poartă şi sărbătoarea Sfinţilor Arhangheli Mihail şi Gavriil (8 

noiemibrie), care este şi sărbătoarea comună a Sfinţilor îngeri în general (vezi mai departe, la Sărbătorile 
Sfintei Cruci şi ale Sfinţilor îngeri), precum şi alte câteva sărbători mai puţin importante, cu caracter 
local, prăznuite prin adunări de slujbă, spre aducerea-aminte de anumite minuni (de exemplu, Soborul 
Sfântului Evanghelist Ioanj de la 8 mai, vezi Sinaxarul zilei respective). -,...· -
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NOTA EDITURII
1. Alte sărbători numite „soboare“, în cursul anului bisericesc, sunt: Pomenirea Soborului Sfinţilor Măriţilor Apostoli, 

cei 70 la număr (4 ianuarie); Soborul celor zece mii de Sfinţi îngeri (11 ianuarie); Pomenirea Soborului Arhanghelului 
Gavriil din Adin (11 iunie); Pomenirea Soborului Preăsfintei Stăpânei noastre Născătoarei de Dumnezeu, de cea parte la 
Maranachiu (15 iunie); Soborul mai-marelui Arhistrateg Mihail, aproape de Sfântul Iulian din For (18 iunie); Pomenirea 
Soborului drepţilor Zaharia şi Elisabeta (24 iunie); Pomenirea Soborului Arhanghelului Gavriil (13 iulie); Soborul Sf. 
Mc. Acachie.la Eptascala (21 iulie); Soborul Sf. Elefterie, aproape de Xirolof (21 iulie); Soborul Preăsfintei Născătoare 
de Dumnezeu întrii ale lui Armatie (21 iulie.)

Tabel , 
cu durata serbării praznicelor împărăteşti*

Nr.
crt

Denumirea praznicelor începutul sărbătorii Data praznicului ■ Odovania praznicului
Total
zile

1. Naşterea Domnului ' . 20 decembrie 25 decembrie 31 decembrie 12 ,

2 . Taierea-împrejur ' - · - 1 ianuarie . 1 ,

3. Botezul Domnului 2 ianuarie ' 6 ianuarie - 14 ianuarie 13'

4. · întâmpinarea Domnului 1 februarie 2 februarie 9 februarie” 9

5. Duminica Floriilor -
Dată

schimbătoare
’ \ ' ’ · ' 1

6 ,
învierea Domnului 

(Sf Paşti) - Dată variabilă
Miercuri, ■. ■ 
săptămâna , 

a 6-a după Paşti
39

7. înălţarea Domnului -
Joi, săptămâna · 

a 6-a după Paşti
Vineri din săptămâna a 7-a 

, după Paşti , . 9

8 .
Pogorârea Sfântului Duh 
; . (Rusaliile) , -

Duminica 
a 8-a după Paşti

■ - Sâmbătă,-' . - · 1 
săptămâna a:.8-a duj)ă Paşti

. 7

9. " Schimbarea la Faţă 1 5 august 6 august ·' ‘ 13 august 9

10· , înălţarea Sfintei Cruci 13 septembrie 14 septembrie 21 septembrie 9

11. Naşterea Maicii Domnului 7 septembrie 8 septembrie 12 septembrie 6

12.
Intrarea în Biserică 
a Maicii Domnului 20 noieiribrie 21 noiembrie 25 noiembrie"* 6

13. Bunavestire 24 martie 25 martie 26 martie 3

14. Adormirea Maicii. 
Domnului 14 august . 15 august , 23 august’*” ,10

* Comp. şi: dr. C. Chiricescu, Calendar bisericesc pe toţi anii, Bucureşti, 1923, p. 104; dr. V. Bujor şi St. Roşianu, 
Tipic bisericesc, ed. II, Blaj, 1931, p. 17; Sil. Morariu-Andrievici, Tipiconul Bisericii Ortodoxe Orientale, Cernăuţi, 
1883, p. 7-8. '

** Aşa este când praznicul cade înainte de Duminica Fiului Risipitor. Dar când cade în această duminică sau după 
ea, durata după-serbării se scurtează (vezi Triodul, la Capetele lui Marco, ed. 1946, p. 945, col. 1 şi Tipicul bisericesc, 
Cemica, 1925, p. 126). ‘

*** în vechile tipice mănăstireşti, odovania Intrării în Biserică varia între 25-28 noiembrie (Sofr. Eustratiades, op. şi 
rev. cit., p. 19, 26). .

**** Dgspj-e variaţiile datei odovaniei praznicului Adormirii în trecut vezi amănunte la V. Grumel, L 'Apodosis de la fete 
de la Koimeşis dans le rile byzantin, în voi Εις μνήμην Σπυριδώνου Λάμπρου, Atena, 1935, p. 321-327. Astfel, în sec. 
XIV, împăratul bizantin Andronic II Paleologul fixase după-serbarea Adormirii până la sfârşitul lui august (P.O., t  CLXI, 
col. 1095). Nu se ştie când s-a redus această durată, aşa cum e azi (Comp- şi Sofr. Eustratiades, âp. şi rev: cit-, p. 22-23).

I



CAPITOLELE X -X I 

SÂRBĂTORILE SFINŢILOR ÎNGERI ŞI ALE SFINTEI CRUCI

A. SFINŢII ÎNGERI
1. Cultul Sfinţifof Îngm îfl antichitatea erfeştină ...

Precum, ain văzut, unul dintre obiectivele cultului nostru de venerare îl alcătuiesc. Sfinţii îngeri, 
care sunt nu numai obiective ale cultului de venerare* adică primitori ai manifestărilor de cinstire 
pornite din partea credincioşilor, ci şi subiecte ale cultului de adoraţie, adică cinstitori ai lui Dumnezeu,' 
împreună cu noi, Oamenii, şi cu sfinţii. Motivele sau temeiurile cinstirii lor au fost expuse mai înainte 
(vezi la cap. Factorii sau termenii cultului)........ V  ’ " ' '' ‘ ’ .. " ' ' '

Cultul îngerilor are un solid fundament ygchi-testamenţaf (vezi, de exemplu, -Facere 48, 4; 
Jud. 13,1-5,16; Ieşire 23,20-23; 3,15; IoşUa 5,13-16) şi chiar nou-testamentar (VeziApoc. 22, 8, 
9). Totuşi, în creştinismul primar constatam O oarecare rezerva în ceea ce priveşte cinstirea îngerilor, 
din pricina denaturării sau practicării abuzive şi .eronate a acestui cult, fapt la dare contribuia o 
dubla influenţă: una venită din partea păgânilor - care asimilau pe îngeri cu numeroasele divinităţi 
adorate de ei - şi “alta din partea gnosticilor; care asimilau pe îngeri cu eonii, pe'care ei îi socoteau 
intermediari între. Fiinţa Supremă şi oameni1. împotriva unui asemenea cult păgân sau superstiţios 
al îngerilor previne pe credincioşi chiar Sf. Apostol Pavel2. De aceea, mărturiile despre existenţa 
unui cult creştin al îngerilor, care se întâlnesc încă din sec. II, sunt contrabalansate de altele care 
par că interzic acest cult sau caută să-l menţină în adevăratul lui spirit, a tune·; când el este conteput 
sau practicat greşit. Astfel, S f Iustin Martirul enumera pe îngeri între fiinţele spirituale, pe care le 
cinstesc creştinii3; acelaşi lucru face şi apologetul Atenagora4. Sfântul Ιήηξΰ  declară gnosticilor 
că Biserică nu invocă pe îngeri*; în schimb; Origen afirmă că cinstirea (Qepamm) pe care-ereştinii 
o acordă îngerilor nu trebuie confundată cu cea pe care o .dăm. lui Dumnezeu6. Шзёс!TV, distincţia 
aceasta între cultul dat îngerilor şi cel dat lui Dumnezeu apâre formulată şi mai lămurit la Eusebiu 
al Cezareif. S f Ambrozie recomandă, în termeni clari, invocarea îngerilor8. La începutul secolului 
V, Fericitul Augustin încă dezaproba teoretic ridicarea de biserici î n ,cinstea îngerilor, ca şi a 
martiriÎQr9, deşi acestea existau în realitate pretutindeni.îri lumea creştină, încă hjai dinainte. îri 
schimb, el admite bucuros cinstirea relativă a îngerilor, deosebind^o de adorarea lui Dumnezeu, 
singurul Căruia îi puterii aduce jertfa10. Numeroase inscripţii din primele secole creştine cuprind,

Cqmp. H. Leclercq, Anges, în D.A.C.L., 1 1, е<Я, 2144 ş.u. , t
2. Colpş. 2, 18: ̂ iin en i sâ nu vă răpe^că biruinţa, ргщ ujmiîinţâ·şi щШпЖаIhgerifer11̂ ... θρησκεία ιών
3. Apologia 1 ,6 (P.G., t. VI, col. 336) [1]. ’ - ' " , .
4. Mijlocire pentru, creştini, X (P.G., VI, Gol. 909) [2]. ,. . . " . , ; ; , ·  , .
5. împotriva ereziilor, cart. II, cap. XXXII, 5 (P.G., t. VIII, col. 830). ' , , ; ,- * '
6 . Contra lui Cels, %  5; VIII, 57 şi Omilia VII la Iezechie! (P.G., t. XI, col. 1185 şi 1063, t  XIIÎ, col., 675).

i 7, Pregătirea evanghelică, VII, 15 şi Demonstr. evanghelii,3 (P.G., t. XXII, col. 553 şi 193). . -
8 . Despre văduve, IX, 15 (P.L., t, XVI, col. 231):.... Obsecrartdi et angeli pronobis qui hobis ad praesidium daţi

surit“. , v - ■ · > ' - . «  ■ - ' ■ ' ■ *
,9. Collat. cum Donatistis, XIV (P.L., t. XLII* col. 722),, . ' ’ ' l ., ,
10. Deyerareligiprte, CX; Contra Faustum, XX, 21; De civitate Dei, cart. XIX, cap. ХХЦ1,4  (P.L., t XXXIV, col.

170; t. XLII, col. 384-385 şi t. XLI, col. 654). ,Y ,. - ’ ’ *
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de asemenea, invocaţii litanice şi formule de rugăciuni adresate direct sau indirect îngerilor şi 
îndeosebi Sfântului Arhanghel Mihail11. . , ·.·. ■ ' · ' - ·

Cultul Sfinţilor îngeri a luat o mare dezvoltare în vechime, mai ales în Egipt, Italia şi Siria, unde 
întâlnim de timpuriu cele mai numeroase paraclise, oratorii şi biserici închinate îndeosebi Sfinţilor 
Arhangheli. Un focar în care cultul acesta luase, probabil, o direcţie greşită, idololatră, eraiBiserica 
Frigiei din Asia: Mică, mai ales prin oraşele ei, Colosse şi Laodiceea, unde urmele unui asemenea cult 
le întâlnim, precum am văzut* încă din epoca apostolică (Vezi Colos. 2,18). Sinodul Local din Laodiceea, 
ţinut îh  a doua jumătate â secolului IV, se vede nevoit să oprească cinstirea îngerilor prin hotărârea sa 
din Canonul 35, a cărui interpretare a dat loc lao mulţime de dificultăţi, discuţii şi controverse12;despre 
această hotărâre aminteşte puţin mai târziu şi episcopul Teodorei al Cirului13. Asemenea măsuri restric
tive îriipotriva cultului superstiţios al îngerilor s-au luat şi în Biserica de Apus, chiar mult mai târziu, 
prin sinoadele ţinute la Roma în anul 492 şi în anul 745. Toate acestea nu interzic şi nu osândesc cultul 
coreet al îngerilor, ci numai pe cel eretic15. · o . ' . * ■ : ». *·

Astfel, sub stricta supraveghere şi îndrumare a Bisericii, conceput şi practicat în spirit cu adevărat 
creştin - ca o venerare sau simplă cinstire, iar nu ca.adorare, care se cuvine numai lui Dumnezeu - cultul 
-Sfinţilor îngeri a luat cu timpul o mare dezvoltare, atât în- pietatea particulară, cât şi în cultul liturgic al 
Bisericii, ceea ce se vede atât din mărturiile literare, care se înmulţesc, treptat din sec. IV înainte, ‘cât şi 
din numeroasele forme de exprimare pe care le-a îmbrăcat credinţa creştină în existenţa îngerilor şi 
evlavia faţă de ei, ca, de exemplu: invocarea puterii lor supranaturale în rugăciuni, consacrarea unei 
zile pe săptămână (luni) deosebitei lor cinstiri, slujbele speciale, de origine mai. nouă, alcătuite în 
cinstea şi spre lauda lor (Acatistul Sfinţilor Arhangheli. Mihail şi Gavriil, Canonul de. rugăciune către 

' îngerul păzitor al vieţii omului şi Canonul de rugăciune către Puterile cereşti şi către toţi Sfinţii, în 
Ceaslov), rugăciunile şi imnele compuse în acelaşi scop de. către marii inmografi creştini şi încadrate 
treptat în slujba zilei de luni, din Octoih şi în rânduiala diferitelor servicii divine15, dar mai ales bisericile, 
din ce în ce mai numeroase, închinate lor16 şi sărbătorile orânduite în cinstea lor, despre care Vom. vorbi 
în continuare. · ’ ' *v  · ' '·/<„ ' -S  · : . ■·. ·

; 2. Sărbătorile închinate Sfinţilor îngeri în cuîtui ortodox ;*;
în Calendarul (Sinaxarul) ortodox se află cinci zile liturgice [3] închinate· pomenirii şi cinstirii 

' Sfinţilor îngeri îh cursul anului bisericesc, dintre care una singură este sărbătoare Cu ţinere. < ■'
a) Aceasta este Soborul sau Adunarea (Συναξις) mai-marilor Arhistrategi (căpetenii) Mihăil şi 

Gavriil şi a tuturor Puterilor cereşti celor fără de trupuri, care se sărbătoreşte la 8 noiembrie. Vechimea 
ei se urcă până în sec. V. La origine a fost simpla sărbătorire a sfinţirii unei biserici a Sfanţului Arhanghel 
Mihail, ridicată la Thermele Iui Arcadius din Constantinopol; de aceea, în cele mai vechi sinaxare - 
apare ca o sărbătoare numai a Arhanghelului Mihail. Mai târziu şi-a lărgit obiectul la cele două căpetenii

11. Vezi exemple citate la H. Leclercq, op.cit., col. 2102-2104, 2085, 2150. ,
12. „(Hotărâm) că creştinii nu trebuie să părăsească Biserica lui Dumnezeu şi să meargă ca să invoce pe îngeri-şi să 

facă adunări, care sunt oprite. Dacă deci cineva va fi aflat dedându-se la această idololatrie disimulată, să fie anatema, că 
apărăsit pe Domnul nostru Iisus Hristos şi a venit la idolatrie"; C.B.O., II, 1, p. 107 (4].

13. Comentar la Epistola către coloseni, II, 18 şi III, 17 (P.G. t. LXXXII, col. 613 şi 620 D). '
14. Despre cultul îngerilor în Biserica veche, vezi şi EE. Lucius, Les origines du culte, des Saints dans l ’Eglise 

chretienne (trad. ir. par E. Jeanmaire), Paris, 1908, p. 163-167 (cu bibliografie). .> · "
15: Vezi mai ales Octoihul, la stihirile de la toate glasurile pentru luni (ziua săptămânală consacrată pomenirii şi 

cinstirii Sfinţilor îngeri), rugăciunea a noua dintre Rugăciunile dimineţii din Ceaslov (adresată îngerului păzitor) ş.a.
16. Pentru epoca veche, vezi de ex.: marea biserică zidită de Constantin cel Mare la Constantinopol, în sec. IV, în 

cinstea Sfântului Arhanghel Mihail (Mihailion), amintită de Sozomen, 1st. Bis., II, 3 (trad. rom. de losif Gheorghian, p.40 
ş.u.); Biserica Sfântului Mihail de pe muntele Gorgano (în Italia); biserica Mănăstirii Dochiariu din Sf. Munte (cu acelaşi 
hram) ş a. Câteva biserici-monumente istorice mâi importante -din'România, cu hramul Sfinţilor îngeri,· sunt enumerate 
la Melchisedec, Oratoriu, Bucureşti, 1869, p. 75-77. ' : · .
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îngereşti (Mihail şi Gavriil) şi apoi a devenit o sărbătoare comună a tuturor Sfinţilor îngeri de toaţs 
categoriile, cum apare în Mineiele ortodoxe de azi (vezi Mineiul pe noiembrie, ziiia 8, la Sinaxar)’7.

In afară de această sărbătoare principală a Sfinţilor îngeri, în Mineiele ortodoxe mai găsim încă 
patru zile liturgice (sărbători iară ţinere) consacrate pomenirii Sfinţilor Arhangheli sau unor minuni 
făcute prin puterea lor şi anume: · > - - >

b) La 6 septembrie, se săvârşeşte pomenirea unei minuni făcute de Şf. Arhanghel Mihail, la Chones, 
în Colosse dm Frigiâ, unde exista încă din vechime o vestită biserică a,Sfântului Arhanghel,Mihail, 
devenită centru de pelerinaj (vezi Mineiul pe septembrie, ziua 6, la Sinaxar). Sărbătoare locală la început, 
ea a fost generalizată în toată Ortodoxia, în timpul împăratului Manuel Comnenul, în sec. XI18. · ,

c) La 26 martie, adică a doua zi după praznicul Buneivestiri, prăznuim Soborul (Adunărea).-.mai 
marelui Voievod Gavriil, cel de al doilea personaj principal al evenimentului Buneivestiri. Sărbătoarea 
pare a fi destul de veche, fiind preluată de Bizanţ din Tipicul Ierusalimului şi al Mănăstirii S£ Sava 
(vezi Sinaxarul din Mineiul pe martie, ziua 26). Ea există, probabil,,încă din sec. V, deoarece o găsim 
şi la sirienii monofiziţi, la aceeaşi dată ca la ortodocşi. v' ■ ·'.···, . · . .  ·?:· .

d) La 13 iulie, prăznuim iarăşi Şobăvul (al doilea) al marelui Arhanghel Gavriil, care este, probabil, 
la origine ziua sfinţirii vreunei biserici vestite a Sfântului Arhanghel Gavriil sau ziua arătării lui în vreo 
astfel de biserică (Sinaxarul respectiv din Minei nu dă nici un fel de explicaţii asupra originii ,sau 
obiectului sărbătorii). ·*»ь ’ ' . , · . : . ' ■- * · '·

e) La aceasta, am mai putea adăuga o altă serbare a Arhanghelului Gavriil din Adin, în ziua de 1J 
iunie (iară slujbă), când se comemorează apariţia acestui sfânt arhanghel la o chilic din Sf. Munte 
(Adin), unde el ar fi învăţat pe un călugăr şă cânte pentru, prima oară partea de la început a Axionului 
Sfintei Fecioare: Axion estin, adică: Cuvine-se cu adevăraţi., (vezi Sinaxarul din Mineiul pe iunie, ziua
1 1 ); faptul s-ar fi întâmplat prin sec.X’9, iar serbarea a rămas până azi limitată la mănăstirile atoni te.

In cultul creştinilor răsăriteni neortodocşi (monofiziţi şi nestorieni), Sfinţii îngeri se bucură· de 
aceeaşi cinstire ca şi la ortodocşi. îndeosebi la monofiziţii din Egipt {copţi) şi din Abisinia (Etiopia), 
cultul îngerilor este foarte dezvoltat; aşa, de exemplu, m calendarul monofiziţilor abisinieni; Sfântul 
Arhanghel Mihail are nu mai puţin de 12 sărbători pe an (câte una pe fiecare lună).

La romano-catolici, de asemenea, cultul Sfinţilor, îngeri este în mare cisnte; In Calendarul catolic 
de azi, există cinci sărbători, de diferite grade, închinate Sfinţilor îngeri: B .mai şi 29 septembrie pentru 
Sf. Arhanghel Mihail, 24 martie pentru Sf, Arhanghel Gavriil, 24 octombrie pentra Sf.. Arhanghel 
Rafail şi 2 octombrie pentru îngerul păzitor20. . . ■■■· ,

’ B. SFÂNTA CRUCE . . . .  ' _ . '.
1. Cultul Sfintei Cruci în creştinism. Istoria şi formele lui de manifestare

Precum am spus (la cap. Factorii sau termenii cultului), printre cele dintâi şi niai importante Obiective 
ale cultului nostru relativ (de veneraţie) se află Sfânta Cruce, instrumentul binecuvântat al răscumpărării 
obşteşti şi individuale a oamenilor; Obiect de tortură şi de groaza pentru păgâni, ca şi pentru evrei 
(„Blestemat este cel ce spânzură pe lemn...", Deut. 21, 23 şi Gal. 3, 13), crucea a fost sfinţită prin 
sângele dumnezeiesc curs pe dânsa şi a devenit instrument de mântuire, obiect de cinstire, semn distinctiv 
şi pricină de mândrie şi de laudă pentru creştini. „Cuvântul de cruce este sminteală pentru iudei, nebunie

17. în unele Tipice şi Sinâxare locale mai vechi, sărbătoarea comună a Sfinţilor Arhangheli Mihail şi Gavriil era 
fixată miercuri după Cincizecime (vezi A- Dmitrievski, Descrierea manuscriselor.,,, t . 1, p. 50). Vfczi şi К  Liijbeck, Zur 
ăltesten VerehrUngdes heiligen Michael inKonstantinopol, în „Histor. Jahrbuch“, 26 (1905), p.. 7.73-783. .

18. H, Kellner, op. cit., p. 224. . . M .. . . .  .
19. Vezi pr. P. Vîntilescu, Despre poezia imnologică din cărţile de ritual şi cântarea bisericească, Bucureşti, 1937, 

p. 178-179. - ·' . ‘‘ .. , ϊ· , . , /  . V ,  ; .
20. Vezi H. Kellner, op, cit., p. 246-247; Enc< lit., p. 636; Pius Parsch, Le guide dans l ’annee liturgique, II, 

p. 381-382; t. III, p. Î60-361; t.' V, p. 266-269,323-324 ş.a. ' *
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pentru păgâni, dar pentru noi (creştinii) mântuire", spune Sf. Apostol Pavel (I Cpr. 1,18,23)'. De aceeă, 
spune el în altă parte, „mie să nu-mi fie a mă lăuda decât numai în Crucea Domnului nostru- Iisus 

. Hristos... “ (Gal. 6, 14. Comp. şl·Col. 1, 20 şi 2,14; Efeseni 2, 16 ş.a.)21.
încă de la început s-a acordat deci un cult religios Sfmtei Cruci, ca oricărora dintre sfintele relicve 

care aduceau aminte de Jertfa mântuitoare a Domnului. Crucea este, intr-adevăr, cel dintâi obiect sfânt 
al religiei noastre, pe care istoria ni-l înfăţişează clar ca bucurându-se de un cult relativ2? Este adevărat 
că crucea originară - aceea pe care S-a răstignit Domnul - din pricina împrejurărilor istorice vitrege, 
care caracterizează istoria Creştinismului primar, va rămâne pentru un timp dată uitării şi îngropată sub 
temeliile templului păgân, prin â cărui zidire, împăratul Adrian căuta să acopere urmele materiale ale 
evenimentului Crucificării şi învierii lui Hristos. Dar cinstirea semnului sfânt al Crucii era aşa de 
generală în primele trei secole, încât ea nu avea adversari decât pe păgâni. într-âdcvăr, unul dintre 
obiectivele atacurilor păgâne împotriva religiei celei noi era „adorarea" crucii de către creştini, care 
scandaliza mentalitatea păgână şi pe care păgânii, neînţelegând-o, o răstălmăceau şi o denaturau numind 
în derâdere pe creştini adoratori ai Crucii^(σταυρολάτραι/crucicolae). Dar tocmai atacurile acestea 
constituie astăzi dovezi indirecte despre existenţa Unui cult creştin al Crucii în acea vreme. Apologeţii 
creştini din secolele II şi III sunt nevoiţi să răspundă şi să restabilească adevaful, justificând^ cinstirea 
Crucii; aşa fac, de exemplu, Tertulian23, Minucius Felix24, Origen25 ş.a. Ceva mai târziu (sec. IV), 
printre ultimii şi cei mai înverşunaţi adversari ai Crucii, îl aflăm pe împăratul Iulian Apostatul, care 
reproşa creştinilor: „Voi veneraţi lemnul gol ai crucii, făcând semnul ei pe frunte şi înscriindu-1 la 
intrarea caselor voastre...“2б. *'·* '' *- !‘ ' : '

Dar nu lipsesc nici dovezile directe despre încrederea, cinstea şi respectul cu care creştinii înconjurau 
Sfânta Cruce în primele trei secole. Pe la sfârşitul secolului II şi începutul secolului III, Tertulian 
numeşte pe creştini cinstitori ai Crucii (Cruciş religioşi)*1. Cele mai. vechi acte martirice arată pe 
martiri pecetluindu-se cu semnul Sfmtei Cruci în clipele dureroase ale judecăţii şi pătimirii lor sau 
închinâridu-se spre locul în care le apare Sfânta Cruce în viziunile lor28. Uri mod de a exprima preţuirea 
faţă de Sfanta Cruce era întrebuinţarea deasă a semnului ei în numeroase îrnprejurări şi' momente dm 
viaţa creştinilor (la deşteptarea din somn, la culcare, la masă, la muncă etc.), despre care ne încredinţează, 
de ex., Tertulian29 şi Origen30, precum şi purtarea ei ca amuletă protectoare de către creştini31.

Trecând de la textele literare la monumente, arheologia ne arată cât de des. era reprezentat semnul 
Sfintei Cruci în inscripţii, picturi, sculpturi, gravura obiectelor portative (pe relicvarii,;bijuterii, lămpi, 
inele, monezi, sigilii etc.), dintre care multe s-au păstrat până azi. Din pricina situaţiei speciale a 
creştinismului în primele trei secole, semnul Sfintei Cruci este reprezentat însă, de obicei, pe cele mai 
vechi monumente, în forme deghizate sau în simboluri, ca, de exemplu; ancora, tridentul, litera grecească 
T (Crux commissa) sau monogramul, în diferitele lui Variante (Crux decussata, XsauîK etc.), care se 
întâlnesc pe numeroase monumente funerare din epoca persecuţiilor. Prima reprezentare sigură datată 
a crucii pe un monument creştin apare incizată pe peretele unei case din Herculanum, Înainte de anul

21. Cp. şi Sf. loan Gură de Aur, Omilia despre Cruce (P.G., t. XLIX, col. 407]. .· · -
·’’ 22. V. Grumel, Images (culte des), în D.T.C., VII, 76&. · " ■' ' · ‘

23. Tertulian, Apologeticum, XVI (P.L., 1.1, col. 365 ş.u.) [5]. = ' ' - ;
24. Minucius Felix, Octavius, IX-XII (P.L., t. III, col. 260 ş.u.) [6]. ■ J - '·
25. Origen, op.cit., II, 47 (P.G., t. ΧΪ, col. 8 6 9 B-C). 1 ‘ · ·*71
26. La Sf. Chirii al Alexandriei, împotriva lui Iulian, cart. VI (P.G., t. LXXVI, col. 796-277). ■"

. 27. Origen, De corona mil it is, III şi IV (P.L., t. II, col. 80). 1 >-·- ; ' · .
28. Vezi, de ex., cazul Sfanţului Mucenic Teodot Şi cele şapte fecioare (la Gherasiin Timuş, Dicţ. aghiografic, 

Bucureşti, 1898, p. 815) [7]. ' . ' ■'··'·■ ‘
29. Origen, op.cit: ' · .

1 . 30. Vezi-textele citate la F. Cabrai et H. Leclercq, WonumeAta Ecclesiae litiirgicâ, I, n. 1369; · ■ · - · '  ·■*· ··>
' 31. Aşâ, de ex., Sf! Procopiu, martir din persecuţia lui Diocleţian (303), purta la gât o cruce de aur şi argint (vezi 

Actele Sinodului VII Ecumenic, în S.C.N.A.C., XIII, col. 89).
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79й,· altă o găsim, mai tâfziu, în inscripţia dc pe un alta? din Păuniră, · din anul 1?433. în inscripţiile şi 
epitafurile din· catacombe găsim de vreo 20 de ori semnul crucii34, iar ultimele descoperiri arheologice 
din Palestina ne-au adus noi mărturii că semnul crucii era folosit ca simbol creştin pe osuarele. din 
necropolele aparţinând chiar membrilor primei comunităţi creştine din Ierusalim35. . -  .

Din sec. IV, cinstirea Crucii din devoţia particulară creştină ia o mare dezvoltare şi începe să şe 
manifeste în chip public, trecând în cultul obştesc şi oficial ai Bisericii, La aceasta au contribuit îndeosebi 
două evenimente istorice: , . . . .  · <

a) Cel dintâi e apariţia minunată pe cer a semnului crucii, prin care împăratul Constantin cel Mare 
câştigă biruinţa împotriva lui Maxenţiu (312)36; faptul acesta determină pe împărat şi pe succesorii lui 
să desfiinţeze prin legi speciale pedeapsa răstignirii pe cruce, obişnuită până atunci la romani37. De aici 
înainte, Semnul crucii ia locul vechilor embleme păgâne (dragonul sau altele) pe steagurile ostaşilor 
(labanţm), pe scuturile lor, pe diadema şi sceptrul împăraţilor, pe monede şi actele oficiale, pe diptice 
etc.; îl găsim însăşi pe monedele regilor din provinciile periferice ale Imperiului,,creştinate cu un secol 
înaintea lui Constantin Cel Mare.

b) Al doilea fapt determinant în evoluţia ulterioară a cultului Sfintei Cruci, a fost descoperirea 
(dezgroparea) crucii originale, pe care a fost răstigniţ Domnul; descoperirea a avut loc pe la 326 şi se 
datoreşte stăruinţelor Sfintei Elena, conform unei tradiţii pioase, consemnată de mulţi scriitori şi părinţi 
bisericeşti din secolele IV-V, ca, de exemplu, istoricul. Eusebiu38, Sf. Chirii ai ierusalimului*, Sf. 
Ambrozie40, Fericitul Ieronim41, Teodorei42, Rufin,43, Socrate Scolasticul44, Şo?pmen45 ş!a, Ţoţi aceştia 
vorbesc şi despre culmi dat atât Sfintei Cruci. întregi cât şi părticelelor ei, dispersate în lumea întreagă 
încă din sec. IV, precum atestă Sf. Chirii al.Ierusalimului46; acestea erau mult căutate, îmbrăcate în aur• ' . r ·■'*' i.· ■ '· ' i.' * , J'·. i ; " i-, , · · Vj ’  ̂v * M — ■ . ' { ·-■*l'X v. j ' .
şi argint şi purtate ш gât, сад bijuterie de mare preţ, spun Sf. loan Gură de Aur47 şi Sf. Paulinde Nbla . 
„întreaga Biserică din toată lumea venerează cuiele cu Care a fost ţinuţii Hristos şi lemnul cinstit al 
Crucii", spune diaconul Rusţicus49. „ ' \ ,

îndată după descoperirea adevăratei Cinci, cinstirea ei a fost încadrată în cultul liturgic al Bisericii. 
Punctul de plecare al acestui cult public şi oficial al Sfintei Cruci a fost sfinţirea, din 13 septembrie 335, 
amarii biserici zidite, de împăratul Constantin cel Mare, pe locui Calvarului şi al îngropării Domnului

32. Daniel 'Raţs,Jeşusin s ţim r  Zeit, Wien-lyiiinchen, 1936, p. 228 figura. ·' "
' 33. p.Ă.C.L.,III, 3048. .' '' . ‘ * l ’~' ' " ' ’ 1 " ' ' : ”

34. Ibidem, 3056 (Vezi acolo şi alte monumente - mâi ales pietre funerare precoristantiniene de acest-fel); ·
J 35. Pr. prof. VI. PrdipfeeânU, Vechimea crucii ca obiect de cinstire şi simbol creştin, în lumina descoperirilor 

arheologice mai noi, în M:M.S.; 1958rnr. 5-6, p. 440 ş.u. . .
36. Eusebiu, Viaţa lui Constantin,.1-, 28 ş.u. (ţrad. rom, de Ioşif Gheorghian, p. 345) [8]. ,
37. Idem, IsL Bis., I, 8 şi Şozomen,, 1st. Bis., 1, 8 (ftad. rom de IoşifGheorghian, p. 15), „ .
38.1dem, Viaţa lui Constantin, III, 30 (P.G., t. XX, col. 1090) [9]. .

40. Sf. Ambrozie, Огайо de obitu Theodosii, 46 (P.L,, XVI, 1402 ş.u.).
41. Fericitul Ieronim, Epist. CVIII(ad EustQchiUm), 9 (P.L·, t  3QCII, cal. 883). ΐ γ ·«· . - ' ·  ' ·'
42. Teodoret, 1st. bis., ί, 18, P.G., t. LXXXII, col. 959 şi trad. rom., de Veniamin, Costache, retip-.de^CI.Erbieeanu,

Bucureşti, 1898, p. 52-53 [10]. - · « , ., > , , .
43. Rufin, 1st. bis., I, 7 şi 8 (PL·, t. XXI, со}. 476 ş.u.). ■ · , ’ , , ' ·■·  . лЛ. , , *,
44. Socrate Scolasticul, Istbiş., I, 17 (trad. rom. de Iosif Gheorghian, p, 43 ş.u.). ’ . , ,
45. Sozomen, op.ciţ, p, 39-40., . , \  ·· ■ . . .... .· . ·. . ■
46. Sf. Chirii, Catehezele IV, .10 şi X, .19 (în trad, rom; ciţ. de pr. D. Fecioru, part. I, р. ЦЗ şi 243), . · ■
47. Sf, loan Gură de Aur, Omilia X că  Hristos este Dumnezeu (P.G··, t. XLVIII, col. 826).; ,. ' ·, . „■
48. Sf. Paulin de Nola, Epist. XXXI (ad Severtim Sulpitium), 1 (P.L., t, LXI, col. 325), · , ,  ,. i f . .
49. Rusticus, Dialogus contra acephalos, P.L,, t. LXVII, Col. 1169 ş.u. Istoricul bizantin Procopiu din Cezareea 

(sec. VI), în B ell Pers.> 2, spune că un sirian a furat o-fcţucată mare din Lemnul Sfânt, pe carş a dus-o la Aparneea, în Siria, 
unde a fost multă vreme venerată (cit, la G.E, Gingras „ Eger ia, Diary o f  a Pilgrimage, translated and annotated, New 
York, 1970, p. 239, n. 384). ' ' '
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(vestita Biserică a Sfântului Mormânt sau Mariyrion, cu bazilica Sfintei Cruci), în care a fost depusă tot 
atunci, spre păstrare, cea mai mare parte a lemnului Sfmtei Cruci descoperite de curând: Vederea, 
atingerea şi cinstirea acesteia au devenit unul din obiectivele de căpetenie ale mulţimilor de pelerini 
care începură să se îndrepte de aici înainte către Locurile Sfinte. Expunerea (arătarea) şi venerarea 
liturgică (publică şi solemnă) a Sfântului Lemn aveau loc, la început, de două ori pe an: o dată la 13 
septembrie (ziua în care, precum spune pelerina apuseană Egeria, a fost aflată Sfânta Cruce) şi a doua. 
oară în Vinerea Patimilor. Ceremoniile sfinte care aveau loc în aceste două zile la Ierusalim le descrie 
pe larg, spre sfârşitul secolului IV, pelerina Egeria50. ' - . ... . _ .

Mai târziu, din pricina afluenţei crescânde a credincioşilor, venerarea generală, solemnă, a Sfintei 
Cruci se facea în trei zile consecutive din Săptămâna Patimilor: joi, vineri şi sâmbătă.

Restituirea Sfmtei Cruci furate, la 614, de către regele Chosroes al perşilor, şi depunerea ei solemna 
(la 629-630), de către împăratul Heraclius, în Biserica Sf. Mormânt din Ierusalim adăugară o nouă 
strălucire cultului public .al Sfintei Cruci. După cinci ani (634), din pricina .pericolului crescând al 
invaziilor arabe asupra Pământului Sfânt, tot împăratul Heraclius aduce Sf. Cruce la Constantinopol, 
depunând-o în Biserica S f Sofia51. Părţi mici din ea se află împrăştiate în toată lumea creştină, (unele 
din ele ajungând şi în ţara noastră)52, . -
. Prin veacurile VII-VIII, ceremonia liturgică a expunerii şi venerării publice şi solemne a Sfintei 
Cruci, din Vinerea Patimilor, a fost importată şi în Apus. r

Câţ priveşte întrebuinţarea generală a semnului Sfintei Cruci şi veneraţia obştească, de care se 
bucură el în toată lumea creştină, începând cu secolele III-IV, sunt amintite de numeroşi Sf. Părinţi şi 
scriitori bisericeşti, dintre care amintim pe: Clement din Alexandria53, Sf. Ciprian54, Origen55, Sf. loan 
Gură de Aur56, Astenie al Amasiei57, Teodorei58,'Fericitul Augustin59 ş.a. După' mcetăfea persecuţiilor, 
crucea disimulată în simboluri şi crucea monogramatică cedează, treptat, locul crucii simple, latineşti (f) 
sau greceşti (+)“ . Din sec. V, pietatea artiştilor creştini începe să împodobească figura Crucii cu flori şi 
pietre scumpe (Crux gemmata), aşa cum o întâlnim în desenele din catacombe, în celebrele mozaicuri din 
bazilicile italiene zugrăvite,în acest timp (San Vitale, Sânt'Apollinarie Nuovoşi Mausoleul Gallei Placidia 
din Ravena, Sf Pudentiana din Roma ş.a.) sau pe sarcofagele păstrate în Muzeul Laterali din Roma.

Din secolul Vî, devine frecvent crucifixul (crucea cu chipul Mântuitorului răstignit pe dânsa), care 
ia o mare dezvoltare mai ales îh arta şi pietatea apuseană61. împăraţii Teodosie şi Valentinian au interzis,

50. Egeria, Peregrinatio ad Loca Sancta, cap. 37,48 şi 49 (ed. Petre, Paris, 1971, p. 232 ş.u., 262 ş.u.). Comp. şi Sf. 
Paulin de Nola, Scris, către Sulp. Sever, P.L., t. LXI, col. 325 ş.u. Vezi şi diac. Ene Branişte, Vinerea Patimilor la 
Ierusalim, în veacul al patrulea, în rev. „Păstorul ortodox1* (Piteşti), 1.947, nr. .1-12, p. 47-53, ·.■·.. .

51. Vezi P.G., t. С VIII, col. 691. -
52. Vezi V. Gheorghiu, Crucea din scumpul lemn aflată în Sf. Mănăstire Putna, în rev. „Candela", 1908, p. 360-370. 

Părţi mai mari se păstrează azi în Bazilica Sfmtei Cruci din Roma şi în Catedrala Notre-Dame din Paris (D.B., II, 1131), 
altele în unele biserici mănăstireşti din Sf. Munte (cea mai mare la Mănăstirea Xiropotam, unde a fost dăruită de împăratul 
bizantin Roman, al cărui frate - Pavel - întemeiase această mănăstire) [II]. . .

53. Clement din Alexandria, Stromata, VI, 11 (P.G., t. IX, col. 305)' Crucea e simbolul lui Hristos (του κυριακοΰ 
σημείου τύπον) [12]. . . . · . ,

54. Sf. Ciprian, De lapsis, II; Adversus Demetrianum, XXII; Testimonia adversus Judaeos, XXI (P.L., t. IV, col. 
482, 580, 744).

55. Origen, Selecta in Ezechielem, cap. IX (P.G., t. XII, col. 800-801). .
56. Sf. loan Gură de Aur, Omilia X că  Hristos e Dumnezeu (P.G., t. XLVIII, col. 826). '
57. Asterie al Amasiei, Ecfrasă la mucenicia preaslăvitei Muceniţie Eufimîa, trad. rom. de pr. D. Fecioru, în voi. 

Omilii şi predici de Asterie al Amasiei, Bucureşti, 1946, p. 220.
58. Teodoret, Vindecarea boalelorpăgăneşti, cuv. VI, P.G., t. LXXXIII, col. 989: „Elinii şi romanii şi barbarii care 

slăvesc pe Cel răstignit şi cinstesc chipul Crucii..." .'
59. Fericitul Augustin, Sermo 181, De tempore, cap. 5 (P.L., f. XXXVIII, col. 983).
60. Pentru diversele forme ale crucii, vezi îndeosebi D.A.C.L., III, 3061-3062; Gh. Gheoldum, însemnătatea Sfintei 

Cruci în serviciul liturgic, p. 42 ş.u.; Ierom. dr. Elie Miron Cristea, Iconografia şi întocmirile din internul Bisericii 
răsăritene, Sibiu, 1905, p. 223 ş.u.

61. Vezi exemple (cu figuri şi reprod. fotogr.) în D.A.C.L., III, 3065 ş.u. J
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prin lege, sculptarea, pictarea sau gravarea semnului Sfintei Cruci în loturi, necuviincioase sau ţa·, care 
ar fi riscat să fie profanat prin călcarea cu picioarele, ca, de exemplu, pe pardoseala bisericilor62, 
dispoziţie pe care mai târziu a consfinţit-o şi Sinodul Trulan (692), prin canonul 73. Iconoclaştii, aşa de 
înverşunaţi împotriva sfintelor icoane, au păstrat în cinste Sfânta Cruce, ba chiar au exagerat cinstirea 
ei până la idolatrie, dacă e sa credcm pe istoricul Nichifor Callist63, care Vorbeşte chiar de o sectă 
armeană a sţavrolaţilor sau chazingarilor (de la chazus, în limba armeană -  cnice). · ' · ■

Sinodul VII Ecumenic (Niceea, 787), completat de Sinodul Local din Constantinopol de la 869, 
formulează apoi oficial doctrina exactă a Bisericii în Ceea ce priveşte cultul Sfintei Cruci şi âl sfintelor 
icoane, precizând că cinstirea dată icoanelor trebuie să fie egală cu cea dată Sfintei Evanghelii şi Sfintei 
Cruci64. După această epocă, cinstirea Sfintei Cruci ia un mare avânt şi Constatăm, mai ales în cultul 
bizantin, noi forme şi mijloace de a şe manifesta, ca, de exemplu, slujbele speciale alcătuite în cinstea 
şi spre lauda ei (ca Acatistul Sfintei Cruci, Vezi Ceaslovul marc), care se adăugară la cele mai vechi ale 
sărbătorilor închinate Sfintei Cruci, sau diferitele rugăciuni şi imne (canoane, cOttdaefe, stihuri, tropare 
etc:), compuse de inspiraţii imnografi în acelaşi scop şi încadrate treptat în rânduiala diferitelor slujbe 
sfinte din cărţile ortodoxe de slujbă. Aşa sunt, de exemplu, cântările din Ocioih pentru cele două zile 
ale săptămânii care au fost închinate amintirii şi cinstirii deosebite a Sfintei Cruci şi a Patimilor, adică 
miercurea şi Vinerea.' Prezenţa nelipsită a Sfintei Cruci în toate locurile scumpe evlaviei creştine: în 
sfintele locaşuri (mai ales în sfântul altar şi deasupra tâmplei sau catapetesmci), în casele credincioşilor, 
la mormintele morţilor din cimitire, la margini şi răspântii de drumuri sau în locuri Unde s-au întâmplat 
nenorociri ori fapte memorabile (crucile memoriale sau troiţele de lemn sau de piatră, aşa de larg 
răspândite mai ales ia noi, românii)*5, constituie o altă dovadă a preţuirii şi respectului cu care evlavia 
ortodoxă a înconjurat totdeauna semnul sfânt al Jertfei Domnului şi al mântuirii noastre. .

Cinstirea Sfintei Cruci în pietatea creştină particulară şi în cultul liturgic (public) al Bisericii s-a 
manifestat, prcCum âm văzut până aici, prin numeroase forme, ca, de exemplu: facerea.semnului crucii 
sau închinarea şi invocarea ei în diverse împrejurări şi momente, venerarea lemnului .Sfintei Cruci, 
pelerinajele, zidirea de biserici închinate Sfintei Cruci, precum cele ridicate în sec. IV la Ierusalim şi 
Roma, cuvântări şi imne de laudă în cinstirea Sfintei Cruci ş.a. Dar cea mai importanţă formă este 
aceea a sărbătorilor, adică a zilelor liturgice anume orânduite de Biserică spre venerarea (cinstirca şi 
închinarea) Sfintei Cruci, despre .care am şi pomenit pe scurt până acum, referindu-ne 1a trecut.

e 2. Sărbătorile Sfintei Cruci în cultul ortodox
a) Cea mai veche şi mai importantă dintre sărbătorile ortodoxe închinate cinstirii Sfintei Cruci este 

înălţarea Sfintei Cruci (’Ύψωσις του σταυροΰ sau Σταυροφανεία, Vozdvijenie Kresta), la 14 
sentembrie66. pe care, precum am văzut, unii o numără între praznicele împărăteşti. în această zi 
sărbătorim de fapt amintirea a două evenimente deosebite din istoria lemnului Sfintei Cruci, despre 
care ăm pomenit mai înainte şi anume:

- Aflarea Crucii pe care a fost răstignit Mântuitorul şi înălţarea ei solemnă în. văzul poporului, de 
către episcopul Macarie al Ierusalimului, în ziua de 14 septembrie din anul 33567.

62. Cod. Justinianus, I, 1, tit. 8. '
63. Nichifor Callist, 1st. bis.. XVIII, 54 (P.G., t. CXLVII, col. 441 D ş.u.). /  * ’
64. Vezi trad. textului respectiv din Actele Sinodului VII Ecumenic, în lucrarea noastră Teologia icoanelor, în S.T., 

1952, nr. 3-4, p. 193. · . . . . · · > ' . ' " ’ ........
65. Vezi mai ales Gh. Gheoldum, op- cit., p. 63 ş.u·; pr. Pâulin Popescu, Cruci memoriale în Bucureşti, în B.O.R., 

1960, nr. 11-12, p. 1078-1114. ' . . .
6 6 . Numită în popor şi Cîrstov (de la vechiul slav Krestovu derii = Ziua Crucii) sau Cristovul viilor, pentru că atunci 

începe culesul viilor (vezi Adamescu-Candrea, Dicţ. enciclopedic ilustrat, „Cartea Românească1', p. 287).
. 67. După Cronica alexandrină, aceasta s-ar fi. întâmplat în anul 320, dar Sozomen (1st. bis., II, 1) plasează faptul 

după Sinodul I Ecumenic; iar după Egeria (op.cit.), aflarea ar fi avut Ioc în Ziua de 13 sept., ziua în care s-a făcut, la 335, 
sfinţirea Bisericii Sfântului Mormânt. ·
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- Aduoorea-sau-mtoarccrea, Sfmtei Cruci de la perşii păgâni, la anul 629, pe timpul,iraparatuluL 
bizantin Heraclius. care a depus-o cu mare cinste în Biserica Sfântului Mormânt (a Sfintei Cruci)jiin 
IeruşaHm^după ce patriarhul Zaharia a înăiţat-o în văzul credincioşilor, la 14 septembrie 630. " 

" După mărturia unei cronici anonime, sărbătoarea înălţării Sfmtei Cruci ar fi luat fiinţă în anul 335; 
în acel an, în ziua de 13 septembrie, a avut loc sfinţirea celebrei bazilici construite de împăratul Constantin 
cel Mare deasupra mormântului Domnului (Μαρτόριον, Martyrium)69, iar a doua zi, fiind adunaţi 
acolo cu acel prilej mulţi episcopi şi credincioşi, episcopul Macarie aMerusalimului a arătat, pentru 
prima dată, de pe amvonul bisericii, sfântul lemn al Crucii Răstignirii, ca să-l vadă şi să-l venereze toţi 
cei de faţă. De atunci a rămas definitiv ziua de 14 septembrie ca sărbătoare a „înălţării" sau „Arătării11 
Sfintei Cruci70. Cu timpul, sărbătoarea principală de la 13 septembrie, adică prăznuirea sfinţirii bisericii 
lui Constantin, care prilejuise înălţarea solemnă a Sfintei Cruci, a rămas în umbră şi, deşi a fost celebrată 
prin slujba zilei, care figurează încă în Mineiul ortodox pe.septembrie (la ziua de 13), ea a rămas ca o 
simplă înainte-prăznuire a sărbătorii înălţării Crucii, de a doua zi (14 septembrie), pe care a trecut 
accentul principal. La aceasta s-a adăugat şi amintirea aflării Sfintei Cruci, care se sărbătorea până 
atunci la date diferite: la unii în Vinerea Patimilor, la alţii în Lunea Paştilor.

Cu toate că pelerina apuseană Egeria afirmă că aflarea Crucii a avut loc în aceeaşi zi în care s-a 
sfinţit Biserica Sfântului Mormânt, adică la 13 septembrie71, se pare că, la început, Aflarea Sfintei 
Cruci şi înălţarea Sfintei Cruci au fost sărbători separate şi serbate la date diferite, aşa cum, de altfel, le 
găsim încă până astăzi la: unele popoare creştine. Astfel, pe când înălţarea Sfmtei Cruci se sărbătoreşte 
pretutindeni (inclusiv la catolici) la 14 septembrie, Aflarea Sfintei Cruci e sărbătorită în Biserica apuseană 
la 3 mai: Invenţia Sanctae Cruciş, sărbătoare care asociază cultul Crucii cu festivităţile pascale, fiind la 
origine aniversarea anuală a sfinţirii Bazilicii Sfintei Cruci din Roma, zidite de Sfânta Elena în amintirea 
crucii salvatoare, care se arătase pe cer fiului ei. Aici, Sf. Elena a adus apoi o parte din lemnul sfânt al 
crucii descoperite de ea, care se păstrează până acum. La abisinieni şi în Biserica din Alexandria, 
Aflarea Crucii se serbează la 4 mai, iar la copţi şi la arabi,, la 6 martie. Ca o reminiscenţă a vechii 
sărbători a Aflării Sfmtei Cruci (de la 6 martie), trebuie privită în calendarul ortodox de azi duminica a 
treia din Păresimi, numită a Sfmtei Cruci. ,

Fiind sărbătoare de origine palestiniană, la început, înălţarea Sfmtei Cruci avea Un caracter local. 
Serbarea ei era limitată la Ierusalim unde, precum am văzut, se păstra lemnrnTrucirRastignmi, de la 
descoperirea lui paria lâ 634 (635)^ când a fost adus la Constantinopol. Procesiunea solempă, prin care

Cetatea Sfântă, s-a păsţraţ, de altfel, acolo j rână astăzi în njiţicl^afa 
slujbei din ziua de 14 septembrie72. Cu timpul, sărbătoarea s-a extins şi în părţile Constantinopolului 
(sec. V), unde ceremonialul ei a primit o nouă strălucire şi dezvoltare, mai ales din sec. VII, de cand Sf. 
Lemn a fost adus de la Ierusalim la Constantinopol73, generalizându-se treptat, până prin sec. VI, în

68 . Vezi Teofan, Cronica, I, 504, la an. 6120 de la zidirea lumii sau 620 de la Hristos (P.G., t. CV1II, col. 676 A). 
J. Nilles, Calendarium manuale..., I, 275, dă anul 626.

69. Vezi Eusebiu, op.cit., IV, 25. Data aceasta coincide cu aceea a inaugurării vechiului templu roman al lui Jupiter 
Capitolinus, construit de împăratul Adrian pe locul Calvarului, fapt semnificativ pentru politica religioasă a împăratului 
Constantin cel Mare (A. Baumstark, Rits et fetes lituîgiques, Ir., 1935, nr. 1, p. 41).

70. Έ ντεϋθεν ήρξατο ή σταυροφανεία, Cronică Pascală la anul 335 (P.G., t. XCII, col. 713).
71. Egeria, op.cit., cap. XLVIII (ed. cit., p. 262-264). ■
72. în ajun se face slujba arhierească a Privegherii cu litie în Biserica învierii. A doua zi, după Liturghie, proiestosul 

slujbei poartă Sfânta Cruce, mergând în procesiune la locul aflării Sfintei Cruci, în timp ce corul cântă „Cruce însemnând 
Moisi...“, după ce se face acolo rugăciune, episcopul Taborului merge cu pompă la Golgota, unde se face înălţarea 
solemnă a Sfmtei Cruci şi apolis. Apoi se suie toţi la Patriarhie, unde se face rugăciune (polihroniu) pentru patriah (vezi 
rev. „Νέα Σιών“, Ierusalim, nr. din augUst-octombrie 1961, p. 234). ' *
• 73. Sărbătoarea propriu-zisă de la 14 septembrie era precedată la Constantinopol de patru zile pregătitoare, în care 
avea loc închinarea Crucii; în ziua de 14 septembrie se facea înălţarea solemnă (ΰψωσις), ca odinioară la Ierusalim. 
Sărbătoarea se prelungea apoi până duminica viitoare (D.A.C.L., III, col. 3139).
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toată Biserica de Răsărit. în Calendarul roman 
care era antioManjieimgm£?4Ja r în 
cinci sărbători mai mari şi are 
septembrie (între 11-17 septembrie)75,

ta - iv'nr ί ΐ ΐ r

variabilă, fiind sărbătorită în duminica ct. -  - r#îJM-.i--ir^rtrrÎt~,W-rti'fci, w<rT- , |i1h1j iîît- ţ  f -■

за Serghie I (687-701)
1 intre primele 

jiată de 14

Cruci se serbează cu
iTt£Ws«aШМ f*r» -r, j- даа»Я(

numită

Spre deosebire de alte praznice împărăteşti} 
ea ne aduce aminte de Patimile şi moartea Mântuitorului.

b) A doua sărbătoare importantă a Sfintei Cruci este Duminica a treia am 
pmninica.Cmdi> eu data variabila, instituită la Constantinopol în sec, VIII76. · .

Caracteristica slujbei din aceste două sărbători principale ale Sfinţei Cruci este ritualul scoaterii 
solemne şi venerării sau închinării Sfintei Cruci, care ăre loc între Utrenie şi Liturghie77. El înlocuieşte 
şi aminteşte ceremonia liturgică a expunerii (arătării sau înălţării) solemne şi a venerării generale a 
Sfintei Cruci, care avea loc odinioară la Ierusalim, apoi şi la Constantinopol, în Vinerea Patimilor din 
cultul bizantin, dara pierdut din importanţa şi strălucirea de Odinioară, fiind eclipsată de ritualul poste
rior al Prohodului; în schimb, şi-a păstrat amploarea şi importanţa din vechime lă sirieni, la copţii 
egipteni şi la armeni. ~ ■ · - ■" '

" In calendarul ortodox mai avem încă două sărbători [13], mai puţin importante, ale Sfintei Cruci 
(fără serbare) şi anume: ‘ _

c) Ziuă de 1 august, care c o in c id e ^ ^  se numeşte Scoaterea 
Cinstitului lemn al cinstitei si de viata facatoarei Cruci, m amintirea liberam minunate a grecilor dm 
robia saiacinilor, pe timpul împăratului Manuel Comnenul (sec. Xii), cu ajutorul Sfintei Cruci'*;'

"  ̂ р ,Т1~|1Ц яШ711ГДГ)1 ] Л  irf ι| ΐ ΐ|Ι |Ц Ч Д lH W ifci'.H l· й  'ί  f Д|* »ТЦ | Ί·'ι> Ί ' г^чкУч 41 ]| УГГГ· ~>?~ ~r bţ ii ~U~ jl i  Я  1Ц ift > j  и»  Hi Ы*Х#ЯЛ ί

' La ConstannnSpoTseserba prin procesiunea cu lemnul Sfintei Cruci. In unele biserici (ruseşti) se 
face sfinţirea Apei mici [14].

d) Altă sărbătoare ffară tinere) i a Sfintei Cruci este la 7 mai, cârti răzrtuim Pomenirea arătării
semnului Sfintei Cruci pe cer îţi timpul împăratului Constantie (fapt petrecut, probabil, la 351 şi relatat 
într-o scrisoare a Sfântului Chirii al Ierusalimului către împăratul Constantie)79. Slujbă zilei aminteşte 
acest eveniment, slăvind Sfântă Cruce (vezi Mineiul pe mai, ziua 7).

e) în cadrul OcîqM mL· avem, de asemenea, două zile pe săgtăm ^  
permanente a Sfintei Cruci în şervicitil divin zilnic ai Bisericii Ortodoxe şi anume miercitrea şi vinerea. 
în aceste zile, cântările Octoihului de la toate glasurile, care se combină cu cele’ale sfinţilor din Minei, 
cinstesc Patimile Domnului şi Crucea Răstignirii, instrumentul pătimirii Lui şi altarul pe care lisus S-a 
adus pe Sine jertfa pentru mântuirea lumii. _ . .

74. Vezi Liber Ponţiftcalis (Ed. Duchesne, 1,374-378). Comp. dr. H. Engberding, Die Einfluss der Oslens auf die 
Gestalt der râmischen Liturgie, în voi. Ut omnes unum sint, Miinster, 1939, p. 72r73 şi A. Baumstark, op.cit., p, 496. 
După alţii (ca Gr. Pletosu, op.cit., p. 284), sărbătoarea înălţării Sfintei Cruci ar fi fost introdusă în Apus de către papa 
Honorius I (625-638).

75. N. Nţlles, op.eit., I, p. 276-277. . '
76. Despre motivul instituirii acestei sărbători vezi Triodul, la Sinaxarul din Duminica a Iii-a a Postului Mare. în 

upele sinaxare ortodoxe vechi, ea figura la 25 februarie (S. Eustratiades, Έορτολόγιον, p. 26), .
77. Vezi rânduiala slujbei în cap. respectiv din Tipicul bisericesc, Triod (la Duminica Щ din Post), Liturghiei (rând, 

de la 11 septembrie) şi Mineiul pe septembrie, ziua 14. , - -
78. Vezi Mineiul pe august, ziua 1 şi N. Nilleş, op.cit., p. 229. Gr.Pletosu {Dezv. istorică a anului· bisericesc în 

„Rev, teologică11, 1908, nr» 7-8, p. 282) susţine, eronat, pă aceasta ar fi la origine sărbătoarea Aflării Sfintei Cruci, care ar 
fi fost introdusă oficial în Biserica apuseană abia la 1376 de către papa Grigorie XI. ,

79. P.G., t. XXXIII, col. 1165-1176. Trad. rom; de pr. D. Fecioru, în Catehezele Sfântului Chirii, part, Д, p. 290. ş.u.
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NOTELE EDITURII

1. Apologeţi de limbă greacă, colecţia P.S.B., vol.2, Bucureşti, 1980, p.29,
2. Idem, p. 372-384 (capitolul X nu este însă inclus în această ediţie românească). .
3. In realitate, numărul acestor zile se ridică la 8 , pe lângă cele enumerate de autor fiind şi:

a) „Soborul celor zece mii de sfinţi îngeri11 care, potrivit Mineiului pe luna ianuarie, ziua 11, „se săvârşeşte 
înăuntrul bisericii Sfintei Anastasia cea din golful lui Dominic, ridicată de Sf. Marchian11 (prăznuit la 10 ianuarie).
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b) „Soborul mai-marelui Arhistrateg Mihail, aproape de Sfântul Iulian la For“ (Mineiul pe 18 iunie).
c) „Pomenirea tâmosirii bisericii Arhanghelului Gavrijl de cea parte la Haldes“ (Mineiul pe 26 iulie).

4. Arhid. prof. dr. loan N. Floca, Canoanele Bisericii Ortodoxe, Sibiu, 1993, p, 225.
5. Apologeţi de limbă latină, colecţia P.S.B., voi. 3, Bucureşti, 1981, p. 62-63. .
6 . Idem, p. 360-363. . .
7. Reeditat de Mănăstirea „Portăriţa“, Oradea, 1998, p. 875-878. . ,
8. Reeditare în colecţia P.S.B., voi. 14, Bucureşti, 1991, p. 76-78.
9. Ibidem. . .. "  ' " ; ' '
ID. Teodoret, episcopul Cirului, Istoria bisericească, colecţia P.S.B., voi. 44, Bucureşti, 1995, p. 62:
11. Relicva Sfmtei Cruci de la Mănăstirea Xeropotam a fost adusă în România, într-un lung pelerinaj, în iulie 1992.
12. Clement Alexandrinul, Slromatele, colecţia P.S.B., voi. 5, Bucureşti, 1982, p. 434.
13. în realitate, cinci sărbători, întrucâţ cărţile de ritual consemnează şi următoarele pîăznuiri, nemenţionate de autor:

- 6 martie: „Pomenirea aflării cinstitei Cruci de citire Sfânta Elena“ şi „Pomenirea aflării sfintelor piroane11;
-14  august: „Pomenirea aducerii cinstitei Cruci în palat“; '
- 12 septembrie: „Pomenirea închinării cinstitelor lemne“.

14. Sărbătoarea are preserbare, potrivit Mineiuluipe 31 iulie, „înainteprăznuirea cinstitei şi de viaţă facătoarei Cruci 
a Domnului; adică scoaterea cinstitei Cruci de la palatul împărătesc în cetate“. . '



CAPITOLUL XII

SĂRBĂTORILE SFINŢILOR PRAZNUIŢI 
ÎN TOATE BISERICILE ORTODOXE

1. Ce sunt sfinţii? Sărbătorile ca formă de cinstire a sfinţilor în cultul ortodox
Cultul sau cinstirea sfinţilor ocupă un loc important în viaţa religioasă (pietatea) ortodoxă. 

a La început. ..sfinţi” Ι άγιοι. sandi) erau numiţi, în general, toţi creştinii, adică credincioşii sau 
membrii primelor comunităţi creştine, care primiseră Botezul şi care deci trecuseră la o viaţă nouă şi 
curată, fiind renăscuţi prin har;, cu acest apelativ se adresează acestora Sfinţii Apostoli în epistolele lor 
(vezi, de ex., Rom. 1,7; 2 Cor. 13,13; Efes. 5,3; I Petru 2, 5 ş.a.). Dar, după ce a intrat în uz denumirea 
de creştini (adepţi sau închinători ai lui Hristos), cea de sfinţi şi-a restrâns sfera şi a rămas^ă indice pe 
eroii credinţei creştine, adică pe aceia care s-au-distinş prin zelul misionar şi ostenelile lor în răspândirea

socială în slujba semenilor sau prin alte merite deosebite, pentru care Biserica îi pomeneşte de-a pururi
■ -r-Л..·.-.,·· ^  ^  ^_______________..........'̂ ■■-*-̂ -̂ ·-ΤΓΓ····1--------frrr*-----------м>̂ «̂ >̂ -даГ2а1>.««аа-д-..1̂аД.|.8|Гг -..V|| ( . Г - . у - ^ ы Л

şi îi cinsteşte. Unii au fost personalităţi distinse ale Legii Vechi, ca -..patriarhii, drepţii si proorocii care 
au prezis venirea DoirumluLsi au întreţinut în mijlocul poporului ales flacăra credinţei şi a dreptăţii 
sociale (cum a fost Sf. Prooroc Ilie); alţii au fost apostoli sau ucenici direcţi ori indirecţi ai Mântuitorului, 
cei mai apropiaţi colaboraton ai Săi şi cei dmtai propovăduiton ai Evangheliei şi misionari ai credmţei 
creştine (ca Sfmţii Apostoli Andrei, Petru şi Pavel); alţii au fost martiri fmucenici) şi mărturisitorii  
care au pătimit pentru apărarea credinţei lor sau şi-au dat chiar viaţa pentru. Hristos, ca, de exemplu, 
Sfinţii Ştefan, protodiaconul şi întâiul mucenic ( |  33), Ignatie, episcopul Antiohiei (f 107), Dimitrie, 
izvorâtorul de mir (f 304) ş.a.; alţii au fost гдяп dascălL.şUer.arhi,('episcopi4) ai diferitelor Biserici, 
iscusiţi organizatori, teologi profunzi, cărturari înţelepţi şi zeloşi învăţători ai credincioşilor (ca Sfmţii 
Trei Ierarhi: Vasile cel Mare, Grigorie de Nazianz şi loan Gură de Aur); alţii au fost venerabili pustnicia 
călugări^cuviosi SL cuvioase (δσιοι, Gottselige), care au strălucit cu viaţa lor îmbunătăţită prin post, 
asceză şi rugăciune continuă (ca Sfinţii Antonie, Pahomie, Sava, Cuvioasa Parascheva); alţii s-au distins 
prin fapte de caritatc şjjdmpfeţfi,Sj3mlâXca Sf. Ierarh Nicolae) şi prin darul 1асМ 4едшшш (taumaturgi, · 
ca Sfanţul 1егжк.5рШ р^С М щ ]М ^й,?-а-т^· . . -

Sfmţii Calendarului ortodox reprezintă toate categoriile, sociale ale lumii vechi şi mai toate 
profesiunile şi îndeletnicirile prin care oamenii şi-au câştigat existenţa. Printre ei se numără împăraţi, 
ca Sfanţul Constantin cel Mare şi maica sa, Elena (21 mai); mari dregători şi comandanţi de oşti, ca 
Sfmtul Ambrozie al Milanului (7 decembrie) şi Sf. Mucenic Gheorghe (23 aprilie), sau simpli ostaşi, ca 
Sf. Teodor Tiron sau Recrutul (17 februarie); iluştri cărturari, teologi şi dascăli, ca Sf. loan Damaschinul 
(4 decembrie) şi Sf. Maxim Mărturisitorul (21 ianuarie); medici şi tămăduitori, ca Sf. Pantelimon (27 
iulie); Cosma şi Damian (1 noiembrie, şi 1 iulie) ş.a.; teslari (tâmplari), ca Sf. Iosif, logodnicul şi 
ocrotitorul Sfintei Fecioare (prima duminică după Naşterea Domnului); pescari, ca mulţi dintre Sfinţii 
Apostoli; păstori, ca Sf. Prooroc Amos (15 iunie), Simeon Stâlpnicul (1 septembrie) sau Sfântul Martir 
Sozont (7 septembrie); robi şi slujnice, ca Sf. Onisim, sclavul lui Filimon (15 februarie şi 22 noiembrie)

. şi Sfânta Muceniţă Haritina (5 octombrie); plugari, ca Sfântul Hieron (7 noiembrie), Glicherie din 
Capadocia (23 aprilie) şi Varlaam (19 noiembrie); cărbunari, ca Sf. Mucenic Alexandru Cărbunarul (12 
august). Sfmţii creştini au reprezentat, de asemenea, toate vârstele: prunci, ca Sfanţul Mucenic Chirie,- 
martirizat o dată cu mama sa, Sfânta Muceniţă Iulita (15 iulie); copilandri şi tineri, ca Sfintele Muceniţe
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Perpetuaşi Felicitaşi 1 februarie); bătrâni octogenari, nonagenari şi centenari, ca Sf. Policarp ai Smirnei 
(t 23 februarie 155, în vârstă de 86 ani), Sf. Simeon, Episcopul Ierusalimului (f 107, în vârstă de 120 
de ani) ş.a. . i.

Toţi aceştia Sunt proslăviţi după moartea lor şi încunimaţi cu fericirea cerească; ei „au aflat izvorul 
vieţii şi uşa raiului·1, precum cântă Biserica (la binecuvântările morţilor, din slujbele funebre, în 
Evhologhiu). -

Conform versetului biblic: „Mai bun este numele bun decât untdelemnul bun şi ziua morţii decât 
ziua naşterii“ (Ecles. 7,2), pentru a perpetua aminţirea eroilor ei, Biserica Creştină consemnează până 
astăzi în calendare şi serbează de obicei ziua morţii sfinţilor1, adică data trecerii lor spre cele cereşti, 
socotită ca ziua lor de naştere (γενέθλια* nataliţia) spre Viaţa cea veşnică şi adevărată, „unde nu este 
nici durere, nici întristare, nici suspin*'2. Numai Maica Domnului şi Sf. loan Botezătorul fac excepţie de 
la această regulă; ei au privilegiul de a li se sărbători atât zămislirea (23 septembrie, 9 decembrie) şi 
naşterea (8 septembrie, 24 iunie), cât şi alte evenimente din viaţa lor (ca Bunavestire, Aflarea Capului 
Sfântului loan Botezătorul), pentru că Sfânta Fecioară este, precum am văzut, cea dintâi şi cea mai 
mare decât toţi sfinţii, iar Sf. îoan Botezătorul pentru că, după prooroci a făcută de îngerul Gavriil, „va 
fi măre înaintea Domnului" şi s-a umplut de Duh Sfanţ încă din pântecele maicii sale (Luca 1,15), iar 
după mărturia Mântuitorului însuşi, „nu S-a ridicat între cei născuţi din femei mai mare decât îoan 
Botezătorul" (Matei 11, l i)3. ., . · ... .:

Una dintre cele dintâi şi mai importante forme de mănifeslam.a .cultului sfinţilor a fost instituirea

deosebite în cursul anuluibisericesc. Cele mai vechi sărbători ale sfinţilor, adică cele_aintâiJÎnscrise în. 
calendarele, creştine (тайшЯоаШ. au fost aniversările .anuale aleinortii martirilor (μνημη, memoriae) 
şi ale diferiţilor episcopi locali.. In fiecare an, creştinii se adunau la mormintele martirilor, pe care de 
obicei se construiau bisericuţe (martyria)4, Sau în locul Unde prăznuiau amintirea lor şi acolo făceau 
rugăciuni şi privegheri, citeau actele martirice sau istoria pătimirii şi a morţii martirilor sărbătoriţi5 
şi săvârşeau Sf. Euharistie6, împărtăşindu-se şi îmbarbătându-se în răbdarea pe mai departe a
suferinţelor pentru apărarea credinţei din sec. IV înainte, la sărbătorile martirilor dih

. . , 1ШЩОадуй ţîrnpm,Rfigoanelor.. _

1. La unii dintre sfinţii măi mult veneraţi, în semn de deosebită cinstire, se întrebuinţează termenul de adormire 
(κοίμησις , dormiţio, Uspenie, das Entschlâfen) pentru a exprima trecerea lor din viaţa pământească Ia cea cerească: 
Adormirea Sfintei Fecioare (15 aug.), Adormirea Sfintei Ana (mama Sfintei Fecioare, 25 iulie), Adormirea Slanţului loan 
Evanghelistul (16 sept) ş.a. ’ · ’ ' ..............  - .

2. Totuşi, nu totdeauna, datele înscrise în calendarele de azi pentru pomenirea unor sfinţi corespund cit ziua morţii 
lor, indicată de documentele istorice. Pe uncie dintre ele, Biserica le-a schimbat, pentru diverse motive de „iconomie" 
(bună rânduială) liturgică. Aşa este, de exemplu, cazul cu Şf. Ioşn Gură de Aur, care a murit la 14 septembrie (407), dar 
pomenirea lui a fost mutată, în Sinaxarul constantinopolitan, la 13 noiembrie, pentru a se evita coincidenţa cu praznicul, 
mai vechi, al înălţării Sfintei Cruci (vezi Mineiul pe noiembrie, ziua 13, la Sinaxarul din slujba Utreniei). Pomenirile 
duble (şi uneori chiar triple) ale Unor sfinţi mai importanţi în Sinaxarul ortodox de azi se explică prin aceea că el e o 
combinare a mai multor eortologhioane mai vechi ale unor Biserici locale, în care pomenirea acestor sfinţi figura la date 
diferite, pe care Nicodim Aghioritul le-a păstrai în noul Eortologhion unic, compilat de el în sec. XVIII (vezi Sofr. 
Eustratiades, op. cit., p. 29 ş.u.). . · -.

' 3.· Despre cultul Sfântului loan Botezătorul în creştinism vezi: dr. Alois Konrad, Johannes der Tăufer, Graz ur.d 
Wien, 1911, p. 227 ş.u.; H. Leclercq, Jean Baptiste (Saint), în D.A.C.L., VII, 2, 2167-2184.

4. Despre acestea vezi mai departe, la Locaşurile secundare (auxiliare) de cult. .
5. Vezi can. 46 Cartagina (C.B.O., II, 1, p. 202 - 203) (1J. ' ··' '
6 . Vezi can. 20 Gangra (C.B.O., II, 1, p. 50) [2).
7. Vezi, de exemplu, Şf. Ciprian, Epist. XXXIV, 3 şi XXXVI, 2 (P.L., t. IV, col. 331 B, 337 A); Const. Apostolice, VI, 

30 (trad. rom. cit. p., 179: ,!№ Adunaţi-vă în cimitire, citind cărţile sfinte şi psalmodiind pentru martirii adormiţi şi pentru 
toţi sfinţii şi fraţii voştri cei din veac adormiţi întru Domnul, şi plăcuta Euharistie, icoana Trupului împărătesc al lui
Hristos, aduceţi-o ca jertfă în bisericile voastre şi în cimitire").
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Щ ^ 9 Ш Ы  aceea, pentm ap^area c ^ ţ g , 4M tey№ , t o ,
murind mai târziii (ca, de’exemplu, Sf. Maxim Mărturisitorul, ţ  662); apoi s-au adăugat cele ale 
“sjînţilor pustnici, călugări şi cuvioşi, urmate de cele ale sfinţilor ierarhi (mari păstori, organizatori 
şi conducători de Biserici din epoca ecumenicităţiÎÎreştine)ГаГё1п5гшг teologi, făcători de minuni 
(taumaturgi) etc. Aceste sărbători aveau de obicei, la început, un caracter local sau regional, adică erau 
ţinute - mai ales în epoca persecuţiilor - numai în locul sau ţinutul unde trăise, unde pătimise martirul 
respectiv, unde i se păstrau sfintele moaşte sau unde activase sfântul ierarh respectiv etc. Unele dintre 
ele au păstrat până azi acest caracter limitat; altele (ale sfinţilor mai importanţi) s-au răspândit cu 
timpul fie în întreaga creştinătate (ca, de exemplu, sărbătorile Sfinţilor Ştefan, Petru şi Pavel, Vasile cel 
Mare ş.a.), fie numai la ortodocşi (ca, de exemplu, aceea a Sfântului Dimitrie); altele s-au răspândit 
numai într-o ţară sau într-o Biserică naţională sau locală, cum sunt cele ale sfinţilor mai noi, ale 
neomartirilor şi ale sfinţilor naţionali ai fiecărui popor ortodox, despre care vom vorbi în capitolul 
următor.

înscrierea sau trecerea acestor sărbători în calendarele diferitelor comunităţi sau Biserici creştine 
locale (sinaxare, eortologii, minologhii sau martirologii) echivala, de fapt, cu recunoaşterea oficială a 
cultului sfinţilor respectivi în aceste comunităţi sau Biserici; cu un termen mai nou (de origine apuseană), 
ea se numeşte canonizare (adică trecerea în canonul, catalogul sau listele sfinţilor, alături de sfinţii mai 
vechi)8. De regulă, ea este urmată de întocmirea slujbelor sfinte (a cântărilor şi a rugăciunilor pentru 
comemorarea, invocarea şi cinstirea sau lauda sfinţilor) şi de redactarea vieţilor (sinaxarelor) sfinţilor 
respectivi, care au fost cu timpul introduse oficial în cărţile de slujbă ortodoxe (Mineie, Triod şi 
Penticostar)9.

2. Sărbătorile sfinţilor cu cinstire generală în toate Bisericile ortodoxe
Precum am spus, Biserica noastră face în fiecare zi a anului amintirea unui sau a mai multor sfinţi. 

Dar nu toţi sunt sărbătoriţi pretutindeni, ci numai cei mai de seamă dintre ei, care s-au impus evlaviei 
populare prin anumite merite deosebite. Numărăm mai departe, în ordinea anului bisericesc, sărbătorile 
s fm o rm a u d e s i, prazmnţi în

a) Sf. Mare Mucenic Dimitrie, Jzvorâtorul de mir, la 26 octombrie. Acesta a fost diacon al episcopului 
. din Sirmium, fiind martirizat la 9 aprilie, în anul 304, în persecuţia lui Maximian; el a dat numele său 

oraşului natal (Mitroviţa, azi în Serbia), de unde moaştele (sau măcar o parte din ele) i-au fost transportate 
mai târziu la Tesalonic, unde au fost depuse, la 26 octombrie 413, într-o biserică anume construită 
pentru ele. Ziua aceasta a rămas înscrisă în Calendarul ortodox ca ziua pomenirii lui anuale. 
Sinaxarul grecesc, tradus şi în cel românesc de la 26 octombrie, face jdin el un sfânt militar...dê

~  ; 
in unele părţi ale ţării noastre, sărbătoarea lui se numeşte Sumedru sau Sâmedru (termen de origine 

latină, de la Sanctus Demetrus)u.

8 . Despre canonizare vezi: N, Popcscu-Prahova, Canonizarea în Biserica Ortodoxă, Cernăuţi, 1942; pr. prof. Liviu 
Stan, Despre canonizarea sfinţilor în Biserica Ortodoxă, în Ortodoxia, 1950, nr. 2, p. 260-278 (cu bibliografie la sfârşit); 
Idem, Despre rânduiala canonizării solemne a sfinţilor în Ortodoxie, în M.O., 1955, nr. 7 -9 ,p. 416-428.

9. Sunt însă şi sfinţi (mai puţin importanţi) pentru care nu s-au întocmit slujbe liturgice (iar unora nu li s-a redactat 
nici viaţa din lipsă de date), ci sunt doar indicaţi, prin anul sau epoca muceniciei şi felul morţii, în cadrul Sinaxarului din 
rânduiala Utreniei zilei de pomenire din Mineiele respective, în Proloage sau în colecţiile mai mari ale Vieţilor de sfinţi.

10. Pr. prof. Mircea Păcurariu, Istoria Bisericii Ortodoxe Române, I, Bucureşti, 1980, p. 76. Cp. şi D. Obolenski, 
The cult o f St. Demetrius o f Thessaloniki in the History ofByzantine-Slav Relations, în „Balkan Studies" (Thessalonic),
15, 1 (1974), 3-20; M. Vickers, Sirmium or Thessaloniki? A critical examination o f  the St. Demetrius legend, în rev. 
,,Kairos“, 16(1974), p. 337-350. '

11. I.A. Candrea şi Gh. Adamescu, Dicţ. enciclopedic ilustrat, Cartea Românească, p. 1159. Despre obiceiurile, 
datinile şi credinţele populare în legătură cu sărbătoarea Sfântului Dimitrie, vezi T. Pamfile, Sărbătorile de toamnă şi
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b) Sf. Mare Ierarh Nicolae-, Arhiepiscopul Mirelor Lichiei (Liciâ) diii Asia Mică, făcătorul de 
minuni (f 6 decembrie 343 sau 340Y la 6 decembrie, Sărbătoare numită în popor Sân Nicoară sau 
Simicoară (de la Sanctus Nicolaus)12. La anul 1087, moaştele lui au fost transportate la Bari, în Italia şi 
depuse într-o biserică dedicată pomenirii sfanţului; pomenirea transferării se face în Martirologiul 
catolic la 9 mai, pomenire adoptată şi de rutenii Ortodocşi din Galiţia.

· tiJjfiArhidia&m şiJnţâml Muc.emciStefan,.ucis cu pietre de evrei, în anul 33 (vezi Fapte 6,5; 8,2); 
pomenirea lui se face la 27 decembrie^Este una dintre cele mai vechi sărbători ale sfinţilor13.

d) Sf. Vasile cel Шаге. J^iepiscopul Cezareii Capadoeiei din Asia Mică, mort la 1 ianuarie 379 . 
(sărbătoarea lui, la 1 ianuarie, coincide Cu praznicul Tăierii-împrejur a Domnului)14. Amintirea acestui 
mare sfânt se serbează şi la 30 ianuarie (vezi mai departe).
_ e) Sohnnrf fTVftvnfo с ...A dunarca) Sfântului loan Botezătorul. Proorocul şi înaintemergătorul lui 
Hristos, la 7 ianuarie (a doua zi după Botezul Domnului, potrivit regulii după care, a doua zi după 

. marile praznice, se serbează pomenirea persoanelor principale care au luat parte la evenimentul 
comemorat la praznicul respectiv)15.

ί Sfinţii Trei Ierarhi: Vasile cel Mare, Grigorie,-Teologul şi I ^ n  Gură de Aur (TrisfetMsMJ&2L· 
ianuarie, E 0 sărBatoare de origine mai nouă, instituită în sec. XI16.

g) St Mare Mucenic Gheorghe,. Purtătorul de biruinţă (popular-arhaic = Săn-Giorz), martirizat în 
anul 303, în timpul persecuţiilor lui Diocletian, la 23 aprilie'7.

. ' ■ ' л  *  ' '* ..................■ ‘ · · ·  - - * · · · . .  , '

h) Sfinţii împăraţi Constantin (cel Mare) simaicasa. Elena, primii împăraţi creştini şi protectori ai 
creştinătăţii, ambii Sărbătoriţi ja  21 mair care este ziua morţii împăratului Constantin (anul 337). ’

i) Naşterea Sfântului loan Bn.tezătoruL.\a.2A iuniejfcu şase luni înainte de Naşterea Domnului, 
vezi Luca 1, 36). Sărbătoare cu bază biblică (vezi Luca 1, 5-80), atestată în secolele IV-V1S, a fost 
instituită, după unii, spre a înlocui unele vechi sărbători păgâne, cu caracter agricol sau naturist, 
din epoca solstiţiului de vară (22-23 iunieV9. în popor se numeşte Drăgaica sau Sânz im ^ t

Postul Crăciunului, Bucureşti, 1914; C. Rădulescu-Codin şi D. Mihalache, Sărbătorile poporului..., Bucureşti, 1909, 
p. 86-88 . . " .

12. Vezi T. Pamfile, op,ciţ, p. 157 ş.u.
13. Vezi Constit. Apostolice (VIII, 33; „Ziua lui Ştefan, întâiul martir şi a celorlalţi sfinţi martiri, care au ţinut mai 

mult la Hristos ca la viaţa lor, Să 0 serbeze (rdbii)“. Vezi şi Cuv de laudă laSf. Ştefan, de Asterie, Episcopul Amasiei (sec. 
IV-V), în Omilii şi predici, trad, de pr. 0 . Fecioru  ̂ p. 221 ş.u.Vezi şi la 2 august, pomenirea strămutării moaştelor 
sfântului, de îa Ierusalim la Constantinopol, în anul 415 (Mineiul pe august, ziua 2, la Sinaxar). .

14. Vezi pr. prof, Ene Branişte, Sfântul Vasile cel Mare în cultul creştin, în voi. (colectiv) Sfântul Vasile cel. Mare, 
чаге la 1600 de ani de la săvârşirea sa, Bucureşti, 1980, p. 238-264,
15. La Marea Biserică din Constantinopol, o pomenire (σύναξις) a Sfântului loan Botezătorul se facea odinioară şi 

în sâmbăta Săptămânii Luminate (vezi A. Dmitrievski, Descrierea manuscriselor liturgice păstrate in bibliotecile 
Răsăntuluiortodox [în rus.], 1. 1 [Τυπικά], Kiev, 1895, p. 176). . _

16. Aşezată de mitropolitul loan al Evhaiţelor, care a întocmit şi slujba zilei, pe timpul împăratului bizantin Alexie I 
Comnenul (1086), în urma unei discuţii ivite între credincioşii din Constantinopol, care se întrebau care dintre cei trei 
sfinţi ierarhi este mai mare şi vrednic de mai multă cinstire. Mai vechi sunt pomenirile individuale ale acestor trei sfinţi:
1 ianuarie (Sf. Vasile), 13 noiembrie (Sf. loan Gură de Aut), 25 ianuarie (Sf. Grigorie Teologul) şi 17 ianuarie (Aducerea 
moaştelor Sf. loan, de la Comana la Constantinopol, în biserica Sfinţii Apostoli, iâ anul 44.0 sau 442, sărbătoare adoptată 
şi de apuseni). Vezi mai pe larg studiul nostru Sfinţii Trei Ierarhi în cultul creştin, în B.O.R., 1958, nr. 1-2 şi pi", prof. Gh. 
Moisescu, Sfinţii Trei Ierarhi în Biserica Românească, în Ortodoxia, 1960, nr. 1, p. 3-33.

17. Despre riturile, credinţele şi datinile populare legate de această sărbătoare. Vezi S. FI..Marian, Sărbătorile lâ 
români, v o i III (Cincizecimea), Bucureşti, 1901, p. 197 ş.u.; C. Rădulescu-Codin şi D. Mihalache, op. cit., p. 62 ş.u.

18. Vezi Fericitul Augustin, Sermo CCXCII, 1 (In Natali Joannis Baptistae) şi Sermo CXCVII, 1 (P.L., t. XXXVIII, 
col. 1320 şî t. XXXIX, col. 2113), Comp. şi dr. Alois Konrad, Johannes der Tâufer, Graz und Wiert, 1911, p, 241-242.

19. Vittorio Lântemari, La politica culturale delta Chieşa nelle campagne, \n T6v. „Societa“, nr. 1, februarie 1955, 
p. 66-95. .. . . . ' . . . r

’ 20, Termen de origine latină, derivat de unii de la expresia Sancta Diana (San-Diana) (V. Pârvan, Contribuţii epigrafice 
la istoria creştinismului daco-roman. Bucureşti, 1911, p; 123); după alţii derivă de lâ Sanctus (dies) Johannis, adică
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sărbătoare de care se leagă multe şi frumoase obiceiuri, credinţe şi datini populare, cu caracter 
agrar21. . , . .... . . '

martirizaţi la Roma, în timpul persecuţiei lui Nero, în anul 67, au 
sărbătoare comună la 29 iunie, care e data transferării moaştelor celor doi Sfinţi Apostoli la locul numit1— Ο’Μίι‘ι г I ’ . * ’ . · *. * ■ ■

ad catacumbas, de pe Via Appia din Roma, la 25822. La Roma era sărbătorită cel puţin din vremea lui 
Constantin cel Mare; de aici a trecut curând (chiar în cursul secolului IV) şi în Răsărit, unde este 
sărbătorită cu deosebită solemnitate, mai ales din sec. VI23. .

k) Sf. Prooroc Ilie Tesviteanul, Ia 20 iulie (despre el, vezi III Regi, cap. 17-19 şi IV Regi 2,1-12). 
E singurul sfânt din Legea Veche care are sărbătoare cu ţinere în Calendarul ortodox. în unele Tipice 
vechi, pomenirea lui se făcea luni, după Duminica Tomii24. .

1) Tăierea capului Sfântului loan Botezătorul (ή άποτομή του Προδρόμου), la 29 august. Este 
una din sărbătorile de sfinţi cu bază biblică (despre originea ei a se vedea faptele istorisite la Matei 14, 
3-12 şi Marcu 6, 17-29). Sărbătoare comună calendarului ortodox şi celui roman (catolic), ea a fost la 
început, probabil, o aniversare (εγκαίνια) - proprie cultului local palestinian - a tâmosirii unei biserici 
din Sebasta sau Augusta (în Samaria), unde, după mărturia lui Eusebiu şi. Ieronim, se aflau mormintele 
Sfântului loan Botezătorul şi ale Sfinţilor Prooroci Elisei şi Avdie25; alţii o pun în legătură cu sfinţirea 
unei biserici din Alexandria zidite de patriarhul Teofil pe locul templului păgân al lui Serapis, unde i 
s-au transferat moaştele, la 362. E amintită de Fericitul Augustin, care ne-a lăsat două predici la această 
sărbătoare26. Se serbează cu post, în orice zi a săptămânii ar cădea.

3. Sărbători ale sfinţilor cu date variabile -
Sărbătorile Sfinţilor au de regulă date fixe. Sunt însă şi Sfinţi ale căror sărbători au dată variabilă 

sau schimbătoare, pentru că depind de data Paştilor şi.yariază deciîn fiecare an. Aşa avem, de exemplu:
'f *-"·-■ ■**-»-·· ■ «·“·· ·*·*■'·" Z,' . ’ гг» t T f SSf. Mare Mucenic Toader sau Teodor Tiron (adica Recrutul), ostaş martirizat in timpul persecuţiei Iui

. —i r — m  „ , , ,^ Ι ιι^ ίιιιΊ |- ΙΠ Τ Γ Γ  HT r- f if lf i , ■» · .

Maximian (304) _şi_cu o a ,d e m haEfiJai.I.fe.bj·, este pomenlt ^ÎQ^sâmbăta din.д а т а .ş M im a i iL  
Postului Paştilor, pentru o minune săvârşită de el în timpul prigoanei lui Iulian Apostatul (vezi Sinaxarul 
zilei); Dm>hţl_Laz£faJ i i i  Betania, prietenul Domnului, înviat de El din morţi (vezi loan 11), a cărui 
înviere este pomenită în sâmbăta săptămânii a şasea din Postul Mare (Sâmbăta dinaintea Floriilor sau 

ja  lui Lazăr); Sfi Grigorie Palama, marele teolog bizantin şi arhiepiscop al Tesalonicului, din sec. XIV 
( t  1359), cu zi de pon^nreTaTTnoiembrie, dar cu sărbăt.orire,mai. solemnă în duminica a doua din Sf„, 
şi Marele Post, unde are slujbă dezvoltată, compusă de ucenicul său, patriarhul Filotei al 

nTonsîmtÎ^Scluffii; S t .loan,Scărarul. marele pustnic şi ascet (f 605), autorul cunoscutei scrieri Scara 
(nevoinţelor duhovniceşti), cu zi de pomenire la 30 martie, sărbătorit în chip solemn în duminica a

држ вяЬк^ ·· -  ' · · *  . . M  .. щ * ф * .л ·  ·<·» ■· · ■ ' - « iV Â S ît ,  -Λ»*· - · ·  *

ziua Sfântului loan (la I. A. Candrea, în Dicţ. enciclopedic ilustrat „Cartea Românească", p. 1159 şi în Dicţ. limbii române 
modeme, ed. de Acad. R.P.R., Bucureşti, 1958, p. 776).

21. Vezi C. Rădulescu-Codin şi D. Mihalache, Sărbătorile poporului..., Bucureşti, 1909, p. 73-74; T. Pamfile, 
op.cit., p. 79 ş.u.

22. L. Duchesne, Origines du culte chretien, ed. V, p. 284-294. Despre zilele de sărbătoare ale Apostolilor se 
pomeneşte încă din sec. IV, în Const. Apostolice (VIII, 33): „Zilele Apostolilor (robii) să le serbeze, căci ei au fost 
învăţătorii voştri în Hristos şi v-au învrednicit de Duhul Sfânt". · ' .

23. Vezi Teodor Lectorul, 1st. bis., II, 16; Teofan, Cronica, la anul 492 şi trad. rom. de Iosif Gheorghian, Istoria 
bisericească de Evagrie. Prescurtare din Istoria bisericească de Filostorg şi de Teodor Citeţul, Bucureşti, 1899, p. 290; 
Nichifor Callist, 1st. bis., XVI, 35, P.G., t. LXXXV, col. 189-192; t. CVIII, col. 342 В şi t. CXLVII, col. 192.

24. Vezi A. Dmitrievski, τυπικά, vol. I, p. 177. în unele părţi ale Bisericii noastre, această sărbătoare ţinea mai 
înainte trei zile (vezi Elie Miron Cristea, Chestiunea unui nou sinod ecumenic al Bisericilor ortodoxe răsăritene, Bucureşti, 
1920, p. 5).

25. Ieronim, Epist., c. VIII, 13 (Viaţa Sfintei Paula), P.L., t. XXII, col. 889, n. 703: „Ibi siti sunt Elisaeus et Abdias 
prophetae, et (quo major intern natos mulierum non fuit) Joannes Baptista". Comp. şi A. Baumstark, Liturgie comparee, 
ΙΙΙ-e ed., p. 202 şi dr. Alois Konrad, op. cit., p. 244-245,227 ş.u. , . . . . - .

26. Sermones 307 şi 308 (RL., t. XXXVIII). .
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ire..pentru însemnătatea operei şale în această perioadă a anului bisericesc, consacrată 
nevomţelor duhovniceşti; Cuvioasa Maria Egiptean c a . 522), cu zi de pomenire la 1 aprilie şi cu 
sărbătorire solemnă în duminica a cincea din Postul Mare, ca pildă şi model de pocăinţa; Sf. Apostol 
Toma (duminica I după Paşti)17 ş.a.. . * . ■ · ·  . . 4 ^

Tot sărbători ale sfinţilor cu date variabile sunt şi Duminicile Sfinţilor Părinţi şi ale Sfinţilor Strămoşi; 
şi anume; "  .

Dummcacelor 318 Sfinţi Părinţi adunaţi la Sinodul I Ecumenic (.Niceea. 325), care simt sărbătoriţi 
(începând din sec. IX) în duminica a şaptea după Paşti (duminicajto

b) Duminica celor 630 Sfinţi Părinţi adunaţi la SinndulJv.. Erumpmr. (Calcedon, octoittbrie- 
noiembrie 451), care cade între 13-19 iulie; sărbătoarea a fost introdusă, încă de la 518, de patriarhul 
ecumenic loan ăl IHea, iar slujba ei, întocmită de patriarhul Filotei al Constantinopoîului din Sec. XIV, 
e aşezată în Mineiul pe iulie, după cea din ziua de 1628.

c) Duminica celor 36$ Sfinţi Părinţi adunaţi la ed şaptelea Sinod Еситеш-Ш^ceea, 787) coincide 
cu duminica a 2l-a după Rusalii, care cade în prima duminică după 11 octombrie, data ţinerii Sinodului 
(variază între 11-17 octombrie); sărbătoarea datează din secolele VlII-ÎXi iar slujba ei se găseşte în 
Mineiul pe octombrie, după slujba sfinţilor din ziua de 1119.

d) Duminica Sfinţilor Strămoşi e şărbătoarea comună a tuturor Sfinţilor (patriarhilor, drepţilor şi 
proorocilor) din Legea Veche, care .se prăznuieşte în prima duminică după 11 decembrie.

^Duminica, dinaintea Naşterii Domnutui, a Sfinţilor Părinţi (duminica ultimă dinaintea Naşterii 
Domnului, care cade între \ 8-7.4 denamhiâeY . .

f) Duminica Părinţilor, diwă.trun aiDomnului nostru Iisus Hristos (Sf. Fecioară, Iosif logodnicul
şi DavT3 împăratul, la care şe adaugă şi Iacov, fratele Domnului) este prima duminica după Naşterea 

^Dojnnului (poate cădea între 26-31 decembrie)30. ‘ - . . . .
- g) La acâstea âm putea adăuga Duminica Tuturor Sfinţilor, (duminica I după Rusalii), 0 sărbătoare 
comună a tuturor Sfinţilor ale căror nume şi urme s-au pierdut, s-au uitat sau au ramas neînregistrate şi 
necunoscute. Această sărbătoare se pare că a fost introdusă mai întâi la Antiohia, prin veacul IV31, apoi 
şi în Apus, Ia anul 608; aici se sărbătorea mai întâi ia 13 mai, apoi (prin secolele VIII-IX) a fost mutată 
lâ î noiembrie, dată la care se sărbătoreşte până azi (Festum Omnium Sanctorum, Toussaint, 
Allerheiligenfest, Ognissanti). La nestorienii persani şi în ritul milanez, această sărbătoare era fixată în 
prima vineri după Epifanie32.

4. Alte forme de cinstire a sfinţilor în cultul ortodox
în afară de sărbătorile instituite în amintirea şi spre cinstirea sfinţilor, în pietatea ortodoxă mai 

există şi alte numeroase şi variate forme de exprimare a cultului sfinţilor, despre care am amintit deja 
m treacăt până acum şi care sunt, în general, aceleaşi cu cele enumerate în urmă, la cultul Maicii 
Domnului. Le amintim pe scurt:

27. Pomenirea Sfântului Toma έ legată în această zi de evenimentul respectiv din viaţa Mântuitorului (yezi loan 20, 
); pomenirea lui deosebită se face la 6 octombrie. ..

28. în Evanghelie, Apostol, şi calendarele bisericeşti de perete, duminica aceasta e trecută când ca a Părinţilor de la 
sinoadele ţ-lV ecumenice, când ca a Părinţilor de la sinoadele 1I-VI ecumenice, când ca a Părinţilor de la Sinodul VI 
Eclimenic. ■ " ' , .... .· · ' . ,

29. Despre sărbătorile sinoadelor, vezi: S. Salaville, La fete  du Concile de Nicee et les fetes, des Concileş dans le rite 
byzantin, în rev. E.O., XXIV (1925), p. 445-470 şi Virgil Maxim, De festis conciliorum oecumepiconrm in Ecclesia 
Byzantina, Romae, 1942.

30. La catolici îi corespunde sărbătoarea Sfintei Familii, care se serbează în prima duminică după Epifanie.
31. Vezi Sf. loan Gură de Aur, Predică ία toţi Sfinţii Martiri, P.G., t. L, col. 705-712. :

. : 32. Vezi D.T.C., t. XlV, col. 929; D.A.C.L., t. V, col. 1418-1419; V. Bcaujean, Ia. Toiissairit, son evolution progres* 
sive, în reV. „Les Questions liturgiques et paroissiales“ (Belgia), an. XVI (1931), nr. 5, p. 239*244. · ’
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' a) Cinstirea moafteiof^fiUrZfimfaitelqKJrup&tL id ^ fin tJlQzl^a. dintre cele mai vechi forme ale 
exprimlmcmmlui martirilor)33. Sfmţii ale căror moaşte se păstrează până astăzi au devenit, cu timpul, 
patroni, hramuri sau ocrotitori ai bisericilor şi ai regiunilor unde li se păstrează moaştele şi unde ei se 
bucură de o cinstire deosebită, mai accentuată decât în alte părţi. Aşa, de exemplu, Sf. Dimitrie (ale 
cărui sfinte moaşte se păstrează de multă vreme la Tesalonic) este Sfantul-Patron al Bisericii Greciei; 
Sfântul loan cel Nou de la Suceava şi Sf. Parascheva, ale căror sfinte moaşte se păstrează la Suceava şi 
la Iaşi, sunt patronii Moldovei ş.a.m.d.

mai vechi sub deosebita lor ocrotire (hram). Acestea încep cu bisericuţele (paraclisele) modeste zidite 
deasupra mormintelor sau lângă locurile de înmormântare ale sfinţilor mucenici (martyria), în jurul 
cărora s-a dezvoltat la început cultul martirilor (vezi despre ele la cap. Locaşuri secundare [auxiliare] 
de cult). De aici s-a răspândit mai târziu obiceiul de a se pune mai toate bisericile nou zidite sub 
ocrotirea deosebită, patronajul sau hramul unuia sau mai multor sfinţi, cărora ele sunt închinate 
(consacrate sau dedicate) şi ale căror nume le poartă (biserica S f loan Botezătorul, biserica S f Gheorghe, 
biserica S f Dumitru etc.)34.

cYPelerinajele la mormintele martirilor vestiti sau la locurile (bisericile. martyriile) unde li se  ̂
păstrează sfintele moaşte saucare sunt, legate,de.viata şi activitatea lor” . Astfel de centre au fost în■Μ.ΜΜ«*1|ί... r-11.1 n.·,., . .................................................. . ■ .
vechime, de exemplu, vestitele biserici ale Sfinţilor: loan Evanghelistul (la Efes), Simion Stâlpnicul 
(lângă Antiohia), Marele Mucenic Mina (în Egipt), Dimitrie (la Tesalonic), Sf. Apostol Toma (la Edessa) 
ş.a., iar la noi atrag mulţimi de pelerini moaştele diferiţilor sfinţi păstrate în ţară (despre care va fi vorba 
în capitolul următor).
. d) De un cult deosebit s-au bucurat acei sfinţi care, în trecut, erau adoptaţi şi cinstiţi ca hramuri, 

patroni sau ocrotitori ai anumitor bresle, asociaţii profesionale sau corporaţii meşteşugăreşti. Aşa, de

...... ......_к^ ^ ш Ш ^ л ч т ё Ш з ш Ш т т т ш т Ш т ш ж т ^
(vezi mai departe, ia cap. Pictura bisericească).

f) Adoptarea numelor sfinţilor. ςά-Bume de botez ale creştinilor este încă o, formă.de^cinstire a.(.....Illlfîr- ---- - Ч’ПЛ./тИЬ,.» л»—  - · "ţ .... W--«
sfinţilor, pentru că prin aceasta ne aducem totdeauna aminte de ei, cinstindu-i şi luându-i ca modele, 
рПЗе sau îndemnuri de vieţuire creştinească adevărată, precum şi ca patroni sau ocrotitori personali ai 
fiecăruia dintre noi. Aşa se şi explică, îndeosebi la români, frecvenţa numelor de botez luate de la sfmţii 
cei mai populari în pietatea creştină (Ion şi Ioana, Marin şi Maria, Gheorghe, Dimitrie, Nicolae, Petre, 
Constantin, Paraschiva, Elena ş.a.m.d.)36.

33. Bibliografie principală: J. Martigny, Diet, des antiquitis chretiennes, ed. III, p. 692-695; P. Sejoume, Reliques, 
D.T.C,, XIII, 2312-2376; A. Grabar, Martyrium, Recherches sur le culte des reliques et Г art chretien antique, vol. II, 
Paris, 1946; Fr. Pfister, Der Reliquienkult im Altertum, Giessen, 1911; P. Lefevre, Courte histoire des reliques, Paris, 
1932; P. Rezuş, Aghiologia ortodoxă, Caransebeş, 1940, p. 302-331. ■

34. Vezi la Melchisedec, Oratoriu, Bucureşti, 1869, p. 63 ş.u., câteva biserici-monumenie istorice mai importante, 
cu hramurile diferiţilor sfinţi, la noi în ţară. . -

35. Bibliografie H. Leclercq, Pelerinages, în D.A.C.L., t. XIV, col. 65-176; E. Baumann, Histoire despâlerinages 
de la chretiente, Paris, 1941. . ' ·

36. A. Andres, Unsere Namenspatrone, Freiburg, 1916; V. Krug, Unsere Namenspatrone, Bamberg, .1929; N. Iorga, 
Numele de botez la români, Bucureşti, 1934; prof. Maria С. Marinescu-Himu, Observaţiuni privind onomastica română, 
în rev. „Ausonia“ (Bucureşti), an. III, nr. 3-5 (1943), p. 72 ş.u.; N. Constantinescu, Dicţionar onomastic românesc, 
Bucureşti, 1963, p. IV, X ş.u., XVII ş.u.; Chr. Ionescu, Mică enciclopedie onomastică, Bucureşti, 1975; I. Pătruţ, 
Onomastica românească, Bucureşti, 1980. . . . .  . ..
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1. Arhid. prof. dr. loan N. Floca, Canoanele Bisericii Ortodoxe, Sibiu, 1993, p. 260.
2. Ibidem, p. 204.
3. Reeditate de Episcopia Romanului şi Huşilor, între 1991-1998.
4. Proloagele s-au reeditat de Mitropolia Olteniei, Craiova, 199,1.
5. Reeditare, Ed. Artemis, Bucureşti, 1992. .
6 . Reeditare, Ed. Mănăstirea Portăriţa, Oradea, 1998.



CAPITOLUL XIII

, *  NEOMARTIRII ŞI SFINŢII NAŢIONALI 
AI DIFERITELOR BISERICI ORTODOXE. SFINŢII ROMÂNI. 

SFINŢI CU MOAŞTE LA NOI ÎN ŢARĂ

ЛйЯ. Neomartirii şi sfinţii naţionali ai diferitelor Biserici Ortodoxe
Credinţa în Hristos şi Botezul creştin unesc într-o mare familie, a Bisericii, toate neamurile, toate 

stările sociale şi toate vârstele: „Nu mai este iudeu, nici elin, nu mai este nici rob, nici liber; nu mai este 
parte bărbătească şi parte femeiască, pentru că voi toţi una sunteţi, în Hristos Iisus spunea Sf. 
Apostol Pavel (Gal. 3,28); iar Sf. Apostol Petru adăuga: „In fiecare neam, cel ce se teme de Dumnezeu 
şiface dreptate este plăcut Lui" (Fapte 10,35). De asemenea, într-una din rugăciunile Liturghiei Sfântului 
Vasile cel Mare, Dumnezeu este invocat şi lăudat ca: „Cel ce a făcut minuni prin sfinţii Săi, care bine 
I-au plăcut Lui, din fiecare neam“l. Şi, într-adevăr, mai toate popoarele creştine din antichitate au avut 
şi au sfinţii lor, începând cu grecii şi romanii care au dat cel mai mare contingent de sfinţi din Calendarul 
ortodox, continuând cu sirienii, daco-geţii, egiptenii, perşii, armenii, gruzinii (ivirii), celto-gallii şi alte 
neamuri, care formau imensul conglomerat etnic al Imperiului Roman din secolele I-IV ale erei creştine^ 
pe teritoriul căruia a apărut şi s-a răspândit Creştinismul. ,·

După creştinarea slavilor (sec. IX ş.u.) şi după despărţirea Bisericii de Apus de trunchiul Bisericii 
Ecumenice (1054), atât grecii, cât şi toate popoarele slave ortodbxe au continuat să-şi îmbogăţească 
lista sfinţilor din epoca de ecumenicitate a Bisericii (care sunt cinstiţi în toată Ortodoxia), prin canonizarea 
unor sfinţi naţionali, al căror cult a rămas limitat numai la teritoriul Bisericilor respective sau numai la 
părţi din ele.

Astfel, la popoarele ortodoxe dinBalcani.au fost înscrişi încalendar, în primul rând, Sfinţii misionari. 
cărora sedatoreşte creştinarea popoarelor slave: Sfinţii Chirii şi MetodieÂ cinstiti la toate popoarele 
ortodoxe slave) mai ales
la bulgari şi la sârbi), cneazul Vladimir şi cneaghina Olga, creştinătorii ruşilor, regele Boris la bulgari 
(2 mai) ş.a.

AcestoraJ^uoraraat-marii^r^nizatori şi, reprezentanţLai Bisericilor ortodoxe autocefale din 
Brica% ,ierarhi. călugări şi cărturari veşţiti^ca 5^ Simeon^jfostul ţar Ştefan Nemania) şi arhiepiscopul 

t Sava la sârbi2. Sf. Cuviosul Paisie de.Hilandqr^sec. XVIII)
şi episcopul Sofronie Vraceanski ( t  1813, în Bucureşti)3 la bulgari, călugărul NicodimJ^ 1406) la

• - e · :  s iA - r - - ·*  - г 'tt't-i't . .  . 1 - t  · ■

români ş.a.4.
Cel mai mare număr de sfinţi.aaţignali l-au dat înssl neomartirii. adică martirii mai noi, care au,, 

pătimit pentru credinţa lor din partea mahomedanilor, în timpul dominaţiei turceşti în Balcani (secolele*·.u t ■- Ж1 ̂ -̂аЯйЯВЗвЧ**- ** ,f .· - Cif' ‘

1.Liturghier, Bucureşti, 1956, p. 215-216.
2. Vezi dr. M. Şesan, Cultul sfinţilor naţionali înBiserica Ortodoxă Sârbă, Cernăuţi, 1935; Miloşevici Desanka, Die 

Heiligen Serbien, Belgrad, 1968; arhim. Justin Popovici, Viaţa Sfinţilor Sava şi Simeon, ctitorii Mănăstirii Chilandar din 
Athos şi luminătorii sârbilor (în grec.), Atena, 1975; Sveti Sava, Belgrad, 1977 (volum închinat aniversării a 700 de ani 
de la naşterea Sfântului Sava Nemanjia, 1275-1975). ..

3. Ultimii doi canonizaţi de Sinodul Bisericii Bulgare în 1964, cu zile de pomenire, primul la 19 iunie, celălalt la 11 
martie (J.M.P., 1965, nr. 4, p. 4-5). - .

4. Comp. studiul nostru, Unitate şi varietate în cultul liturgic al Bisericilor ortodoxe autocefale, în S.T., 1955, 
nr. 7-8,p. 429-431. ..
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XIV-XIX) şi care sunt numeroşi, mai ales la grecjLCalendarele şi Mineiele greceşti păstrează numele 
a vreo 126 de astfel de martiri cunoscuţi, de origine ereacă ftrecuti si în .Sinaxarele din Mineiele 
romaneşti), ca, de exemplu: loan din lanina (Epir), ucis de turci la Constantinopol, în sec. XV, episcopul

4 decembrie 1601), patriarhul(fcfeflrg.^ ConstmtâmmshM, ucis de turci în 
ziua de Paşti a anului 1821 şi canonizat în 1921 ş.a. Dar şi celelalte popoare ortodoxe din Balcani, ca şi 
popoarele nord-slave şi-au dat contribuţia lor de sânge lT a ^ S e a c r S i S ^ ^ ^ î ^ ^ r t o ^ x S j  prin 
neomartiri, ca: S f Gheorghe cel Tânăr (Nou) al Sofiei şi Nicolae al So fiei iambii din secolele XV-XVI),

* Onufrieş. a., la bulgari, mareleid o ^ otTazar al sârbilor (15 iunie)./оди Valahul, la r0mâni] Antonie, 
loan şi Eustaţie din Vilna (secolele XlV-XV), la lituanieni6 ş.a. în pluST^todoxia românească a dat, în 
secolele XVII-XVIII, un însemnat contingent de neomartiri şi mărturisitori de origine ardeleană, care 
au suferit şi au pierit apărându-şi credinţa strămoşească, venerabile victime ale zelului prozelitişt calvin 
şi catolic, înarmat cu sabia stăpânitorilor politici ai Ardealului din acea vreme7 (vezi mai departe la 
Sfinţii români). ' :

Popoarele ortodoxe din Balcani au adăugat la neomartirii lor din epoca dominaţiei turceşti şi câţiva 
sfinţi ierarhi, teologi şi pustnici atoniţi de seamă, care au ilustrat istoria lor naţională, bisericească şi 
culturală, în secolele XIV-XIX, ca: Marcu Eugenie, mitropolitul Efesului (temutul polemist antilaţin 
din sec. XIV), Sf. Grigorie Palama, ilustrul teolog şi mitropolit al Tesalonicului din sec. XIV (f 1359), 
S f Nicodim Aghioritul, marele pustnic şi cărturar atonit (f 14 iulie 1809), canonizat de curând (în 
1955) de către Patriarhia Ecumenică8, eremiţii sârbi Petru şi Ioanichie (secolele XIV-XV) ş.a.

Cultul sfinţilor naţionali s-a accentuat şi s-a dezvoltat concomitent cu sporirea numărului Bisericilor 
autocefale constituite în sânul Ortodoxiei, mai ales din sec. XVI până în prezent. Biserica Ortodoxă 
Rusă se pare că deţine întâietatea în ceea ce priveşte numărul sfinţilor autohtoni canonizaţi de ea. 
Intr-adevăr, pe lângă cei pomeniţi mai înainte, Biserica Ortodoxă Rusă a canonizat numeroase 
personalităţi care au strălucit în Istoria politică, religioasă şi culturală a vechii Rusii şi care se bucură 
astăzi de un cult fie general, fie local, în această Biserica. De această cinste s-au învrednicit, de exemplu: 
eroi naţionali şi mari conducători de oşti, precum cneazul Alexandru Nevski (f 1263) şi ţarul Dimitrie 
al Moscovei (f 1591); ierarhi venerabili, ca mitropoliţii Petru şi Alexie ai Moscovei (sec. XIV) şi 
episcopul Dimitrie al Rostovului (f 1709); pustnici, călugări şi cuvioşi iluştri în istoria spiritualităţii 

. ruse, ca S f Antonie ae la lavra Pecerska din Kiev (f 1063), S f Serghie de Radonej ( ţ 1392), Cuviosul 
Serafim de la Sarov (f 1883, canonizat în 1903) ş.a.9.

2. Sfinţi daco-romani şi sfinţi români mai vechi
Numai Biserica Ortodoxă'Română HU înscrisese până-acum eâtva timp,- -în-calendarul-şicultuL ei, 

nici un sfânt de origine românească Organizându-se sub directa dependenţă a Patriarhiei Ecumenice

5. Vezi Sf. Nicodim Aghioritul, Νεον Μαρτυρολόγιον, Veneţia, 1799 (ed. II, Atena, 1856) şi Hris. Papadopulos, 
Οι Νεομάρτυρες, Atena,. 1922 (ed. nouă, 1974, cu titlul Neomartirii şi poporul subjugat (în grec.). Cp. şi S. Salaville, 
Pour un repertoire des neosaints de l ’Eglise Orientale, în rev. „Byzantion“, XX, 1950, p. 223-237; arhim. Christ. 
Stavropulos, Neomartirii şi revoluţia greacă (în grec.), Atene, 1971; Is. Anastasiu, Un scurt studiu despre neomartiri (în · 
grec,), în „Anuarul ştiinţific al Facultăţii de Teologie a Universităţii din Tesalonic'1, vol. XVI, Apend. 9, 1971, p. 7-62.

6. Predislav (egumenul Mănăstirii Sf. Duh din Vilna), Sfmţii de la Vilna, în J.M.P., 1966, nr. 12.
7. Vezi mai ales prof. Silviu Dragomir, Istoria dezrobirii religioase a românilor din Ardeal în sec. XVIII (2 vol.), 

Sibiu, 1920, 1930 şi prof. N. Mladin, Martirii Ortodoxiei (conf), Sibiu, 1945.
8 . Despre acesta vezi mai ales D. Economidiş, Nicodim Aghioritul, în B.O.R., 1941 şi C. Papoiilidis, Nicodeme 

l ’Hagiorite, în rev. Θεολογία (Atena), t, 37 (1966), p. 294-390 şi 576-590.
9. Pentru sfmţii ruşi, vezi mai ales: E. Golubinski, Istoria canonizării sfinţilor în Biserica Rusă (în rus.), Moscova, 

1903; N. Popescu-Prahova, op. cit.·, Minologhiul adevărat al tuturor sfinţilor ruşi... (în rus.), Moscova, 1903; pr. P. 
Gnedici, Sfinţii care s-au glorificat pe pământul Rusiei (în rus.), în J.M.P., 1954, nr. 6; J. Danzas, Les saints de l'Eglise 
russe, în voi, Russie et Chretiente, Paris, 1937; G. Th. Spassky, Creaţia liturgică rusă după Mineiele contemporane (în 
rus.), Paris (Y.M-C.A.), 1951; P.G. Fedotov, Sfmţii Rusiei Vechi (îh rus.), Paris, 1931; M-me E. Behr-Sigel, Etudes 
d ’Hagiographie russe, în Ir., 1935, nr. 3 şi 6 , 1936, nr. 1 şi 3 [1].
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din Constantinopol, ea a primit în gultul ei S^t<^/lşi£alendarul (liste, şfinţilor) din Biserica greceasca .
ills .фщ.

Ortodoxia, ci şi sfinţii naţionali şi neomartirii greci introduşi treptat în sinaxarele greceşti, după Marea_ 
SchXsmăşî chiar o parte din cei bu lgari, sârbi şj ruşi,· Pare să nu fi existat, printre români, personalităţi 
religioase cu viaţă îmbunătăţită şi cu suficiente merite duhovniceşti, care să justifice cinstirea lor ca 
sfinţi? Fără îndoială că au existat, aşa cum au existat şi la celelalte popoare ortodoxe, amintite mai 
înainte, unii dintre ei fiind chiar cinstiţi de fapt în popor în locurile pe unde au trăit şi au. activat Numai 
că, dintr-un exagerat spirit de modestie, de discreţie şi de subapreciere a tot ceea ce este al nostru, 
conducerea Bisericii româneşti din trecut n-a cutezat ori a tot amânat să canonizeze oficial pe vreuna 
dintre personalităţile ei religioase îndreptăţite la această cinstire.

secole ale erei noastre, creştinismul 
•ii_ noştri -.daco-romani idfc. Trăda» Moeşia 

şi Dacia Traianl.^» dintre care unii sunt încă şi azi pomeniţi în sinaxarele ortodoxe; amintim, de exemplu, 
pemucenicii Dasius (Tasios)11 si_Emi!ian МШишШ хиЗ- de la Durostorum(Silistra de azi), Chirii din

-de.aziV3, episcopul-m isionarj^c^yfe^ щ д а щ ^ п и с е ш с 11 МкШ йМтты!. щ Щ ц Р 4,
episcopii .Rrelanian, (Vetranion) din sec. IV şi Teotim~ai Tomisului (Constanţei de azi, 

t  20 iulie după 403)16, cei patru mucenici descoperiţi de curând la Niculiţel (Filippos, Attalos, 
Kamasis şi Zoticos)11 ş.a.

b) Trecând apoi la epoca de după organizarea ţărilor şi a mitropoliilor româneşti (sec. XIVs.u.Y 
documentele vorbesc despre sfinţi ca: Leontie de la Rădăuţi, făcător de minuni, al cărui trup zăcea 
nestricat (întreg) în Episcopia de la Rădăuţi, pe la începutul secolului XVII, sau Vasile făcătorul de 
minuni, de Ia Mănăstirea Moldoviţa (secolele XV-XVI), despre care amintesc unele scrieri străine18. In

10. Despre ei, în general, vezi: H, Delahaye, Saints de Thrace et de Mesie, în „Analecta Bollandiatia“, t. XXXI 
(1912); Jacques Zeiller, Les origines chretiennes dans. les provinces danubiemes de l ’Empire Romain, Paris, 1918; I. D. 
Petrescu, Martirii Crucii din ambele Dacii, Bucureşti, 1856; pr. dr. S. Reli, Martin creştini m ţările daco-romane, în voi. 
„Omagiu Î.P.S. dr. Nicolae Bălan“, Sibiu, 1940, p. 699-709 (retip. în Istoria vieţii bisericeşti a românilor, vol. I, Cernăuţi, 
1942, p. 75 ş.u.); pr. prof. M  Păcurariu, Istoria Bisericii Ortodoxe Române, vol. I, Bucureşti, 1980, p. 74 ş.u.; pr. prof.

• Ene Branişte, Martiri şi sfinţi pe pământul Dobrogei de azi, în Voi. „De la Dunăre la Mare“ (Ed. Arhiep. Tomisului şi 
Dunării de Jos), Galaţi, 1977, p. 34-62 (cu bibliografie la zi) (2J.

11. Martir în persecuţia lui Diocleţian,(t 303), pomenit la 20 noiembrie. Despre el, în afară de lucrările citate în nota 
precedentă, vezi: Mineiul pe noiembrie, la Sinaxarul din Utrenia zilei de 20; textul grecesc al actului martiric, mAusgewăhlte 
Martyrerakten, herausgcgeben von Dr. R. Knopff, IITAufl., neugearbeitet von Dr. G. Kriiger, t. Щ  Tubingen, 1929, 
p. 91-95; trad. rom. de T.M. Popescu, Martiriul Sfântului Dasius, în voi. „Prinos Patriarhului Nicodim", Bucureşti, 1946, 
p. 224-230; alta, de pr. prof. Ene Branişte, Martiri creştini la Dunăre în timpul persecuţiilor. Martiriul Sfântului Dasius, 
în .Almanahul Parohiei Ortodoxe Române din Viena pe anul 1976“, p. 85-95. Comp. şi dr. Gherasim Timuş, Dicţionarul 
aghiografic, Bucureşti, 1898, p. 200; H. Leclercq, Dasius, în D.A.C.L., IV, 273-283.

12. Martir în persecuţia lui Iulian Apostatul (f 362), pomenit în Mineiul pe iulie, ziua 18, la Sinaxar (în Sinaxarul 
din Ceaslovul de Bucureşti, 1945, e trecut la 8 ianuarie). Despre el, vezi mai ales diac. I. Pulpea (Rămureanu), Sf. 
Mucenic Emilian din Durostor, Bucureşti, 1944 (extras din B.O.R.).

13. Mucenici în persecuţia lui Diocleţian şi Maximian ( f  304), pomeniţi la 26 martie. Vezi pr. Nic. M. Popescu, 
Viaţa Sfântului Montpnus, presviterul din Singidunum, în B.O.R., 1934, nr. 3-4, p. 145-147 (retip. în voi. Preoţi de mir 
adormiţi în Domnul, Bucureşti, 1942, p, 6-10, cu lista izvoarelor la sfârşit).

14. Martir în persecuţia lui Athanaric (f 372 sau 414), pomenit în sinaxarul din Minei, la 15 septembrie.
15. înecat în râul Buzău ( f  372), pomenit în Sinaxarul zilei de 18 aprilie. Despre el, vezi mai ales pr. prof. Gh. 

Sibiescu, Sfântul Sava Gotul. La 1600 de ani de la mucenicia sa, în G.B., 1972, 3-4, p. 335-388 (cu.bogată 
bibliografie la zi).

16. Trecut în dipticele Bisericii din Roma, ca sfânt cinstit şi de barbari, şi de necredincioşi, pentru minunile lui. Vezi 
pr. prof. Ene Branişte, Martiri şi sfinţi pe pământul Dobrogei..., p. 51-52. " ;

. 17. Ibidem, p. 45-46 [3].
18. Vezi dr. Liviu Stan, Sfinţii români, Sibiu, 1945, p. 14-20 şi 45-47.
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cronici, în cântecele populare şi în amintirea credincioşilor din preajma locurilor pe unde au trăit unii 
din marii noştri pustnici, se păstrează amintirea unor sfinţi ca loanegumenuf de la Pris lop .(Жъ. Silvaş, 
sec. XVI), sau Daniil Sihastrul, contemporanul lui Ştefan cel Mâre.^ngropat în Mănăstirea Voroneţ,. 
unde i se păstrează până astăzi mormântul19. Mitropolitul Dosoftei al Moldovei (sec. XVI) enumera, în 
afară de cei de mai sus, o seamă de sfinţi români, cinstiţi în vremea lui, ca Rafail de la^Aşapia, ale cărui 
sfinte moaşte le-a sărutat, precum şi câţiva călugări.moidoy eni cu viaţă îmbunătăţită, pe’care i-а apucat 
în zilele lui, ca părintele Chiriac de la Bisericani, un .alt Chiriac de la Tazlgu^ Epifanie deja VoronetT 
Partenie de IceAgapia, „arhiepiscopuTcetsÎSşi m i n u n a t de la Râşca, Inocenţie de laPobrata 
şi Eustatie20. Se mai păstrează, de asemenea, în popor sau în mănăstirile prin care au trăit, amintirea 
sfântului Iosif de la Bisericani, a maiciiTeodora de la Sihla, (sec. ХУШ)Л de care pomeneşte şi 
scriitorul C. Hogaş în însemnările sale de călătorii prin Munţii Neamţului, a cuviosului Antonie 
din Vâlcea (f 1720), care a sihăstrii într-o peşteră săpată de el însuşi în piatră, lângă Schitul Iezeru 
din preajma comunei Cheia (în părţile Vâlcene), a cuviosului Ni fon de la Schitul românesc Prodro- 
j  fyL .din Sf. Munte, s.a.2>. t : .

c) Pe-alti români cu viaţă sfântă i-au venerat popoarele vecme; care i-au cinstit ca.sfinţi înaintea... ,, 
noastră,Astfel, la bulgari şi la sârbi e cinstită, încă din sec. XIV, Sfânta Teofana (Tofana), pe numele ei 
de botez ̂ dom X T odora)JîicajQ m ltomM Ţării Едш |д е гО ж ^ а Ь 1  (sec. XIV) şi mama ţarilor 
bulgari Sratimir şi Mihail Asen, care a fost căsătorită cu ţarul bulgar Ivan Alexandru din Tâmovo (sec. 
XIV) şi apoi s-a călugărit (după 1352) într-o mănăstire de lângă Vidin, unde s-a distins prin viaţa ei 
pilduitoare şi prin nevoinţele ei ascetice, pentru care a fost trecută între sfinţi, nu mult după moarte22. 
Un neomartir originar din Valahia (Ţara Românească), martirizat de turci ia Constantinopol ( |  12 
mai 1662) şi anume. S .m в ^ L J o м в J !^ φ lfR Ω m â ^ ^ ^ c ^ Ώ s Б L J ^ m v й Ά  шугеп^utn,B|sqric&- 

™S3 £ ^ ^ ĉ -v^H.5MlheleJuiAfpst trecut românesc pe. această,
lună, abia din secolul trecut^Necunoscut a rămas la noi şi ieroscSimonaHul moldoуеагиЛиtipa 

'*3ÎTValapodeşti, din secolul trecut, care a călugărit în Moldova, Muntenia şi la Athos, apoi s-a 
aşezat în Mănăstirea rusească Valaam, unde a murit la 10 ianuarie 1882; numele lui a fost trecut de 
călugării ruşi de la Athos în Mineiul rusesc pe ianuarie, tipărit în Mănăstirea rusească Pantelimon 
din Athos, la 1906,

Aşadar, precum zice arhimandritul Anastasie Baldovin, „noi, românii, n-am fost.lipsiţi niciodată 
de oameni cuvioşi şi îmbunătăţiţi în viaţă; dar n-am trâmbiţat aceasta, pentru modestia noastră, lăsând 
ca singur Dumnezeu să aprecieze valoarea sfinţeniei monahilor noştri români“24.

19. Ibidem, p. 29-44 şi pr. prof. P. Rezuş, Viaţa şi faptele Sfântului Daniil Sihastrul, în S.T., 1956, nr. 3-4, 
p. 227-240; C. Turcu, Daniil Sihastrul, Iaşi,. 1947. . ,

20. Vezi Dosoftei, Vieţile sfinţilor, vol. IV, Iaşi, 1682, fila 152, la ziua de 9 iunie (reprodus şi în alte colecţii ulterioare 
de vieţi de sfinţi şi Mineie româneşti pe decembrie, ca şi la Melchisedec, Oratoriu, Bucureşti, 1869, part. П, p. 47-48).

21. Despre toţi aceştia, vezi Liviu Stm.op.cit, passim.
22. Dr. Vasile Stoian Beron, A rheologiceska i negoriceska izledovania, Tâmovo, 1887, p. 95-126; N. Constantinescu, 

Curtea Domnească din Argeş, în B.M.I., 1971, nr. 3, p. 19. Cp. şi pr. Gh. Mihoci-Iaşi, O românca trecută între sfinţi în 
Biserica Ortodoxă Bulgară, art. în M.M.S., 1955, nr. 1-2, p. 23-24. Avem şi un sfânt catolic de origine română (din 
Ardea!): Fra Geremia da Vallachia din Ordinul Capuţinilor ( f i  625), declarat venerabil la 1680 şi cinstit încă în Italia 
(vezi D. Neda, Sfântul nostru, în rev. „Cultura creştină", 1940, nr. 1-2, p. 79-87),

23. Viaţa Iui a fost scrisă de un contemporan grec, cărturarul loan Cariofil şi editată în grec. de Nicodim Aghioritul, 
în Νέον Μαρτυρολογίαν, Veneţia, 1799, p. 89-91 şi tradusă în rom. la începutul veacului trecut, în Slujba Cuviosului 
Părintelui nostru Dimitrie de la Basarabov..; lângă care s-au adus acum şi Pătimirea Sfântului Mucenic loan Românul, 
Bucureşti, 1801, p. 20-21. Trecut prima dată în sinaxarul zilei de 12 mai din Mineiul respectiv, tipărit de stareţul Neonil 
laNeamţu, în 1845. Pentru amănunte, vezi dr. Liviu Stan, op. cit., lan. 18, p. 57-69 şi pr. prof. Al. Ciurea, Trei sute de ani 
de la moartea de mucenic a Sfântului loan Valahul, înB.O.R., 1962, nr. 5-6, p. 493-514; pr. prof. Ene Branişte, Viaţaşi 
pătimirea Sfântului loan Valahul, în M.O., 1964, nr. 5 - 6, p. 436 - 440.

24. Prefaţa la „ Viaţa şi nevoinţele cele monahale ale Prea Cuviosului Episcop al Râmnicului - Noul Severin, D.D. 
Calinic" (citat după ediţia tip. de ic. D. Lungulescu, Craiova, 1930, p. 23).
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3. Primele canonizări de sfinţi români
Abia în vremea păstoririi patriarhului lustinian Marina (1948-1977), s-a tras brazdă nouă şi în 

domeniul cultului sfinţilor din Biserica noastră. Sancţionând o stare de fapt şi răspunzând Ia repetatele 
cereri făcute în trecut de către glasuri autorizate din rândurile credincioşilor, ale clericilor şi ale teologilor 
noştri25, Sfântul Sinod al Bisericii Ortodoxe Române, în şedinţa sa din 28 februarie 195.CLa. făcut începutul 
canonizării sfinţilor de origine românească, hotărând:

a) InliO^ C T e a ^ t r e a g a j i o ^  Bişericâ а т Ш  măi ИВ (CU.â 
. Î3 Ş S l k l l J i i L ^ ^  formala а cultoki. local al unor

martiri ai Ortodoxiei ro,mânestLdin.Aj:deal şi al unor ierarhi români cu viaţă îmbunătăţită şi anume (în 
ordinea vechimii lor).

b) Sf. 1оагхЛе1а,Вщса^схдхЬ moldovean din sec. XVII, cu zi de pomenire la 1 iunie,
c) Cuviosul RătinleJasiLcd.Nou de /a Porfos-mitropolit al Banatului, din sec. XVII (între 1650 - 

1653), cu zi de pomenire la 15 septembrie26; sfintele sale oseminte se păstrează azi la Catedrala 
mitropolitană din Timişoara. _ . .  : · ; .

sec. XVII, amândoi cu titlul
de „martunsitori“ şi zi comună de pomenire la 24 aprilie. Amândoi au suferit pentru apărarea Ortodoxiei 
româneşti din Ardeal împotriva încercărilor de calvinizare a românilor ortodocşi, patronate de principii 
unguri ai Ardealului; cel dintâi a murit la Mănăstirea Putna, la 12 martie 1678, iar al doilea, în aprilie 
168027. . . -

f), g) şi hV Cuvioşii ieromonahi VisaήanЯшβL·^ ,̂ЯofxΩЛii^άϊnJ^yOfiraι( \  după 1776) şi 
drept-credinciosul ţăran Oprea Nicolae/Miclăus) din Săliştea Sibiului (f după 1748), toţi trei luptători 
împotriva unirii religioase cu Roma, în sec. XVIII, vor fi cinstiţi cu titlul de „mărturisitori44 şi cu zi 
comună de pomenire la 21 octombrie (Ziua Reîntregirii Bisericii Ortodoxe Române din Transilvania)23.

i) Sf. Ierarh Calinic Cemicanul. staret al Mănăstirii Cerni ca, de lângă Bucureşti şi apoi episcop al 
Râmnicului, în secolul al XlX-lea (ţ.1868), cu zi de pomenire la 11 aprilie (moaştele sale se află la 
Mănăstirea Cemica, unde a fost înmormântat)29. . ■

Slujbele acestor sfinţi români, tipărite la început în filade separate, au fost introduse la zilele pomenirii 
lor, în ediţiile ultime ale Mineielor româneşti. . ,

4. Generalizarea cultului local al sfinţilor cu moaştele la noi în ţară
La aceeaşi dată, Sf.,Simda hotărât şi generalizarea cinstirii, în toată Biserica românească., a unor 

.... au fost aduse şi se păstrează întregi în tara
noastra şi care erau cinstiţi^ vreme, cu un cult local sau regional (mărginit mai mult în jurul

25. Vezi, de ex., Marius Theodorescu - Carada, Câţiva sfinţi, Bucureşti, 1920; prof. dr. I. Lupaş, Eroi şi mucenici ai 
Ortodoxiei, în „Revista teologică41 (Sibiu), 1930, nr. 7-8, p. 297-300; prof. dr. Gh. Ciuhandu, întru cinstirea şi pomenirea 
sfinţilor româneşti. Mucenici brăncoveni şi ardeleni, în B.O.R., 1931, nr. 4, p. 323-335; pr. prof. Liviu Stan, op. cit., 
la n. 18; prof. N. Mladin, Martirii Ortodoxiei (conf.), Sibiu, 1945 ş.a. -

26. Decedat la 15 august 1656, la Mănăstirea Partoş (azi biserică de sat), unde a fost înmormântat, era cinstit încă 
dinainte de moarte ca sfânt, pentru viaţa lui cuvioasă, pentru marea-i bunătate şi pentru minunile săvârşite. La 30 de ani 
după moarte (1686), un Sinod local al arhiereilor din cuprinsul Mitropoliei de atunci a Banatului a recunoscut sfinţenia 
lui, hotărând să fi6 cinstit ca sfânt (cel dintâi caz de canonizare oficială şi expresă, în Biserica românească). Moaştele lui 
au fost dezgropate în septembrie 1956 şi duse în Catedrala mitropolitană din Timişoara, unde se află acum. Despre el, vezi 
mai ales prot. dr. Gh. Cotoşman, Viaţa Sfântului Iosifcel Nou, mitropolitul Timişoriişi a toată ţara Banatului 1650-1656. 
La tricentenarul morţii sale, Timişoara, 1956 (şi în M.B., 1956, hr. 1-3, p. 64-89).

27. Despre ei, vezi pr. prof. M. Păcurariu, op. cit., vol. II, p. 64-66 şi 77-88, cu bibliografie indicată la sfârşitul 
capitolului respectiv. ----- . ■ . ··. . . . .  - · · . · . .

28. Ibidem, p. 382 ş.u. cu bibliografie indicată acolo. . . .
29. Despre el, vezi Athanasie Mironescu, Istoria Mănăstirii Cemica, Cemica, 1930; Viaţa şi slujba Sfântului Ierarh 

Calinic de la Cemica..., tipărită cu aprobarea Sf. Sinod, Bucureşti, 1957, ş.a.
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locului unde se păstrează moaştele respective) şi anume (în ordinea cronologică a aducerii moaştelor 
pe pământ românesc):

Mănăstmilui Neagoe şi care se serbează la 7 decembrie30.
tă Filo fteia. ale cărei sfinte moaşte se păstrează la Curtea de Argeş în paraclisul

b) (t 26 decembrie 1406), care se serbează la 26
decembrie31; din sfintele sale moaşte se păstrează doar degetul cel mare de la mâna dreaptă, la mănăstirea 
Tisn

•eava fsec. XIV), cu zi de pomenire la 2 iunie32; moaştele sale
se păstrează în biserica Sf. Gheorghe, din Mănăstirea Sf. loan cel Nou de la Suceava.

Oltenia şi care se serbează la 20 noiembrie33.
ie DecapolituLaÎQ cărui sfinte moăşte se păstrează la Mănăstirea Bistriţa din

e) Cuvioasa.. Far as cheva cea Nouă, ale cărei sfinte moaşte se păstrează la Iaşi, în Catedrala 
mitropolitană şi care se serbează la 14 octombrie34. .

30. Sfântă originară din Molivatul Traciei (în părţile Tâmovei din Bulgaria de azi), ucisă (prin sec. XII) de către tatăl

Neagoe Vodă, unde se află şi azi. Despre ea, vezi D. Mazilu, Sfânta Filofteia de la Argeş, în „Memoriile secţiei literare" 
(Acad. Rom.), ser. III, t. IV, Bucureşti, 1932-1934; Comp. şi dr. Gherasim Timuş, op. cit., p. 297 - 298 şi Sinaxarul din 
Mineiul pe decembrie, ziua 7. .

secolului XIV, unde a organizat monahismul românesc de formă atonită; înmormântat la Mănăstirea Tismana, de unde 
moaştele lui au fost luate şi duse (probabil, prin sec. XVII sau XVIII) într-un loc rămas necunoscut până azi. Despre el, 
vezi: N. Dobrescu, întemeierea mitropoliilor şi a celor dintâi mănăstiri din ţară, Bucureşti, 1906, p. 63-67; A. Ştefulescu, 
Mănăstirea Tismana, Bucureşti, 1903 (ed. II, 1909); N. Iorga, Istoria Bisericii româneşti, ed. II, vol. I, Bucureşti, 1928, 
p. 50 ş.u.; Ştefan Ieromonahul, Viaţa Preacuviosului Părintelui nostru Nicodim sfinţitul, tip. de Iosif Bobulescu, Bucureşti, 
1883 (şi alte ediţii ulterioare); Mineiul pe deccmbrie, ziua 26 (la Sinaxar); Gherasim Timuş, op.cit., p. 611-612; pr. prof. 
M. Păcurariu, op. cit., vol. I, p. 284 ş.u. (cu bibliografia la zi).
• 32. Sfânt originar din Trebizonda (Trapezunt, în Turcia de azi), martirizat pentru credinţa lui în cetatea Akerman 
(Cetatea Albă), la 1330; de acolo, moaştele lui au fost aduse de Alexandru cel Bun la 1402 şi depuse în biserica Sf. 
Gheorghe-Mirăuţi din Suceava, Catedrala mitropolitană a Moldovei, de curând zidită, de unde, după ruinarea acesteia, au 
fost mutate în noua catedrală (cu acelaşi hram), zidită de Bogdan cel Orb şi Ştefăniţă Vodă, în a doua decadă a secolului 
XVI, unde se află până azi (Mănăstirea Sf. loan cel Nou din Suceava). Pomenirea lui, fixată oficial la 2 iunie, se face de 
fapt în sărbătorile de vară ale Sfântului loan Botezătorul (Naşterea şi Tăierea-Capului), precum şi în joia săptămânii I 
dupăRusalii (vezi Sfânta Evanghelie, Bucureşti, 1941, p. 328, Ia ziua de 2 iunie), prin pelerinajul masiv al credincioşilor 
din împrejurimi la sicriul cu moaştele lui. Despre el vezi: Sinaxarul din Mineiul românesc pe iunie, ziua 2; dr. Gherasim 
Timuş, op. cit., p. 435; S. FI. Marian, Sfântul loan cel Nou din Suceava, Bucureşti, 1895; V. Mitrofanovici şi colab., 
Liturgica, ed. 1929, p. 173-175; S. Reli, Istoria vieţii bisericeşti a românilor, vol. I, p. 262 ş.u.; pr. prof. P. Rezuş, Viaţa 
şi faptele Sfântului loan cel Nou de la Suceava, M.M.S., anul 1956, nr. 6-7; Melchisedec, Viaţa (slavonă) Sfântului loan 
cel Nou de la Suceava, de mitropolitul Grigorie Ţamblac, în „Revista pentru istorie, arheologie şi filologie", an. II, t  III 
(Bucureşti, 1884), p. 163-174; A. Tăutul, Viaţa şi minunile Sfântului loan cel Nou de la Suceava, ed. II, Suceava, 1914; 
Anton I. Popescu, Viaţa, pătimirile şi minunile Sfântului Mucenic loan cel Nou de la Suceava, Craiova, 1943; I. Grămadă, 
Din Bucovina de altădată, Bucureşti, 1926, p. 42-53; N. Dobrescu, Din istoria Bisericii Române, sec. alXV-lea, Bucureşti,
1910, p. 73 ş.u. (cu indicarea bibliografiei mai vechi); pr. prof. I. Zugrav, Data serbării Sfântului loan cel Nou de la 
Suceava, în M.M.S., 1958, nr. 9-10, p. 763-779.

33. Sfânt de origine grecească, din părţile Decapolei, de lângă Constantinopol (Asia Mică, Turcia de azi); a suferit ca

sfârşitul secolului XV, de către boierii Craioveşti şi depuse în biserica Mănăstirii Bistriţa oltenească, zidită de ei (refăcută 
în secolele XVI-XIX), unde se află şi acum (vezi Sinaxarul din Mineiul pe noiembrie, ziua de 20 şi dr. Gher. Timuş, 
op. cit., p. 339-340). Comp. şi Dragoş Petroşanu, Sf. Grigorie Decapolitul din Mănăstirea Bistriţa, în B.O.R., 1941, 
nr. 11-12, p. 682-703. · . .

. 34. Originară din Epivatul Traciei, de pe ţărmul apusean al Mării Negre (Bulgaria de azi), a trăit, probabil, prin sec. 
XI ( f  cca 1050); moaştele ei au fost aduse de domnitorul Vaşile Lupu al Moldovei, la 1641 şi depuse în frumoasa biserică 
Sfinţii Trei Ierarhi din Iaşi, zidită atunci de el, unde au stat până spre sfârşitul secolului al ΧΙΧ-lea, când au fost mutate în

ei, pentru marea ei milostivire către săraci. Moaştele ei au fost aduse în a doua jumătate a secolului XIV şi depuse în 
biserica Sf. Nicolae din curtea Palatului domnesc de la Argeş, fiind mutate mai târziu în paraclisul nou al Mănăstirii lui

31. Originar din părţile Prilepului (probabil, macedoromân) şi venit în Ţara Românească în â doua jumătate a

mărturisitor pentru apărarea cultului sfintelor icoane (sec. IX), iar moaştele lui au fost aduse de la Constantinopol spre
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moşul Dimitrie cel Nou (din Basarabi), ale cărui sfinte moaşte se păstrează în Catedrala 
patriarhală din Bucureşti şi care se serbează la 27 octombrie35.

La aceştia se pot adăum Sfintii Mucenici Zoticos^Aitalos, Kamasis şi Filippos, din sec. IV, ale 
căror . sfinte, moaşte, descoperite de curând la Niculiţel în Dobrogea. sunt depuse acum, l a Mănăstirea 
Cocoş, din jud. TulceaJEi sunt pomeniţi în vechile martirologii creştine, la 4 iunie.

Dintre cei enumeraţi mai înainte, Sfânta Filofteia, Sf. Parascheva şi Sfanţul Dimitrie din Basarabi 
erau cunoscuţi şi cinstiţi şi la bulgari, pentru că se născuseră pe teritoriul sud-dunărean. Cultul celorlalţi 
rămăsese necunoscut nu numai la toate celelalte popoare ortodoxe, ci şi în Biserica Greco-Catolică din 
Ardeal, care trecuse în sinaxarele ei numai pe Cuviosul Grigorie Decapolitul (deoarece acesta aparţine 
epocii anterioare despărţirii Bisericilor). Local la început, apoi regional, cultul, lor avea tendinţă de 
lărgire în Biserica Ortodoxă Română, mai ales cinstirea Sfintei Parascheva, care se generalizase mai de 
mult în toată Biserica noastră36. Slujbele alcătuite spre cinstirea lor şi tipărite la început în filade sepa
rate au fost încadrate în Mineiele româneşti la zilele respective, începând cu ediţia Mineielor tipărite de 
stareţul Neonil la Neamţu, în 1845.

In, 11x~i ιτΐίίΐ ΐ7ΐ3-Γΐ (NcarntnjPut SCCU;.
precum şi în unele biserici catedrale şi jirbane mai importante din tara noastră (catedralele episcopale 
din Roman şi. din Râmnicu-Vâlcea, Catedrala mitropolitană din Craiova, bisericile Sf. Gheorghe-Nou 
şi Zlătari din Bucureşti ş.a.), se mai păstrează încă multe părţi (mai mari său mai mici) din moaştele 
altor sfinţi, aduse în ţară din diverse locuri (mai ales din Sf. Muntelşi în diferite împrejurări, cele mai

..... .... """ ч ни: I I .ulr  —  * *■ J  . .■

multe iimacumpăraFe sâuuobândite de voievozii şi boierii români din trecut şi depuse în bisericile 
ctitorite ori renovate şi înzestrate de ei. Amintim dintre acestea: capul Sfintei. Mucenite Tatiana . 
И 2 ianuarie^ capul şi mâna dreaptă ale Sfântului Nifon,л Patriarhul ConsţantmppplulţiLfl 1 august) 
si capeteleSfinţfloţM ucenfci Serşhie şi Vach £7 octombrie). 1оЖ păstrate mai înainte la Curtea 
de Argeş, iar azi la Catedrala mitropolitană,.фпХгаюva; capul Sfântului Grigorie Teologul (25
ian u arie) latina dmj^omo^a (adus de ctitorul mănastmi, Alexandru Lapuşneanii,
de la Constantinopol, Ia 1552); părţi din moaştele Sfântului Mucenic Ciprian (14 seatembrie.Uabiserica.
r-ri~j · 1· n  .. . Π '4·' < '* ,N-‘ f*· 4 . * ■Zlătan dm Bucureşti s.a. . 1 .

Atât solemnităţile pentru extinderea cultului local al sfinţilor mai vechi, cu moaştele la noi în ţară, 
cât şi cele pentru proclamarea solemnă a canonizării noilor sfinţi români şi pentru inaugurarea oficială,* r  . r  . - »iii пт, ш и т  itini"»"^ ' "·
a cultului lor, au avut loc în cursul lunii octombrie din anul 1955, după un program dinainte stabilit de

Catedrala mitropolitană, unde se află şi azi. Sărbătoarea ei (la 14 octombrie) e numită în popor şi Vinerea Mare, pentru 
că în greceşte Π αρασκευή înseamnă Vineri. I se spune Sf. Parascheva cea nouă, spre a fi deosebită de o altă s-fântă 
mai veche, cu acelaşi nume, martiră în persecuţia lui Diocleţian (f 304), pomenită la 26 iulie şi numită la ruşi Piatniţa  
(Sfânta Vineri), iar la bulgari, Petka. Despre Sfânta Parascheva cea Noua vezi: Episc. Melchisedec al Romanului, 
Viaţa ş i  m inunile C uvioasei M aicii noastre ParascheVei cea Nouă ş i istoricu l sfin telor ei m oaşte. Bucureşti, 
.1889; prof. M. Şesan, Cinstirea Cuvioasei Parascheva, art. în 1955, nr. 3, p. 130-136; Idem, Viaţa Cuvioasei
Parascheva  - Note critice, în aceeaşi revistă, 1957,3-4, p. 260-268; D. Stănescu, Viaţa ş i minunile Cuvioasei Paraschiva, 
Bucureşti, 1938; pr. Sc. Porcescu, Sfânta Parascheva cea Nouă, în M.M.S., 1956, nr. 3-4, p. 122-151; Iulian Ştefânescu, 
Viaţa Sfintei Parascheva cea Nouă de Matei al Mirelor, în „Rev. ist. rom“, vol. III, fasc. IV (1932), p. 350 ş.u.; 
Gher. Timuş, op. cit., p. 642-643; T. Pamfiie, S ărbătorile de toamnă ş i Postul Crăciunului, Bucureşti, 1914, 
p. 59 ş.u. [4]. · . -

35. De origine din satul Basarabov (Bulgaria de azi), trăitor, probabil, prin sec. XIII; moaştele lui au fost dăruite de 
generalul rus Petru Saltâkov mitropolitului Grigorie al Ungrovlahiei, la cererea acestuia şi depuse în Catedrala mitropolitană 
(azi patriarhală) din Bucureşti, la 13 iunie 1774. Despre el, vezi Sinaxarul din Mineiul'pe octombrie, -ziua 27; dr, Gher. 
Timuş, Dicţionar aghiografic, p. 209; Viaţa ş i slujba Cuviosului Părintelui nostru Dimitrie de la Basarabov (mai multe 
ediţii, începând cu cea din Vieţile sfinţilor p e  luna octombrie, Neamţu, 1809) ş.a.

36. Sărbătoarea ei era trecută între sărbătorile cu ţinere ale sfinţilor, în Regulamentul Sfănlului Sinod al Bisericii 
Ortodoxe Române asupra sărbătorilor, din mai 1874 (în B.O.R;, an. III, nr. 10, p. 24-25). ' !

■ 37. O'listă a câtorva din aceste părticele de sfinte oseminte păstrate pe pământul· românesc' vezi în Cartea de 
rugăciuni pentru tot creştinul, alcătuită de ierodiac. Firmilian (Marin), ed. II, Bucureşti (Ed. Albina), 1937, p. 188-191 [5].
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Sfântul Sinod, în conformitate cu regulile şi.uzanţele tradiţionale respectate m celelalte Biserici autocefale 
ortodoxe pentru asemenea împrejurări38, după ce se întocmiseră şi slujbele sfinţilor respectivi33. Biserica 
noastră a trăit atunci zile înălţătoare şi de neuitat, unice până acum în istoria vieţii ei religioase; de faţă 
fiind şi întâistătători sau delegaţi ai mai tuturor Bisericilor ortodoxe autocefale surori (Patriarhia Ecu
menică din Constantinopol, Biserica din Grecia, Biserica Ortodoxă Rusă, Biserica Ortodoxă Bulgară 
ş.a.)40. Numai proclamarea solemnă a canonizării şi inaugurarea oficială a cultului Sfântului Iosif cel 
Nou de la Partoş s-au făcut separat, la Timişoara, un an mai târziu (septembrie 1956), când s-au 
împlinit exact 300 de ani de Ia moartea sfântului41. . . . *

Au mai rămas să se facă > într-un viitor apropiat - proclamarea solemnă a generalizării cultului 
Sfântului loan cel Nou de la Suceava, precum şi solemnităţile canonizării şi inaugurarea oficială a 
cultului Sfântului loan de la Raşca, după ce se vor fi lămurit unele nedumeriri şi obscurităţi care mai 
stăruie încă asupra persoanei, vremii şi vieţii acestui din urmă sfânt al Moldovei. ,

5. Alte personalităţi din trecutul nostru, îndreptăţite la canonizare
Se studiază totodată viaţa şi faptele altor personalităţi religioase venerabile din trecutul nostru 

bisericesc, în vederea eventualei lor canonizări în viitor, ca: Daniil Sihastrul si domnitorul Ştefan cel . 
Mare. .aLMoldovei (supranumit de popor „cel Sfânt", penfrumarue lui servicii aduse creştinătăţii), 
voievodul martir С о т М ц М Ш т еапи^ ^ ^ Х ci la Constantinopol (f 15 august 1714), marele 
Mitropolit al Ţării Româneşti, Antim IyireanuL mort la 1714, tot ca martir al credinţei şi al patriei sale
гάopύvc^miogsgJeg^rgJe^^^ς^igЫ4шШβЛш&^âφ,egamёmЦmJβ^J,mJm
(Silvaş) din A r d e a l ^ v ^ y ^ z y e ^ ^ ^ ^ ^ p r e o ţ i i J ^ y ^ ^ J n  Sibiel ş iJ m U in 
Galeş (martiri ai ortodoxiei ardelene din sec. XVIII), stareţul Zqisie VeJicicovski de la Neamţ (f 15 
noiembrie 1794)42, staretul Gheorghe dgia_Cemica (t 1806) şi alţii43.

6. Importanţa canonizării sfinţilor români
Actul primei canonizări oficiale a unor sfinţi români are o valoare cu adevărat istorică. Dând 

satisfacţie unei dorinţe fireşti şi legitime a credincioşilor noştri, care îşi cinsteau de fapt, de multă 
vreme, pe sfinţii răsăriţi din mijlocul lor, se repară prin aceasta o nedreptate, o neglijenţă şi o nepăsare 
regretabile faţă de marile personalităţi religioase ale neamului nostru, care erau perfect.îndreptăţite la

38. Vezi pr. prof. Li viu Stan, Despre canonizarea sfinţilor în  Biserica Ortodoxă, în Ortodoxia, 1950, nr. 2, 
p. 260-278; Idem, D esp re  rânduiala  can on izării solem ne a sfin ţilor în O rtodoxie , în M.O.-, 1955, nr. 7-9, 
p. 416-428.

39. Vezi Viaţa ş i slujba Sfântului Ierarh Calinic de la Cemica, episcopul Rămnicului-Noul Severin, ce seprăznuieşte 
în ziua de 11 aprilie. Bucureşti, 1957 (Viaţa e scrisă de pr. Gr. Popescu şi pr. prof. Gh. Moisescu, iar slujba e alcătuită de 
arhiereul Efrem Enăcescu şi pr. prof. Ene Branişte); Viaţa şi slujba Sfinţilor Ierarhi şi Mărturisitori Sorest şi Sava, 
mitropoliţi a i Ardealului, c e  se prăznuiesc în ziua de 24 aprilie şi a Cuvioşilor Mărturisitori a i dreptei credinţe Visarion 
Sarai ş i Sofronie de la  Cioara ş i  a Mucenicului Oprea din Sălişte, ce se prăznuiesc în ziua de 21 octombrie, Bucureşti, 
1957 (scrise de colectivul profesorilor de la Institutul Teologic din Sibiu).

40. Vezi reportajele din B.O.R., 1955, nr. 11-12, p. 1066-1222, unde sunt tipărite şi tomosuriîe sinodale respective. 
Comp. şi B.O.R., an 1956», nr. 1-2, p. 28-50. .

41. Vezi reportajul de prot. dr. Gh. Cotoşman, în B.O.R., 1956, nr. 10-11, p. 893 - 928.
42. Despre cinstirea ca sfânt a acestuia de către călugării de la Neamţ, vezi M.O., 1956, nr. 8-9, p. 478, n. 89.
43. în 20-21 iunie 1992,SfIntul Sinod al Bisericii Ortodoxe Române a canonizat următorii sfinţi români, instituind

în a dotSTaumunca mlpiTRusalii „Duminica Sfinţilor români": Sfântul Cuvios loan de la Prislop, SfăniuUerarh Antim f 
Ivireanul, Sfinţii Mucenici şi Mărturisitori preoţi Mois'e Măcinic din Sibiel şi loan din Galeş, Sfântul Cuvios Daniel **■ 
Sihastrul, Sfântul Cuvios Gherman din Dobrogea, Sfântul Ierarh Iosif Mărturisitorul din Maramureş, Sfântul Ierarh \  
Ghelasie de la  Râmeţ, Sfântul Ierarh Leontie de la  Rădăuţi, Dreptcredinciosul voievod Ştefan cel Mare şi Sfânt, Sfântul \  
Cuvios loan-Iacob Hozevitul, Sfânta Cuvioasa Teodora de la Sihla, Sfinţii Martiri Constantin Vodă Brăncoveanu cu c e i ^  
patru fii:  Constantin, Ştefan, Radu, Matei ş i sfetnicul lanache (n.r.).
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o astfel de cinste şi dintre care, precum am văzut, unele fuseseră deja remarcate şi cinstite ca sfinţi chiar 
în Bisericile altor popoare ortodoxe.

Totodată, se reabilitează şi se consolidează încrederea şi mândria noastră legitimă de creştini 
ortodocşi. Suntem acum conştienţi că şi din neamul nostru poate ridica Dumnezeu sfinţi; iar viaţa lor 
îmbunătăţită şi faptele lor minunate, săvârşite în slujba lui Dumnezeu şi a semenilor lor, constituie 
pentru noi pildă, model şi imbold de a le călca pe urme şi a le imita virtuţile.

Trecând acum pe plan mai larg, interortodox. generalizarea cultului local al sfinţilor de origine
w .  w J  ■ _  .  A  V  * * ■ « *  -  ||-| nŢŢTjjŢ |||j" * f il  ̂ _ I I h iţ i i  l  J H '  .. .......... l  Mi imit—

strama, dar cu moaşte la noi m tara, dmtre care, după cum am văzut, unu sunt cmstiti şi în tănie lor de
ВДЩйВДВЖ»^1?£Ш.о^о^хе a^tocefalgj[a so lg^ ită ţ ^  penfru 

proclamarea canonizărilor, au constituit un fericit prilej şi mijloc de reluare a legăturilor.interortodoxe 
side în tărke ,asen tiraen tu lun^^C T S >3F @ B ^te7^cm m S T O ^^S ^ă^ ide-Ş Q lid a r ita t^ c ^

a e îa  un popor la altul. Acestea le apropie şi le m icura^ manifestarea aceluiaşi sentimentieligios. 
ridicându-se peste hotare,.pământesti si peste deosebiri de neam si limbă, fac din ele o mare comunitate., 
suflgţS'âScaTunită şi solidară în fata celor de altă credinţă"44.

Prin mceputul canonizăm sfinţilor готаш, care va fi urmat, desigur, de canonizarea altor sfinţi 
ieşiţi din poporul nostru, se dă în acelaşi timp o replică strălucită acelor cercuri catolice şi protestante 
care susţin că Biserica Ortodoxă, încremenită în formalismul cultului ei, n-ar mai fi capabilă să ofere 
credincioşilor ei climatul şi posibilitatea trăirii unei vieţi de înaltă spiritualitate, care să rodească sfinţi45.

Pe scurt, actul istoric ai primelor canonizări de sfinţi români depăşeşte în importanţă hotarele 
Bisericii noastre şi caută un interes mai larg, interortodox şi interconfesional. Numele conducătorilor 
Bisericii Ortodoxe Române şi al tuturor celor care au depus stăruinţă şi osteneală pentru împlinirea 
unei mari lipse de care suferea până acum Biserica noastră vor rămâne pe veci legate de acest act 
epocal şi vor trebui pomenite cu cinste şi recunoştinţă în viitor. . . . -
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CAPITOLELE XIV-XV

POSTURILE DIN CURSUL ANULUI BISERICESC

1. Ce este postul?
Diferite păreri despre originea Iui

Pe lângă instituţia sacră a sărbătorilor, despre care am vorbit până acum, o altă rânduială disciplinară 
cu care Biserica îndrumează viaţa credincioşilor ei pe căile adevăratei trăiri creştine, ale virtuţii şi ale 
cinstirii de Dumnezeu este aceea a posturilor din cursul anului bisericesc.

Postul, adică abţinerea totală sau parţială de la anumite alimente, pe un timp mai lung sau mai 
scurt, este o practică existentă, în diferite forme, în mai toate religiile, vechi şi noi, ale omenirii.

Asupra originii postului, părerile sunt împărţite. Cei mai mulţi îl leagă de cultul morţilor din 
vremuri străvechi. Astfel, după unii, postul îşi are originea în sacrificiile de animale, care erau - 
aduse pentru cei morţi şi de care cei vii nu trebuia să se atingă. Alţii cred că durerea pricinuită de 
moartea fiinţelor dragi a a\?atxa.unnare firească negliiarea mâncării şi băuturii, ceea ce cu timpul

i  că =originea. postului „ar trebui căutată în frica de contaminare; atingerea obiectelor sau 
consumarea alimentelor contaminate de mort ar fi produs o mare frică, lucru care arfi determinat 
familia la abţinerea, pe un^anumit timp, de la mâncare si băutură; deci şi aici ar fi vorba de o 
practică tot în legătură cu cultul morţilor. în fine, unii cred că originea postului trebuie căutată 
într-o simplă practică de sobrietate şi de temperanţă, recomandată şi uneori experimentată de 
marii înţelepţi, filozofi sau întemeietori de religii. De la acest post igienic s-ar fi ajuns la ideea

igios,mai ales pentru faptul că. în anumite cazuri, postul a prilejuit viziuni___ A h '·*Tw w r- дпДтд , » ...... hi... ........................... . mi ii„w, )iLa Wi« Ιιιΐ[»«~4ΐι<Γ ιΐιΐιιιίιΓι ,
Uneori, el este practicat ca un exerciţiu de penitenţă, alteori ca un mijloc de pregătire

pentru săvârşirea unor acte religioase sau unor fapte importante din viaţă, şi chiar ca un rit de 
doliu (formă de exprimare a durerii sau a tristeţii) sau de purificare (curăţire). Câteodată a fost 
considerat şi practicat ca un mijloc pentru a avea viziuni, de multe ori - dezbrăcat complet de 
caracterul religios - se practică pur şi simplu ca un mijloc igienic pentru refacerea sau păstrarea 
sănătăţii fizice, fiind recomandat ca atare chiar de ştiinţa medicală.

, 2. Postul în diferite religii şi în Vechiul Testament
a) în general, mai toate religiile acoTdă o mare importanţă postului, practicându-1 sub diferite 

forme şi din diferite motive. Astfel, egiptenii şi babilonienii practicau postul socotindu-1 ca un mijloc 
eficace pentru expierea sau ispăşirea păcatelor. Greco-romanii îl practicau dându-i caracter atât igienic, 
cât şi religios. De exemplu, în cultul zeiţei Ceres (Demefer), postul era socotit ca un mijloc de câştigare 
a unor puteri spirituale şi se practica în riturile de pregătire şi de iniţiere în misterele cultului respectiv 
(ca în. cultul lui Mitra). Atleţilor şi girrmăştilor li se prescriau anumite zile de post înainte de jocurile 
olimpice, de întrecerile sau de luptele din circuri, palestre şi arene. Celebrul fnedic al antichităţii păgâne, 
Hipocrate, care a ajuns la adânci bătrâneţi,-atribuia longevitatea sa postului, spunând că niciodată nu 
s-a ridicat de la rriasă sătul de tot. De asemenea, filozoful Pitagora propovăduia adepţilor săi asceză, în 
cadrul căreia postul şi abstinenţa aveau rol de căpetenie.

1. Amănunte la F. Cabrol, Jeîine, D.A.C.L., t. VII, col. 2481 ş.u.
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Pentru budiştii şi brahmanii de azi, postul este o regulă de viaţă. Mahomedanii au şi ei un post mare, 
numit Ramadan (Ramazan), în timpul căruia nu mănâncă nimic, de la răsăritul soarelui până seara2,

b) în Vechiul Testament, postul practicat de evrei era prescris prin poruncile pozitive socotite ca
date d eDufhnezeuprin Moise şi profeţi, fiind reglementate prini ... ...i. .........„ ...  ..1"*1«»П|1ИИИ|>Дц,Ч11 ..· ....-чицч .имищ „ ii. -~·· ...... -....... ... ......
mai ales la timpurile de post. Astfel. Dumnezeu însuşi orânduieşte, prin Moise, Postul din Ziua Curăţirii 
sau Ispăşirii (ziua a zecea din luna a şaptea: Lev. 16,29 şi 23, 32).

După captivitate s-au adăugat noi posturi generale, pe lângă cele vechi din luna a şaptea (Sărbătoarea 
Ispăşirii), şi anume posturile din lunile a patra, a cincea, a şasea şi a zecea, cel din ajunul sărbătorii 
Purim ş.a. (Zaharia 7, 5; 8, 19; Estera 9, 31 ş.a.). în general, acestea ţineau câte o zi. în vremea 
Mântuitorului, evreii ţineau în fiecare lună a anului câte o zi sau mai multe (izolate) de post; cei mai 
zeloşi şi mai ales fariseii posteau regulat câte două zile pe săptămână şi anume lunea şi joia (Luca 18, 
12)3. Se mai instituiau posturi generale speciale (incidentale), în împrejurări triste din viaţa publică a 
evreilor (ca moartea regelui) sau pentru înlăturarea unor mari nenorociri, socotite pedepse dumnezeieşti 
(vezi, de exemplu, Judec. 20, 26; Estera 4,13; Ieremia 36; 9, Ioil 2,12). . ,

.Cât priveşte postul particular, practicat de diferite persoane în diverse momente şi împrejurări, el 
este amintit în Cărţile Sfinte ale Vechiului Testament. Astfel, Moise a postit 40 de zile pe Muntele Sinai
M in te  de a primi tablele Legii (Ieşire 34,28); Daniel, în 10,2-3);
regele Davidpj)ştealdesea cu pocăinţă (Ps. 34,13; 108,24). yedem)Jft,asem m ea,m stiM .P^gg]g 
' iv(IIIRegi21,27-29),^ ещ о щ и Ш е(IIIRegi 19,8),geEzdra(Ezdra8,2Îşi 10,б^^щ щ оогос^ 

Ana (Luca 2,36,37) ş.a. . . -
, Pe ?bic,eLfe ^ ^ i& ^ te ^ .P 9̂ Lalim entar (ab^nerea de ia mmcare^băutură) cu rugăciM je^  

căinţa si cu frângerea inimii pentru păcatele săvârşite, manifestată nrin anumite .semne exterioare ale 
J n ^ ^ ^ r e s ă r a r e a  ce^şn  pe cap,· plângerea, smohrea feţei, U^QnJmbrăcarca m.sac şi sfâşierea 
veşmintelor (cp. Matei 6, 16-17). Profeţii caută să spiritualizeze postul, accentuând că renunţarea la 
mâncare şi băutură trebuie asociată cu acte de virtute şi de dreptate socială (smerenie, pocăinţă sinceră, 
milostenie, înlăturarea asupririlor şi a nedreptăţilor etc. Vezi mai ales: îs. 58, 3 ş.u.; Ier. 14,12; Tobie 
12, 8 ş.a.). .

3. Concepţia creştină despre post .
Mântuitorul însuşi a practicat postul; Ш a postit 40 de zile înainte de începutul activităţii Sale 

publice (Matei 4, 2; Marcu 1,13 şi Luca 4,1-3) şi a învăţat pe ucenicii Săi atât prin cuvânt, cât şi prin 
faptă, că postul este inseparabil de rugăciune (Matei 4, 1; Marcu 9, 29). El l-a recomandat ca pe un 
mijloc de luptă împotriva ispitelor şi a puterii diavolului (Matei 17,21), stăruind că nu trebuie practicat 
numai cu forme externe, după obiceiul iudeilor, ci cu voie bună şi cu conştiinţa că, postind, săvârşeşti
0 faptă bine plăcută lui Dumnezeu (Matei 4,16). . . * ■

Sfinţii Apostoli au practicat şi ei postul. Aşa, de exemplu, Sfântul Apostol Pavel a postit şi a îndemnat 
pe fiii săi duhovniceşti să practice postul unit cu rugăciunea (Fapte 9, 9; 13,2-3 şi 14, 23; II Cor. 6, 5;
1 Cor. 7, 5). .

Menţiuni despre practicarea postului după epoca apostolică găsim apoi la numeroşi scriitori creştini, 
ca, de exemplu, Bamaba, Sf. Justin, Sf. Policarp, Herma, Clement al Alexandriei, iar după secolul IV, 
mărturiile sunt prea numeroase ca să mai stăruim asupra lor.

Sfinţii Părinţi practicau postul, după pilda Mântuitorului şi a Sfinţilor Apostoli, relevând foloasele 
lui pentru trupul şi sufletul omului4, .

2. Vezi prof. Emiliaii Vasilescu, Istoria religiilor, ed. II, Bucureşti, 1982, passim. .
3. Cp. şi Didahia celor 12 Apostoli, cap. VIII (trad. rom. din S.P.A.2) şi Const. Apost., VII, 23.
4. Vezi, de ex.: Sf. Vasile cel Mare, Omilia î ş i  II. Despre post., P.G., t  XXXI, col. 163-198; Sf. loan Gură de Aur, 

Omilia despre post şi milostenie (P.G., t. XLVIII', col. 1059-1062); Omilie la săpt. de mijloc a postului {ibid., t. LIX,



TIMPURILE; LITURGICE 199

De aceea, Creştinismul a dat postului o însemnătate mare în viaţa religioasă şi mai ales în viaţa
monahală, făcând din el un act de virtute şi de cult, un mijloc de progres în viaţa spirituală, de luptă
împotriva patimilor şi a poftelor şi, totodată, un semn de respect şi de omagiu adus Iui Dumnezeu. S-a
accentuat îndeosebi sensul spiritual al postului, precizându-se că postul adevărat constă nu numai în
abţinerea voluntară de la mâncare şi băutură, ci şi într-o străduinţă neîncetată de a domina, cu spiritul,
cu voinţa, toate patimile şi poftele, instinctele şi pornirile inferioare ale trupului, care îl apropie pe om
de animale. Este vorba deci nu numai de o renunţare temporară, conştientă şi consimţită, la.satisfacerea
unui instinct natural - nevoia de hrană - ci de un efort pentru înnoirea vieţii, prin întronarea supremaţiei
spiritului asupra trupului şi a sufletului; iar această strădanie este legată cu o luptă grea, care constă m
întărirea voinţei şi a raţiunii sănătoase, în disciplinarea instinctelor, în înfrânarea sufletului, tinzând ia
stabilirea unui echilibru lăuntric, în care spiritul - adică partea superioară şi nobilă a fiinţei noastre - să
domine toată viata omului. .* \

Iată de ce postul face parte din mijloacele de cultivare şi desăvârşire a sufletului, fiind in
separabil de alte virtuţi şi acte creştine, ca: rugăciunea, căinţa, smerenia, milostenia ş.a. El slăbeşte, 
atenuează sau chiar stinge puterea patimilor şi a instinctelor, constituind deci o forma sau un 
auxiliar al şârguinţei continue spre desăvârşire, prin urmare, numai atunci este postul desăvârşit 
(post complet sau. adevărat), când abţinerea de la mâncărurile de dulce (postirca de bucate sau de 
alimente) este unită cu efortul spre virtuţe şi progres spiritual, cu încordarea voinţei spre purificarea 
sufletului, spre alungarea gândurilor şi dorinţelor păcătoase, spre înfrânarea de la răul moral (păcat). 
„Posteşte, dar, lui Dumnezeu un post ca acesta: să nu faci nici o faptă rea în viaţa ta, ci slujeşte 
Domnului cu inimă curată, păzind poruncile Lui şi. mergând pe calea hotărârilor Lui; şă nu se suie 
în inima ta nici o faptă rea; crede însă Iui Dumnezeu că, dacă vei face acestea, dacă te vei tenie de 
El şi dacă te vei înfrâna de la orice lucru rău, vei trăi în Dumnezeu. Dacă vei face acestea, vei posti 
post mare şi primit de Domnul11, zice unul dintre discipolii apostolilor5. Cu alte cuvinte, postul 
extern se completează cu postul intern sau „postul de bucate" se desăvârşeşte prin „postul de 
păcate11, însoţit de rugăciune6. . ” - ■ . ■
. De aceea e nevoie, din timp în timp, de zile sau perioade de postire, în care lupta spirituală cu 
patimile trupeşti şi sufleteşti trebuie ajutată şi: intensificată printr-o sirunire mai atentă şi mai aspră a 
trupului, pentru ca acesta să devină (rămână) un instrument docil şi apt pentru realizarea năzuinţelor 
superioare ale spiritului, pentru ridicarea lui către Dumnezeu, izvorul şi întruparea desăvârşită a Binelui 
şi Perfecţiunii. . .

Postul este conceput deci şi practicat în creştinism ca un mijloc de progres în virtute şi ea un act de 
cult, ca o jertfă vie de evlavie, de căinţă, de supunere faţă de Dumnezeu şi un mod de cinstire â Lui. El 
nu este numai un efort de a supune, a domina şi a birui ceea ce este rău şi inferior în noi, ci şi o dorinţă 
de a ne apropia de modul de viaţă îngeresc, ca şi de Dumnezeu, de a-I plăcea şi a ne asemăna cu El, căci
- precum spune Simeon al Tesalonicului - nici Dumnezeu, nici îngerii nu au nevoie de hrană7; de aceea, 
de regulă, postul religios se încheie şi se încununează prin împărtăşirea cu Sfântul Trup şi Sânge al 
Domnului, care esţe în acest caz o pecetluire şi o încununare a străduinţelor noasţre ascetice şi

col. 701-7G4); Omiliile I-VII despre post (ibid., t. LX, col. 711-724); Omilia despre post (ibid., t. LXI, col. 787-790); 
Omilia la începutul postului (t. LXII, col. 727-728 şi 745-748); Omilie despre post (ibid., col. 731-738,757-760); Omilie 
despre post ş i despre David .(t. LXII, col. 759-764); Omilie despre post şi despre profeţi (t. LXII, eo t 15-16) ş.a,; Asterie 
al Amasiei, Cuvânt la începutul postului, în Omilii şi predici, trad. rom. de pr. D. Fecioni, p. 251 ş.u.; Sf. loan Damaschinul, 
Despre sfintele posturi, P.G., t, XCV,.col. 63-78; Sf. Teodor Studitul, Cuvântarea 47 despre post... în Cuvintele Sfântului 
Teodor Studitul, tip. de At. Dincă, p. 223-226 ş.a. Vezi şi pr. Pavel Grosu, Din cugetările Sfinţilor Părinţi despre post 
(după texte ruseşti), în G.B., 1957, nr. 3, p. 147-150.

· 5. Păstorul lui Herma, Pilda (Asemănarea) V, 1, trad. rom. din S.P.A.2, p. 271.
- 6. Cp. Teologia morală ortodoxă, pentru institutele teologice, vol. II; Morala specială, Bucureşti, 1980, p. 55-56.
7. Răsp. la întreb, unui arhiereu, 54, P.G., t. CLV, col. 901 C.
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duhovniceşti. Postul este astfel rădăcină sau în cep ă tu ră  a eliberării de patimi şi „maică ă  virtuţilor", 
temelie a întregii vieţi morale1. . .

Postul poate fi practicat şi ca un mijloc igienic pentru păstrarea sănătăţii, pentru întărirea şt înviorarea 
organismului. Ştiinţa medicală de astăzi a constatat că postul, departe de a fi împotriva naturii omului, 
dimpotrivă, el este întotdeauna folositor, fiind în unele cazuri chiar recomandat ca mijloc de vindecare, 
pentru redresarea organismului obosit şi intoxicat de hrană prea îmbelşugată9. E de la sine înţeles că 
atunci când e practicat din nevoie, din motive pur igienice şi sanitare, postul e lipsit de valoarea religioasă 
pe care o are atunci când e practicat de bunăvoie şi din motive pur spirituale, ca Un act de Virtute şi de 
cult prescris şi reglementat de Biserică. . . · · - * ■ · ’

4. Postul în Creştinismul primar.
Primele reglementări privitoare la post

în primele zile ale Creştinismului, nu găsim prescripţii precise cu privire la timpul (datele) şi 
formele practicării postului. Primii creştini au postit, probabil, după obiceiul iudaic, dar trebuie subliniat 
că Biserica Creştină n-a adoptat nici unul din posturile evreilor.

Dacă la început, postul era practicat ca un act de pietate personală, lăsat în libera voie şi la râvna 
religioasă sau la posibilităţile fiecăruia, cu timpul, conducerea Bisericii ă formulat treptat reguli şi 
îndrumări, mai mult Sau mai' puţin precise şi obligatorii pentru .toţi în această privinţă, reglementând 
timpul, durata şi felul postirii, precum se va vedea mai departe. Astfel de norme apar mai ales începând 
din secolul ГУ, concomitent cu reglementarea disciplinei catehumenatului şi a penitenţei şi cu desăvârşirea 
organizării Bisericii, după creştinarea totală a păgânilor din cuprinsul Imperiului Roman. Totuşi, 
preocupări pentru reglementarea disciplinei postului găsim în Biserică foarte de timpuriu şi anume încă 
de la sfârşitul secolului I.

Astfelvprimele prescripţii cu privire la post se găsesc în Didahia (învăţătura)., celor 12 Apostoli

iudaic de luni şijoi10. Mai târziu. Canoanele Apostolice (66 şi 69). Didascalia (cap. XXI)11 şi .Constituţiile 
' înainte Fapte 13,2-3),
înainte de botez şi împărtăşire, înainte dePastLpostulnentru penitenţi, precum şi posturile de miercuri__ ________  . . . . . . .  _ . .
şi vineri şi cele din preajma sărbătorilor mari1!  La început, întrucât Sfânta Euharistie se săvârşea seara,
creştinii posteau ziua întreagă, abţinându-se cu totul de la mancare şi băutura (adica ajunau). Dm
scrierile lui Tertulian, ca şi din alte documente posterioare, rezultă că postul nu era totdeauna sau peste
tot la fel de aspru şi de lung13. . .

Fiind împreunat cu căinţă şi'zdrobire de inimă, postul e ; ...............................  ’
şi de sărbători mari: Naşterea Domnului, Boboteaza (Arătarea Domnului! învierea J3omnuhii.js:jr

jşorârea Sfântului Duh (vezi în urmă, la cap. S ^ â îo i^ m Ş ia râ ţe ş ^ i . ;Creştinii..-nu posteau, de 
asemenea, joia, care la evrei era zi de post, iar la păgâni era închinată zeului Jupiter.

Cu vremea, dispoziţiile oficiale care reglementează disciplina postului se înmulţesc treptat, 
ele fiind numeroase mai ales în' canoanele sinoadelor ecumenice şi locale şi ale părinţilor bi-

8. Teologia morglă ortodoxă, voi. cit., p. 56.
9. De ex., Sf. Antonie cel Mare a trăit 105 ani, practicând Uri post riguros timp de peste 80 de ani şi ca-el, mulţi 

pustnici. Vezi şi alte exemple de longevitate datorită postului, la Bicserdy Bela, Macrobiotica (Ştiinţa prelungirii vieţii), 
Făgăraş, f.a.; Redecouverţe du jerne. Şagesse du corps, Paris, 1959 şi trad, germ.: Wiederentdeckung des Fasten, 
Wîen-Mimchen, 1963. ■ .

10. Didahia celor 12 Apostoli, p. 55.
. 11. Comp. F. Cabrol, op cit., col. 2485.

12. Vezi Const. Apost. V; 13 şi 15; VII, 22 şi 23, trad. rom. din S.P.A.1, vol. II,.p. 129,134, 192, 19.3.
13. Amănunte la F. Cabrol, op.cit. '
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senceşti14. In Biserica Ortodoxă, ele se fixează definitiv şi se uniformizează peste tot, în sec. VIII-IX, 
mai ales, în epoca premergătoare Marii Schisme (1054), cristalizându-se în rânduiala posturilor şi 
ajunărilor, pe care vom expune-o mai departe. . '

5. Disciplina bisericească privitoare Ia posturi. Felurile postirii
Din punct de vedere al felului sau asprimii lui, atât în practica veche a Bisericii, cât şi în cea 

ortodoxă, postul poate fiaem ai multe feluri sau grade:
a) Postul integral/total) sau ajunarea propriu^zisă, care constă în abţinerea completă de la orice 

fel de mâncare şi băutură pe un timp anumit (care, bineînţeles, nu poate fi prea lung); e postul ţinut, 
timp de 40 de zile, de către Moise pe Sinai (Ieşire 24, 18), de Sf. Prooroc Ilie (III Regi 19, 8) şi de 
Mântuitorul în ajunul începerii activităţii Sale mesianice (Luca 4, 1-2).

b) Postul (xirofagig), în care se îngăduie numai consumarea de hrană uscată: pâine, fructe 
uscate sau seminţe, legameştapă. E postul pe care l-au practicat Sf. loan Botezătorul în pustia Iordanului 
(vezi Matei 3, 4 şi Marcu 1, 6), precum şi marii asceţi şi pustnici creştini din epocile de strălucire a 
monahismului. . .

с\  Postul comun sau obisnuiţ în care se admite consumarea mâncărurilor gătite din alimente de 
origine vegetală (inclusiv untdelemnul), excluzându-se orice aliment de provenienţă animală (carnea, 
inclusiv cea de peşte; untura sau grăsimea, ouăle, laptele şi toate derivatele lui). Este postul practicat 
de marea majoritate a credincioşilor, în cele mai multe cazuri.

d) Postul uşor, numit şi dezlegare (grec. = κατάλυσις, slavo-rusă= razreaşenie), în care se îngăduie 
consumarea peştelui şi a vinului, precum şi a untdelemnului, în perioadele când e impus post aspru. 
Astfel de dezlegări se acordă pentru sărbătorile mai.importante,.carecad în.ţimpulposturilor de durată- 
când e prescris post aspru sau post comun ca, de exemplu. Bunavestire, care cade totdeauna în timpul 
Păresimilor; ele sunt reglementate prin tradiţia şi practica bisericească, fiind consemnate în Mineie şi 
în Triod 0a sărbătorile respective), în Tipicul cel Mare, precum şi în Sinaxarul de Ia sfârşitul unora din 
ediţiile mai mari ale Ceaslovului (vezi mai departe, la posturile de durată).

Din punctul de vedere al extensiunii postului (al numărului celor ce postesc în acelaşi timp), postul 
poate fi: ·

a) Post general (obştesc), când este ţinut de Biserica întreagă. ' ,
b) Post local (regional), când este tinut numai de o parte a unei Biserici (o regiune, o eparhie, o 

localitate etc.). Asemenea posturi se practicau mai ales în trecut, când erau rânduite de conducerea 
Bisericii (iar uneori chiar de autoritatea de stat), pentru diverse motive (doliu general la moartea unei 
persoane importante, pentru îndepărtarea diferitelor calamităţi naturale sau nenorociri etc.), .

c) Postul particular (personal), ţinut de fiecare credincios în parte, după nevoile sale proprii şi în 
afara posturilor obşteşti prescrise de Biserică. Asemenea posturi practică mai ales credincioşii mai 
zeloşi, înzestraţi cu o evlavie sau râvnă religioasă deosebită.

în sfârşit, după durata (lungimea) lui, postul poate fi de două feluri şi anume: 
j* a) posturi de căie o singură zi;
V d )posturi de mai multe zile (posturi de durată).

' ''fPoşturile generale (obşteşti) ale Bisericii Ortodoxe, adică cele obligatorii pentru ţoţ^credincioşii. 
sunt unele de câte o zi. altele de durată. Le vom enumera mai departe, începând cu cele de câte o zi şi 
arătând la fiecare originea şi vechimea, durata şi felul postirii, precum şi rostul sau scopul lor în viaţa 
religioasă ortodoxă. Aceste zile şi perioade de timp se deosebesc de restul zilelor din cursul anului nu 
numai prin înfrânarea de la mâncărurile „de dulce“ şi de la băutura, ci ele constituie vreme de pocăinţă,

14. Vezi, de exemplu, canoanele 66 şi 69 apostolice; 29, 52, 55,56 şi 89 Trulan; I Sf. Dionisie al Alexandriei; 18 şi
19 Gangra; 8 şi 10 Sf. Timotei al Alexandriei; 15 Sf. Petru al Alexandriei; 33 Sf. Nichifor Mărturistorul; 49 şi 51 
Laodiceea ş.a.
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de luptă împotriva patimilor, de practicare mai intensă a virtuţilor, îndeosebi a faptelor iubirii creştine 
(iertarea, milostenia, întrajutorarea frăţească etc.), precum şi a rugăciunii15. „Sa postim post primit, 
bine plăcut Domnului; postul cel adevărat este înstrăinarea de răutate, înfrânarea limbii, lepădarea 
mâniei, depărtarea de pofte, de clevetire, de minciună şi de jurământul mincinos/ Lipsirea acestora este 
postul cel adevărat şi bine primit“16. /

Din cele mai vechi timpuri s-a păstrat obiceiul de a posti o zi înaintea unor sărbători mai mari sau 
în unele zile care aminteau fapte sau evenimente triste din istoria sfântă a mântuirii, pentm ca astfel 
credincioşii, priveghind în post şi rugăciune, să întâmpine şi să serbeze cu vrednicie sărbătorile respec
tive şi să participe în duh la suferinţele pe care le comemorează acele zile. .

Zilele separate (singuratice') de post din cursul anului bisericesc ortodox sunt următoarele:.
a) Toate miercurile şi vinerile de peste an. (cu excepţia celor de harţi, care vor fi arătate mai 

departe), pentru că amândouă aceste zile amintesc întâmplări triste din viaţa Mântuitorului. înţr-ο zi de 
miercuri au luat cărturarii şi fariseii hotărârea de a ucide pe Mântuitorul, iar într-o zi de vineri au dus.-o 
la îndeplinire, prin judecarea, osândirea la moarte şi răstignirea Mântuitorului; vinerea este ziua tristă, 
a înfricoşătoarelor Patimi şi a morţii Domnului17. Totodată, la păgâni, miercurea era închinată lui Mercur 
(Hermes), zeul comerţului, al cărui nume îl şi purta şi în cinstea căruia aveau loc târguri, minate de 
chefuri şi destrăbălări, iar vinerea era ziua zeiţei Venus (Afrodita), zeiţa frumuseţii şi a amorului, 
sărbătorită la greco-romanii antici prin orgii şi rituri imorale. ;. .

Prin contrast, pentru a se feri de excesele păgânilor şi pentru a le combate, creştinii îşi impuneau în 
accstc zile post şi rugăciune, în amintirea suferinţelor Domnului pentru mântuirea noastră. Numai 
denumirile păgâne ale zilelor respective s-au păstrat până astăzi atât în limba noastră, cât şi în limbile 
altor popoare creştine. . . . . . .  . . .  ■ · . ■ ·. : -

Despre vechimea postului de miercuri şi vineri, avem mărturii încă de la sfârşitul veacului I, în 
învăţătura celor 12 Apostoli (cap. 8)'* şi în Păstorul lui Herma (Asem. V, l ) 19; mai târziu, se găsesc 
mărturii la Tertulian20, Origen2', Clement AlexandrinuP2 ş.a. Ca severitate (asprime) şi importanţă, 
postul de miercuri şi vineri este pus pe picior de egalitate cu cel al Păresimilor. în vechime, nu se 
îngăduiau excepţii decât pentru cazuri de boală23. După pravilele călugăreşti, postul acesta este post de 
gradul I şi II (vezi în urmă la felurile postului), adică ajunare (post total) până la Ceasul IX din zi 
(vremea Vecerniei), urmată de post aspru, adică se îngăduie spre seară consumul de mâncare uscată 
(pâine şi apă) sau de verdeţuri fierte fără untdelemn. în zilele de miercuri şi vineri nu sunt îngăduite 
nicidecum nunţile şi nici un fel de petreceri24.

15. Cp. Teologia morală ortodoxă, voi. cit., p. 55.
16. Triod, stihira I de la Stihoavna Vecerniei de luni, prima săptămână din Păresimi.
17. Vezi Const. Apostolice, V, 14 (trad. rom. cit., p. 133); Can. 15 al Sfântului Petru al Alexandriei (C.B.O., I, 1, 

p. 26) [1] şi Sf. Nicodtm Aghioritul, Carte foarte folositoare de siflet, trad. rom. (â 6-a ed.), Bucureşti, 1928, p. 117 [2]; 
După arhiep. Simeon al Tesalonicului (Răspuns la întreb. 53, P.G., t. CLV, col. 900 В şi trad, rom., Bucureşti, 1865, 
p. 326), tot într-o vineri a păcătuit Adam în rai, mâncând din pomul oprit. , · . .

18. Didahia celor 12 Apostoli, p. 55. . - -.
19. Păstorul lui Herma..., p. 271. · - .
20. Liber de jejuniis, cap. 2 şi 14 (P.L., t  II, col. 1007 şi 1024),
21. Omilia X 1, la Levitic, P.G., t. XII, col. 528: „Habemus quartam et sextam septimanae dies, quibus solemniter 

jejunamus" (text socotit interpolat de Ruftn în trad. lat.).
22. Stromata, cart. VII, cap. 12 (P.G., t. IX, col. 504 B) [3].
23. Vezi can. 69 apostolic (C.B.O., vol. I, part. I, p. 290) [4]. Comp. şi Şf. Atanasie cel Mare (Nomocanonul 218, în 

Pravila cea mare, glava 381 şi în Ceaslovul mare, Bucureşti, 1.896, p. 706): „Cel ce dezleagă miercurile şi vinerile, unul 
ca acela răstigneşte pe Domnul, ca şi iudeii, pentru că miercuri S-a vândut, iar vineri S-a răstignit11. Excepţii se făceau 
pentru bolnavi şi lăuze, cărora se dădea dezlegare la vin şi untdelemn (Balsamon, Comentar la can. 69 apostolic, în Sint. 
Aten., vol. II, p. 89). . '

24. Vezi Filostorgiu, 1st. bis., X, 12, P.G., t. LXV şi trad. rom. de Iosif Gheorghian la 1st. bis., de Evagrie, Bucureşti, 
1899, p. 265; Pidalion, trad. rom. Neamţu, 1844, f. 60 v-62 (Comentariu la can. 69 apost.).
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Sunt însă anumite săptămâni şi perioade de timp din cursul anului bisericesc, în care, pentru mo
tive care vor fi arătatele timp, miercurile şi vinerile sunt exceptate de la post, adică se face dezlegare 
deplină a postului, îngăduindu-se mâncarea de dulce (ouă şi brânză pentru monahi, peşte şi carne 
pentru mireni) şi anume: . . .

- Miercuri şi vineri în Săptămâna Luminată (săptămâna de după Paşti), în care postul obişnuit se 
suspendă, pentru marea sărbătoare a învierii, a cărei bucurie şi strălucire nu trebuie întunecată prin post 
sau întristare. . . "· ' · '

- Miercuri şi vineri în Săptămâna I  după Rusalii, care este de fapt o prelungire (după-serbâre) a 
marii sărbători a Pogorârii Duhului Sfânt şi totodată ultima din perioada Penticostarului25.

- Miercurile şi vinerile din răstimpul dintre Naşterea şi Botezul Domnului, pentru că postul 
contrastează cu bucuria celor două mari sărbători creştine. - . . '

- Miercuri şi vineri din Săptămâna vameşului şi a fariseului (prima din perioada Triodului) şi 
din Săptămâna numită a brânzei/(ή τυρινή, Sedmiţa sâmaia) sau albă (a treia diii perioada 
Triodului). In prima din aceste două săptămâni, Biserica Ortodoxă suspendă postul pentru a se.· 
opune obiceiului armenilor (monofiziţi) de a posti în toată săptămâna aceasta, iar în cea de a doua 
se îngăduie consumul de ouă şi lapte (cu toate derivatele lui, inclusiv brânza), împotriva uzului, 
iacobiţilor (sirienilor monofiziţi) şi a ereticilor tetradiţi, de a posti miercuri şi vineri din această 
săptămână26. „„ ·.. . . ·..'. ' . · . ,· .
: Toate aceste miercuri şi vineri exceptate de la post se numesc, cu un termen popular, zile de harţi,. 
adică de dezlegare sau suspendare a postului, fiind notate cu această denumire în unele calendare - 
bisericeşti27. . . ' .- . . ' . ' . r— - ,

Se suspendă, de asemenea, postul de mierciiri şi vineri, în cazul când în aceste zile cad cele doua. 
mari praznice ale Mântuitorului cu date fixe: Naşterea Domnului (25 decembrie) şi Boboteaza 
(6 ianuarie)28. * .. . . ... . .· · ■■■■· ■ . \. . ·. . ... -

Zilele de miercuri şi vineri sunt respectate ca zile de post şi în Biserica Romano-Catolică, sub 
denumirea de dies stationum {zile de şedere), pentru că în aceste zile, şederea în biserici se prelungea. 
odinioară până la vremea Ceasului IX, când se termina ajunarea.

• b) O altă zi izolată de post, din cursul anului bisericesc, este Sărbătoarea înălţării Sfintei Cruci 
(14 septembrie!  în care postim, în orice zi a săptămânii ar cădea (chiar şi duminica), deoarece ea'iie

25. în, vechime, în unele părţi erau exceptate de la post nu numai miercurile şi vinerile din săptămâna Paştilor şi din 
cea a Rusaliilor, ci din întreaga Cincizecime, adică toată perioada Penticostarului. Vezi, de ex., Sf. Epifanie, Expositio 

fidel, 22 (P.G., t. XLII, col. 828). Comp. şi Pravila mică, Govora, 1640, cap. 14 (ed. Bujoreanu, p. 95, col. 1).
26. Vezi Can. 33 al Sfântului Nichifor Mărturisitorul (C.B.O., II, 2, p. 239-240) [5]. După tâleuitorii can. 69 apos

tolic din Pidalion (f. 61 r), dezlegarea din ultimele două săptămâni este îngăduită numai ortodocşilor care trăiesc prin 
părţile neortodocşilor pomeniţi, spre a se deosebi de ei. .

27. Termenul de harţi e o prescurtare din greaca nouă: άρτγιβούρτγι, formă stâlcită din cuvântul armean araciavoroh 
(bis. = araciavorat) = postul premiţiilor sau postul premergător Păresimilor, care se termină la armeni în sâmbăta Sfântului 
Serghie (Sarchis), cu două săptămâni înainte de Postul Paştilor (de aceea, la armeni se mai numeşte şi postul Sfântului 
Serghie). Vezi prof. L. Sarmacaş, Răspuns la scrisorile calomnioase din 1891, p. 45-48 şi Procesul-verbal al Sfântului 
Sinod al B.O.R. din 25 mai 1891, care condamnă calomniile aduse împotriva armenilor moldoveni, de către prof. Gh. 
Aramă şi St. Călinescu din Iaşi, în scrisorile lor despre armeni. .

28. Vezi Mineiele pe dec. şi ian. la zilele respective; Pravila mare (îndreptarea Legii), glava 380 şi Tipicul mare, 
cap. 35, p. 43. Unele fipicoane.mai vechi (ca cel al Siantului Sava, al Sfântului Teodor Studitul) dau dezlegare de post 
pentru miercurile şi vinerile în care cad nu numai sărbătorile jnari (praznicele Mântuitorului), ci şi cele ale Maicii 
Domnului şi ale sfinţilor importanţi; Ia fel prevede şi Pravila mare (gl. 381), care acordă dezlegare la toate şi pentru 
sărbătoarea Sfinţilor Apostoli Petru şi Pavel, când cade miercurea sau vinerea. Pentru uniformizarea practicii postului în 
această privinţă, patriarhii ecumenici Nicolae Gramaticul şi Luca Crysoverghi [6] au hotărât că dezlegarea de post pentru 
miercuri şi vineri şe dă numai pentru Săptămâna Luminată şi cele două mari praznice indicate mai sus: Naşterea şi 
Botezul Domnului. Vezi J. Pitra, Spicilegium Solesmense IV, 477-478 şi V. Mitrofanovici şi colab., op, cit., p. 200.
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aduce aminte de Patimile îndurate de Mântuitorul pe Cruce pentru mântuirea noastră şi ne îndeamnă la 
pocăinţă şi întristare. Se dezleagă la untdelemn şi vin29. .

c) Ziua Ajunului Bobotezei (5 ianuarie) esţe, de asemenea, zi de ajunare, adică post desăvârşit până 
la vremea Ceasului IX. Postul din această zi e păstrat prin tradiţie, din adâncă vechime (secolele IV-VI), 
când catehumenii care urmau să primească Botezul în seara acestei zile trebuia să postească, pentru a 
se putea împărtăşi Ia Liturghia credincioşilor, la care luau parte pentru prima dată, după Botez. Astăzi, 
creştinii postesc în această zi pentru a putea gusta cu vrednicie din apa sfinţită, la Agheasma mare.

Despre vechimea postului din ajunul Bobotezei avem mărturie în Constituţiile AvostoliceJcart. 
VII, cap. 22), care spun următoarele: „înainte de Botez să postească însă cel ce se botează, căci Domnul 
a fost mai întâi botezat de loan şi a petrecut în pustie, după aceea a postit patruzeci de zile şi patruzeci

-  1 - jŢ -n l in  i ' - ' ί · ’*“^νΤΐΓ-— ------, ■ · '  11 "  ' h i  Г  г г  л ----------- ^ --------------------- п....... ................................ | |И | , ^ т-„пп — »— **-*

de nopţi... Cine se iniţiază în moartea Lui trebuie mai întâi să postească şi apoi să se b o t e z e .etc.30.
Se face dezlegare la untdelemn şi vin (după Vecernie)31.
d) lnziuaTăieriiCapuliiiSfăniuluiloan Botezătorul ̂  august) postim, de asemenea, în orice zi 

a săptămamî ar cădea această sărbătoare, în amintirea celui mai aspru postitor şi zelos propovăduitor al 
pocăinţei, decât care n-a fost nimeni mai mare dintre cei născuţi din femei (Matei 11,11 şi Luca 7,28). 
E post uşor, cu dezlegare la untdelemn şi vin, două mese pe zi32. ' '.

e) în unele pravile călugăreşti se recomandă îndeosebi vieţuitorilor din mănăs.tiri^,pliţş·
din zilele de /цш33..ne .care.11 nractică şi unii dintre credincioşii mireni mai zeloşi, dar care nu este. 
Obligatoriu pentru toţi creştinii; ci rămâne facultativ sau benevol (vezi, de exemplu, învăţătura pentru 
duhovnic de la sfârşitul slujbei Mărturisirii, din Molitfelnic, Bucureşti. 1937, p. 67: „De va să postească 
(penitentul) şi lunea, să nu mănânce came, să-i laşi (scazi) încă un an (din canonul de pocăinţă)^ [7]. Sf, - 
Nicodim Aghioritul explică astfel: fiindcă fariseul din pilda evanghelică zicea despre sine, lăudându-se 
că posteşte de două ori (două zile) pe săptămână (Luca 18, 12), iar Mântuitorul a spus că dreptatea 
noastră trebuie să prisosească mai mult decât a cărturarilor şi a fariseilor (Matei 5, 20), de aceea noi 
trebuie să postim mai mult decât el34. . : ·

6. Posturile de mai multe zile (de durată) 
din cursul anului bisericesc ortodox

Acestea sunt în număr de patru; ele stau în legătură cu sărbătorile mari din cele patru anotimpuri 
ale anului, şi anume:

~ţ a) Postul Naşterii Domnului (postul de iarnă),
yb) Postul Paştilor sau Păresiniile (postul de primăvară);
\ jS) Postul Sfinţilor Apostoli (postul de Vară);
'y d) Postul Adormirii Maicii Domnului (postul de toamnă).
ц a) Postul Naşterii Domnului (al Crăciunului) a fost orânduiţ.dj^iserică̂ pentru a pregăti pe credincioşi 

spre cuviincioasa întâmpinare şi serbare a marelui praznic r1 _i..· ™ _ л—
A ____  1 I1 !! I .M - ir8 M ]li ir .f irn li · · · ·____ .. .Λ  ..........................................'

i. El aduce

29. Vezi Mineiul pe septembrie, ziua 14; Pravila mare, gl. 386 şi Tipicul bisericesc, Cemica, 1925, p. 45. în unele 
părţi, credincioşii întâmpină sărbătoarea înălţării Sfmtei Cruci cu un post de mai multe zile (Postpl Crucii). De ex., Sf. 
Teodor Studitul ne informează că monahii posteau pe atunci unii 14 zile, alţii 12, înainte de sărbătoarea Sfmtei,Cruci 
(P.G., ţ. XCIX, col. 1696, cap. 6). Vezi Gr. Pletosu, Dezvoltarea istorică q anului bisericesc. Sărbătorile Sfintei Cruci, în 
„Revista teologică", n i 7-8, 1908, p. 284. .' ' .

30. Trad. rom. din S.P.A.1, vol. II, p. 193.
31. Vezi Tipicul mare, p.. 209; Pravila mare, gl. 380 şi învăţătura pentru posturi din Ceaslovul mare, Bucureşti, 

1896, p. 708. Diipă Pravila mare (ibidem), ajunarea se suspendă, dacă Ajunul Bobotezei cade sâmbăta sau duminica.
32. Vezi Mineiul pe august, la ziua 29; Tipicul mare, p. 474-475; Tipicul bisericesc, Cemica, 1925, p. 208.
33. Vezi Pidalionul, p, 62; „Postul de luni este cuviincios şi cu drept cuvânt...“. Comp. şi Pravila cea măre, gl. 381 

(ed. R.P.R., 1962, p. 355). „Călugării şi lunile să le păzească tot anul, ca şi miercurile şi vinerile, cum au luat de la Sfinţii 
Părinţi". Comp. şi Pravila de la Govora (1640), în ed. I. Bujoreanu, Colecţiune de legiuirile vechi şi noi ale României..,, 
vo i ΠΙ, part. I, p. 120, col. 2. - :

34. Cartefoarte folositoare de suflet, ed. cit, p. 119. · .
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Шaminte creştinilor de patriarhii şi drepţii din Vechiul Testament, care au petrecut timp îndelungat 
post şi rugăciune, în aşteptarea şi nădejdea venirii lui Mesia- Izbăvitorul. ‘ :

Ca vechime,_ceie dintâi menţiuni despre рдс11сагеа^асе^кшШэвдмд..111п s e c o l e b i v - v  de \a 
Fericitul AUgustin35 şi episcopul Leon cel Mare al Romei, care a rostit nouă cuvântări despre;

Vii «г я îi m , mm r - г*—  ^  -t. „ - ,τ  ,ι

numitpostul din luna a zecea/.0. Dar la început, creştinii nu posteau toţi m acelaşi tel şi acelaşi număr de 
zile. Aşa, de exemplu, unii posteau numai şapte zile, alţii şase săptămâni; unii ţineau un post mai aspru, 
alţii unul mai uşor. Sinodul Local din Constantinopol^ ţinut la anul 1166 (sub patriarhul Luca Chryso- 
verghi), a uniformizat durata Postului Naşterii Domnului în Bisericile ortodoxe, hotărând ca toţT 
credincioşii să postească timp ?e"40 3ezile, mcepând de la 15 noiembrie. Se lasă sec în seara zilei de 14 

' noiembrie (Sf. F ilip^iar^acă această dată cade miercurea sau vinereaTse lasă sec cu o zi mai înainte. 
Postul durează până în seara zilei de 24 decembrie, inclusiv.

După unii tâicuitori ai cultului ortodox, prin lungimea sau durata lui de 40 de zile, acest post ne 
aduce aminte şi de postul lui Moise de pe Muntele Sinai, când acesta aştepta să primească cuvintele lui 
Dumnezeu scrise pe lespezile de piatră ale Tablelor Legii. Tot aşa şi creştinii, postind 40 de zile, îşi 
ciirăţesc sufletele şi trupurile şi se învrednicesc să primească între ei pe Cuvântul lui Dumnezeu, Cuvântul 
cel Viu, nu scris cu litere, ci întrupat şi născut din Sfânta Fecioară38. După alţi tâicuitori ai cultului, 
Postul Naşterii mai simbolizează şi noaptea întunecoasă a Vechiului Testament39.

Ca fel depostire. Postul Naşterii Domnului este, de asprime .mii lode■ (ca şi cel al Sfinţilor Apostoli). 
După randuiala din pravile, în timpul acestui post, în mănăstiri se ajunează lunea, miercurea şi vinerea, 
pânăJa CeasuLJX (circa 3 - 4  п.тЛ. când se mănâncă hrană uscată sau le sume fierte fară untdelemn:

lOia se mananca s| se bea,vin, iar sâmbăta şi duminica se_____ . . __________ , ................. ΠΠΤΙΙΓ t [ГГГ||| . ....

 ̂îngăduie şi geşte^afară de răstimpul dintre 20-25 decembrie, când postul devine măi aspru). Dacă 
lunea, marţea sau joia cade serbarfea vreunui ̂ îSnt cu foxologie dezleagă la peşte,Jar miercurea
si vinerelTm acest caTselîezÎeagă la untdelemn şi vin, dar se mănâncă numai o dată pe zi. Dacă se 

" întâmplă^^miercm'şiî νΊηεπ'"uh l îa S ^ ^ i^ e g îe r e  (5“,' 6, 9, 12 şi 13 decembrie), ori hramul bisericii, 
atunci se dezleagă la untdelemn, peşte şi vin. Dezlegarg..lalp.sşte. sc .dă,_de. asemenea,„la.,praznicul 

. Intrării.ш,Щ§егюа_ a Maicii Domnului /21 noiembrie),. în orice.zi ar cădeai
Ultima zi a Postului Naşterii Domnului (24 decembrie), numită Ajunul Crăciunului, este zi de post 

mai aspru decât celelalte zile: se ajunează până Ia Ceasul IX, când se obişnuieşte să se mănânce, în 
unele părţi, grâu fiert amestecat cu fructe şi miere, în amintirea postului lui Daniel şi al celor trei tineri 
în Babilon (Daniel 1, 5, 8-16). în unele părţi se ajunează în această zi până la răsăritul Luceafărului de 
seară, care ne aduce aminte de steaua care a vestit Naşterea Domnului. Această ajunare aminteşte 
totodată postul ţinut odinioară de catehumenii care în seara acestei zile primeau Botezul creştin şi apoi 
prima împărtăşire, Ia Liturghia săvârşită atunci în acest scop. (Liturghia Sfanţului Vasile, care azi se 
săvârşeşte dimineaţa). ,

Postul Naşterii Domnului este ţinut şi în Biserica Romano-Catolică, unde e numit Jejunium Adventus 
Domini (Postul Venirii Domnului) sau simplu Л Леи to , dar e mult mai scurt decât la ortodocşi; el ţine 
numai trei săptămâni înainte de Naşterea Domnului, având zile de post mai aspru miercurea, vinerea şi · 
sâmbăta. · . · . . '

1 sau Patruzecimea, adică postul dinaintea învierii Domnului, este cel
isericij Ortodoxe; de aceea, în popor e
- . . j~c\Î 'ţţ'i-·;  — ·■-, r* I-·· r-iirf· ·- " -Vt I' IV “ г

35. Fericitul Augustin, Sermo 236 de tempore, P.L., t. LIV.
36. Leon cel Mare, Sermones de jejunio Xmensis (numerotate XII-XX), în P.L.. t. LIV, col. 168-190.
37. De aceea, în vechime se numea uneori şi Postul Sfântului Fi lip; vezi, de exemplu, canonul 20 al Sfântului 

Nichifor Mărturisitorul, С.В.0., II, 2, p. 236 [8]. '· '
38. Simeon al Tesalonicului, întreb., 54, P.G., t. CLV, col. 90Q-901 şi trad. rom. cit, p. 327.
39. Vezi, de ex., Juv. Stefanelli, Liturgica, Bucureşti, 1886, p. 188. ~
40. Vezi Tipicul cel mare, cap. 35, p. 44 şi cap. 50, p. 135-136, 187;. Pravila mare, gl. 384 şi înv. pentru posturi din 

Ceaslovul mare (ed. cit., p. 708). Vezi şi can. 20 al-Sfântului Nichifor Mărturisitorul (C.B.O., II, 2, p. 236) [9].
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numit. în EcncTz\.£ostiJMcires2LVL Postul prin excelenţă. El a fost orânduit de Bisericăpentru cuviincioasa 
pregătire a catehumenilor de odinioară, care urmau să primească Botezul la Paşti şi ca un mijloc de 
pregătire sufletească a credincioşilor pentru întâmpinarea cu vrednicie a comemorării anuale a Patimilor 
şi a învierii Domnului41; totodată, ne aduce aminte de postul de patruzeci de zile ţinut de Mântuitorul 
înainte de începerea activităţii Sale mesianice (Luca 4 ,1-2)42, de unde i s-a dat şi denumirea dcPăresimi 
(de la latinescul Quadragesima) sau Patruzecime (Τεσσαρακοστή)43.

în general, Sfinţii Părinţi şi scriitori bisericeşti privesc acest post ca o instituţie de origine apos
tolică44. Dar în primele trei secole, durata şi felul postirii nu erau uniforme peste tot. Astfel, după 
mărturiile Sfântului Irineu45, ale lui Tertulian46, ale Sfântului Dionisie al Alexandriei47 ş.a., unii 
posteau numai o zi (Vinerea Patimilor), alţii două zile, adică vineri şi sâmbătă înainte de Paşti, 
alţii trei zile, alţii o săptămână, iar alţii mai multe zile, chiar până la şase săptămâni înainte de 
Paşti48; la Ierusalim, în sec. IV se postea opt săptămâni înainte de Paşti, pe când în Apus, în aceeaşi 
vreme, se postea numai patruzeci de zile49. -

începând de pe la sfârşitul secolului al III-lea înainte, Postul cel Mare a fost împărţit în două 
perioade distincte, cu numiri diferite: Postul Păresimilor (Patruzecimii) sau postul prepascal, eare 
ţinea până la Duminica Floriilor, având o durată variabilă, şi Postul Paştilor (postul pascal), care ţinea
o săptămână, adică din Duminica Floriilor până Ia cea a învierii, fiind foarte aspru. Abia în secolul al 
IV-lea şi anume după uniformizarea datei Paştilor, hotărâtă la Sinodul I Ecumenic (vezi în urmă la 
Sărbătoarea Paştilor), Biserica de Răsărit (Constantinopol) a adoptat definitiv vechea practică, de origine 
antiohiană, a postului de şapte săptămâni, durată pe care o are şi astăzi, deşi deosebirile dintre Bisericile 
locale asupra duratei şi modului postirii au persistat şi după această dată50. După disciplina ortodoxă, se 
iasă sec m seara Duminicii Izgonirii lui Adam din rai (a Lăsatului sec de brânză, în grec. = Κυριακή 
της τυρινη ς, adică Duminica brânzei, în slavo-rusă = Nedelia Sîropustnaia sauproşenoe Voskresenie, 
adică Duminica iertării) şi postim până în seara sâmbetei din Săptămâna Patimilor, inclusiv.

Precum am văzut, ultima dintre cele şapte săptămâni de post deplin, adică săptămâna dintre Florii 
şi Paşti, pe care noi o numim a Sfintelor Patimi, nu era socotită în Postul Păresimilor, ci se socotea 
aparte, sub denumirea de Săptămâna Paştilor5', a „Paştilor" în sensul originar al cuvântului, adică 
Paştile Crucii şau al suferinţei Domnului.

41. Comp. Sf. loan Gură de Aur, împotriva iudeilor (P.G., t. XLVIII, col. 867).
42. Vezi Const. Apost., V, 13 (trad. rom. cit., p. 129): Sunteţi datori să ţineţi Postul Patruzecimii, care este spre 

aducerea aminte de petrecerea (postul) Domnului în pustie şi de darea Legii". Simeon al Tesalonicului (Răsp. la întreb.
52, P.G., t. CLV, col. 897 şi trad rom., Bucureşti, 1865, p. 325-326) zice că postul acesta e ca o zeciuială anuală din viaţa 
noastră, refermdu-se la faptul că odinioară, atât în Răsărit, cât şi în Apus, durata efectivă a postului era de 36 de zile (deci, 
aproximativ 1/10 dintr-un an), deoarece din cele şapte săptămâni de post se scădeau sâmbetele şi duminicile, care erau 
scutite de ajuiiare (50 - 14 = 36). Pentru a se corecta acest neajuns, Biserica de Apus a adăugat în timpul mai nou cele 
patru zile (miercuri-sâmbătă) din fruntea celor şapte săptămâni ale Păresimilor. .

43. Vezi Tipicul mare, faţa 135 jos şi 137.
44. Vezi, de exemplu, Fer. Ieronim. Epist. XLI, 3 (ad. Marceli am), P.L., t. XXII, col. 475: „Nos uman quadragesimam, 

secundum traditionem apostolorum, tot orbe jejunamus"; Leon cel Mare, Sermo XLIV (De quadragesima), VI, cap. II, 
P.L., t. LIV, col. 986; „Ut apostolica institutio quadraginta dierum jejuniis impleatur",

45. Apud Eusebie, 1st. bis., V, 24, P.G., t. XX, col. 501 şi trad. rom. de Iosif Gheorghian, Bucureşti, 1896, p. 163 [10].
46. Tertulian, De jejuniis, cap. XIII şi XIV, P.L., t. II, col. 1023-1025. ;
47. Canonul I  (Scris, către episcopul Vasilide din Pentapole), C.B.O., Д, 2, p. 3-6 [11].
48. Vezi, de exemplu, Origen, op.cit,·. „Habemus enim quadragesimae dies jejuniis conservatos“ (text socotit 

interpolat). ' .
49. Vezi Egeria. Peregrinatio ad Loca Scmcta, cap. XXVII, 1, ed. H. Petre, 1970, p. 106-208.
50. Vezi Sozomen, 1st. bis., cart. VII, cap. 19 (trad. rom. de Iosif Gheorghian, p. 299) şi Socrate. Scolasticul, 1st. bis., 

V, 22 (trad. rom. de acelaşi, p. 267 ş.u.). Comp. şi A. Baumstark, Liturgie comparee, ed. III, p. 215 ş.u.; H. Leclercq, 
Pelerinage, D.A.C.L., XIV, col. 96-97.

51. Vezi Const. Apost., carţ V, cap. 13 şi 18 (trad. rom. cit, p. 129 şi 137).
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Denumirea de Păresimi sau Patruzecime (Tεσσαρ ρκοστη, Quadragesima), sare se întâlneşte p rim a  
oară în canonul 5 al Sinodului 1 Ecumenic, era deci perfect justificată pentru cele şase săptămâni care 
rămâneau şi ©are constituiau în vechime Postai cel Mare sau al Păresimilor; el se considera încheiat în 
"Vinerea luiLazăr (vinerea dinaintea Floriilor), iar Sâmbăta lui Lazărşi Duminica Floriilor erau socotite 
praznice aparte52.

Durata aceasta de 40 de zile a Postului Paştilor se întemeiază pe o tradiţie vechi-testamentară, de 
atâtea ori atestată când e vorba de cercetarea şi pregătirea suffetolui prin măsuri divine: potopul, eare 
trebuia să spele pământul de păcate, a ţinut 40 de zile şi 40 de nopţi (Facere 7,11-17); patruzeci de ani 
au mâncat evreii mană în pustie, înainte de a ajunge în pământul făgăduinţei (Deut. 7, 7 şi 29, 5-6); 
Moise a stat pe munte 40 de zile pentru a primi Legea (Ieşire 34, 28); ninivitenii au postit 40 de zile 
репШ a se pocăi (Iona 3,4-10); Iisus a postit în muftţe 40 de zile şi 40 de nopţi înainte de începerea 
activităţii publice (Matei 4, 1*2 şi LuCa 4, 1 -2) ş.a.m.d.

_ Practica aceasta a fost adoptată de Biserică încă dinainte de sec. IV, ca timp de pregătire a 
catehumenilor pentru Botez, adică pentru renaşterea sau înnoirea spirituală. în creştinismul primar 
postul quadragesimal prepascal era deei de fapt postul catehumenilor; din See. IV înainte, caracterul 
catehumenal al quadragesimei cedează din ее în ce mai mult cclui penitential; şub influenţa puternică 
a monahismului, întreaga Biserică Creştină, devine penitentă. Dar sensul iniţial al postului rămâne 
acelaşi; urcuşul spîe eshatologie. Căci toate patruzecimile - atât cele din tradiţia universală, cât şi cele 
din tradiţia biblică â Vechiului şi a Noului Legământ - nu sunt decât perioade pregătitoare către „un cer 
nou şi un pământ nou“, etape active către regenerarea omului şi înnoirea universală, anticipată şi 
ehezăşuită de Învierea lui Hnstos, serbată ia Paşti55. ' , - -

Postul Paştilor este Ш numai cel măi lung şimai important, ci şi ccl mai aspru dintre cele patru 
posturi de durată ale Bisericii Ortodoxe. . . .  .

în secolul IV, de exemplu, canonul 50 al Sinodului din Laodiceea, osândind obiceiul unora de a 
întrerupe ajunarea în Joia dinaintea Paştilor, dispune să se ţină post aspru (mâncare uscată) în toată 
Patruzecimea54. Cam în aceeaşi vreme, Constituţiile Apostolice (cartea V, cap. 18) recomandă să se 
postească, în săptămâna ultimă, astfel: „In zilele Paştilor postiţi începând din ziua a doUa (luni) până 
vineri şi sâmbătă şase zile, întrebuinţând numai pâine şi sare şi legume şi bând apă, iar de vin şi de 
came abţineţi-vă în aceste zile, căci sunt'zile de întristare, nu de sărbătoare; iar vineri şi sâmbătă postiţi 
cei cărora vă stă în putinţă, negustând nimic până la cântatul cocoşului din noapte. Iar de nu poate 
cineva să ajuneze în şir aceste două zile, să păzească cel puţin sâmbăta, căci zice undeva Domnul 
vorbind despre Sine: Când Se va lua de la ei Mirele, vor posti în zilele acelea “55. In sec. VII, canonul 
56 al Sinodului Trulan (692) interzice, sub pedeapsa caterisirii şi excomunicării, consumarea hranei 
provenite de la animale (Carne, ouă, brânză), în timpul Păresimilor, osândind astfel direct obiceiul 
armenilor şi al apusenilor de a mânca lapte, ouă şi brânză în sâmbetele şi duminicile acestui post56. La 
începutul secolului IX, Can. 48 al Sfântului Nichifor Mărturisitorul, patriarhul Constantinopoîului57, şi 
Regulile Sfântului Teodor Studitul58 ne lasă să înţelegem ca monahii, în tot Postul Paştilor, nu mâncau

52. Vezi TriodulXd. slujbă zilei respective (SlaVă de îa Stffieavnă Utreniei, stihiră idiomelă de la „Doamne, strigat-am.,.“ 
la Vecernie şi Stihiră de la „Şi aeum...**: „Săvârşind acesţd patruzeci de zile de siiflet folositoare..."). Comp. şi'Simeon al 
Tesalonicului, Răspuns la întreb. 52, P.O., t. CLV, col. 897 şi fed . rom. cit., p. 236 (reprodus şi îtt învăţătura pentru 
posturi, din Ceaslovul mare, ed. cit., p. 705). La fel este şi în ritul sirienilor iacobiţi (A. Baumstark, op. cit., p. 217-218).

53. Arhipresb. E. Kovalevsky, Le Câtime, art. în rev. Cahiers Saint Irenee (Paris), nr. 3 (februarie-martie), 1957, 
trad. rom. de protos. Em. Birdaş: Postul Mare, G.B., 1957, nr. 3, p. 170.

54. C.B.O., II, l ,  p. 114 [12].
55. Trad. rom. cit., p. 137.
56. C.B.O., I, 2, p. 430-431 113].
57. C.B.O., II, 2, p. 243 [14].
58. P.G., t. XCIX, col. 1700, cap. 3.
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decât o singură data pe zi (seara), îngăduindu-se mimai celor ce lucrau (fiziceşte) să guste puţină pâine 
şi la Ceasul IX din zi.

în general deci, în vechime, Postul Păresimilor era mult mai aspru decât eum se ţine azi. Toate 
zilele erau de ajunare, adică abţinere completă de la orice mâncare şi băutură până la Ceasul IX din zi 
(spre seară), afară de sâmbete şi duminici, care erau exceptate de la ajunare.

Conform tradiţiei stabilite cu timpul în Biserică, în cursul Postului Mare se posteşte astfel: în 
primele două zile (luni şi marţi din săptămâna primă) se recomandă, pentru cei ce pot să ţină, post 
complet sau (pentru cei mai slabi) ajunare până spre seară, când se poate mânca puţină pâine şi bea apă; 
la fel în primele trei zile (luni, marţi şi miercuri) şi ultimele două zile (vinerea şi sâmbăta) din Săptămâna 
Patimilor. Miercuri se ajunează până seara (odinioară, până după săvârşirea Liturghiei Darurilor mai 
înainte sfinţite), când se mănâncă pâine şi legume fierte fără untdelemn. în tot restul postului, în primele 
cinci zile din săptămână (luni-vineri inclusiv) se mănâncă uscat o singură dată pe zi (seara), iar sâmbăta 
şi duminica de două ori pe zi, legume fierte cu untdelemn şi puţin vin. Se dezleagă, de asemenea, la vin 
şi untdelemn (în orice zi a săptămânii ar cădea), la următoarele sărbători fără ţinere (însemnate în 
calendar cu cruce neagră): Aflarea Capului Sfântului loan Botezătorul (24 februarie), Sfinţii 40 de 
Mucenici (9 martie), Joia Canonului celui mare, înainte-serbarea şi după-serbarea Buneivestiri (24 şi 
26 martie), precum şi- în ziua Sfântului Gheorghe (23 aprilie), iar după unii şi în Joia Patimilor. La 
praznicul Buneivestiri (25 martie) şi în Duminica Floriilor şc dezleagă şi la peşte (când însă Bunavestire 
cade în primele patru zile din Săptămâna Patimilor, se dezleagă numai la untdelemn şi vin, iar când 
cade în vinerea sau sâmbăta acestei săptămâni, se dezleagă numai la vin)59.

Din cele mai vechi tuopun, Postul Păresimilor a fost ţinui cu шцЦа nguroziiaţe (de altfel, până 
astăzi, postul acesta este încă cel mai >rnulţ respectat în creştinătatea orto,doxă). Precum' am văzut, 
canonul 69 apostolic osândea cu caterisirea pe slujitorii Bisericii şi cu excomunicarea (afurisirea) pe 
credincioşii laici care n-ar fi respectat postul de miercuri şi de vineri şi pe cel al Păresimilor, neadmiţând 
excepţii decât în cazuri de boală60.

Pentru a trezi sufletele credincioşilor şi a le îndemna la căinţă şi smerenie, Biserica a hotărât, prin 
canoanele 49 Laodiceea şi 52 Trulan,. ca în timpul Păresimilor să nu se săvârşească Liturghie decât 
sâmbăta, duminica şi la sărbătoarea Buneivestiri, iar în celelalte zile atle săptămânii (de luni până vineri 
inclusiv) să se săvârşească numai Liturghia Darurilor mai înainte sfinţite, care e mai potrivită pentru 
acest timp (vezi la cap. despre această liturghie sau Liturgica specială). Totodată, pentru a păstra caracterul 
sobru al Păresipiilor, Biserica a oprit prăznuirea sărbătorilor martirilor în zilele de rând ale Păresimilor, 
pomenirile acestora urmâncl a se face numai în sâmbetele şi duminicile din acest timp61. Sunt oprite, de 
asemenea, nunţile şi serbarea zilelor onomastice în Păreşimi62, fiindcă acestea şe serbează în general cu 
petreceri şi veselie, care nu cadrează cu atmosfera de smerenie, de sobrietate şi pocăinţă, specifică 
perioadelor de post. Odinioară, chiar şi legile statului bizantin asigurau respectul cuvenit Postului 
Păresimilor, interzicând toate petrecerile, jocurile şi spectacolele din acest timp63.

Postul propriu-zis al Păresimilor este precedat de cele trei săptămâni introductive de la începutul 
perioadei Triodului (începând cu Duminica Vameşului şi a Fariseului), care pregătesc treptat şi prevestesc

59. Vezi Ţriodul, pasşim (ed. Bucureşti, 1946, p. 612,704 ş.a.}; Pravila mare {îndreptarea Legii, Târgovişte, 1652), 
glava 381 (Ed. Acad. R.P.R., Bucureşti, 1962, p. 354-355); învăţătura pentru posturi din Ceaslovul mare, Bucureşti, 
1896, p. 705-706 şi Tipicul Mare, Iaşi, 1816, cap. 34, p. 42 şi p. 135 jos şi 137, cap. 51, p. 502, 512, 546. După can. 5 al 
Sfântului TSTichifor Mărturisitorul, se pot gusta peşte şi vin, dacă Bunavestire cade în Joia sau Vinerea Patimilor (C.B.O.,
II, 2, p. 230)[15], . . . . . . .

. 60. Cp. şi can. 8 şi 10 ale Sfântului Timotei al Alexandriei (C.B.O., П, 2, p. 153), care acordă dezlegare la untdelemn 
şi vin pentru lăuze şi bolnavi [16].

61. Can. 51 Laodiceea, C.B.O., II, l, p. 115(17]. ■
62. Can. 52 Laodiceea, C.B.O., II, 1, p. 115 [18].
63. Cod. Theodosian, cart. XV, titl. 5, lex. 5 (Codex Theodosianus, Ed. Gustav Haenel, Bonn, 1842, col. 1.453-1454).
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postul mai aspru, câre începe de la Lăsatei secului. Ultima dintre acestea faee deja trecerea spre postul 
propriu-zis, pentru eă în cursul ei este îngăduit numai consumul laptelui şi al derivatelor lui, lăsându-se 
mai dinainte Sec de carne (în seara duminicii a treia din Triod, adică Duminica înfricoşătoarei Judecăţi); 
de aceea, săptămâna aceasta poartă denumirea de Săptămâna brânzei sau Săptămână albă (προνηστιμος 
sau τυροφάγος έΰδομάς, Sedmiţa sâmaia). Toate serviciile divine din timpul Păresimilor sunt mai 
sobre decât cele din restul anului şi îndeamnă la smerenie* întristare şi căinţă. De aceea, postul Păresimilor 
şi întreaga perioadă a Triodului au o importanţă de prim rang nu numai în evlavia monahală, ci şi în 
spiritualitatea sau viaţa4religioasă ortodoxă a credincioşilor mireni, în general; este timpul în care se 
spovedesc cei mai mulţi credincioşi, în vederea împărtăşirii din ziua Paştilor, conform poruncii a patra 
a Bisericii. :

Postul Paştilor e ţinut şi în Biserica Romano-Caîolică; el ţine 40 de zile, începând nu de luni ea la 
ortodocşi, ci în miercurea numită a Cenuşii (Dies Ceneris), pentru că în această zi se practică la apuseni 
presărarea cenuşii pe creştetul capului (obicei aparţinând ceremonialului penitenţei publice din vechime, 
moştenit de la evrei). Catolicii dezleagă postul în duminicile Păresimilor, mâncând de dulce64.

c) Postul Sfinţilor Apostoli (popular = Postul Şâmpetrului), care precedă sărbătoarea comună a 
Sfinţilor Apostoli Petra şi Pavel (29 iunie), este orânduit de: Biserică în cinstea color doi yerhovnicj ai. 
apostolilor şi în amintirea obiceiului.lor.de a posti înainte de a întreprinde acte jnai importante (vezi 
Fapte 13,2 şi 14,23)65. Totodată, prin ţinerea acestui post se cinsţeşc darurile Şfantului Duh, care ş-au 
pogorât peste Sfinţii Apostoli la Cincizecimc şi care se revarsă în fiecare an peste Biserică la sărbătoarea 
Rusaliilor, împărtăşindu-sc dm ele şi credincioşii·6; de aceea, în vechime, acest post se numea Postul

flnR< r̂nOStmărturisese.hisecolulIV. Mărtairii|i1terinar
se găsesc la Sfanţul Atanasie cel Mare68, la Teodoret, episcopul Cirului69,, laLeon cel Mare, care numeşte
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postul acesta Postul de vară (aestivum Jejunium) sau al Cmcizecimn (Jejunium Pentecostes)70 ş.a. Se 
pare eă la începui, postul acesta era ţinut numai în cercurile monahale şi abia mai târziu ş-a extins şi la 
credincioşii din lume71.

; Spre deosebire de celelalte posturi, care au o durată fixă, Postul Şâmpetrului are o durată variabilă■ г  ...................... .................. г  ■ · - · »· ·  · ;  ̂ e · / îdiOi аттп tr- ” · *t ? — тг ’у^-у-пгг
ixat aproximativ prin sec. VI) e în funcţie de data variabilă a 
' "" ‘ ‘ * ’ ' (inclusiv, .

«и, iezlegându-se nTacesi caz”mmîai la peşte şi
i lui este deci mai lungă sau mai scurta, după cum Paştile din anul respectiv a căzut 

mai devreme sau mai târziu. în chip normal (daca Paştile s-ar sărbători în răstimpul indicat de regula 
consfinţită la Sinodul I Ecumenic, adică între 22 martie şi 25 aprilie), ea variază de la 8 zile (durata cea 
mai scurtă, când Paştile cade la 25 aprilie) până la 42 de zile (durata cea mai lungă, când Paştile cade la 
22 martie). Dar în actuala situaţie a Bisericii noastre (ca a tuturor Bisericilor ortodoxe care şi-au îndreptat

64. Vezi şi Simeon al Tesalonicului. op. cil., p. 326, Cp. şiNic. Milaş, Comentariu la can. 69 apostolic, C.B.O., I, 1, 
p. 291, n. 2 [19].

65. Comp. Mărturisirea Ort., part. I, răsp. la întreb. 8.8 (ed. I a Sf. Sinod, Bucureşti, 1899, p. 86) [20].
66. Comp. Simeon al Tesalonicului, Răspuns la întreb. 54, op,cit„ col. 90 şi ţrad. rom, cit,, p. 3>27. .
67. Cart. V, cap. 20: „După ce veţi serba Cincizecimea, mai serbaţi o săptămână şi, după aceea postiţi o săptămână; 

căci este drept ca să vă şi bucuraţi de danii cel de la Dumnezeu şi să postiţi după odihnă, deoarece şi Moişi, şi Ilie au postit 
patruzeci de zile...“ etc. (trad. rom. c it, p. 142).

68. Apologia despre fuga sa,..: „Căci îii săptămâna de după Sfânta Cincizeeime, poporul, postind, a ieşit în cimitir să 
se roage...“ (P.G., t. XXV, col. 652 A-B). .

69. Istoria bisericească, II, 11 (P.G., t. LXXXII, col. 1025), reproduce textul din Apologia Sfântului Atanasie, citat 
în nota precedentă.

70. Leon cel Mare, Sermo XIX  (alias XVIII), 2 (P.L., t. LIV, col. 186 C: jejunium... aestivum in Pentecoste") şi 
Sermones LXXVIII - LXXXI {De jejunio Pentecostes, I-IV, în P.L., t. LIV, pol. 415-422).

71. Vezi Teodor Balsalrion în comentariul său la Răspunsul III al patriarhului Nicolae Gramaticul al Constantinopoîului 
(Sint. Aten. IV, 419-420).
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calendarul, menţinând însă Pascalia stilului vechi, a calendarului neîndreptat). Paştile fiind sărbătorit 
de fapt între 4 aprilie şi 8 mai (vezi în urmă, la Sărbătoarea Paştilor), durata Postului Sfinţilor Annstnli _ 
se scurtează, de la 28 de zile (durata cea mai lungă) până la desfiinţare (în anii in care Paştile cade după 
data de 1 mai). Aşa s-a întâmplat în anii 1945 şi 1956 (Paştile la 6 mai), când Sf. Sinod a hotărât ca 
postul să sc ţină în cele trei zile dinaintea sărbătorii Sfinţilor Apostoli Petru şi Pavel (sărbătoarea 
căzând înaintea Duminicii Tuturor Sfinţilor, în seara căreia trebuia să lăsăm sec). Aceeaşi situaţie am 
avut-o şi în anul 1983 (Paştile la 8 mai), când postul a fost numai de două zile (27*28 iunie) [21].

O regulă simplă şi practică spre aafla durata Postului Sâmpetrului din orifce an (22] este următoarea: 
câte zile sunt de la data Paştilor (inclusiv) din anul respectiv până la 3 mai (exclusiv), atâtea zile ţine 
postul72. De exemplu, în anul 1982, când Paştile s-a serbat la 18 aprilie, Postul Sfinţilor Apostoli a ţinut 
15 zile (14-28 iunie). · .

Postul Sfinţilor Apostoli e mai puţin aspru decât al Părcsimilor.
. După Pravila cea mare (gl. 384) şi învăţătura pentru posturi din Ceaslovul mare (ed. cit., p. 707), 

Juni, ..miercuri^i ymerisejmănâncă legume fară. untdelemn, marţi şi joi aceleaşi cu untdelemn (sbdn), 
iar sâmbătă şi duminică şi peşte; dezlegarea la peşte se dă şi iuni, marţi şi joi, când cade sărbătoarea 

‘vreunui s^nt cu doxologie delarbătoare cade miercuri sau vineri, se dezIeagUă'
- " ■ > № 1  l i n i i  m i l l ............ ..... ·· - . « г ? - - —  * -» ·■ * » -  - a . - W - m  - · ·— « -  -  f u »  . . . . .  A . -------O  .-·■ ^

untdelemn şi vin [23]. La hramun şi la Naşterea Sfântului loan Botezătorul (24 iunie) se dă dezlegare 
la”peşte, In orice zi a săptămânii ar cădea73. După Tipicul mare1A, luni, miercuri şi vineri se mănâncă 
mâncare uscată după Vecernie; iar în celelalte zile, ca mai sus.

La catolici acest post e redus la o singură zi (Ajunul sărbătorii Sfinţilor Petru şi Pavel, adică 28 
iunie').

: ăl Sântă-Măriei), care precedă praznicul Adormirii
.  ,  .  j *  · ... -jisenca spre aducerea aminte de virtuţile alese ale Sfintei.' ̂  .................... г

ui trebuie căutată,
probabil, prm sec. V, când cultul Maicii Domnului a început a cunoaşte o dezvoltare mai mare şi când 
sarbătoarea Adormim ei a început a capata o mai mare importanta. Lâ început insa, nici timpul din an, 
mei durata şi nici felul postirii nu erau la fel peste tot; unii (în părţile Antiohiei) posteau o singură zi (6 
august), alţii mai multe zile (4 la Constantinopol, 8 la Ierusalim); uniţ (în răsărit) posteau în luna august 
şi de aceea postul era numit şi Postul iui August76, alţii în septembrie (apusenii, cum fac până azi), iar 
alţii nu posteau deloc, socotind că sărbătoarea Adormirii este zi de mare bucurie, deoarece Maica 
Domnului a trecut de la amărăciunea pământească la bucuria cerească, unde stă în nemijlocită apropiere 
de Fiul ei iubit77. Data şi durata postului au fost uniformizate în toată Ortodoxia abia în secolul XII, la 
Sinodul Local din Constantinopol, ţinut la 1166, sub patriarhul ecumenic Luca Crvsoverghi. care a 
hotărât ca postul să înceapă la 1 august şi să dureze 14 sau 15 zile, până Ia Şărbătoare^,Adormirii (15 
august)7®, aşa cum, de altfel, se pracf ' ‘

72. Dr. C. Chiricescu, Calendar bisericesc ortodox pe toţi anii, p. 170.
73. Vezi şi can. 20 ăl Sfântului Nichifor Mărturisitorul, care prescrie miercuri şi vineri pentru călugări mâncare o 

daţă pe zi (spre seară), iar pentru mireni de două ori pe zi.
74. Cap. 35 ,53 , p. 44, 629-630.

, 75. După Simeon al Tesalonicului (Răsp. la întreb. 54, P.G., t. CLV, col. 901 şi trad. rom. cit., p. 327), acest post este 
necesar pentru a cinsti şi mai mult cele două mari praznice care cad în această perioadă, adică Schimbarea la Faţă şi 
Adormirea Maicii Domnului, căci primul dintre acestea ne este pricinuitor de lumină, iar al doilea, pricinuitor de milostivire 
şi solire pentru noi. .

76. Can. 3 al lui NicolaeI Misticul, patriarhul Constantinopolului (С.Б.О., II, 2, p. 251-252) [24].
77. Ic. C. Popovici, Postul Adormirii Maicii Domnului, în „Studii religios-morale şi liturgice*1, p. 372-373.
78. Vezi Content, lui Teodor Balsamon la can. 3 al lui Nicolae Г Misticul, patriarhul Constantinopolului, în Sint. 

Aterţ., 419-421,488-565 ş.u. Cp. Pidalion, trad. rom. foaia 480 r. şi C.B.O., II, 2, p. 251-252 [25].
79. Aşa e prevăzut, de ex., în Tipicul grecesc de la Mesina, scris la 1131 (la M. Arranz, Le Typicon du Monastere du 

Sauveur ά Messine, Roma, 1969, p. 177).
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Se lasă sec în seara zilei de 31 iulie, iar când această dată cade miercurea sau vinerea, se lasă sec cu 
o zi mai înainte; de asemenea, postul se prelungeşte şi în ziua sărbătorii înseşi, dacă aceasta cade 
miercurea sau vinerea, facându-se dezlegare la untdelemn, peşte şi vin.

Postul Sântă-Mariei este mai uşor decât al Patruzecimii, dar mai aspru decât al Naşterii Domnului 
şi al Sfinţilor Apostoli.

m  (GaP· 35> P· Щ  şi învăţătura pentru posturi din Ceaslovul mare (ed. cit., p. 707) 
prescriu amnare lunea, miercurea şi vinerea, până la Ceasul ÎX, când se consumă mâncare uscată: 
marteasi joia se consumă legume fierte, fără untdelemn, iar sâmbăta şi duminica se dezleagă la untdelemn 
şi vm. La 6 august (sărbătoarea Schimbării la Faţă), în orice zi ar cădea, se face dezlegare la untdelemn, 

“peşte'şi vin, dar în Pravila mare (glava 385) se dă dezlegare la vin şi untdelemn mi numai pentru 
sâmbete şi duminici, ci şi pentru marţi şi joi. în timpul acestui post se citesc în bisericile mănăstireşti, 
zilnic (alternativ),cele două Paraclise ale Maicii Domnului din Ceaslov80.

La catolici, Postul Sântă-Măriei şe reduce la p singură zi: ziua ajunului sărbătorii (14 august).
In afară de Postul Păresimilor (Careme) şi al Crăciunului (Advent), catolicii mai au aşa-numitclc 

posturi ale celor patru anotimpuri (Ouatember, Quatuor tempora), adică patru grupe de câte trei zile 
(miercuri, vineri şi sâmbătă), câte una pentru fiecare anotimp al anului; două din ele (cea de primăvară 
şi cea de iarnă) cad în cele două posturi de durată (al Paştilor şi al Crăciunului); dintre celelalte, una 
(cea de vară) e în prima săptămână după Rusalii, iar a doua (cea de toamnă), în prima săptămână după 
înălţarea Crucii (14 septembrie). Mai e o zi de ppst izolat în ajunul Duminicii Rusaliilor8’,

7. Dezlegări de posturi în condiţiile vieţii de azi
Respectarea postului este o datorie a oricărui bun credincios, impusă de porunca a doua a Bisericii82. 

Totuşi, trebuie să avem în vedere faptul că vechile dispoziţii canonice, enumerate până aici $i privitoare 
la durata, asprimea şi obligativitatea diferitelor posturi de peşte an, au fpst formulate pentru credincioşi 
care trăiau în alte vremuri şi în condiţii de viaţă cu totul deosebite de eele în care trăiesc credincioşii de 
astăzi. De aceea, aplicarea lor integrală nu mai este astăzi posibilă decât cel mult vieţuitorilor din 
mănăsţiri şi unui număr restrâns de credincioşi laici, cu o conştiinţă religioasă mai riguroasă. De altfel, 
hotărârile canonice privitoare la posturi nu au caracter de dogmă, adică nu trebuie privite ca nişte reguli 
absolut neschimbate şi eterne, ci fac parte dintre normele bisericeşti cu caracter moral-disciplinar, care 
au fost formulate de autoritatea bisericească în funcţie de nevoile, împrejurările şi evoluţia vieţii 
religios-morale a credincioşilor şi care pot fi deci antilate, modificate sau atenuate de aceeaşi autoritate, 
la nevoie. Dovadă în acest sens este variaţia acestor reguli după epoci şi regiuni, în trecut.

De aceea, Sfântul Sinod al Bisericii Ortodoxe Române, ţinând seama de principiul acesta al 
acomodării normelor disciplinare-morale la nevoile timpului, în şedinţa sa din 27 februarie 1956, a 
hotărât următoarele pogorăminte cu privire la respectarea posturilor în condiţiile actuale:

^ A . Copiii până la împlinirea vârstei de 7 ani să fie dezlegaţi de pravila postului, putând mânca tot 
timpul anului orice fel de alimente.

4  B. Pentru copiii cu vârste între 7-12 ani şi pentru credincioşii de orice vârstă, care sunt cuprinşi de 
slăbiciuni şi suferinţe trupeşti, pravila postului să fie obligatorie numai în zilele următoare:

-Toate miercurile şi vinerile de peste an, afară de acelea când este dezlegare la pe
SiTslantiol si Marele PosTâfPaştiIor şi toFasaHinPostul Crăciunului, 

zilei ’ ' ' "  ’ ” ’)q la 24 până la 29 iunie, adicIY ziTe'din'Postul Sfinţilor Apostoli Petru şi Pavel.
) t la 1 pânăla 15 ăugust(adică cele două săptămâni din Postul Adormirii Maicii Domnului).

80. Vezi Pravila mare, gl. 385 şi înv. pentru posturi din Ceaslov (ed. cit.). Comp. şi Ή μερολόγιον, Atena, 1960, 
p. 149.

81. A. Chavasse, Les Quaire-Temps, în vttl. L ’Eglise ert priere. Introduction â la Liturgie, red. A.G. Martimort, 
Paris, 1961, p. 739 ş.u.

82. Vezi învăţătura de credinţă ortodoxă, Bucureşti, 1952, p. 359 [26].
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У С. Pentru celelalte zile şi săptămâni din timpul marilor posturi bisericeşti, copiii de la 7 până la 12 
arii şi credincioşii de orice vârstă, care sunt suferinzi, să fie dezlegaţi a mânca: peşte, icre, ouă, lapte şi 
brânză83. —

*
* *

Comisia interortodoxâ pregătitoare a celei de a doua Conferinţe Panortodoxe peţttru Pregătirea 
Sfântului şi Marelui Sinod (formată din reprezentanţi ai Bisericii Serbiei, Ciprului şi Cehoslovaciei) 
propune să se menţină postul de miercuri şi vineri de peste tot anul, permiţându-se consumul de untdelemn 
şi peşte, cu excepţia Postului Paştilor şi a zilelor de miercuri şi vineri în care ar cădea înălţarea Sfintei 
Cruci (14 septembrie), Tăierea Capului Sfântului loan Botezătorul (29 august) şî Ajunul Bobotezei 
(5 ianuarie).

Cei îndreptăţiţi de motive de sănătate sau de alt fel să poată mânca de dulce şi în miercurile şi 
Vinerile dintre Duminica Tomii şi înălţarea Domnului.

Cât priveşte Postul Păresimilor, trebuie respectate regulile tradiţionale privitoare la post pentru 
prima şi ultima săptămână, iar în săptămânile celelalte să se poata consuma peşte şi untdelemn, afară 
de miercuri şi vineri.

Pentru Postul Crăciunului, comisia propune două soluţii: ori să fie redus la jumătate (20 de zile), 
începând de la Sf. Varvara (4 decembrie) şi să se poată consuma în fiecare Zi peşte şi untdelemn, cu 
excepţia ultimelor cinci zile, ori şă se respecte regulile de postire pentru întreg postai, permiţându-se 
consumul de untdelemn şi peşte în fiecare zi, cu excepţia primelor trei zile şi a ultimelor trei zile, în 
care să se respecte postul riguros.

Postul Sfinţilor Apostoli să fie redus la numai 8 zile atunci când este mai mare şi sa se îngăduie 
consumul de untdelemn şi peşte. ·

Postul Adormirii Maicii Domnului să fie ţinut în întregime, permiţându-se consumul de peşte şi 
untdelemn în toate zilele, afară de miercuri şi vineri. .

Când sărbătoarea Adormirii Maicii Domnului (15 august) şi cea a Sfinţilor Apostoli Petru şi Pavel 
(29 iunie) cad miercuri sau vineri, se poate mânca de dulce, având în vedere postul de până atunci84.
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CAPITOLUL XVI

ZILELE PENTRU POMENIREA GENERALĂ (DE OBŞTE) A MORŢILOR, 
DIN CURSUL ANULUI BISERICESC ORTODOX ’

1. Cultul morţilor în religiile necreştihe _
Credinţa în nemurirea sufletului, în supravieţuirea lui după despărţirea de trup, este un fenomen 

Universal. La mai toate popoarele civilizate şi în toate religiile omenirii se întâlneşte convingerea, 
fermă şi generală, că existenţa omului nu se termină cu moartea şi că sufletul supravieţuieşte, într-o 
formă oarecare, şi dincolo de pragul mormântului. Pe această credinţă, mai mult sau mai puţin explicită, 
se întemeiază ceea ce numim cultul morţilor, adică grija pe care o au cei vii de a menţine, într-un fel 
oarecare, legătura spirituală cu morţii lor, de a-şi aduce aminte de ei la diferite date, de a le cinsti 
pomenirea în diverse chipuri şi - mai ales - de a căuta să le ajute şi să le uşureze situaţia din „lumea de 
dincolo", prin felurite rituri şi ceremonii, prin rugăciunea către Dumnezeu pentru odihna lor netulburată 
şi pentru iertarea păcatelor, prin jertfe şi fapte de milostenie, sau prin alte diverse acte, socotite ca fiind
-j4 o  i n t n e  n a i  n r  n / î n r m i + i l  .
u v  a w a w o  w v i v i  u u v i m i k i  ·  . .

Această universalitate a credinţei în nemurirea sufletului, căreia la unele popoare (perşii, grecii, 
romanii ş.a.) i s-a adăugat credinţa într-o judecată a sufletelor după moarte, explică marea asemănare - 
care merge uneori până la identitate - a riturilor şi a ceremoniilor funebre principale din toate religiile 
mari ale omenirii, ca, de exemplu: spălarea şi îmbrăcarea cadavrelor, înmormântarea sau incinerarea 
lor, procesiunile şi bocetele, mesele sau ospeţele funerare şi pomenirile pentru cei morţi, pomenirea 
periodică - la diverse termene - a celor decedaţi ş.a.; aşa se explică şi marea dezvoltare, ca şi importanţa 
pe care a avut-o cultul morţilor, precum şi persistenţa lui în viaţa religioasă a tuturor popoarelor, vechi 
şi noi. Faptul este deosebit de evident pentru unele din popoarele mari ale antichităţii, ca egiptenii, a 
căror cultură şi artă au, în general, un accentuat caracter funerar, vizibil în arta îmbălsămării trupurilor, 
în mormintele şi necropolele menite să ocrotească mumiile sau cadavrele personajelor marcante, în 
pictura şi textele din inscripţiile hieroglife şi de pe papirusuri, în templele, în originea şi apartenenţa 
religioasă a scrierii şi a citirii ş.a.m.d.; tot aşa stau lucrurile cu grecii şi romanii, despre care s-a spus şi 
s-a demonstrat că riturile lor religioase în legătură cu cultul familial al strămoşilor („Larii“, „Manes“ şi 
„Penaţii”) au determinat şi au influenţat nu numai întreaga viaţă spirituală şi strălucita cultură şi artă 
greco-romană, ci şi organizarea şi viaţa politică, economică şi socială a vechilor cetăţi şi state fondate 
de aceste doua mari popoare ale antichităţii clasice păgâne2.

Toate popoarele indoeuropene au avut sărbătorile lor pentru morţi.

2. Cultul morţilor în Vechiul Testament
Şi la evreii din epoca veche, credinţa în nemurirea sufletului şi cultul morţilor au jucat un rol de 

seamă. Cu toate că textele cărţilor sfinte ale Vechiului Testament nu sunt totdeauna clare în această 
privinţă, ele oferă totuşi suficiente dovezi despre grija pe care poporul ales a avut-o pentru morţii săi,

1. Pentru cultul morţilor în religiile păgâne şi la popoarele antice, vezi mai ales S. Reinach, Culte, mythes et reli
gions, Paris, 1895,1.1, p. 316-331 (ed. II, 1905); Fustei de Coulanges, La cite antique, Paris, f.â. (trad. rom. de A.G. 
Alexianu, Bucureşti, f.a., p. 7 ş.u.) [1]; diac prof. dr. Emilian Vasilescu, Istoria religiilor, ed. II, Bucureşti, 1982 (capitole 
speciale pentru cultul morţilor în diferite religii, la p. 48, 57,68, 88, 109, 128, 138, 185, 252,335, 342, 350, 353).

2. Vezi mai ales cunoscuta carte a istoricului Fustei de Coulanges, op. cit., în nota precedentă.
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prin pomenirea cu respect a numelor celor decedaţi (îndeosebi a patriarhilor, a drepţilor şi a proorocilor), 
prin rugăciunile şi jertfele aduse pentru ei în diferite împrejurări ş.a.

Astfel, din cartea Judecători (XI, 40), vedem că la evrei, în epoca Judecătorilor, era curent uzul ca 
amintirea morţilor iluştri să fie plânsă patru zile pe an. Tradiţia aceasta s-a păstrat, de altfel, până astăzi 
la evrei, care rostesc rugăciuni pentru cei morţi de patru ori pe an: în Ziua împăcării (Ispăşirii, lom  
Kipur), la Paşti, la Cincizecime şi la Sărbătoarea Corturilor (15-22 luna a şaptea). în cartea Tobit (4, 
17) şi în profeţia lui Ieremia (16, 7), se arată că vechii evrei făceau ospeţe funerare şi pomeni de pâine 
şi de vin la locurile de înmormântare ale morţilor. Este clasic apoi textul din cartea 2 Macabei (12, 
43-46), în care citim că Iuda Macabeul a strâns bani şi i-а trimis la Templul din Ierusalim, ca să se 
aducă jertfe pentru iertarea păcatelor eroilor morţi pe câmpul de luptă3. ,

în sfârşit, din Pilda bogatului nemiloştiv şi a săracului Lazăr, rostită de Mântuitorul (Luca 16, 22), 
se vede ca, în epoca aceea, conaţionalii Mântuitorului credeau în existenţa unui loc de chinuri şi de 
pedeapsă (iad) şi a unui loc de odihnă şi fericire (raiul, sânul lui Avraam), în care merg sufletele celor 
morţi, după faptele pe care le-a săvârşit flecare în viaţa pământească.

3. Cultul morţilor în antichitatea creştină, 
învăţătura despre „Comuniunea Sfinţilor*

în creştinism, rolul de căpetenie acordat sufletului în învăţătura de credinţă şi în viaţa religioasă, 
precum şi frumoasa doctrină eshatologică, întemeiată pe învăţătura divină a Mântuitorului şi a Sfinţilor 
Apostoli4, doctrină superioară tuturor celorlalte religii, au făcut ca grija pentru cei morţi să devină una 
dintre componenţele de frunte ale pietăţii creştine şi să se exprime în forme din ce în ce mai bogate, mai 
variate şi mai pline de sensuri religioase superioare.

Menţinând şi adâncind credinţa generală şi străveche în nemurirea sufletului, accentuând şi 
făcând mai explicită credinţa în existenţa unei judecăţi universale, căreia îi sunt supuse toate 
sufletele după moarte (credinţă pe care o aveau, în forme mai puţin lămurite, şi alte popoare ale 
antichităţii), religia creştină micşorează, mai mult decât oricare alta, spaima ancestrală de moarte 
din sufletele credincioşilor ei. Moartea nu mai este pentru primii creştini nici trecerea în neantul 
(nefiinţa) Nirvanei budiste, nici locul de groază şi de întuneric în care rătăcesc fără odihnă umbrele 
sau fantomele morţilor, ca în tartarul păgân evocat în Dialogurile lui Lucian sau în Purgatoriul şi 
Infernul lui Dante, nici măcar şeolul confuz din vechea religie a evreilor, ci trecerea într-o existenţă 
superioară, în care sufletul credinciosului îşi găseşte liniştea şi fericirea eternă în nemijlocita 
apropiere de Hristos, Cel înviat din morţi, pe Care L-a adorat în viaţă; iar mormântul devine patul 
de odihnă, pe care ţărâna trupurilor noastre aşteaptă, încrezătoare, la adăpostul Crucii lui Hristos, 
învierea pentru viaţa veşnică, al cărei începător şi chezăşuitor S-a făcut Cel a treia zi înviat din 
morţi.

în felul acesta, Creştinismul alungă mai întâi sau atenuează groaza pe care o inspiră moartea în 
celelalte religii; credinţa neclintită că cei ce mor se unesc cu Hristos, Biruitorul morţii, îi facea pe 
vechii creştini să nu deplângă pe cei morţi, ci să-i fericească: „Fericiţi cei morţi, cei ce de acum mor 
întru Domnul! Da, grăieşte Duhul, odihnească-se de ostenelile lor, căci faptele lor vin cu ei" (Apoc. 
14,13). Moartea este primită de creştini cu linişte şi fără teamă, căci ea este pentru ei „mutare de la cele 
mai triste la eele mai bune şi vesele, este odihnă şi bucurie**5.

3. „Şi strângând bani, după numărul bărbaţilor care erau cu el..., a trimis în Ierusalim să aducă jertfa pentru păcat. 
Foarte bun şi cuvios lucru pentru socotinţa învierii morţilor! Că de n-ar fi avut nădejde că vor învia cei ce mai înainte au 
căzut, deşert şi de râs lucru ar fi a se ruga pentru cei morţi. Şi a văzut că celor care cu bună cucernicie au adormit, foarte 
bun dar le este pus. Drept aceea, sfânt şi cucernic gând a fost, câ a adus jertfa de curăţie pentru cei morţi, ca să se 
slobozcască de păcat". ; ‘

4. Vezi, mai ales, Evanghelia de la Matei, cap. .25; Ер. I Cor. 15 şi I Tes. 6, 13-18 şi 5, 1-10.
5. Rugăciunea a cincea din rânduiala Vecerniei din Duminica Rusâliitor, în 'Penticostar, Bucureşti, 1953, p. 386.
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Această concepţie despre moarte micşorează totodată şi distanţa sau prăpastia de netrecut dintre 
viaţă şi moarte, dintre lumea celor vii şi a celor morţi6. Iubirea care leagă între ei, în viaţă, pe fraţii de 
credinţă şi care uimea pe păgâni7 este atât de puternică, încât moartea nu poate să o distrugă; 
depăşind hotarele vieţii, ea leagă mai departe pe cei vii de cei morţi. Cei adormiţi în dreapta 
credinţă fac parte din Biserica lui Hristos, împreună eu cei vii. Toţi alcătuim o mare familie creştină, 
peşte care domneşte Acelaşi Hristos, Stăpânul vieţii şi al morţii şi în care morţii au ple.cat înaintea 
noastră, pe o cale pe care vom merge şi noi la timpul nostru. Căci, precum spune aşa de frumos Sf. 
Apostol Pavel, „ nimeni dintre noi nu trăieşte pentru sine şi nimeni nu moare pentru sine. Că, dacă 
trăim, pentru Domnul trăim şi dacă murim, pentru Domnul murim. Deci, şi dacă trăim, şi dacă 
murim, ai Domnului suntem. Căci pentru aceasta a murit şi a înviat Hristos, ea să stăpânească şi peste 
morţi, şi peste vii“ (Rom. 14,7-9). - _  - · - -

Ca membri ai aceleiaşi familii, cei vii au nu numai posibilitatea, ci şi datoria de a se ruga pentru cei 
morţi (comp. loan 14,13; Efes. 6,18; I Tim. 2,1), pentru că aceste rugăciuni sunt necesare şi folositoare 
morţilor (I Tes. 4, 13; I Cor. 15, 19; Evrei 13, 7; 1 loan 5, 16). Credinţa în eficacitatea rugăciunilor de 
mijlocire pentru eei morţi era atât de puternică în primele comunităţi creştine, încât unii creştini se 
botezau pentru morţii lor, socotind că fapta lor suplinea lipsa Botezului creştin la rudele, prietenii sau 
cunoscuţii lor, care nu apucaseră să-l primească în viaţă (vezi I Cor. 15, 29).

Ceva mai mult: chiar cei. morţi - mai ales Sfinţii bine-plăcuţi lui Dumnezeu - asistă pe cei vii cu 
rugăciunile înălţate de ei în jurul tronului Celui Vechi de zile sau în „Ierusalimul cel ceresc", în favoarea 
«elor rămaşi pe pământ (vezi Apoealipsa, mai ales cap. VI, vers. 9-11). Această strânsă şi indestructibilă 
legătură spirituală, de iubire reciprocă, de credinţă unică şi de rugăciune mutuală, care uneşte pe cei din 
lumea aceasta eu cei din lumea de dincolo, a fost formulată de Biserică în cunoscuta doctrină a Comuniunii 
Sfinţilor (Communio Sanctorum)8. Pe baza ei, Biserica Creştină a condamnat şi a combătut, de la 
început, practicile păgâne şi iudaice, care priveau atingerea de trupurile morţilor ca o întinare ce trebuia 
curăţită prin spălări rituale şi lustraţii, recomandând, în locul acestora, rugăciunile şi milostenia pentru 
cei morţi9 şi favorizând astfel dezvoltarea, în sufletele creştinilor, a unor sentimente de apropiere şi de 
intimitate faţă de cei morţi.

Această nouă mentalitate şi atitudine, specific creştină, se vede transpusă de timpuriu în riturile 
funerare creştine, în inscripţiile, simbolurile şi iconografia catacombelor, din primele trei veacuri, cu 
caracter aproape exclusiv funerar, în cele mai vechi epitafe creştine (ca al episcopului frigian Averkie
- Abercius, ante 216), în cele mai vechi rugăciuni creştine pentru morţi fiare ni s-au păstrat, ea şi în 
textele celor mai vechi liturghii creştine, care cuprind în rânduiala lor rugăciuni pentru cei răposaţi. 
Toate acestea pomenesc numele sau reprezintă chipurile unora dintre patriarhii, drepţii şi proorocii 
Vechiului Testament (Avraam, Isaac, lacoy, Moise şi Aaron, Iona, Samuel, David, Solomon ş.a.), deveniţi 
tipuri simbolice faţă de care s-au manifestat bunătatea şi milostivirea lui Dumnezeu şi care se bucură de 
fericirea raiului (de exemplu: „Precum ai auzit pre cei trei tineri, precum ai auzit pre Daniel..." etc.).

6. Vezi, de exemplu, Luca 16,26: „... între voi şi noi s-a întărit prăpastie mare, ca cei care voiesc să treacă de aici 
la voi să  nu poată, nici cei de acolo s ă  treacă la noi".

7. Vezi, mai ales, Epistola către Diognet, cap. V, în trad. rom., din S.P.A.2, p. 339-340.
8. Vezi Fr. Valentin - M. Breton, O.F.M., La Communion des Saints - Hiştoire-^Dogme-Piete, Paris, 1934 (Bibi. Cath. 

des Sciences Religieuses); P. Trembelas, Comuniunea Sfinţilor, în rom. de pr. dr. O. Căciulă, Cemica, 1940; Viaţa 
repausaţilor noştri şi viaţa noastră după moarte, de păr. Mitrofan, călugăr din Mănăstirea Konewets, trad. din fr. de Iosif 
(Gheorghian), mitrop. primat, Bucureşti, 1890, p. 31 ş.u. [2]i prof. N. Chiţescu, pr. prpf. I. Todoran şi pr. prof. I. Petreuţă, 
Teologia dogmatică şi simbolică, vol. II, Bucureşti, 1958, p. 969-977, !

9. Vezi Const, Apost., cartea VI, cap. 30 (trad. ro.m, c it, p. 179-181); „Nu luaţi deci aşa mult şegma la datinile Legii 
şi la cele fireşti... nici nu cereţi stăruitor deosebiri iudaice sau spălări neîntrerupte, sau curăţiri după atingerea unui mort, 
ci adunaţi-vă fără grijă în cimitire, citind cărţile sfinte şi cântând psalmi pentru martirii adormiţi şi pentru toţi sfinţii şi 
fraţii voştri adormiţi din veac în Domnul şi plăcuta Euharistie, icoana trupului împărătesc al luiHriştqs, aduceţi-o ca jertfa 
în  bisericile voastre şi în cimitire..." etc.
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Aceste nume figurează şi în liturghiile iudaice de post, cuprinse în Mişna, care se vor fi citit şi Ia 
mormintele primilor creştini (recrutaţi dintre evrei) şi au inspirat pe primii artişti creştini ca să le 
„scrie" în sculpturile de pe sarcofage, în picturile din cubiculele catacombelor, din necropola creştină 
de la Bagawat (Egipt) ş.a.m.d. Desigur, cu timpul, după modelul vechilor rugăciuni iudaice, s-au alcătuit 
şi rostit rugăciuni de inspiraţie creştină pentru morţi, cum sunt cele cunoscute sub denumirea de 
„ orationespseudocyprianae " de pe la sfârşitul secolului III sau începutul secolului IV-9, sau rugăciunile 
de acest fel pe care le vom găsi mai târziu în cele mai vechi evhologhii păstrate, ca Evhologhiul 
episcopului Serapion de Thmuis (în Egipt), din sec. IV". Formulele de rugăciuni cuprinse în mai multe 
capitole din Epistola I către corinteni a Sfântului Clement Romanul (cap. 9-12,17-18), de pe la sfârşitul sec. 
V2, pot fi privite, după unii, ca intermediare între vechile rugăciuni iudaice şi cele creştine de mai târziu, 
de acest gen, ca, de exemplu, Oratio commendationis animae, de origine apuseană, de prin sec. 1Π13.

Despre obiceiul Bisericii de a face rugăciuni de mijlocire pentru morţi amintesc şi Sfinţii Părinţi şi 
scriitorii bisericeşti, începând din, sec. II, ea, de exemplu: Sf. Ignatie al AHtiohiei14, Tertulian'5, Sf. 
Ciprian al Cartaginei16, Amobiu de Sicca (f 325)17, documente apocrife şi pseudocpigrafiee din primele 
secole, ca Faptele lui Pavel şi ale Teclei şi Faptele lui l o a n Canoanele lui Hipolit al Romei (Can. 
33,1) şi Didascâlia (învăţătura) celor 12 Apostoli’9, precum şi acte martirice, ca Martiriul Sfântului 
Policarp al Smirnei (cap. 18)20, Pătimirea Sfintei Perpetua, din sec. III ş.a. [3]. Din scrierile lui Tertulian 
şi ale Sfântului Ciprian rezultă că, în Biserica Africii, rugăciunea pentru morţi se introdusese deja pe 
vremea lor în cultul liturgie al Bisericii-1. Din secolul IV, mărturiile în acest sens devin prea numeroase 
ca să le mai înşirăm pe toate aici. Amintim numai pe Sf. Chirii al Ierusalimului22, Sf. loan Gură de 
Aur21, Sf. Epifanie din Cipru24, Sf. Ambrozie al Mi lanului^ ş.a. La începutul secolului V, Fericitul 
Augustin scrie chiar un mic tratat Despre grija pe care trebuie să o purtăm pentru morţi-6, cel dintâi de 
acest fel în toată literatura creştină.

Rugăciuni pentru morţi găsim, de asemenea, în textele celor mai vechi Liturghii creştine care ni 
s-au păstrat, cum este aceea din cartea VIU a Constituţiilor Apostolice, cap. 42 (comp. şi cart. VI, 30)27.

10. Tip. între operele Sfântului Ciprian, Ed. G. Harţei, în C.S.E.L., Vindobonae, .1871, t. III, p. 144-151.. Vezi şi H. 
Leclerq, Cammemoraison des defiints, D.A.C.L., IV, 430-432.

, 11. Vezi ediţia din M.E.L.V., p. 63: „Te rugăm (Dumnezeule) şi penţru toţi cei adormiţi, a căror pomenire s-a făcut 
(după pomenirea numelor): sfinţeşte aceste sunete, căci Tu pe toate Ie cunoşti; sfinţeşte pe toţi cei adormiţi în Domnul şi 
numără-i cu toate Puterile Tale cele sfinte (îngerii) şi dă-le lor loc şi sălăşluire întru împărăţia Ta“.

12. Vezi textul în trad, rom., din S.P.A.J,p . 50-52, 55-56.
13. Comp. H. Leclercq, artic. Commimoraison (ies dâjupts, D.A.C.L,, |V, p. 43s5. ■
14- Sf. Ignatie al Antiohiei, Epistola către smirnenl, cap. XI, în trad, şi voi. ciţ la nota 12, p. 185.
15. Tertulian, De anima, cap. 51 (P.L., t. II, col. 782) [4]; De corona, pap, III (P.L., t. II, col. 99): „Oblationes pro 

defunctis, pro nataliciis, annua die facimus“; Demonogamia, cap. 10 (P.L., t. II, col. 992-993); Exhortatio castitatis, cap. 
VII (P.L., t  II, col. 971).

16. Sf. Ciprian al Cartaginei, Epist. 1,2, P.L., t. IV, col. 197 (practică oficierii de liturghii pentru morţi - pro dormitione
- era curentă în sec. III în Biserica Cartaginei).

17. Amobiu de Sicca, Adversus nationes, IV, 26 (P.L., t. VII, col. 25).
18. Citate din H. Leclercq, D.A.C.L, IV, 441; Idem, Prieres pour les morts, în acelaşi diet., XII, 27 ş.u.
19. Ibidem, t. IV, col. 443 şi t  XII, col. 29. .
20. Trad, rom., în S.P.A.1, vol. I, p. 199 ş.u. [5].
21= Vezi textele citate în D.A.C.L. IV, p. 441-442 şi la M. Righetti, Storia Liturgica, vol. II, Milano, 1946, 

p. 324-325.
22. Cateheza V mystagogică, 9 şi 10 (trad. rom. de pr. D. Fecioru, Catehezele, vol. II, p. 570-571). ■
23. Sf. loan Gură de Aur, Omilia XLI, 5 la I Cor. (P.G., t. LXI, col. 361); Omilia ÎH, 4 la Filip. (P.G., t. LXII, 

col. 197,204); Omilia XXI, 5 la Fapte (P.G., t. LX, col. 170), ş.a.
24. Sf. Epifanie, Panarium (Adv. Haereses), cart. III, haer. LXXV, cap. 8 şi Expositio fidei, cap. 23 (P.G., t. XLII, 

col. 513 B-D şi 829 A-C).
25. Sf. Ambrozie, Oratio de obitu Tkeodosii, 3 (P.L., t. XVI, col. 1448).
26. Fericitul Augustin, De cura pro mortuis gerehda, P.L., t. XL, cSl. 591.
27. Trad, ch., vol. II, p. 262 şi 179-181. .
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Asemenea rugăciuni, care se găsesc şi în Liturghia Sfântului lacob, m cea a Sfântului Marcu, m Liturghia 
armeană şi în toate Liturghiile Bisericilor Orientale Vechi*8 şi care nu se deosebesc prea mult de cele 
similare din Liturghiile ortodoxe de azi, erau încadrate mai ales în partea finală a marii .rugăciuni a 
Sfintei Jertfe, parte numită diptice sau rugăciuni de mijlocire generală pentru vii şi pentm morţi (vezi 
cap, respectiv, de la Istoria şi explicarea Liturghiei, în voi. Liturgica specială).

Aşa se explica marea dezvoltare şi importanţa pe care o are cultul morilor în pietatea creştină în 
genera] şi mai ales în cea ortodoxă. Biserica creştină ortodoxă a socotit ca o datorie a ei de căpetenie 
rugăciunea publică pentru morţi, pe care a introdus-o în cultul ei, dându-i expresie în slujbele divine 
anume alcătuite pentru cei decedaţi (slujbele funebre), fie în rugăciuni speciale pentru morţi, introduse 
în rânduiala anumitor slujbe (ca de pildă în slujba Pavecemiţei, cea a Miezonopticii din toate zilele şi 
din sâmbete), fie în rituri, texte şi formule de pomenire şi de mijlocire ̂ pentru morţi, din rânduiala 
Sfintei Liturghii care, în calitatea ei de jertfă a Bisericii, ajută şi celor morţi (vezi cap. respectiv de la 
Istoria şi explicarea Liturghiei, în voi. Liturgica specială). Dar deosebit de slujbele funebre şi de mijlocire
- adică ierurgiilc - care se fac pentru înmormântarea şi pentru pomenirea individuală a morţilor la 
diverse termene de la moartea fiecăruia (vezi cap; despre lerurgii, din Liturgică s'peeialq), Biserica 
Ortodoxă a introdus în cultul ei şi pomeniri generale, ale tuturor morţilor, pe care le-a fixat în anumite 
zile din cursul anului bisericesc, spre â aminti periodic credincioşilor ei despre datoria pe care 0 au de 
a nu da uitării pe cei morţi şi de a-şi aduce aminte de moarte şi de Judecata viitoare, spre a-şi îndrepta 
viaţa. în rânduiala slujbelor divine din aceste zile consacrate pomenirii obşteşti a morţilor, Biserica a 
introdus, pe lângă cântările închinate sfinţilor pomeniţi atunci, cântări şi rugăciuni speciale de pomenire 
şi de mijlocire generală pentai toii morţii, din toate locurile şi din toate vremurile, facândw-se îndeosebi 
amintire nominală despre cei mai iluştri dintre ei, adică despre Sfinţii din Vechiul şi din Noul Testament 
(patriarhii, drepţii şi proorocii, apostolii, mucenicii etc.), pe care ni-i pune în faţă ca modele de viaţă.

4. Zilele pentru pomenirea generală a morţilor 
din cursul anului bisericesc ortodox

Precum am văzut, Biserica Ortodoxa â consacrat pentru pomenirea generală a morţilor o zi liturgică 
pe săptămână şi anume sâmbăta. De aceea, în slujba Miezonopticii de sâmbătă, din Ceaslov, figurează
>»·Α··»»·ί·5»···»£ J 1  *  · « ·  ■■ 1  î w V  r t r t W A  « Л  ΓΤ"·« /-*·»''*■*■» •ţ'V O '*”* , ί η ί ·  Λ  Α  V I  ^  1 ■*«,>-».-·-·. 4·-*··* ·*и  E u  ι c u i Şi l u g a b i u î l i  a p e ^ m ic ; ,  111 n e  î u g a l l l  ς»Ι iiju jiaju ixLL p ^ n u u  i a i  141 v>alltaj.-ue р е н и и

sâmbătă, de la toate cele opt glasuri, care se combină cti cele ale sfinţilor din Mineie, simt în marea lor 
majoritate consacrate pomenirii morţilor şi mijlocirii pentru ei.

Dar, îndeosebi, două dintre sâmbetele din cursul anului bisericesc sunt consacrate în chip spccial, 
în toate Bisericile Ortodoxe, pomenirii generale a morţilor, prin cântări şi rugăciuni înscrise în rânduiala 
de slujbă din cărţile liturgice respective (Triod şi Penticostar) şi anume:

a) sâmbăta dinaintea Duminicii Lăsatului sec de came (a înfricoşătoarei Judecăţi) şi
b) sâmbăta dinaintea Duminicii Pogorârii Duhului Sfânt (sâmbăţa Rusaliilor).
Amândouă aceste zile poartă în popor şi denumirea de Moşii (cea dintâi: Moşii de iarnă, cealaltă 

Moşii de vara), pentru că în ele facem pomenire de părinţii, moşii şi strămoşii noştri cei din veac 
adormiţi29.

a) în sâmbăta dinaintea Duminicii Lăsatului sec de came facem pomenirea morţilor, pentru că în 
duminica următoare Biserica a rânduit şă şe facă pomenire de a doua venire a Domnului şi de 
Infricoşătoarea Judecată, care îi va urma şi la care ne vom înfăţişa cu toţii. De aceea, întrucât mulţi

28. Vezi texte de H, Leclercq, artic. Morts, în D.A.C.L., t. XII, col. 31 şi la I. Zugrav, Cultul morţilor. Comemorarea 
lor. Studiu liturgic-pastoral, Cernăuţi, 1937, p. 17 ş.u. Comp. şi C. (omoiu), Rugăciunile Bisericii sau pomenirile pentru 
cei repăuzaţi în Domnul, îtt B.O.R., an XXVI, nr. 2-3 (mai-iunie 1902), p 256-268. . .

29. în  greceşte, pentru amândouă se întrebuinţează denumirea de ψ υχοσάββατον (Sâmbăta sufletelor), iar în 
slavo-rasă, Subbota roditelskaia. Comp. şi C. (omoiu), Cele două sâmbete orânduite de Sfânta noastră Biserică pentru 
pomenirea celor adormiţi în Domnul, în B.O.R., 1902, nr. 4, p. 373-383.
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dintre adepţii Vechiului Testament au închis ochii fără şă vadă pe Mântuitorul făgăduit şi aşteptat, iar 
mulţi dintre creştini au murit pe neaşteptate şi fără pregătirea sau pocăinţa necesară, Biserica faqe 
mijlocire pentru toţi aceştia, ea Dumnezeu ş,ă-i învrednicească de milostivirea Sa, şă-i judece cu blândeţe 
şi să-i aşeze în ceata drepţilor30, .

Sinaxarul zilei atribuie rânduielilor pentru morţi din şhijba acestei sâmbete p adâncă vechime, 
eonsiderându4e din vremea Sfinţilor Apostoli31. Ele simt însă, probabil, mult mai noi şi anume posterioare 
secolului VI, când s-a făcut fixarea definitivă a pericopelor biblice citite în duminicile din cursul anului 
bisericesc^. Frumoasele eânţări din slujba zilei, în eare şe exprimă şi rostul sau motivele instituirii 
acestei sâmbete, sunt alcătuite de imnografii din secolele УЦЫХ; Sf. loan Damaschinul, Sf. Teodor 
Studitul şi Sf. Teofan Mărturisitorul. '

Ca zile pentru pomenirea generală morţilor sunt rânduite şi sâmbetele a doua, a treia şj a petra din 
Păresimi, celelalte sâmbete din Păresimi având consacrări speciale: sâmbăta I  e închinată ppnjenirii 
Sfântului Mucenic Teodor Tiron33, sâmbăta a cincea, cinsţirii deosebite a Sfintei Fecioare prin citirea 
Acatistului Buneivestiri, sâmbăta a şasea, dreptului Lazăr, cel a patra zi înviat din mormânt34, iar în a 
şaptea şi ultima, adică în Sfânta şi Marea Sâmbătă, facem amintirea punerii şi şederii Domnului în 
mormânt. întrucât, conform canoanelor 49 şi 51 Laodiceea şi 52 Trulart, în zilele de rând (luni-vineri 
inclusiv) din Păresimi nu se săvârşeşte decât Liturghia Darurilor mai înainte sfinţite, la care, nu se pot 
face pomeniri de morţi, toate pomenirile de morţi (parastasele de 3,9 şi 4.0 de zile) care ar trebui făcute 
în aceste zile se amână pentru sâmbăta din cursul săptămânii respective (a doua, a treia şi a paţra), eând 
se săvârşeşte Liturghiei Sfântului loan Gură de Aur35. în toate aceste sâmbete se pun în rânduiala slujbei 
cântări speciale pentru pomenirea obştească a morţilor, ca şi în sâmbăta Moşilor de iarnă.

%) în sâmbăta dinaintea Duminicii Pogorârii Duhului Sfânt (sâmbăta Rusaliilor şau Moşii de vară, 
rus. Troiţkaiă, adică a Treimii), Biserica face din nou pomenirea generală a morţilor, rjagându-şe pentru 
ei, prin rugăciuni şi cântări speciale înscrise în slujba zilei din Penticostar, pentru ca şi ei să se bucure 
de darurile Sfântului Duh, a Cărui pogorâre o vom serba (comemora) în duminica următoare; căci 
asistenţa şi lucrarea Sfântului Duh, prin care El continuă şi plineşte activitatea răscumpărătoare a 
Mântuitorului, nu se limitează numai la cei vii, ci se extinde şi asupra celor morti, aceştia fiind şi ei, 
precum am văzut, membri ai Bisericii Universale36, Cântările din slujba zilei, dintre care unelg sunt 
comune cu cele din slujba Sâmbetei morţilor din Triod, au fost ^lcătuiţe de aceiaşi mari imnpgrafi 
menţionaţi mai înainte (Sf. loan Damaschinul, Sf. Teodpr Studitul, Sf. Teofan Graptul), ceea ce dovedeşte 
că practica pomenirii generale a morţilor din această sâmbătă era de mult generalizată în sec. VIII, când 
trăiesc aceşti imnografi. Mijlociri pentru morţi şe fac şi în rugăciunile a cincea şi a şasea din cele şapte 
caîe se citesc la Vecernia din Duminica Rusaliilor, una din ele (şi anume a cincea) fiind atribuită de unii 
liturgişti Sfântului Vasile cel Mare37.

30. Vezi Sinaxarul din rânduiala Utreniei acestei sâmbete în Triod.
31. De altfel şi Sf. loan Gură de Aur afirmă eă Simţii Apostoli au întocmit rânduieli de rugăciune pentru morţi 

(Omilia III la Epist. către filipeni, P.G., t. LXII, col. 197). Coiiip. Viaţa repauzaţilor noştri şi viaţa noastră după moarte, 
de pr. Mitrofan... de Konewets, trad. din fr. de Iosif (Gheorghian), Bucureşti, 1890, p. 119 [6].

32. în tot căzui, pomenirea .morţilor din această sâmbătă nu e introdusă abia după sec. IX, cum susţine M. Jugie 
(Theologia dogmatica christianorum Orientalium, 1.1, Paris, 1931, p. 167), citind pe Nichifor Callist (1st. bis., X, 12, 
P.G., î. CXLVI, col. 473-474), care se referă ia timpul împăratului Iulian Apostatul

.33. Pomenirea aceasta - cu dată variabilă * e legată de un anumit act din viaţa Sfântului (vezi Sinaxarul respectiv din 
Triod), căci pomenirea propriu-zisă a Sfântului Toader are data fixă, la 17 februarie.

34. Ca şi în cazul precedent, pomenirea lui Lazăr în această zi - cu dată variabilă - e legată de minunea învierii sale 
din morţi de către Mântuitorul; pomenirea în Minei (eu dată fixă) a dreptului Lazăr figurează la 20 iunie.

35. Vezi Tipicul mare, p. 493, 516-517 şi Triodul, la sfârşitul slujbei din sâmbăta săptămânii a doua din post.
36. Vezi Penticostarul, rugăciunile 5 şi 6 dixi rânduiala Vecemjci din Duminica Rusaliilor.
37. Vezi Mitrofanovici şi colab., Liturgica.,., ed. 1929, p. 204, Cp. şi pr. D. Buzata, în rev. „Renaşterea11, 1945, 

nr. 7-8, p. 322.
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De altfel, Biserica Ortodoxă, consacrând această sâmbătă pomenirii generale a morţilor, a -а făcut 
altceva decât să creştineze străvechea sărbătoare păgână de vară, numită Parenîalia, prin care strămoşii 
noştri romani îi pomeneau şi cinsteau morţii (părinţii, parentes, de unde Parentaliш) şi care cădea în 
această epocă. Neputând să suprime sărbătoarea păgână, Biserica a căutat măcar şi a izbutit să o încadreze 
în cUltol ei, după ce dăduse un sens nou (creştin) străvechilor datini, rituri şi ceremonii Cvasireligioase 
legate de. ctilţul morţilor* care persistă până astăzi în pietatea populară ortodoxă, mai ales la români: 
pelerinaje şi bocete la mormintele morţilor, cu ИЬайша sau stropirii şi tămâieri, agape funebre Sau 
pomeni, împărţiri de vase şi alimente pentru morţi între cei vii ş.a,38; în unele părţi, acestea se repeta şi 
luni, după Rusalii. . . .

c) Prin analogie cu cele două sâmbete ale Moşilor - cea de iarnă şi cea de vară - care fac parte din 
tradiţia de cult a tuturor Bisericilor Ortodoxe, în unele părţi din Biserica românească (şi în alte Bis erici 
Ortodoxe) este în uz şi o sâmbătă a Moşilor de toămnă, în care se fac pomeniri obşteşti pentru morţi, 
dar care, nefiind înscrisă în cărţile de slujbă, nu e aceeaşi în toate regiunile unde se practică acest 
obicei; în unele părţi, luGrUl acesta se face într-una din sâmbetele dintre sărbătoarea Sfântului Dumitru 
şi cea a Sfinţilor Arhangheli (26 octombrie - 8 noiembrie); în altele s-a fixat sâmbăta de după sărbătoarea 
Sf. Arhangheli39 ori ultima sâmbătă dinainte de Lăsatul secului de Crăciun (15 noiembrie), iar în altele 
ca, de exemplu, Bucovina, sâmbăta dinainte de Sf. Dumitru sau cele două sâmbete consecutive de după 
Sf. Dumitru40, Această pomenire de toamnă a morţilor pare să fie de origine destul de veche, căci în sec. 
DC, la Mănăstirea Studion din Constantinopol, de exemplu, una din cele două pomeniri generale ale 
morţilor Se făcea în luna septembrie, iar în secolul XVII, liturgislul apusean lacob Goar spune că grecii 
făceau a treia pomenire generală a morţilor în prima sâmbătă din octombrie41. Ea are un corespondent 
atât la catolici, care fac pomenirea generală a morţilor la 2 noiembrie, cât şi în Biserica Rusă, care 
practică o pomenire generală a morţilor, îndeosebi a ostaşilor căzuţi to războaie, în sâmbăta dinainte de 
Sfântul Dumitru (Dimitrievskaia roditelskaia subbota), fixată ca atare încă din anul 1380, după lupta 
marelui cneaz Dimitrie Donskoi cu tătarii, la Riilikovo; amintirea generală a eroilor Căzuţi pentru 
credinţă şi ţară se face în Rusia, începând din anul 1469, şi în ziua Tăierii Capului Sfântului loan 
Botezătorul (29 august)42.

în pietatea populară s-au statornicit în timpul mai nou - îndeosebi, în Biserica românească şi în cea 
rusească - şi alte zile săptămânale decât sâmbăta - dintre care unele eu dată fixă, altele cu dată variabilă
- pentru pomeniri, mai mult sau mai puţin generale, ale morţilor.

d) Aşa, de exemplu, în Biserica Ortodoxa Rusă se îndătinează o astfel de pomenire în ziua de 6 
august când, fiind sărbătoarea Schimbării la Faţă a Domnului, Biserica se roagă ca şi cei mOrţi să se 
împărtăşească de lumina dumnezeiască a Taborului.

e) în Biserica rusească se practică· din timpuri mai vechi, o pomenire generală a morţilor, 
cunoscută sub denumirea populară de Paştile Blajinilor1''1’, adică Paştile Fericiţilor sau al morţilor, 
care are loc marţi, după Duminica Tomii, zi numită în Rusia şi Radoniţa, adică bucurie. Deoarece 
în sâmbăta din Săptămâna Patimilor, Biserica face pomenirea pogorârii la iad a Mântuitorului,

38. Despre datinile, credinţele şi riturile populare legate de sâmbetele morţilor, vezi S. FI. Marian, înmormântarea la 
români. Studiu etnografic, Bucureşti, 1892,p. 380 ş.u. [7]; Acelaşi, Sărbătorile la români,1,259 ş,u.; C. RădillesdbCodm 
şi D. Mihalache, Sărbătorile poporului..., p. 26-27,66-68; T. Pamfile, Sărbătorile de vară la români, p, 5 ş.u. [8].

39. în Proîoagele tip. la Neamţu în secolul trecut (vol. 1 ,1854, f. 179r.-180r), Cuvântul pentru pomenirea tociţilor 
din toamnă este pus la 9 noiembrie, probabil, conform uzului de atunci din Moldova [9].

4 0 .1. Zugrav, op. cit., p. 28; T. Pamfile, Sărbătorile de toamnă şi Postul.Crăciunului, p. 62 [10]. .
41. Εΰχολόγιον sive Rituale Graecorum...j-ρ. 434, n. 3.
42. Vezi A. Maltzew, Begrăbniss Ritus.:., Berlin, 1898, p. 364. Comp. şi Begoslujebnîie Ukazaniă na 1956 god, 

Moskvâ, Î955, p. 223 şi 245 şi Mitrofan de Konewets, op. cit., p. 122. . ......................  -
43. De la slav, blajenîi = fericit, denumire dată morţilor, de Ia primul cuvânt cu eare începe Ps. 118, ale cărui stihuri 

se cântă în rânduiala slujbelor funebre: „Fericiţi (Bîajeni) cei fără prihană în cale. . .".
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credincioşii şe roagă acum ca Domnul să dezlege şi pe morţii lor ţinuţi în iad de lanţurile păcatelor 
făcute în viaţă44. . .

Practica aceasta, care pare de origine foarte veche, s-a întins şi în partea de răsărit a ţării noastre 
(Moldova), ba chiar şi în unele regiuni din Ardeal şi Banat, unde Paştile Blajinilor şe mai numesc şi 
Moşii de Paşti45 şi şe serbează fie luni după Duminica Tomii, fie în Duminica Tomii (în Banat), fie 
Chiar luni, în Săptămâna Luminată sau în alte zile din această săptămână. în aceste zile se fac pelerinaje 
la morminte, unde se aprind lumânări, se fac rugăciuni, şe pun ouă încondeiate pe morminte şi şe dă de 
ponfemă pentru sufletele morţilor; în practicile acestea unii văd - nu fară dreptate - o supravieţuire sau
o reînviere a riturilor tradiţionale cvasireligioase din cultul străvechi al strămoşilor („larii“ şi „penaţii" 
romani)46. '

f) în Biserica românească se face pomenirea generală a eroilor, adică a- tuturor celor morţi pe . 
câmpurile de luptă, în Joia înălţării Domnului, pentru ca şi . sufletele celor ce s-au jertfit pentru patria 
lor să se înalţe, cu Domnul, în slava cerească47. .

g) Tot în Biserica românească şe mai obişnuiesc, pe alocuri, pomeniri obşteşti pentru cei morţi (cu 
parastase) în zilele hramurilor de biserici (când şe fac şi agape sau pomeni pentm vii şi morţi).

. *

. *  *  . . .

Precum am spus deja, în Biserica Romano-Catolică, pomenirea generală a morţilor se face, 
aproximativ din sec, XI, în ziua de 2 noiembrie (Commemoratio omnium fidelium defimctorum, Der 
Gedachtnisiag Allers$elen)4S, adoptată şi de grecii din Italia. în localităţile eu populaţie policonfesională 
din Ardeal, uzul catolic s-a extins şi la ortodocşi, care şi ei aprind lumini pe mormintele morţilor lor din 
cimitire, inai ales în seara de 1 noiembrie.

Cât priveşte Bisericile protestante, deşi ele nu admit în principiu cultul morţilor socotind că 
rugăciunile făcute de cei vii nu aduc nici un folos morţilor, totuşi, în practică şi ele fac amintire despre 
morţi prin predici şi cântări speciale, rostite .şi cântate în anumite sărbători49.
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PARTEA A CINCEA

OBIECTELE LITURGICE 
(Materia sau simbolurile naturale în serviciul cultului)





CAPITOLUL I

OBIECTELE DE CULT 
(Vasele şi odoarele liturgice)

1. Noţiuni generale despre vasele şi odoarele liturgice

Prin vase şi odoare liturgice înţelegem acele vase şi obiecte de cult necesare pentru săvârşirea 
Sfintei Liturghii (d işu l,J>Dtirul, precum şi cele care se
folosesc la alte diferite servicii divine, fiind sfinţite şi păstrate în biserică în acest scop (sf. chivot,

1 itigrul, numitorul, candclcle,..steagurile bisericeştiş.a.).
Astfel de vase liturgice şi obiecte de cult s-au întrebuinţat la săvârşirea serviciului divin încă din 

primele veacuri creştine, ele fiind la început confecţionate din materiale şi în forme simply potrivite 
scopului pentru care se foloseau. înflorirea şi dezvoltarea cultului, după pacea Bisericii, au adus după 
ele şi sporirea numărului obiectelor liturgice şi totodată confecţionarea lor din materiale preţioase şi în 
forme din ce în ce mai artistice, promovând dezvoltarea unor arte ca: pictura, caligrafia şi miniatura, 
sculptura, arta prelucrării metalelor (argintăria şi orfevrăria), ţesăturile şi broderiile ş.a.m.d.

La început, aceste obiecte au fost introduse ţ^ uzul cultului pentr^satisfacerea unor nevoi practice, 
iar mai târziu ele au primit, treptat, şi unele semnificaţii simbolice adccvate. Toate se sfinţesc, prin 
iemrgii spe^iale^înaihţe de a fi folosite în cultul divin'. Pentru depozitarea şi păstrarea lor în bisericile 
construite din sec. IV înainte^exista'o încăpere separata servind acestui scoi? si nUrmtajc/;eyofilachinn , 
(de la grec. σκεύος = vas si φυλάττω = a păzi,, a păsira), iaruneori si фасотсоп (întrucât grija pentru 
păstrarea în bună stare a vaselor sfinte revenea diaconilor) sau vestmâniar(deoarece tot aici se păstrau, 
de obicei, şi veşmintele preoţeşti). La bisericile mai mari (catedrale chiriarhale, mănăstiri, paraclise de 
curţi domneşti) s-a înfiinţat şi o funcţie bisericească, încredinţată unui slujitor bisericesc cu denumirea 
de schevofilax (numit uneori şi κειμηλιάρχης, adică mai mare peste odoarele sfinte), care avea grija 
păstrării vaselor liturgice; era o funcţie importantă, schevofilaxul Catedralei patriarhale din Constan
tinopol fiind numărat între demnitarii ecleziastiei de frunte (cei din pentada Γ), urmând în rang îndată 
după marele iconom şi după marele sachelar2.

Sunt interzise atingerea şi mânuirea sfintelor vase de către persoane nesfinţite (can. 21 Laodiceea), 
precum şi sustragerea lor din biserici ori folosirea lor în alte scopuri decât cele liturgice (can. 73 apos
tolic). ,

Vom vorbi mai departe despre principalele vase liturgice şi obiecte de cult, împărţindu-le în două 
categorii, după materialele din care sunt făcute: a) cele din metal; b) cele din pânză (stofă). .

2. Sfintele vase şi obiectele liturgice din metal

a) Sfântul disc (ό δ’ίσκος, patern) este un vas de metal argintat sau aurit. în forma unei farfurii 
plate (mal rar, am..forma unui tâler ()ctogpnal)4 susţinut, de regulă, pe un picior scund (în jjnelg,p|rti j e  
întrebuinţează şi dişcyl fara picior, ca paîena dinritul romano-catolic). Peel se pun Sf. Agnetşimiridele * 

“carie se scot din prescurile folosite la Proscomidie pentru .sfinţirea lor ia Sfânta Liturghie, precum şi 
TLgnepjTSSnaintelîmţiţ'folosit la Liturghia Darurilor mai înainte sfinţite. ' ■* ***"* *** ’

· « «r--. - ;

1. Aceste slujbe sunt cuprinse în cartea cu Slujba sfinţirii bisericii, unele din ele fiind introduse şi în ultimele ediţii 
ale Molitfelnicului românesc (Bucureşti, 1965 şi 1971) [1].

2. Vezi J. Zhisman, Die Synoden und die Episkopal Ămter in der morgenlăndischen Kirche, Wien, 1867.
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întrebuinţarea discului în serviciul liturgic datează încă din timpul apostolic, ei înlocuind blidul 
sau talgerul (τρυβλίον) pe care erau aşezate mâncărurile de la masa Cinei celei de Taină (Marcu 14, 
20). In Biserica de Apus  ̂discul s-ar fi introdus, după unii, abia de către episcopul Zefirin al Romei 
(f 218)3, dar, de fapt, întrebuinţarea lui e mult mai veche, chiar dacă n-a avut de la început forma de azi. 
Unele din Liturghiile orientale (precum cea siriană şi cea coptă) cuprind formule de binecuvântare a 
discului şi a potirului, care sunt destul de vechi, ceea ce constituie o dovadă în sprijinul vechimii uzului 
liturgic al acestor vase sfinte. ’

La început, discul se confecţiona din materiale simple, ca şi vasele din uzul casnic: lut (argilă), 
lemn, sticlă, piatră ori metale ieftine (alamă, cositor, aramă ş.a.). După încetarea prigoanelor, se 
întrebuinţează materiale mai scumpe: argintul, aurul, marmura, porţelanul ş.a., iar pentru împodobirea 
discului se foloseau pietre scumpe, icoane şi inscripţii. Astfel, împăratul Teodosie cel Mare a dăruit 
Catedralei patriarhale din Constantinopol un mare disc pe care era gravată Cina cea de Taină, cu cei 12 
Apostoli4. Un disc de alabastru, din cele păstrate în tezaurul bisericii Sf. Marcu din Veneţia, e împodobit 
eu chipul Mântuitorului în email şi inscripţia: Λάβετε, φάγετε, τοϋτο έστι τό σώμα μου („Luaţi, 
mâncaţi, acesta este Trupul Meu " - Matei 26, 26; Marcu 14, 22; Luca 22, 19)5. în general, vechile 
discuri erau de dimensiuni mult mai mari decât cele de azi. «
. Discul stă, de regulă, la proscomidiar, ea şi sf. potir. La Vohodul mare (ieşirea cu Sfintele Daruri) 

de la Sf. Liturghie, el este purtat cu tot conţinutul lui (Sf. Agneţ şi miridele) la Sf. Masă, unde este 
aşezat pe sf. antimis. După sfinţirea Darurilor şi împărtăşirea clericilor şi a credincioşilor cu ele, discul 
este dus, împreună cu potirul, la proscomidiar unde stă de obicei.

Discuri mai mici, fără picior, sub forma unor farfurioare plate de metal (aurit sau argintat), se 
întrebuinţează în unele biserici pentru transportarea de la proscomidiar la Sf. Masă a miridelor scoase 
după Vohodul mare, iar la sărbătorile Sfmtei Cruci, pe un astfel de disc se aşază Sf. Cruce, la sfârşitul 
Utreniei, spre a fi scoasă în mijlocul bisericii, spre cinstirea ei.

Tâlcuitorii cultului dau sfanţului disc semnificaţii simbolice diferite, după momentele liturgice, de 
care este vorba. Astfel, la Proscomidie, el simbolizează ieslea în care S-a născut Mântuitorul6, iar după 
Vohodul mare simbolizează locul unde a fost aşezat ori patul pe care a fo$t pus Trupul Mântuitorului 
după pogorârea Lui de pe Crucea răstignirii7. După unii tâlcuitori, discul simbolizează, prin rotunjimea 
lui. bolta cerului purtând pe Hristos, soarele nostru cel duhovnicesc8,

b. Sfântul Ootir (ποΐηριον, κάληξ, calix, cupă, pahar) este un vas în forma unUi pahar sau a unei 
cupe cu piciorf tie Hrverse dimensiuni, în care se toarnă vinul şi apa folosite la Proscomidie şi sfinţite 
apoi şi prefăcute în Sf. Sânge, pentru împărtăşirea clericilor şi credincioşilor.

Potirul reprezintă paharul cu vin folosit de Mântuitorul la Cina cea de Taină, când El a instituit 
Sfânta Euharistie, jertfa Legii Celei noi, pahar al cărui conţinut, binecuvântat şi sfinţit de divinul învăţător,
l-a dat ucenicilor Săi, zicând: „Beţi dintru acesta toţi..." (Matei 26, 27; Marcu 14, 23; Luca22,20). El 
ne aduce aminte şi de vasul în care, conform unei tradiţii, Sf. loan Evanghelistul ar fi strâns sângele 
scUrs din coasta Mântuitorului cea străpunsă cu suliţa şi din rănile cuielor şi ale cununii de spini; iar în 
unele momente din ritualul liturgic, el simbolizează şi mormântul Mântuitorului9. '

Potirul a fost nelipsit de la „frângerea pâinii“, adică de la ritualul Sfmtei Liturghii, încă de la 
întemeierea Bisericii Creştine. Sf. Apostol Pavel, Vorbind despre Euharistia din primele comunităţi

3. Vezi, de exemplu, J. Martigny, Patern, în D.A.C. . .
4. Şf. loan Damaschinul, Epist. către împăratul Teofil, cap. 28 (P.G., t. XCV, col. 381).
5. C. Kalliniku, Sf. locaş şi cele ce se săvârşesc într-înşul (în grec.)> ed. III, Atena, 1969, p. 182.
6. Pşeudo-Sofronie al Ierusalimului, Tălcuire liturgică, cap. V (P.G., t. LXXXVII, col. 3989; cp. şi trad. rom. de pr. 

N. Petrescu, în M.O., 1964, nr. 5-6, p. 360).
7. Gherman al Constantinopolului, Descrierea bisericii..., P.G., t. XCVIII, col. 400.
8. Vezi, de exemplu, Simeon al Tesalonicului, Despre sfântul loeaş, cap. 85, P.G., t. CLV, col, 264 şi trad. rom. 

c it, p. 93.
9. Gherman al Constantinopolului, op. cit., col. 398,400. ' ■
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creştine, spune: p a h a r u l  b inecu vân tării (τό ποτηριον τής εΰ.\ογίας), p e  care îl b inecuvântăm , n u  
e s te  oare  îm părtăşirea  cu Sângele  lui H ris to s?  “ (I Cor. 10,16; cp. şi 10, 21). Precum se vede însă din 
aceste texte pauline, ca şi din altele patristice de mai târziu, ποτη piov s e referea mai degrabă Ia conţinutul 
potirului, adică la vinul euharistie sau la Sf. Sânge, iar pentru vasul conţinător se întrebuinţau şi alţi 
termeni obişnuiţi în vocabularul .din uzul zilnic pentru noţiunea de pahar: κύπελλονl0, κρατηρ11, σκΰφος 
(şeypbuş), κάλιξ ş,a,; ultimul termen a dat în limba latină calix , care a rămas câ teimen consacrat 
pentru potirul liturgic în latina bisericească, transmiţându-se, în diverse forme, în limbile tuturor 
popoarelor de creştinism roman (francez - c a /ic e ,‘spaniol - cg liz , englez - ch alice , german - JCelch, 
O pferkelch  etc.), pe când termenul grecesc (ποτηρ său ποτηριον), folosit de sfinţii evangbelişti spre a 
indica potirul folosit de Mântuitorul la Cină, s-a impus cu exclusivitate în terminologia liturgică a 
tuturor popoarelor ortodoxe (greceşte - ποτηριον sau δισκοποτηριον, româneşte - p o t i r ,  slav - potir, 
coptp o te r io n  şi aşa mai departe).

Având în vedere sfinţenia conţinutului său după prefacerea Darurilor, prin care potirul însuşi devine 
sfânt şi venerabil, Sfinţii Părinţi şi scriitorii bisericeşti au însoţit întotdeauna termenul de potir сц 
atributele cele mai cinstitoare, ca: sfânt (άγιον), mistic (μυστικόν), duhovnicesc (πνευματικόν), 
împărătesc (βασιλικόν), mântuitor (σωτήριον) ş.a. .

în vechime, când numărul credincioşilor care se împărtăşeau la fiecare Liturghie era foarte mare, 
se întrebuinţau pentru aceasta mai multe potire, dintre care în unele se turna vinul adus de credincioşi 
ca ofrandă pentru Sf. Euharistie (amulcie, ca lices  qffertorii), în altul şe punea vinul necesar pentru 
sfinţire (ca lix  minor, ca lix  san c tu s), fiind mânuit numai de preoţi, iar altele erau folosite pentru 
împărtăşirea credincioşilor (κρατηρ, scyphus, calix  major, m inisteria lis  sau com m unicaliş), fiind mânuite 
de obicei de către diaconi şi având toarte. Exista şi un potir special pentru împărtăşirea neofiţilor (calix  
bap tişm a lis). După ce însă numărul celor ce se împărtăşeau s-a micşorat treptat, în Răsăriţ s-a consacrat 
cu exclusivitate întrebuinţarea unui singur potir la Liturghie, pentru a se sublinia, prin împărtăşirea 
dintr-un singur pahar, unitatea Sângelui Sfânt şi comuniunea spirituală a celor ce se împărtăşeau. Dar 
pahare mai mici, de forma potirului, se întrebuinţează încă şi azi la unele biserici, ca „potire de serviciu", 
pentru împărtăşirea copiilor, a bolnavilor ori a celor bătrâni şi neputincioşi, care nu pot fi împărtăşiţi în 
biserică; un astfel de pahar („paharul comun de obşte“, το κοινόν ποτηριον) se întrebuinţează, de 
asemenea, la slujba Cununiei, pentru împărtăşirea simbolică a mirilor, care ne aduce aminţe de 
împărtăşirea reală, de odinioară, a mirilor.

în vechime existau şi potire cu întrebuinţări neliturgice; mai ales în Apus, potire de mari dimensiuni 
erau folosite la ornamentarea bisericilor, fiind suspendate cu lanţuri pe pereţi ori pe bolţile marilor 
catedrale.

La început, potirele întrebuinţate în serviciul liturgic nu se deosebeau prin nimic de paharele obişnuitei 
în uzul zilnic pentru băut; de aceea, ele aveau forme şi dimensiuni foarte variate. Forma cea mai comună 
şi tipică era aceea a unui pahar sau a unei cupe care imită de obicei caliciul florilor, având ca suport un . 
picior mai lung ori mai scurt, legat de cupă printr-un nod mijlociu. Cupa era în general rotundă, fie 
emisferică, fie cilindrică sau aproape sferică, mai rar pătrată sau octogonală. Când cupa era mai mare, 
putea avea două sau mai miilte picioare pentru susţinere. Au existat însă, mai ales în primele secole, şi 
potire fără picior, ca nişte simple pahare12. Se întrebuinţau, în general-în Apus, şi potire cu toarte sau 
mănuşi (c a lic e s  a n sa  ti) '3 sau chiar cu clopoţei (tintinnabula), pentru a se atrage atenţia credincioşilor 
când vasul este mişcat din locul său, conform ritualului liturgic'4. Şi evoluţia formei potirului a urmat

10. Corni. Apost., VIII, 12 (M.E.L.V., p. 212).
11. în Liturghia Sfântului Iacob (la F. E. Brightman, Eastern Liturgies, p. 62, 64).
12. Un astfel de potir de argint, din secolul V, se afla în Muzeul Vaticanului din Roma (vezi H. Leclercq, Calice, în

D.A.C.L., t. II, col. 1632, fig. 1905).
13. Astfel de potire se pot vedea şi în tezaurul bizantin de la biserica Sf. Marcu din Veneţia,
14. Un astfel de potir, de pe la 1500, se păstrează în catedrala din Braga, în Portugalia (vezi J. Brauii, Kelch, în 

L. Th. Κ. V., col. 919).
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evoluţia universală a ariei bisericeşti, creând tipuri sau stiluri diverse, ca în toate ramurile de artă. 
Putem deosebi astfel un tip clasic de potir, predominant până prin sec, al Vl-lea, altul bizantin, pre
dominant în Răsărit după sec. al Vl-lea, altul roman ori gotic, ori baroc, modem şi aşa mai departe.

Materialele din care se făceau potirele erau, de asemenea, foarte variate. Se întrebuinţau astfel, mai 
ales în Apus, potire de lemn; după unii, înşişi Sfmţii Apostoli şi urmaşii lor imediaţi s-ar fi servit de 
astfel de potire15. Canonul 18 al unui sinod apusean ţinut la Tribur în anul 895 transmite* în legătură cu 
aceasta, o celebră sentinţă atribuită aici Sfântului Bonifaciu, episcop de Mogunt sau Mayenţa (f 755): 
„ Odinioară, preoţi de aur slujeau cu potire de lemn; шиш, dimpotrivă, preoţi de lemn slujesc în po tire 
de aur"-6. Sinoade apusene şi papi ca, de exemplu, Leon IV, au interzis, prin see. X, uzul potirelor de 
lemn; exemplare din ele se mai păstrează prin unele muzee bisericeşti17.

Mai rare au fost potirele scobite în piatră simplă ori în marmură, de care se pomeneşte în Viaţa 
Sfântului Teodor Arhimandritul™, precum şi cele din corn ori fildeş, cele din pământ (argilă sau ceramică) 
ori din anumite pietre preţioase; tezaurul bisericii Sf. Marcu din Veneţia posedă o bogată colecţie de 
potire bizantine din secolele X-XI, făcute din onix, agată, jâsp, alabastru, cristal de rocă, bazalt ori alte 
pietre de acest fel. Mai frecvente âu fost potirele din sticlă (cleştar), întrebuinţate din adâncă vechime; 
astfel, într-una din epistolele sale, Fericitul Ieronim laudă pe Exuperios, episcopul din Tolosa, fiindcă, 
după ce vânduse vasele de aur ale bisericii pentru a ajfit'a7pe săraci, se servea de un potir de sticlă19.

Date fiind perisabilitatea şi fragilitatea unor astfel de materiale, au fost preferate, chiar de la început, 
potirele confecţionate din diverse metale, pentru durabilitatea lor. Astfel, dintre materialele comune, 
s-au folosit pentru făurirea potirelor, mai ales în Apus, arama, cositorul şi bronzul. Din pricina pericolului 
de oxidare a acestor materiale, ele au fost interzise formal, prin hotărâri ale unor sinoade apusene din 
sec. IX înainte, fiind înlocuite prin metale preţioase (aur şi argint) care, de altfel, au fost folosite spo- 
rădic în acest scop încă din primele secole creştine. Bunăoară, inventarul bisericii din Cirta (Constantine) 
în Africa, din anul 301, menţionează între obiectele predate persecutorilor păgâni, de către episcopul 
Paul, două potire de aur şi şase de argint2&. Canonul 73 apostolic pomeneşte şi el de vase din aur şi 
argint. Unii împăraţi şi papi au făcut bisericilor ctitorite de ei numeroase şi bogate danii de vase din aur 
şi argint, între care şi potire. în sec. IV, Sf. loan Gură de Aur vorbeşte de mai multe ori despre vase de 
aur (χρυσά σκεύη) şi osândeşte pe bogaţii care spoliau pe orfani şi văduve, ca să aducă dar la biserică 
„un potir de aur şi împodobit cu pietre scumpe" (ποτηριον χρυσοΰν κοα λιθοκόλλητον)21,

Ο dată cu formarea şi dezvoltarea artei creştine în general (sec. IV ş.u.), se constată şi preocuparea 
de a împodobi şi ornamenta cupele potirelor cu un decor sculptural sau iconografic din ce în ce mai 
bogat şi mai complicat. Astfel, încă din secolele II-III, Tertulian pomeneşte de potire pe a căror cupă de 
sticlă şe picta chipul Păstorului celui Bun22. Mai târziu se gravau pe cupele potirelor de metal chipul 
omenesc al Mântuitorului, chipurile Sfinţilor Apostoli, precum şi scene inspirate de funcţia liturgică a 
potirului: Cina cea de Taină, împărtăşirea Apostolilor de către Mântuitorul însuşi, simboluri şi 
preînchipuiri euharistice din Vechiul Testament ori diverse episoade din viaţa şi activitatea Mântuitorului,"

15. Vezi Honorius, Gemma animae, cart. I, cap. 89: „Apostoli et eorum succesores in ligneis calicibus mişsas 
celebraverunt“ (la I. Bonna, Rerum liturgicarum libri duo, Parisiis, 1672, p. 255). .

16. La I. D. Mansi, Concillorum amplissima collectio, t. XVIII, col. 142. Teologii ortodocşi atribuie însă această 
sentinţă unor Părinţi răsăriteni, ca, de exemplu, Sf. Atanasie cel Mare (vezi,de pildă, B. Cireşeanu, op:ch., vol. H, p. 44), 
iar alţii o atribuie lui Savonarola (vezi, de exemplu, C. Kailiniku, op. cit., p. 178).

17. Un astfel de potir, probabil din secolul V, se păstrează în Catedrala Sf. Mihail din Pavia, în Italia (H. Leclercq, 
op.cit., col. 1637-1638), iar în muzeul Mănăstirii Sf. Troiţă, de lângă Moscova, se păstrează potirul de lemn cu care slujea 
la Liturghie Sf. Serghie de Radonej în secolul XIV (C· Kailiniku, op. cit., p. 178-179).

18. La Surius, Vitae Sanctorum, die 22 Apriliş (îa I. Воода, op. cit., p. 255). .
19. Epist. CXXV (adRusticum),?.L.,X. XXI, col. 1085. .. ..
20. La H. Leclercq, op.cit,, col. 1602.
21. Sf. loan Gură de Aur, Omilia L (alias LI) la Evanghelia după Matei, P.G., t. LVIII, col. 508 [2].
22. Tertulian, Depudicitia, cap. 7 şi 10: „Pastor quem in calice depingis " (P. L., t. II, col. 1052).
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chipuri de sfinţi ori de îngeri etc. Printre acestea ş,e cizelau motive ornamentale diverse, vegetale 
(frunze de aeant şi coarde de viţă), geometrice (cadre de arhitectură), păsări şi animale simbolice, iar 
unele potire erau împodobite cu perle şi pietre scumpe ori eu cizeluri de email, filigrane ete. UiLeori se 
gravează şi inscripţii în legătură cu funcţia liturgică a potirului: „Beţi dintru acesta toţi..." ori: „Щ& est 
calix Novi Teştamenti “ etc. Se gravau, de asemenea, numele meşterilor făurari, al donatorilor ori al 
bisericilor cărora se făcea donaţia.

Multe din vechile potire care reprezentau opere de mare valoare artistică, istorică ori arheologi că 
au fosţ răpjte, djstruşe ori pierdute în timpul persecuţiilor, âl năvălirilor barbare, al incendiilor ori au 
fost chiar ţopiţe de creştinii înşişi penţru răscumpărarea captivilor de la barbari ori penţru ajutorarea 
săracilor, cum a făcut, de exemplu, Sf. Diacon şi Martir L,aurenţiu (Lavrentie, f  258), din porunca 
papei Sixt23 ori episcopul Acaciu de Amida, care a răscumpărat astfel şapte inii de captivi24. S-au 
păstrat totuşi câteva exemplare, dintre care cele mai vechi provin din epoca persecuţiilor şi au fost 
găsite în catacombe (azi în Muzeul Vaticanului din Rpma). Un exemplar celebru e potirul din 
Antiohia: Un potir de argint cizelat, din secolele 1V-Y, găsit în 1910 mtr-un puţ astupat lângă 
Antiohia (azi într-o colecţie particulară din New York). Potire diş see. VI şi următoarele se păstrează 
în unele colecţii particulare şi în muzee publice din Apus, dintre care cel mai bogat e Muzeul 
Vaticanului din Roma şi tezaurul bizantin de la biserica S f Marcu din Veneţia. Tezaurul Patriarhiei 
Ecumenice din Constantinopol, Muzeul Bizantin din Atena, Muzeul Arheologic din Cairo şi unele 
mănăstiri din Athos păstrează, de asemenea, numeroase exemplare de potire vechi*

La noi, cele mai vechi potire păstrate prin mănăstiri (cele mai multe adunaţe azi în Muzeul de Artă 
Feudală din Bucureşti) provin din secolele XVI - XVII, fiind în majoritatea lor opere ale meşterilor saşi 
din Transilvania ori din atelierele nemţeşti de la Augsburg [3].

с) Steaua sau α £άστη p, αστερίσκος, αστρον, Stella, stellitla) sau zveazda (vechea denumire 
de origine slavă din cărţile noastre de slujbă) este un obiect format din două arcuri sau semicercuri 
emisferice (mai rar cu trei laturi), unite la mijloc prmţr-un.cui (şurub) şurmontat de o mică cruce sau 
sţea m aşa fel, încât steluţa să se poată închide şi deschide după voie. Ea se întrebuinţează la Proscomidie, 
după scoaterea Sfântului Agneţ şi a miridelor, când este aşezată pe sf. disc formând deasupra lui un fel 
de mică boltă, pentru ca acoperământul discului să nu se atingă de Sf. Agneţ ori de miride. După ce 
sfântul disc este transportat la Sf. Masă în timpul Vohodului mare, steluţa rămâne pe sfântul disc până 
la ecfomsul „Cântarea de biruinţă...", când preotul (ori diaconul, dacă este) face cu ea semnul Sfintei 
Cruci, atingând-o de cele patru laturi ale discului, după care o pune deoparte. După împărtăşire, ea este 
aşezată din nou, închisă, pe sf. disc, fiind apoi dusă o dată cu acesta la proscomidiar, unde se păstrează 
de obicei alături de celelalte vase sfinte. .

După unii liturgişti, steaua ar fi fost introdusă în cult de către Sf. loan Gură de Aur23, Se pare msă 
că originea ei nu este atât de veche, deoarece un astfel de obiect n-a devenit necesar decât după ce ş-a 
format un ritual al scoaterii Âgneţului din prosfore (aproximativ, secolele VII-VIII) şi mai ales după ce 
s-a introdus practica scoaterii miridelor la Proscomide (aproximativ, secolele X-XI)26. în cele mai 
vechi evhologii-manuscrise care ni s-au păstrat, steluţa nu este pomenită şi nici în tâlcuirea liturgică a 
patriarhului Gherman al Constantinopolului (sec. VIII); prima menţiune documentară despre folosirea 
ei o avem abia de prin sec. alXII-lea, în Tâlcuirea liturgică atribuită patriarhului Sofronie al Ierusalimului, 
unde şe vorbeşte despre rostul ei27. . . ■

23. Vşzi Sf. Ambrozie, De offiem miniştrorujn, cart. II, cap. 8 şi Pmdentms, Περ'ι στεφοενων, Hymnus II, v, 65 ş.u.
24. Soerate Scolasticul, 1st. bis:, cart: VII, cap. 21 (P.G., t. LXVII, col. 781 şi trad, rom., p. 331)
25. 3. Gpar, Εΰχρ,λόγιον sive Rituale Graeeorum, p; 105, n. 50 şi H. Dapjel, Cgdex Uturgicuş..., ţ. IV, p. 380.
26. Vezi şi capitolul despre Istoria Liturghiei ortodoxe, în Liturgica specială.
27. „Steluţa, întocmai ca şi cele patru vietăţi, acoperă pe Cărbunele cel ceresc; steluţa, deasupra discului, face ca 

Sfintele Daruri (τους μαργαρίτας) să nu se atingă de acoperământul discului“ (P. G., t. LXXXVII, col. 3985. Cp. şi trad, 
rom. cit., p. 360).
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La Proscomidie, steaua siir
д агО Д Б ад Ш &

?; venind steaua,, a ştat ..deasupra unde^rcţ. Prumul“ .(Matei 2, 9)-; după Vohodul mare, ea

d) Copia30 (.άτια  λόγχη, lat. lancea, gladiolus = pumnal) este un cuţit de metal, în formă de suliţă 
sau lance, cu care, la Proscomidie, se scot din prescuri Agneţul şi miridele, se împunge Agneţul şi apoi 
se înjunghie, tăindu-se în patru părţi (â se Vedea Rânduiala Proscomidiei, în Liturgica speciala). Tăişul 
copiei are forma unui triunghi, iar mânerul (care poate fi de metal ori de lemn) are la capăt o cruce.

Nu se poate fixa cu precizie timpul în care a început să se întrebuinţeze copia în ritul bizantin. La 
Cina cea de Taină, Mântuitorul a luat pâinea şi a frânt-o; de aceea, la început, ritualul euharistie se şi 
numea „frângerea pâinii" (ή κλάσις τοϋ άρτου, frâctio panis, vezi Fapte 2, 42, 46). Uzul acesta a 
rămas neschimbat în Bisericile" Vechi-Orientale (necalcedoniene). Dar, dezvoltarea ritualului Pros
comidiei în ritul bizantin a adus după sine necesitatea întrebuinţării copiei în cult, mai ales de când s-a 
introdus obiceiul de a se scoate Sf. Agneţ din prima prcscură întrebuinţată la Proscomidie (secolele VI- 
VII). Mai târziu, introducerea uzului de a se scoate m iride  (părticele) în cinstea sfinţilor şi pentru 
pomenirea credincioşilor vii şi morţi a făcut şi mai necesară întrebuinţarea copiei. Cea dintâi menţiune 
despre întrebuinţarea copiei o găsim în Tâlcuirea liturgică a patriarhului Gherman al Constantinopolului 
(sec. VIII), care. arată şi simbolismul acestui obiect: „In loc de suliţa cu care a fost împuns Hristos pe 
Cruce, este si coma Τλογντι V‘3 ,T ^ ^ i ^ i L 'ljainî3Sşte desrare ea si Sf. TeoHor StuditaTîf. âm>i eiîî scopul

V h f i f f f f t l l l l , , ,  , , , Μ , , ι  U i M i V Î I K i i M M l i V  ··.·> tm > *  V W "  И Ю

Teodor aLAndidelor33 şi,Ts.eudo-Sofronie, Care arată că scoaterea Aenetului cu copia din prescura
1 -— ,, *4 ,w i xra-* .................™ « n m i i  ·ίιιιι w

^simbolism ca şi patriarhul Gherman şi Teodor Studitul: ea’ închipuie lancea sau 
împuns Mântuitorul pe’cruce (loan 19, 34)' ceea ce explică şTforma v>' ■ ’ *·' ' ·"-

întrebuinţarea copiei a rămas limitată la ritul liturgic bizantin. .
e) Linguriţa (λαβίς, κοχλαίριον, cochlearf1 este o linguriţă de aur sau de argint având la capătul 

mânerului o cracÎuiiţăŢ care se întrebuinţează la împărtăşirea credincioşilor dându-li-se, cu ajutorul ei, 
atât Sf. Trup, cât şi Sf. Sânge amestecate mai dinainte în sf. potir. .

în acelaşi scop se întrebuinţează linguriţa şi în riturile liturgice ale unora dintre Bisericile 
Orientale necalcedoniene şi anume: la copţi (ortodocşi şi uniţi)38, la etiopieni şi la sirienii occidentali

28. Simeon al Tesalonicului, Despre Sfânta Liturghie, cap. 85 (P. G., t. CLV, col. 264 şi trad, rom. cit., p. 93): 
„Obiectul care se numeşte asterisc (steluţă, zveazdă) arată şi stelele şi pe însăşi cea de la Naşterea lui Hristoş“. In multei 
evhologhii - manuscrise din secolele XV-XVIII (ca, de exemplu, Cod. Paris, 323, la F. E. Brightman, op. cit, p. 545 şi 
altele din Biblioteca Naţională din Atena, la P. N. Trembela, Cele trei Liturghii..., p. 238) apare formula „Cu cuvântul 
Domnului, cerurile s-au întărit1* (Ps. 32,6), pe care o adaugă şi Nicolae Cabasila, după formula întrebuinţată azi (Tâlcuirea 
dumnezeieştii Liturghii, cap. XI, P. G., t. CL, col. 389 şi trad. rom. cit., p. 41); aceasta înseamnă că, la origine, steluţa 
simboliza întreg cerul cu stelele în general (vezi C. Kailiniku, op. cit,, p. 186). . - .-----■

29. Vezi şi cap. despre Explicarea Liturghiei, în Liturgica specială).
30. De la grec. κοπίς-ίδος = cuţit, instrument de tăiat (κόπτω = a taiă).
31. Gherman al Constantinopolului, op.cit., col. 397. . . .
32. Sf. Teodor Studitul, Tratatul I împotriva iconomahilor, P. G., t  XCIX, col. 489 B: Ιερατικην λόγχην.
33. Teodor al Andidelor, Προθεωρία κεφαλαιώδης, cap. IX, P. G., t. CXL, col. 427 şi trad. rom. de pr. N. 

Petrescu, în B.O.R., 1971, nr. 3-4, p. 305. .
34. Pseudo-Sofronie, Tâlcuirea liturgică, cap. X, P.G., t, LXXXVII, col. 3989 şi trad, rom de pr. N. Petrescu, în 

M.O., 1964, nr. 5-6, p. 364.
35. Nicolae Cabasila, Tâlcuirea dumnezeieştii Liturghii, cap. 8, P.G., CL, col. 385 şi trad, то т ., p. 38.
36. Simeon al Tesalonicului, Despre Sfânta Liturghie, cap. 84, P.G., t. CLV, col. 264 şi trad, rom., p. 93.
37. Atât termenul grecesc λάβίς, Cât şi cel latinesc cochlear înseamnă, de fapt, cleşte, indicând semnificaţia simbolică 

a acestui obiect (vezi mai departe, în ţeXt). ’ .
38. La aceştia, preotul împărtăşeşte pe credincioşi cu Sfântul Sânge, luând cu linguriţa din potir.
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(iacobiţi)39, De aici, unii litorgiştî mai vechi au dedus Că Uzul linguriţei în ritul euharistie bizantin ar 
data dinainte de Sinodul al IV-lea Ecuinenic (Calcedon, 451), crezându-se că Bisericile necalcedoniene 
de mai sus l-ar fi avut dinainte de despărţirea lor de Constantinopol şi că el, potrivit unei informaţii a 
istoricului Nichifor Calist din sec. XIV40, arfî fost introdus de Sf. loan Gură de Aur41. Λ

Dar, originea uzului liturgic al linguriţei nu poate fi atât de veche. Faptul că ea se afla* şi în 
întrebuinţarea unora dintre riturile liturgice orientale se poate explica prin influenţele mai târzii exercitate 
de ritul liturgic bizantin asupra riturilor orientale respective. în schimb, alte Biserici neealeedoniene 
mai conservatoare (cea Armeană, cea Nestoriană şi.cea Maronită) nu eum0.sc acestuz. în toate Bisericile 
creştine locale din primele şase-şapte veacuri, uzul linguriţei este necunoscut. împărtăşirea laicilor se 
făcea pe atunci cum se face până azi împărtăşirea clericilor: în unele părţi li se dădea de către preot Sf, 
Trup în palma dreaptă, încrucişată peste palma stângă, apoi sorbea Sf, Sânge direct din sf. potir, oferit 
de către diacon42. în alte părţi, Sf Trup se dădea credincioşilor Ш palmă, fiind deja îmbibat cu Ş f 
Sânge, încât sf. potir nu mai era oferit laicilor, aşa cum se procedează încă ia armeni43. Chiar Sf. loan 
Gură de Aur, în omiliile şale, ne lasă să înţelegem că şi pe timpul său era în vigoare acelaşi mod de 
împărtăşire a laicilor, dându-Ji-se Sf. Trup în palmă44. Spre sfârşitul secolului al VH-lea, Sinodul Trulan 
(Quinisext, 692), în can. 101, caută şă menţină vechiul uz, osândind pe cei ce, „în loc de mână, pregătesc 
oarecare vase de aur sau din altă materie, pentru primirea dumnezeiescului Dar,..“45. Chiar în secolul al 
VlII-lea, Sf. loan Damaschinul recomandă ca,^încrucişând palmele,, şă primim Trupul Celui Răsţigniţ‘b16. 
Tot pe atunci, patriarhul Gherman al Constantinopoîului vorbeşte şi el despre λ/χβίς47, dar aici termenul 
nu indică instrumentul numit astăzi linguriţă, qî cleştele format de degetele mâinii preotului care ţinea 
Trupul lui Hri.sţos, 5SGărbunş.lş duinnezeiesGf‘5 oferindu-l credinraoşilor spre eurăţirea păcatelor lor, 

în secolul al IX-lea, can. 10 al Sinodului local numit I-II (Constantinopol, £61) enumeră şi linguriţa 
între vasele sfinte dffi alte, a .căror întrebuinţare neliturgică o osândeşte48, dar textul respectiv e socotit 
de editorii contemporani ai Piclaliomlui grecesc ca interpolat49· Unii liturgişti contemporani presupun 
totuşi că uzul nou al împărtăşirii laicilor gu linguriţa trebuie să se fi introdus, măcar pe alocuri, încă din 
secolul al VII-lea, deoarece Sf Sofronie al Ierusalimului (f 63 8) spune, în Viaţa Sfintei Maria Egipteanca 
(IV, 34), că ava Zosima a luat, într-un potir mic, Preacuratul Trup şi Sânge al Domnului, amestecate, 
pentru împărtăşirea Sfintei Maria50. După unii, uzul acesta ş-ar fi introdus mai întâi ,în părţile Siriei, 
prin secolul al VII-lea51, după alţii în Egipt şi s-ar fi generalizat în toată creştinătatea ortodoxă începând

39. La aceştia din temă, linguriţa e folosită numai pentru împărtăşirea clericilor (vezi S. Salaville, Les Liturgies 
orientâles. La Messe, ΙΙ,ψ. 6Ъ-65)'. ~" .  · " " ~ ' *....... . ...........  ' ‘ ’ ‘ -·»· ■-' · * ■■ *»■- ....

40. Nichifor Calist, Istoria bisericească, cart. XIII, cap. 7.
41. Vezi, de exemplu, L.O.C., I, 195-196, 262 şi J. Goar, op. cit., р. 130, n. 179.
42. Vezi, de exemplu, rânduiala Liturghiei clementine din Constituţiile Apostolice, VIII, 13: „Episcopul să dea 

Sfânta Pâine zicând: Trupul lui Hristos şi cel ce primeşte să zică: Anim; iar diaconul să ţină potirul şi, dându-1, să zică: 
„Sângele lui Hristos..." (M.E.L.V., p. 230-231). Cp. şi Sf. Chirii al Ierusalimului, Cateh. XXIII, 21-22 (M.E.L.V., p. 
108-110 şi trad. rom. de pr. D. Fecioru, p. 576-577); Sf. Vasile cel Mare, Epist. 93 (Către nobila Chesaria), P.G-., t. 
XXXII, col. 485 şi altele. Aşa se procedează încă şi azi ia împărtăşirea credincioşilor în ritul liturgic al nestârienilor (vezi
S. Salaville, op.cit., p. 63-64). .

43. Cp. L.O.C., 1 ,262.
44. Vezi, de exemplu, Sf. loan Gură de Aur, Cateh. Ii către candidaţii la Botez, 2 (P.G., t, XLIX, col» 233).
45. C.B.O., I, 2, p. 487 [4].
46. S£ loan Damaschin, Expunerea Credinţei &rtodtixe (DiJpttatiea), Cart. IV, cap. 13 (P.G., t. XCIV, col. 1149 şi 

trad. rom. die pr. D. Fecioru, p. 266) [5]. .
47. Gherman al ConstantinopoMui, Tâlcuirea liturgică,. P.G.» t. XCVIII, col, 433.
48. Vezi textul în C.B.G., П, 1, p. 317 f6J.
49. Vezi C. Kalliniku, op. cit., p. 592, n. 26. .
50. P.G., t. LXXXVII, ceil. 3721 şi trad. rom. de pr D-. Fecioru, din Triod.ul românesc, Bucureşti, 1946, p. 828 (textul 

mu ni se pâre însă concludent pentru uzul linguriţei). - . . . .
51.. Aşa afirmă, de exemplu, S. Salaville, Liturgies Orientates.. Notions generates. Elements principaux, p. 138; 

Idem, Liturgies Orientales. La Messe, II, p. 62. ’ . ‘
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din secolul al X-lea înainte52. El este justificat de faptul că, de multe ori, prin împărtăşirea laicilor în 
acelaşi mod ca şi la clerici, se întâmpla ca, din neglijenţa clericilor slujitori ori a credincioşilor care se 
împărtăşeau, să cadă pe jos fărâmituri din Sf. Trup ori picături din Sf. Sânge; ori, ceea ce era şi mai 
grav, unii dintre credincioşi păstrau Sf. Trup care li se dădea în palmă ori o parte din el, pentru a-1 folosi 
în afară în scopuri nepioase sau pentru a-1 da celor nevrednici de Sfintele Taine. Dar, punându-se în 
linguriţă atât Sf. Trup, cât şi Sf. Sânge care este consumat îndată de eătre cei care se împărtăşesc, se 
evită astfel de neajunsuri.

Prima menţiune sigură despre întrebuinţarea linguriţei în ritul euharistie 0 aflăm în Tâlcuirea 
liturgică a lui Pseudo-Sofronie (secolele XII-XIII), care arată şi simbolismul acestui obiect: ea închipuie 
mai întâi cleştele cu care serafimul din viziunea Proorocului Isaia (6, 6-7) a luat cărbunele de 'foc, pe 
care, din porunca Domnului, l·* pus în gura proorocului, ca Semn al curăţirii lui de păcate şi al misiunii 
lui profetice; dar pentru că acel cărbune ceresc închipuie pe Hristos Cel euharistie53, linguriţa - cu care 
se dă credincioşilor Sf. Trup şi Sânge - închipuie şi pc Maica Domnului, care a purtat în pântecele ei pe 
Pâinea cea cerească54. Aceeaşi semnificaţie simbolică a linguriţei o găsim mai târziu şi la arhiepiscopul 
Simeon al Tesalonicului, în sccolul XV55. :

în Bisericile Uniţilor de rit bizantin se observă şi astăzi tendinţa de a reveni la vechiul uz al 
împărtăşirii laicilor fară linguriţă: preotul pune în mâna celor care se împărtăşesc câte o bucată din Sf 
Trup, înmuiată în Sf. Sânge din potir56. Semnalăm, de asemenea, obiceiul mai nou din unele Biserici 
Ortodoxe autocefale, de a se întrebuinţa mai multe linguriţe sterilizate succesiv la împărtăşirea 
credincioşilor, din pricina refuzului unora de a se împărtăşi cu linguriţa comună, obicei care a dat 
naştere atât în Biserica din Elada, cât şi în cea românească, la unele aprinse controverse şi discuţii57.

ChiuatuL (ό κιβωτός, τό κιβώτιον) sau artoforiul (το άρτοφόριον), numit uneori p nixid.ă 
(ή πυςις, τό πυξίον) sau iabemacul, este o cutie de metal preţios, care are forma unei bisericuţe (de 
obicei, o copie miniaturala a bisericii respective) şi stă totdeauna pe Sf. Masă, păstrându-se în ea Sf. 
Împărtăşanie pentru bolnavi, precum şi Sf. Agneţ pentru Liturghia Darurilor mai înainte sfinţite, de la 
sfinţirea până la folosirea lui.

Sub diverse forme, un astfel de vas pentru păstrarea Sfintei Euharistii a fost folosit din adâncă 
vechime. Aşa, de exemplu, în secolul alIII-lea, Sf. Ciprian vorbeşte despre o arca in qua Domini 
sacramentum fiiit. (chivot în care au fost Sfintele Taine)58. După încetarea persecuţiilor se întrebuinţează 
în acest scop, de preferinţă, cutiuţe în formă de porumbei, suspendate de bolta baldachinului de deasupra 
Sfintei Mese şi numite chiar porumbei (περιστεραι) (vezi Ia capitolul despre părţile bisericilor de azi). 
Astfel, unul dintre biografii postumi ai Sfântului Vasile cel Mare spune despre acesta că, împărţind Sf.

52. Aşa la C· Kalliniku, op. cit., p. 190.
53. Vezi, de exemplu, rugăciunea a doua (atribuită Sfanţului loan Gură de Aur) din Rânduiala împărtăşirii (Liturghier, 

Bucureşti, 1967, p. 289): „Ci să-mi fie cărbunele Preasfântului Tău Trup şi al Scumpului Tău Sânge spre sfinţire şi spre 
luminare..." ţtc.

54. Vezi Pseudo-Sofronie, op.cit., cap. V, col. 3985, p. 360. Cp· şi Canonul din Rânduiala împărtăşirii, ultima 
stihiră a cântării a opta (Liturghierul citat, p. 284): „Cu adevărat, Maica lui Dumnezeu, în pântecele ţău s-a copt Pâinea 
cea dumnezeiască a vieţii, păzind nevătămat pântecele tău cel nevinovat".

55. Simeon al Tesalonicului, op.cit., cap. 99 (P.G., t. CLV, col, 300-301, p. 107): „Arhiereul dă cu lingura ceior ce vin 
să se împărtăşească, făcând aceasta după vedenia lui Isaia proorocul...". Simeon explică mai departe pentrti ce slujitorii 
bisericeşti inferiori şi laicii se împărtăşesc altfel decât clericii, arătând că aceasta se face pentm a se indica şi în acest fel 
deosebirea dintre clerici şi laici, xespectându-se rânduiala. Acelaşi simbolism se atribuie linguriţei şi de către editorii 
apuseni mai vechi ai textelor liturgice răsăritene, ca J. Goar (op,. #iţ., p. 130, n. 179) şi Eus, Renaudat (L,Q»C. I, p. 195).

56. Cp. S. Salaville, Liturgies Orientales. Notions generates.... p. 138; Idem, Liturgies Orientates. La Messe, II, 
p. 62. , ■

57. Vezi, de exemplu, pentru Biserica grecească, L. Anawd, A propos de la cviller liturgique chez les Grecs, în rev.
E.O., an XIV, nr. 89, iulie 1911, p. 209-211, iar pentru cea românească, arhitect, M. Urzică, Necinstirea Sfintei împărtăşanii. 
Abateri, vinovăţii şi necredinţă, Bucureşti, 1930. ' · ' ■" " "

58. Sf. Ciprian, De lapsis, cap. 26, P.L., t. IV, col. 501. .
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Trup în trei părţi, a pus una dintre ele în chivotul de aur (εν τη χρυσή περιστερά) de deasupra 
sfântului altar59. De asemenea, clerul din Antiohia învinuia pe episcopul Sever (sec. VI), între altele, că 
şi-ar fi însuşit mai multe chivoţe (περιστεράς) de aur şi argint de deasupra Sfintei Mese1?0.

Chivotul ne aduce aminte de vasul (năstrapa de aur) eu mană, (гаде se păstra în chivotul sau sicriul 
Legii din templul Vechiului Testament (cp. Evrei 9, 4)61.

Multe dintre vechile chivote păstrate în muzeele publice şi în cele mănăstireşti constituie opere de 
artă, prin măiestria cizelurii şj fineţea chipurilor şi scenelor reprezentate pe feţele lor.

g) Cădelniţa sau cătiiia (κατζίον), tămâierul sau ţămâietQarea (θυμιατηριον, foymiaterium, 
furpigatorium, thuribulum, incensorium) este un mic recipient de metal, legat de lănţişoare care se 
unesc sus într-un mânpr (de obicei, cu două belciuge, prin care şe bagă degetul mare şl cel arătător ori 
arătătorul şi mijlociul mâinii drepte, cu care se mânuieşte cădelniţa), fiind folosită la cădirile sau 
tămâierile prevăzute de tipic în rânduielile sfintelor slujbe.

întrebuinţarea cădelniţei în serviciul liturgic este tot atât de veche ca şi folosirea tămâiei şi a cădirilor, 
pe care cultul creştin le-a moştenit din cultul Vechiului Testament (a se vedea mai pe larg la capitolul 
despre materiile întrebuinţate în cult). Despre tămâietoare (vase cu tămâie pentru cădit) amintesc, în 
secolul al IV-lea, de exemplu, pelerina Egeria (Aetheria)62, Sf. Efrem Şirul63, Sf. Ambrozie®4, Constituţiile 
Apostolice65 ş.a. Cele dintâi cădelniţe folosite de creştini erau însă simple căţui din pământ (argilă, 
ceramică) ori din metal, cu sau fără mâner, aşa cum se folosesc până azi la ţară, de către unii preoţi 
de enorie, la serviciile funebre oficiate în afara bisericii (în case, la morminte etc.), ori cum sunt 
căţuile cu mânere scurte, folosite încă în unele mănăstiri de maici la anumite cădiri sau procesiuni. 
După pacea Bisericii, ele au continuat să-şi păstreze vechea formă, dar şe confecţionau din materiale 
mai de preţ. - ■

Astfel, după o cronică anonimă, împăratul Justinian ar fi dăruit bisericii Sf. Sofia din Bizanţ, zidită 
de el, nu mai puţin de 30 de cădelniţe făcute în întregime din aur şi împodobite cu pietre scumpe66. Spre 
sfârşitul secolului al VI-lea, împăratul Chosroes II al perşilor a dăruit bisericii Sf. Serghie din Ierusalim, 
între altele, o cădelniţă (θυμιατηριον) de aur67, iar la Biserica Vlachernelor (a Vlahilor) din 
Constantinopol, împăraţii înşişi luau cu propriile mâini şi puneau tămâie în cădelniţe (numite 
καπνιστήρια)68. Forma de astăzi a cădelniţei ar data, după unii liturgişti, aproximativ din secolul 
al ХП-lea69. . ... ’ , .. . ■

După patriarhul Gherman al Constantinopoîului (sec. al VKI-lea), cădelniţa simbolizează omenitatea 
Mântuitorului, focul simbolizează divinitatea, iar fumul de tămâie simbolizează mireasma Duhului 
Sfânt70. După o altă interpretare din Tâlcuirea liturgică atribuită lui Gherman, căuşul căţuii (cădelniţei) 
reprezintă pântecele feciorelnic al Maicii Domnului, care a purtat într-însul pe Cărbunele cel dum

59. Pseudo-Amfilohie, Viaţa Sfântului Vasile, cap. 6, P.G., t  XXIX, col. CCCII.
60. Vezi Actele Sinodului..., la Labbens et Cossartinis, Sacrosancta Concilia..., t. V, p. 159 (apud C. Kalliniku, op. 

cit., p. 191). '
61. NicMfbr Theotoke, Epistola către Elefterie Mihailu (apud C- Kalliniku, op. cit., p. 192). Cp. şi pr. C. Moisiu, Să 

stăm bine..., p. 17-18 şi Juv. Stefanelli, Liturgica, p. 37.
62- Egeria  ̂Peregrinatio ad loca sanda, cap. XXIV, 10 (Ed. Etherie, Journal de voyage, par Helene Petre, p. 196): 

Iată se aduc şi cădelniţe (thymiataria) înăuntrul Grotei învierii, încât întreaga Bazilică a învierii se umple de miresme".
63. Opere, Ed. Oxford, 1709, p. 370 (cit. la C. Kalliniku, op. cit., p. 148).
64. Tâlc. la Ev. Luca, I, 28, P.L, t. XV, col. 1625.
65. Cart. Π, cap. 26: Fecioarele, care alcătuiau o categorie distinctă şi importantă în sânul comunităţilor bisericeşti 

din secolele HI-IV, sunt comparate aici eu cădelniţele (θυμιατηριον). Vezi Fr. X. Funk, jDidăsealiâ et Constitutiones 
Apostolorom, vol. II, Paderbom, 1905 (reed, la Torino, 1962), p. 105 şi trad. rom. din voi. Cit., p. 49.

66. P.G., t. CXXII, col. 1308.
67. Evagrie, 1st. bis., cart. VI, cap. 21 (P.O., t. LXXXVI.2, col 2876 C). - ·. ·
68. Const. Porflrogenetul, op. cit, II, 12, P.G., t. CXII, col. 1025. -
69. P. Lebedev, Liturgica, traşi de -ic. N. Filip, p. 205; B. Cireşeanu, ·βρ. cit., t  Π, p. 449. .
70. Gherman al Constantinopoîului, op. cit., P.G., t. XCVIII, col. 400.
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nezeiesc, Hristos, precum şi colimvitra Sfântului Botez, care cuprinde cărbunele focului dumnezeiesc 
al Sfântului Duh71. Totodată, cădelniţa aminteşte şi altarul tămâierii din Cortul Mărturiei şi apoi din 
templu, pe care se aducea lui Dumnezeu jertfa neîntreruptă de tămâie (Ieşire 30, 1-8 şi Evrei 9,4).

Atunci când sunt lucrate artistic, pe feţele căţuii (cădelniţelor) se gravează figuri de plante şi de 
animale, simbolizând prin aceasta că natura întreagă înalţă lui Dumnezeu rugăciuni de laudă împreună 
eu oamenii. .

h) Ripida (το ριπίδιον şi ριπίδιον, diminutivul de la ριπίς -  pană, latină flabelium = evantai)) 
este o"aparătoare în formă de evantai rotund, cu mâner, făcută din metal (de obicei argint), cu care 
diaconii, mai ales la Liturghia arhierească, apără Sfintele Daruri ca să nu cadă ceva necurat peste ele, 
în timpul sfinţirii. Obiectul acesta datează din cele mai vechi timpuri şi se întrebuinţa mai ales în Orient 
şi în ţările calde, nu numai în biserici, ci şi în uzul civil, din pricina căldurilor mari, a muştelor şi a 
insectelor de tot felul; de altfel, evantaiul e folosit şi azi, pe scară mare, la orientali. . .

Vorbind despre evantaiele întrebuinţate în uzul zilnic, Fericitul Ieronim le numeşte „mUscaria “ 
(apărători împotrivă muştelor)72. Despre ripidele din uzul liturgic se vorbeşte în Liturghia Sfântului 
lacob, în Liturghia numită „clementinâ“ din Constituţiile Apostolice (VIII, 12)73, la Teodor de Mop- 
suestia74, la Chirii de Schitopolis (sec. VII)75, în Cronica pascala16, la loan Moshos77, în Tâlcuirea 
liturgică a lui Teodor de Andida78, în cea a lui Pseudo-Sofronie al Ierusalimului79, la arhiepiscopul 
Simeon al Tesalonicului*0 şi alţii. In Catedrala patriarhală din Constantinopol, când slujea patriarhul, 
marele iconom apăra Sfintele Daruri cu ripida, stând de-a dreapta Sfintei Mese, îmbrăcat în veşminte 
diâcOneşti, lucru pe care îl făceau şi împăraţii înşişi81. :

Pvipide mai mari, cu mânere lungi, se шшак/j^ αζ.ι ia vuuuîiuciui uui siuj ucic axniereşii,
fiind purtate de diaconi ori de ipodiaconi. O ripidă (ori un acoperământ) se dă şi diaconului, la hirotonia 
lui, ca semn al oficiului său liturgic. . '

în Biserica veche, ripidele se făceau din pene de păun, din diferite piei lucrate cu multă fineţe (ca 
pergamentul) ori chiar din pânză de in sau mătase82; cele de azi se fac din metal (argint simplu sau 
aurit). ■

Ripidele făcute în formă de aripi simbolizează pe heruvimii şi serafimii care stau în chip nevăzut în 
jurul tronului slavei dumnezeieşti şi în jurul Sfintei Meşe, ocrotind Sfintele Daruri. Ele amintesc atât pe 
cei doi heruvimi de aur, care străjuiau chivotul Legii din Sfânta Sfintelor, în Templul lui Solomon (U 
Paraiipomena 3, 10-13), cât şi pe heruvimii cei cu ochi mulţi şi pe serafimii cei cu câte şase aripi, din

71. în ed. Nilo Borgia, II commentario liturgica di S. Germano, Groţtaferrata, 1912, p. 26.
72. Fericitul Ieronim, Epist. XX, ad. Marcellam. ~ '
73. M.E.L.V., p. 212 şi trad. rom. din S.P.A., II, 235: „... Iar doi diaconi, de amândouă părţile altarului, să ţină 

ripide de pieliţă subţire sau de pene de păun sau de pânză de in şi să alunge încet micile fiinţe zburătoare, ca să nu cadă 
în potir". ■ - . ~ ' ·■ ■ ■ '

74. Teodor de Mopsuestia, Omiliile catehetice XV, 26, 27 (la R. Tonneau - R. Devreesse, op. cit., p. 205-209).
. 75. Chirii de Schitopolis, Viaţa Sfântului Eftimie (RG., t. CXFV, col..661 C: Când Sf. Eftimie slujea Liturghia, la 

dreapta sa, diaconul Dometianus agita ripida (μυστική ριπίς). - - ·
76. Pi Gr, t  XCII, col. 1001: După împărtăşire, se pun ripidele la schevofilachion, o  dată eu sfintele vase,
77. loan Moshos, Λειμών, cap. 196, P.G., t. LXXXVTI, cqL 308: Nişte copii se jugau pe câmp de-a Linirghia, imitând 

pe clerici; în timp ce unul făcea Proscomidia, ceilalţi, imitând pe diaconi, agitau împrejurmănunchiuri de smicele [7].
78. Teodor de Andida, op.cit., cap. 1 8 ,23 şi 24,P.G., t. CXL, co l 441,448, p. 310,311,313; Jtipidele sunt purtate 

îti procesiunea cu Sfintele Daruri la Vohpdul mare şi simbolizează Puterile cereşti.
79> Pseudo-Sofronje, cap. V  şi XXI, RG., ţ. LXXXVII, col. 4001 A şi op.cit., p. 372: în cap. V, ripida e immiţă o  

ήθμός, iar în cap. XXI, ripidele sunt purtate înainte, în locul heruvimilor şi al serafimilor, împreună cu sceptrele .şi săbiile, 
ca simboluri împărăteşti... (la Vohodul mare).

80. Despre sfintele hirotonii, cap. 174 şi 175, trad, rom., p. 136-137. . . . . . . . .  -
81. Constantin Porfirogenetul, Descrierea rânduielii împărăteşti, cart. II, cap. 12, P.G., t, CXII, col. 1021.
82. Vezi textul din Const. Apost. citat la nota 71. Cp- şi Iov, Cuv IX  la Fotie, Miriobiblion, 222, P.G,, t. CIII, 769; 

Gherman al Constantinopolului, op. cit., P.G., t. XCVIII, col. 432 D.
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viziunea Proorocului Isaia (6,1-2) şi a Sfântului loan în Apocalipsă (4,6 - 8)83. De aceea, ripidele.au de 
obicei câte şase aripi şi se numesc έξαπτέριγον,

i) Tof din categoria obiectelor liturgice din metal face parte şi cutia de metal în care se păstrează 
^vasulls-ticluta). cu Sf-Mir (patera ehrismalis), numită în unele părţusjeniial4. Uneori, această cutie are 

două despărţituri, într-una păstrându-se vasul eu Sf. Mir necesar la Taina Mirungerii, iar în cealaltă, 
vasul (sticluţa) cu untdelemn sfinţit, necesar pentru Botez şi pentru diferite ungeri rituale. Pentru cinstea 
pe care trebuie să o dăm Sfântului Mir, vasul în care se păstrează el se cuvine să stea totdeauna pe 
Sfânta Masă, ca şi chivotul. .

j) în unele biserici (catedrale, mănăstiri, biserici mai mari) găsim si litierul. un fel de tavă rotundă 
din metal cu patru cupe sau adâncituri, în care se'pun pâinile (artosele), grâul, vinul şi untdelemnul la 
slujba Litiei (vezi la rânduiala acestei slujbe, în Liturgica specială).

кЛ Vasul̂  pentru ., căldură - adică apa caldă binecuvântată, care Se toarnă în sfântul potir înainte de 
împărtăşire - numit şi ΐίρίοίμ. are forma unei mici căni ori a unui ibrieel din nietal.

. 1) Tavaita lgerufi pentru anafură, numită anafomităJ» care se pune anafura (pâinea binecuvântată) 
care se împarte credincioşilor la sfârşitul Liturghiei, poate fi din lemn ori din metal. Unele din vechile 
anafomiţe din metal folosite în bisericile româneşti, ca, de exemplu, Cele din timpul lui Brâncoveanu, 
reprezintă opere de valoare ale artei prelucrării metalelor la noi85.

lanaghiare. obiecte din metal preţios (mai ales din arginl
1 п и м в м т и а · » · ..........мтпшппвтп-^щдц _Г . г . ,  У , .......ι . , --Упдг, лущ-

УапдШ т
* iile aveau forma unor farfurii rotunde şi adânci, formate din două tasuri concave, prinse în balamale, 
cu scobitura înăuntru şi cu podoabe artistic executate pe toate feţele tasurilor. Unele dintre acestea sunt 
opere valoroase ale artei metalelor la noi, prin mulţimea şi fineţea portretelor şi scenelor miniaturale 
incizate pe feţele lor, cum este, de exemplu, panaghiarul de la Mănăstirea Snagov, din anul 1491 (azi în 
Muzeul de Artă)87. .

Panaghiarele de azi, pe unde se mai folosesc, sunt mult mai simple, având forma unui taler sau a 
unui disc.

n) între odoarele bisericeşti din metal, am mai putea adăuga si cutiuţele,.(chivotele mai mici) pentru

făcute, de regulă, din metale preţioase (argint sirnpiu sau aurit) şi în diferite forme (uneori ca nişte 
bisericuţe). Cele mai vechi exemplare păstrate la noi reprezintă realizări strălucite ale artei prelucrării 
metalelor89. ·

83. Cp. Simeon al Tesalonicului, op.cit., cap. 174, P.G., t  CLV, col. 384 A, p. 136; Idem, Despre Sf. Mir, P.G., 
t. C-LV, col. 241.

84. luv. Stefanelli, op. cit., p. 45, şi P. Procopoviciu, Ritualisţica, p, 121.
85. Vezi, de exemplu. Dinu C. Giurescu, Vizitând Muzeul de Artă al R.P.R. - (tnaforniţe brăncoveneşti, în G-B., 

1959,5-6, p. 454-476. ■ , .
86. Părticică de pâine sfinţită sau colac închinat Preasfintei (Παναγία) Născătoare şi folosită în mănăstiri ori chiar 

în parohiile din unele părţi ale Bisericii noastre (mai ales în Moldova), ia serviciile pentru pomenirile morţilor. Vezi 
Ghenadie (Enăceanu), Panaghia, în B.O.R., 1886-1887, p. 857-879.

87. Pr. N. ŞerbănescU, Panaghiarul de la Snagov. Câteva lămuriri asupra pimaghiarului şt rostul său liturgic, 
în B.O.R., 1962, nr. 5-6, p. 543-576. .

88. Termenul reţicvariu (relicviar) este înregistrat pentru prima dată în Dicţionarul enciclopedic român, publicat de 
Academia R.S.R., vol. IV (1966), p. 89, cu toate că el este întrebuinţat mai de mult în limba română. Vezi şi V. Drăguţ, 
Dicţionar enciclopedic de artă medievală românească, Bucureşti, 1976, p. 255; FI. Marcu - C. Maneca, Dicţionar de 
neologisme, ed. a Ill-а, Bucureşti, 1978, p. 923. ·

89. Vezi, de exemplu, Dinu C. Giurescu, O cutie de argint dăruită Tismanei în 1670 - 1671 (pentru păstrarea 
degetului Sfântului Nicodim, azi în Muzeul de Artă al R.S.R.), în M.O., 1961, nr. 5- 6, p. 331-345; pr. M. Mănucă,
O cutie cu moaşte din secolul al XVII-lea (azi în Muzeul de Istorie al Moldovei, din Iaşi), în B.Q.R., 1963, nr. 7-8, 
p. 492-802.
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o) Miruitorul, numit cu termenul veehi-slav şi pomăzuitor90 (de la pornazati w a unge), este un mic 
obiect de metal în formă de pană subţire şi lung de câţiva centimetri, terminat la unul din capete cu o 
mică cruce, folosit la „miruirea" credincioşilor de către preot la sfârşitul Liturghiei sau la alţe slujbe 
(litie, priveghere, acatiste etc.). El se păstrează de obicei agăţat la iconostasul - teţrapod. Acelaşi miruitor 
(ori altul special) poate fi folosit la ungerile din slujba Botezului. . '

p) Cununile sau cununiile sunt obieGte de metal, în formă de cununi împărăteşti (diademe), cţi care 
se încununează capetele m in ln a  slujba Cununiei. Ele şunt de origine mai nouă înlocuind cununile de 
lauri, merişor ori de flori, care se puneau odinioară pe capetele mirilor (vezi mai pe larg la slujba 
(Cununiei, în Liturgica specială). ' · "

Ăfrheas.mataml este vasul special din tneţal, de diverse forme, în care şe păstrează în unele 
biserici apa sfinţită (agheasma) de la Bobotează, sare va fi folosită în cursul ащйш la diverse slujbe ori 
şe dă, la. cererea credincioşilor, să guste din ea. El şe păstrează, de regulă, în şf. altar, mai rar în naos. în 
scrierile vechi se mai numeşte şi ţ:reşţ,elnită9[. ,

gentra agheasmă este o căldare mică de .aramă ori de argint, cu toarte sau mâner, în 
care se pune apa sfinţită cu care preotul „botează" (strppeşţe) casele credincioşilor, la Boboteazâ. Ase
menea vase,· de diverse forme şi mărimi, se folosesc în general la sfinţirea Apei mari de la Bobotează. 
După unii, ele simbolizează apa Iordanului sfinţită prin Botezul Mântuitorului92.

3- Obiecte din stofă (pânză)

a) Sfântul antimis şi ilitonul. Cel mai important dintre obiectele liturgice confecţionate din pânză 
este s f  antimis: o bucată de pânză de in ori de mătase, în formă de pătrat, cu laturile de cca. 50-60 cm, 
având pe ea imprimată scena pregătirii pentru înmormântare a trupului Domnului şi conţinând părticele 
din moaşte de sfinţi. Termenul antimis vine de la cuvintele greceşti άντι (în loc de) şi μίνσος (lat. 
теща, masă). Potrivit acestei însemnări, antimisUl este deci un înlocuitor mobil (portabil) al Sfintei 
Mese, care în vechime se mai numea şi jertfelnic, trapeză (masă de jertfă) sau altar, dat fiind că pe el şe 
pun, de fapt, şi se sfinţesc cinstitele Daruri, adică se săvârşeşte Sf. Jertfă la Liturghie.

Originea îndepărtată a antimisului trebuie căutată în epoca prigoanelor păgâne împotriva creştinilor, 
în acea vreme (secolele I-III), creştinii erau adesea surprinşi de . Către prigonitori în timpuj oficierii 
Sfintei Liturghii, fiind siliţi să fugă şi să se ascundă de privirile acestora. Pentru a feri Sfintele Danffi de 
profanare şi pentru a continua slujba liturgică întreruptă Ш astfel de cazuri, ei foloseau o bucată de 
pânză în care înfăşnrau la nevoie Sfintele Daruri şi pe care3 la щотепПд! potrivit, le aşezau pentru a 
continua slujba pe o altă masă (pe un altar portativ). Şi întrucât, în timpul prigoanelor, Sf. Liturghie se 
săvârşea cel mai adesea pe mormintele martirilor, care serveau ca masă sau altar de jertfă, s-a luat 
obiceiul de a se pune în acele pânze părticele din sfintele moaşte de martiri, ele slujind astfel de altar 
mobil (portativ); fiind mai uşor de transportat, erau preferate în locul altarelor mobile din lemn, piatră 
ori metal, pe care, în primele veacuri, se oficia de regulă Liturghia, neexistând biserici propriu-zise cu 
altare (Sfinte Mese) fixe, ca azi.. Astfel de altare mobile erau folosite, de altfel, chiar după pacea Bisericii, 
de către împăraţi şi ostaşi în deplasare pe câmpurile de luptă, ca şi de către sihaştrii care se retrăgeau în 

. locuri pustii, unde nu existau biserici cu aiţare fixe93.
Ca idee şi funcţie, antimisele de azi înlocuiesc deci acele vechi altare mobile (pprtatiye), din lemn, 

piatră sau metal (altaria portatilia), c,are au dispărut din uzul ritului liturgic ortodox, dar se păstrează 
încă şi azi, sub diverse forme şi denumiri, în Bisericile Orientale (necalcedoniene), ca şi în ritul roman 
(unde antimisul are forma unei plăci de piatră, învelită într-o pânză numită corporal)9*. Dar, sub forma

90. Vezi, de exemplu, Chr. Musceleanii, Monumentele străbunilor, p. 46 jos.
91. Ibidem. ' " '
92. V. Aga, Simbolica, p. 8,49. , * .  * *
93. Vezi I. Barnea, Vechiul altar creştin (în grec.), Atena, 1940, p. 114. .
94. De altfel, avem mărturii că şi în ritul bizantin, intre secolele VIII şi XIV, încă supravieţuiau altarele mobile 

(antimisele) sub forma unor plăci din lemn (vezi îa C. Kalliniku, op. cit., p. 175).
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şi dimensiunea lor de astăzi, antimisele apar eeva mai târziu şi anume prin secolele VII-VIII, folosirea 
şi răspândirea lor fiind favorizate mai ales în epoca iconoclasmului (secolele VIII-IX), când ortodocşii 
izgoniţi din bisericile comune de către iconoclaşti erau nevoiţi să oficieze Liturghia în alte locaşuri ori 
sub cerul liber, slujindu-se pentru aceasta de antimise95. · . .

In forma sa de azi, antimisul este în acelaşi timp o dedublare a vechiului iliton (de la ειλΰω = a 
înveli), adică a acelei pânze sau bucăţi de stofă care se ăştemea peste vechile altare creştine, fie ele fixe, 
fie mobile, iar la nevoie se acopereau cu ea Sfintele Daruri ori se înveleau când trebuiau transportate în 
alt loc. Ilitonul s-a păstrat până azi, el stând totdeauna pe Sf. Masă şi servind ca învelitoare a sfântului 
antimis, de care se deosebeşte doar prin, faptul că el nu conţine sfinte moaşte96.

După înfrângerea definitivă a iconoclasmului, antimisele erau folosite la început numai în bisericile 
încă nesfinţite sau în paraclisele particulare, Unde trebuia să se săvârşească Sf. Liturghie97. Fiind sfinţite 
numai de către episcop, ele erau folosite şi pentru sfinţirea bisericilor la care nu se putea deplasa 
episcopul însuşi; în aceste cazuri, episcopul dădea un antimis sfinţit de el delegaţilor săi preoţi 
împuterniciţi să facă sfinţirea, antimis care se punea pe Sf. Masă a bisericii respective, rămânând pro
prietatea ei. Cu vremea (probabil, de prin secolul al XVII-lea), întrebuinţarea antimisului s-a extins şi 
la bisericile cu altare sfinţite şi înzestrate cu sfinte moaşte. El stă acum pe orice Sfântă Masă din 
bisericile ortodoxe, atât ca semn al binecuvântării episcopului şi autorităţii lui canonice asupra bisericilor 
şi slujitorilor respectivi, cât şi pentru a fi folosit la caz de nevoie pentru săvârşirea Liturghiei afară din 
biserică98. De aceea, antimisele sunt sfinţite şi semnate de episcopul locului indicându-se pe fiecare 
parohia sau biserica la care a fost dat pentru slujire, cu hramul respectiv şi data. Slujba sfinţirii 
antimiselor, tipărită de obicei în cartea de slujbă cu Sfinţirea bisericii, se face prin ungerea cu Sf. 
Mir, după aceeaşi rânduială ca şi sfinţirea Sfintei Mese fie în legătură cu slujba sfinţirii bisericii, ori 
independent de ea.

Antimisul Stă totdeauna pe Sf. M a s ă . . Î n t o c m i î n . ilitozLiax.deasupra lui se asază Sf. 
Evanghelie.. Se desface la ectenia pentru .catehumeni din cursul liturghiei, nentru a se nune ne el cinstitele

__ ________ jroscomic
>aru n lon ’~ “ ‘ *. ~ ' Ш \ _

jeste el Sf. Evanghelie.. asa.cuawstăj;dearsgulă ,tot..timpul,(a s.ejy.edea,1a rândui ala.^.fintei.Litur3iii în 
«■ Liturpica specială). Sf. Antimis se întrebuinţează şi la sfărâmarea şi uscarea Sfântului Agneţ din care se 

face Sf. împărtăşanie pentru bolnavi, în marţea Săptămânii Luminate, punându-se pe el discul cu Sf. 
Agneţ sfărâmat şi vasul cu cărbuni pentru uscarea lui (a se vedea Povăţuirile de la sfârşitul Liturghierului).

, Antimisul simbolizează mormântoiM|№toJio^4yi»^®Cfflft'Şigil^gi^^M£âÎosi înfăşurat Trupul 
Domnului la punerea Lui m mormânt99, iar ilitonul ш .care^L^tăJmielit_de_obicei.-X£nrezmtă fie tot

ii . .. . . . .  » 11 '  .  .  _  ,  " J1............■ 111 ’ '

gjuIgmU^ fie numai, mahram^flu-mda^u^ pus,gţifflci, peşte„gapjul рртпи1щЬ| Pe lângă punerea în 
mormânt, care este scena principală a iconografiei antimisului, mai figurează pe_ antimise: crucea 
răstignirii, cununa de spini, ciocanul şi cuiele, suliţa, buretele cu oţet şi fiere, cocoşul care a cântat de 
trei ori, precum şi alte semne care ne aduc-aminte de Patimile Mântuitorului. La cele patru colţuri sunt

95. Vezi S f  Teodor Studitiil, Epist. 40 către Naucraţiu, întreb. 4, P. G., t. XCIX, eol. 1056. -
96. Cp. Diac. N. M. Tută, Sfântul antimis - studiu istoric, liturgic şi simbolic, Bucureşti, 1943, p. 29-38 [8].
97. Cp. Patriarhul ecumenic Nil Кегатеш (secolul XV/),  Despre antimise (la M. Ghedeon, Κανωνικαι διατάξεις 

t. П, p, 57-58) şi Patriarhul Hrisant al Ierusalimului, Epist. către Moise a l Belgradului (1728), ttad. rom., din B.O.R., 
1891/1892, p. 682-683.

98. Şi azi, la unele mănăstiri la ale căror hramuri se adună mai mulţi credincioşi decât ar putea încăpea în biserică, se 
ia sf. antimis de pe Sf. Masă şi se pune pe o masă afară din biserică, slujindu-se astfel Liturghia pe care o pot urmări toţi 
cei prezenţi. .

99. Cp. Simeon al Tesalonicului, Despre sf. locaş, cap. 127, trad, rom., p. 119. Dar acelaşi, în Răspunsuri către un 
arhiereu, 22 (trad, rom-, p. 317), zice că antimisul simbolizează mahrama pusă pe capul lui Hristos. .

100. Gherman al Constantinopolului. Descriere a bisericii şi tălcuire mistică a Liturghiei, P.G., t. XCVIII, col. 400 
С şi 417 D (textul este luat din Epist. 123 a Sfântului Isidor de Pelusa, P.G., t. LXXVIII, col. 263 D - 264 A).
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totdeauna chipurile celor patru Sfinţi Evanghelişti cu simbolurile lor. iar pe margini se scriu de .obicei 
cuvintele troparului „Iosif cel cu bun chip...

Cele mai vechi antimise de pânză păstrate până azi provin din secolul al XII-lea (un antimis rusesc 
din anul 1148), iar la noi, din veacul al XVII-lea'01:

bl Acoperămintele ('καλ'ύααατοΟ saupocroveţele sunt văluri mici, pătrate, confecţionate de obicei 
din aceleaşi materiale ca şi veşmintele preoţeşti; ele servesc la acoperirea discului şi a potirului.

In cultul ortodox sunt trei acoperăminte: unul pentru disc, altul pentru, potir şi al treilea, mai mare, 
numit aer, cu carb se acoperă ambele vase sfinte (discul şi potirul). Numele de aer îl purta şi bucata de 
pânză cu care se învelea Sfânta Evanghelie (secolele X-XIII) când se ieşea la vohodul de la sfârşitul 
slujbei din Vinerea Patimilor. Locul acestui aer l-a luat mai târziu epitaful (vezi mai jos).

Originea acoperăminţelor trebuie căutată în şervetele simple, de care se serveau creştinii în primele 
veacuri la acoperirea Darurilor, spre a le feri de profanare prin atingerea din partea laicilor sau prin 
căderea insectelor. Canonul 73 apostolic osândeşte pe cei ce îşi însuşeau obiecte sfinte ori pânză (οθόνην) 
din biserici [9]. Deşi întrebuinţate încă de la început, vechile pânze sau şervete n-au căpătat forma de 
azi a acoperăminţelor decât mai târziu şi anume după ce s-a inaugurat întrebuinţarea Pâinii euharisţice 
sub forma actuală de Agneţ (secolul VIII şi următoarele. Vezi şi capitolul despre Istoria Liturghiei 
ortodoxe din Liturgica speciala). Pe fiecare acoperământ se coase sau se brodează cel puţin semnul 
Sfintei Cruci, iar unele din vechile acoperăminte mari (aere), care se mai păstrează prin muzeele 
mănăstireşti ori de stat, constituie opere importante ale artei ţesăturilor şi broderiilor la noi’02.

(Despre întrebuinţarea şi simbolismul acoperăminţelor să se vadă capitolele despre Rânduiala şi
o y n l in n v o n  7 ih jvcrhi/?i îr\ 1 îH jrcrinn  νΐΊ£>ηϊη1 n\W WW» л--M v W ЩГШШ ̂  f Г Г V Г j -■--* V P» I ̂  W V VT L·*у-· V W ►* VT» 1Л J  ■ . . ’

c) Epitaful (επιτάφιον, de la επί şi τάφος, mormânt), numit şi sfântul aer sauplasceniţa (termenul 
vechi-slav), este o pânză de in sau de mătase, de catifea sau de muşama, pe care se află imprimată, 
brodată ori zugrăvită icoana înmormântării Domnului. Se întrebuinţează o singură dată pe an, la slujba 
Vecerniei din Vinerea Patimilor, când este scos în procesiune din sfântul altar şi aşezat în mijlocul 
bisericii, pe o masă ori pe un analog, şi apoi la slujba Prohodului din noaptea Vinerii Patimilor (Utrenia 
Sâmbetei celei mari), când este purtat în procesiune în jurul bisericii şi apoi aşezat pe Sf. Masă, unde 
rămâne până la înălţarea Domnului, când este ridicat şi pus la locul unde se păstrează tot anul.

Epitaful închipuie trupul mort al Domnului, amintind de înmormântarea acestuia, iar ridicarea lui
* " ' ■ " # л  Л  л  щ ,  щ л  А   ̂ ш ’ Я л  т ' ■

de pe Sf. Masă în miercurea din ajunul Înălţării simbolizează înălţarea la cer a Mântuitorului.
Originea şi folosirea epitafului sunt strâns legate de evoluţia cântării Prohodului din slujba Deniei 

de vineri noaptea, în Săptămâna Sfintelor Patimi (Utrenia Sâmbetei celei mari) care, în forma sa actuală, 
datează aproximativ din secolul al XIV-lea. El s-a dezvoltat din aerul sau acoperământul cel mare (vezi 
în urmă), folosit pentru învelirea Sfintei Evanghelii, cu care la început (secolele XI-XIII) se făcea 
vohodul de la sfârşitul acestei slujbe. Vohodul acesta s-a dezvoltat cu timpul şi a luat un caracter mai 
dramatic, fiind prelungit prin ieşirea afară din biserică şi ocolirea ei, care închipuia procesiunea funebră 
pentru purtarea Trupului Domnului de la Golgota la locul mormântului, iar aerul de la început a luat 
treptat.dimensiuni din ce în ce mai mari, până la mărimea actuală (1,50-2 m lungime), înlocuind Sf. 
Evanghelie şi reprezentând Trupul mort al Domnului prohodit de mironosiţe şi purtat spre mormânt103.

101. Vezi amănunte la diac. N.M. Tuţă, op. cit., p. 53 ş.u. * . .
102. Vezi, mai ales: L D. Ştefănescu, Autels, tissus et broderies Uturgiques, Bucureşti, 1944; Idem, Voiles 

d ’iconostase, teintures du ciboire, aer, aers ou voiles des processions, în „Analecta“, Neamţu, 1943; V. Vătăşianu, 
L'arte bizantine in Romania. 1 rkam i liturgici (broderiile liturgice), Roma, 1945; Corina Nicolescu, Broderiile din 
Ţara Românească în secolele XIV - XVIII, în voi. Studii asupra tezaurului restituit de U.R.S.S., Bucureşti, 1958; Idem, 
Broderiile din Moldova. Aere şi epitafe; în 1973, nr. 1-2, p. 62-80; Ana Maria Musicescu, Muzeul Mănăstirii 
Putna, Bucureşti, 1967. :

103. Amănunte la pr. M. Apostol, Epitaful liturgic şi întrebuinţarea lui în cultul ortodox, în G.B., 1961, nr. 1-2, 
p. 112 ş.u. Sunt şi epitafe cu două scene iconografice: coborârea de pe Cruce şi jelirea Mântuitorului (θρήνος). Vezi Oct. 
Mărculescu, Epitaful de la Mănăstirea Negru Vodă din Cărripulung-Muscel, în B.O.R., 1973, nr. 3-5, p. 433 ş.u.
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Aşa se şi explică asemănarea de numire şi de iconografie dintre aer (acoperământul sfintelor vase) şi 
epitaf.

Cele mai vechi epitafe liturgice care. se păstrează până azi provin din secolul al XTV-lea, dintre care 
trei de origine româneasca (epitaful lui Nicodim de la Tismana, al aceluiaşi de la Cozia din 1396 şi al 
lui Mircea cel Bătrân de la Cozia). Iconografia epitafului este identică cu cea de pe antimise (vezi în 
urmă), scena principală din această iconografie - punerea în mormânt a Trupului Domnului - fiind 
brodată cu fir de mătase ori de aur pe fond de stofe de preţ (mătase, catifea, brocart etc.). Epitafele cele 
mai vechi reprezintă opere de mare valoare ale artei ţesăturii şi broderiei la români104.

în timpul mai nou se întrebuinţează pe la unele biserici şi un epitaf cu icoana A dormirii Maicii 
Domnului, utilizat la privegherea din ajunul praznicului Adormirii Maicii Domnului, în acelaşi mod în 
care se foloseşte epitaful propriu-zis (al Mântuitorului) Ia slujba Prohodului din noaptea Vinerii 
Patimilor105.

4. Obiecte de cult din alte materii

După materialul din care e făcut, o categorie aparte o alcătuieşte buretele (6 σπόγγος şi ή σπογγία, 
spongia, penicillum, penicillus, purificatorium), care se păstrează în antimisul împăturit pe S fanta Masă 
şi se foloseşte în timpul Sfintei Liturghii, îndată după desfacerea sfântului antimis, pentru strângerea 
fărâmiturilor rămase eventual pe antimis (la cererea „Să-i unească pe dânşii,..", din ectenia pentru 
catehumeni) şi apoi la strângerea şi punerea în sfântul potir a părţilor din Sfântul Trup şi a miridelor de 
pe sfântul disc, dupa impartaşirea preotului şi a credincioşilor. Se foloseşte, de asemenea, la împărtăşirea 
sfinţiţilor slujitori ori de câte ori mânuiesc părţi din Sf. Agneţ, pentru a-şi şterge degetele şi palmele de 
fărâmiturile din Sf. Trup rămase eventual pe ele.

Un alt burete se foloseşte pentru ştergerea şi uscarea potirului la proscomidiar, după consumarea 
rămăşiţei Sfintelor Daruri, la sfârşitul Sfintei Liturghii. Acesta se păstrează totdeauna la proscomidiar 
(unii îl ţin în potir). ' . .·'' · · · ' ·

Cea dintâi menţiune despre întrebuinţarea buretelui o avem la Sf. loan Gură de Aur106. Bufetele se 
întrebuinţează şi în riturile liturgice ale Bisericilor Orientale necalcedoniene, ceea ce constituie o 
dovadă despre folosirea acestui obiect cu mult înainte de separarea Bisericilor Orientale;. -w  - 

Buretele ne aduce aminte de buretele îmbibat cu oţet şi fiere, care a fost'întins Mântuitorului pe 
cruce, pentru potolirea setei (Matei 27, 48).
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CAPITOLUL II

VEŞMINTELE LITURGICE

1. Folosul şi importanţa lor în cult

Prin veşminte liturgice înţelegem îmbrăcămintea specială pe care o întrebuinţează slujitorii altarelor 
în timpul săvârşirii sfintelor slujbe ale cultului divin public ortodox.

Este îndeobşte recunoscută importanţa îmbrăcămintei în general, ca mijloc prin care se exteriorizează 
în mare măsură personalitatea omului, posibilităţile, gusturile şi adesea chiar dispoziţia lui sufletească. 
De aceea, Biserica s-a îngrijit, încă din vechime, ca slujitorii ei sfinţiţi să se înfăţişeze înaintea lui 
Dumnezeu în veşminte deosebite faţă de cele obişnuite. De altfel, pentru a arăta în afară situaţia lor 
aparte în cadrul societăţii, clericii sunt îndatoraţi să poarte, chiar în viaţa de toate zilele, costumul 
clerical, diferit de cel al laicilor atât prin formă sau croială, cât şi prin culoare1.

Cu atât mai mult se impune această obligaţie în timpul oficierii serviciilor divine, când clericii şe 
prezintă în faţa Iui Dumnezeu pentru a-I aduce, din partea lor şi a credincioşilor, cuvenita închinare, 
laudă şi mulţumire ori pentru a obţine de la El cele de trebuinţă pentru viaţa religioasă a Bisericii; Prin 
forma, culoarea şi calitatea materialului lor, deosebite de ale hainelor din uzul zilnic, sfintele veşminte 
sau odăjdii produc o impresie puternică asupra credincioşilor; ele inspiră acestora respect faţă de 
purtătorii lor şi creează o atmosferă de sărbătoare, proprie săvârşirii serviciului divin. In plus, veşmintele 
liturgice contribuie la sporirea frumuseţii spirituale a cultului religios şi prin bogatele lor semnificaţii 
simbolice, pe care le Vom expune în cele ce urmează.

2. Originea şi vechimea lor

Cu nrivire la originea şi vechimea veşmintelor liturgice în Biserica creştină, există mai multe 
păreri. Unii (mai a l ^ ^ S r ^ î f  raslntem) cred că ele îşi au originea în epoca apostolică, fiind o continuare. 
a veşrtTnteÎor dm cultul Vechiului Tesfam^71?e^^gl?PÎ^.u_arbiereii-. oreotiLsLlevitii 
.Cortului Mărturiei şi orânduirilor prescrise deJ3mm.eze;u,prin.Moise. (a se
vedea Ieşire 2?’ 1-43 şi 39, 1-31; Levitic 8, 7-9, 30 ş.a.).

Această părere conţine o mare parte de adevăr, căci, cu toate că veşmintele sfinte ale Vechiului 
Testament nu au ţrecut în cultul creştin cu formele şi denumirile lor de atunci, totuşi, Biserica s-a 

Jnsnimtinti^c^^(a^jnăsuiâ^inculialX&gU^echi,cân^^ânduiLy^mint& .̂gciale încîStS^^îlni 
J e s ja n ^ t^ Q H ţn ş g va vedeamaj departe.^ . ■

O alta părere, susţinută mai ales de liturgiştii şi istoricii apuseni, caută originea veşmintelor liturgice 
din Biserica veche în îmbrăcămintea civilă a lumii greco-romane, în cadrul căreia a apărut şi s-a întins 
creştinismul. Potrivit acestei păreri, cei dintâi clerici creştini săvârşeau diferitele acte de cult cu haine 
obişnuite, din viaţa de toate zilele; abia mai târziu s-a luat obiceiul de a se îmbrăca pentru serviciul 
liturgic veşminte speciale de culoare albă, care se deosebeau de cele din uzul zilnic. Precum se va 
vedea, această părere privitoare la originea veşmintelor liturgice conţine şi ea o parte de adevăr, mai 
ales când este vorba de forma unora dintre veşmintele liturgice de azi. -

Unii litursisti socotesc că cea mai veche dovadă despre-existenta.unot.y.esminte liturgice ar filocul 
din Epistola a Il-a SfantuluTĂpostol PaVel către Timotei. cap. 4. vers. 13. unde este vorba de felonul

1. Vezi can. 27 al Sin. VI Ecum., can. 16 al Sin. VII Ecum. şi articolul 31 din Regulamentul de procedură al 
instanţelor disciplinare din B.O.R..
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(τόν φοαλόνην) uitat 
Scripturi, .felonul ac 
care făcea parte din 1: _ _____________  __ _____  ______ .enarte, la
elon sau sfită). . .

secolul^aljr.silea. In picturi-la.din-catacQmbe - ca, de exemplu, In catacomba Priscillei - se găsesc 
jafitisate-cMpari .de jaestinLnigâiidit-se (огщш^ oraqffl, «дагр; ^ e a i | ţxT £ац si f e ţ j |
. a g o p « ^ ^ t j ^ J g J ţ g m M ^ u n ^  folosit m M ^rnţunpui mgăcimâiL^agesţa_ar fi_denvaţ|i£â 
unii, orarul de mai-târziu_folosiţ de diaconi^  '

în veacul al ГУ-lea, mărturiile despre folosirea unor veşminte pentru cult devin mai numeroase, 
dovedind că erau deja în Uz veşmintele liturgice principale, întrebuinţate şi azi. Astfel, în cuvântarea 
ţinută de el la sfinţirea bisericii din Tir, episcopul Eusebiu al Cezareii zice că preoţii cărora se adresa 
erau îmbrăcaţi în tunică, împodobiţi cu coroană şi cu haină sacerdotală3. Spre sfârşitul aceluiaşi veac, 
Fericitul Ieronim vorbeşte clar despre întrebuinţarea unor veşminte speciale pentru săvârşirea cultului: 
„Dumnezeiasca religie are o anumită îmbrăcăminte în timpul slujirii şi alta în uzul şi viaţa obişnuită... 
De unde învăţăm că nu trebuie să intrăm în Sfânta Sfintelor cu haine de toate zilele şi murdărite din 
pricina întrebuinţării în viaţa obişnuită, ci trebuie să săvârşim Tainele Domnului cu conştiinţa curata şi 
cu veşminte curate*44. în cuvântarea rostită la hirotonia sa ca episcop, Sf. Grigorie de Nazianz se adresează 
arhiereului slujitor, zicând: „Acum mă ungi, Părinte Sfinte, mă îmbraci în haină lungă şi pui pe capul 
meu cunună1*5. - - - ■..··■- · ...- - .

Istoricul Sozomen ne spune că vrăjmaşii Sfântului loan Gură de Aur, după ce acesta fusese depus 
din scaun, au intrat în noaptea de Paşti în biserică şi au maltratat pe preoţi şi pe diaconi, deşi aceştia 
erau îmbrăcaţi în veşminte sacerdotale6. Sf. loan Gură de Aur cerea ca la moarte să fie îmbrăcat în 
veşminte sacerdotale albe, iar hainele lui de toate zilele şă fie dăruite săracilor7. Episcopul Teodoret al 
Cirului spune că împăratul Constantin cel Mare a cumpărat veşminte scumpe pentru biserica zidită de 
el la Ierusalim şi a impus episcopului Macarie să le poarte la sărbătoarea Botezului Domnului8.

în a doua jumătate a secolului al IV-lea, canoanele 22 şi 23 ale Sinodului local din Laodiceea (în 
Asia Mică) vorbesc despre orarul purtat de diaconi la serviciul divin9, . .

Pe temeiul unor astfel de mărturii pozitive, putem conchide că, în primele, secole, preoţii creştini 
oficiau numai în hainele lor obişnuite, dar acestea erau curate, erau haine de sărbătoare, în general de 
culoare albă. De la o vreme, acestea se foloseau numai pentru actele de cult, dar ele păstrează de obicei 
forma şi culoarea hainelor din uzul zilnic, menţinând-o, de preferinţă, chiar după ce forma sau croiala 
acestora se schimbă. Ele se distingeau de hainele purtate curent în viaţa de toate zilele, prin aceea că au 
început de timpuriu să fie ornate cu semnul Sfintei Cruci. La veşmintele acestea s-au adăuga^cu timpul 
şi altele de care s-a simţit nevoia, mai ales din secolul IV înainte, când veşmintele liturgice devin din ce 
în ce mai necesare, mai numeroaseTşr măTîuxoase, pentru a atrage,~pfflr^ţrlendem^a^dtufairT>g~csi  ̂
încă neconvertiţi la creştinism. De aici m aint^^airfiratTTrepTatr'V&smiate^itofgire^numiteDentru 
fiecare’treaptă a clerului.

2. Vezi La Sainte Bible. Premiere id . oecumenique, IlI-e vol., p. 362: cuvântul respectiv e tradus cu manţaua 
(le manteau), ■ :·; ■ - '■

3. Eusebiu al Cezareii, Istoria bisericească, X, 4.
4. Fericitul Ieronim, Comentariu ία Proorocia lui lezechiel, cap. XLIV (P.L., t. XXV, col. 457, Cp. Idem, Dial, 

contra Pelagianos, lib. I, n. 17, P.L.). .
5. Sf. Grigorie de Nazianz, Cuv. V, n. 4 (P.G., t  XXXV, col. 668). :
6. Sozomen, 1st. bis,, VIII, 21 (trad, rom. de Iosif Gheorghian, Bucureşti, 1897, p. 314).

■ 7. Sf. loan Gură de Aur, Omilia LXXX1I (alias LXXXHI) la Matei şi Omilia la pilda fiului risipitor, P.G., t. LIX, col. 520.
8. Teodoret al Cirului, /si. bis., II, 27,
9. Vezi C.B.O., vol. II, part. I, p. 98-99 [1].
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' )

3. Culoarea veşmintelor liturgice

■ In ceea cQjm4tsţs_.culoarm.ye$mintelor. lajnceputjce l puţin până în secolele V-VD. ea era de 
regulă cea albă pentru toate veşmintele, simbolizând puritatea şi sfinţenia slujitorilor şi totodată cinstea 

■ст’сзГГ^еШГшуе^ВН. precum şi bucuria resimţită de ei pentru aceasta. Abia după secolul al VI-lea se 
pare că s-au adoptatei alte culori: cea roşie, folosită pentru sărbâtorile_şfmjilor.^aitiri^simbolizând»

' sangele'vărsat de Mântuitorul şi de sfinţii Săi pentru credinţă, şi cea neagră pentru zilele de nost si 
pentru slujbele funebre, simbolizând pocamţa şi întristarea10.

■*■■■ **У-*  ̂Z'-kr**·9~#φ· -s * . 'JS*‘  * *■''* -4 f.-« -*v -ey-»ή « ^ ·4 β τ > *  г i  4 "  " -ţ ’ i "   ̂ ' . ‘̂ Д  ţ  — 4 « -

La apuseni s-au adaugat şi alte culon: cea verde, simbolizând speranţa m mântuire şi în dobândirea 
fericirii veşnice, cea violetă ş.a., a căror întrebuinţare este strict reglementată prin dispoziţiile din Со- * 
dex Juris Canonici. · . . . . ■  ‘ . 5

După cele trei trepte ale clerului, veşmintele se împart în: diaconeşti, preoţeşti şi arhiereşti. Ne 
vom ocupa mai departe de fiecare dintre ele, începând cu cele diaconeşti. .

4. Veşmintele diaconeşti

■ In timpul slujirii, diaconii poartă trei veşminte: stiharul, orarul şi mânecuţele.
a) Stiharul (στοιχάριον sau στιχάριον, talaris, alba, dalmatica) este un veşmânt lung, cu 

mâne£TIargÎ ,câ o cămaşă de noapte, careacoperă corpul de la grumaz până la picioare. Denumirea 
~pravme~5e la dunHIe~sau şirurile de purpură (broderie), numite stihuri (ăziyoi, clavi), cu care era, 
'"împodob it . . . . . . . · .

O haină exterioară lungă, ca o tunică sau ipingea, purtau şi greco-romanii. Sfinţii Apostoli şi primii 
creştini, ea fiind numită în generai χειτών sau ιμάτιον, adică tunică sau manta (vezvăFexS^K !' ’ 
Matei 10,10; Marcu 6, 9; Luca22, 36 şi Fapte 12, 8). Până pnn sec al IV-lea, această haină era purtată 
şi de femei, şi de clerici, iar după aceea încetează de a mai fi purtată în viaţa de toate zilele şi devine un 
veşmânt exclusiv liturgic. Dar, în general, stiharul liturgic este privit ca o continuare a tunicii lungi 
până la glezne, numite în Septuaginta χειτών ποδηρης, iar în Vulgata, tunica Unea sau talaris, pe care 
o purtau preoţii Legii Vechi (vezi Ieşire 39, 27 şi Lev. 8, 13). La început se făcea, de obicei, ca şi în 
Vechiul Testament, din stofă de lână de culoare deschisă, mai ales albă, pentru a simboliza curăţia
reştinilX V I  ч U V

q/-»£»<=»o la Ιο+ιτίι 
a w v v u ,  i u  î u i u i i j acest veşmânt se га tun ica  a lb a  sau, simplu, a lba , denui

până azi în uz (fr. aube). Cu timpul, s-au întrebuinţat şi alte culori.
însec. al IV-lea, stiharul era deja generalizat în uz ca yesmânţ.ljtUKic· sub diversenimiirtprecum..

preoţilor şi a

"’strălucitoare" (χειτωνίσκον), cu care sunt îmbrăcaţi11. Toţi slujitorii bisericeşti purtau în timpul slujirii 
ac eastaTîSÎnâalb a,”exteri o ară; de aceea^sSmmT^ajims un veşmânt comun tuturor treptelor - inferioare 
şi superioare - ale clerului. Astăzi însă, stiharul diaconesc se deosebeşte de celelalte prin culoare şi prin 
forma mânecilor, el rămânând la diaconi veşmântul exterior, pe când la preoţi şi arhierei a devenit 
veşmânt interior, fiind acoperit de alte veşminte intrate mai târziu în,uz (felonul sau sfita la preoţi, 
sacosul şi mantia la arhierei).

Diaconul îmbracă stiharul şi orarul la toate serviciile divine la care ia parte, iar la Sfânta Liturghie 
îmbracă şi mânecuţele. EI cere mai întâi'binecuvântare pentru toate veşmintele, de la preot sau arhiereu, 
apoi sărută stiharul (pe locul din spate, unde are cruce) în semn de respect şi îl îmbracă rostind 
formula: „Bucura-şe-ya sufletul meu întru Domnul, că m-a îmbrăcat în veşmântul mântuirii şi cu

10. Cp. Simeon al Tesalonicului. Despre Sf. Liturghie, cap. 83 (trad, rom., p. 92); Dimitrie Chomatenul, arhiep. 
Bulgariei (sec. XII), Răspunsuri către Constantin Cabasilla, mitropolit de Dyrrachium (Sint At., t. V, p. 430) şi George 
Codinos Curopalalta, Despre oficiile Marii Biserici (Ed. Imm. Bekker, în „Corpus Scriptorum hist. byzantinae“, t. XIV, 
p. 44). · , · · · ■ ■

11. OmiliaLXXXtlIa Matei, P.G., t. LV1II, col. 745 [2]. .
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haina veseliei m-a împodobit; ca unui mire mi-a pus cunună şi ca pe o mireasă m-a împodobit cu 
podoabă" (Isaia 61, 10).

. Stiharuldjaconescseco â f e c ţ io n ^ ^nstofe,naal.ales.de^loar&^băMf o c a ^ s to ^ ,^ .c a ^ fljgft 
сonfecţioneazaТёГоШГргео|йс), simbolizând curăţenia spirituală a persoanelor sfintite care îmbracă

de.Sf. lo^EyangheHsţulm^Apopalipsă^l, 13; 4,4 şi 6, 11), 
jjnde sunt înfăţişaţi Dumnczeu-Jatălin^la.va. ccrfiască. înc.oniurat .de.„cei. 24. de bătrâni .si de, sfinţii _  
martiri, îmbrăcaţi în haine albe şi lungi până la picioare^Şi întrucât diaconii în oficiul lor liturgic t 
închipuie pe sfinţii îngeri12, stiharul simbolizează strălucirea şi curăţenia spirituală a îngerilor, eare 
adesea s-au arătat oamenilor în veşminte albe, strălucitoare, cum era îngerul care s-a arătat femeilor 
mironosiţe la înviere13. . .

La preoţi, „stiharul, care este alb, închipuie strălucirea dumnezeirii şi viaţa vrednică de admiraţie a 
preotului1'14.

La arhierei, stiharul simbolizează „curăţia şi luminarea lui Iisus şi strălucirea şi curăţia îngerilor"15, 
Râurile care împodobeau odinioară materia stiharului purtat de ei mai simbolizează darul bogăţiei 
învăţăturii cu care trebuie să fie înzestrat arhiereul, după cuvântul Mântuitorului: „ Cel ce crede întru 
Mine, râuri de apă vie vor curge din pântecele lui“ (loan 7, 38)!5. Stiharul cu râuri albe şi roşii 
simbolizează sângele şi apa care au curs din coasta Mântuitorului pentru mântuirea lumii17.

în Biserica veche, chiar şi membrii clerului inferior (citeţii, pşalţii şi ipodiaconii) purtau în biserică 
un stihar mai scurt, pe care îl primeau la hiroteşie şi care şe dă şi astăzi celor ce şe hirotesesc citeţi şi 
apoi ipodiaconi, înainte de hirotonia în diacon18.

b) Orarul (ώράριον sau όράριον, orariu, sudarium, strophium, linteolum, stola) este o piesă 
vestimentară specifică treptei diaconeşti. El are astăzi forma de fâşie îngustă de stofa (lăţimea circa 
0,15 m), lungă de aproximativ 3,5 - 4 m, facutadîFB^ Tn sTbrodaMcullre argintii, sau ~
'aurii,'care spice de grâu (se face de.obicei din acelaşi material ca şi stiharul
diaconescTEl se pune pe umărul stâng aşa, încât un capăt al lui atârnă peste spâfe până jos la picioare,. 
iar cu capătul celălalt se trece pesţe piept, pe subsuoara dreaptă şi se aduce, pe la spate, tot pe umărul 
stâng. Diaconul prinde orarul de capătul liber, cu trei degete de la mâna dreaptă şi îl ridică în sus (cam 
în dreptul frunţii) în timpul rostirii ecteniilor sau al diferitelor formule liturgice, invitând pe credincioşi 
la rugăciune ori la ascultarea cu atenţie a celor ce şe citesc ori se cântă în biserică. Când îl îmbracă, 
diaconul sărută crucea de pe el şi zice: „Sfânt, sfânt, sfânt, Domnul Savaot", adică imnul serafimilor 
din viziunea lui Isaia (4, 3), care odinioară, mai ales la greci, era brodat pe orare19. .

Care este originea cuvântului orar şi a orarului însuşi? Sunt în această privinţă mai multe păreri. 
Astfel, după unii, termenul orar vine de la cuvântul latinesc oro, orare (a se ruga), pentru căprarul ar̂  - 

o pânzăsubţirerâffiaTîn gustă şi lungă, jpe care o purtau pemână diaconii pentru a dâ
de altfel, acea.,bucajă de pânză pe care rnai marele,.

sinagogii o ridica, la anumite timpuri, dintr-un loc înălţat, atunci când se i
. iu * -“V·· —  ·“ · яв^у,:irtis*,*»!#?'· .-ч. *m . -* * · * ~ * -u ***»·· ♦ ‘η*·***»·**

.ca poporul

12. Vezi în urmă, la cap. despre Slujitorii bisericeşti.
13. Simeon al Tesalonicului, Explicare despre sfânta biserică, 33 (trad, rom., p. 255).
14. Patr. Gherman al Constantinopolului, Tălcuire mistică..., P.G., t. XCVIII, col. 393 C·
15. Simeon al Tesalonicului, Despre Sfânta Liturghie, cap. 31, p. 91.
16. Idem, Explicare despre sfânta biserică, Ъ1, p. 90.
17. Teodor Balsamon, P.G., t. CXXXVIII, col. 1021; Simeon al Tesalonicului, op.cit., cap. 79, p. 90. Cp. şi 

Pravila mare (îndreptarea Legii), gl. 52 (Ed. Acad. Rom,, Bucureşti, p. 103): „Stiharul carele iaste alb înehiptiiaşte 
strălucirea dumnezăieştii lumini, iar râurile care le are iaste sângele şi apa carele curseră de în dumnezeiasca coastă a 
Domnului".

18. A se vedea rânduiala hirotesiei de citeţ şi de ipodiacon, în Arhieraticon. . · . .
19. Formula aceasta la îmbrăcarea orarului a fost adăugată numai în ultimele ediţii ale Liturghierului românesc, 

începând cu cea de Bucureşti, 1956. Pentru justificarea ei, vezi şi diac. Ene Branişte, Observaţiuni şi propuneri pentru o 
nouă ediţie a Liturghierului românesc, Bucureşti, 1945/1946 (extras din B.O.R.), p. 44-45.
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Cu acelaşi scop s-ar fi introdus şi orarul în Biserica creştină: el era un semn cu care se 
arăţa participanţilor la sfintele slujbe, ca şi sfinţiţilor slujitori, urmarea sau rânduiala diferitelor lucrări 
sfinte, a rugăciunilor, a lecturilor ori a cântărilor; ridicând orarul în sus, diaconii indicau astfel şi ora 
sau timpul când credincioşii trebuiau să se roage, de unde ar veni şi termenul de orar20.

„.După alţii, cuvântul orar ar veni de la os, om, care înseamnă gurăv,deoarece orarul ar fi fost la

'  . sfârşit, unii canoniştkQitQdqcşi. ca Teodor Balsamon şi M^tei lăstăriş,, derivă denumirea orarului de
V ^ t e V r · . · * ^ ^ ' -■ - 1 '  · - i  *·«  * ................- *  - 1 ■rw * *  ·· ·.» ** ·*« ** . * · · · · ,  -a»'-wt^r·*·***···-·3ft®sseăte*^

" cuvantu!,Qpiicola.yedea. .aâbsEEV&Lfiindcă се1,сат^оайаа«ашШе1шге^а^;&ви40^^1туея^шэдэд|0р.
-  la ^ У М Ц ^ Ш ^ Т§?5е ^ ] а  с е к £ Ш з Ш й в а § 5 «

Cel mai vechi document în care se vorbeşte despre orar îl constituie canoanele 22 şi 23 ale Sinodului 
local din Laodiceea, în Asia Mică (sec. IV), care interzic ipodiaeonilor, anagnoştilor (citeţilor) şi psalţilor 
purtarea orarului în timpul serviciului divin, socotindu-l un veşmânt distinctiv şi exclusiv al diaconilor23, 
într-o Omilie la parabola fiului risipitor, atribuită Sfântului loan Gură de Aur24, orarul este numit οθόνη 
(pânză, şervet); era purtat de diaconi pe umărul stâng, fluturând ca nişte aripi îngereşti. Sub aceeaşi 
denumire este pomenit orarul ea veşmânt diaconal într-o scrisoare a lui Isidor Pelusiotul (f către 435)25, 
textul respectiv fiind apoi copiat şi în comentariul liturgic atribuit patriarhului Gherman al Constan- 
tinopolului, după саГё orarul simbolizează umilinţa lui Hristos, pe care a arătat-o când a spălat picioarele 
ucenicilor26. -

Despre forma şi simbolismul orarului vorbeşte şi arhiepiscopul Simeon al Tesalonicului (ţ 1429), 
care spune că „orarul arată firea cea nevăzută a îngerilor şi, atârnând pe umeri, înseamnă aripi; ne el e 
scris întreit - sfânta cântare a îngerilor („Sfânt, sfânt, sfânt, Domnul Savaot...“). Acelaşi adaugă că 
diaconul încinge cruciş orarul înainte de împărtăşire, imitând prin aceasta pe serafimi care îşi acoperă 
ochii, în semn de umilinţă, necutezând să privească slava Domnului27.

cY M ânecutele (έπιμανίκια sau έπιμάνικα, supermanicalia, manipuli. brachîalia), numite si 
jw cavite  (deJaietmsmxl slav ruca = mână)^ m t plese vestimentare comune celor trei .trep,t.ejgrarh.i.ce, 

care se pun Peste margineainânecilor stiharului» p e n te  a  le-str.to.ee. ca să nu stânjenească mişcările 
m â i n i l o r . * - .

QrigineaJ.a«iu.esia..prea clară. Mânecutele nu au un .corespondent în veşmiaMe-slujitorilor 
din Vechiul Testament .  Unii c r e d , Ш originea înj n anuşije^mpăiaţEoîupe^care.· aceştia le 
îmbrăcau în chip special pentru a primi Sf. împărtăşanie în mână; această provenienţă este însă

............ ................................................. If»· ........... .........  |(  . 1 —г д ц ,  „ . . . и м и *  A W O O W tw w W W w ·ptttoLmonaMar»" ... ........
^  Alţii sunt de părere că mânecutele s-ar fi format din „ manipulum adică un şervet obişnuit sau o 

batistă mai mare, purtată în vechime de laici, pentru a-şi şterge sudoarea de pe faţă28.
Duoă Q âltă.năr.ei.e, mai apropiată de adevăr, mânecutele au luat naştere din garniturile sau benzile 

de broderie care ornau în vechime mânecile stiharului, îndeosebi la.amiereCşi pe care patriarhulGherman 
^ al ConstofinapoluiuUg, numeşte τα λώρια τοϋ στιχάριου flora tunicae). zicând că acestea ar simboliza 
„  legăturile cu care iudeii au”legat mâinile iui Iisus spre a-L duce la judecată, în faţa lui Ana şi a lui

,t,·

20. Aşa la R Arcudius şi cardinalul I. Bona, Rerum liturgicarum libri duo, voi, I, c.art, I, cap. 24,
1 21. Vezi tâlcuire la can. 23 Laodiceea, în Pidalion, trad. rom., Nsamţu. 1844, f. 292 r.

22. Smţ, Atenrj ΠΙ, 191 şi VI, 252. . . ’
23. Vezi C.B.O., vol. II, part. I, p. 98-99 [3], Dreptul ipodiaeonilor de a purta şi ei orarul, încrucişat, cum fac şi azi, 

li ş-a recunoscut mai târziu.
24. Sf. loan Gură de Aur, P.G., t. LIX, col. 627-636,
25. Epistole, I, 136, în P.G., t. LXXVIII, col. 272 C.
26. Sf. Gherman al Constantinopoîului, op.cit,, col. 396 B. .
27. Sf. Simeon al Tesalonicului, Despre sfintele hirotonii, cap. 173-174, trad. rom., p, 136 şi Explicare despre sfânta 

biserică, 36-36, ibidem, p, 256.
28. J. Martigny, Diet, des antiquites chretiennes, p, 783, n. 4; V, Thalhofer, Handbuch der Kath. Lititrgik (ed. I), 

p. 872-873; B. Cireşeanu, Tez. lit., II, 423, n. 3 ş.a. ,
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Caiafa251. Pentru a fi mai uşor curătate ori pentru a fi ferite de deteriorare, marginile mânecilor stiharului 
au fost desfăcute de stihar, formând o piesă deosebită în formă de manşete, dând naştere .mânecuţelor 
de azi. Ele. se confecţionează din materialul veşmintelor exterioare (felon, sacos). . .

Mărturii despre existenţa şi folosirea mânecuţelor sub forma şi denumirea^de azi avem .abia din 
^ sec, a] XI-lea.lSepafe"că, până prin sec. XII purtarea lor era rezervată numai arhiereilor; purtarea Îor de 

către preoţi şi‘diaconi s-a introdus mai târziu şi s-a generalizat numai prin secolele XV-XVII30.
Diaconii folosesc mânecuţele numai la oficierea Sfintei Liturghii, iar preoţii şi arhiereii şi la alte 

slujbe, la care trebuie îmbrăcate toate veşmintele. La îmbrăcarea lor se sărută crucea de pe ele şi se 
rosteşte, la cea dreaptă, formula: „Dreapta Ta, Doamne, s-a preaslăyit întru tărie; mâna Ţa cea dreaptă,

- Doamne, a sfărâmat pe vrăjmaşi şi cu mulţimea slavei Tale ai zdrobit pe cei potrivnici"3I; iar la cea 
stângă: „Mâinile Tale m-au făcut şi m-au zidit; înţelepţeşte-mă şi mă voi învăţa poruncile Tale" 
(Ps. 108,73). ' ·

Deoarece mâna este organul prin care se .exercită forţa de lucru a omului, mânecuţele simbolizează 
puterea hiLDijmrifveu Care dă tărie slujitorilor Săi, ргесищ jndiga formula pentru îmbrăcarea mânecuţei 
din dreapta. Precum am arătat d^a' \mîi tâIcuTtori ai cultului spun că mânecuţele amintesc de funiile cu 
care au fost legate mâinile Mântuitorului după arestarea Sa în Grădina Gheţsimani, spre a fi dus la 
judecată şi patimi32. Amândouă aceste semnificaţii simbolice ale mânecuţelor se găsesc şi la arhiepiscopul 
Simeon al Tesalonicului: „Mânecuţele închipuiesc lucrarea lui Dumnezeu cea atotfacătoare... şi legăturile 
mâinilor Mântuitorului, cu care, legat fiind, a fost dus la Pilat“33.

5. Veşmintele preoţeşti

în timpul slujirii, preoţii poartă următoarele cinci veşminte; stiharul, mânecuţele, epitrahilul, brâul . 
sau cingătoarea şi felonulsau sfita. Arhiepiscopul Simeon al Tesalonicului zice că preotul „se îmbracă 
cu cinci veşminte, fiind şi el desăvârşit şi că unul care are dar lucrător de sfinţire, căci cinci sunt 
simţirile desăvârşite ale trupului şi cinci sunt puterile sufletului, pe care şi preotul le sfinţeşte, botezând 
şi sfinţind pe om“34. .. . . .

Despre stihar şi mânecuţe am vorbit mai înainte, ele fiind comune tuturor treptelor preoţiei. . .
3 ^ ^ ^ ^ ^ { ε .π ι τ ρ α χ τ \ λ ιο ν  de la έτά τραχίλιον = în jurul .

gâtului) sau, popular, patrafir, nu estqqlţceya decât orarui diaconescjrecui^pesie grumaz şi atârnând în 
jos, cu ambele laturi apropiate. Simeon al Tesalonicului, vorbind despre hirotonia diaconului în treapta 
depreot, spune că affinci,luând arhiereul capătul de la spate al orarului, i-1 pune pe umărul drept, în 
jurul grumazului, ca pe un jug; orarul devine astfel epitrahil, arătând semnul preoţiei depline care se dă 
noului hirotonit, prin care el poate sluji Sfintele Taine35. Picturile bisericeşti din secolele XII-XVI1

- înfăţişează chipuri de preoţi purtând epitrahilul ca un orar pus peste umeri şi eu capetele aduse pe piept.
Şi azi, în Biserica Ortodoxă, sunt încă două feluri de epitrahile: o formă mai veche, ca un orar îndoit, şi 
alta mai nouă, dintr-o singură bucată de stofa, având o deschizătură la partea superioară, pentru a vâri- 
capul prin ea, iar capătul inferior fiind de obicei ornat cu franjuri36.

29. Gherman al Constantinopolului, op.cit., col. 393 C. Cp. şi Jos. Braun, Die liturgîşche Gewandung..., p. 99-101.
30. Pr.-P. Vmtilescu, Contribuţii la revizuirea Liturghierului român; p. 73.
31. Cp· Ieşire, XV, 6-7. Redăm formulele aşa cum se găsesc în ultimele ediţii ale Liturghierului românesc, începând 

cu cea de Bucureşti, 1956. - ' ·■-■-·
32. Gherman al Constantinopolului, op.cit., Ia nota 28 şi Teodor Balsamon, Răspunsul 34 către monahul Marcu, . 

P.G., t  CXXXVni (textul citat la Tez. lit. II, 423, п. 4). -
33. Sf. Simeon al Tesalonicului, Explicare despre sfânta biserică, 42 şi Despre Sfânta Liturghie, cap. 81·, trad, rom., 

p. 91 şi 256. Cp. şi Pravila mare (îndreptarea Legii), gl. 52 (ed. şi loc..cit.).
34. Idem, Despre Sf.-Liturghie, cap.. 83, trad, roia., p. 92." ~ ' ■ . .

' 35. Idem, Despre sfintele hirotonii, cap. 180-181,'trad. rom., p. 138-139. .
36. în Apus, se pare că epitrahilul a fost introdus aproximativ prin veacul al şaselea, sub formă de orar, la început ca 

veşmânt diaconesc, dar a fost păstrat apoi şi de preoţi şi episcopi, sub denumirea de stola, fr. etole (comună pentru
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Epitrahiiul se confecţionează din aceiaşi material ca şi felonul preoţesc sau ea sacosul arhieresc şi 
este ornat cu rtiai multe cruci brodate ori cusute cu galon (mai rar cu chipuri sfinte). Este veşmântul cel 
mai mult folosit de către preot; la unele slujbe (ca, de exemplu, ierurgiile săvârşite afară din biserici), 
preotul îmbracă numai epitrahiiul, la altele (ca, de exemplu, ierurgii sau taine la care se citeşte şi 
Evanghelia) îmbracă epitrahiiul şi felonul, ori toate veşmintele (ca la Sf. Liturghie), dar fară epitrab.il, 
nu se poate săvârşi nici o slujbă religioasa. Simeon al Tesalonicului zice cu privire la aceasta: „Fără 
epitrahil, nici o taină să nu se săvârşească. Iar dacă se va întâmpla să fie de trebuinţă a se face vreo taină 
sau o molitfă (rugăciune), botez sau altceva din cele sfinte, şi nu se va găsi epitrahil, atunci (preotul), 
spre a nu rămâne lucrarea nefacută, blagoslovind să-şi pună brâul sau o bucată de funie ori de pânză, ca 
pe un epitrahil, şi astfel să săvârşească taina. Iar după aceea, lucrul care a slujit ca epitrahil să fie păstrat 
într-un loc deosebit sau să fie întrebuinţat la ceva sfânt. Numai cele ce sunt obişnuite în mănăstiri, la 
Miezonoptică, la Ceasuri şi la Pafrecemiţă, le pot zice preoţii fără epitrahil“37.

Când îmbracă epitrahiiul, atât preotul, cât şi arhiereul îl binecuvântează mai întâi, îl sărută pe 
crucea de i?e partea superioară şi apoi rostesc formula: „Binecuvântat este Dumnezeu, Cel ce varsă 
harul Său peste preoţii Săi, ca mirul pe cap, ce se pogoară pe barbă, pe barba lui Aaron, ce se pomară 
pe marginea veşmintelor Îui“ (Ps. 132, 2-3).

" Potrivit acestei .formule, epitrahiiul simbolizează ..puterea harului dumnezeiesc,., car.e pogoară... 
asupra preotului şi prin care el slujeşte cele sfinte şi totodată jugul .cel bun al slujirii lui Hristos, luat de 
bunăvoiF38*cSrebreot şi episcop, la chemarea Mântuitorului (Matei 11, 29). El aminteşte totodată şi 

'  Crucea pătimirii purtată de Hristos pe drumul calvarului38 sau funia cu care El a fost iegat-.când^-fQsţ»..^ 
dus în fata arhiereului, spre judecată39. Franjurile cu care se termină capătul inferior al epitrahilului 

ează sufletele credmcioşilor,.axăror .răspunderc-o poartă^preotul40,. ,
^ Ш щ ^ Я ^ Й ^ 720па, ζωνάριον, cingulum, baltheus) sau cingătoarea (arhaic, cu termen slav = 

poiasuf) este o piesă vestimentară de stofă, lungă de aproximativ 1/2 m şi lată de 6 - 8 cm, cu care 
arhiereul şi preotul se încing, peste stihar, strângându-1 în jurul mijlocului, spre a ци-i incomoda la 
lucrarea celor sfinte. ’ "

Brâul este întrebuinţat la toate popoarele vechi, îndeosebi la orientali, care purtau în general veşminte
l n n f r i  o î  l i i t - o î  T1 r r a c i r n  c i  - rx r in f rp ·  T Y r^ f i t i  Ot î n  \/£ » г* ^ т 1 1  T A e f p m ^ n i  fT ia e ir i*  О Йl U J L l g l  y i  i U l j ^ Î  .  J .  X ^ U l J  i i l J L  у  I  V  Г W y l i . l l l A V V l W  j j u x  b U I> V  U V  V V  V i у  i  b U X L l V l  W i  l l i  i  W W i l l U A  A  W U |> M . U V U . t  W  jC-, U  j

8, 39,40 şi 39, 5, 29). Proorocul Isaia îi dă deja o interpretare simbolică: „Dreptatea (lui Mesia) va fi  
ca o cingătoare pentru rărunchii Lui şi credincioşii, ca un brâu pentru coapsele Lui “ (Is. 11, 5), iar în 
viziunea Sfântului loan Evanghelistul, descrisă în Apocalipsă (1, 13), „Fiul Omului era îmbrăcat în 
veşmânt lung până la picioare şi încins pe sub sân cu brâu de aur".

Fericitul Ieronim aminteşte de cingătoarea purtată în viaţa de toate zilele, numind-o „baltheus4'41, 
iar un biograf apusean al Sfanţului Grigorie cel Mare spune că cei evlavioşi cinsteau, ea pe nişte relicve 
venerabile, brâul (baltheus) acestui Sfânt Părinte42. .

Ĵ n  Biserica Romano-Catolică-brâul este purtat si de diaC:.Qni..dar.în x £ a .,Q ^  
numai prepţilor şj arhiereilor. ^

epitrahil şi felon). Şi azi, preoţii roraano-catoliei poartă orarul pe amândoi umerii, cu capetele lăsate în jos pe piept, iar în 
timpul Sfintei Liturghii, capetele se încrucişează pe piept.

37. Simeon al Tesalonicului, Răşpmsuri la întrebările unui arhiereu, 17, ţrad. rom., p. .315-316.
38. Idem, op.cit., cap. 181 şi Explicare despre sfânta biserică, 39 (trad, rom., p. 139 şi 256).
39. Gherman al Constantinopolului, op. cit., P.G», t. XCVIII, col. 393 C-D. Aceeaşi interpretare şi în Pravila mare 

(îndreptarea Legii), gl. 52 (ed. cit., p. 103). Gherman adaugă că „partea dreaptă a epitrahilului înseamnă trestia pe care au 
dat-o .în mâna lui Hristos, bătându-şi joc de El, iar partea sţârigă înseamnă purtarea crăcii pe umerii Săi“.

40. S. Salaville, Liturgies orientates. Notions generates..., p. 159.
41. Fericitul Ieronim, £pij/. CXXVIII, ad Fabiolam, P.L. .
42. loan Diaconul, Viaţa Sfântului Grigorie cel Mare, cart. VI, cap. 80, P.L.
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Preotul şi arhiereul îmbraeă brâul la săvârşirea Sfmtei Liturghii şi a celorlalte slujbe la care trebuie 
îmbrăcate toate veşmintele. După ce îl binecuvântează, ei sărută crucea de la mijlocul brâului şi şe 

. încing cu el peste stihar şi epitrahil, zicând: „Binecuvântai este Dumnezeu, Cel ce mă încinge cu putere 
şi a făcutfără prihană calea mea. Cel ce întocmeşte picioarele mele ca ale cerbului şi peşte cele înalţe 
mă pune" (Ps. 17, 35-36).

Brâul este numărat între veşmintele arhiereşti în Tâlcuirea liturgică a patriarhului Gherman al 
Constantinopolului, care spune că brâul înseamnă măreţia cu care Hristos, împărăţind. S-a încins cu o ' 
putere deosebită a dumnezeirii43. Simeon al Tesalonicului numără brâul între veşmintele preoţeşti şi 
arhiereşti, arătând totodată şi semnificaţia lui simbolicp-spirituală: „El mchipuieşte puterea ce s-a dat 
arhiereului de la Dumnezeu pe mijlocul său“ şi totodată datoria slujirii, căci cel ce slujeşte se încinge44; 
de aceea, brâul aminteşte şi de fota (ştergarul) cu care S-a încins Mântuitorul în seara Cinei, când a 
spălat picioarele ucenicilor, arătând smerenia Lui45.

q) Felonul (φελώνίον, φελώνης sau φαινόλιον, φαινόλης, casula, paenula, planeta).şau sfîta 
(termen vechi-slav), fr. chasuble, germ. Kasel, este: veşmântul de deasupra al preoţilor, care aminteşte 
tosa anticilor si mantaua sau pelerina pe. care o purtau Mântuitorul şi Apostolii şi care la evrei era în uz 

general. Ea avea forma unei bucăţi de stofă, lată, fără mâneci, în patru colţuri, cu care se învelea corpul, 
fie punându-se peste umeri şi legandu-secele^ddua"^tffidmfata. fife că se acoperea uh umăr, îegându-şe 
colturile de sus_j?e.ste, celălalt umăr. Un astfel de felon purta, de exemplu, Sf. Apostol Pavel, care îl 
lăsase în Troada, la un oarecare Carp, şi roagă pe Timotei să i-1 aducă (II Tim. 4,13). Dispărând cu vremea 
din îmbrăcămintea de toate zilele, felonul a fost păstrat între veşmintele liturgice ale slujitorilor Bisericii.

Ca formă, felonul liturgic a adoptat pe aceea a penulei greco-romane, care era un fel de manta sau 
pelerină dintr-o singură bucată de stofa, de formă rotundă, fără mâneci, care acoperea tot corpul până jos, 
având la mijloc o deschizătură prin care se introducea capul. In Apus, veşmântul acesta, care şi-a păstrat 
denumirea antică de penula sau paenula (fr. chasuble), a fost însă scurtat tăindu-i-se părţile laterale, 
pentru a nu stânjeni mişcările braţelor. Cel din uzul liturgic ortodox (care şi-a păstrat denumirea grecească) 
a păstrat mai fidel forma penulei antice, scurtând doar partea din faţă, pentru a lăsa mai libere mâinile.

Nu avem date suficient de precise cu privire la folosirea felonului ca veşmânt liturgic înainte de . 
secolul al VIII-lea. Până în secolul al XV-lea, felonul a fost veşmântul de deasupra, comun atât preoţilor, 
cât şi arhiereilor de toate gradele (episcopi, mitropoliţi, patriarhi). După mărturia arhiepiscopului Simeon 
al Tesalonicului (f 1429), felonul episcopilor era împodobit doar cu o cruce, pe când al mitropoliţilor 
şi patriarhilor se deosebea prin aceea că era împodobit cu multe cruci, primind denumirea depolistavrion' 
(πολυσταύριον)46. îmbrăcaţi cu un astfel de felon, sunt zugrăviţi în general toţi episcopii. în pictura 
bisericească mai veche (ca, de exemplu, la Biserica Domnească S f Nicolae, din Curtea de Argeş). La 
marea biserică din Constantinopol, în Evul Mediu, chiar diaconii purtau felonul în funcţiile solemne, 
iar prin secolul X, psalţii de la Sf. Sofa  purtau şi ei felon47.

în Bisericile Vechi-Orientale (necalcedoniene) arhiereii poartă încă şi azi tot felon, ca odinioară. 
Dar, în Biserica Ortodoxă, felonul a rămas un veşmânt specific preoţilor, pe când la arhierei, el a fost 
înlocuit cu sacosul (vezi mai departe).

Culoarea felonului a fost la început, ca la toate veşmintele liturgice, cea albă: mai târziu au început  ̂
să se folosească, pentru confecţionarea lui, srs^eW iR e^uIonT întimpul PostuluLMarcsepoartăjde

43. Gherman al Constantinopolului, P.G., t  XCVIII, col. 393 D. Cp. şi Pravila mare (îndreptarea Legii), gl. 52 (ed. 
şi loc cit.).

44. Simeon al Tesalonicului, Despre Sf. Liturghie, cap. 81 (P.G., t. CLV, col. 260 şi trad, rom., p. 91). Cp· Şi Pravila 
mare, gl. 52, p. 103.

45. Idem, Explicare despre sfânta biserică, 40, trad, rom., p. 256..
46. Ibidem, 43 şi Răspunsuri la întrebările unui arhiereu, 19 (trad, rom., p. 257 şi 316).
47. George Codinos Curopalata, De offictis Constanţinopolitanis, cap. IX (P.G., t. CLVII, col. 81) şi A. Dimitrievsky, 

Typika..., p. 134. . . .  . . · · ’ ■'
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^ohicei Jfelon de niiante roşii, iar în Săptămâna Sfinţşlqr Padmi şi la slujbele funebre, felon de culoare 
neagră, exprimând pocăinţa. întristarea si plângerea pentru patimile Domnului. Pe spatele felonului se 
brodează sau se aplică, de regulă, o cruce înflorată sau în chenar ori chiar o iconiţă în formă de medalion, 
reprezentând chipuri sfmte (Mântuitorul, Maica Domnului, Sf. Nicolae ş.a.). .
. Preotul îmbracă felonul peste stihar, epitrahil şi brâu, după ce îl binecuvântează şi îl sărută pe 
crucea din spate, zicând formula: „ Preoţii Tăi, Doamne, se vor îmbrăca întru dreptate şi cuvioşii Tăi, 
întru bucurie se vor bucura totdeauna..." (Pş. 131, 9). . _ .

După unii tâlcuitori ai cultului Ortodox, felonul reprezintă purpura stacojie cu care-a. fost .mnhr|irj| t..? 
Hristos la patimi, în semn de batjocură, precum şi h^alwigă^BQ.tezHM purtatăodinioar|.de neofiţii8,, 

jSupă'âîŞC cuÎoâreâ~flbă: ̂ "fe'lSffîT^«mb0lizează curăţia ş i sfinţenia liturgHisitorului şi strălucirea
. ^ ·  > · . · , · · « Λ  -·:■ -Sa-»--® ·*-- '■■'·Jbr: ·ν -'-. · г-■·.>:·■ .·1ϊ!-.·ϊ»»·. j* 3"' - τ i ^ r S "  Sp^-· ·*·>· *  . - f i f i ч* ·.. · * в  - '  '  · · · ·;.·· *  ”  ·■ *«*· »·· .*■ ·: r»- -s

slavei şi a luminii dumnezeieşti, pe care o reflectă slujba preoţească. Neavând mâneci, el aminteşte şi 
ide hlamida purpurie, pel:afe ̂ hmuitdrii luilisus i-au dat-o în bâtjocffia, iar pentru jCacoperăfjgt 

^ r p u ţ  et 1Шптш1'е^1грйГегеа ceaTtotcuprinzătoare şi atotpurtătoare de grijă a lui Dumnezeu, cu care 
El îmbrăcă şi pe preoţi, ca slujiton ai Sar·.

«a*·

6. Veşmintele şi insignele arhiereşti

Veşmintele liturgice ale arhiereului se deosebesc de acelea ale preotului şi ale diaconului, prin 
mulţimea lor, prin calitatea superioară a materialelor din care sunt făcute şi prin strălucirea diferitelor 
podoabe cu care sunt înfrumuseţate, spre a arăta în afară superioritatea şi strălucirea demnităţii arhiereşti.
In timpul slujirii, arhiereii îmbracă mai întâi cele patru veşminte: stiharulj epitrahiiul, brâui şi mânecutele, 
dintre care, precum am văzut, două (stiharul şi mânecuţele) sunt veşminte comune tuturor treptelor 
clerului, iar celelalte două (epitrahiiul şi brâul) sunt comune treptei preoţeşti şi celei arhiereşti. în afară 
de acestea, ei mai folosesc încă trei veşminte, care sunt specifice treptei arhiereşti: omoforul, sacosul şi 
mantia. Astfel, arhiereul are şapte veşminte care, după Simeon al Tesalonicului, înseamnă, pe de o 
parte cele şapte daruri ale Sfântului Duh, iar pe de alta, umanitatea lui Hristos50.

în plus, sunt rezervate arhiereilor următoarele insigne, ornate sau semne distinctive: mitra, epigonatul 
sau bedemiţa, engolpionul, crucea pectorală, cârja, dichero-tricherele şi vulturul (potnoja).

A. Veşmintele specifice arhiereşti

al^ocM^toaKKQq = sac, saccus, colobium, dalmatica) este un veşmânt în formă de sac, ca ^  
stiharu l j gnrt şi cu mâneci mai scurte şi largi, pe c a re lS b ie re ii îl’mbra&Tp^^^jEaîTcEpă ce
şi-au pus j i  epitrahiiul, brâutşî mânecutele· ci a*îniocuit vechiul felon, pe care odinioară îl purtau şi 
arhiereii (vezi mai înainte, la felon).

. Originea acestui veşmânt este controversată. Apusenii, de exemplu, caută originea sacosului în 
dalmatica consulilor romani, purtată prin secolul II la Roma, atât de bărbaţi, cât şi de femei. Răsăritenii 
socotesc că sacosul este la origine vechea tunică a bazileilor bizantini, pe care ei o îmbrăcau numai la 
anumite solemnităţi publice şi pe care ei au dăruit-o în semn de cinstire mai întâi patriarhilor din 
Constantinopol, iar mai târziu şi unor arhiepiscopi mai cu vază. In Bisericile necalcedoniene nu există 
acest veşmânt liturgic, ceea ce dovedeşte că el n-a intrat în uzul Bisericii Ortodoxe decât după despărţirea 
acestor Biserici (secolul V). Primele mărturii sigure despre întrebuinţarea litw^iliLgacosalm^EQaâiL. 
abia din secolul al ХП-lea. La început, numai patriarhul de la Constantinopol avea dreptul _să рпят-ţp. . 

^sacos şTeTil purta, că senini de mare cinste, doar la cele trei mari praznice împărăteşti: Naşterea Domnului, ^

. 48. Patr. Gherman al Constantinopoîului, Tălcuire mistică, P.G., t. XCVIII, col. 393 D.
49. Şimeon al Tesalonicului, Despre Sf. Liturghie, cap. 81; Despre sfintele hirotonii, cap. 181 şi Explicare despre 

sfânta biserică, 43 (trad. rom., p. 91, 138 şi 257).
50. Despre S f Liturghie, cap. 79, trad. rom., p. 90. .
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Pastile si Rusaliile51: mitropolitii purtau, pe vremea Iui Simeon al Tesalonicului (secolele X1V-XV), 
felonul polistavrion, iar arhiereii de rând numai omofor32. Dar din secolul al XV-lea înainte (probabil, 
după 1453) şi mitropolitii au obţinut dreptul de a purta sacos53, iar de prin secolul al XVII-lea, sacosul 
devine un veşmânt comun tuturor arhiereilor. . .

Astăzi, sacosul este confecţionat din stofa de in, lână, mătase sau catifea, iar culoarea lui poate fi 
albă, purpurie sau galbenă (mai rar alte culori). La început, avea forma unui sac prevăzut numai în 
partea de sus cu o deschizătură, prin care se introducea capul. Cu vremea, a fost despărţit pe laturi, cele 
două părţi fiind prinse prin nasturi în formă de clopoţei de aur, după modelul veşmântului marelui preot 
din Vechiul Testament (Ieşire 28, 33-34 şi 39, 25-26). Sacosul se îmbracă de către arhiereu numai la 
săvârşirea Sfmtei Liturghii, rostindu-se de către diacon formula pe care preoţii o zic la îmbrăcarea 
felonului: „Arhiereii Tăi, Doamne, se vor îmbrăca întru dreptate...41 (vezi la felon).

Sacosul are aceeaşi semnificaţie simbolică pe care o are felonul, fiind la arhierei semnul căinţei şi 
al smereniei, aducând aminte, ca şi felonul, de hlamida mohorâtă cu care Mântuitorul a fost îmbrăcat în 
batjocură de către ostaşi, pentru că Se numise pe Sine împărat al iudeilor54. închipuie şi cămaşa lui 
Hristos, cea ţesută dintr-o bucată, pentru care s-au aruncat sorţi55. Clopoţeii cu care se încheie cele două 
părţi ale sacosului simbolizează cuvântul lui Dumnezeu, care trebuie să iasă din gura episcopului; prin 
numărul lor (câte şase de fiecare parte), ei reprezintă şi glasul celor 12 Apostoli la propovăduirea 
Evangheliei. . . . . . . . . .  : . \  ■ ’ ' ... · - ··

- bY Omn forul:..(ώμοφόριον, de la ώμος, umăr, şi φέρω, a purta; hwnerale, pallium, amictus) 
piesTvestimiMaxă specifică arhiereilor, purtată de aceştia pe umeri, împrejurul^âtetoL gsteiWâdiătee 

ч qelejnax vecm veşmmţewarniereşti, mtrepumţarea, iui m cult ιΐϊηα arestata mea ae prin sec. ai ι ν -iea. ii 
găsim şi în.celelalte rituri orientale, cu excepţia nestonenilof chiîdee'ni (persani)i ‘ л ··*>"«■

Cu privire la originea omoforului s-au emis două păreri mai importante. Cei mai mulţi cred, pe 
bună dreptate, că omoforul arhieresc reprezintă continuarea acelui veşmânt purtat de arhiereii Legii 
vechi, în timpul slujirii ia Cortul Sfânt şi la templu şi numit efod sau umerar (Ieşire 28, 4, 6-7 şi 39,
2-4)56. Alţii cred că omoforul âr fi o insignă dată de împăraţii romani episcopilor Romei în cursul 
secolului al V-lea, spre a se deosebi de ceilalţi clerici şi corespunzând azi cu veşmântul numit de 
catolici pallium , care este ό fâşie de stofă lungă şi îngustă, din lână albă, cu şase cruci negre, aşezată pe 
umeri, ale cărei capete atârnă unul în faţă şi altul în spate. La început, în Apus, acest veşmânt era 
rezervat numai papilor care îl dăruiau, ca pe o distincţie, şi alfor episcopi, iar azi îl poartă şi primaţii,
arhiepiscopii şi anumiţi episcopi privilegiaţi. .....  ; '

-în Răsărit însă. omofomLa fost purtat ae lalneeputde.către toţi arhiemiLm.general fiind dăruit de

; Iejslpnicultti)^Vde' âeeea, "când sp lua omoforul μημί' episcop^ aceasta era .egal cu depunerea lui· din* 
„ treaptâ^Xolodată, el a păstrat mai bine forma lui originară, aceea de eşarfa lunga, care se pune peste 
grumaz, lăsându-se amândouă capetele pe piept. Până prin sec. al XVII-lea, culoarea omoforului era

51. Teodor Balsamon, Răspunsul 28 la întrebările patriarhului Marcu al Alexandriei (P.G., t. CXIX) şi arhiep. 
Dimitrie Chomatenul al Bulgariei (sec. XII) în Răsp. către episcopul Constantin Cabasilla de Dyrrachium ([Sini,. Aten., 
vol. V, P-43Ό). - . . - . . .  . . .  . . .

52. Simeon al Tesalonicului, Explicare despre sfânta biserică, 43 şi Răsp. la întrebările unui arhiereu, 19 (trad, 
roţi., μ. 257 şi 316). .

53. într-un „sbomic“ tipărit de mitropolitul Gheorghe al Moldovei, la Iaşi, în 1723, se afirmă că împăratul bizantin 
loan VI Paleoîogul ar fi acordat lui losif Muşat, primul mitropolit al Moldovei, o mitră şi cel dintâi sacos, în locul 
felonului folosit pe atunci de arhierei (cit. la N. Iorga, Istoria Bisericii Române, ed. a Il-a, vol. II, p. 83).

54. Simeon al Tesalonicului, Explicare'despre sfânta biserică, 43, trad, rom., p. 257. Cp. şi Pravila mare, gl. 52.
55. Juv. Stefanelli, Liturgica..., p. 61.

- 56. Vezi, de exemplu, paţrh.· Gherman al Constantihopolului, op. cit., P.G., t. XCVIII, col. 396 Â; V. Mitrofanovici 
şi colab., Liturgîca~Bisericii Ortodoxe (ed. 1929), p. 259; G. Raşcanu, Liturgica..., p. 22 ş.a.

57. Şimeon al Tesalonicului, Explicare despre sfânta biserică, 90, trad, rom,, p. 266.
58. Nichita Paflagonul, Viaţa Sfântului Ignatie, P.G., t. CV, col. 520.
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. Iuat-o pe umerii 
pe care El a '

sSreâ^^^^tuiască*1 (Luca 15, 4-5): 
Dnn întrupare şi a mantuit-o; de ac

59 ,

albă5 iar de atunci înainte are de obicei culoarea,sacosului. Există im Omofqr mare.(cel mai vechi) şi 
unul mic (mai nou), mai lesnicios de îmbrăcat şi dezbrăcat. Şi unul, şi altul se confecţionează din lână 
sau din mătase brodată cu fir de argint sau de aur, iar la mijloc (în dreptul gâtului arhiereului) şe 
brodează sau se aplică o iconiţă în formă de medalion, cu chipul Mântuitorului. Omoforul mare se 
îmbracă şi se foloseşte numai la începutul Liturghiei până la Apostol, când este dezbrăcat şi înlocuit, 
pentru tot restul slujbei, cu omoforul mic. . .

La îmbrăcarea omo forului, diaconul rosteşte, în locul arhiereului, formula: „Pe umeri ai luat, 
Hristoaşe, firea noâstră°c&âTatacită şi înălţându-Te, ai adus-o pe ea lui D um nez^^S® ‘”̂ Frecum

şi care nu este altceva decât 
ale'ŢnfaceTSe regulă, din lână60. El ne aduce

... .......  r 1 '-^^·· , ■ .............-"I- —  ΐ  ^  - ·-■ - ,**· ψ ι .Ρ φ ί .φ φ Μ Λ Ζ φ * * #  __

aminte şi de veşmântul arhieresc (efodul), pe care arhiereii Legii Vechi îl purtau fixat pe 
umărul stâng cu şervete lungi (cp. Ieşire 28, 4 ş.u., 39, 1 ş.u.)61. .

In legătură cu întrebuinţarea omoforului, arhiepiscopul Simeon al Tesalonicului precizează că acest 
,.Xf|maSfSfiîffiD^afâmceputul Liturghiei, se dezbracă în momentul aducerii Sfintei Jertfe, se pune din 
,jiou la marcarea Sfanţului Agneţ (mamte de împărtăşire). Se^mbraca, de asemenea, la hirotonie şi la 

altelMffi.'Trihciprai estetei omoforiilge'puneatunci când arhiereul reBre?in^'pelKstosa5 i^ t^ 3p 
ветНШиГНтпГйг când se socoteşte că arhiereul este numai slujitor al Domnului, fiind DomniîT"1
1SI.... ... : de^exemp

,:1 ^ п щ Ж ш ш ^ Ы М ^ б Ш ^ Ш Ш Ш э 1 а Д л ^ и ^ & 7 а Жеге?й, din ĂrBeraticon).
t i  Mantia (μανδυς, μανδύας, cappa, pluviale) este un veşmânt lung şi larg, fară mâneci, ca o 

pelerina bogată, de culoare purpurie, împodobită pe laturi cu nişte benzi, numite fâşii sau râuri; se 
încheie la gât şi jos în faţă, având la dreapta şi la stânga încheieiorilor câte două tăbliţe brodaţe sau 
cusute cu fir de aur (în ţotal, patru tăbliţe).

Cu privire la originea mantiei sunt, de asemenea, mai multe ipoteze. Astfel, unii cred că ea îşi are - 
originea în mantia militară persană, devenită un supraveşmânt de ceremonie al împăraţilor bizantini 
care, la rândul lor, l-au acordat patriarhilor, ca μη semn distinctiv faţă de ceilalţi arhierei. Simeon al 

. Tesalonicului ne relatează, de exemplu, că pe vremea lui (începutul secolului al XV-lea), împăratul 
însuşi trimitea celui ales patriarh mantia şi engolpionul, în semn de deosebită cinstire63. Alţii cred ca 
mantia arhierească îşi trage originea din mantia filozofilor, adoptată de primii creştini, ori din acea 
cappa magna, purtată în vechime de apuseni, a cărei denumire a rămas în mantia arhiereilor din Biserica 
Romano-Catolică, numită cappa, fiindcă acoperă (cuprinde) tot corpul, ori pluviale, fiindcă era îmbrăcată 
la procesiuni ca scut de vreme rea. Această cappa a devenit în Biserica Apuseană un veşmânt liturgic 
aproximativ din secolul al XII-lea înainte, fiind de atunci din ce în ce mai împodobită şi extinzându-se 
la clericii de toate treptele. .

Dar părerea cea mai probabilă cu privire la originea mantiei arhiereşti este că aceasta derivă din 
mantaua monahală de odinioară, pe care arhiereii au adoptaţ-o, deoarece şi ei se recrutează din rândurile 
călugărilor64. Până în secolul al XV-lea, mantia era purtată de arhierei ca. o haină de toate zilele, iar 
după aceea a fosţ păstrată numai ca veşmânt liturgic (probabil, cel din urmă veşmânt liturgic adoptat de 

. către arhierei). în Biserica rusească şi .arhimandriţii poartă mantie.

59. Isidor Pelusiotul, Epistole, cart. I, epist. 136 (P.G., t. LXXVIII, col. 272) şi Gherman al Constantinopolului, op. 
cit., P.G., t. XCVIII, col. 396 A. . . ~ . - ■

6.0. Şimeon al Tesalonicului, Despre Sf. Liturghie, cap. 82; Despre sfintele hirotonii, cap. 208 şi Explicare despre 
sfânta biserică, 44 (trad, rom., p.. 91, 150 şi 257). Cp. şi Pravila mare, gî. 52. . .

61. Gherman al Constantinopolului, op. cit., P.G., t. XCVIII, col. 896 A,
62. Simeon al Tesalonicului, Despre sfintele hirotonii, cap. 209 şi Explicare despre sfânta biserică, 70 şi 90 (trad, 

rom., p. 150, 260 şi 266. Comp. şi Isidor Pelusiotul, op. şi loc. cit., la nota 56). ,
63. Idem, Despre sfintele hirotonii, cap. 229 (trad, rom., p. 157). Cp, şi V. Mitrofanovici şi colab', op. cit., p, 280.
64. Vezi, de exemplu, Comentariul liturgic atribuit patriarhului Gherman, în P.G., t. XCVIII, col. 396 B. Cp. şi 

J. Goar, Ε ύχολόγιον sive Rituale Graecorum, Veneţia, 1713, p. 113. . ,
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Mantia şe îmbracă numai la slujbele pentru care arhiereul nu îmbracă stiharul şi sacosul, ca, de 
exemplu, la Vecernie şi Litie (Priveghere), la sfinţirea apei, la Maslu, la închinarea la icoane dinainte 
de Liturghie, în procesiuni. Nu se rosteşte la îmbrăcarea ei nici o formulă, ceea ce arată caracterul ei 
extraliturgic şi originea ei târzie.

Tâlcuitorii cultului, care pun mantia arhierească în legătură cu mantia de odinioară a călugărilor, 
spun că ea închipuie îmbrăcămintea îngerească65, Având în vedere condiţiile fixate de canonul 2 al 
Sinodului VII Ecumenic pentru alegerea episcopilor, privitoare la ştiinţa lor, arhiepiscopul Simeon al 
Tesalonicului spune că mantia înseamnă „darul lui Dumnezeu cel purtător de grijă şi acoperitor, pentru 
că cuprinde ca şi acoperământul'1; râurile simbolizează „învăţăturile felurite care izvorăsc necontenit 
din cele două Legi, cea veche şi cea nouă“, iar cele patru tăbliţe de materie colorată ale mantiei 
simbolizează: cele de sus tablele Legii vechi, iar cele de jos, unite printr-o legătură de aur, închipuiesc 
cele două Testamente ale Sfintei Scripturi, unite prin Hristos, din care izvorăsc râuri de apă vie 
(cp. loan 7, 38), adică învăţăturile care trebuie să izvorască necontenit din mintea şi gura arhiereului66. 
Clopoţeii de pe mantia arhiereilor ne aduc-aminte de clopoţeii de pe marginea mantiei arhiereilor din 
Legea veche (Ieşire 27, 28, 34 şi 39,25-26). Cu alte cuvinte, „mantia înseamnă puterea şi plenitudinea 
chemării arhiereului“67. ' ■ · '

B. Insignele (ornatele) arhiereşti

a) Mitra (μίτρα, κίδαρις, τιάρα, infula, λώρον, lorum legătură, centură sau învelitoare pentru 
cap, turban, coroană, diademă) este acoperământul capului folosit de arhierei lă serviciile divine, având 
de obicei forma coroanei sau diademei de odinioară a împăraţilor bizantini.

Cu privire la originea mitrei arhiereşti, părerea cea mai probabilă este că ea înlocuieşte cununa sau 
chidaris-ul purtat de către arhiereii Legii vechi în serviciile religioase de la Cortul Mărturiei şi de la 
templu (Ieşire 28, 4, 37, 39 şi 39, 28), ca semn al arhieriei68. O astfel de cunună (πέταλον), sub forma 
unei foiţe de aur puse pe frunte, ar fi purtat în timpul rugăciunii, de exemplu, Sf. Apostol loan69 şi Sf. 
Iacob, fratele Domnului, primul episcop al Ierusalimului70. Alţii afirmă că mitra bizantină îşi are originea 
în coroana împăraţilor bizantini, a cărei formă o şi imită, iar mitra latină (care are formă conică sau 
piramidală) derivă din tiara papală, care, la rândul ei, provine din camilafca (camelacum) sau căciuliţa 
care se purta pe cap în Apus, în afară de serviciile divine.

După o veche tradiţie, consemnată la Teodor Balsamon, Nichifor Calist şi Simeon al Tesalonicului, 
înainte de despărţirea Bisericilor purtau mitră (λώρον) la serviciile divine numai episcopul Romei şi 
patriarhul Alexandriei. Cel dintâi ar fi primit-o Silvestru al Romei, ca o d is t in c ţ ie ,  de la împăratul 
Constantin cel Mare, iar papa Celestin (sec. V) ar fi acordat-o şi patriarhului Chirii'al Alexandriei, care 
a prezidat Sinodul ΙΠ Ecumenic (431), fie ca un semn că prezida în locul papei, fie pentru a-şi acoperi 
goliciunea capului, fiind el pe atunci bătrân71. în comentariul liturgic al patriarhului Gherman nu se 
pomeneşte despre mitra, iar Simeon al Tesalonicului spune categoric că, pe vremea lui (sec. XV), 
purtau mitră numai patriarhul Alexandriei şi episcopul Romei, iar ceilalţi arhierei (inclusiv patriarhul 
de Constantinopol) slujeau cu capetele descoperite, „pentru că ei au cap pe Hristos, iar la hirotonie nu 
li s-a pus pe cap mitră, ci Evanghelie'*72. .

65. Gherman al Constantinopoîului, op.cit., supra. . . .
66. Explicare despre sfânta biserică, 38 (trad. rom., p. 256). .
67. V. Mitrofanovici şi colab., op. cit., p. 260. . . . . . .  .. .
68. Simeon al Tesalonicului, Răsp. Ia întreb, unui arhiereu, 20 (trad. rom·, P· 317). _ _
69. Eusebiu al Cezareii, op.cit., III, 31, 2 (p. 162 = semn de rană) [4]. .
70. După Epifanie, apud V. Mitrofanovici, p. 262, n. 2.
71. Simeon al Tesalonicului, op.cit., p. 317 şi Teodor Balsamon, Meditată sive response, P.G.', t. CXXXVIII, 

col. 1048. "
72. Simeon al Tesalonicului, op.cit., 21 (trad. rom., p. 317).
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Aşadar, folosirea mitrei în serviciul liturgic s-a generalizai ia toţi arhiereii din Răsărit abia din 
secolul al XV-lea înainte, mâi întâi fiind preluată de către patriarhii de Constantinopol, după căderea 
oraşului sub turci, ca un fel de succesori ai împăraţilor bizantini dispăruţi. Se pare însă că dreptul de a 
purta mitră a fost acordat mitropoliţilor moldoveni de către împăraţii bizantini înşişi încă de la înfiinţarea 
Mitropoliei Moldovei73, iar în Mănăstirea sârbească Kruşedol se păstrează şi azi o frumoasă mitră 
arhierească de la mitropolitul Maxim al Belgradului (începutul secolului al XVl-lea), iar mitropolitul 
Teofan al Moldovei (1564-1572) e reprezentat, într-o frescă contemporană de la Sf. Munte, purtând o 
mitră asemănătoare cu cele de azi74. Dar e probabil că abia prin secolul al XVlII-lea ş-a generalizat 
purtarea, mitrei la toţi arhiereii (episcopii).

Picturile bisericeşti înfăţişează trei tipuri de mitră, care se întrebuinţează şi azi în Bisericile Ortodoxe:
a) Mitra alexandrină (probabil, cea mai veche), având forma unei bonete mici, albe, cu o cruciuliţă

b) Mitra rusească, în formă de căciuhţă bogat împodobită cu pieţre scumpe şi cu iconiţe, având 
deasupra o cruciuliţă. '

c) Mitra bizantină, în formă de coroană împărătească, rotundă şi înaltă, având iconiţe dcjur-îrnprejur 
şi o cruciuliţă deasupra, folosită în Bisericile greceşti, în Biserica românească şi în cele ortodoxe din 
Balcani. . ' ' ' . ■ . .

: Arhiereul îşi pune mitra la săvârşirea Sfintei Liturghii, precum şi la alte slujbe, rostind diaconul în 
locul lui formula: „Pus-a Domnul coroană de pietre scumpe pe capul tău, viaţă ai cerut de la Dânsul 
şi îţi va da ţie lungime de zile în veacul veacului “ (Pş. 20, 3-4). In timpul Sfintei Liturghii, arhiereul îşi 
acoperă şi îşi descoperă capul de mai multe ori, în diferite momente, precum şe precizează în rânduiala 
Liturghiei arhiereşti âmArhiereticon, . ■· - . _ .··· ~ , ·' ···.■-

După Simeon al Tesalonicului, mitra simbolizează „cununa de spini a Mântuitorului14, precum şi 
mahrama (sudanul) de pe capul Lui75. Ea este totodată semnul demnităţii şi măririi împărăteşti a 
Mântuitorului, precum şi al vredniciei primite de arhiereu de la Hristos, ca săvârşitor principal al celor 
sfînţe şi al Tainelor Lui76. · .. .

'Mai înainte, în Biserica rusească şi în cea românească, mitra se dădea şi anumitor preoţi şi 
arhimandriţi distinşi pentru merite deosebite (arhimandriţi sau proţoprezviteri mitrofori).

b) Epigonatul sau hedernita (έπινονάτιον sau ύπογονάτιον de la επί sau υπό şi γόνυ -  pe sau 
sub genunchi, Ы. = subgenuale, slavo-rus = nabederniţa) este o bucată de stofa preţioasă, de formă 
romboidală, care se atârnă la coapsa dreaptă, legându-şe fie de brâu, fie de gât, cu o panglică trecută 
peste umărul stâng.

Acest ornat arhieresc, îşi are originea într-un şervet purtat odinioară de către arhierei la brâu şi 
numit έγχείριον (manuale)77, pe care aceştia îl foloseau pentru a-şi şterge mâinile la diferite spălări 
rituale (ca, de exemplu, înainte de sfinţirea Darurilor ori înainte de împărtăşire), precum şi la spălarea 
picioarelor în Joia Mare78. Termenul grecesc de epigonat îl aflăm prima oară în secolul al XII-lea, 
într-0 scrisoare a lui Teodor Balsamon către patriarhul Marcu al Alexandriei79. -

73. Vezi, în urmă, nota 53.
74. La N. lorga, Byzance apres Byzance, Bucureşti, 1935, în planşe. -
75. Simeon al Tesalonicului, op.cit., la nota 72. - * :
76. V. Mitrofanovici şi colab. op. cit., p. 262. . ■
77. Termenul se găseşte în Comentariul liturgic al patriarhului Gherman (P.G,, ţ. XCVIII, col. 395^396 B), într-o 

scrisoare a patriarhului Nichifor I al Constantinopoîului către papa Leon III (829), în P.G., t. CII, col. 1067, în Comentariul 
liturgic atribuit patriarhului Sofronie al Ierusalimului (P.G., t. LXXXVll, col. 3988) şi în Scrisoarea patriarhului Petru 
a l Antiohiei către Mihail Cerularie (1054), în P.Q., t. CXX, col. 799.

78. Sub forma aceasta de şervet, vechiul έγχείριον s-a păstrat până azi în Biserica Romano-Catolică, dar numai 
penţnx papi care îl poartă sub denumirea de subcingulum sm  subcinctorium, pe când ceilalţi episcopi poartă, îndoită pe 
mâna stângă, o fâşie laţă numită nianipulum, considerată ca provenind din mappa sau mappula profană, o batistă sau 
maramă purtată mai mult ca ornament decât ca obiect necesar.

79. P.G., t. CXXXVIII, col. 998. .
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Epigonatul se întrebuinţează numai la slujirea Sfintei Liturghii, îmbrăeându-şe după mânepuţe şi 
rostindu-se de către diacon cuvintele: „încinge-ţe cu sabia ta peste coapsa ta, Puternice.., "(Ps. 44, 4). 
Fiind mai mult o insignă decât xrn veşmânt necesar,, dreptul de a purta epigonatul se acordă de către 
episcop şi preoţilor distinşi şi cu ranguri bisericeşti, ceea ce se obişnuia din vechime (aproximativ din 
secolul al XII-lea înainţe)80. . - ’

Cei mai vechi tâlcuitori ai cultului ortodox, leagă simbolismul epigonatului de şervetul (έγχείριον) 
eu care s-a şters Pilat pe mâini după ее. s-a spălat, ca să arate că nu este vinovat de sângele lui Hristos 
(Matei 27, 24)® Du$ă alţii, epigonatul aminteşte fota sau ştergarul eu care Mântuitorul S-a,încins şi 
apoi a şters picioarele ucenicilor Săi, după ce le-a spălat82. Alţi interpreţi, plecând de la formula pentru 
îmbrăcarea epigoriatului, spun că acesta „se pune la brâu ca o armă (sabie), închipuind Crucea şi având 
scrisă pe ea învierea, ceea ce arată puterea asupra morţii sau biruinţa învierii lui Hristos1183. Cu alte 
cuvinte, epigonatul înseamnă „sabia Duhului, care este cuvântul, lui Dumnezeu “ (Efes. 6,17), cu care 
trebuie să fie înarmat arhiereul, pentru a tăia sau a respinge cu el învăţăturile greşite ale ereticilor şi ale 
credincioşilor care nu ascultă de autoritatea Bisericii; de aceea, epigonatul se leagă de brâu, cum îşi 
încing ostaşii sabia84. . : .

c) Engolpionul (to εγκόλπιο ν,έν Şi κόλπος, la sân, lat. -  pectorale) sau panaghiul (τό πανάγιον, 
preaslanMJ este cnnsignă arhierească, de forma unei iconiţe-medalion, făcută din email, aur sau argint 
şi înfăţişând pe Mântuitorul sau pe Maica Domnului (Παναγία = Preasfânta Născătoare de Dumnezeu), 

. mai rar Sf. Treime; ea se poartă atârnată pe piept, fiind legată cu un lănţişor petrecut peste gât. Este un 
ornat cunoscut numai în Bisericile Ortodoxe de rit bizantin. . ' . —

După cei mai mulţi liturgişti, engolpionul nu este altceva decât hoşerhd sau pectoralul arhiereilor 
din Legea veche, în care se păstrau sorţile sfinte „ Urim şi Tumim" (Ieşire 28, 4, 15-30 şi 49, 8 ş.u.), 
adică „arătarea şi adevărul14, care preîtichipuiau pe Hristos şi pe Maica Domnului85. - * .

După alţii, originea engolpionului trebuie căutată în acele mici „relicvarii“, cutiuţe în care se păstrau 
părticele din sfinte moaşte ori lucruri sfinte (relicve) şi erau purtate la piept (atârnate de grumaz) de 
către stareţii de mănăstiri, apoi şi de arhierei, încă de prin sec. al IV-lea86. Un astfel de relicvar (numit 
engolpion) a trimis, la 811, patriarhul constantinopolitan Nichifor Mărturisitorul papei Leon III; el avea 
forma unei cutiuţe de aur, cu ornamente preţioase, care conţinea o bucată din lemnul Sfintei Cruci87. La 
început, engolpionul avea forma fie de medalion, fie de cruce; Simeon al Tesalonicului îl numeşte, de 
exemplu, „cruciuliţă sau engolpion" (σταυριον η έγκόλπιον)88. Această dublă formă a engolpionului 
s-a păstrat până în secolul al XVIII-lea, când a rămas în uz numai forma actuală de medalion (iconiţă 

. rotundă sau ovală). . . . . . .
Arhiereii poartă engolpionul atât la serviciul divin, cât şi în viaţa de toate zilele. Când arhiereul slujeşte 

Sf. Liturghie, engolpionul se pune peste sacos, rostindu-se de către diacon cuvintele din Ps. 50 (vers. 11): 
„ Inimă curată zidească întru tine Dummzeu şi duh drept înnoiască întru cele dinlăuntru ale tale ".

80. Cf. Simeon al Tesalonicului, Despre Sf. Liturghie, cap. 83 (trad, rom., p. 92). După prevederile din Statutul 
pentru organizarea şi funcţionarea Bisericii Ortodoxe Române (art. 141), pot purta bedemiţl preoţii cu rangul de la 
iconom în sus.

81. Patr. Gherman al Constantinopolului, op. cit., P.G., t. XCVIII, col. 396 B. .
82. Teodor Baisamon, op. ait. la nota 76,
83. Simeon al Tesalonicului, Despre sfintele hirotonii, cap. 203 şi Explicare despre sfânta biserică, 41 (trâd. rom., 

p. 146 şi 256). . ■ ' · . ■ ■ .  ■ '
8 4 .V. Mitrofanovici şi colab., op. cit., p. 258. .
85* Vezi, de exemplu, G. Răşcanu, op. cit., p. 23 şi V. Mitrofanovici şi colâb., op. cit., p. 261 - 262. ....
86. Vezi, de exemplu, Viaţa Sfântului Spiridon (12 decembrie)* care purta la piept un văscior de lut cu untdelemn 

sfinţit de la Crucea Domnului (la Lascarov Moldoveanu, VII, 173-174. A se căuta în Proloage sau m Vieţile Sfinţilor de 
la Căldăruşani) [5J. - . . .  . . ~  -

87. La Migne, Dicţ., voi. VIII, Paris, 1844, p. 447. ~
88. Simeon al Tesalonicului, Despre Sf. Liturghie, cap. 80 (P.G., t. CLV, col. 257 A şi ţrad. rom., p. 90). ·
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Fatriarhul, spre a se deosebi de mitropoliţi şi de ceilalţi arhierei, poartă două engolpioane. ■
Hngolpionul simbolizează pecetea şi mărturisirea credinţei cea din inimă89 ori „slava a toată lumea 

şi puterea Sfintei Cruci, prin care se biruieşte diavolul"90. Când are pe el chipul Maicii Domnului, 
simbolizează puterea mijlocitoare şi ocrotitoare a Preacuratei, căreia i şe încredinţează arhiereul.

d) Crucea p ectorală (o σταυρός, crux) este o insignă a demnităţii arhiereşti, pe care arhiereii o

Din cele mai vechi timpuri, creştinii purtau la gât o mică cruce, ca talisman (cum poartă unii şi azi). 
Dar, crucea pectorală a arhiereului are originea m engolpion care, precum am spus, avea la început 
două forme; una de iconiţă-medalion şi alta de cruce. De la un timp, nemaiconţinând de fapt moaşte 
sfinte şi devenind o simplă podoabă, aceste două forme de engolpion au devenit independenţe una de 
alta, luând naştere două ornate deosebite, a căror purtare s-a restrâns numai la. membrii clerului.

In Biserica Ortodoxă Română, dreptul de a purta cruce în permanenţă îl are numai arhiereul, care 
o poate acorda, ca o distincţie, şi preoţilor cu rangul onorific cel mai înalţ (iconom - stavrofor). în 
Biserica Ortodoxă Rusă, ţarul Nicolae II a acordat, la 1897, tuturor preoţilor dreptul de a purta în 
permanenţă crucea pectorală, spre a se deosebi de diaconi.

Arhiereul poartă crucea pectorală nu numai la scrviciul divin, ci şi în afară de el. Când o pune în 
vederea slujirii, arhiereul, ori diaconul în locul lui, rosteşte cuvintele din Sf. Evanghelie:„ Zis-a Domnul: 
„ Cel ce voieşte să vină după Mine sa se lepede de sine, să-şi ia crucea şi să-Mi urmeze " (Marcu 8, 34).

Crucea pectorală simbolizează,,Спд cşajui.Hristos^ fiind semn al biruinţei, al întăririi şi al povătuirii. 
cu care suntem atraşi la Hristos, omorând poftele, izgonind pe vrăjmaşi şi fund păzitî de pretutindeni"91. 
Ea aduce anunţe şi de cuvintele Sfanţului Apostol Favel: „ Iar mie să nu-mi fie a mă tăiidcfdecât în

'^criickălJdfhnuÎţti 6,14). " ..........  .... ' "■ ‘ ‘1
^ ‘̂ ^^â rfă ^M llni^ ^ u r p a s tamsZ,0'2pάβδος, δικανίκιον, baculus pasţoralis)? ori pateriţa 
(πατερήσσα, πατεριτζα, crossa), este un baston înalt, cât un stat de om, din lemn ori (mai des) din 
metal, împodobit cu plăcuţe de aur, fildeş sau argint; el se termină la capătul de sus cu doi serpi^afrontati. 

-peste care se suprapune un glob surmontat de__ o mică cruce. Pe mânerul toiagului se înfaşoară, de 
obicei, o maramă cusută cu fir, pentru podoabă şi pentru a fi mai lesne de purtat.

La început, în Răsărit, cârja arhierească era simplă, din lemn şi avea la capătul de sus p cruce în 
formă de Ţ. Forma împodobită de azi a cârjei arhiereşti a fost influenţată de acel δικανίκιον, un baston 
înalt purtat de ofiţerii Curţii imperiale la ceremonii şi dobândit ca o distincţie, de la împăraţii bizantini. 
Până la secolul al XVIII-lea, cârja era purtată numai de patriarhi şi mitropoliţi. Se spune astfel că, în 
secolul IX, când patriarhul Fotie a fost scos din scaunul patriarhal, i s-a luat din mână bastonul sau 
cârja care era semnul demnităţii sale arhipastorale92.

Arhiereii primesc câija ori de câte ori intră în biserică şi slujesc, iar când asistă numai la serviciul 
divin, ei rămân cu cârja pastorală obişnuită (mai simplă), pe care o poartă şi în afară de biserică. La 
înmânarea cârjei, diaconul rosteşte cuvintele din Ps. 109, 2: „ Toiagul puterii tale ţi-l va trimite Domnul 
din Sion...",

La popoarele vechi, toiagul (sceptrul) din mâinile împăraţilor era simbolul autorităţii şi al stăpânirii 
lor (cp. Fac. 49, 10; Ps. 45, 6; Apoc. 2, 27 ş.a.). Prototipul cârjei arhiereşti este în Vechiul Testament 
toiagul lui Aaron, care a odrăslit în chip minunat, peste noapte (Num. 17, 8 şi Evr. 9,4). De aceea, cârja 
simbolizează puterea de a păstori Biserica şi autoritatea pastorală* a arhiereului, de a paşte turma 
cuvântătoare încredinţată lui, după modelul lui Moise şi Aaron care purtau toiege, semne văzute ale 
autorităţii şi puterii lor de a conduce pe poporul evreu (vezi Ieşire 7, 20; 8,16-17 ş.a.). Cei doi şerpi de 
la capătul de sus al cârjei simbolizează înţelepciunea pastorală a arhiereului (cp. Matei 10, 16), iar

89. Ibidem.
90. Pravilă mare (îndreptarea Legii), gl. 52, p. 103.
91. Simeon al Tesalonicului, op.cit., p. 90.
92. ApudM igae, op.cit., voi. VIII, p. 144.
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globuleţu! cu cruce dintre capetele şerpilor simbolizează globul pământesc şi ne arată că Hristos a 
sfărâmat prin Cruce capetele nevăzuţilor balauri (diavolul a ispitit pe primii oameni luând chip de 
şarpe). De aceea, câija, în întregimea ei, simbolizează şi Crucea lui Hristos93, îri numele Căruia păstoreşte 
arhiereul, iar după unii, ea aminteşte şi trestia îri care a fost pus buretele de la Patimi (Matei 27,48) şi 
condeiul de trestie cu care Domnul a scris mântuirea neamului omenesc94.

In unele mănăstiri greceşti şi egumenii poartă cârjă, terminată cu un fel de coame cu extremităţile 
întoarse în jos, ca o ancoră. ~

fЦ^h£lлιЦβL·Щpюu^şUήchemdJ(ΐpx)<r\ptov) sunt doua sfeşnice întrebuinţate la slujbele arhiereşti, 
dintre care cel dintâi are două lumânări (δίς -  κήρός = două lumini), iar al doilea, trei (τρίς -  Κήρός 
= trei lumini). Ele îşi au originea în sfeşnicul pe care îl purtau împăraţii bizantini spre ă binecuvânta 
poporul şi se întrebuinţează mai ales la Liturghia arhierească. Cu ele, arhiereul binecuvântează pe 
credincioşi în momentele indicate din cursul slujbei, în rest fiind purtate de diaconi la vohoade (despre 
întrebuinţarea lor, vezi mai pe larg în Arhieraticon).

Dicherul simbolizează cele două firi din persoana Mântuitorului, iar tricherul· simbolizează cele 
trei persoane ale Sfintei Treimi95. " ·' “

Odinioară, înaintea arhiereului se purta un sfeşnic cu o singură lumânare (făclie), care era numit 
μονοβάμπουλος (sfeşnic unic)96, spre deosebire de διβάμπουλος, sfeşnicul cu două braţe şi lumini, 
care se purta înaintea împăraţilor şi a patriarhilor, simbolizând îndoita putere, lumească şi bisericească, 
a împăraţilor. ;

gl Vulturul (ο αετό с) sau potnoja (cuvânt slav = sub picioare) este un mic covor rotund şi având pe 
el brodat chipul unui vultur cu aripilemtinse, zburând pe deasupra unei cetăţi cu trei râuri. El se pune 
în altar sau în naos, la slujbele arhiereşti, pentru a sta pe el arhiereul. El are două forme: una de dimensiuni 

" ! mai mari şi alta mai mică. Vulturul mare se întrebuinţează numai la hirotonia de arhiereu, iar cel mic, 
la celelalte slujbe arhiereşti. ‘ - . .

La exetasis-ul (încercarea sau examinarea) dinainte de hirotonia arhiereului, se aşază între sfeşnicele 
mari vulturul mare, iar candidatul la arhierie, când se cântă „Sfinte Dumnezeule...“ de la Liturghie, este 
adus pe covorul întins mai înainte şi, stând pe coada vulturului, răspunde la prima întrebare pe care i-o 
pune protosul arhiereilor slujitori; înaintând apoi la mijlocul vulturului; răspunde la a doua întrebare, 
iar când trebuie să răspundă şi la a treia, înaintează şi stă pe capul vulturului97. Ceremonia aceasta 
înseamnă înaintarea în desăvârşirea treptelor preoţeşti. .

Vulturul mic (în exemplare mai multe) se întrebuinţează în tot cursul Liturghiei, fiind pus în diferite 
locuri din biserică unde se opreşte momentan ori stă mai mult timp arhiereul (în faţa Sfintei Mese, pe 
şolee, în mijlocul bisericii etc.).

Vulturul simbolizează pietatea şi înţelepciunea arhiereului, iar cetatea peste care zboară vulturul 
reprezintă episcopia (eparhia) condusa de arhiereu. Mai înseamnă şi înălţimea şi sublimul demnităţii 
arhiereşti; precum vulturul se înalţă. în zbor mai sus decât toate zburătoarele, tot aşa şi arhiereul, prin 
ştiinţa şi viaţa lui pilduitoare, trebuie să şe ridice deasupra credincioşilor săi, la înălţimea de la care 
trebuie să vadă, ca vulturul, tot ceea ce se petrece jos, în cuprinsul eparhiei sale, spre a provoca binele 
şi a înfrâna răul98. .

93. Simeon al Tesalonicului, op.cit.. p. 90. ’ .
94. Pravila mare, op.cit., gl. 52, p. 103. . , —
95. Simeon al Tesalonicului, Explicare despre sfânta biserică, 59 şi 61 (trad, rom., p. 259).
96. Idem, Despre Sf Liturghie, eap. 80, p. 90 - 91.
97. Pe vremea arhiepiscopului Simeon al Tesalonicului (sec. XV), vulturul, râurile şi cetatea nu erau brodate pe 

covorul de azi, care poartă denumireâ'de vulturul mare, ci erau zugrăvite sau desenate pe pardoseala bisericii (vezi Despre 
sfintele hirotonii, cap. 200, trad, rom., p. 145).

98. Ibidem
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7. Câteva îndrumări despre folosirea şî păstrarea veşmintelor liturgice .

înainte de a fi puse în folosinţa cultului, toate veşmintele liturgice noi se sfinţesc de către preot sau 
episcop, după rânduiala prescrisă în cărţile de slujbă".

Orice veşmânt, înainte de îmbrăcare în vederea slujirii, se binecuvântează şi se sărută de clericii 
respectivi în semn de respect (diaconii cer şi primesc binecuvântarea de la episcop sau preot); apoi se 
îmbracă rostindu-se formulele sacramentale prevăzute pentru fiecare veşmânt (la îmbrăcarea arhiereului, 
formulele le rosteşte ârhidiaconul, în locul arhiereului).

Veşmintele trebuie păstrate cu grijă şi în stare bună, în biserică (în veşmântar, acolo unde există, ori 
într-un dulap anume făcut), fiind ferite de praf şi murdărie. Este interzis sfinţiţilor slujitori să îmbrace 
veşminte murdare, mototolite sau rupte, căci aceasta înseamnă lipsă de respect faţă de Dumnezeu, 
Căruia îi slujim, dar produce totodată şi o impresie defavorabilă asupra credincioşilor. „Pentru slujirea 
dumnezeieştii Liturghii, preotul şi diaconul sunt datori a fi curaţi atât cu sufletul, cât şi cu trupul şi 
precum trebuie să aibă trupul curat, toţ aşa şi veşmintele cele de pe dânşii şe cuvine să le aibă curate şi 
întregi; iar de vor fi pătate foarte şi rupte şi va îndrăzni preotul a sluji în ele, va greşi de moarte, 
deoarece înaintea lui Hristos-Dumnezeu, Cel ce este cu adevărat în Sfintele Sale Ţaine, se va arăta cu 
nebăgare de seamă. De aceea, slujitorii celor sfinte datori sunt să stăruiaşcă în tot chipul, ca veşmintele 
cele sfinţite, chiar de vor fi din material simplu, să fie cuviincioase şi curate...“ (Povăţuirile din Liturghier, 
ed. 1974, p . 363). ' . .

■, Când se învechesc şi suni prea uzate, încât nu mai pot fi folosite, dacă veşmintele respective nu
п л т л  ί  n n  w n  « v i n 4 - n m n t n  J r t A T t r n a T i t r t ' · · » !  f i r t l l  a  n / \ f  ί ΐ  • f ic S - t 't 'f  f r i  Λ Π Τ ί ί 4  A '1-1 ч - » г \  +îtp it-iU iia  îgv ашш t  iliaiXaiaia, иииши^т.ша aiuau^u, υΐυ u  mgiupai.w ш  шс ιν·ιιι v/uicll u iд

fi arse şi ceiSişa să fie îngropată (vezi tâlcuirea la canoanele apostolice 72 şi 73, mPidalion, trad. rom. 
cit,, f. 63). % .

La unele ̂ biserici de enorie, în mănăstirile mai mari şi la unele dintre centrele episcopale, atât la 
noi, cât şi în afle părţi ale Ortodoxiei, s-au păstrat, prin grija preoţilor şi â călugărilor, câteva veşminte 
ale clericilor noştri de odinioară, mai ales veşminte arhiereşti, care au fost mai puţin folosite şi s-au 
păstrat mai bine. Cele mai vechi provin din secolele XIV-XV, fiind în.marea lor majoritate danii ale 
voievozilor sau boierilor ctitori de biserici şi mănăstiri. Prin materialele preţioase din care sunt facuţe, 
prin motivele ornamentale cu care sunt ţesute ori brodate, prin chipurile ctitoriceşti şi inscripţiile de pe 
ele, acestea constituie documente preţioase ale istoriei naţioriale şi totodată opere de inestimabilă 
valoare ale artei ţesăturii şi broderiei noastre din trecut, care pot fi văzute şi admirate în muzeele 
mănăstireşti (Cozia, Putna, Suceviţa, Dragomima, Secu, Neamţu ş.a.) sau în cele de la centrele episcopale 
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CAPITOLUL III

PRINCIPALELE MATERII FOLOSITE IN CULTUL ORTODOX 
* (PÂINEA, VINUL, APA, UNTDELEMNUL, TĂMÂIA, LUMÂNAREA 

ŞI LUMINA, ÎN GENERAL) ŞI SEMNIFICAŢIA LOR SIMBOLICĂ

Biserica creştină a folosit de-a lungul istoriei diferite mijloace materiale cu caracter simbolic, 
pentru a exprima cât mâi concret adevărurile şi ideile religioase abstracte. Simbolurile au fost întrebuinţate 
âtât în literatura religioasă, în predică cât şi în cult, mai ales la Sfânta Liturghie.

Ea a căutat să dea acestor simboluri folosite în formele de cult o tâlcuire (explicare) cât mai elară, 
corectă şi naturală, spre a putea face înţelese adevărurile ei de către credincioşi, spre а-i feri să cadă în 
false adorări. Deoarece aceste mijloace materiale au valoare în concepţia Bisericii Ortodoxe nu prin 
ele însele, ci numai în legătură cu Divinitatea cu care nu se pot confunda, ele sunt folosite în cult numai 
ca auxiliare sau mijloace de exprimare ά cinstirii lui Dumnezeu. De aceea, aceste obiecte (materii) 
luate din natură şi folosite în culţ se numesc simboluri naturale. . .

Principalele materii (simboluri naturalelf<blosite în cultul creştin ortodox simt: pâinea, vinul, ava,
1 ■ ■ ·— ----------- , - „ ; ..........................  — —  ч Ж т и & г * * » · · ? -  -  . - - « И Я Х .  ..  Л » т мuntdelemnul, tamaia, lumanarea şi lumina, m general.

ortodocşi pâinea dospita, pentru că ea.simbolizează mai desăvârşit Trupul uomnului.m care se va 
preface prin sfinţire1. Pâinea şi vinul se întrebuinţează^ şi la alte tame şi îeiurguj lâ  cununie, la

b ise rk iij^ L u jfee le^ eb re  (mmormânţ%e..şi parastase^
în cultul Vechiului Testament, pâinea făcea parte din materia de jertfă. Dumnezeu a poruncit lui 

Moise: „Iar pe masă să pui pâinile punerii înainte, care se vor afla pururea înaintea Mea “ (Ieşire 25, 
30). Pâinile „punerii înainte", aduse la templu, erau aşezate pe. o masă unde se aflau şi vasele destinate 
curăţirilor (I Regi 5; II Corint. 13, 11). Ofranda de pâine era expresia recunoştinţei omului faţă de 
bunătatea şi binefacerile lui Dumnezeu. Melchisedec l-a întâmpinat pe Avraam cu pâine şi vin. Era o 
prefigurare a Jertfei Euharistice care avea să se instituie în Noul Testament.

în Cttftri c g ^ - P to c a - â  яжйшЫшай. ТпщЩЗйп̂ е&ЫНгШоз,. fa carg .skse jasfo
dupasfinţirea Darurilor la Sf. Liturghie. Hnstos a zis despre Sine: „Eu sunt pâinea vieţii" (loan 6, 48) 
S-a numit „pâinea vieţii” şi „pâinea"... Iar pâinea pe care Eu o voi da estejgupyl Meu “ (loan 6, 51). 
Trupul Său l-a dat ca iernă pentru mântuirea oamenilor: jjisus, luând pâine şi binecuvântând, a f rânt, 
si. dând ucenicilor, a zis:.. Luaţi, mâncăii, acesta este Trupul Meu " (Matei 26,26). Acest trup îl primeşte

ί ii ί ............ ---------------------------------у , i i  .....Le·. W/ г г  т .

creştinul Ia Sf. împărtăşanie şi dă sufletului hrana cea întăritoare în credinţă, aşa cum prin pâinea 
zilnică dă trupului hrana susţinătoare a vieţii fizice.

qcsstaJeiLsâ.acesta este Sângele Меи, д/ Legii celei Noi, c^repenţ^ .m tîtÎse  v ^ ă .  spre’iextarea 
^ă ca te lo zZ fM Q X zu l^^ j^ y i n u l  ca'matenP^ J erffa sTm^olizează Sângele Domnului, în care.se. 

preface după sfinţirea Darurilor la Liturghîe.~Pfin ÎâÎ. împărtăşanie, el ητηηΐ» gufipti|l de bucurie 
dunovmceascafi-i'ffief

‘■«a*

aesseasse

1. Simeon al Tesalonicului, Despre-Sfânta Liturghie, cap. 86, P.G., t. С LV, col. 265 şi trad. românească sub titlul 
„ Tractai asupra tuturor dogmelor credinţei noăstre ortodoxe", Bucureşti, 1865 - 1866, p. 93. Comp. şi Synopsis, Iaşi, 
1701, p. 57. ■
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, Pâinea şi vinul mai pot simboliza si ofran da  p ro p rie i v ie ţi pe care credincioşii o d ă n â esfUÎÎmbnlir 
lui Dumnezeu, sub forma elementelor care o susţin2. Sub forma în care se dăruiesc, ele sunt rezultatul 
unui efort, al unui sacrificiu, căci omul care munceşte spre a le culege în stare naturală, simplă prin 
muncă şi osteneală (consum de energie) le transformă în starea în care le aduce la altar... Pâinea şi vinul 
capătă prin aceasta o valoare deosebită ca materie de jertfa, căci înainte de a. fi sfinţite la Liturghie ca 
daruri de jertfa, ele sunt sfinţite şi prin sudoarea muncii.

Darurile de pâine şi vin aduse de credincioşi la Proscomidie sunt expresia sau dovada văzută a 
participării sau colaborării lor materiale, concrete şi realfe, la jertfa sfântă care se aduce prin preot la Sf. 
Liturghie3. . . . . · .

b.Apa este o altă materie importantă folosită în cultul creştin^pa jmpfttă. îri vinul de la Proscomidie^ 
este elementul natural caxe*astambafa"setfeS omului si se foîoseste centru curăţenia lui comoralaTca si 
pentru atâtea nevoi gospodăreşti. După o veche interpretare, ea simbolizează pe credincioşiTtmc-îf iar 
amestecarea ei cu vinul înseamnă încorporarea acestora în Hristos, pentru că Hrisţos, în Patimile 
Sale, ne-apurtat pe noi şi păcatele noastre4. Apa capătă o înaltă semnificaţie în cult la S f Liturghie 
când, amestecată cu vin în sf. potir, simbolizează apa care a curs o dată cu sângele din coasta lui 
Hristos şi care au devenit apoi cele două izvoare ale vieţii harului: apa Botezului şi sângele Sfintei 
împărtăşanii5. '

 ̂ Calitatea., naturală a apei de a curăţa si spălaa fost fransferată. în viaţa religioasă, apa devenind 
simbol al purificării, aLcurăţiei spirituale. Prin limpezimea, gustuiplăcutşi efectul ei răcnnjnr, яря 
"simbolizează şi acţiunea purificatoare ă'hâruful^Yiţi. | : ■

- In cultul Vechiului Testament, apa avea un rol important fiind considerată ca indispensabilă pentru 
spălarea necurăţiilor (Numeri 19, 20). Prin potop, Dumnezeu a curăţat pământul de fărădelegile de 
-care era spurcat (Facere 7). Prin trecerea Mării Roşii ş-a pus capăt robiei egiptene şi asţfel apa devine 
un simbol al izbăvirii (Ieşire 14). .

Din rânduiala slujbelor divine în Vechiul Testament, se vede că toţi care serveau lui Dumnezeu 
trebuia să împlinească mai întâi ritualul spălării cu apă. La porunca lui Dumnezeu, Moise a pus între

2. Nicolae Cabasila, Tâlcuirea dumnezeieştii Liturghii, trad, de pr. Ene Branişte, Bucureşti, 1946, p. 32 [1]; vezi şi 
Gherman al Constantinopolului, Explicarea Liturghiei, Migne P.O., t. XC, VIII, col. 3976: „Pâinea şi potirul (ά άρτος 
και το ποτηριον) sunt întocmai şi cu adevărat după chipul celor de la Cina cea de Taină, când Hristos a luat pâine şi vin 
şi a zis: „Luaţi, mâncaţi şi beţi dintru acesta toţi; acesta este Trupul şi Sângele Meu“ (Matei 26, 26), arătând că ne-a făcut 
părtaşi morţii şi învierii măririi Sale“. .

3. Vezi pe larg, pr. prof. Ene Branişte, Liturgica specială, cap. „Simbolismul Proscomidiei“, Bucureşti, 1980, p. 305 
ş.u.; vezi şi Gherman, „Prescura" (ή προσφορά) din care se tăia Trupul Domnului şi care se numeşte pâine (άρτος), 
binecuvântare (ευλογιά) şi ofrandă (απαρχή) e tâlcuită ca simbol al Născătoarei de Dumnezeu, din care Unul din 
Treime, Fiul şi Cuvântul lui Dumnezeu, S-a născut ca Dumnezeu desăvârşit şi ca om desăvârşit", Gherman a-1 
Constantinopolului, op. cit., col. 3971.

4. Sf. Ciprian, Epist. LXIII (Ad. Caecilium), 13 (P.L., t  IV, col. 395-396) şi Isidor de Sevilla, De ecclesiasticis 
officiis, 1, 18, 4 (P.L., t. LXXVIII, col. 755). După alţi scriitori bisericeşti, amestecul vinului cu apa la Sfânta Euharistie 
înseamnă unirea Duhului cu omul, împărtăşirea credincioşilor din nestricăciunea Stăpânului (Clement Alexandrinul - 
Pedagogul -II, 2, trad. rom. de dr. N. Ştefanescu, Bucureşti, 1939, p. 150) [2]. Apa simplă reprezintă apa care a curs din 
coasta lui Hristos; prin căldura ei (διά την θερμότητα), ea arată căldura Duhului Sfânt, iar prin limpezimea ei semnifică 
credinţa cea adevărată" (Gherman al Constantinopolului, op. cit., ed. cit., col. 397 B).

- încă din primele pagini ale Sfintei Scripturi, apa apare - rând pe rând - ca simbol al vieţii şi al morţii. Ca simbol al 
vieţii: la creaţie, apa care fermentează pământul după secetă; Botezul lui Iisus în Iordan (Ps. 78, 16; I Cor. 10,1-6); al 
ftiorţii şi distrugerii: Potopul, Marea Roşie pentru egiptenii care s-au înecat în apele ei urmărind pe evrei, inundaţii, 
revărsări etc. (Facere 6 şi 7; I Petru 3, 18-22). Apa e şi simbol al curăţirii (Zaharia 13, 1; 14, 8 - 9).

5. Sf. loan Gură de Aur, Cateheza a Ill-а baptismală, 16-18 (ed, asist. Wanger, Huit Cateheses baptismales, 
p. 160-162); Simeon al Tesalonicului, op.cit., cap. 8, trad. rom. cit,, p, 97; cp. şi Gherman al Constantinopolului care zice: 
„Vinul amestecat cu apa reprezintă sângele şi apa care au curs din coasta Mântuitorului; precum spune proorocul: „Pâine 
i s-a dat să mănânce şi apa ca băutură credincioasă" (Isaia 33,16).
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cortul adunării şi jertfelnic „o baie de aramă... pentru spălat11, în care slujitorii lui Dumnezeu îşi spălau 
„ mâinile şi picioarele lor în apă înainte de aducerea jertfelor " (Ieşire 30, 18-21).

·* In cultul creştin din primele veacuri, se graeţfca şpălareg mâinilor într-un bazin dinfatar-biserir.ii 
(atrium), mainte..dvJnixarea credincioşilor în sfântul locaş. Obiceiul s-a păstrat până azi în bisericii e

un mic bazin cu apa sfinţita, suspendat pe peretele ae la intrare (în 
’stânga), în care credincioşii îşTmoaîFHegef&te^“(simbol de purificare) pentru'ă-ŞÎ йШ'ТШшгЬ 
crucii înainte de intrarea lor în biserică. Spălarea semnifică curăţia spirituală. Până prin sec. VI,

. exista practida spălării mâinilor şi înainte de primirea Sf. împărtăşanii, practică rămasă apoi îh  
vigoare numai pentru preoţii care slujesc Sf. Liturghie şi se împărtăşesc. In toate Bisericile creştine, 
clericii practică, de asemenea, din cele mai vechi timpuri şi în forme diverse, spălarea mâinilor 
atât la începutul Sfintei Liturghii, cât şi în diverse momente din cursul acestei slujbe. în Bisericile 
Ortodoxe, preoţii şi diaconii slujitori îşi spală mâinile la începutul Sf. Liturghii, înainte de a începe 
Proseomidia, rostind: „Spăla-voi între cei nevinovaţi mâinile mele..,", (Ps. 25, 6-12), precum şi. 
înainte de împărtăşire (de obicei, în timpul cântării Axionului) şi după împărtăşire (ori la sfârşitul 
Liturghiei după „potrivirea sfintelor*1), fără să spună nimic6. Arhiereul slujitor îşi spală mâinile 
înainte de Vohodul cel mare, adică în momentul când avea loc aducerea Darurilor şi binecuvântarea 
lor (Proseomidia) în vechea Liturghie creştină (până prin sec. VI şi VII).

Şpălama*mâinilor clericilor slujitori., în diferitele .momente ălBJ.S£;..Liţpghn,. simbolizează atât. J 
a£^ia^^^emeăreât=mai"0hs-'wmţia-sufleteaseăf^mT@4mbme să o aibă preotul-în slujirea ceiQj 
şfinte. aşa cum .arată şi psalmul care se rosteşte în timpul ritualului spălării mâinilor de la începutul 

iei7. ' ' ' ' ' ■' ■ ' - ' '
în Noul Testament, Mântuitorul a dat sfinţenie apei prin Botezul Său în râul Iordan, prin mersul pe 

apă (pe lacul Tiberiadei) şi transformarea apei în vin la Nunta din Cana. .Simbolismul Botezului, ca o 
naştere din apă şi din Duh, arată rolul apei în cultul Noului Testament.-„ De nu se va naşte cineva din '
apă şi din Duh, nu va putea intra în împărăţia lui Dumnezeu “(loan 3,5). La săvârşirea Tainei Botezului...
se face afundarea în apă pentru spălarea în întregime a trupului (la ortodocşi), ca semn al curăţirii 
spirituale prin spălarea păcatelor în apa sfinţită din cristelniţă, ;. ,

în ritul ortodox al Botezului, şi preotul slujitor îşi spală mâinile după afundarea pruncului, 
pentru săvârşirea în deplină curăţie a Tainei Ungerii cu Sf. Mir, pe care o va administra îndată 
neofitului8. . . .

Ana sfmtită se întrebuinţează amestecată cu apă de trandafiri la spălarea Sfintei Mese, în cadrul 
ritualului sfinţirii bisericii. Ritualul spălării Sf, .Mese simbolizează..curătlrealsi .sfinţirea pnn Duhul 
Sfanţ a altarului creştin de jertfa.  ̂„ ' .

Apa se mâi întrebuinţează la ierurgîile numite Agheasma micăş i 'Agheasma mare (de la Bobotează), 
cana se sfinteste_apa cu care se.stropesc са8Ш&шаш£Ж81Ж шеш Ьп1 familiilor sibomavn, precum şr 
apa pe care credincioşii o iau acasă şi o beau în ziua de Bobotează sau la alte date şi prilejuri9. Se 
sfiSel^â^fe fnfrebuinţeaza^de asemenea, apa sfinţită în multe dmlărurgîiTepentru binecuvântarea şi 
sfinţirea caselor şi a fântânilor noi, la sfinţirea veşmintelor liturgice, a vaselor de slujbă, a clopotelor şi 
a steagurilor bisericeşti, la binecuvântarea turmelor şi a grădinilor, la sfeştania care se face în vreme de 
secetă, la Te-Deum etc.

c. Untdelemnul (ρλαιον. lat. - oleum, slav - miaslo), îndeosebi cel din măsline ,̂a»&&t totdeauna 
preţuit nu numai , ga. un aliment indispensabil pentru hrana.omului. ci si ca un.bals.am. sau medicament

^pentru Vindecarea rănilor şi pentru îngrijirea sănătăţii corpului.—... - .........ni “ί ...π |---.y -:fŢ « » *  > · <·.

6. Vezi Liturghier, Bucureşti, 1967. '
7. Vezi pr. prof. Ene Branişte, op.cit., cap. Explicarea Proscomidiei.

• 8.1 Petru 3, 20: „Iar această mântuire prin apă înehipuieJBotezur. Comp. prof. Ene Branişte, op. cil, cap. Despre
slujba Botezului ţ i  Mirungerii, p. 370-375. 1 ...............-> ‘ -

9. Ibidem, cap. Agheasma sau sfinţirea apei, p. 452 şi Urm.
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în cultul Vechiului Testament, untdelemnul era folosit ca materie de jertfa şi era adus Ia altar (LeVitic 
2 ,15-16), fiind socotit ca unul din darurile de preţ ale pământului şi ale muncii omului. El simboliza 
pacea, voia lui Dumnezeu şi binecuvântarea Lui asupra celor aleşi10. '

In cultul creştin, untdelemnul este folosit la diferite ungeri rituale: la Botez se unge corpul 
candidatului în mod simbolic Cu untdelemn sfinţit, înainte de a-1 afunda în apă"; la slujba Tainei Sf. 
Maslu, se face de către preot ungerea de şapte ori a bolnavului cu untdelemn sfinţit, pentru tămăduirea 
şi curăţirea lui de păcate; la sfârşitul unor slujbe (Sf. Liturghie, priveghi), Se Ung frunţile credincioşilor 
cu Untdelemnul folosit la Maslu ori sfinţit la Litie. în toate împrejurările acestea când este folosit, 
untdelemnul sfinţit şi ungerea cu el simbolizează harul lui Dumnezeu asupra omului care crede în El. 
Untdelemnul ajută pe om, îl curăţeşte şi îl tămăduieşte de răul trupesc şi sufletesc. Ungerea cu 
untdelemnul sfinţit a energumenilor şi catehumenilor în Biserica primară avea aceeaşi simbolistică şi 
acelaşi scop. · " . . . - ’ · ' ■ ·

La slujba Litiei, se aduce la biserică şi se binecuvântează (alături de pâine şi vin) şi untdelemn, ca 
ofrandă adusă de credincioşi din darurile pământului şi ca un element de bază al hranei omului, daruri 
pentru înmulţirea cărora preoţii serroagă la Litie12.

în biserică, untdelemnul este folosit în candele pentru a lumina, simbolizând atât lumina divină, 
cât şi înţelepciunea şi virtuţile cu care se câştigă împărăţia cerurilor (precum vedem şi în Pilda celor 
zece fecioare) (Matei 25, 1; Apoc. 11, 4). ·_' - '

Untdelemnul este însă şi principalul element în compoziţia Sfântului Mir, care are o mare importanţă 
în cultul ortodox. Despre componenţa şi prepararea mirului se vorbeşte., şi în Vechiul Testament (Ieşire 
30, 23-33). La prepararea S f Mir se foloseşte untdelemn curat de măsline (untdelemnul produs azi pe 
scară industrială, din alte plante - floarea-soarelui, porumb ş.a. - şi folosit în părţile noastre şi în Cult, pe 
scară din ce în ce mai largă, are aceleaşi proprietăţi şi aceleaşi semnificaţii simbolice ca şi untdelemnul 
de măsline). Untdelemnul se amestecă - în proporţii stabilite - cu vin curat cu balsam, cu anumite 
plante aromate şi răşini, în total, treizeci şi şase la număr13. -

Toate componentele se pisează şi se fierb în vase speciale aşezate în mijlocul bisericii, după ce 
ierarhul a Scut sfinţirea apei şi a binecuvântat materiile pe care le-a stropit cu agheasmă. Focul la care 
se fierb se stinge tot cu agheasmă. Pregătirile de preparare a Sf. Mir încep de joi, înainte de Florii 
şi se încheie joi, din Săptămâna Patimilor, când se face sfinţirea de către soborul ierarhilor în 
frunte cu patriarhul ţării14. ··.■·· ... .. - '

După sfinţire, Sf. Mir se împarte tuturor bisericilor din ţară, pentru a fi folosit la Taina 
Mirungerii.

Prin sfinţire, el devine nu un simplu simbol sau o imagine, ci un vehicul purtător al energiilor 
Sfântului Duh pe care le conţine în chip real. Prin mulţimea mirodeniilor din care e făcut, Sfântul şi 
Marele Mir arată tocmai mulţimea şi felurimea darurilor şi a puterilor Sfântului Duh, care pun în 
lucrare diferitele virtuţi creştine. Balsamul, ca materie folosită la îmbălsămare, prin proprietăţile sale 
împiedică putrezirea corpurilor. Simbolic, Sf. Mir împiedică sufletele să intre în descompunerea păcatului.

10. Facere 8, 11; UI Regi 19, 16; Psalm 127, 1-5. Ritul ungerii aparţine tradiţiei Vechiului Testament, unde găsim 
descrisă ungerea, ca rege, a lui Saul de către profetul SamUel (I Regi 10,1-2), a lui Aaron, ca mare preoţ, de cătreMoise 
(Ieşire 29,7; Lev. 8, 12), a pietrei de la Betel de către Iacob (Facere 28,18).

11. Vezi pr. prof. Ene Branişte, op. cit., cap. Explicarea Botezului şi ungerea prebapţismală, p. 371. în  întreaga 
tradiţie mdeo-creştină există o afinitate între ritul Ungerii şi ideea de conservare care se realizează prin Duhul Sfânt: o 
ungere spirituală. Renaşterea se face prin apă (Botez) şi Duhul Sfanţ (B. Botte, Peuple chretien et hierarchie darts la 
„ Trad. Apost. " de Saint Hippolyte, în voi. L ’assemblie liturgique, Roma, 1977, p. 86).

12. Pr. prof. Ene Branişte, op. cit., cap. Litia, p. 68.
13. Ele sunt esenţe ale .unor arbuşti din Orient şi sunt enumerate în cartca „Rânduiala la prepararea, fierberea şi 

sfinţirea M rulut‘\  Bucureşti, 1882 [3J* . . . . . .  , ■ -
14. Ibidem - vezi ţoată rânduiala pentm pregătire şi sfinţire [4].
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El închipuie şi pe Hristos despre Care Solomon a zis: „Mir vărsat este numele Tău“15, Sf. .Mir este 
folosit şi la sfinţirea bisericilor şi antimiselor, ca izvor de sfinţire16.

ÂJLămâia (θυιιίαιια. thus, libanum) este o răşină a arborelui numit Boswellia serrata sau Flori- 
bunda papyrifera, care creşte în Africa şi în India. Răşina provine din siicul ce curge din copac. Sucul 
se întăreşte la soare. Se strânge de pe scoarţa copacului, se pisează şi pentru a avea un miros şi mai 
plăcut, această răşină se amestecă şi cu alte aromate17. Procedeul de preparate este expus şi în Vechiul 
Testament (Ieşire 30, 34-38). . ■ ...

In cultul Vechiului Testament, tămâia era nelipsită alături de toate jertfele ckre se aduceau la altar 
lui Dumnezeu, atât cele nesângeroase, cât şi cele sângeroase: „ Preotul să ardă (pe jertfelnic)... o parte 
din grăunţe şi din untdelemn cu toată tămâia; aceasta este jertfa Domnului" (Levitic 2, 10) şi... „ Să 
aducă Aaron viţelul de jerţfă..,, să ia cărbuni aprinşi de pe jertfelnicul cel dinaintea Domnului, o 
cădelniţă plină cu aromate pişate pentru tămâiere... "(Levitic 16, 11-12).

Tămâia se foloseşte în creştinism pe măsură ce se dezvoltă cultul creştin. Pentru primele secole 
creştine avem mărturii de folosirea tămâiei18 şi în vechile liturghii ale Bisericii Orientale19. încă din 
secolul IV, Liturghia Sf. Jacob se oficia în limbile greacă (la oraşe) şi siriană (la sate) şi din care s-au 
păstrat câteva texte greceşti (manuscrise datând din sec. X-XI). Preotul rosteşte o formulă doxologică 
şi pentru cădire. Apoi cădeşte (tămâiază) Sfânta Masă. în timpul citirii Apostolului, diaconul cădeşte, 
iar preotul zice în taină o rugăciune pentru cădire ş.a.20.

La Sfânta Liturghie se folosteşte tămâia, mai ales în acele momente din cursul sfintelor slujbe în 
care se face simţită prezenţa simbolică a Mântuitorului şi care trebuie subliniat şi prin înmiresmarea 
bisericii. Astfel, după pregătirea Darurilor la Proscomidie, preotul tămâiază Sf. Masă. Fumul tămâiei 
este ca o.îmbălsămare a locului unde ele urmează a fi depuse. în timpul citirii Apostolului, se cădeşte 
interiorul bisericii începând de la altar până la uşa bisericii. Fumul şi mireasma tămâiei creează o 
atmosferă specifică prielnică pentm rugăciune şi meditaţie religioasă. Credincioşii se pregătesc aşţfel 
să întâmpine cinstitele Daruri care se scot la Vohodul mic spre a fi aşezate pe Sfânta Masă21.

. /Tămâia, prin fumul şi mireasma ei, subliniază frumuseţea actelor de cult, creează atmosfera de - 
sfinţenie si astfel, ea seTSegriazI In^асШГЗе slujire a lui Dumnezeuca un dar. ca o preţioasă ofrandă 
şi simbol al rugăciunii şi faptei bune. ,,Şă se îndrepteze rugăciunea mea; ca. tămâia înaintea T a ..z ic e  
Psalmul 140, din slujba Vecerniei - ..jertfă de seară“. Tămâia e simbol al rugăciunii de cinstire a Iui 
Dumnezeu, "dar .şi de. implorare a harului sfinţi tor aî Sf. Duh: „... Тат1?е^йТ®с%йре^"13ЙШ®&'

15. Cântarea Cântărilor 1,2; Mesia e „unsul Domnului" care a primit ungere prin Duhul Sfânt; „Duhul Domnului 
peste Mine... “ (Is. 61, 1; Luca 4, 18).

16. Vezi amănunţit la pr. praf. Ene Branişte, op. cit., p. 376 şi urm.
17. Vezi Mitrofanovici, Liturgica, 1929, p. 241; vezi E. Fehrenbaeh, Encens, în D.A.L., V (1922), col. 2 - 21.
18. Pseudo-Dionisie Areopagitu!, Despre ierarhia bisericească, Migne, P.G., t. III, col. 428, c. 3, paragraf 3 [5]; 

Justin (P.G., VI, 345); Atenagora (ibidem, col. 452). In sec. IV, pelerina Eutheria (Aetheria - Peregrinatio adlocasancta), 
cap. XXIV, 10 (ed. Etherie, Journal de voyage, par Helene Petre, p, 196), vorbind despre cădelniţe, menţionează mireasma 
tămâierii care umple Biserica învierii de la Ierusalim: „... iată se aduc şi cădelniţe (thymiataria) înăuntrul grotei învierii, 
încât întreaga biserică a învierii şe umple de miresme14.

19. Versiunea aceasta a Constit. Apost. (G. Homer, The Statutes o f  the apostoies, Londra, 1904, p. 113,274) prescrie 
întrebuinţarea tămâiei la hirotonia episcopului. Se tămâie mâna celui hirotonit. Sf Ambrozie, Tâlcuirea la Ev. Luca !, 28, 
P.L., t. XV, col. 1625, face prima menţiune în literatura apuseană. Printre darurile făcute de Constantin cel Mare diverselor 
biserici se află şi cădelniţa. Tămâierea (altarului, a darului sau a persoanei) nu e în uz roman, căci în Ordo romanus I  nu 
e menţionată. E venită mai târziu prin contactul cu ritul galican. In ritul roman de azi se întrebuinţează la intrarea:şi ieşirea . 
episcopului, la procesiunea cu Sf. Evanghelie [6].

20. Hrisostom Popadopulos, Dumnezeiasca Liturghie a Sf. Jacob, fratele Domnului, ed. VII-а, Atena, 1959, ed. a 
X-a, 1976 şi La Liturgie de Sainţ Jacques. Edition critique du texte grec, trad, latine, par. Ch. Mercier, Paris, Г946 (col. 
Patrologia Orientalis, trad /rom. pr: Alex. Ionescu, în G.B., 1963, nr. 7 - 8, p. 663 - 68'2), ’ ‘

- 21. Evagriu (Istoria Bisericii, cart. IV, cap. 7, P. G., t. 86, col. 2731) povesteşte că Zosima, un călugăr tânăr (ajuns 
episcop de Antiohia), după.un cutremur tămâia locul pe care se găsea ca sa îmblânzească pe Dumnezeu.
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. Dumnezeul nostru, întru miros de buna mireasmă duhovnicească pe care primind-o întru jertfelnicului 
Tau cel mai presus de ceruri, tnmite-ne noua harul Preasfântului Tau Duh... , aşa cum se formulează în 
Liturghierul ortodox. ■

Nu numai la Sfânta Liturghie, dar aproape la nici o slujbă religioasă, tămâia nu lipseşte. Mireasma 
ei alungă duhul răului. Astfel, tămâierea de Ia începutul slujbei Botezului simbolizează buna mireasmă 
şi sfinţenia Duhului Sfânt, care topeşte şi alungă tot mirosul cel urât al păcatului. în slujbele din biserică 
şi în slujbele religioase din afara bisericii, în casele credincioşilor şi la cimitire în preajma mormintelor, 
slujirea, rugăciunea şi cântarea nu sunt creştine dacă nu le-nmiresmează fumul de tămâie. Tămâia este 
în cultul ortodox strâns legată de credinţa în viaţa viitoare. Este o expresie a acestei credinţe. Acest 

. lucru îl demonstrează cultul morţilor. La slujbele de înmormântare, la pomeniri, parastase, la toate 
pomenirile celor morţi, tămâia este un element esenţial. Tămâierea mormintelor şi a ofrandelor pentru 
cei morţi este un ritual străvechi, pe care credincioşii români ortodocşi îl practică cu adâncă pioşenie şi 
participare sufletească. -
* " e) Lumânarea şi lumina. în general. Lumina adusă ca prinos lui Dumnezeu este arderea lumânării 
şi untdelemnului din candelă, aprinse de credincioşi piggj*.jfigLPaifte, constitutivă a cultului şi ca 
expresie a unei necesitătixeligioase subiective. Aprinzând o lumânare în biserică, credinciosul se roagă 
lui Dumnezeu, îi mulţumeşte pentru marea Lui bunătate şi ocrotire şi dă expresie credinţei lui în . 
Dumnezeu. Ea devine un mijloc de legătură între om şi Dumnezeu, legătură stabilită şi determinată de 
libera voinţă a credinciosului; Lumina este rezultatul arderii unor materii concrete: ceara, tămâia, - 
untdelemnul. Lumina aceasta produsă prin ardere este şi expresia rugăciunii materiei amorfe care este 
astfel integrată în cultul de adorare a lui Dumnezeu. în- cultul Vechiului Testament, lumina este un 
prinos adus Domnului Dumnezeu. Preotul Aaron arde tămâie şi aprinde în fiecare seară candelele în 
faţa chivotului Legii Sfinte: „ Când va aprinde Aaron seara candelele, iar vor arde miresme. Această 
tămâiere neîntreruptă se va face pururea înaintea Domnului, din neam în neam “(Ieşire 30, 8). însuşi 
Dumnezeu porunceşte să ardă lumina pe altarul Său: „ Să aducă untdelemn de măsline, curat şi limpede 
pentru candele, ca să ardă sfeşnicul necontenit"... „ (Sfeşnicul) îl vor aprinde Aaron şi fiii lui, înaintea 
Domnului, ca să ardă totdeauna, de seara până dimineaţa “(Levitic 24, 2-3).

La iudei, candela avea forma unui sfeşnic cu şapte braţe aşezate pe o ţeavă, pentru untdelemn, cu 
orificii pentru fiecare braţ. Creştinii proveniţi dintre iudei au adus cu ci deprinderea de a folosi lumânări 
şi candele şi în cultul creştin.

în vremea persecuţiilor, spre a fi apăraţi, creştinii se strângeau la rugăciuni şi slujbe în catacombe, 
pe сащДаДтшппаи сТГШВдаПап. După ce s-a dat libertate Bisericii, începând dm sec. IV, lumananle_au 

."continuat a fiTbîosîteT^a^TSToîul lor anterior deTtnclFn^ce^taFe^ ele tncejTsă aibă acum şi un 
’'^aaSaL^Solic^ÎInE^oroH tâ^SrTâ^^inB 'Îufia.ristie, cât şi la slujbele firneb^^^sirBaÎMile 

sfinţilor, la cinstirea relicvelor sfinte ş.a.m.d. " .
Lumina eTt^ocotitÎli’cum ca simbol al bucuriei împărtăşirii din lumina divină:,, Că la Tine este 

izvorul vieţii, ιηΊτΰΊϊΰηΊηαΤα vom vedea lumină "/Psalm 55, 2). Lumina este un atribut al divinităţii şiΓΙ II ...... ........ lf- UIMII „ , ..... | .. щдацдЩ Ч ι ««ИнИщА» -ЧЙ-Я
totodată о condiţia.a.vieţ^Mântuflonil este vestit de prooroci ca o lumină ce va risipi întunericul răului 

^şi necredinţei: „întunericul acoperă pământul şi bezna, popoarele, iar peste tine răsare Domnul11, ... 
„Luminează-te, luminează-te, lerusalime, că vine lumina ta, şi slava Domnului peste tine a răsărit!" 
(Isaia 60, 1-2). Mântuitorul însuşi Se numeşte pe Sine „Lumină11: „Eu Lumină am venit în lume, ca tot 
cel ce crede în Mine să nu rămână în întuneric1123.

Lumânările sunt aşezate în sfeşnice. Acestea au unul sau mai multe braţe, fiecare cu simbolismul 
lui. Sfeşnicul cu un braţ purtând o lumânare (primikirion - πριμμικηριον) simbolizează unitatea Sfintei 
Treimi; sfeşnicul cu două braţe (dikirion - δικηριον) semnifică, prin cele două lumânări, cele două

22. Vezi Ieronim, Adversus Vigilantiuin, 7, P.L., t. XXVIII, col. 361.
23. loan 12,46; loan 8, 12: „Eu sunt Lumina lumii...".
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naturi ale lui Hristos, iar sfeşnicul cu trei lumânări (ifikirron - τρίκηριον) e simbolul Sfintei Treimi. 
Cele cu şapte lumini închipuie cele şapte daruri ale Duhului Sfânt, iar sfeşnicul cu douăsprezece lumânări 
închipuie ceata celor doisprezece Sfinţi Apostoli, Acest sfeşnic are în mijloc „0 lumină mai înaltă" care 
închipuie lumina lui Iisus Hristos24. Piciorul sfeşnicului este şi el un simbol. Unele au forma unei 
coloane simbolizând stâlpul de foc ce a condus pe evrei la fuga din Egipt, altele au forma rugului celui 
nears în foc, în care Dumnezeu s-a arătat lui Moise. ş.a. Sfântul Simeon al Tesalonicului, arătând 
semnificaţia luminilor din biserică, le compară cu stelele, iar despre policandnil cel mare din mijlocul 
bisericii, în formă de cerc cu lumini (χόρος, cer, cerc), spune că închipuie „tăria cerului şi planetele”25. 
Sfeşnicele cu o lumânare se aprind la proscomidiar. Pe Sfânta Masă se aşază două sau trei sfeşnice cu 
una sau mai multe lumânări care se aprind în timpul sfintelor slujbe şi la Liturghie. în dreptul icoanelor 
împărăteşti, pe soleie, stau de obicei sfeşnicele mari sau „împărăteşti", în care ard una sau mai multe 
lumânări în timpul Liturghiei. Atât în naos, cât şi în pronaos sunt puse la îndemâna credincioşilor 
sfeşnice, mai mari sau mai mici, în care aceştia aprind lumânări. Făclii (lumânări mari) ori lumânări 
aprinse în sfeşnice mai mici, portative, sunt purtate la vohoade înaintea slujitorilor. Lumânările se 
aprind la toate sfintele slujbe: la slujba Botezului26, a Cununiei27, la Agheasmă, la slujbele funebre ş.a. 
în Săptămâna Luminată, sfinţiţii slujitori poartă în mâini făclii aprinse în timpul sfintelor slujbe, ca 
simbol al bucuriei învierii. ;

In afară de lumânări, în biserici ard şi luminile discrete ale candelelor, în care se pune şi se aprinde 
untdelemn. Candela are aceeaşi însemnătate ca şi aceea a lumânărilor. Sunt aprinse candele atât în 
altar, cât şi în interiorul bisericii. Deasupra chivotului de pe Sf. Masă, în care se păstrează Sf. împărtăşanie 
pentru cei bolnavi, arde necontenit în cinstea ei o lumină din candela ce e suspendată, de obicei, de 
Crucea care străjuieşte în spatele dinspre răsărit al Sf. Mese. Candele mari, suspendate, ard deasupra 
uşilor împărăteşti ale altarului, precum şi la icoanele împărăteşti de pe catapeteasmă. Candele şi lumini 
ard, de asemenea, deasupra mai tuturor icoanelor importante din biserici şi din casele credincioşilor. 
Lumina candelei e nelipsită în cimitire, la căpătâiul morţilor. Lumina aceasta mai ales, ca şi mireasma 
tămâiei şi lumina lumânărilor, sunt expresia credinţei în viaţa viitoare şi a legăturii cu cei morţi. Această 
credinţă o ilustrează poetul nostru George Coşbuc în poemul folcloric „Moartea lui Fulger11. Eroului 
mort i se pune în mâinile strânse pe piept o lumânare aprinsă, fiindcă, după.datină, lumina ei îi va fi 
călăuză în întunericul din împărăţia lumii de dincolo: ., . . .

„Cu făclioara pe-unde treci
Dai zare negrelor poteci
în noaptea negrului pustiu
Ре-un drum de veci...“. , .

. - - v  .

„Credinţa-n zilele de-apoi .
E singura tărie-n noi...“2S.

24. Simeon al Tesalonicului, Tâlcuire despre sfânta biserică, RG., L CLV, col. 697-750, trad. rom. în voi. cu Opera 
Omnia ale lui Simeon. Tractat asupra tuturor dogmelor..., Tip. T. Teodorescu, Bucureşti, 1865/66, p. 345.

25. Ibidem. _
26. Lumânarea purtată de naş la Botez simbolizează lumina interioară a harului împărtăşit prin Botez şi preînchipuie 

candela faptelor bune cu care noul botezat va preîntâmpina pe Mirele ceresc, ca şi fecioarele cele înţelepte din pilda 
evanghelică (Sfântul Grigorie de Nazianz, Cuv. 40 la Sfântul Botez, 24, P.G., t. XXXVI, col. 392).

27. Făcliile aprinse pe care Ie ţin naşii la Cununie sunt simbol al curăţiei mirilor, al luminii harului de sus şi al 
bucuriei nuntaşilor (Simeon al Tesalonicului, Despre cinstita nuntă, cap. 279, trad. rom. cit.). "

28. G, Coşbuc, Poezii, vol. I, 1982, p. 95.



268 LITURGICA GENERALĂ

NOTELE EDITURII
l·. Iteediţare, Bucureşti, 1997. ,
2. Clement Alexandrinul, Scrieri, în colecţia P.S.B., voi. 4, Bucureşti, 1982, p. 241.
3. O listă a materiilor şi cantităţilor necesare preparării Sfântului şi Marelui Mir vezi în Arhiergţicon, Bucureşti, 

1993, p. 192-193 (două lichide, 28 de plante şi 6 răşini). ... . .
4. Ibidem, p. 191-240. . .
5. Dionisie Pseudo-Areopagitul, Ierarhia cerească, ierarhia bisericească, Ed. Institutul European, Iaşi, 1994, p. 93. 

Vezi şi Sfântul Dionisie Areopagitul, Opere complete (trad., introd. şi note de pr. Dumitru Stăniloae), Ed. Paideia, Bucureşti, 
1996, p. 79 (III, 3), . .

6. După Liturghierul roman, ed. de Arhiepiscopia Romano-Catolică, Bucureşti, 1993, p. 68-69, la orice formă de 
Liturghie se fac cinci tămâieri: a) în timpul procesiunii de intrare; b) la începutul Liturghiei pentru a tămâia altarul; c) la 
procesiunea şi proclamarea Evangheliei; d) la o.fertoriu, pentru a tămâia darurile, altarul, pe preot şi poporul; e) la ridicarea 
ostiei şi a potiruliii după consacrare.



CAPITOLUL IV

CĂRŢILE LITURGICE, ÎMPĂRŢIREA ŞI CONŢINUTUL LOR 4

în săvârşirea sfintelor slujbe, Biserica Ortodoxă urmează o anumită rânduială, un tipic, care s-a 
fixat în scris în cârţi speciale numite cărţi liturgice. Sistematizarea şi fixarea în scris a rânduielilor de 
cult şi textul sacru al rugăciunilor fac să apară, încă din secolul IV, cele mai vechi cărţi de slujbă, 
începând cu Tipicul (ale cărui origini şe atribuie încă Sfântului Hariton Mărturisitorul din secolul III, 
continuat, în secolul V, de Sfântul Sava Sfinţitul) şi cu LiturghierulrMolitfelnic de felul Evhologhiului 
lui Serapion din secolul IV, deşi rădăcinile lui sunt şi mai vechi, luându-se în consideraţie diversele 
„Rânduieli bisericeşti", ca, de exemplu, Constituţiile Apostolice care şi ele încearcă o reglementare a 
vieţii creştine şi în domeniul cultului.

Cărţile liturgice se vor înmulţi treptat cu colecţiile de noi imne intrate în serviciul cultului 
(Tropologhion) sau de texte ale rugăciunilor fixate pentru slujbele serviciului zilnic (Ceaslovul), apoi 
cu Octoihul, Triodul şi Penticostarul, a căror alcătuire se datorează în bună parte Sfinţilor loan 
Damaschinul, Teodor şi Iosif Studitul (sec. VIII şi IX), iar în cele din urmă cu Antologhionul şi Mineiele 
codificate în forma actuală, aproximativ între secolele X şi XII1.

Un rol hotărâtor în fixarea tipicului cărţilor de slujbă bisericească l-au avut mănăstirile şi în primul 
rând mănăstirile de la Athos. Aici s-au găsit cele mai multe manuscrise liturgice ale cărţilor de slujbă 
ortodoxă: Mineie, Tripode, Penticostare, Liturghiere şi Molitfelnice, cărţi de Psaltichie ş.a., scrise de 
copiştii care au trăit în mănăstirile respective sau aduse din alte părţi şi păstrate aici.

învăţatul grec Spiros Lambros a întocmit un catalog al manuscriselor athonite (s-au găsit aproximativ - 
300 de Liturghiere greceşti), dintre care cele mai multe aparţin mănăstirilor S f Pantelimon, Dionisiu 
şi Iviror, (unde s-a descoperit un manuscris din secolul XI pe pergament şi considerat a fi cel mai 
vechi")2. .

Multe din aceste manuscrise liturgice vor fi stat la baza primelor ediţii tipărite ale cărţilor de slujbă 
ortodoxă. Savantul rus Alexei Dimitrievski a tipărit doar câteva dintre cele mai importante manuscrise 
de Tipice  şi E yh o logh iP , iar profesorul de liturgică Pan Trembela, de la Facultatea de Teologie din 
Atena, a colaţionat într-o valoroasă lucrare cele mai deosebite manuscrise athonite cu textul Liturghiei4.

Aceste manuscrise, precum şi altele, de Mineie, Trioade şi Penticostare sunt de o importanţă 
considerabilă atât pentru istoria cultului, cât şi a cărţilor de slujbă ortodoxe, ele constituind cele dintâi

1. Pr. prof. Ene Branişte, Originea, instituirea şi dezvoltarea cultului creştin, în S.T., 1963, nr. 3-4, p. 132-140. 
în lucrarea „Les grandes ёtapes de la Liturgie byzantine" din voi. Liturgie de l 'Eglise particuliere et Liturgie de 
l ’Eglise universelle, p. 43-75, M. Arranz consideră trei perioade ale formării Tipicului bizantin şi ale cărţilor liturgice 
ortodoxe:

- Prima etapă îh care se formează ciclul zilnic (cele 7 Laude) se fixează cărţile de bază ale slujbei zilnice: Evhologhiul 
(în care se cuprind şi Liturghiile) şi Orologiul (Ceaslovul).

- A doua etapă în care şe formează ciclul pascal şi duminical (al sărbătorilor mobile, dependenţe de data Paştilor) ne 
dă Octoihul, Triodul şi Penticostarul.

- A treia etapă, finală, este cea a formării ciclului mineal (al sărbătorilor cu date fixe) sau sanctoral. Apar Mineiele cu 
bogata lor imnografie şi abia acum apare 7îp/cu/-carte, în forma în care îl avem azi.

2. Pr. prof. Ene Branişte, Rolul Athosului în istoria cultului ortodox, în Ortodoxia, 1953, rir. 2, p. 220-227,
3. Descrierea manuscriselor liturgice păstrate în bibliotecile Răsăritului ortodox (în limba rusă), t. I (τυπικά), 

Kiev, 1895, t. II (εΰκολόγια), Kiev, 1901, t. III (τυπικά), Petrograd, 1917.
4. Pan Trembela, Cele trei Liturghii după codicil din Atena (grec.), Atena, 1935.
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şi cele mai importante izvoare şi documente, indispensabile pentru opera de revizuire şi reeditare critică 
a cărţilor ortodoxe de ritual5.

După unificarea bisericească a celor două Principate Române, prin înfiinţarea Sfanţului Sinod în 
1872, iar mai târziu, prin unificarea Bisericii Ortodoxe Române după Primul Război Mondial, când s-a 
înfiinţat Patriarhia, în 1925, a început şi tipărirea cărţilor de cult într-un centru Unitar în Bucureşti, la 
Tipografia Cărţilor Bisericeşti6. Treptat, tipărirea lor a ajuns la o adevărată înflorire începând din deceniile 
cinci-şase până azi, răspunzând cerinţelor Bisericii în desfăşurarea săvârşirii slujbelor religioase atât în 
cadrul cultului, în biserică, cât şi în afara ei. Avându-se în Vedere preocuparea de Uniformizare a rânduielii 
slujbelor bisericeşti şi a limbii liturgice a Bisericii noastre, din iniţiativa Sf Sinod s-a început după 1948
o intensă activitate de diortosire a cărţilor noastre de slujbă şi de retipărire a lor în ediţii noi, revizuite 
şi îmbunătăţite, activitate la care au contribuit buni cunoscători de tipic şi ai limbii originale greceşti a 
cărţilor ortodoxe de slujbă7. -

Cărţile necesare săvârşirii serviciului divin'se numesc cărţi liturgice sau de дЩа1л, 
PeMîrsavlrşireârsTu]bei Sfintei Liturghii şi a slujbei celor 7 Laude, preotul are în sf. altar Evanghelia 

(care stă numafре~5ЖпТа“M a ^ f  ̂ UiurghieryJ. " °"'
Pentru săvârşirea Sf. Taine şi ienirgn. preotul foloseşte Molitfelnicul sau Evhologhionul şi

Ceaslauulf Orologiul). /  ' ' .
- Că^ijp rare nu pot lipsi de la strana sunt\ Octoihul mic sau Catavasiend, Octoihul mare (care 

cuprinde toată slujba celor opt glasuri şi un tipic la sfârşit). Mineiele. Apostolul PsaltireaTriodul 
Penticostarul. Ceaslovul mare (sau bogat) şi Tipicul bisericesc. .

..................  ' ~ Ч "II»··—1, 1, II ---------- У Кд т г  .......-

^jDupă conţinutul lor, cărţile liturgice folosite în serviciul divin al Bisericii Ortodoxe se împart în:
a) Cărţi compuse din texte luate din Sf. Scriptură {Evanghelia, Apostolul, Psaltirea). 

ц  b) Cărţi compuse de Sfinţii Părinţi ai Bisericii sau membri ai ei, creTimcfoşişi talentaţi, cărţi 
cuprinzând rugăciuni, cântări şi imne liturgice (Tipicul, Liturghierul\ Moliţfelnicul, Triodul, Penticostarul, 
Octoihulşi celelalte despre care Vom vorbi: Minele, Ceaslov, Octoihul mic, Agheasmatar, Arhieraticon).

^Evanghelia sau Evangheliarul (εύαγγελίξω = binevestesc, lat. Evanghelistarium) este cartea de 
slujbă care cuprmde pericopele “(bucăţi de lectură) din cele patru Evanghelii, aşa cum se citesc la Sf. 
Liturghie, în toate duminicile şi sărbătorile de peste an, precum şi la diferite slujbe bisericeşti.

. în primele secole ale Bisericii nu erau încă fixate pericopele evanghelice, iar citirea unor texte din 
Sf. Scriptură rămânea la alegerea conducătorilor fiecărei biserici. Abia în secolul al IV-lea se face 
împărţirea Evangheliilor în capitole şi versete şi se precizează pericopele (περικοπή >· tăietură, 
despărţitură, de la πρ.ρικόπιώ = a tăia! 'a^^pariÎflâr ie ^ tl^ I^ ^ tm .le i^ în  ^  urmau a fTcitÎtelnl  

-biserică^ Această împărţire se atribuie lui Evagrie Ponticul (secolul IV) şi lui Eutalîe, diacon din 
Alexandria, care au avut ca model o împărţire asemănătoare ă Vechiului Testament. Stabilirea definitivă 
a pericopelor evanghelice s-a făcut abia prin secolul IX când şi sărbătorile sunt aproapefixate, datorită 
dezvoltării cultulului sfinţilor începând din secolul V, mai ales după ce sinoadele ecumenice (cel din 
Efes 431 şi Calcedon 451) pun bazele dogmei mariologice (stabilind atributele de „Pururea Fecioară11 
şi „Născătoare de Dumnezeu11, ale Maicii Domnului, căreia i se închină acatiste şi paraclise).

îmbogăţirea cultului cu imne, cântări şi rugăciuni închinate sfinţilor impunea prescurtarea pericopelor 
prea dezvoltate (aşa cum fuseseră stabilite de Eutalie şi Evagrie), spre a face loc noilor elemente. Se

5. Χρήστου П .,Τό ’ Αγιον δρος εν τ δ  παρελθόντι m \ τ φ  παρόνιε în ,Αθωνική πολιτεία"&.κω Αριστοτελείον 
πανεπεπιστημίον Θεσαλο νίκης, 1963, ρ. 13-97 şi Avei arhirn. (proegumen !n Mănăstirea Pantelimon din Athos), 
Certain features o f  Divine worship on Holy Mount Athos, în JMP, 3 (1975), p. 37 - 41.

6. înainte de unificare, aceste cărţi se tipăreau în diferite centre eparhiale sau mitropolitane (Bucureşti, iaşi, Mănăstirea 
Neamţ, Buzău, Râmnic, Sibiu, Braşov etc.). .

7. S-au numărat printre aceştia înalţi ierarhi şi profesori de teologie (pr. prof. Nic. M. Popescu, prof. Т. M. Popescu, 
pr. prof. P. Vintilescu, pr. prof. D. Fecioru, pr. prof. Ene Branişte) şi clerici cărturari (pr. O. Căciulă, pr. I. Gagiu ş.a.).
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impun deci prescurtarea acestora şi adaptarea la noile condiţii ale cultului Bisericii creştine, lucru pe 
care marii creatori de cântări - loan Damaschin, Cosma de Maiuma, Iosif şi Teodor Studitul - 
îl vor face.

Pericopelor li s-au adăugat anumite formule de introducere, pentru ca Evangheliile să şe poată 
încadra mai firesc în cult: „Zis-a Domnul14, „în vremea a c e ea ..„ Ş i Iişus a zis...“, „Şi le-a zis lor...“.

Pericopele sunt grupate în Evangheliar după Evangheliile din care s-au luat şi la începutul fiecărei 
grupe de pericope este trecută şi viaţa evanghelistului care le-a scris. Ordinea lor în Evangheliar nu 
respectă aceeaşi ordine ca în Sfânta Scriptură (spre exemplu, în Noul Testament se începe cu Matei, iar 
în Evangheliar se începe cu loan). Pericopele sunt grupate în Evangheliar potrivit celor trei perioade

· · · w   ̂ - · · x  - /  и  ί..........п н и щ  - ч i

ale anului bisericesc: Penticostarul, Octoihul şi Triodul.. - · ' · · '
Evanghelia de la Ioan.se citeşte din Duminica învierii până la Rusalii, adică timpul Penticostarului 

(şapte săptămâni cu Duminica Pogorârii Sf. Duh).
Citirea Evangheliei lui loan se intercalează în acest răstimp cu trei pericope care se citesc: o pericopă 

din Evanghelia Iui Luca, în ziua a treia de la înviere (marţi); o pericopă din Evanghelia lui Marcu, în a 
treia duminică de la înviere, a Mironosiţelor, şi o pericopă din Evanghelia lui Luca, în ziua de înălţarea 
Domnului. în perioada Octoihului care începe luni, după Pogorârea Sf. Duh şi ţine până la Duminica 
Vameşului şi a Fariseului (începutul Triodului), nu se mai citeşte din Evanghelia lui loan decât în ciclul 
Evangheliilor învierii, în rest, se alternează lectura pericopelor de la Matei, Marcu şi Luca. Citirea 
urmează astfel: 11 duminici şi săptămâni, de la Rusalii până în duminica a unsprezecea după Rusalii 
(inclusiv), se citeşte din Evanghelia lui Matei. începând de luni, în săptămâna a douăsprezecea după 
Pogorârea Sf. Duh, se citeşte alternativ din Evangheliile după Marcu şi Matei, până luni, în săptămâna 
a optsprezecea după Pogorârea Sf. Duh când încep citirile din Evanghelia după Luca, citiri care se 
întind până în duminica a 29-a după Pogorârea Şf Duh; după această dată se alternează lectura pericopelor 
evanghelice din Marcu şi Luca până la începutul Triodului (Duminica Vameşului şi-a Fariseului), când 
primele două duminici se citeşte din Evanghelia lui Luca, după care urmează Duminica lăsatului sec de 
came şi Duminica lăsatului sec de brânză, două duminici în care se citeşte Evanghelia de la Matei. în 
prima duminică a Postului Mare şi în Duminica Floriilor se citeşte Evanghelia de la loan, iar în celelalte 
duminici (a 2-a, a 3-a, a 4-a şi a 5-a) se citeşte din Evanghelia lui Marcu. Urmează Săptămâna Patimilor , 
când se citeşte din toţi evangheliştii până sâmbătă, la Vecernie.

în afară de Evangheliile acestea rânduite pentru cele trei perioade, mai sunt 11 Evanghelii (ale 
învierii) care se citesc duminică dimineaţa la Utrenie. Ele sunt selectate de la toţi evangheliştii şi âu ca 
temă numai învierea şi vorbesc numai despre arătările Domnului după înviere. Citirea lor începe în 
Duminica tuturor sfinţilor (începutul Octoihului) şi se continuă în 11 duminici consecutive, după care 
începe alt ciclu şi aşa se repetă tot anul după fiecare perioadă de 11 săptămâni,

în perioada Octoihului mai sunt cinci duminici în care rânduiala slujbei învierii se combină cu 
cântări speciale, închinate unor Sfinţi Părinţi ai Bisericii şi Sfinţilor Strămoşi şi Părinţi după trup ai 
Domnului nostru Iisus Hristos. Acestea sunt următoarele:

1) Duminica Sfinţilor Părinţi (ierarhi de la Sinodul al IV-lea Ecumenic - Calcedon, 451) (duminica 
dintre 13 şi 19 iulie) care se pomenesc pe 16 iulie dacă va cădea duminica, iar de nu, se pomenesc în 
duminica anterioară sau în următoarea. - -

2) Duminica Sfinţilor Părinţi de la Sinodul al VII-lea Ecumenic (Niceea, 787) (duminica între 11 
şi 17 octombrie) care se pomenesc la 11 octombrie sau în duminica următoare (coincide totdeauna cu 
duminica a XXI-a după Rusalii).

3) Duminica Sfinţilor Strămoşi (drepţii, patriarhii şi proorocii Legii vechi), care poate cădea între 
11 şi 17 decembrie (penultima duminică înainte de Naşterea Domnului). . .. .

’ 4) Duminica Sfinţilor Părinţi după trup ai Domnului, care poate să cadă între 12 şi 24 decembrie, 
fiind ultima duminică dinaintea Naşterii Domnului. . .

5) Duminica de după Naşterea Domnului, care poate să cadă între 26 şi 30 decembrie; atunci se 
pomenesc Sf. Fecioară, Iosif logodnicul, împăratul David şi Sf. Iacob, fratele Domnului.
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In sâmbăta şi duminica dinainte de Botezul Domnului, ca şi în sâmbătă şi duminica de dupl Botez, 
se vor citi, pe lângă Apostolul şi Evanghelia zilei, şi Apostolul şi Evanghelia legate de praznicul Botezului, 
după cum e prevăzut în cărţile de slujbă specială (Apostolul, Evanghelia, Calendarul de perete din 
fiecare an). .

1. Evanghelia. Spre deosebire de vechile ediţii ale Evangheliei, care cuprind textul pericopelor 
evanghelice, în ediţiile tipărite începând cu cea din 19648, pe lângă pericopele existente în ediţiile 
anterioare, s-au adăugat Evangheliile care se citesc în zilele de pomenire a Sfinţilor români canonizaţi 
în 1955 şi 1956 (Sf. Ierarh Iosif cel Nou de la Partoş, Sf. Mărturisitori Visarion Siarai şi Sofronie de la 
Cioara şi Sf. Mucenic Oprea, Sfinţii Ierarhi Iorest şi Sava, Sf. Ierarh Calinic Cemicanul şi Sf. Mucenic 
loan Valahul). La sfârşitul cărţii s-a adăugat Evanghelistarul, adică cele 35 de tabele calendaristice 
arătând şirul Evangheliilor din fiecare an,_ după data schimbătoare a Sfintelor Paşti.

Cele 35 de tabele calendaristice pascale ale acestui Evanghelistar sunt puse de acord cu situaţia 
calendaristică actuală a Bisericii noastre, în care Sfintele Paşti se serbează conform Pascaliei pe stil 
vechi, dar în rama Calendarului îndreptat sau a stilului nou, adică între 4 aprilie şi В mai (stil nou), 
corespunzând datelor 22 martie - 25 aprilie din Calendarul pe stil vechi, folosit încă în Patriarhia 
Ierusalimului, Patriarhia Moscovei şi cea a Belgradului. .

Evanghelistarul cuprinde şi lista datelor Sfintelor Paşti din anii 1961 -21189.
2, Apostolul (ό απόστολος, πραξαπόστολος - Praxapostol - trimis, lat. Epistolarium) este cartea 

de cult care, că şilEvangheliarul, cuprinde texte scripturistice care se citesc la slujbele bisericeşti. Este, 
de asemenea^ ЬпрагЙГШюпсоре сагГВДЗ^^ număr:

"către Romani, 1,11 Corinteni,Tj~alatem, atesem, йПрем, Coloseni, îşi'IITesaloniceni,î'şi îl'imîotei, 
"Tit Filimoh ş{ Evrei) si săptrepTstoÎe rob^omiceşti (sau geneMeT?ăcl~se adresează înSearcreştmătati, 
nu unei persoaneTâu biserici anume: Epistola Sflacob, fratele Domnului, I şi II Petru; I, II şi III ale Sf. 
loan şi una a Sf. Apostol Iuda Tadeul).

Repartiţia, în desfăşurarea slujbei liturgice a pericopelor apostolice urmează, ca şi Evanghelia, 
perioadele anului bisericesc, în timpul Penticostarului se citeşte din Faptele Apostolilor; celelalte 
pericope din epistole se citesc de la Rusalii până la Paşti, repartizate pe restul întregului an bi
sericesc. Apostolul a urmat drumul istoric al Evangheliarului. împărţirea în pericope s-a făcut de 
aceiaşi Eutalie şi Evagne, dar introducerea în cult s-a făcut dm vremea Apostolilor, amplificând 
cu lectura lor nucleul euharistie al slujbelor primilor creştini, alături de cântări şi rugăciuni. Apostolii 
Înşişi trimiţând epistolele o făceau în scopul precis de a fi citite spre a sluji creştinilor de călăuze 
ale dreptei învăţături. .

La început, citirea Apostolului se încadra de texte din Psalmi, dar, cu timpul, psalmii s-au redus şi 
n-au rămas decât Prochimenul şi „Aleluia** rostit la sfârşitul citirii. ■

Apostolul este printre primele cărţi care pătrund în cult în limba română alături de Psaltire, 
Evanghelie şi Liturghier, datorită traducerii lui Coresi (Apostolul 1563, Braşov). El continuă să fie 
tipărit şi după Coresi, la răstimpuri rare la început (1680,1704, limba slavă), dar în sec. XVIII cunoaşte 
ediţii numeroase: 1747,1756,1764, 1784,1791,1794,1802 şi în secolul XIX. în epoca noastră a fost 
tipărit după înfiinţarea Patriarhiei - 1926 - şi apoi abia după 1940.

Sub patriarhul Justinian a mai apărut în câteva ediţii: 1950, 196,0, 197410. La sfârşitul ediţiei din. 
1974 se adaugă, faţă de celelalte ediţii, la Sinaxarul lunilor, pericopele de citit în zilele pomenirii 
Sfinţilor români canonizaţi în 1955-1956 (15 septembrie, 21 octombrie, 11 şi 24 aprilie şi 12 mai).

8. Reprezintă a VIII-a ediţie a Sf. Sinod şi s-a făcut pe baza textului Noului Testament, tradus de pr. Gr. Pişculescu 
(Gala Galacţion) din ediţia 1951, revăzută de mitropolitul Tit Simedrea şi pr. prof. Nic. M. Popescu.

9. Atât adaptarea tabelelor şi lămuririlor tipiconale din fruntea lor, cât şi lista datelor Sfintelor Paşti din anii 196.1 -2118 
adăugată aici au fost făcute de pr. prof. Ene Branişte. .

10. De asemenea, sub patriarhul Iustin, Ca şi acum sub P.F. Patriarh Teoctist au apărut şi continua să apară, la 
intervale destul de mici (3-5 ani), Evanghelia şi Apostolul.
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3. Psaltirea (ψάλμος - cântare, odă - ψαλτηριον, lat. psalterium s= instrument muzical de 
.acpm^a^BfeStJ· Psaltirea este una din Cărţile Vechiului Testament care a intrat în cultul creştin pentru 
frumuseţea conţinutului ei alcătuit din 150 de psalmi, atribuiţi hai David şi altor autori. Psalmii au  
constituit prima formă de cântare religioasă în cultul creştin. Lecturile biblice erau alternate cu cântarea 
psalmilor, considerent care explică şi gruparea lor în cult pe capitole numite catisme (καθίσματος 
καθίξο - stau, şed, pentru că în timpul cât se cântau psalmii era îngăduit a sta, a se aşeza, după citirea 
textului biblic). Catismele, în număr de 20, conţin o grupă mai mare sau mai mică de psalmi, în funcţie 
de lungimea acestora. Exemplu: catisma a XIII-a conţine Ю psalmi (Pş. 91-100), pe când catisma a 
paisprezecea cuprinde doar patru (Ps, 101-104), Canonul XVII al Sinodului din Laodiceea explică 
necesitatea acestei împărţiri arătând că psalmii nu trebuie citiţi sau cântaţi fară întrerupere, că după 
fiecare psalm să se citească, pentru a nu se obosi credincioşii cu cântarea neîntreruptă.

Psalmii se cântă cu precădere la slujbele Vecerniei şi Utreniei. Rânduiala cuprinde cântarea textelor 
psalmilor în slujba unei săptămâni, iar în Postul Mare, cântarea lor se repetă de două ori.

Psaltirea este una din cărţile de cult în care sunt cuprinse cele mai frumoase imne de slăvire a lui 
Dumnezeu, ceea ce explică şi cea mai frecventă folosire a ei în cadrul cultului divin public. Tra
ducerea şi tipărirea Psaltirii în limba română, împreună cu Liturghierul, în 1570 arată locul şi impor
tanţa ei în cult şi pentru satisfacerea pietăţii creştine. Frumuseţea ei a inspirat prima realizare de 
poezie cultă în literatura română prin Psaltirea în versuri de la 1673, pe care Dosoftei o face „dar 
limbii româneşti11. . · · . · ·  · . .

în cadrul tipăriturilor bisericeşti în etapa actuală a Bisericii noastre, Psaltirea s-a bucurat de o -, 
editare şi reeditare multiplă având cele mai numeroase ediţii liturgice, tocmai din cauza circulaţiei sale 
în rândurile credincioşilor laici. începând din 1936 şi până în 1948, a cunoscut 6 ediţii apărute la care 
se adaugă alte patru ediţii între 1957-1975. .

. începând cu ediţia din 1957, s-a făcut o nouă revizuire a textului şi o reactualizare a limbii. La baza 
ei a stat traducerea Bibliei din 1914 a Sf. Sinod, făcută după Septuaginta care era folosită şi în cărţile de 
slujbă, în a căror rânduială intră psalmii biblici. In afară de textul psalmilor cu indicaţiile tipiconale, 
actualele ediţii ale Psaltirii cuprind la sfârşit Paraclisul (al doilea) Maicii Domnului (facerea lui Teodor 
Lascariss, deosebită de al doilea Paraclis din Ceaslov şi Acatistier). La capitolul Pripelelelor sau . 
Mărimurilor (care se află la sfârşitul Psaltirii) din slujba sfinţilor şi a praznicelor cu polieleu au fost 
adăugate Pripele sau Mărimuri noi, cu stihurile respective, pentru sărbătorile Sfinţilor români canonizaţi 
în 1955 - 1956; cele ale Sfanţului Mucenic loan Valahul (12 mai) au fost adăugate numai în ultima 
ediţie, ca şi cele ale Sfântului Mucenic Haralambie (10 februarie), care lipseau din ediţiile anterioare. 
S-au făcut adaosuri şi la învăţătura despre rânduiala citirii Psaltirii11. . . .

4. LiturghiepA este cartea de slujbă cea mal importantă în cult (Liturghierum Liber, λειτουρτιαριον, 
missăle -la  catolici)! Oturghierul nu poate lipsi din cărţile de cult, căci aici sunt cuprinse slujbele de

Êuharist ii- '  ...
' Liturghierul cuprinde în prima parte rânduiala slujbelor premergătoare Sf. Liturghii: rânduiala 
Vecerniei- a Mieznnopticii (după tipicul ce se urmează în mănăstiri, cuprinzând Ceasul allXJea- Vecernia 
mică. Vecernia imam .yi rânrimalaJLIteeaiei: rânduiala Vecerniei cu litie.dg..sâmbăta seara; rânduiala 
slujberd^dimineaţă (Miezonoptica şi Utrenia din zilele de duminică şi de sărbători) şi rânduiala Utreniei 
din zilele de fandT * . . . . . . .

Slujba Sfintei Liturghii'este redată cu rânduiala-părtilo^g-omponcnte: ' .
- Rânduiala Prosr.nmidiei precedată de rânduiala pregătirii sfinţiţilor slujitori pentru începerea 

Proscomidiei; V :
- Rânduiala pregătirii lor-MeMm&âwr^e&dumnzmwMuMturzhii.

11. La revizuirea Psaltirii (ediţiile 1971-1975) şi completarea ei cu slujbele menţionate, a colaborat pr. prof. Ene 
Branişte. ■ - .... - . ; ■ : ·



274 LITURGICA GENERALĂ

Simţ redate rânduielile celor trei Sfinte Liturghii care se săvârşesc în Biserică. în etapele rânduite 
ale anului bisericesc: Liturghia Sf. loan Gură de Aur, cu cea mai deasă întrebuinţare; Liturghia Sfanţului 
Vasile şi Liturghia Darurilor mai înainte sfinţite. La începutul Ultimelor două Sfinte Liturghii se dau 
îndrumări despre timpul şi modul săvârşirii lor. Astfel, se arată că Liturghia Sf. Vasile se săvârşeşte 
numai de zece ori pe an şi anume: în primele cinci duminici din Sfântul şi Marele Post, în Sfânta şi 
Marea Joi, în Sâmbăta Mare, în ziua pomenirii Sf. Vasile cel Mare (1 ianuarie), în Ajunul Naşterii 
Domnului şi în ajunul Botezului Domnului (dacă ajunul e sâmbăta, atunci această Liturghie se săvârşeşte 
duminică, iar sâmbăta se săvârşeşte Liturghia Sf. loan Gură de Aur). Liturghia Darurilor mai 
înainte sfinţite, după cum este hotărât prin canonul 52 al Sinodului Trulan, se slujeşte în toate 
zilele Postului Mare al Sf. Paşti, afară de sâmbătă, duminică şi ziua Buneivestiri. Se arată situaţiile 
când nu poate fi săvârşită în Joia Mare, iar vinerea fiind zi aliturgică nu se săvârşeşte nici o 
Liturghie: '

Se dau îndrumări asupra rânduielii deosebite a acestei Sfinte Liturghii şi a pregătirilor pentru săvâr
şirea ei, precum şi textul cu rânduiala săvârşirii Liturghiei, aşa cum s-a dat şi la Liturghia Sf. Vasile.

Urmează rânduiala împărtăşirii. Sunt redate otpusturile la praznicele împărăteşti şi ale sfinţilor 
zilelor de peste săptămână, eefonise, stihuri, tropare şi condace care se cântă la diferite sărbători.

Vine apoi un capitol special cu felurite rânduieli şi rugăciuni privitoare la: binecuvântarea colivei, 
a cinstitei Cruci, a slujbei la Duminica Floriilor, a pâinii pentru Sf. Paşti, a diferitelor prinoase (ouă, 
poame, gustarea strugurilor la 6 august etc.), învăţătura pentru scoaterea sfântului aer.

Sunt cuprinse în Liturghier şi rugăciuni pentru diferite cereri de trebuinţă din viaţa omului: pentru 
cei bolnavi, cei ce călătoresc, cei din închisori, pentru vrăjmăşii asupiiiuii, pcuuu uiicrue caiamiiaţi 
naturale (foamete, secetă, epidemii etc.), pentru orice primejdie, ragăciunlde mulţumire.

Un capitol prevede „povăţuiri“ pentru sfinţiţii slujitori în legătură cu pregătirea pentru slujbă atât 
privitor la persoana preotului, cât şi pregătirea celor necesare săvârşirii Sfintei Euharistii; referiri la 
diferite situaţii ce pot surveni fie în legătură cu sf. slujbă, fie cu Sf. Taine; rugăciuni pentru pregătirea 
celor ce urmează a primi Sfânta împărtăşanie ş.a.

La sfârşitul Liturghierului se includ „ Tipicul slujbei Sfintei Liturghii cu arhiereu " şi „ Sinaxarul “ 
(pentru tot anul).

Importanţa pe care această carte de slujbă a prezentat-o pentru desfăşurarea cultului Bisericii 
creştine se vede şi din faptul că ea â apărut de la originile cultului creştin ca o necesitate impusă chiar 
de grija dezvoltării şi răspândirii corecte a cultului creştin, atât în mijlocul nucleelor dens constituite de 
creştini, cât mai ales al neofiţilor care trebuia să fie călăuziţi corect şi mai ales pe baze bine limpezite 
şi sigure. Dovada acestei necesităţi o sprijină acele „rudimente11 de Liturghier, ce se desprind din 
„capitolele liturgice“ ale diverselor rânduieli bisericeşti, ca, de exemplu, Constituţiile Apostolice care 
şi ele încearcă reglementarea vieţii creştine în diverse domenii, deci şi al cultului12. O lucrare conturat 
liturgică, în care se continuă preocupările „Constituţiilor", poate fi considerată Evhologhiul lui Serapion, 
un fel de Liturghier - Moliţfelnic din secolul IV. Preocuparea scriitorilor creştini şi părinţilor Bisericii 
pentru alcătuirea unor asemenea cărţi de slujbă a fost continuă şi constantă, dovadă, după cum am 
văzut, fiind numeroasele manuscrise descoperite în secolul trecut la Muntele Athos, între care cele mai 
multe fiind Liturghiere. Interesul Bisericii Române de a putea pune la îndemâna preoţilor o asemenea 
carte se poate argumenta şi cu faptul că prima tipăritură, deci o carte ce se putea răspândi mai uşor în 
cadrul Bisericii, fiindcă nu mai necesita încetineala scrisului de mână, a fost Liturghierul lui Macarie, 
din 1508. Deşi în limba slavonă, el e important şi semnificativ nu numai ca primă tipăritură la noi, dar 
mai ales ca primă carte de cult tipărită pentru cerinţele cultului. Şi tot aşa putem vorbi şi de Liturghierul 
lui Coresi de la 1570, primul Liturghier în limba română, prima carte de strictă necesitate pentru 
slujbă, care se tipăreşte în limba românească, .

12. Pr. prof. E. Branişte, Originea, instituirea şi dezvoltarea cultului, loc. cit., p. 137.
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Desigur, Liturghierul lui Coresi de la 1570 împlinea şi o altă necesitate pur naţională, aceea de a da 
poporului român slujba religioasă pe limba lui, ca toţi s-o înţeleagă, să se pătrundă astfel conştient de 
frumuseţea şi înţelepciunea învăţăturii lui Hristos şi înţelegând, să-nveţe şi să se îndrepteze. Liturghierul 
lui Coresi de la 1570 venea şi să încununeze, într-un fel, lucrarea acestui'pionier pe drumul introducerii 
limbii române în cult a "altor cărţi de slujbă - dar nu de complexitatea Liturghierului - pe care Coresi le 
tipărise în limba română (Tetraevanghelul de la 1561, Apostolul de la 1563, Cazania 1564 şi 1581, 
Molitvelnic 1564 şi Psaltirea de la 1570 ş.a., pe lângă cele slavo-române).

De-a lungul secolelor care au reflectat istoria tiparului românesc, se poate deduce adevărul 
importanţei Liturghierului, ca fiind cea mai solicitată carte de cult, pentru că el a cunoscut cel mai mare 
număr de ediţii fie slavone, fie româneşti (începând din secolul XVIII mai ales, când limba română şi-a 
făcut definitiv loc în cult).

Acelaşi lucru poate fi afirmat pentru Biserica Ortodoxă Română şi azi. După ridicarea ei la rang de 
Patriarhat, Biserica noastră a intensificat acţiunea de tipărire (iar după 1950 şi de diortosire) a cărţilor 
de slujbă bisericească. Se remarcă Liturghierul, ca fiind cartea de slujbă în cele mai multe ediţii. Astfel 
se poate vedea că la cele două ediţii - 1927, 1937 - s-au succedat de la 1950 alte cinci ediţii: 1950, 
1956, 1967, 1974, 1980, la care se adaugă mereu alte ediţii, până în zilele noastre [1]. .

Fiecare ediţie a fost îmbunătăţită, mai ales ca limbă13. Textele au fost confruntate cu originalele 
greceşti, spre a se înlătura mai ales greşelile de traducere existente în vechile ediţii şi s-au limpezit 
astfel frazele, adaptându-se o nouă formulare a învăţăturilor de ţipic şi s-au adăugat toate îndrumările 
necesare, mai ales pentru slujitorii începători, îndrumări privitoare la rânduiala corectă, la ritualul 
sfintelor slujbe, care lipseau în ediţiile anterioare. , . ' ■

Faţă de ediţiile anterioare (din 1950, 1956), în următoarele ediţii s-au mai adăugat unele completări 
şi lămuriri, iar începând cu ediţia din 1980, ş-a adăugat în plus un capitol din Arhieraticon intitulat 
„Tipicul Sfintei Liturghii cu arhiereu1'. .

5. Molitfelnicul, cartea de slujbă numită şi Evhologhiul (ευχολόγιον, εΰχή-λογος = rugăciune + 
cuvânt), cuprinde toate^sTujb'eleTFm^dFnevmlFvTeţnlpîÎTtuale a creştinului, începând de la naşterea 
lui până la moarte. în Molitfelnic sunt slujbele Sfintelor Taine (Botezul, Ungerea cu Sf. Mir, Mărturisirea, 
împărtăşania, Maslul, Nunta), ale ierurgiilor (sfeştania, slujba înmormântării, a parastaselor, a sfinţirii 
crucii ce şe aşază pe mormânt etc.), precum şi rugăciuni multiple legate de tot felul de necesităţi 
sufleteşti cerute imperios de credincioşi când se află mai ales în suferinţe şi boli: dezlegări de păcate, de 
blesteme, de învrăjbiri; molitfele: Molitfele Sfântului Vasile cel Mare „care se citesc în ziua Sf. Vasile, 
pentru cei care pătimesc de la diavol şi pentru toată neputinţa”; Molitfele Sf. loan Hrisostom; „ rugăciuni 
la felurite neputinţe ", rugăciuni pentru chemarea milei lui Dumnezeu la toată litia şi neputinţă, „ rânduieli 
şi rugăciuni la felurite trebuinţe “ (la începerea temeliei casei, rugăciuni pentru casă nouă, pentru sfinţirea 
fântânii, binecuvântare la începerea semănatului, la arie, la sădirea şi culesul viei, la aducerea darurilor 
de pârgă, la vreme de secetă, pentru ploaie, rugăciuni la ţarini, la vii, grădini, când se-ntâmplă să fie 
stricate de sălbăticiuni, lăcuste, insecte etc., pentru izbăvire de cutremur, de tunete, fulgere şi diverse 
calamităţi ale naturii, epidemii, rugăciuni pentru cei ce călătoresc, pentru corăbieri şi pescari; pentru 
copii; pentru cei încercaţi de felurite boli etc.); rugăciuni la sfinţirea obiectelor de cult (vase sfinte, 
veşminte, icoane, chivot), punerea temeliei bisericii (când s-a făcut vreo reparaţie înăuntrul bisericii 
etc.); rânduieli şi rugăciuni la posturi şi praznice împărăteşti (rugăciune la Naşterea Domnului înainte 
de împărtăşirea credincioşilor, slujba Aghesmei celei mari la Botezul Domnului, la începutul Păresimilor, 
la binecuvântarea sălciei în Duminica Floriilor, în Marea Joi etc.).

Molitfelnicul este o carte întocmită ca. şi Tipicul în timp, începând din secolul IV (exemplu, 
rugăciunile, molitfele Sf. Vasile şi loan Hrisostom) până prin secolul IX. La baza lui stau textele

13. îngrijirea ediţiilor şi îmbunătăţirea lor prin diortosire aparţin mai întâi mitrop. Efrem Enăcescu, apoi pr. prof P. 
Vintilescu (ed, 1967 şi 1974) şi pr. prof. Ene Branişte (ed. 1980).
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manuscrise de la Şf. Iacov, Sf. Marcu, Liturghia (sumară) din Constituţiile Apostolice şi Liturghiile 
celor trei mari Sfmţi Părinţi ai Bisericii: Sf. Vasile cel Mare, Sf. loan Gură de Aur şi Sf. Grigorie 
cel Mare (Dialogul).

Acatiste şi paraclise (al Domnului Iisus Hristos, al Maicii Domnului, de mulţumire către Durmezeu), 
sinaxare peste tot anul. . . _ ■

Aceste două acatiste n-au figurat în ediţia din 1950. Ele au fost adăugate în ediţia din 1965 - 1966, 
împreună cu cele două paraclise de rugăciune ale Prea Sfintei Născătoare de Dumnezeu. Toate au fost 
reproduse în Moliţfelnic din Ceaslov (ediţia 1945,). De asemenea, apar acum în Moliţfelnic (la sfârşitul 
cărţii) două rânduieli de slujbă: „Rânduiala binecuvântării şi sfinţirea Crucii" ce şe aşază la mormânt14 
şi Rânduiala la înfierea unui copil·5.

Rugăciuni şi rânduieli de acest fel, care să corespundă nevoilor şi condiţiilor noi ivite în viaţa 
religioasă a credincioşilor şi pe care preoţii nu le găseau în cărţile de slujbă anterioare, au fost adesea 
cerute şi se cer şi altele care vor trebui introduse în ediţiile viitoare ale Molitfelnicului (ca, de exemplu, 
„slujbă la nunta de argint", la „nunta de aur“, a „sfinţirii cimitirului nou“ ş.a., care există în Molitfelnicele 
slave). , .

în ediţia din 1971 a Molitfelnicului s-au mai adăugat, la capitolul cu slujbele înmormântării, două 
rânduri de Evanghelii ce se citesc la stâlpi, luate din ediţia anterioară a Panihidei.

Pe lângă slujbele aflate azi în ultimele ediţii ale Molitfelnicului, erau cuprinse în ediţiile mai vechi 
(1937, 1950) şi alte slujbe care, considerându-se că nu sunt neapărat necesare preoţilor de enorie, s-au 
scos din Moliţfelnic şi au fost publicate în extrase, pentru a fi folosite numai în situaţiile date. Aceste 
extrase care au apărut după 1950 sunt:

6. Aeheasmatarul·6 este o carte de slujbă care cuprinde o parte dintre cele mai importante slujbe 
bisericeşti. Rânduiala primirii la Ortodoxie a celor de alte credinţe17, care cuprinde: rânduiala primirii 
la Ortodoxie a celor de credinţă mozaică, luterană, calvină, a baptiştilor şi a altor neoprotestanţi, rânduiala 
ungerii cu Sfântul Mir a ereticilor care se întorc la dreapta credinţă, rânduiala primirii catolicilor şi 
Mărturisirea de credinţă dată în scris în biserică de către cei întorşi de la schismă sau diferite eresuri. 
Tot din Moliţfelnic18 s-au extras şi „ Rânduielile călugăriei şi slujba înmormântării călugărilor ". Cartea 
cuprinde rânduiala la facerea rasoforului, rânduiala pentru cel ce vrea să primească schima, adică 
starea monahală, rânduiala schimei celei mari, slujba înmormântării călugărilor şi o scurtă învăţătură 
cum să se înmormânteze arhiereii. Ţoate acestea nefiind necesare preoţilor de enorii, ci numai vieţuitorilor 
din mănăstiri au fost scoase din Moliţfelnic şi tipărite separat.

Tot din ediţiile anterioare ale Molitfelnicului s-a extras şi
J . Panihida, care s-a tipărit separat de Moliţfelnic în 1967 (cu titlul Panihidă cuprinzând slujbele 

înmormântării, precum şi alte slujbe ce se săvârşesc de către preot pentru cei răposaţi...). Panihida 
apărută în 1948 se îmbogăţeşte în ediţia din 1967, prin adăugarea rânduielii înmormântării preoţilor şi 
diaconilor de mir (luată din Molitfelnicul 1965 - 1966) şi a rânduielii înmormântării călugărilor (luată 
din „Rânduielile călugăriei11, tipărită în 1951), prin rânduiala binecuvântării şi sfinţirii crucii ce se 
aşază la mormânt (luată din Molitvelnicul 1965-1966), rânduială ce se săvârşeşte pentru pomenirea 
morţilor la 3 zile, la 9 zile şi trei săptămâni de la ziua morţii, ridicarea Panaghiei pentru cei răposaţi'9

14. Tradusă după Molitfelnicul sârbesc „Trebnic“, Belgrad, 1956, p. 408-412. Ea se află în Parohielnicul de Belgrad, 
1890. Cp. recenzia pr. prof. Ene Branişte, „ Ediţii noi ale unor cărţi de slujbă in Bisericile Ortodoxe vecine ", în Ortodoxia, 
1959, nr. 4, p. 628.

15. Luată după o ediţie mult mai veche a Molitfelnicului tipărit la. Chişinău, 1908.
16. S-a tipărit concomitent cu ediţiile noi ale Molitfelnicului (1950, 1966, 1971 ş.a.). .
17. Apărută în 1966 (retipărită după ediţiile Molitfelnicului din 1937, 1950). .
18. Ediţia 1937. Extrasul e tipărit în 1951 sub forma unei cărţi independente de Moliţfelnic (cu 96 de pagini). Prima 

ediţie a acestei cărţi fusese tipărită în 1842, la Bucureşti, de egumenul Calinic Cemăianu (viitor episcop al Râmnicului).
19. Amândouă (Pomenirea morţilor... şi Ridicarea Panaghiei) au fost luate din cărticica publicată de Iacov Antonovici 

(episcop al Huşilor), „Rânduiala ridicării Panaghiei", care apăruse mai de mult în numeroase ediţii.
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şi 15 pericope evanghelice, adăugate sub titlul general „Alte Evanghelii care se pot citi ca adaos şi 
podoabă la stâlpi, precum şi în drum spre locul de veci“. Textele slujbelor din PanÎhidă sunt diortosite 
(sunt îndreptate câ limbă şi ştii), deoarece sunt luate din ediţii ale unor cărţi de slujbă diortosite recent 
(Molitfelnicul din 1965-1966 şi Evanghelia apărută în 1964, din care s-au trecut în Panihidă cele 15 
pericope evanghelice de care am vorbit).

s-8. O altă carte cu rădăcini în Molitfelnic este şi Te-Deum cu titlul: Carte de Te-Deum (Doxologii) 
la “'diieîjteprilcjuri obşteşti, арГгШТТгТТ1)50Г^ааарпгЯе sT^Bele’ numîTecu гегтгаШ^епегаГЗе" 
origine latină, Te-Deum, care reprezintă o creaţie proprie a Bisericii noastre, din a 2-a jumătate a secolului 
XIX20. Molitfelnicul din 1937 a inclus în cuprinsul lui unele slujbe de genul Te-Deum-ului (ca, de 
exemplu, Rânduiala la începerea anului şcolar).

înrudită cu cartea Te-Deum, având slujbe asemănătoare, este şi Rânduiala Doxologiei de aşezare 
în scaunul patriarhal şi de instalare canonică a celui de al treilea patriarh al B.O.R., tipărită ca filadă 
aparte în 1948.

9. în 1967 mai apare o filadă cu titlul Doxologie - slujba la deschiderea lucrărilor conferinţelor 
internaţionale creştine. Este prima carte de'siujÎă dcabest fel tipărită la noi, ca una dintre manifestările 
cultice ale activităţii ecumeniste a Bisericii noastre21.

1 ÔJ.catistîerv^cste una din cărţile de mare utilitate atât pentru preoţi, cât şi pentru credincioşi. 
Prima сЗЯТе'^тШаТа а unei astfel de cărţi, tipărită ca o carte de slujbă a Bisericii, a apărut în 1971 şi 
cuprinde 29 de acatiste, dintre care unele se găseau în ediţiile mai vechi ale Ceaslovului mare (ca aceea 
de la Bucureşti din 1895 şi aceea din 1970). In Acatistierul din 1971 se află Acatiste care n-au mai fost 
tipărite: Acatistul Sf. Ierarh Iosif cel Nou de la Partoş şi cel al Sfântului Calinic de la Cemica.

La sfârşit sunt adăugate cele două paraclise ale Maicii Domnului, cele trei canoane de rugăciune 
(unul către îngerul păzitor, altul către Domnul nostru Iisus Hristos şi altul către sfinţii îngeri şi către toţi 
sfiţii) şi Rânduiala Sfintei împărtăşanii luată din Ceaslovul tipărit în 197022.

LI. Ceaslovul (Orologiul - ώρολόγιον - orariul) cuprinde rugăciuni şi cântări pentru ore (ceasuri) 
fixe: ale seni (Vecernie, Pavecemiţă), ale Miezonopticii, ale dimineţii (Ceasul întâi, al doilea, al treilea, 
al şaselea, al nouălea). Psalmii ocupă cel mai mult loc în aceste rugăciuni, printre care unele sunt ale Sf. 
Vasile cel Mare; condacele de peste săptămână (Obedniţa), prochimenele săptămânii, troparele şi 
condacele Triodului, ale învierii (pe cele opt glasuri) şi rânduiala Panaghiei. Urmează un număr de 
paraclise şi acatiste ale Domnului nostru Iisus Hristos ori ale Maicii Domnului, Acatistul Sfintei Cruci 
şi acatistele sfinţilor următori: Sf. Nicolae, Sf. Dimitrie Izvorâtorul de Mir şi Dimitrie Basarabov, Sf. 
Arhangheli, Sf. Mucenic Mina, Cuvioasa Parascheva, Sf. Filofteia, Sf. Spiridon, Sf. loan Botezătorul, 
Sf. Antonie cel Mare, Sf. Gheorghe, Sf. loan cel Nou de la Suceava, Sf. Ap. Petru şi Pavel, Sf. Prooroc 
Ilie şi Sf. Mucenic Pantelimon23. (Acatistele acestor sfinţi au fost adăugate din Ceaslovul cel mare din 
1895 -1896, în noua redactare a Ceaslovului din 1970, reprodusă exact în 1973. în ediţia din 1945, care 
a fost luată ca bază, nu erau trecute acatistele acestor sfinţi, decât al Sf. Nicolae şi al Sf. Arhangheli).

Se arată rânduiala împărtăşaniei pentru cei ce se pregătesc să primească Sf. împărtăşanie şi apoi 
rugăciunea de mulţumire; pravila celor ce se pregătesc pentm slujirea Sfintei Liturghii; canon de pocăinţă 
către Domnul Iisus Hristos.

în ultima parte se află sinaxarul pe cele 12 luni. Ceaslovul mic este un rezumat al Ceaslovului 
mare.

20. Vezi arhim. Ghenadie Enăceanu, în Sbomic, Istoria Te-Deumurilor în Biserica creştină şi specialminte în cea 
română, în B.O.R., 1884, nr. 11, p. 830-850; nr. 12, p. 942-960. Apărută de la început ca o carte separată, în diferite ediţii 
(Neamţ, 1862, Buzău, 1869, Bucureşti, 1879 ş.a.), Te-Deumul fusese tipărit pentru ultima dată în 1940 [2].

21. Alegerea şi orânduirea textelor în limbile română, engleză, germană, franceză s-au făcut de pr. prof. Ene Branişte 
şi pr. D. Fecioru.

22. Adunarea, revizuirea şi îndreptarea textelor acatistelor a fost făcută de pr. I. Gagiu [3].
23. Paraclisul Maicii Domnului se cântă alternativ (o zi unul, o zi altul), în tot Postul Sfintei Mării (Adormirea 

Maicii Domnului). Vezi Ή μερολόλιον, Atena, 1960, p. 149.
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Ceaslovul este cartea care se foloseşte cel mai mult la strană, dar el eşte şi cartea cea mai căutată de 
mulţi credincioşi. Pentru cei dinainte era o carte de căpătâi. în literatura noastră, poetul Octavian Goga 
consemnează aceasta, versurile lui rămânând ca un document al unor vechi şi frumoase tradiţii24.

,12. Penticostarul este cartea de slujbă care cuprinde perioada deja înviere până la Cincizecime. 
Slujba din perioada Penticostarului se deosebeşte de a Triodului^"şi aOicîmEîlui pnuir^cf’sOTe*^ 
caracteristici. Imnele şi cântările din Penticostar sunt (spre deosebire de ale Triodului) imne pline de 
bucuria învierii. Compunerea lor se atribuie Sfinţilor melozi Iosif Studitul, Cosma de Maiuma şi loan 
Damaschin.

In săptămâna întâi a Penticostarului, Săptămâna luminată, preotul îşi îmbracă de la început toate 
veşmintele. Penticostarul cuprinde rânduiala slujbelor din Săptămâna Luminată: acântărilor, a glasurilor, 
a binecuvântărilor, a Vohodului (cu Sf. Evanghelie, cu cădelniţa), cum şi când se citeşte Psaltirea, Sf. 
Evanghelie, despre rânduiala ceasurilor Sfintei Liturghii de la Duminica învierii până la înălţare. Cuprinde 
rânduiala pregătirii Sf. Agneţ pentru împărtăşirea bolnavilor, sfinţirea apei în vinerea Izvorului 
Tămăduirii, otpustul slujbelor din Săptămâna Luminată, răspunsuri şi cântări în acest timp la Sf. Liturghie, 
slujba sfinţilor de rând, în această săptămână, stihuri şi stihiri care se cântă în duminicile Penticostarului, 
axionul Paştilor, antifoanele, troparul „Hristos a înviat“.

Ultimele ediţii ale Penticostarului25 prezintă multe îmbunătăţiri faţă de vechile ediţii, deoarece au 
fost revizuite, după originalele greceşti, textele cântărilor şi ale sinaxarelor. La rânduiala slujbelor s-au 
dat îndrumările de tipic necesare şi cartea s-a pus de acord cu practica actuală din Biserica românească. 
îndrumările tipiconale privesc rânduiala slujbei din noaptea învierii şi din toată Săptămâna Luminată26. 
E vorba de unele amănunte de ritual care nu sunt cuprinse în vechile cărţi ale Penticostarului şi care 
s-au prevăzut acum, în ediţia din 1973, ca, de exemplu, ridicarea s f  epitaf de pe Sfânta Masă în ajunul 
înălţării Domnului.

S-a adăugat aici şi textul Evangheliei după Ev. loan 20,19-15, tradus în 12 limbi conform obiceiului 
din Biserica noastră şi din Biserica Greacă. Textul e în limbile română, greacă, ebraică (aramaică), 
latină, paleoslavă, rusă, bulgară, arabă, franceză, germană, ungară şi albaneză. Evanghelia aceasta se 
citeşte la Vecernia din Duminica Paştilor27 („A doua înviere11), care se face la ora 12е10, când se citeşte şi 
pastorala chiriarhală [6]. .

13. Triodul este cartea care cuprinde rânduiala serviciului divin din perioada anului bisericesc 
numită a Triodului. . , ■■ ·. ■

Perioada Triodului începejcu Duminica vameşului si a fariseului şi se termină cu SâmbătaJylare. 
^Cuprinde în total zece săptămâni, dintre careprmeîetrei sunt pregătitoare pentru Postul Sfintelor Paşti 
sau PosElT®reri'arrds!ui™de şapte săptămâni sunt ale Postului. Se arată datele când poate începe 
această perioadă care e în funcţie de data Paştilor. Slujbele liturgice ale duminicilor Triodului, ale 
praznicelor împărăteşti şi ale sfinţilor se găsesc în cartea de slujbă a Triodului, combinate cu slujbele 
din Minei. La sărbătorile care coincid, se dau îndrumări tipiconale în capitolul de la sfârşitul cărţii 
Triodului intitulat „învăţătura de tipic a lui Marco1128. . ■ . .

24. Octavian Goga, Poezii, ed. 1963, p. 22, cit. din poezia Bătrâni·. - —  . . .
„Aşa vă treceţi bieţi bătrâni
Cu rugi la Preacurata : . ,., - ...
Şi plânge mama pe Ceaslov, ' · ' · . ·
Şi-n barbă plânge tata“.

25. Ed. 1953 şi 1973 (ultima ediţie în 1988) [4]. .
26. Revizuirea imnelor „cântărilor", îndrumări tipiconale şi de ritual la ediţia din 1973 le-a făcut pr. prof. Ene 

Branişte; ed. din 1953 a apărut sub îngrijirea mitropolitului Tit Simedrea şi prof. Т. M. Popescu. ·
27. Această Evanghelie fusese scoasă din ultima ediţie a Penticostarului şi publicată în filadă separată. în 1973 a .fost 

reintrodusă în Penticostar [5]. .
28. Ediţia Triodului, Bucureşti, 1970, p. 747 - 796. Revizuirea textelor şi confruntarea cu cele greceşti s-au făcut de 

prof. Т. M. Popescu, iar revizuirea şi adaptarea vechilor „Capete" (capitole) ale lui Marco la situaţia calendaristică actuală 
a Bisericii Ortodoxe Române şi redactarea lor din acea ediţie a Triodului au fost făcute de pr. prof. E. Branişte. în 1987 
a apărut o nouă ediţie, fidelă celei din 1970.
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în duminicile din perioada Triodului se cântă slujba din Octoih cu slujba din Triod, iar pentru 
sfinţii din Minei care cad duminica se cântă această slujbă, numai dacă sfanţul respectiv este şi hramul 

. bisericii sau când este sfânt cu polielcu. .
Deosebirea între Triod, Octoih şi Minei rezultă din numărul de cântări al canonului. în Octoih şi 

Minei, canoanele sunt de 9 cântări, dar în Triod, canoanele sunt de trei cântări (ode). De aici, cartea îşi 
ia şi numele de Triod (τριώδιον, τρεις ωδή = trei cântări, trei ode).

Se dau indicaţii asupra slujbelor sfinţilor care cad în zilele de peste săptămână, asupra felului cum 
se cântă irmosul canonului sfântului din Minei când Ţriodul are canon alcătuit numai din trei cântări 
(tricanon), cum sunt rânduite tricântările şi patrucântarile, când şi cum şe citesc Cântările lui Moise, 
din Psaltire, rânduiala cântărilor a 8-a şi a 9-a (în toate zilele), slujbele pentru morţi, slujba Liturghiei 
Darurilor mai înainţe sfinţite (care se săvârşeşte în fiecare săptămână a Postului Mare, de luni până 
vineri, inclusiv, afară de joi, în Săptămâna Mare, când se săvârşeşte Liturghia Sf. Vasile cel Mare şi 
vineri, care este zi aliturgică), cum pregăteşte preotul Sfintele Agneţe; se arată care sunt zilele când nu 
se săvârşeşte Sfânta Liturghie, cum se săvârşesc utreniile în săptămâna a cincea din Postul Mare, despre 
slujba deniilor, când se scoate sfântul epitaf, despre Liturghia Sf. Vasile şi pregătirea împărtăşaniei 
pentru cei bolnavi, despre citirea Canonului Sf. Andrei Criteanul şi despre citirea învăţăturilor Sf. 
Teodor Studitul (principalii autori cărora li se atribuie compunerea Triodului). "

Se dau îndrumări de tipic asupra veşmintelor pe care trebuie să le îmbrace preoţii în perioada 
Triodului (culoare neagră, mohorâtă pentru zilele de rând sau culoare purpurie). Sâmbăta şi duminica 
se recomandă veşminte luminoase. Duminică seara a lăsatului sec de brânză se schimbă dvera, 
acoperămintele Sf. Mese, ale proscomidiarului, tetrapodului, analogului şi se înlocuiesc cu altele de 
culoare închisă.

La sfârşitul cărţii de slujbă a Triodului este redată viaţa S fmtei Maria Egipteanca, scrisă de Sofronie, 
patriarhul Constantinopolului. Slujba în cinsţea acestei sfinte este cuprinsă în Triod la duminica a 
cincea din Post. -

Ultimul capitol din Triod este tipicul lui Marco.
Slujba Triodului se sfârşeşte cu Vecernia din Sâmbăta Mare şi se caracterizează prin temă, ca o 

slujbă plină de dramatism, realizată de melodia tânguioasă, ca o plângere de pocăinţă, care contrastează 
cu slujba Penticostaruiui, slujbă a bucuriei, a biruinţei vieţii asupra păcatului şi a morţii.

în ediţiile mai noi ale Triodului (o ediţie apărută în 1953, reprodusă după ediţia din 1946 şi alta din 
1970) [7] s-au făcut, de asemenea, revizuiri după originalele greceşti şi ediţiile vechi româneşti, 
păstrându-se frumuseţea limbii vechilor ediţii, fără să se pună însă de acord cu practica actuală a 
slujbelor Postului Mare din bisericile româneşti, pentru unele amănunte care nu sunt prevăzute în 
rânduielile de tipic din ediţiile de până acum ale Triodului (ca, de exemplu, scoaterea Sf. Cruci a 
Răstignirii din altar în naos, după Evanghelia a cincea, la Denia celor 12 Evanghelii din Săptămâna 
Patimilor). S-a reformulat însă învăţătura de tipic a lui Marco, episcopul Idruntului, cunoscută sub denumirea 
„Capetele lui Marco11, privitoare la rânduiala sfinţilor şi praznicelor care cad în perioada Postului Mare. 
Tipicul lui Marco a fost pus de acord cu situaţia calendaristică acţuală din Biserica noastră.

J 4 . Octoihuî cuprinde rânduiala slujbelor bisericeşti de seara şi dimineaţa, pe cele opt glasuri, 
pentrutoatF^uminiaIe^rzilele"săplSm^r^m perioada anului bisericesc numită a Octoihului. Spre

^  , j - -------- --  - ■ I . ' T  - i  ' -----» r r t  ---------  .. . .T - , - . , -  ----[_ji |

deosebire de редоаЗаТпоЩЙЙП ^ Г ^  cea mai mare parte a slujbelor din
^ topuTMtîhtfWserieeş'CrM^cqîe de ia duminica întâi după Rusalii şi ţine până la Duminica vameşului 

şi a fariseului, câncTîncepe Ţriodul.
Octoihuî (ώκτώηχος, ώκτώ κοα ήχος = opt şi glasuri) (Optglăsarul) se numeşte astfel, deoarece 

imnele din slujbele sale se cântă pe opt glasuri care se succedă săptămânal. Fiecare glas are cântările 
pentru slujbele dintr-o săptămână (o săptămână glas I, a doua săptămână glas II şi aşa până la a opta 
săptămână, cu al optulea glas, după care succesiunea se repetă). Cântările Octoihului se axează în 
fiecare zi pe o rugăciune de invocare şi pomenire: luni pentru sfinţii îngeri, marţi pentru sfinţii prooroci,
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miercuri şi vineri pentru Crucea Răstignirii lui Hristos, joi e ziua Sfinţilor Apostoli, sâmbăta se pomenesc 
toţi sfinţii şi cei adormiţi din neamul nostru (părinţi şi fraţi), iar duminica e ziua de bunavestire â 
învierii Domnului şi de mântuire a omenirii de păcatul strămoşesc. Slujba Octoihului, ca şi a celorlalte 
cărţi bisericeşti, s-a format în timp şi se datorează mai multor autori. Lui Efrem Şirul (sec. IV) i se 
atribuie imnurile închinate Sf. Fecioare; stihirile şi troparele învierii din Octoih de sâmbătă seara se 
atribuie lui Anatolie, patriarh al Constantinopolului (secolul V), dar cântările şi imnurile esenţiale, ' 
cântările învierii care se cântă în fiecare duminică - zi a învierii Domnului - şi muzică pe cele opt 
glasuri sunt compuse de loan Damaschin (secolul VIII) şi alţi cântăreţi printre care Mitrofan, episcopul 
Smirnei (secolul IX), care a compus imnurile triadice Sctu canoane troicinice.

Octoihul cuprinde rânduiala celor şapte Laude sau slujbe ale serviciului divin zilnic: Vecernia, 
PavecemTţ^19Ii^io^ca(P'0lun^lţâ)7TJtrenia, Ceasul al treilea, Ceasuîal şaselea, Ceasul al nouălea. 
Cuprinde şTraffluialFEiKrrghTel! ■ —  · - ~~ ■ —*

"  Pentm frumuseţea şi varietatea cântărilor şi rugăciunilor din Octoih care corespund tuturor nevoilor 
sufleteşti şi slujbelor pentru care au fost rânduite, Octoihul este considerat ca una din cărţile cele mai 
importante ale slujbelor noastre bisericeşti.

Octoihul este mare şi mic. .
15. Octoihul mic sau Gatavasierul este un extras din Octoihul mare din Minei şi Triod. Cuprinde 

numai imnurile din rânduiala slujbelor de duminică: rânduiala Vecerniei, a Utreniei şi a Sfintei Liturghii 
cu cântările învierii din duminici, pe cele opt glasuri, podobiile celor opt glasuri, polieleul şi mărimurile 
(pripelele), catsvasiile praznicelor împărăteşti, svetilnele şi stihirile evanghelice (voscresnele) din slujba ■ 
Utreniei de duminică. Este o carte pentru uzul cântăreţilor. . - · *

Prima ediţie a Octoihului în limba română a tipărit-o Antim Ivireanul (1712). Fiindcă în mai toate 
ediţiile tipărite· de atunci s-au perpetuat o serie de lipsuri şi greşeli de traducere a textelor greceşti, 
precum şi o limbă învechită, s-au făcut, în cadrul acţiunii de diortosire a cărţilor de cult începute după 
1950 în Biserica Ortodoxă Română, şi revizuirea, şi diortosirea Octoihului şi a Catavasierului (Octoihul 
mic). în prima ediţie din 1952, Octoihul apare ca o simplă reproducere a unei ediţii anterioare (adică cu 
aceleaşi lipsuri menţionate mai sus). Abia ediţia din 1975 care a urmat a fost revizuită şi diortosită după 
^originalele greceşti, făcându-se toate îndreptările necesare prin înlăturarea greşelilor de traducere şi de 
limbă şi a greşelilor în formularea îndrumărilor de tipic, care se perpetuau de la o ediţie la alta. Au fost 
completate rânduielile unor slujbe şi au fost puse în rânduiaÎă unele cântări. -

Astfel, Octoihul mare a fost completat cu o învăţătură de tipic despre rânduiala slujbei duminicilor, 
reformulată după unele ediţii mai vechi ăle Octoihului (cum e cea' de la Râmnic, din 1811 şi cea din 
Bucureşti, din 1859). De asemenea, Octoihul mic (Catavasieral) a fost revizuit ca text şi îmbunătăţit ca 
limbă şi completat cu rânduielile unor slujbe care lipseau (de exemplu, Rânduiala Miezonopticii de 
duminică, Rânduiala Liturghiei Darurilor mai înainte sfinţite) sau au fost adăugate stihuri şi stihiri 
pentru sărbătorile Sfinţilor români canonizaţi în 1955-1956. S-a dat o formulare mâi clară titlurilor 
diferitelor slujbe sau ale grupelor de cântări, s-au îmbogăţit şi clarificat îndrumările de tipic (exemplu, 
ordinea cântării catavasiilor pe tot anul bisericesc). La ediţia diortosită din 1959 s-au mai adăugat mici 
îmbunătăţiri în ediţia care apare în 1970. De exemplu, la capitolul „Mărimurile polieleului" s-au adăugat 
noi stihuri şi stihiri la Sfinţii Mucenici Serghie, Vach, Haralambie şi loan Valahul, care lipseau în 
ediţiile anterioare29.

16. Mineiele (μηνατα). începând din a doua jumătate a secolului IV, începe să şe dezvolte cultul 
sfinţilor prin cultul sfintelor moaşte. Acest cult se manifestă prin ridicarea de biserici şi paraclise pe 
mormintele lor. Pelerinajele la Locurile Sfinte din Palestina se înmulţesc şi se fac slujbe la mormintele 
sfinţilor martiri cunoscuţi ca făcători de minuni sau cinstiţi cu un cult deosebit (de exemplu: Sf.
Simion Stâlpnicul, Sf. Apostol loan din Efes, Sf. Dumitru din Tesalonic, Sf. Mina din Egipt ş.a.). La

29. Diortosirea Octoihului şi Catavasierului a fost făcută de pr. prof. E. Branişte.

)
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şirul sfinţilor martiri din epoca prigoanelor se adaugă, treptat, alte categorii de sfinţi (mărturisitori, 
pustnici şi cuvioşi ierarhi ş.a.) ale căror nume se înscriu în Calendarul (Sinaxarul) creştin şi în cinstea 
cărora se înalţă biserici cu hramul lor, se alcătuiesc rânduieli de slujbă şi se compun imne. După ce 
Sinodul I Ecumenic fixează şi uniformizează data serbării Paştilor, se înmulţesc sărbătorile fixate în 
cinstea sfinţilor şi se instituie noi sărbători ale Mântuitorului şi Sfintei Fecioare (Crăciunul şi Boboteaza, 
Bunavestire, Adormirea Maicii Domnului, înălţarea Sfintei Cruci ş.a.)30.

Cântările bisericeşti rânduite la praznice împărăteşti, la sărbătorile sfinţilor celor mari şi sfinţilor 
de fiecare zi зип£МипаБ^^ВШа1ргШШ' cSHţjnffiulgiţe Mineie, după numărul celor douăsprezece 
luni ale anului, fiecare volum purtând numele lunii pentru care a fost scris. AstîelTavem Mineiul pe 
septembrie, Mineiul pe august ş.a.md. Aceste cărţi au luat fiinţă prin secolul al VlII-lea şi se datorează 
mai multor autori de cântări, ca: Efrem SiruÎ̂  Soffome a îî^ sa iim ^ i 'j  ТеоЖг
rolîî bamaschin si Cosma (fratele său), аййЙГсеГбГг^'тШ е4и^Й^Гсайаг1 bisericeşti pentru 

“sărbătorile depeste an, mai ales ai celor din Mineie ş.a.
Mineiul (Minologhiul - μηνος = lună) cuprinde slujba de la Vecernie şi Utrenie pentru fiecare zi a 

anului bisericesc,„începând cu 1 septembrie, până la 31 august, precuntşi rânduiala sărbătorilor de 
peste an şi a celor 7 Laude din Ajunul Naşterii Domnului. în minei se află, pe lângă tipicul slujbei, şi 
viaţa sfântului ori istoricul sărbătorii sub denumirea de sinaxar (συνάγω = adun).

Mineiul se foloseşte tot anul, împreună cu Octoihul, Triodul şi Penticostarul. .
Mineiele au apărut în prima lor ediţie în limba română, în 1846, prin grija egumenului Neonil,

ctar^tiil \/ТяпясНгп w-----T---------- ----* —~r*
S-au mai tipărit Ia începutul secolului XX, în ediţia a Il-a, la Bucureşti, în 1908-1910. A treia ediţie 

apare în 1926-1929, la Mănăstirea Cemica.
Ediţia a patra se va reedita în întregime pentru toate cele 12 luni abia în. 1976 (după ce fragmentar 

începuseră să apară din 1954, cu Mineiul pe ianuarie diortosit de mitropolitul Tit Simedreâ şi D. Olimp 
Căciulă, (restul apar în 1967, 1970, 1973, 1974). La cele mai multe din mineiele ediţiei din 1976 a 
lucrat pr. prof. Ene Branişte care a dat îndrumările tipiconale şi a introdus slujba Sfântului Calinic pe 
care a făcut-o împreună cu mitropolitul Efrem Enăcescu; de asemenea, slujbele Sfinţilor Sava şi Ilie 
Iorest s-au introdus în Minei31. .

S-a modificat data din calendar a Sf. Ecaterina care în vechile Mineie era la 24 noiembrie şi s-a 
trecut acum pe 25 noiembrie, cum e în Mineiul grecesc.

17- /4rhîprntirnnul sau Liturghierul arhieresc cuprinde rânduiala sfinţirii tuturor slujitorilor Bisericii: 
hirotesia citeţuluT(caîMreţului) ipodiacon, hirotonia diaconului, a preotului şi a arhiereului, precum şi 
slujba hirotesiei diferitelor grade preoţeşti (arhidiacon, sachelar, econom, protoiereu etc.) şi monahale 
(arhimandrit, egumen, ecleziarh).în unele Liturghiere arhiereşti se află şi rânduiala sfinţirii antimiselor.

Primul Arhieraticon tipărit în limba română a apărut la Blaj. în 1777, tradus din limba greacă, dar 
abia în secolul XIX, Sf. Smod a încredinţat unei comisii traducerea, tot dm limba greaca, a unui nou 
Arhieraticon. .

în 1926 a apărut o ediţie (a IlI-a) a Arhieraticonului cuprinzând rânduiala tuturor hirotesiilor şi 
hirotoniilor. Următoarea ediţie apare târziu, în 1976, şi cuprinde într-o redactare nouă, într-o singură 
carte, diferite slujbe arhiereşti ca: rânduiala Liturghiei arhiereşti, hirotoniile, hirotesiile, sfinţirea bisericii 
şi a obiectelor de cult, rânduiala sfinţirii Marelui Mir32.

IŞ ^ o ^ N e c e s i ta te a  uniformizării cultului prin păstrarea uniformităţii în tipic şi în modul de 
slujire, respectarea rânduielilor tradiţionale ale serviciului divin din cărţile ortodoxe de slujbă, combaterea 
greşelilor, a inovaţiilopşi abuzurilor în săvârşirea serviciilor divine,,au intensificat preocuparea Bisericii

30. Pr. prof. E. Branişte, Originea, instituirea şi dezvoltarea cultului - loc. cit,, p. 137.
31. Din anul 1984, s-a început tipărirea ediţiei aV -a a  Mineielor, care s-a terminat în anul 1990 [8].
32. în anul 1993 s-a tipărit ediţia a V-a a Arhieraticonului, într-o formă complet revizuită de o comisie sinodală,’ 

Carte de slujbă, care cuprinde şi rânduiala sfinţirii Sfântului şi Marelui Mir.
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Ortodoxe Române pentru diortosirea noilor ediţii uniforme ale cărţilor de cult care să fie puse la îndemâna 
slujitorilor bisericeşti. . . .. .

Tip icul (τυπάκον) este cartea care cuprinde rânduiala_Andrumările după care se desfăşoară sfintele 
slujbe în cele trei perioade ale anului bisericesc: perioada Octoihului, a Triodului si a Penticostarului.

--^■^Xompunerea fipicului se aîribuîe !51аппЛиП^ Sf. Sava), în secolul al
V-lea. Acesta a preluat învăţăturile de la Cuvioşii Eftimie şi Teoctist, pe cale orală, aşa cum le primiseră 
şi ei din tradiţia Bisericii prin alt învăţător al lor, Hariton Mărturisitorul (f 270). După Sf. Sava, Tipicul 
a mai fost adăugit cu slujbe şi îmbunătăţit Cei care au contribuit la aceasta au fost: Sofronie, Patriarhul 
Ierusalimului, iar în veacul al VIII-lea, Sf. loan Damaschin şi Ţheodor Studitul, Cosma şi alţii. în 
secolul al IX-lea, ieromonahul Marco, egumenul Mănăstirii Sf. Sava (Ierusalim) şi viitor episcop de 
Idrunt, a adăugat câteva capitole cu lămuriri şi rânduieli privitoare la zilele când se întâmplă să fie 
pomeniţi mai mulţi sfinţi în aceeaşi zi, rânduieli cunoscute sub denumirea de „Capetele lui Marco".

în postfaţă Ia Tipicul din 1976, se arată că el s-a tipărit ca primă ediţie la împlinirea a 50 de ani de 
la ridicarea Bisericii Ortodoxe Române la rangul de Patriarhie şi scopul cărţii este de a fi „ un îndreptar 
pentru săvârşirea acţiunii de uniformizare a săvârşirii sfintelor slujbe în toate ţinuturile locuite de 
dreptcredincioşii ortodocşi români...".

Ultima ediţie a Tipicului românesc apăruse în 1925 (la tipografia Mănăstirii Cemica) şi era o 
reeditare a Tipicului din 1851 (care fusese tradus după un rezumat făcut la Constantinopol după Tipicul 

. cel mare al Sf. Sava, ce se tipărise în Moldova, în 1816). Fiind făcut pentru uzul în mănăstiri, Tipicul 
din 1851, după care se tipăriseră succesiv mai multe ediţii până în 1925 la noi, nu mai putea corespunde 
necesităţilor noilor condiţii, mai ales a enoriilor de oraş, având în vedere că nici vechiul Tipic al Sf. 
Sava nu s-a ocupat de rânduielile de slujbă ale Sfintelor Taine şi ierurgii atât de necesare pentru slujitorii 
bisericeşti din parohii.

Aceste lipsuri căuţaseră să le suplinească la noi, la sfârşitul secolului XIX şi în primele decenii ale 
secolului XX, manualele neoficiale (particulare) de Tipic, făcute de diferiţi clerici, buni slujitori şi 
cunoscători ai problemelor de tipic, cum ar fi: episcopul Melchisedec Ştefanescu al Romanului, 
Gherasim-Safirin al Romanului şi alţii, precum şi clericii D. Lungulescu (Craiova), I. Procopovici 
(Oradea) etc., dar acestea erau incomplete şi pe deasupra mai cuprindeau practici şi obiceiuri locale 
regionale şi care dăunau uniformităţii modului săvârşirii serviciilor divine, ceea ce cu timpul au dat 
naştere la multe nedumeriri şi discuţii. Pentru a se curma toate acestea şi a se da Bisericii Ortodoxe 
Române un tipic uniform, Sf. Sinod al B.O.R a întocmit o comisie care a lucrat între 1973-1974, 
redactând ediţia care s-a tipărit în 1976.

Tipicul .cunrinde două părţi. PaTtea îalâiprezintă.rânduiala serviciului divin al celor şapte Laude 
si al Sfintei Liturghii în cele .trei perioade ale anului bisericesc, adică: perioada Octoihului- a Triodului

Penticostarului. . ' ”
Se arată care sunt cărţile de slujbă care au prioritate în săvârşirea serviciului divin în cele trei 

perioade: a Octoihului, a Triodului şi a Penticostarului, cum se desfăşoară aceste slujbe, care este 
rânduiala Liturghiei săvârşite de un singur preot sau de doi preoţi şi diacon sau de mai mulţi preoţi, care 
este ordinea slujbei când cade duminica sărbătoarea unui sfânt cu polieleu, cum se face slujba când în 
perioada Triodului se întâmplă să coincidă unele sărbători ale sfinţilor cu date fixe, cu sărbători (zile) 
liturgice cu date variabile, cum se combină slujba uin Minei cu a zilei Triodului când sărbătorile coincid; 
slujba din sâmbăta morţilor, slujbele de miercuri şi vineri din Postul Mare, când se săvârşeşte Liturghia 
Darurilor mai înainte sfinţite, cum se desfăşoară slujbele din Săptămâna Sf. Patimi, deniile ş.a. Se arată 
care este rânduiala slujbelor din perioada Penticostarului din ziua învierii şi până la Duminica tuturor 
sfinţilor.

jn-partea a doua_sunt redate rânduielile j i e ^ M  Ale Jjjp tdor T a in g ^^k im iigiilor principale si 
mai&ecgsnte în activiţatea sacmnCTi^ă^hiiito^Qr.bismceşti. djff enoriLrânduieli care nu se găseau 
în Tipicurile bisericeşti mai vechi. Tot aici sunt redate şi câteva indicaţii sumare asupra unor practici
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mai mărunte din domeniul cultului, câ: aprinderea luminilor în biserici, Jtragerea clopotelor şi toaca, 
închiderea şi deschiderea uşilor împărăteşti şi a dverei, rânduiala cădirilor (tămâierilor) ş.a., precum şi 
practici rituale, generalizate, dar despre care nu se dau indicaţii în cărţile de cult respective (ca, de 
exemplu: scoaterea Sfintei Cruci din altar în mijlocul bisericii la Denia celor 12 Evanghelii din Săptămâna 
Sf. Patimi; ridicarea sfântului epitaf de pe Sfânta Masă, în miercurea din ajunul înălţării Domnului - de 
care se ocupă Penticostarul; citirea stâlpilor la morţi etc.). ..

Noua ediţie a Tipicului românesc al J3.0.R. (1976) introduce unele îndrumări care mi sunt cuprinse 
în cărţile de slujbă respective, îndrumări privitoare la practici mai de curând intrate în eult oii adaptări 
la situaţia şi condiţiile actuale de viaţă ale enoriaşilor şi recomandate de autoritatea bisericească superioară 
(de exemplu: citirea pastoralelor chiriarhale la diferite sărbători, datoria preotului de a predica sau de a 
catehiza cu prilejul oricărei sfinte slujbe şi mai ales la Taine şi ierurgii, citirea rugăciunilor din rânduiala 
împărtăşirii la împărtăşirea credincioşilor, indicaţii privitoare la cântarea în comun a credincioşilor în 
biserici ş.a.).
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NOTELE EDITURII
1. Ultima ediţie a Liturghierului a apărut în anul 2000, sub îngrijirea pr. prof. dr. Nicolae D. Necula.

■ 2. 0  ediţie recentă a apărat în 1998, cqlegată cu slujba învierii.
3. După 1989 s-au tipărit nenumărate acatiste, fie separat, fie în antologii. Cităm câteva din acatistierde care 

promovează noi texte de acatiste ori înglobează mai multe acatiste pentru uzul anual: Âcatistier, Editura Episcopiei 
Dunării de Jos, Galaţi, 1994; Acatisţier (alcătuit de arhim. Cleopa Ilie şi ieroşchim. Paisie Qlaru), Ediţura „Pelerinul11, 
Iaşi, 1996; Acatiste, Editura Christiana şi Sfânta Mănăstire Nera, Bucureşti, 1999; Acatisţier, Editura Institutului Biblic, 
Bucureşti, 2000; Adunare de acatiste, Editura Episcopiei Romanului, Roman, 2002 etc.

4. Cea mai recentă ediţie a Penticostarului a apărut în 1999, reproducând ediţia din 1988. _
5. Penticostarul editat în 1999 nu cuprinde şi Evanghelia de la Vecernia specială (în ziua întâi de Paşti) în mai 

multe limbi. · · . . . .
6. De regulă, la bisericile şi mănăstirile din Patriarhia Română, pastorala chiriarhului se citeşte în noaptea de Paşti, 

fie după Utrenie, fie la sfârşitul Sfintei Liturghii. ‘ . '
7. 0  ultimă ediţie a Triodului s-a tipărit în anul 2000.
8. în 1991 a început, la Editura Institutului Biblic - Bucureşti, tipărirea ediţiei a IV-a a mineielor, care nu s-a încheiat 

până în prezent. Din anul 2001, în Editura „Reîntregirea" a Arhiepiscopiei Alba-Iulia a început tipărirea unei ediţii 
eparhiale a mineielor, până în anul 2002 apărând mineiele pe lunile: februarie, martie, aprilie, mai şi iunie.



CAPITOLUL V

PRIMELE TRADUCERI ROMÂNEŞTI ALE CĂRŢILOR DE SLUJBĂ 
ŞI ROLUL LOR ÎN FORMAREA LIMBII ROMANE LITERARE

1. Textele manuscrise religioase, rotacizante
Primele traduceri cunoscute ale cărţilor de slujbă în limbă română sunt socotite textele 

maramureşene, manuscrise transmise în copii, datând din secolul XVI. E posibil ea originalele lor să fi 
existat chiar din secolul al XV-lea1. Aceste texte, intitulate după locul în care au fost descoperite sau 
după numele donatorilor, sunt: Codicele voroneţean, Psaltirea scheiană, Psaltirea voroneţeană şi 
Psaltirea Hurmuzachi,

a) Codicele voroneţean, descoperit de prof. Gr. Creţu în 1871, la Mănăstirea Voroneţ, a fost publicat 
întâi în 1885, de G. Sbiera2. Manuscrisul cuprindea partea de la sfârşitul Noului Testament şi anume: 
Faptele Apostolilor de la capitolul XVIII până la sfârşit; 3 epistole: Epistola Sf. lacob şi cele două 
Epistole ale Sf. Apostol Petru. Manuscrisul este incomplet.

b) Psaltirea scheiană îşi are numele de la cărturarul Sturdza Scheianu care îl avea în biblioteca sa 
din Scbei, unde trecuse de la G, Asachi căruia îi aparţinuse. Sturdza Scheianu a donat manuscrisul 
Academiei Române3.

Cuprinsul e format din Psalmii lui David şi câteva cântări puse în Psaltire după textul psalmilor: 8 
cântări ale lui Moise în care se cuprind: Rugăciunea Anei, mama proorocului Samuel, Cântarea lui 
Isaia proorocul, Rugăciunea lui lona Proorocul, Cântarea Prea Sfintei de Dumnezeu Născătoare, după 
care urmează Rugăciunea proorocului Zaharia.

c) Psaltirea voroneţeană, descoperită de pr. Simion Florea Marian, în 1882, la Mănăstirea Voroneţ, 
a fost dăruită Academiei Române de Dimitrie Sturdza, în a cărui bibliotecă intrase; manuscrisul e 
incomplet, dar cuprinde şi textul slavon al Scripturii4. r

d) Psaltirea Hurmuzachi e numită astfel după numele donatorului, istoricul Eudoxiu Hurmuzachi. 
Ea are o deosebită importanţă faţă de celelalte două deoarece: a) e considerată nu o copie, ci însuşi 
manuscrisul original al traducerii din slavoneşte şi b) reprezintă un alt text, diferit de cele după care s-a 
făcut traducerea din Psaltirea scheiană şi cea voroneţeană, deşi e tradusă în aceeaşi regiune 
maramureşeană şi în aceeaşi epocă5.

1. Ştefan Ciobanu, începuturile scrisului în limba românească, Analele Academiei Române, Memoriile secţiunii 
literare, seria a III-a, tom. X, mem. 3, Bucureşti 1941, p. 57. .

2. Textul descoperit de prof. Gr. Creţu a fost studiat şi publicat de prof. I. G. Sbiera, împreună cu versiunea din Noul 
Testament a lui Simion Ştefan şi textul din Biblia lui Şerban Cantacuzino (din 1688); Codicele voroneţean, Cernăuţi, 
1885. Manuscrisul a fost donat Academiei Române, unde se păstrează şi azi. Vezi: N. Cartojan, Istoria literaturii române 
vechi. Bucureşti, 1980, p. 86.

3 . 1. Bianu, Psaltirea scheiană, tom. 1, Bucureşti, 1881 (a numit-o scheiană, după numele lui Sturdza Scheianu, care
a donat Academiei colecţia de documente împreună cu toată biblioteca sa. în 1884). Manuscrisul Psaltirii se află la 1 
Academie sub cota nr. 449, cf. N. Cartojan, op. cit., p. 86.

4. înregistrat la nr. 693 în Biblioteca Academiei Române, textul a fost studiat întâi de Ovid Densusianu care l-a 
descris şi l-a colaţionat cu Psaltirea scheiană (în .Anuarul seminarului de Istoria limbii şi literaturii române pe aiiul 
1898“). în 19 î 1, G. Giuglea publică textul românesc cu literă chirilică în „Revista pentru istorie, arheologie şi filologie41,
XI, 1910, p. 444-467 şi XII (1911) p. 194 - 209 şi 475 - 487. Textul bilingv a fost republicat de G. Găluşcă în 
Slavischrumănisches Psaiterbruchstiick, Halle, 1913. Vezi şi N. Cartojan, op. c it, p. 87, 91.

5 .1. A. Candrea, Psaltirea scheiană, comparată cu celelalte psaltiri din sec. al XVI-lea şi al XVII-lea, traduse din 
slavoneşte.B ucureşti. Comisia istorică a României, 1916, dă informaţii despre Psaltirea Hurmuzachi (în voi, I, 
p. I-LVII). Cp. şi Al. Rosetti, Limba română în secolul al XVI-lea, Bucureşti, 1932, p. 4.
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Despre influenţele care au determinat traducerea în limba română a primelor texte bisericeşti, unii 
cercetători6 susţin că ele au apărut datorită influenţei husite (curent religios, sec. XV, din Boemia, care 
a propagat întâi ideea traducerii Sf. Scripturi în limba naţională); alţii le atribuie influenţei luterane, 
secolul XVI, care susţinea, ca şi husitismul, necesitatea traducerii Bibliei în limba poporului7, iar alţii 
susţin că traducerile s-au făcut în scopul de a da instrucţia religioasă necesară călugărilor români, spre 
a contracara influenţa catolică atât în Moldova, cât şi în Transilvania8.

Cât priveşte timpul când s-au scris aceste texte, un indiciu l-au dat cercetătorilor hârtia şi filigranele, 
adică mărcile de fabrică imprimate pe hârtie. După acest criteriu s-a conchis că ele âu fost copiate în 
secolul al XVI-lea. Codicele voroneţean arată filigranul cu ancoră, specific fabricilor veneţiene de la 
începutul sec. al XVI-lea; Psaltirea scheiană are imprimată în hârtie „vulpea" caracteristică hârtiei 
fabricate la Braşov, începând de la jumătatea secolului al XVI-lea. Considerând aceste filigrane, se 
arată că hârtia pe care s-au scris aceste manuscrise s-a fabricat în secolul al XVI-lea în oraşele Veneţia, 
Schweidmitz (Silezia) şi Braşov. · .

Alt indiciu pentru acelaşi secol este „scriptio continua11 (scrierea cuvintelor unul după altul fără 
spaţiu între ele), aspect arhaic al scrisului românesc.

Studiul limbii a stabilit graiul vorbit în secolul al XVI-lea în sud-estul Ardealului, de unde era 
copistul, ceea ce arată circulaţia manuscriselor originale, deoarece primul strat de limbă, adică al 
originalelor, prezintă particularităţi fonetice specifice graiului din nord-estul Transilvaniei din sec. 
XV-XVI, aşa cum- s-a dedus şi din unele scrisori maramureşene din sec. XVI - XVIII, păstrate în 
arhivele cetăţii Bistriţa prezentând aceleaşi particularităţi fonetice ca şi textele religioase - manuscrise: 
fonetismul roiacizani (r intervocalic în ioc de n: bire - bine, tire - tine, rugăciure - rugăciune ş.a.).

Alături de rotacism apar şi alte particularităţi dialectale specifice Maramureşului, care se extindeau 
însă şi în ţinuturile învecinate: Bucovina şi Moldova (gioc - joc, giude - jude ş.a. j  ca gi - sau dz ca z: 
dziuă - ziuă, Dumnedzeu - Dumnezeu etc.), folosirea în locul diftongului oa a vocalei o - nopte, în loc 
de noapte, totă, în loc de toată ş.a.

Pe lângă aceste particularităţi dialectale care se mai păstrează şi azi în Maramureş, exceptând 
rotacismul, se mai găsesc în textele rotacizante şi unele particularităţi fonetice morfologice şi lexicale 
care arată un stadiu al limbii mai apropiat de prototipul latin decât cele evoluate de azi. De exemplu, 
substantivele latine terminate în us, um (care azi se termină în consoană), în Maramureş mai păstrează 
и final: domnu, împăratu; sau verbele care mai păstrează forme vechi de perfect simplu: fecui, de la lat. 
feci - făcui, venremu de la lat. venimus - venii şi alte forme vechi pentru alte moduri şi timpuri 
(ca forma de imperfect fară m - auzia - auziam). Lexicul păstrează un număr foarte mare de cuvinte 
moştenite din patrimoniul latin (agru - agrum - ogor, desidera - desiderare - a dori etc.). Alte cuvinte 
privind evoluţia sensului păstrează înţelesul mai apropiat de cuvântul latin decât de cel obişnuit: codru 
cu înţeles de munte, săruta de la salutare - saluta, strat - aşternut etc.

Din limba slavă au rămas în textul român cuvinte netraduse, cuvinte care atunci se foloseau în 
vorbire, dar care cu timpul au dispărut din limba română sau traducătorii nu le-au înţeles. De asemenea, 
sunt cuvinte maghiare, neînţelese pentru românii de peste munţi: adamă - camătă, băntătui - a pedepsi, 
cadilă - tămâie etc. Se adaugă la acestea forme de compunere a cuvintelor neobişnuite în limba română, 
precum şi forme ale genitivului construit cu prepoziţia de (Casa de Domnul - Casa Domnului) şi altele9.

6. N. Iorga, Istoria literaturii româneşti, ed. II, vol. I, Bucureşti, 1925, p. 103-110; I. A. Candrea, op. cit.; Sextiî 
Puşcariu, Istoria literaturii române, vol. 1, Epoca veche, Sibiu, 1930, p. 64 ş.a,

7. Ov. Densusianu, Histoire de la langue roumaine, tom. II, fasc. I, Paris, 1914, p. 6-7; Al- Roseţti, Limba română 
în secolul al XVI-lea, Bucureşti, 1932.

8 .1. Bianu, Introducerea limbii româneşti în Biserică. Discurs de recepţie la Academia Română, publicat în , Analele 
Academiei Române“, XXIV, Bucureşti, 1904; Milan Şesan, Introducerea limbii române în Biserică, în M.A., 1956, nr. 
11-12, p. 117-133. ;

9. Vezi N. Cartojan, op. cit., p. 87-90.
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Aceste cercetări şi caracteristici duc la concluzia „că prima fază a limbii noastre literare a fost 
astfel o fază maramureşeană1110. .

Deşi aceste texte rotacizante folosesc o limbă greoaie, cu particularităţi arhaice şi dialectale, ele 
prezintă o deosebită importanţă pentru istoria literaturii, deoarece consitituie punctul de plecare al 
limbii literare româneşti.

j ι Ele sunt pentru cercetătorii filologi izvoare preţioase de studiu asupra formelor de limbă care
dezvăluie tranziţia de Ia limba latină vulgară (vorbită) la limba de azi, precum şi cunoaşterea existenţei 
în limba română a unor cuvinte latine ieşite din circulaţie, iar altele care încă mai persistă în vreun colţ 
de ţinut românesc. Aspectul cel mai important pentru Biserică este însă dovada de curaj pe care 
traducătorii acestor prime ţexte religioase au dat-o înfruntând tradiţii şi prejudecăţi Care nu admiteau în 
Biserica Răsăritului ortodox altă limbă decât cele consacrate: greaca şi slavona. Textele rotacizante au 
circulat în toate ţinuturile transilvane, din nord până în sud, unde Coresi le-a cunoscut şi a pomit altă 
acţiune de curaj împotriva prejudecăţilor religioase, aceea de tipărire a acestor ţexte.

2. Primele tipărituri religioase în limba română
Primele texte tipărite în limba română au ieşit din tipografia lui Filip Moldoveanu, la Sibiu. Aici 

s-a ţipărit (după Catehismul luteran din 1544) Tetraeyanghelul slavo-romăn (1551 - 1553)11.
Coresi. Ţextele cărţilor de slujbă în limba română, din a doua jumătate a secolului al XVI-lea, au 

fost făcute în tipografia judelui Braşovului, Hans Benkner (Johannes Benknerus). în intenţia de a propaga 
luteranismul, acesta tipăreşte în 1559 un Catehism în limba română (amestec din învăţăturile lui Luther 
şi Melanchton), tradus, se crede, după un original unguresc, deşi în prefaţă afirmă că s-a făcut după un 
original sârbesc'·2.

Cu cheltuiala şi stăruinţa lui H. Benkner, începe la Braşov şirul tipăriturilor româneşti, pe care 
Coresi se străduieşte să le pună în slujba Bisericii Ortodoxe.

în 1561, el tipăreşte în limba română textul celor patru Evanghelii, cu titlul Tetraevanghelul 
românesc. Textul s-a tipărit de „diaconul Coresi ot Târgovişte şi Tudor diacul11, aşa cum se menţionează 
la sfârşitul cărţii, subliniindu-se şi scopul tipăririi ei: de a fi de folos preoţilor şi credincioşilor creştini 
ortodocşi români, ca „să-nţeleagă, să înveţe rumânii cine-s creştinii". La traducerea Tetraevanghelului 
şi-au adus contribuţia şi preoţii români din Scheii Braşovului13-

în 1563, Coresi, ajutat de diacul Tudor, tipăreşte Apostolul sau Praxiul, care, după cum se arată în 
Predoslavie, este „întorsura de demult1* a manuscrisului voroneţean (Codicele voroneţean), cu îndreptările 
de limbă făcute de Coresi.

în 1570 urmează tipărirea în limba română a două cărţi: Psaltirea şi Liturghierul.
La baza Psaltirii stau traducerile maramureşene pe care Coresi le-a avut la îndemână în copii 

manuscrise. Limba Psaltirii lui Coresi este evident superioară faţă de formele greoaie şi termenii vechi 
regionali ai textului rotacizant din Maramureş. . -■ - .

Liturghierul lui Coresi din 1570 nu cuprinde toate textele Liturghiilor ortodoxe, ci numai textul 
Liturghiei Sf. loan Gură de Aur. Se crede că traducerea Liturghierului s-a făcut de preoţii din Scheii 
Braşovului (de la biserica Sf. Nicolae din Schei), care l-au ajutat pe Coresi şi la traducerea altor cărţi în 
limba română. Liturghierul s-a tradus după alt manuscris slavon, diferit de cel tipărit de Macarie în 
150814. ' »

10. Ibidem, p. 90. Vezi şi Ion Gheţie, Textele rotacizante şi originile scrisului literar, în S.L.L.F., 1 ,1969.
11. Vezi L. Demeny, O tipăritură slavo-romănăprecoresiană, în „Studii", revistă de istorie, an. XVIII, nr. 5, 1965 

(p. 1001-1038). Cp. Eva Mârza, Un fragment din Evangheliarul slavo-romăn de la Sibiu (1551-1553), Studiu introductiv, 
Bucureşti, 1969. - ■

12.1. Bianu, Cărţile româneşti tipărite de diaconul Coresi la Braşov, în „Almanahul Graficii Române*1, 1930 (Craiova), 
p. 31-42. :

13. Al. Mareş, Precizări privind traducerea Tetraevanghelului lui Coresi, în S.C.L., an. XVII, nr. 5,1967, p. 651-667.
14. Idem, Liturghierul lui Coresi (text stabilit. studiu introductiv), Bucureşti, 1969. , .
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Liturghierul lui Coresi (format inie. 42 de file; un exemplar m biblioteca Arhiepiscopiei Sibiului) 
s-a tipărit pentru nevoile bisericilor româneşti ortodoxe din Transilvania. Este prima traducere a 
Liturghierului în limba română.

Cărţile în limba română sunt primite cu rezervă atât de credincioşi, .cât şi de preoţi, temători ca ele 
să nu cuprindă erezii, ştiut fiind că numai cărticelele eretice luterane şi calvine se tipăreau româneşte, 
pentru propagandă15 şi -conform tradiţiei - cărţile dreptei credinţe ortodoxe nu puteau fi tipărite decât 
în limba slavonă. Pentru a risipi neîncrederea, Coresi traduce şi tipăreşte, în 1577, Psaltirea slavo-română, 
dându-le o dovadă că nu numai cărţi eretice, dar şi cărţile dreptei-credinţe ortodoxe pot fi tipărite în 
limba română şi dovada putea fi data de textul slavon tipărit în paralel. Atât textul românesc din Psaltirea 
aceasta, cât şi al Psaltirii din 1570 sunt reproduse după textele traduse în Maramureş, cunoscute sub 
numele dc Psaltirea scheiană şi Psaltirea voroneţeană. Dificultăţile de limbă şi efortul lui Coresi de a 
le îndrepta confirmă aceasta16.

In 1580 tipăreşte şi un Tetraevanghel bilingv, slavo-român, care are pe frontispiciu stema'Ţării 
Româneşti, cartea fiind tipărită pentru Ţara Românească la cererea domnilor Ţării Româneşti, Alexandru 
şi Mihnea, şi a mitropoliţilor Eftimie şi Serafim, cărora Coresi le mai tipărise câteva cărţi de slujbă în 
limba slavonă. · . · · . . - ■

încununarea activităţii lui Coresi o constituie Cazania sau Evanghelia cu învăţătură în limba română, 
tipărită în 1581. Este o tâlcuire, o explicare a Evangheliilor din duminicile şi sărbătorile de peste tot 
anul, începând cu Duminica vameşului şi a fariseului până la duminica a 32-a după Rusalii. Lipsesc 
Cazaniile la Duminica Ortodoxiei şi încă cinci duminici. Textele Evangheliilor sunt cele tipărite în 
Tetraevanghelul din 1561. Tâlcuirea textelor evanghelice s-a făcut de doi preoţi ortodocşi de la biserica 
Sf. Nicolae Schei din Braşov, lane şi Mihai, buni cărturari şi cunoscători ai limbii române. Dovadă o 
constituie claritatea, corectitudinea şi frumuseţea limbii române în care au redat textele Omiliilor lui 
loan Caleca17, traduse după textul slavon în care fuseseră traduse din limba greacă18. .

Activitatea de cărturar şi tipograf a lui Coresi este mult mai largă, dar în cadrul temei noastre nu 
ne-am oprit decât la acele cărţi în limba română, necesare slujbelor divine. -

Textele tipărite de Coresi s-au răspândit printre credincioşii ortodocşi de pe tot teritoriul Ţărilor 
Române, dovadă fiind exemplarele aflate în diferite colţuri ale ţării, din Oltenia (Mănăstirea Bistriţa) 
până în Bucovina, la leud - în Maramureş, Buzău - Mănăstirea Ciolanu (Evangheliarul din 1561) şi 
Vălenii din Prahova, unde s-a găsit un exemplar, bine păstrat, al Tetraevanghelului din 1561.

15. O asemenea încercare se şi făcuse prin tipărirea în limba română, în 1564, a cărţii Tâlcul Evangheliilor care avea 
la sfârşit şi un Moliţfelnic, dar din care şe înlătură cultul sfinţilor, Liturghia ortodoxă, slujbele pentru morţi şi Sfintele 
Taine din care se păstrează numai trei (Botezul, Nunta şi împărtăşania). De altfel, era o traducere făcută tot de pe un text 
unguresc. Comp. Vladimir Drâmba, O copie din secolul alXVIl-lea a Tălcidui Evangheliilor şi Molitfelnicului diaconului 
Coresi, în S.C.I.L.F., an. IV, 1955, p. 559-571. . ‘ .

16. în Postfaţa (Epilogul) cărţii, Coresi afirmă că a făcut traducerea după un original slavon, mânat de dorinţa de a 
da românilor cuvântul lui Dumnezeu în limba lor: „Eu, diacon Coresi, deacă văzui că mai toate limbile au cuvântul lui 
Dumnezeu în limba lor, numai noi românii n-avăm... Derept aceea, fraţii mei, preoţilor, scrisu-v-am aceste Psaltiri cu 
otveat, de-am scos den Psăltirea sârbească, pre limba rumânească să fie înţelegătură". Cei care au comparat această 
Psaltire cu Psaltirea scheiană conclud că Coresi nu este traducător, dar s-a străduit să redea într-o limbă românească mai 
clară şi mai curată textele maramureşene. El a înlocuit cuvinte de origine străină sau vechi, cu altele de o mai largă 
circulaţie: fe i  eleat - răspuns, fugeu cu legătură, golovi cu a găti, ş.a.m.d.; vezi N. Cartojan, op. cit., p. 105.

17. Patriarh al Constantinopoîului la jumătatea secolului al XIV-lea (1334 - 1347). Cercetători mai noi afirmă că e 
o traducere după un text rus, Cazania lui Zableedov (1569). Cf. Maria Rădulescu, Originalul slav al Evangheliei cu 
învăţătură a l diaconului Coresi, Bucureşti, 1959, Cp. şi A. Hauttman şi P. Binder, Geneza Cazaniei a Il-a (1581) şi 
legăturile diaconului Coresi cu tipografia latină din Braşov (S.L.I.E.T.), Bucureşti, 1969.

18. Sextil Puşcariu şi Alexie Procopovici, Diaconul Coresi, Carte cu învăţătură (1581), vol. 1 (textul), Bucureşti, 
1914. Cp. Vaşile Grecu, Izvorul principal bizantin pentru Cartea cii învăţătură a diaconului Coresi, din 1581, Omiliile 
Patriarhului loan al XIV-lea Caleca, 1334 - 1347. Cercetări XXXV, Bucureşti, 1939. . . . .. _
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Venind din Ţârgovişţeunde lucrase ca tipograf şi şţabilindu-şe la Braşov, chemat de Hans Bpnkner, 
Coresi a cunoscut bine graiul românesc vorbit în regiunea Târgovişte-Braşov, care era considerat eel 
.mai evoluat în ansamblul limbii române şi pc care Coresi l-a folosit în traducerile şi tipăriturile şale. 
Coresi n-a fost un simplu tipograf, ci şi un traducător conştiincios, dovadă efortul său de a reda limbii 
ţextelor.maramureşene o fprmă literară clară şi înţeleasă de ţoţiromâniijjscutoându-le de regionalismele 
şi neologismele cu care erau încărcate şi mai ales de fonetismul lor greoi, roţacizant. > ■ :
.,. Cpresi esţe considerat pionier al limbii literare româneşti căreia, prinlimbacărtilor sale, i-а pus 

primele temelii, . _ . , ■ ( . - . . * .,/ , t .
Coresi contribuie şi la îndreptarea ortografiei limbii române, prin faptul că stabileşte şi introduce 

reguli de despărţire· a cuvintelor, făcând ş^risul mai înţeles şi mai uşor de răspândit nu numai prin cărţi, 
dar şi prin acte şi documente atât de necesare, mai ales în cancelariile domneşti. Limba română va 
devenii după Coresi şi tocmai datorită tipăriturilor lui, cunoscută şi citită de cât mai mulţi citeţi, viitori 
preoţi şi dieci de cancelarie,' care vor începe treptat sa înlocuiască limba slavonă şi să redacteze în 
limba naţională scrisorile şi actele oficiale. , ..

:eri numai din Noul Testament. Liturghierul 
şi Liturghia Sf. loan Gura de Aur. ‘
Orăştie, din 1582. Palia (παλαία - veche) 

cuprinde primele două cărţi din Vechiul Testament: Facerea şi Ieşirea (Geneza şi Exodul). Iniţiatorul 
acestei traduceri este episcopul calvin Mihail Tordaş care urmăreşte intensificarea propagandei calvine 
printre romani. Tipărirea Paliei începută încă din 1581 şi terminată în 1582 s-a făcut de Şerban, fiul Iui 
Coresi, ajutat de diabu'i Mărian. în Predoslovia cărţii, episcopul Mihai Tordaş afirmă că traducerea 
(propusă pentrii cele dinei cărţi ale lui Moise, din care nu s-au tipărit decât două) s-a făcut după textul 
ebraic, grec şi sârbesc, de un grup de patrii preoţi români calvini19* din dorinţa de a se tipări cărţi şi în 
limba română. Cercetările au arătat însă ca traducerea s-a făcut'după un text unguresc al Vechiului 
Testament, de pastorul protestant Găspar Heltai din Cluj20.

- - ' · ■ 3. Secolele XVII- XVIII ’
’ 1 Tipăriturile româneşti âle cărţilor bisericeşti Se ridică pe un plan superior atât ca număr, cât mai 
ales ca limbă. în secolele ce urmează, duba drumul deschis de Coresi în secolul al XVI-lea. Aceistă 
activitate se desfâşbără concomitent şi eVblutiV în toate cele trei provincii româneşti, rernarcându-se 
ca intensitate începând de la jumătatea veacului, epoca lui Matei Basarab şi Vasile Lupu, şi evoluând la 
apogeu spre sfârşitul secolului al XVII-lea şi începutul secolului al XVIIÎ-lea, în Vremea lui Şerban 
Cantacuzino şi Constantin Brâncoveanul. ' ‘ * ' ■■■]

în 1637 vine pe scaunul Mitropoliei Ţării Româneşti fostul episcop de K$nanc,Teofil căruia i-a 
revenit şi meritul de a fi considerat ctitor al culturii româneşti,’ datorită intensei activităţi· pe care o 
desfăşoară în domeniul tipăririi cărţilor bisericeşti. : ‘ '

în tipografia de la Govora el tipăreşte Pravila de lă 164(Ρ·\ iar după te aduce aici ca egumen pe 
călugărul cărturar şi bun tipograf, Silvestru, scoate, tot în 1640, un Ceaslov românesc10 căruia îi urmează

: " 19 Efrem Zakan „dascăl de dăscălie", Ştefan Herccc, „propovăduitorul Evangheliei lui Hristos^ Şi Moisi Peştişel, 
„propovăduitorul Evangheliei în oraşul .Lugojului*4, !şi Achirie, protopopul Hunedoarei. *
^  Ж  Iosif Popovici, Palici de la Orăştie., în Analele Academiei Române, an, XXXIII, 1911 F, Memoriile secţiei 
Îiterare, t. ХХЙП, s II, l !  33,1910 -1911. - *** * ’ Г  · " ' ·’, . V ~  •• ' ..V

21, Pravila de la Govora sau Pravila mică. S-a tipărit în două ediţii, una penţru Muntenia şi una pentru Transilvania, 
mWftţibnându-se pentru fiecăre numele nutropplitului: Teofil, pentru Ţara Româneasca şi Ghenadie, pentru Ardeal. Pravila 
era o compilaţie de legi Civile şi bisericeşti, făcută după izvoare slave şi bizantine. Ea împlinea şi în Biserică’ufleÎe 
lipsuri,-păci cuprindea şi îndrumări privitQare la preoţii duhovnici, în legătură cu epitimia (canonul de pocăinţă) la 
Spovedanie. . . .  ..

22. Ştefan Paşca, O tipăritură necunoscută din secolul al XVII-lea. Cel mai vechi ceaslov românesc, Bucureşti, 
1939, Academia Română. Studii XXXVI. Ceaslovul aflat în Muzeul de Literatură din Cluj, azi la Sibiu, în biblioteca 
Arhiepiscopiei, este o tipăritură munteană necunoscută în secolul XYII. ' ■

In afară <|e Psaltire^ cărţile lui Coresi cuprind tradu< 
tradus de Coîesi cuprinde numai rânduiala Proscomidiei 
'' Un alt teXt’ din Vechiul Testament este Palia de ία
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m 1642 Cazania in limba rămână, tălmăcită după Cazania care apăruse eu un an înainte la Kiev. O 
predoslovie făcută Cazaniei de cărturarul Udrişte' Năsturel arată că, alături de ieromonahul Silvestru, 
lucrase şi el la traducerea „izvodită de eronicmahul Silvestru” şi „premenită de pe limba rusească pe 
liinba românească" de Udrişte Năsturel care, după cum spune, a venit şi el „la ăî Unsprezecelea ceas lâ 
lucrul Domnului*4*3. Cazania cuprinde tălmăcirea Evangheliilor îa duminicile de peste an’la sărbătorile 
împărăteşti şi ale sfinţilor. -r- ··■.·.■»■>■ . ·■·' .>'.■·■ >

Tipbgrafia de la Govora se fnutâ la’Dealu Uiide, în 1644, s-a tipărit Evanghelia învăţătoarei care 
adaugă şi din Cazania lui Varlaam (care apăruse la Iaşi în 1643), partea finală, cuprinzând omilii pentru 
sărbătorile împărăteşti şi ale sfinţilor mari. ‘ ‘ ‘ '

în vremea mitropolitului Teofil se iiiai tipăresc câteva cărţi în limba slavonă: Liţurghier slav (1646) 
şi cartea teologului Thomas de Kempis (K6ln, 1380-1470), Urmărea lui Hristos, tradusă din limba 
italiană în limba slavonă de Udrişte Năsturel; şi în limba româna: Carte de. învăţături duhovnic eşti, 
tradusă de egumenul Meichisedec, de la mănăstirea din Câmpulung (1642)'.'

Sub urmaşul lui Teofil, în vremea mitropolitului Ştefan, tipografia de la Dealu s-a mutat la Târgovişte, 
unde se continuă tipărirea cărţilor de slujbă, mai puţin în limba româna, cât şi în limbă, şlavonă şi 
bilingve. Tipărirea cărţilor slavo-române împăca tradiţia, dar şi necesitatea continuani activităţii de 
naţionalizare a slujbelor bisericeşti şi de împotrivire la propaganda calvina (tipărirea cărţilor de pult în 
limba română, potrivit curentului calvin, care făcea propagandă printre români, fiind spcpţită.o ereZic, 
fapt care menţine cartea de slujbă încă în limba slavonă la noi). Totuşi, pentru a veni în ajutorul preoţilor, 
dintre care mulţi nu mai cunoşteau limba slavonă, s-au tipărit în limba roiştână toate îndrumările 
tipiconale, chiar dacă rugăciunile mai erau în limba slavonă: Aşa sTau tipărit, printre altele, în 1650, 
„ Cartea ce se cheamă pogribania preoţilor mireni şi a diaconilor ", precum şi lucrarea „Mistirio sau 
Sacrament" (cuprinde primele două Taine: Botezul şi Minmgerea). > , . _ . .

Tipicul şi învăţătura erau în limba română, iar rugăciunile în limba slavonă, traduse de, pe un 
Molitfelnic grecesc şi slavonesc, cum arată în prefaţă el însuşi. în 1652 se tipăreşte, tot cu tipicul în 
limba română, Tărnosania, având rugăciunile şi slujba în limba slavonă (carte de mare folos pentru 
sfinţirea bisericilor). Un cod bisericesc şi civil se tipăreşte în 1652: Pravila de la Târgovişte (Îndreptarea 
legii sau Pravila cea mare), având şi o prefaţă scrisă de mitropolit (cuprindea în mare parte Pravila 
Iui Vasile. Lupu, tipărită la laşi, cu titlul Carte românească de învăţătură de la pravilele împărăteşti,
1646). ' , . . . . . V  ' · ; ' :Л  ‘ '

Lupta curentului slavon, care caută să se menţină, a determinat încă pentru un timp tipărirea cărţilor 
de slujbă în limba slavonă sau slavo-română (Tipicul). . ■ . , , . ■ -

în Moldova, în aceeaşi epocă; mitropolitul Varlaam tipăreşte la Iaşi, în tipografia de Ia Trei Ierarhi 
(dăruită de Petru Movilă, mitropolit la Kiev): Cazania, Cele şapte Taine ale Bisericii, Paraclisul 
Născătoarei de Dumnezeu şi două cărţi, în afara cărţilor de slujbă; Carte românească de învăţătură la 
pravile împărăteşti şi la alte giudeţe (Iaşi, 1646). - >;■?*·,

Cazania, cu titlul integral: Carte românească de învăţătură la Dumenecelepreste an şi laprazritQe 
împărăteşti şi la svânţi mari, s-a tipărit în 1643, la Iaşi. _■

La început este un „Cuvânt Qătre petitoriu'*, în care argumentează necesitatea tipăririi acestei cărţi, 
„că limba românească n-arş carte pre limba sa“ şi că era de datoria şa ca ierarh să-şi împlinească în 
acest fel faţă de Dumnezeu sarcina dată lui „ta un datornic ce sunt lui Dumnezeu cu talantul ce mi-au 
dat, să-mi poci plăti datoriile, măcat de cât...“.

împărţită în ‘două, Cazania cuprinde, în partea I, 54 ..de predici la duminici şi 2.1 la sărbătorile 
împărăteşti şi ale sfinţilor. Cazaniile la duminici au toate un plan de desfăşurare: textul pericopei, un 
cuvânt de început şi unul de încheiere, cuprinzând una sau două învăţături extrase din conţinutul 
Evangheliei respective. .

23. N. Cartojan, op. cit., p. 173.
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Cazania lui Varlaam nu este o operă originală, ci o sinteză, б culegere de predici din diferite izvoare, 
din multe scripturi (scrieri), tălmăcită din limba slavonească -, spune el în predoslovie. Izvoarele folosiţe 

au fost, probabil, comune şi pentru Cazania lui Coresi (1581), şi pentru cea de la Govora (1642):\  '
. Unul dintre izvoarele jnai importante e considerat de cercetătorii mai noi25 a fi cartca intitulată 
C o m o a r a όνομα ξόμενον δυσαιρος), aparţinând lui Damaschin Studitul26 şi cuprinzând 36 
de cuvântări la duminici şi sărbători. Varlaam a inclus în Cazania sa cam 20 din ele, pe care fie le-â 
prelucrat, fie le-a tradus doar şi.le-a tipărit în forma lor originală. 1 ·

Desigur, Varlaam â folosiţi şi alte izvoare, după cum afirma el: ,.,din multe scripturi tălmăcită*4 şi _ 
cum, de altfel, se confirmă de cercetători. 1 . : .*·

In Transilvania circulau numeroase texte ale Cazaniilor în limba română, dintre care unele identice 
cu ale lui, dar anterioare lor, de Unde s-a dedus că, înaintea Cazaniei lui Varlaam, â existat o altă 
Cazanie românească, probabil, din secolul al XVI-lea27; ' .. . ; _

Chiar dacă nu este o operă originală, Cazania lui Varlaam constituie un moment important în 
acţiunea de îmbogăţire a literaturii noastre bisericeşti în limba română şi de dezvoltare a limbii literare 
româneşti. Varlaam a sintetizat şi a valorificat un material dispersat, care, închegat prin străduinţa sâ, a 
îmbogăţit şi literatura, şi lirriba română. Valorificând vorbirea populară, Varlaam a dat operei sale o 
limbă mai bogată şi mai expresivă, înlocuind multe din slavonismele textelor bisericeşti. ' 

Preţuirea de' care s-â bucurat această carte se vede şi din retipărirea ei succesivă şi în Ardeal 
(Alba-lulia, 1699), în Ţara Românească (tipărită în secolul al XVHI-lea în trei ediţii succesive la 
Bucureşti, tot în trei ediţii la Râmnic şi una la Buzău), continuând în secolul ai XIX-Lea, de asemenea, 
în mai multe ediţii. .

Prin larga răspândire pe întreg teritoriul românesc, Cazania lui Varlaam a contribuit la formarea ' 
unei conştiinţe ă unităţii naţionale şi â limbii româneşti.: '

Graiul vorbit în regiunea Târgdvişfe-Brâşov, cel mai curat şi cel mai îngrijit allimbii române, este 
fundamentai în scrierile Iui Coresi; crescut şi amplificat, căpătând o nouă strălucire prin limba Cazaniei 
lui Varlaam, acest grai s-a impus şi a devenit normativ pentru tânăra literatură română care se dezvoltă 
aciixn pe temelii sănătoase de limbă românească. , ·. ■

Λ i I e jv  . f  ■ · · · . *  я  · i  t  . j  . · · *

In Transilvania, sec, XVII şe va remarca m cultura românească prin traducerea integrala a Noului 
Testament tipărit la Bălgrad (Alba-lulia), în 1648. Operă realizată din dragostea şi grija de carţca 
bisericească în limba română a vrednicului mitropolit Simion Ştefan, Noul Testament de la 1648 este o 
ilustrare a biruinţei limbii române aduse la lumina,tiparului de cărturarii înaintaşi, .eare au trudit la 
desţelenirea ogorului l i m b i i . r o m â n e . j , .  , . - . ..... -

în prima predoslovie a cărţii şe face pomenirea numelui traducătorului. Eşte vorba de acelaşi Silvestru 
.care, împreună cu Udrişte Năsturel, se ostenise la traducerea şi tipărirea Cazaniei de la Govora şi Dealu 
(1642, ,1644). Silvestru, „ieromonah11, fost stareţ la.Govora,.cărturar cunqscut, foloseşte pentru traducerea 
Npului Ţesţamentun text slavon tipărit în Rusia, precum şi textul grec al Scptuagintei. Notaţiile marginale 
trimit la textul grec: „greceşte aşa-i cel vers“... ş.a. Au folosit şi textul latin: Biblia ad yetuşţişsima

"24. G. â&orpan, Locui Căzdmeîlut Partaăm m vechea rioăsiraliterdkîrăomileiică, în „Cercetăriistonce'vXllI'XVl, 
Iaşi, 194Q,p. 545 - 596 şi an. XVII, i943,p. 8 9 4 2 0 .; i ţ î  ■ '.· ■■ ■ -« :. ■«. or A '  -t·' ΐ .
- 25. Pândele Olteanu, Unul din izvoarele neogreceşti ale „ Cazaniei" mitropolitului Varlaam (1643): „ Comoara lui 

Damaschin Studitul", în ,,Romanoşlayica“, XVIII, 1972, p, 163-1.85J Jdem7. Damaschin Studitul şi miţropoljtul Varlaam 
a \ Moldovei, în M.M.S., 1976, nr. 3-4, p. 217-244. ' '' . ţ .. ...T

26. Mare teolog grec clin secolul al XVI-lca şi carţurar; călugăr provenit de ia, Mănăstirea Studipn, de unde-i vine şi - 
numele, fost exiarh Ia Patriarhia din Constantinopol şi apoi episcop ş'i mitropolit în Epir (f  li)77)' Lucrarea sa ‘Comoara . 
(tipărită la Veneţia - 1558] .cuprinde 36 de cuvântări la duminici şi sărbători. Tipărită în zeci de ediţii şi transcrisă în sute 
de manuscrise, cartea s-a bucurat de o largă circulaţie: şi goţjulaniate şi a ajupş şi la noi în ţara,. ‘ - , .

27. Â&iiasiePopa, Cazdnia lui Varlaam. Prezentare grafică, Timjşpăra, 1̂ 44. Ideiri", Texte vechi'în Cazaniei tui 
‘farîaamfm M.A.,1965, nr. 1-2, p. 73-99."



292 LITURGICA GENERALĂ

exemplaria (Venctiis, 1587). Trimiterile din Noul Testament corespund acestei versiuni latine traduse 
de Fericitul Ieronim. Privitor la fondul de cuvinte, traducătorii folosesc multe neologisme latine. Fericitul 
Ieronim e citat în predoslovii. Prezenţa unor neologisme de origine maghiară, ebraică, slavonă arată că 
traducătorii au folosit şi versiuni în aceste limbi. Problema îmbogăţirii limbii cu neologisme â făcut ca 
unele cuvinte să fie trecute kt text aşa cum erau în limba respectivă, fiin̂ L intraductibile şi negăsindu-se 
pentru ele corespondent în limba română (cuvinte ca synagoga, cangrena, nume de pietre preţioase, 
lucruri etc.). Aşa au intrat în limbă, în mod direct, mulţe neologisme28. Se pune accent pe sinonime. 
„Românii nu grăiesc щ toate ţările într-Un chip, încă nice într-o ţară toţi într-un chip“, şş spune în 
predoslovie. Traducătorii, continuatorii lui Silvestru care murise înainte de terminarea traducerii, sunt 
preoţi ardeleni (doyadă frecvenţa vocabularului cu specific regional: lămpaş, beutură, coşarcă etc.), dar 
şi cărturari din Ţara Românească (Meletie Macedoneanul şi Daniil Andreian care au tipărit la Govora 
cu Silvestru). Ei se străduiesc „aşa ca să-nţeleagă toţi“. Ei explică marginal expresii ca: „stăpânilor lor“ 
= „domnilor lor“ , „besearicii“ prin „săboriului", „un cerdac" = „un loc de cină“ ş.a. Aceste note 
marginale apar pentru lingvişti ca un început de „dicţionar de sinonime". Cercetătorii mai vechi nu 
considerau sigură consultarea de căţre traducători a izvoarelor greceşti, slavone şi latine29. Neologismele 
de provenienţă greacă demonstrează că la traducere s-a folosit textul grec al Septuagintei. în strădania 
traducătorilor se vede grija pentru crearea unei limbi literare imitare, care să fie înţeleasă de toţi românii, 
prin înlăţurarea regionalismelor, arhaismelor, problemă care l-a preocupat şi pe Coresi în. tipăriturile 
sale în limba română. Se poate că traducătorii au folosit şi primele traduceri (manuscrise şi tipărite) din 
Noul Testament (Tetraevanghelul, Apostolul), precum şi textele Evangheliilor carc stau la baza predicilor 
lui Varlaam din Cazania sa. . *

Predoslovia atribuită lui Simion Ştefan subliniază datoria ce revine traducătorilor de a crea o 
limbă unitară şi care să fie înţeleasă de toţi: „Aceasta încă vă rugam sa luaţi aminte, scrie el, că rumânii 
nu grăiesc în toate părţile înţr-un chip... pentru aceea cu nevoie poate să scrie cineva să înţeleagă toţi... 
Bine ştim că cuvintele trebuie să fie ca banii, că banii aceia sunt buni care îmblă în toate ţările, aşea şi 
cuvintele acelea sunt bune care le înţeleg toţi“. Conştient de existenţa diferenţelor de limba generate de 
provincîalisme şi graiuri, autorul subliniază datoria ce revine cărturarilor să se străduiască a crea o

Ştefan se călăuzeşte în formularea ideilor Sale de aceeaşi concepţie care a stat şi la baza 
strădaniei lui Varlaam, care a tradus şi a tipărit Cazania într-o limbă pe care s-o înţeleagă ţoţi cititorii ei, 
„dar limbii româneşti" şi „dar pentru ţbail seminţia rbinâneasSă pfetutindenea ce se află pravoslavnici 
întru această limbă“. Ca şi Varlaam, traducătorii Noului Testament aii luat ca temei limba vorbită a 
poporului, ceea ce i-а ajutat la făurirea unei limbi unitare, înţelese de popor, pentni care se scriau ateste 
cărţi. Pe lângă grija de făurirea limbii literare, traducătorii aU Căutat să facă mai uşor ăfccesibil şi mai pe 
înţeles textul Noului Testament şi prin metoda de lUcru pe care au folosit-o. Ei explică marginal saU în 
introduceri speciale la capitole, cuvinte, nume, locuri şi ideile diii Sâp’itolele respective, ceea ce i-a 
făcut pe cercetători să afirme dă „Noul Testament de la Bălgrad‘‘poate fi socotitprimuîmânual românesc 
de introducere în exegeza biblică30. ■ - ■' * - - 1

Psaltirea de la Alba-Iulia din 1651 e tradusă, după cum se afirmă în predoslovie, din limbile greacă 
şi ebraică. Traducătorii au folosit şi textul manuscris din Psaltirea scheiană şi pe cel tipărit de Coresi, 
Psaltirea din 1570, ceea ce s-a dedus din comparaţia textelor, " ·.·- - ■ - -- . .. · »

28. Gabriel Ţepelea, Câteva precizări ΐή \egătură cii izvoarele şi glosele Noului Testament de la Bălgrad (1648), în 
revista „Limba română“, Bucureşti, 1963, nr. 3, p. 274 -.282. Autorul consideră că Unele neologisme, precum cele din 
limba greacă, au intrat în lîmbă direbt, nu prin intermediul limbii franceze, cum susţineau autorii Unor dicţionare,

29 .N . Cartojan, op. cit,, p. 184 (noţa l,jos). - ** ..
30. loan Iliescu, Consideraţii asupra gloselor din „Noul Testament“ de la Bălgrad, în Analefe Universităţii din 

Timişoara, seria ştiinţe filologice, Π, 1964, p. 21-3 ί; cp. Gabriel Ţepelea, Date noi despre izvoarele ş i glosele Noului 
Testament de la Bălgrad, în G.B., 1967, ftr. 9-10, p. 924-933; cp. Gr. Marcu, 'Consideraţii asupra Noului Testament djn 
1648, în S.T., 1973, nr. 9-10, p. 605-618. " ’ ‘
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Lucrările tipărite in  limba română de Simion Ştefan constituie încă un pas pe care limba română îl 
face pe scara înălţării ei şi la deschiderea tot mai largă a uşilor Bisericii.

. In Ţara Românească, q doup jumătate a secolului alXVII-leavc arată, ca şi în Moldova, mai activă 
în tipărirea cărţilor de slujbă W limba română, înleşnindu-se astfel pătrunderea ei în Biserică.
. După un Liturghier slavon cu tipic în limba română, tipărit în 1080 de mitropolitul Teodosie, apar, 

prin grija aceluiaşi mitropolit, două cărţi de slujbă romaneşti: Evanghelia, în 1682 şi Apostolul, în 1683.
Evanghelia^,tipărită de Teodosie prezintă o deosebire faţă de vechile Tetraevanghele, deoarece 

aduce o înlesnire pentru preoţi prin aşezarea pericopelor evanghelice în ordinea citirii lor în biserică, 
nu în ordinea aflată în Noul Testament, cum se tipăreau până acum doar cu indicaţii marginale, arătând 
zilele în carc .să se citească. Se remarcă în aceste traduceri atribuite ,unor cărturari, printre care stolnicul 
lordache, fratele domnului Şerban Cantacuzino, un stadiu superior de evoluţie a limbii române.

Dar cel inai înalt nivel de dezvoltare a limbii, de bogăţie şi de limpezime a vocabularului se va 
afirma în epoca respectivă ţn prima traducere integrală a Bibliei, tipărită la Bucureşti lq 1688., prin 
grija şi cu cheltuiala domnitorului Şerban Carţtacuzino [1].

Pentru traduccrea Noului Testament, traducătorii au folosit şi tipăriturile existente în limba romanţ 
începând cu Tetraevanghclul şi Apostolul lui Coresi, Evangheliarul şi Apostolul (1682-1683) tipărite' 
dc mitropolitul Teodosie, precum şi Noul Testament de la Bălgrad (1648). . .

Traducătorii Bibliei de la Bucureşti (1688) au fost fraţii Radu şi Şerban Greceami, ajutaţi de cărturarul 
istoric, stolnicul Constantin Cantacuzino3'9, aşa cum şe menţionează în epilog: „Tipăritu-s-a această 
sfântă carte în oraş în Bucureşti, însă cu chcltuiala Prea luminatului, Prea creştinului şi Prea Cuviosului 
Domnului şi Stăpânului nostru loan Şerban C. Basarab Vocvoda, biruitorului şi oblăduitorolui a toată 
Ungroviahia. Iară în nevoinţa şi îndreptarea celor ce s-au întâmplat dascăli şi mai mult desluşindu-se 
pre limba rumânească de cei mici şi plecaţi den slugile Mării Sale Şărban biv. 2 Logofăt i brat ego ( ş i . 
fratele lui) Radul Logofăt". . .

' Aşa cînri se arată în predoslovie, traducerea Bibliei s-a făcut după textul grec al Septuagintei, 
folosindu-se şi textele româneşti tipărite din Biblie până la acea epocă „luând lumină şi dintr-alte 
izvoade şi alăturându-le cu cel elinesc al celor 70 de dascăli, cu vrerea lui Dumnezeu o au săvârşit". 
Textele folosite din traducerile Vechiului Testament erau puţine. Palia de la Orăştie (1582) s-a folosit, 
după cum se vede, din identitatea textelor comparate. Psaltirea tradusă începând cu textele manuscrise · 
şi textele tipărite: Psaltirea lui Coresi; Psaltirea tipărită la Govora (1652) şi Psaltirea lui Dosoftei (în 
versuri, 1673 şi în proză, 1680) â fost folosită, de asemenea.

în afară de aceste texte, la baza traducerii Bibliei lui Şerban a stat şi Biblia (Vechiului Testament) 
tradusă de spătarul Nicolae Milescu, prin anii 1661-166432. '

31. N. îorga, Biblia Iui Şerban Voită, în Revista istorică, XXIV (1938), p. 193-196; cp. G. Pascu, Note despre 
Milescu, în ̂ Revista critică, IV, 1930, p. 90-97. . . 1

32. De fapt, e vorba ntimai de traducerea Vechiului Testament atribuită lui N. Milescu, aşa cum se arată într-un 
manuscris păstrat la Academia Română (nr. 4389), căci originalul traducerii lui Milescu ş-a pierdut. Manuscrisul 
menţionează numele spătarului Milescu arătându-se că el n-a tradus din Vechiul Testament „Cartea a treia Ezdra“, „cartea 
a treia Ezdra nu se află scrisă, ci numai ce sunt 2 cărţi. Pentru aceea nici în izvodul cel rumânesc care a fost prepus mai 
denainte de Nicolae Spătar nu e scris...“. Manuscrisul are un Cuvânt înainte către cititori, în care se precizează: „Am 
nevoita prepune această sîintă carte a Legii Vechi care se cheamă Biblia, toată cu toţi proorocii, că Legea Nouă, adecă 
Evanghelia şi celelalte cărţi ale Apostolilor, toate se află multe pren bogate locuri cu mâna scrise şi în tipăriu date pre 
limba noastră rumânească, iar de această cartia a Legii vechi noi românii suntem foarte lipsiţi11... Arătând lipsa unor 
traduceri a cărţilor Vechiului Testament, autorii manuscrisului menţionează că ei au urmat de pe textul tradus de spătarul 
Milescu şi arată că textul e plin de lipsuri şi făcut cam în grabă, fapt pentru care ei îşi propun să-l completeze: „Iară numai 
Un izvod, scris cu mâna, care l-au fost prepus Nicolae Spătariul Moldovan, dascăl şi învăţat în limba eleneascâ, care l-au 
izvodit de pre izvodul elinesc, ce s-au fost tipărit la Frangafort (Frankfurt); ci însă şi izvodul acesta pentru multă pripă a 
acelui prepuitoriu care se-au grăbit cunind ă-şi tălmăci şi a-şi scrie aflatu-s-au... şi prea mare învăluială care era lucru 
foarte cu greu...“. Acest manuscris nu reproduce, după cum arată, textul ÎUi Milescu, ci foloseşte acel text şi îl completează, 
după cum am văzut (exemplu, Cartea a treia din Ezdra) şi în acelaşi timp îl îndreptează, considerând că Spătarul „pentru
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Biblia de la MS& reprezintă o biruinţă a scrisuluiîn limba românească. Ea înc'uiiunează efortul de 
veacuri al acelor patrioţi cărturari care, fiecare după puterile ЙЙ, au contribuit la creşterea culturii şi 
limbii noastre literare. Studiul comparativ al textelor Sfintei Scripturi, pornind de la primele manuscrise 
şi primele tipărituri, a reflectat evoluţia lentă, dar sigură şi- temeinică a· limbii cărţilor bisericeşti. : ■ 

Frumuseţea limbii acestor cărţi primeşte o nouă strălucire în Biblia lui Şerban, dovadă că precizia, 
claritatea şi expresivitatea ei au rămas şi în traducerile ulterioare ale Bibliei.1 ■ -r - : : :  - 

Biblia lui Şerban, care a Circulat în toată ţara, a împlinit şi ea, ca şi cărţile âiiterioare, unitatea 
limbii iioastfe, constituind în adelâşi timp Un model de limbă romanească rămas, până azi aproâpe 
neschimbat, în Unele texte atât de expresiv şi corect exprimate. ■ ’ .;*■-•..=лг;,·· ■ ,

Iată, spre exemplu, câteva rânduri de la începutul Evangheliei Sfântului loan: „De-nceputera 
Cuvântul· şi Cţtvârttul eră âatră Dumhezău şi Dumnezâu eră Cuvântul.'Acesta era de-nceputbîătră 
Duntnezăîi. Toate pren El s'-au făcut; şi fără  de El s-au făcut niceuna carea s-ău făcut.:.

In Moldova, în a doua jumătate a secolului ăl XVIÎ-Îea, mitropolitul Dosoftei a tradus atât din 
limba slavonă, cât şi din limba greacă şi a tipărit în tipografia înfiinţată de el la Iaşi, deschizând drum 
limbii române în slujbele Bisericii, prin traducerea Sfintei Liturghii: Dumnezeiasca Liturghie (1679), 
în a cărei prefaţă menţionează, ca şi Varlaam în Cazania să, ca o face „dar limbii româneşti". La sfârşitul 
cărţii sunt adăugate câteva rugăciuni, nişte molitve de binecuvântarea prinoaselor (a primelor fructe şi 
produse; treieratul grâului, binecuvântarea vinului ş.a.) cuprinse sUb titlul Molitvelnicul mic. Dumnezeiasca 
Liturghie cuprinde textul celor trei Liturghii (a Sf. Vasile cel Mare, loan Gură de Aur şi Grigorie cel 
Mare) [2]. Dosoftei va retipări „Liturghia44 în 1683, adăugându-i şi câteva rugăciuni în plus.

El tipăreşte în 1680 „Psaltirea de-nţe'les ", cu text paralel slavo-român. După tipărirea „Psaltirii în 
versuri" din 1673 , Dosoftei tipăreşte această Psaltire în proză, spre a fi preoţilor de folos în slujbele 
bisericeşti.'. . . '· . " . *'■ '

în 1681 va retipări Molitvelnicul de-nţeles în limba română. La începutul cărţii, el adaugă un poem 
cronologic despre domnii Moldovei, Molitvelnicul cuprinde rugăciunile şi slujbele la: Botez, logodnă, 
Maslu, înmormântare ş.a. ; . ;· , , ,

în 1683, Dosoftei tipăreşte Octoihul în limba română (cuprinde slujbele de duminică pe opt glasuri). 
In prefeţele cărţilor de slujbă tipărite de el, Dosoftei arată necesitatea introducerii lim.bii гртйпе щ 

cult, fapt ce obligă la tipărirea acestor cărţi. Ca şi Simion Ştefan, în prefaţa ia Noul Testament (164S), 
Dosoftei exprimă aceeaşi convingere a necesităţii înţelegerii sfintelor şlujbe de căţre credincioşi: , 

,.ţpCă în biserică mai voia mi-i cinci cuvinte cu mintea mea să grăiescu ca şi pe alţii să învăţ, decât 
ziace mii de cuvinte într-altă limbă44.

Psaltirea în versuri tradusă, versificată şi tipărită de Dosoftei în 1673 prezintă interes în primul 
rând pentru istoria literaturii. Este o lucrare unică în literatura ortodoxă, căci o astfel de lucrare nu se 
cunoaşte decât în literatura polonă: Psaltirea versificată de poetul polon Kochanovski, inspirată după 
modelul unei Psaltiri versificate în limba franceză (cuprinzând numai cincizeci de psalmi versificaţi de 
poetul francez renascentist Clement Marot). -· · - ' · · . ■ . -

„ Psaltirea în versuri “ a lui Dosoftei aduce o contribuţie importantă la dezvoltarea literaturii române, 
căci jptme bazele poeziei noastre culte şi este o primă demonstraţie a posibilităţii lirnbii nbâştie literare 
de a se „înmlădiau în vers. îmbogăţeşte limba literară prin valorificarea,lexicului popiilai;, care intră în 
limba literară cu toată încărcătura lui strălucită de expresii, comparaţii şi figuri de stil [3j. ...

■■ ------- г г * т -------------- Г " ------- »------’ · :  · '  . ■ ·,! · . "  ,·.■ 4 * r .  r  - V .  1 У .  î l » ,

multă pripă... prepuiţqriu... s-au grăbit a-şi tălmăci şi a-şi scrie aflatu-ş-au...44; Acest manuscris cuprinzând ţextul Vechiului 
Testament, care s-a tradus urmând traducerea făcută de Milescu, se crede că aparţine fraţilor Greceanu, care au fşlosiţ-o 
la traducerea Bibliei <Je la 1688 (vezi N. Cartojan, ap. cit,, p. 233-234; eşfflp. şi Şţ, Ciolbanu, Istoria literaturii românei 
vechi, Bucureşti, 1947, Academia Română, în „Studii şi cercetări*4, LXXV). .Prof. M^Eăcurariu, în Istoria Bisericii Ortgdoze 
Române,, vpl, 2, Bucuţeşti, 198.1, p. 137, vorbeşte despre o copie rşvizuită a traducerii Bibliei lui.N. Milescu, păstrată în 
manuscrisul cu nr. 45, ia Filiala din Cluj a Academiei R.S.R., copie provenită djn fosta Bibliotecă Centrală din Blaj. .
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.'Lucrarea Vieţile sfinţilor este ea şi Psaltirea în versuri reprezentativă pentru contribuţia sa ţa 
îmbogăţirea literaturii noastre bisericeşti. Este o lucrare cu scop religios-moralizator, în care se subliniază 
atât frumuseţea sfinţeniei vieţii, cât şi rolul sfântului pe pământ. în expunerea vieţii sfinţilor este mereu 
prezent elementul supranatural. în traducerea şi prelucrarea vieţii sfinţilor, Dosoftei, după cum 
mărturiseşte în prefaţa lucrării, a folosit- izvoare greceşti şi sârbeşti, după care a tradus ,5pre limba 
românească4-. El a ΐο\ού\ mineiele bizantine întocmite şi tipărite de Maximos Margumos, episcopul 
Ciţerei(l 549-1602), precum şi originalele bizantine tipărite de Clykys în tipografia greacă de la Veneţia, 
cronografele bizantine ale lui Dorotei de Monembasia şi ale lui Matei Cigala, precum şi textele 
medio-bulgare care se foloseau în epocă în Biserica românească3?.; . · ·

Contribuţia lui Dosoftei Ia dezvoltarea limbii şi literaturii române este neegalată de înaintaşii săi, 
deoarece prin Dosoftei se deschide drum limbii române literare nu numai în proză (prin „Viaţa şi 
petrecerea sfinţilor"), dar şi în poezie. Prin versificarea Psaltirii din 1673, Dosoftei se înscrie ca primul 
nostru versificator cult, demonstrând mai ales capacitatea limbii române de a se înmlădia în vers într-o 
epocă de început, când abia îşi făcuse loc şi începuse să se limpezească şi să se fundamenteze în proza 
religioasă. -■ - -· .

Procesul de românizare a slujbelor bisericeşti se va desăvârşi (dar nu se va încheia) prin activitatea 
lui Antim Ivireanul şi a episcopului Damaschin Dascălul.

Antim Ivireanul, mitropolit âl Ţării Româneşti (1708-1716), desfăşoară o activitate prodigioasă 
în domeniul tipăririi cărţilor de slujbă bisericească hu numai în limba română, dar şi în limba 
greacă, slavdnă, arabă, pentru necesităţile cultice ale bisericilor respective. El a contribuit prin tipăriturile 
sale la desăvârşirea procesului de introducere a limbii naţionale în cult şi la realizarea limbii noastre 
liturgice. - · " · = ■ ;

* Şi-a început activitatea de tipografia Bucureşti, unde se crede că a învăţat meşteşugul, după venirea 
să în ţâră, de la Mitrofan, fostul episcop de Huşi (refugiat în Ţara Românească, în 1696, când Dosoftei, 
al cărui discipol fusese, luase drumul pribegiei în Polonia). ·.
' Dupâ alegerea lui Mitrofan ea episcop al Buzăului, Aritim preia conducerea tipografiei şi începe 
bogata-sâ activitate de tipărire â cărţilor bisericeşti, dbntmuând munca lui Mitrofan34. Tipăreşte în 1692 
Slujba Sfintei Parascheva şi a Sfântului Grigorie Decapolitul. \  · / ,г

în 1693 scoate îRxEvăngneîîâr bilingv, greco-român, în 1694, o Psaltire românească dedicata fui 
Constantin Brâncoveanu, protectOrul sau şi cel care-1 adusese în ţara.

După 1694, Tipografia din Bucureşti se mută la Snagov Unde Antim va fi şi stareţ (între 1696-1704). 
Activitatea tipografică ăidi este foâfte susţinută, tipariridu-se numeroase cărţi de slujbă îfl limba greaca 
(7), română (5), slavonă (1), slavo-rortiână (1) şi greco-română (1). în 1701 tipăreşte şi un Liturghier 
greco-arab, cîi alfabet arab, la cererea patriarhului Antiohiei, Atanasie III Dabbas. J;

ta  Snagov se tipăresc în limba română Evanghelia (1691) şi Acatistul Născătoarei de Dumnezeu. 
în 1700-1701 şe tipăresc cărţi cu caracter moralizator: învăţături creştineşti şi Floarea darurilor 

(traducerea cârtii călugărului italian ŢomniasO Gozzadini).'
Antim formează ÎaSŞagoV o adevărată şcoâiă de tipografi, ucenici care-l vor ajuta în anii uimatori 

la împlinirea bogatei sale activităţi pe planul tipăriturilor. . ,
- -  ■ I > - . '4,J s ... ■_ ·. * - · У. . · ' ‘ i'.-i-.f *  · : · ί  ,. i j j f . * · 1 ' · ъ·'.- '■ 1 ,-  v  ’ · . j  * . .. .  .  ..  , .V ^  ,

. In 1701, activitatea tipografică se mută de la Snagov la Bucureşti. Dintre cărţile tipărite acum 
(între 1701-1705), numai două sunt în limba română: Noul Testament (prima dată tipărit în Ţara

33. Iuiiăti ŞteiâneseU, Legendele despre Sf: Cantacuzin ţtt literatura română, în „Revista istorică iomânâ“, 1 ,1931, 
p. 251-297 (extras). Cp. N. Cartojan, Cărţile populare în literatură românească, II, Bucureşti, 193.8, p., 138-178. (despre 
Sfântul Gheorghe, Şf. Vasile cel Nou, Avgar şi Mântuitorul ş.a.) [4], Studii despre, legendele sfinţilor populari, la Dosoftei, 
învoi. I, p. 136-171. ... \  , . . Λ  t t
. 3 4 ,1. Bianu şi D. Simionescu, Bibliografia romanească vâche, Vol. IV,' Bucureşti (1944) (adăugiri şi îndîţptărî), 
p. 19-30: .vDrept âceeâ Штат îndeiiinat de-airt tipărit cu toate învăţăturile româneşti pentru înţelegerea tuturor'1. л *
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Românească) după ediţia de la 1648 Щlui Simion Ştefan; în·1703 se tipăreşte Acatistul Maieil&mhului 
şiun Ceaslov 6!7z'«gvvslavo-rornân. Se tipăresc multe eărţi în limba greacă. . . . . .·,.■■

La Râmnic, activitatea de tipărire a cărţilor de slujbă în limba rămână se intensifică după 1705, 
când Antim este ales episcop al Râmnicului. Paralel cu un şir de. tipărituri bilingve (Antologhioml
* 1705, Octoihul mic ь 1705 $i Slujba AdormiriiNăscătoarei de Dummzeu m ’Paraclisul» IflM)*. se 
tipăresc şi cărţi liturgice în limba română; în 17Q.6, un .Ev/zo/ogAion.cuprinzând şi Littaghier (vol.. I) şi 
Molitvelnic. (Vol. II). Este prima ediţie iniimba,mmână a Liturghierului şi a Moli'tvelnicului în Ţara 
Românească. . · ■■. .  . . : . ■■ . · ·*. ... ' . чГ ■ .у ,  -,. . ■ ·■»<■ . ->·■·...

Traducerea şi revizuirea lor s-au făcut de Antim însuşi. Totia Tipografia de la R&pnig^A®tâm şi-a 
tipărit lucrarea oftghi&\L· învăţătură pe scurt pentru* Taina Pocăinţei (l7Q5)i : >· ;. ·. ‘ .

Ales mitropolit al ţării, Antim continuă şi. intensifică activitatea de tipărire înfiinţând noi tipografii; 
mută Tipografia de la Râmnic la Târgovişte., Aici se vor tipări, pe lângă câteva cărţi slavone şi pegeşţi, 
un mare număr de cărţi în limba română (11 cărţi: învăţătură bisericească la cele mai trebuincioase şi 
mai de folos pentru învăţătura preoţilor, 1710, şi o carte originală: „Capete de poruncă la toată ceaţa 
bisericească pentru ca să păzească fieştecarele din preoţi şi din diaconi, deplin şi cu cinste datoria 
hotarului său (1714), cuprinzând îndatoririle preoţilor formulate în 12 reguli pastorale. · .

Cărţile de slujbă în limba română tipărite la Ţârgovişţe: Psaltirea Qctoihul (17,12),
Dumnezeieştile şi Sfintele Liturghii (1713), reeditare a ediţiei de la Râmnic din 1706; Eyhplogion 
adecă Molitvelnic (1713), Catavasierul (1714 şi 1715), Ceaslovul (1714) etc. - ,,

în 1715 şe mută tipografia de la Ţârgovişţe la Bucureşti,;în incinta MtoăstBÎi Д я $ Ц | * · з д  
Aici şe vor tipări (în .scurtai răstimp care ba mai rămas) doar vreo două cărţi în limba greacă.

Cărţile tipărite de Antim sunt de o mare diversitate: cărţi de slujbă, cărţi ale Sfintei Scripturi 
jQPşaltirea şi, ̂ .oufTestataent)* cărţi de doctrină ortodoxă, cuvântări (predici), cărţi de învăţătură şi 
îndrumare a preoţilor, cărţi populare şi filozofice. Cea mai importantă parte a activităţii lui. pmfne pea 
de tipograf, care-1 sitaează alături de Coresi în cultura noastră, , . . .... - ··,.,

Marele, pierit al lui Antim rămâne efortul său de introducere definitivă a limbii române în .slujbele 
Bisericii Ortodoxe Române. El încheie de fapt un proces, care începuse cu veacuri.mainte., îuprimeje 
traduceri manuscrise din sec. XV - XVI şi şe gontini|ă cu FJlip Moldoveanul şi
Transilvaniei, cu introducerea lecturilor biblice în limba română (Appşţo,l, Evanghelia). Rolul lui -Antim 
a fost deosebit de important la traducerea şi tipărireş slujbelor propriu-zise?raţâţ în, c^e, câteva  ̂gărti 
bilingva cât mai aleş în şirul cărţilor de slujbă .rorţiâneşti ,de bază: Liturghieriil, Щ/lit^lnicul 
(EyhoIOghiormljlj.. Qctoihul, Catavasierul şi Ceaslovul. N-a apucat şă mai tipărească şi celelalte cârij de 
sliţjba: Triodul, Penticoştarul şi Mineiele (din cauza .şxilării sale şi a morţii .neaşteptate), я . ' . , 

Ё1 a reuşit să dea limbii liturgice o fiumuşpţe şi expreşiyiţa.te atât de d^avârşiţe? meat multe din 
cântările şi rugăciunile traduse de el s-aţi menţinut aproape la fel până azi Jn cârme de slujba ale 
Bisericii noaş,ţre (de exemplp, rugăciunea de la parastas; „Dumnezeul duhurilor şi a tot trupul, parele 
ai călcat moartea şi pe diavolul ai surpat...‘f,{Liţ^^iqrâJ?J713  şi cel de azi). Troparial învierii din 
Catavasierul tipărit la 1715 a rămas la fel cum î-a formulat el: „Hristos a îiiviatdin morţi cu moartea pre 
moarte calcand... . , , .

i  . I . .  Ш В Щ  J " .  Л  .  . > 1 ' · · *  >  P Ϊ  I j i i ,

. La ще^иШ  §ерйМид al ХуЩ-Jea, episcopul Dam0cnin ii Buzăului traduce'Âniologniariut şi 
(ca, episcop la Râmnicu-Vălcea) termină de ttadus Triodul, pe care-ί fipareşte la Râmnic; traduce 

care se va tipări în 1743 de episcopul Clemente. Damaschin traduce în parte şi sÎvnbaPenticostarul care se va tipări în Î743 de episcopul Clemente. DamascÎiin lxaduce în parte şi 
Octoihului, lucrare pe care o va termina episcopul Grigorie al Râmnicului (1748-1764). La sfârşitul 
Secolului· al XVIIblea, episcopii de Râmnic, ChesaHe şi ЕИаШ, termină de tradus şi tipărit Mineiele şi 
ădauga^ AMologMon sărbătorile mari. ■ :.< ■*·■■ ..· -i/v r  ■ ■ .  ■
‘ 4 Meritai lui Antim şi al episcopilOf cafe au'contintlt 'tiparirea cărţilor pe caîe Antim n^ă rriai apueât 

să le poată tipări a fost introducerea în cult nu numai a tuturor cărţilor bisericeşti recitative,' c t | l  a 
cărţilor & :câ}itări^iscriceşfi, :Mlin<:a deloc ^pară  aluiAfltixn şi a .cfiÎQr care iTaiu <|us până la gap|t
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planul a fost traducerea şi adaptarea texteî^ .M iilfe |şiiîâ to’bdulaţia cântărilor bisericeşti bizantine» al 
căror text în limba greacă fiind în versuri nu era Uşor de adaptat la limba românească. · :

Acest lucra însă, Antim l-a înfăptuit cU âtâta vrednicie, adaptând cuvintele la cântare într-un m od  
aşa de corect şi melodrbs, încât cărţile ‘traduse de jşl ăU'înirUiita,t, nescbinăbaife, timpul. Âbîâ izi,'începând 
de pe la jumătatea secolului, XX, au .început a şe relua'.şi'readapta la lexicul corttemporm unele din 
cuvintele cântărilor statornicite de el îa începutul veacului al XVlÎI-lea.

Introducerea completă a limbii române în Biserică poate fi considerată abia la sfârşitul secolului al 
XVIII-lea când mitropolitul Grigorie transpune în româneşte şi cântările bisericii în Mineiele tipărite 
de Ghenadie şi Filaret, episcopii Râmnicului. Această întârziere a introducerii textelor muzicale, după 
cum am arătat, şe datorează şi faptului că textele destinate cântării (imnuri, condace, icoase ş.a.) nu 
puteau fi redate în româneşte aşa de uşor, din cauza ritmului versificaţiei (în cărţile greceşti, aceste 
imnuri sunt în versuri) şi din cauza necesităţilor cerute de glasurile melodiei bisericeşti3S.

Traducerile în limba română sunt greoaie la începuturile lor, dar treptat, limba acestor traduceri 
marchează o evoluţie a clarităţii formei de expresie şi a exactităţii fondului.

Tipărirea cărţilor bisericeşti traduse în limba română nu era o problemă uşoară, din cauza condiţiilor 
politice şi materiale, cauză pentru care speranţele de ajutor în împlinirea acestui deziderat se îndreaptă 
adesea spre marea Biserică Ortodoxă Rusă. Efortul tipăririi unor asemenea cărţi izvorăşte totdeauna 
din dorinţa ierarhilor noştri de a da în mâna preoţilor şi poporului român cărţi pe înţeles spre zidirea lor 
sufletească. Varlaam se adresează ţarului Teodorovici al Rusiei, pentru a cere ajutorul necesar să-şi 
poată tipări Cazania, „Cuvântările lui Calist la Sf. Evanghelie", zice el, „care este gata şi scrisă numai 
să se dea la tipar“. Această necesitate e motivată de „dorinţa de a traduce pe limba românească cartea 
Sf. Calist, cuvântările îa Sf. Evanghelie, care s-o cetească preoţii în biserică spre învăţătura românilor
credincioşi". . .....

Din această dorinţă creşte şi efortul traducătorilor de a da preoţilor şi „poporului român“ cărţi 
scrise într-o limbă cât mai pe înţeles şi cât mai atrăgătoare prin frumuseţea, cizelarea şi şlefuirea 
vocabularului. Lucrul este evident în analiza limbii traducerilor, ce apar treptat în număr tot mai mare 
şi care se impun atât prin importanţa locului lor în cultul ortodox, cât mai ales prin limba evident 
evoluată. Începând cu Cazania lui Varlaam, care nu este o operă originală, aşa cum nu sunt nici Noul
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lui Antim Ivireanul, fiecare din aceste cărţi, la timpul când a văzut lumina tiparului, a marcat un pas 
mai departe pe drumul formării şi afirmării unităţii limbii literare româneşti. Această evidenţă l-a 
îndreptăţit pe Nicolae Iorga să afirme că Biblia de la 1688 a putut fi numita cu dreptate „un monument 
literar fără pereche"36. , . .

Biblia de la Bucureşti din 1688, acest monument de limbă literară, este stadiul cel mai Înalt la care 
se ridicase limba română literară la etapa respectivă, stadiu de la care, până la limba literară cizelată şi 
desăvârşită de Eminescu, mai rămăsese puţin drum de parcurs. Acest lung drum străbătut din sec. XV 
până la sfârşitul sec. al XVII-lea, în „creşterea limbii româneşti", a fost cel mai merituos şi, fără efortul 
cărturarilor noştri bisericeşti de a-1 străbate, s-ar fi ajuns mai greu şi poate într-un timp mai îndelung la 
asemenea rezultat. Limba literară românească s-a plămădit şi a crescut din acest efort, ca să se poată 

, impune ca o limbă literară unitară şi cu forţe proprii de expresie de o mare frumuseţe şi armonie, cu 
rădăcinile tot mai adâncite în seva hrănitoare a limbii vorbite a poporului. Limba cărţilor bisericeşti a 
pregătit şi a netezit drumul limbii literare, care la sfârşitul secolului al XIX-lea atingea culmea ei de 
claritate, bogăţie şi expresivitate. Desigur, nu se poate afirma că e un proces încheiat, deoarece limba e 
vie şi, ca orice organism viu, ea se poate modifica şi poate creşte continuu, căpătând şi a-lte dimensiuni.

35. Idem, p. XI.
36. N. Iorga, Istoria literaturii române, vol. II. De la 1688 - la 1780, ed. a Il-a revăzută şi larg întregită, Bucureşti, 

1926, p. 461. . ■ *
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NOTELE EDITURII . ■ . ·
1. în anul 1988 s^a retipărit, într-to ediţie jubiliară, Bibliii.de la 1688, în Editura Inatitufeilui Bibljfe* Bueureşii. Ediţia

2. A  şe vedea Dosoftei, Dumnezăiascg Liturgţiie (eititjg ШЙРД 4?-Ж· A» №§μ)? Iaşi, 19Ş0, ,
^  Д /ţJrşu, Dbsofiei: Opgrg 1. Versuri, Bucureşti, 1978. . ■ 1
4. Republicata în Editura Enciclopedica Română,"Bucureşti, 1974. Textele menţionate la p. Γ67-2ί'9.

■ '· : ■ . ^  . .  ,  .  .  . *■.
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INTRODUCEfcE 4
A. Mijloacele prin câte se exprima fondul intern (lăuntric) al cultului sau prin care cultul intern 

devine cult extern sunt aceleaşi elemente care au servit totdeauna şi pretutindeni ca mijloace de înţelegere 
şi de comunicare între oameni, adică cuvântul, actul (gestul) şi lucrul (obiectul).
*· 1. Cuvântul (graiul) - prerogativă a fiinţei Umane - este mijlocul cel mai expresiv şi totodată cel 
mâi mult întrebuinţat pentru exprimarea ideilor şi a simţirilor religioase, care alcătuiesc temelia şi 
izvorul cultului. în cult, el se întrebuinţează fie siib forma comună sau obişnuită a vorbirii curente - ca 
în predică, în lecturi şi în mărturisirea credinţei etc. - , fie însoţit de avântul inspiraţiei poetice şi 
transpus în formule superioare ale artei - ca în poezie, adică în imnul sau cântarea religioasa - , fie sub 
forma patetică a invocaţiei însufleţite de sentiment, ca în rugăciune. (Despre formele cuvântului în Cult, 
a se vedea la capitolul Formele de exprimare ale cultului·, rugăciunea, cântarea, predica, mărturisirea 
credinţei, lecturile).! ' ■ . > · · ·*■·

2. Actul, gestul sau mişcarea este în general orice fel de manifestare pusă în serviciul cultului 
printr-o lucrare sau cheltuire’de energie fizică, de pildă, facerea semnului Crucii (închinarea), plecarea 
genunchilor, semnul binecuvântării, cădirile ş.a.m.d. în înţeles strict liturgic, numim act de cult o unitate 
mai complexă sau o parte componentă din rânduiala unei slujbe alcătuită dintr-o serie de mişcări ca,'de 
exemplu: afundarea de trei ori în apă a pruncului* în rânduiala Botezului; sfinţirea apei în serviciul 
Sfeştaniei (agheasma), ieşirea cu Evanghelia sau cădirea din rânduiala Liturghiei ş,.a.m.d. . '
... . 3. Cuvântul reprezintă în primul rând expresia părţii raţionale a sufletului omenesc (de aceea, în 
greaca clasică, noţiunea de raţiune sau spirit gânditor şi cea de cuvânt erau redate prin acelaşi termen: 
λόγος), ,iar actul este efectul energiei fizice & omului, a părţii lui ..corporale puse în mişcare de sentiment 
şi de Voinţă: amândouă la un loc reprezintă deci în cult omagiul saui contribuţia fiinţei omeneşti : în 
întregimea ei de dublă esenţă psihofizică (suflet şi trup). Caracterul lor material se datoreşte mai mult 
organului fizic cu care.sunt executate, decât esenţei lor înseşi. Ele aparţin domeniului fenomenalităţii, 
fiind perceptibile cel dintâi prin sonoritatea lui, cel de-al doilea prin vizibilitatea lui. Şi unul, şi altul 
sunţ decr d.e.o esenţă quasispirituală. Dar omul, care este legat de materie atât prin corporalitatea fiinţei 
şale, cât şi prin lumea văzută în mjjlocul căreia trăieşte, simte nevoia de mijloace mai concrete,' de-a 
dreptul materiale, pentru a-şi exteriqriza simţirea religioasă. De aceea,.Biserica pune în serviciul cultului 
şi materiapropriu-zisă, sub formă de lucrari sau obiecte de care ne servim în cult, ca: apa, untdelemnul, 
lumânarea,;pâinea, vinul, Щщаха*efoişcţele şi, Ygşmintel^ liturgice ş.a.m.d. In felul acesta,·materia 
anorganică, inertă şi neraţională în sine, dar însufleţită sau prelucrată de spiritul, sau geniul omului este 
asociată şi ea la cultul divin, luând astfel parte la prinosul de preamărire care se aduce Ziditorului din 
partea întregului cosmos sau a întregii firi create'. (Despre materiile întrebuinţate incult a se.vedea 
capitolul,t Qhiectele,şi 1исщп1е liturgice'’). . . ·  w r.; .( ... _.;i t -r ;., ,
-. A, Atât cyvântul, cât şi actul şi obiectul material - ca.mijloace primordialc. şi elementare de expresie 
ale cultului - şunt folpsiţe rar izolat, pe rând şau independent unul de altul..Ele se întâlnesc mai des 
asociate fie câte două, fie toate ţrei laolaltă şi concomitent, în unităţi şi forme mai mari şi mai.complete 
ale c^ţukii, care.se numesc de.qbicei rituri ceremonii. MaitPţdeayna, adică, cuyântiţl folosit în pult 
fie sub formă de rugăciune, fie'sub cea de cântare sau imn religios este de obicei însoţit şi subliniat de 
un act, o mişcare sau un gest liturgic, care, la rândul lui, se serveşte de un obiect material oarecum. De

1. Comp. pr. P. Vmtilescu, Curs (litografiat) de Liturgică generală, p. 149.
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exemplu, ritul principal al Agheasmei (sfinţirii apei) constă atât din cuvintele sacramentale ale rugăciunii 
pentru sfinţirea apei („Şi acum trimite harul Preasfântului şi de-viaţă-Făcătorului Tău Duh...“), cât şi 
din gesturile sfinţirii (semnul crucii, afundarea mâinii şi a Crucii etc.) pe care le face preotul asupra 
apei de sfinţit. De asemenea, ritul sau ceremonia de căpetenie a Botezului este compus din actul afundării 
întreite a pruncului în apa sfinţită, însoţit de formula respectivă rostită de preotul Oficiant („Botează-se 
robul lui Dumnezeu..." etc.).

5. Trebuie şă precizăm însă că nici cjţymMh ШШ1 şi nici obiectul material nu sunt folosite în 
cult sub forma lor naturală sau în sensul lor obişnuit, adică aşa cum şunt folosiţe în viaţa zilnică sau în 
uzul profan, ci sunt folosite cu un scop religios şi înţr-un sens superior* figurat, alegeriqmu simbolic. 
Este adevărat că unele din actele şi din obiectele materiale au fost introduse în cult la început penţru a 
satisface anumite trebuinţe practice2, de exemplu: apa ca mijloc ţie curăţire, tămâia penţru alungarea 
miasmelor şi pentru îmbălsămarea aerului din catacombe şi biserică, lumina pentru alungarea 
întunericului nopţii şi al catacombelor subpământene în care se săvârşea cultul ш primele trei secole 
ale Bisericii creştine, formula „Uşile, uşile!...“ din rânduiala Liturghiei pentru a feij misterul creştin ţje 
privirile profanatoare ale necredincioşilor şi ale celor neiniţiaţi ş.a.m.d. Ulterior însă, toate acestea.au 
primit treptat semmficaţii sau înţelesuri derivate, superioare şi strict religioase sau spirituale. Cu timpul, 
ele au fost puse în legătură cu fapte din istoria sfântă a mântuirii noastre, cu anumite dogme sau adevăruri 
de credinţă ori cu idei şi concepte din domeniul transcendentului ş.a.m.d. Pe lângă .înţelesul natural, 
direct, care rezultă din însuşi scopul cu care au fost introduse la început în cult, formulele, liturgice, 
gesturile sau mişcările' rituale şi obiectele maţerialg au primit şi sensuri istoricQ-simboiicej dogmatice 
(doctrinale), mistice-eshatologice, cu a căror expunere se ocupă explicarea sau tâlcuirea cultului. Ele 
au devenit adică simboluri, ,.· >. . а л  ".л

_ .în limbajul liturgic numim deci simbol orice formă de cult prin care, în virtutea.unor raporturi de 
înrudire, de analogie sau de asemănare, se ridică, se închipuieşte sau se sugerează o idee său o simţire 
religioasă,,un fapt din istoria mântuirii, un dar dumnezeiesc sau ceva din Cele spirituale. Simbolurile 
liturgice reprezintă în cult ceea ce sunt tropii- sau figurile de stil în vorbirea literară (poezia)-şi în 
predică, având scopul şi darul de a plasticiza sau a concretiza, sau a face mai lămurită, mâi evidentă, 
mai uşor de înţeles o idee religioasă abstractă, o învăţătură de credinţă, un moment sau Un fapt din 
istoria sfântă amântuirii sau ceva din cele neperceptibileprin simţuri3. Astfel, cuvintcle de invocare: 
„Doamne, Doamne... “ sunt simbolul sau expresia-prin excelenţă â^Ufletului'omenesc în atitudine de 
implorare, de rugăciune; închinăciunea şi îngenuncherea sau prosternarea la pământ siint semnul văzut 
sau simbolul cel mai expresiv al umilinţei omeneşti şi al respectului celui mai adânc datorât lui Dumnezeu 
şi sfinţilor; apa este nu numai elementul curăţitor prin excelenţă al tnipuluiy ci şi simbolul reiigios'âl 
curăţiei sufleteşti şi trupeşti cu carC omul e ă'ator sâ se-âpmpîe 'de;iDumn'ezeu în' r u g a c l U n e e s t e  
nu numai izgonitoâreâ întunerieuhii material, ei şi simbol al cunoaşterii ψ ^m|elepbftihii’'Spintti8Ffe’§i 
totodată al strălucirii divine ş.â.m.'d. (cu arătarea acestor simboluri se O’dipă explicarea cultului; vezi'în 
urmă la capitolul Despre obiectele întrebuinŢdie 'îri cul'tf. · ■ r'r' ;г;: ·'· r  ; · -L s ^ “̂ .яго-Л;··
- Formele cultului ortodox - cârSreprezintă în marea k>r majoritâte o creaţie a spiritului eleriist'şi 
Oriental, iubitor de hietaforă şi alegorie - sunt CU deosebire bogate în simboluri şi în isehâmi deîîvate, 
alegorice, simbolice şi mistice (mai ales în comparaţie cu formele cultului catolic şi protestant). -Ele 
sunt înlesnite fnai ales prin mijlocirea artei, pe care Omenirea de totdeauna ă pus-0 într-o largă măsură 
■în serviciul cultului, Siib diferitele-Oi-forme: arhitectură, pictura, 'sculptura, poezie, muzicante. :Ţoăte 
elementeleinateiiâÎe întrebuinţate ш cult nu sunt'îoiosite în: forma lor" naturală,’ ruiiimeriiară, cam uzUl 
profan, ci sunt sublimizate şfspiritiiâlizate, adibâ ridicate la unscopşi  sens'superior prin formele

• b-i-; . . } .<: / .  '(; JU ' .;··'· ЫЛ , . J ί. :' di;·* .-v . .ЙУ··· ;
r -----нп-f  ■ T—— 'ti -. nr ■ -♦ li.· ·. ’ .· .·'··· ·· ......

2. Aceasta era, de exemplu, părerea liturgistului francez P. Lebrun, care însă o aplica cu exclusivitate tuturor formelor 
şi obiectelor întrebuinţate în cult

3. Comp. V. Mitrofanovici şi colaberatdiit? ^?йй^са( е^'1929, p. 22,24. * ' >
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estetice, pe care creatorii de frumos Ie dau maţeriei brute şi inerte. Arta religioasă face astfel legătura 
între sfera sensibilă sau lumea creaturală de o parte şi cea spirituală, necorporală, pe de altă parte. Pe de 
o parte, ea transfigurează şi spiritualizează materia folosită în cult împrumutând formelor ei estetice 
sensuri înalte şi semnificaţii superioare, supramateriale şi făcând din ele uşi sau ferestre spre eternitate; 
iar pe alta, ea caută să sensibilizeze, să concretizeze în forme văzute sau măcar să sugereze şi să 
simbolizeze lumea abstractă a ideilor şi a sentimentelor sufletului omenesc şi ne ajută să înţelegem 
realităţile de dincolo de materie, neperceptibile pe căile naturale ale? simţurilor omeneşti.

Rolul acesta îl îndeplineşte în cultul şi în viaţa religioasă ortodoxă mai ales pictura (iconografia) 
bisericească. Aşa, de exemplu, chipurile ascetice şi spiritualizate ale sfinţilor zugrăviţi pe icoane sau pe 
pereţii bisericilor (în stilul bizantin) au, de regulă, privirile aţintite spre lumea cerească spre care a 
năzuit toată strădania lor ascetică şi care constituie şi ţelul din urmă al vieţii noastre pământene; ei 
reprezintă astfel imaginea vie a umanităţii în efortul ei de înălţare spirituală şi de apropiere de Dumnezeu. 
Dimpotrivă, tabloul înfricoşător al Judecăţii din urmă, al raiului şi al iadului, zugrăvit pe peretele 
exterior al intrării vechilor noastre biserici, ne sugerează în chip antropomorfic, materializat sau adaptat 
putinţei noastre de înţelegere, imaginea celor ce se vor întâmpla Ia sfârşitul lumii, având dcci un sens 
eshatologic (a se vedea mai multe exemple în acest sens în volumul al doilea, la capitolul Pictura 

■bisericească). f '.  ' . ·_
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RUGĂCIUNEA

i-'

■ f ■ l i  Rugăciunea In cult , ; . >■> ; ‘ .
v Rugăciunea, cântarea Religioasă (imnografică^ lecturile religioase, predica Şi Mărturisirea’'credinţei 

(Crezul) constituie formularul Verbal sau textul Sfintelor slufbe, iar actele (Mşcările liiilrgîee)'^Mt 
partea ceremonială (extemă),âdică ritualul liturgic. Fiecare dintre aceste elemente a intrat într-o prdpdifie 
darecare în componenţă (alcătuirea) sau ţesătura sfintelor slujbe, ocupând-în cupritfsul· acestora Ш iSfc 
mai mare sau mai mic. Ele sunt semnele văzute ale cultului eăre nu numai că fexprimă credinţa пбазШ 
în Dumnezeu, dar adesea o şi inspiră, o întăresc şi o cultivă, aşa precum exerciţiul fizic întăreşte muşchii 
trupului şi măreşte forţa noastra fizică. Textul în cult are o bogată şi înaltă semnificaţie spirituală.

Cultul divin public se săvârşeşte după un anumit tipic, adică după rânduieli, forme şi formule
/ту - a  oi cta1*vî1#» o A -n c f i t i t i f i1 R i c p r i r S  c i  fw р/’ктг/з m  f ' / ţ y t î J a  d o  n u  h  ( A *  o l ,  n K 5 \  e i л о т о  p u n tKW «_/ L* > ̂  JtA i/ 1̂1 kJLUyilVj W llUllli|lVV WV 1УМ Y« HWI·*·.# WJV K» >>*V y» MV *>>’»>«> ди у  UI Uj OU^ 1̂1 1 у ш у  JUUl.

respectate de toţi slujitorii bisericeşti şi de toţi credincioşii. Aceste formule ne arată cum şă ne rugăm, 
lui Dumnezeu (să-I mulţumim, să-L lăudăm, să-L implorăm). Aceste normative se referă însă numai la 
cultul divin public (rugăciunea şi lauda-obştească a Bisericii) care şe exercită prin mijlocirea clerului, 
nu însă şi la cultul particular, în ale cărui forme de exprimare predomină spontaneitatea, improvizaţia, 
nota personală a-fiecărui credincios care se roagă cu propriile cuvinte, aşa cum simte şi gândeşte.. 
Rugăciunea particulară, personală sau individuală şe poate face oricum şi oricând, fără a se încadra 
într-un tipic: „Binecuvânta-voipe Domnul în toată vremea, pururea laudă Lui în gura mea" (Psalmul
зз,1). .. - . . ' .  . .  ; . . j :  ' : ;  . · .

Rugăciunea particulară şi rugăciunea liturgică.(cultul divin public) nu se exclud, ci se completează.
în creştinismul ortodox, accentul se pune însă pe cultul divin public, pe rugăciunea liturgică sau 

colectivă, care cultivă în membrii comunităţii rugătoare sentimentul universalităţii (al sobomicităţii) 
Bisericii. Rugăciunea liturgică învaţă pe credincioşi să se roage dincolo de interesele proprii şi de cei 
prezenţi, să se roage pentru cei absenţi, pentru cei de departe, pentru toată lumea şi pentru „unirea 
tuturor". Rugăciunea liturgică dă conştiinţa că mântuirea nu e posibilă în singurătate, doar de unul 
singur, ci numai în comuniune. . . . . . .  .

Rugăciunea liturgică este specific creştină. Ea se deosebeşte de rugăciunea Vechiului Testament 
prin fondul său doctrinar. Ea se adresează deopotrivă lui Dumnezeu-Tatăl ca şi lui Dumnezeu-Fiul şi 
Sfintei Treimi. Aceasta e dogma creştină care sugerează o rugăciune specifică cultului creştin. Şi chiar 
în sânul Bisericii creştine, ea se deosebeşte de la o confesiune la alta. Fiecare, confesiune are un „modus 
orandi“ (fel de a,şe ruga) specific, prin care se deosebeşte de celelalte, datorită dogmei şi spiritului 
respectiv care inspiră rugăciunea. . . .. .

învăţătura sau dogma ortodoxă şi-a găsit formele de exprimare în cadrul cultului său atât în 
imnografîa bizantină (canoane, condace, tropare etc.), cât mai ales prin textele liturgice răsăritene, 
mărturii vechi ale doctrinei creştine adevărate, ortodoxe.

Rugăciunea în cultul ortodox se adresează lui Dumnezeu, în general, ca principiu al dumnezeirii, 
ca Născător al Fiului şi Cel care purcede pe Sfântul Duh.

Dumnezeu este invocat ca Ziditor (Creator) şi Proniator ăl lumii, Stăpân şi împărat al Universului, 
Părinte al tuturor şi izvorul, generatorul a tot ce este bun sau de folos omului, aşa cum se vede în
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rugăciunea amvonului (de la sfârşitul Şf. Liturghii: „Că toată darea cea bună şi tot darul desăvârşit de 
sus este, pogorând de la Tine, Părintele luminilor...11’.

Rugăciunea ortodoxă şe adresează lui lisus ca Răscumpărător şi Mântuitor al lumii, ca Fiu al lui 
Dumnezeu, Unul din Treime „împreună slăvit cu Tatăl şi cu Duhul Sfânt“, ca Dumnezeu întrupat de la 
Duhul Sfânt şi din Sfânta Fecioară Maria; El este mijlocitor al rugăciunilor noastre, prin care acestea.se 
înalţă la Dumnezeu şi sunt auzite: „Orice veţi cere de la Tatăl în numele Meu El vă va da “(loan 16,23; 
14,13; iTes. 3,11 ş.a.). ’ . .

Adresând rugăciuni Mântuitorului, noi îl privim şi-L adorăm ca şi pe Dumnezeu-Tatăl2. Lui lisus 
Hristos I se adresează în cultul ortodox cele mai multe rugăciuni şi imnuri, ceea ce a dat cultului 
ortodox denumirea de cult hristocentric. Hristos e o prezenţă vie, care se descoperă în chip viu prin 
Sfântul Duh, prin Care continuă lucrarea Sa în lume3. Rugăciunile Bisericii se îndreaptă spre Sfanţul 
Duh, ca a treia persoană a Sfintei Treimi, puterea sfînţitoare prin care, în iconomia mântuirii, S-a 
întrupat lisus Hristos Mântuitorul, „Care... S-a întrupat de la Duhul Sfanţ şi din Fecioara Maria“.

Rugăciunile din Moliţfelnic şi din Liturghier se adresează Sfântului Duh în lucrările cele mai 
importante: sfinţirea Darurilor la Sfânta Liturghie, sfinţirea apei Ia Botez şi sfânta agheasmă ş.a.

Rugăciunea „împărate ceresc11 se adresează Sfântului Duh. Dar aproape toate rugăciunile Bisericii 
se adresează celor trei persoane ale Sfintei Treimi, în numele Căreia ne închinăm cu semnul Sfintei 
Cruci: „în numele Tatălui şi al Fiului şi al Sfântului Duh“. Formulele finale ale ecfoniselor (vosglasurilor) 
au caracter trinitar: „Că Ţie se cuvin toată slava, cinstea şi închinăciunea, Tatălui şi Fiului şi Sfântului 
Duh“, ca şi formula de binecuvântare la Liturghie, luată din textul biblic: „Harul Domnului nostru 
lisus Hristos şi dragostea lui Dumnezeu-Tatăl şi împărtăşirea Sf. Duh săfie cu voi cu toţi... "(II Corinteni 
13, 13.), sau ca formula liturgică: „Cu vrednicie şi cu dreptate este a ne închina Tatălui şi Fiului şi 
Sfântului Duh, Treimii Celei de-o fiinţă şi nedespărţite". Chiar din epoca primară a Bisericii se arata 
unitatea Sfintei Treimi în formulele doxologiei mici: „Slavă Tatălui şi Fiului, în Sfântul Duh“, ceea ce 
se subliniază la Sfânta Liturghie în rugăciunea centrală a Sfintei Jertfe, când are loc sfinţirea Darurilor 
(rugăciunea complexă numită anafora): „Stăpâne Preasfînte... punând înainte cele ce închipuie Sfanţul 
Trup şi Sânge al Hristosului Tău... de la Tine cerem să vină Duhul Tău cel Sfânt peste noi şi sa le 
sfinţească114 şi formula de încheiere din rugăciunea amvonului: „Ţie slavă şi mulţumită şi închinăciune 
înălţăm, Tatălui şi Fiului şi Sfântului Duh...11.

Rugăciunile liturgice se îndreaptă nu numai către persoanele Sfintei Treimi, ci şi către Sfânta 
Fecioară Maria, Născătoarea de Dumnezeu, către toţi Sfinţii Bisericii şi către Sfinţii îngeri, ca mijlocitori 
ai rugăciunilor credincioşilor către Dumnezeu, căci s-au învrednicit în faţa Lui de haruri deosebite, de 
trecere şi cinste.

Multe din texţele rugăciunii liturgice sunt luate din Sfânta Scriptură, uneori identic, alteori numai 
ca idei sau referi la textele biblice.
. Pregătind Darurile la Proscomidie, preotul evocă patimile, moartea şi îngroparea Domnului, rostind 
întocmai textul din profeţia lui Isaia sau din Evanghelia lui loan: „ Ca un miel spre junghiere S-a adus 
şi ca o oaie fără glas împotriva celui ce o tunde, aşa nu Şi-a deschis gura Sa "... „Iar neamul Lui cine 
îl va spune? Că s-a luat de pe pământ viaţa Lui! “ (Isaia 53,7,8); „Junghie-se Mielul lui Dumnezeu Cel 
ce ridică păcatul lumii, pentru viaţă şi pentru mântuirea lumii"... „Şi unul din ostaşi, cu suliţa coasta 
Lui a împuns. Şi îndată a ieşit sânge şi apă; şi cel cea văzut a mărturisii şi adevărată este mărturisirea 
lui" (loan 1, 29, 19, 34, 35). Sunt reproduse în Sfânta Liturghie întocmai cuvintele Mântuitorului, în

1. Liturghier, 1967, p. 167. ■ ' ■ ·
2. „ Orice aţi face, cu cuvântul sau cu lucrul, toate să le faceţi în numele Domnului lisus şi prin El să mulţumiţi lui 

Dumnezeu-Tatăl" (Coloseni 3, 17).
3. Pr. prof. D. Stăniloae, Sfântul Duh în Revelaţie şi în Biserică, m Ortodoxia, 1974, nr. 2, p. 236.
4. Vezi Liturghier, 1967, p. 212. .
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textele Fericirilor din ultimul antifon din Liturghia oaţehumeinilor sau rugăciunea „Tatăl nostru" din 
Liturghia credincioşilor, cu care se încheie marea rugăciune â Anaforalei după simţirea Darurilor.

Cuvintele slujbei euharisţice au fost rostite de Mântuitorul la Cina cea de Taină, când a întemeiat 
Taina Sfintei Euharistii: „Luaţi, mâncaţi, acesta este Trupul Meu care pentru voi se frânge... “ şi „Beţi 
dintru acesta toţi, acesta este Sângele Meu. . . ", cuvinte pe care le tălmăcise Apostolilor în alţe împrejurări: 
„Eu sunt pâinea vieţii, Cel ce vine la Mine nu va flămânzi şi cel ce crede în Mine nu va înseta 
niciodată... “ „Cel ce mănâncă Trupul Meu şi bea Sângele Meu rămâne întru Mine şi Eu întru 
el... “ (loan 6 , 2 1 , 35,56). - ' ' ^

Idei şi referiri din cuvintele Lui: „Mângâietorul va veni la voi.,. Când va veni Acela - Duhul 
Adevărului vă va călăuzi la tot adevărul“ (loan 16, 12), găsim în rugăciunea .Jmpărate ceresc" de la 
începutul Utreniei catehumenilor: „Mângâietorule, Duhul Adevărului" sau promisiunea lui Iisus : „ Unde 
vor f i  doi sau trei în numele Meu, acolo voi f i  şi Eu în mijlocul lor", la care se referă textul rugăciunii 
antifonului al treilea din Liturghia catehumenilor: „Cel ce ne-ai dăruit nouă aceste rugăciuni obşteşti şi 
împreună glăsuite, Cel ce şi la doi şi la trei care se unesc întru numele Tău ai făgăduit să Ie împlineşti 
cererile..."5. ,/

Sfinţii Apostoli, ascultători ai poruncii Mântuitorului: „Aceasta să faceţi spre pomenirea Mea " 
(Luca 22,19), şi ucenicii lor înnoiau în fiecare duminică Jertfa Mântuitorului spre aducerea-aminte de 
El, imitând gesturile şi rostind cuvintele Lui. El a binecuvântat pâinea înainte de-a o frânge şi a le-o 
împărţi şi când le-a întins paharul, a mulţumit (Matei 26, 26-27; Marcu. 14, 22-23). Adunându-se 
pentru rugăciune, Sfinţii Apostoli mulţumeau şi apoi se rugau îndelung pentru prefacerea pâinii şi 
vinului de pe masa lor în Trupul şi Sângele Domnului, cu care apoi se împărtăşeau.

Ritualul acesta, după modelul Cinei, constituie nucleul al Sfintei Liturghii, din care a crescut şi s-a 
dezvoltat rânduiala de azi a Liturghiei, care ni s-a păsţrat în redactarea celor trei mari ierarhi al căror 
nume îl poartă: Sf. loan Gură de Aur, Sf. Vasile cel Mare (sec. IV) şi Sf. Grigorie cel Mare-Dialogul 
(sec. VI)6.

Rugăciunile care se rostesc după citirea Evangheliei şi formează ultima parţe a Liturghiei 
catehumenilor au o origine foarte veche. In vechea Liturghie creştină7, după predică urma o serie de 
ectenii şi rugăciuni speciale pentru fiecare din cele patru categorii de credincioşi care luau parte la 
Liturghia catehumenilor, după care trebuia să plece din biserică: catehumenii, candidaţii Ia Botez (cei 
mai avansaţi în învăţătură creştină dintre catehumeni) (φωτιζόμενοι, illuminandi sau competentes). 
Aceste rugăciuni şi ectenii erau patru la număr, dar treptat cele pentru energumeni au încetat a mai f i  
cântate (prin sec. VII) şi cu ele au dispărut şi ectenia şi rugăciunea pentru candidaţii la Botez. Acestea 
nu mai sunt în Liturghiile Sf. loan Gură de Aur şi a Sf. Vasile, dar au rămas în Liturghia Darurilor mâi 
înainte sfinţite, cu ţiţlul „Rugăciuni pentru cei ce se gătesc spre luminare" şi se rostesc numai în a doua 
jumătate a Postului Mare (din miercurea săptămânii a patra până la Săptămâna Mare), adică etapa din 
Triod când catehumenii se pregăteau să primească „lumânarea" (Taina Botezului). Din aceste patru 
ectenii dispărute, a rămas doar rugăciunea rostită de preot în taină. Ectenia şi rugăciunea corespunzătoare 
pentru catehumeni şi care e înscrisă în Liturghier, deşi catehumenatul nu mai există, aşa cum tot de 
atunci a rămas formula de concediere a lor din biserică („cei chemaţi ieşiţi, câţi sunteţi chemaţi ieşiţi").

O rugăciune mai nouă pare a fi ectenia întreită (îndoită), numită şi ectenia cererii stăruitoare (ή 
εκτένης ικεσία)8, care urmează îndată după citirea Evangheliei (după predică), precum şi rugăciunea

5. Liturghier, ed. cit., p. 115.
6. Pr. prof. Ene Branişte, Liturgica specială, Bucureşti, 1980, vezi amănunte pentru capitolul Istoria Liturghiei, 

p. 163 - 202. -
7. Суш arată Constituţiile Apostolice (cart. VIII, pap. 6 - 9).
8. „Doamne, Dumnezeul nostru, primeşte această rugăciune stăruitoare de la robii Tăi şi ne miluieştc pe дш după 

mulţimea milei Tale şi trimite îndurîmleŢale peste noi şi peste tpt poporul Tău, care aşteaptă de la Tine multă milă“ 
(Liturghier, 1967, p. 123). . ".
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corespunzătoare a cererii stăruitoare sau ă cererii cu Osârdie (εύχή τη ς έκτενοΰ ικεσίας), ре саге 
preotul о citeşte în taină9.

în partea introductivă a Liturghiei credincioşilor (până la ieşirea eu Sfintele Daruri) sunt cele două 
rugăciuni pentru credincioşi, pe care preotul le citeşte în taină (şi Cu care începe Liturghia 
credincioşilor)10. Aceste rugăciuni corespund rugăciunii similare din Liturghia clementină. Informaţii 
pentru rânduiala Liturghiei în primele trei secole se găsesc într-o grupă de scrieri pseudoepigrafice 
numite Rânduieli bisericeşti şi din care face parte şi rânduiala cu titlul Constituţiile Apostolice1'.

Constituţiile Apostolice datează din sec. IV-V, dar conţin material mai vechi datând chiar dinainte 
de secolul Ш. Din Constituţiile Apostolice, cea mai importantă este cartea a VIII-a (cap. 5-15) care 
cuprinde primul formular de Liturghie care poartă numele de Liturghia clementină, care în cartea a
Vl-â, cap. 18, afirmă eă Constituţiile Apostolice sunt date chiar de Sfinţii Apostoli, prin Clement, 
episcopul Romei.

Vechimea lor e confirmată şi de canonul 19 al Sinodului din Laodiceea (343), iar textul lor de azi 
(deosebit pentru fiecare din cele trei Liturghii ortodoxe) se află în Codicele Barberini'2.

Acest manuscris, ca toate manuscrisele vechi ale Liturghierului, nu cuprinde din Liturghie decât 
textul rugăciunilor citite în taină de preot; lipsesc şi instrucţiunile de tipic, şi ecteniile care se scriu în 
manuscrise aparte şi, deoarece la slujbă ele sunt rostite de diacon, în lipsa lui, de preot, se numesc şi 
diaconicale - διακονικα13. De asemenea, rugăciunea14 citită de preot în taină în timpul cântării 
Heruvicului15 se găseşte Cu textul ei de azi în Codicele Barberini, la Liturghia Sfântului Vasile.

Rugăciunea Sfintei Jertfe (Anaforaua)
Anaforaua este rugăciunea în timpul căreia se săvârşeşte Jertfa liturgică (sfinţirea şi prefacerea 

Darurilor). Este centrul Liturghiei creştine (αναφορά de la άναφέρω a înălţa, a ridica). Anaforaua 
a însemnat iniţial înălţare, ridicare, ca apoi să ia înţelesul de jertfa, ofrandă (oblatio sau illatio), pentru 
că oferirea jertfei se face prin ridicarea, înălţarea şi legănarea darului de jertfa16.

Anaforaua se numeşte, în rânduiala Liturghiei ortodoxe, tot şirul de rituri şi rugăciuni citite de preot 
(cele mai multe în taină) cuprinse în Liturghia Sf. loan, de la: „Cu vrednicie şi cu dreptate..." până la „Şi 
ne dă nouă cu o gură şi cu o inimă a cânta", deci după rostirea Crezului, până la rugăciunea Tatăl nostru’’.

Rugăciunea cuprinsă în Anafora formează patru grupe:
a) Rugăciunea de laudă şi de mulţumire de la început sau marea rugăciune euharistică, în Care se 

exprimă mulţumire şi recunoştinţă faţă de Dumnezeu pentru binefacerile Lui către noi. în această

9. Al cărei text se află în Codicele Barberini (sec. VIII), deci această rugăciune intrase în cult înainte de această dată.
10. Liturghier, ed.cit., p. 128, 130. .
11. Textul lor se aflăîn MigneP.G. - 1. Ϊ, col. 555 ş.a. şi la P. A. Legarde, Consţitutiones Apostolorum, Lipsca-Londra,. 

1862; textul grecesc aî capitolelor de interes liturgic în M-E.L.V., p. 179-233; trad. rom. în S.P.A., vol. Ii.
12. Cel mai vechi manuscris în care se află textul grecesc al Liturghiilor ortodoxe, adică cel mai vechi Liturghier 

care ni se păstrează, este Codicele grecesc Barberini, nr. 336, din Biblioteca Vaticanului (Roma), provenit din Biblioteca 
Barberina unde avea nr. II, 55 sau LXXVI1. E un Evhologhiu scris pe la sfârşitul sec. VIII, în Răsărit, care conţine şi 
rugăciuni din rânduiala Sfintelor Taine şi ierurgii. Deşi cuprinde cele trei Liturghii, numai una poartă nume de autor, cea 
a Sfântului Vasile, celelalte două (a Şf. loan şi a Sf. Grigorie) sunt fără autor (anonime).

13. Textul grecesc al Liturghiilor din acest manuscris a fosţ tipărit în mai multe ediţii, dintre care cea mai bună este 
în E. L. (Eastern Liturgies, edit by F. E. Breghtman, Oxford, 1896). Despre manuscris, vezi la A. Strittmatter, The 
Barberinum, $. Marei o f Jackues Goar, în „Ephemerides Liturgikae“, Roma, 1933, p. 320-327.

14. „Nimenei din cei legaţi cu pofte şi cu desfătări trupeşti nu este vrednic să vină, să se apropie sau să slujească Ţie, 
împărate al slavei“ {Liturghier, ed. cit., p. 131). ■'-·'■

15. Ibidem, p. 132. (Prepttl rosteşte şi textul imnului heravimic după ce termină rugăciunea).
16. Ieşire 29, 23-24 („Să mai iei o pâine, din cele cu untdelemn, o turtă cu untdelemn şi o azimă din panerul ce este 

pus înaintea Domnului; să le pui toate pe braţele lui Aaron şi pe braţele fiilor lui, ca să le aducă, legănându-le, înaintea 
Domnului*‘ (cp. şi Levitic 7, 30 ş.a.). (Legănarea ofrandei s-a păstrat în ritualul ridicării şi legănării colivei în timpul 
parastaselor).

17. Liturghier, ed. cit., p. 143-156.
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rugăciune şe rememorează isteria mântuirii omului de la creaţie: „Tu din nefiinţă la fiinţă nc-ai adus pe 
noi...“, căderea în păcat şi căzând noi“, „... îndurarea lui Dumnezeu care ridicăpe om şi-l mântuieşte“: 
„Şi nu Те-ai depărtat... şi ne-ai dăruit împărăţia Ţa.J‘. Rugăciunea exprimă recunoştinţa şi mulţumirea 
faţă de Dumnezeu, mărturisind dogma Sfintei Treimi; s,Tu şi Unul-Măscut Fiul Tău şi Duhul Tău cel 
Sfanţ", Mântuirea omului ş-a făcut din dragoste şi prin jertfa: „Că Tu ai iubit lumea Ta atât de mult, 
încât pe Unul-Născut Fiul Ţău L-ai dat, ca ţ®t c.el ce crede înţr-însul să да piară, ci să aibă viaţă 
veşnică". Se consemnează тощепЫе jertfei şi întemeierea Sfintei Euharistii: „Şi ţoaţă Rânduiala cea 
pentru noi plinind, în noaptea în care a fost vândut şi mai vârtos pe Sine însuşi S*a dat pentru viata 
lumii, luând pâinea cu sfintele şi preacuratele şi fără prihană mâinile Sale, mulţumind .şi binecuvântând, 
sfinţind şi frângând, a dat Sfinţilor Săi Ucenici şi Apostoli zicând: «Luaţi, mâncaţi acesta esţe Trupul 
Meu, Care se frânge pentru voi» şi «Beţi dintru acesta toţi, acesta este Sângele Meu, care pentru voi se 
varsă, spre iertarea păcatelor»11. Se enumera astfel momentele drumului jertfei şi mântuirii; „Aducându-ne 
aminte... de toate cele ce s-ац facuţ pentm noi...11 „de cruce, de groapă, de învierea cea de-a treia zi, de 
suirea la ceruri... şi de cea de-a doua şi slăvită iarăşi venire11.

b) A doua parte a Anaforalei este Anamneza, rugăciunea aducerii-aminte, a împlinirii poruncii 
Mântuitorului: „Aceasta să faceţi întru pomenirea Mea“ şi a rememorării momentelor principale 
din istoria Răscumpărării, care sunt, de altfel, şi temeiul aducerii Darurilor, pâinea şi vinul din 
jertfa liturgică18.

c) Epicleza (έπίκλησις= invocare, chemare), a treia parte a Anaforalei, este şi rugăciunea cea mai 
importantă, pentru că în timpul ei se săvârşesc sfinţirea şi prefacerea Darurilor. Preqtul şe roagă în 
ţăffîăr „încă aducem Ţie această slujbă duhovnicească (cuvântătoare) şi fară de sânge şi Te chemăm, Te 
rugăm... trimite Duhul Tău cel Sfânt peste noi şi peste aceste Daruri.,.11 şi rugăciunea se încheie pu 
cuvintele: „Preiacându-le cu Duhul Ţău cel Sfânt11. Epicleza are forma unei rugăciuni adresate, lui 
Dumnezeu-Tatăl, ca El să trimită pe Sfântul Duh, prin puterea căruia Darurile noastre să se prefacă în 
Sfântul Trup şi Sânge al Domnului.

d) Anaforaua se încheie, conform ritului bizantin, cu rugăciunile de mijlocire generală pentru 
întreaga Biserica numite şi diptice. „încă aducem Ţie această slujbă duhovnicească pentru cei adormiţi 
întru credinţă... Şi ne dă nouă cu o gură şi cu o inimă...". Este o rugăciune fierbinte de mijlocire pentru 
toată Biserica, pentru toate categoriile de credincioşi vii şi morţi, pentru îndeplinirea tuturor cerinţelor 
şi trebuinţelor. La început, până în sec. V - VI, anaforaua era o singură rugăciune de mare întindere, 
care se rostea în întregime, de preot sau episcop, astfel ca să fie auzită de toţi credincioşii, care încheiau 
cu răspunsul „Amin11. Din secolele V - VI, anaforaua a început a f i  citită în taină de către liturghisitor, 
cu excepţia unor mici fragmente numite ecfonise care continuă a fi rostite cu glas tare: formula de 
introducere a imnului trisaghion: „Cântare de biruinţă cântând, strigând, glas înălţând...11 şi apoi cuvintele 
rostite de Mântuitorul la Cina cea de Taina: „Luaţi, mâncaţi11 şi „Beţi dintru acesta toţi...11. Ecfonisul 
penţru ultima oferire (aducere) a Darurilor înainte de sfinţire:, Ale Tale, dintru ale Tale...11; formula de 
pomenire a Sfintei Fecioare în cursul dipticelor: „Mai ales pentru Preasfânta...11; formula de pomenire 
a episcopului locului: „întâi pomeneşte, Doamne...11. ,

Astfel, în timp, rugăciunile din această parte a Liturghiei au căpătat un caracter mistic, rostindu-se 
în taină, înăuntrul altarului, reprezentând substratul vechi al formularului liturgic şi lăsând o parte a fi 
rostite cu voce tare, reprezentând contribuţia pietăţii credincioşilor în momentul central al slujbei: 
„Cu vrednicie şi cu dreptate este a he închina../1, „Sfânt, sfânt, sfânt11 (Trişaghionul biblic) - Cei 
doi „Amin“ după cuvintele Mântuitorului la C i n ă , P e  Tine Te lăudăm" - axionul, şi „Pe toţi şi pe 
toate". ■ ■

Acestea sunt adaosuri ia textul anaforalei intrate în uzul liturgic de prin secolele V * VI.

18. , Aducându-ne aminte, aşadar, de apeaştă poruncă mântuitorn-e şi de ţpate cele ce s-au făcut pentru noi: de eruce, 
de groapă, de învierea cea de-a treia zi, de suirea îa ceruri, de şederea cea de-a dreapta şi de cea de-a doua şi slăvită iarăşi 
venire...1* (Liturghier, ed. cit., p. 144 - 145).
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De origine mai târzie sunt: axionul şi adaosurile la anafora; troparul Ceasului al III-lea şi stihurile 
respective din Psalmul 50 („Doamne, Cela te pe Preasfântul Tău Duh...“ şi „Inimă curată zideşte în 
mine../1 şi „Nu mă lepăda de la faţa Ta...“), pe care preotul le rosteşte în taină, înainte de epicleză19.

Rugăciunile şi riturile în legătură cu împărtăşirea intră în partea a treia a Liturghiei credincioşilor 
care şi-a păstrat aici vechea ei structură. Rostirea (cântarea) Rugăciunii domneşti („Tatăl nostru") cu 
puţin înainte de împărtăşire înseamnă că credincioşii se Simt acum destul de pregătiţi şi de Vrednici să 
se socotească fii ai Iui Dumnezeu, să-L chcme ca pe Tatăl nostru, al tuturor, şi Să-L roage să ne dea nu 
numai „pâinea cea dc toate zilele", ei şi pâinea cea cerească, adică Trupul lui Hristos, prin care cel ce 
va gusta va fi viu în veci20. ... ,

2. Formele rugăciunii liturgice.
• · - Caracterul biblic al textelor rugăciunilor ortodoxe

Rugăciunea a fost definită de Sfinţii Părinţi ai Bisericii ca: „Vorbire adresată lui Dumnezeu" 
(Hrisostom, Omilia 5 la Geneza), „Convorbire cu Dumnezeu11 (Sf. Grigore deNyssa, Cuvânt. 1, Despre 
rugăciune ), „înălţarea minţii către Dumnezeu sau cererea celor ce se cuvin de la Dumnezeu" 
(Damaschin, Dogmatica, III, 24), „Ridicarea minţii voiei noastre către Dumnezeu“ (Cartea de 
învăţătură). Oricum ar fi definită, rugăciunea este actul esenţial, fundamental, al vieţii noastre religioase, 
este mijlocul de a ne pune în legătură directă cu Dumnezeu prin înălţarea gândului, a inimii, a voinţei 
noastre spre El, indiferent dacă această înălţare se exprimă sau nu prin oficierea în Biserică. încadrată 
în cult. Rugăciunea este după cuvântul Sf. Scripturi o formă de înţelepciune care ne ajută să înţelegem 
voia lui Dumnezeu. -

Felurile rugăciunii. Rugăciunea poate fi împărţită după subiectul ei sau după conţinut.
1. După subiectul ei, rugăciunea este:
a) particulară (personală sau individuală), recomandată de Mântuitorul, „Tu când te rogi..." 

(Matei 6,6); .. - . .
b) publică (obştească), bisericească sau liturgică: rugăciunea colectivă („ Unde vor f i  doi sau trei 

în numele Meu..."), a comunităţii sau a obştii religioase săvârşită prin intermediul sfinţiţilor slujitori, în 
forme, locuri şi la timpuri determinate, consfinţite. Aici este vorba de rugăciunea liturgică oficială a 
Bisericii, încadrată în cultul Bisericii şi consemnata în cărţile de cult.

2. După conţinutul ei (privind ideile şi sentimentele exprimate) care formează obiectul rugăciunii 
avem:

a) Rugăciunea de laudă şi slăvire (doxologie) care exprimă admiraţia (iubirea), elogiul şi lauda 
atributelor lui Dumnezeu (atotputernicia, măreţia Lui), a virtuţilor, meritelor sfinţilor, a luptei şi biruinţei 
lor, â puterii lor mijlocitoare pentru noi pe lângă Dumnezeu şi făcătoare de minuni etc. Doxologia, 
prima parte a Anaforei liturgice, avea din vechime caracterul unui imn închinat Sf. Treimi, deoarece 
laudă mărirea Tatălui, a Fiului şi a Sf. Duh.

b) Rugăciunea de mulţumire (euharistică) exprimă recunoştinţa pentru bunătatea şi binefacerile 
lui Dumnezeu. Rugăciunea de mulţumire ocupă cea mai mare parte din obiectul rugăciunilor sinagogice, 
din care derivă multe dintre rugăciunile euharistice şi doxologice creştine, ca, de exemplu, formulele

19. Aceşţe adaosuri nu mai figurează în Liturghierul grecesc (Ieraticonul din 1895, de la Constantinopol, şi nici în 
Liturghierul bulgar, începând cu ediţiile din 192$). Au rămaş în Liturghierul rusesc şi cel românesc. Vezi lucrarea pr. prpf. 
Ene Branişte, Observaţiuni şi propuneri pentru o nouă ediţie a Liturghierulvi românesc, Bucureşti, 1945-1946, p. 18-23 
(Epicleza din Liţurghia Sf. Vasile).

20. Nicolae Cabasila, TălcuireaLiturghiei, cap. 35, traducere Ene Branişte, Bucureşti, 1946, p. 86 [1]; după Simeon 
al Tesalonicului, rostirea rugăciunii „Tatăl nostru" simbolizează unirea noastră cu Dumnezeu prin Fiul Său, în Duhul 
Sfânt, în veacul viitor (Tălcuirea despre dumnezeiescul lăcaş, trad. rom. cit., p. 266). Rugăciunea „Tatăl nostru1* se 
numeşte „Rugăciune domneasca*1, pentru că a fost formulată de însuşi Domnul lisus Hristos şi rostirea ei înseamnă 
rostirea cuvintelor Lui. Vechimea ei e sinonimă cu începuturile Creştinismului.
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de binecuvântare de la începutul slujbelor, formulele de .ecfonis de la sfârşitul rugăciunilor etc,
e) Rugăciunea de mărturisire (pocăinţă), de umilinţă şi credinţă în bunătatea şi iertarea divină: 

omul vorbeşte despre sine, îşi recunoaşte păcatele, insuficienţele, greşelile, neputinţa şi slăbiciunea, 
mai ales în comparaţie (în contrast) eu atotputernicia lui Dumnezeu. Credinciosul face apel la bunătatea 
şi milostivirea lui Dumnezeu, cerând îndurare pentru iertarea păcatelor.

d) Rugăciunea de cerere (δεηστις) este rugăciunea prin excelenţă,
în cult, rugăciunea de orice fel ar fi ea ocupă locul principal (este elementul constitutiv fundamen

tal al sfintelor slujbe, atât cantitativ, cât şi calitativ). Rugăciunea e sâmburele originar al cultului (mai 
ales la primii creştini). Sub diversele ei forme, nu lipseşte din nici o slujbă, străbate şi cântarea şi 
predica, stă şi la baza formelor (actelor) ceremoniale.

Rugăciunile liturgice se împart în;
- comune tuturor rânduielilor (şe repetă în mai multe slujbe cum sunt: formulele începătoare, 

încheietoare);
- proprii anumitor slujbe (ecteniile, anumite ţropare sau rugăciuni).
Formele principale ale rugăciunii liturgice:
1. Rugăciunile propriu-zise, rostite cu voce sau în taină de preot sau arhiereu (εΰχαΐ, molitve: 

evhologhiu, molitfelnic). Poporul le zice molitve, oratis (cuvântare), şi sunt precedate în mod obişnuit 
de „Domnului să ne rugăm..." şi alcătuiesc partea principală din rânduiala Sfintelor slujbe. Ele sunt. 
adresate îndeobşte lui Dumnezeu-Tatăl sau Dumnezeu, în general, mai rar Sfintei Treimi, în general,
« · * » ·  · . _ ·  л л м л  C1 î l  f  T c a i m i  / t v t m  n l n p  \  А л  -r-ч ■» ч+* ΐ 1 ί 1 1  Λ Q  ί *  1 7  Ο Λ 1  / Ι ο
b a u  u n t · !  bJLLLgLUC Λ  O.liU.tVw'i Д.Д.1/111А1 ^ Î l i a j  C iiv o  iYXCiLtUAiLWJ. u x u i j ,  i  u ^ u v i u i i i  u u i v o u i v  u i .  x v v i u u i w ^ x a

sfârşitul Pavecemiţei) şi sfinţilor îngeri.
Obiectul sau scopul rugăciunii depinde de natura (scopul) slujirii respective.
Ca structură (formă), ele încep cu o formulă de adresare, invocare („Doamne Dumnezeule, Stăpâne 

Dumnezeul nostru" etc.) şi au cuprins foarte variat (cerere, slăvire, mărturisire, binecuvântare etc.), 
exprimat prin intermediul şi darul preotului,.în numele credincioşilor. Aceste rugăciuni se încheie 
întotdeauna cu un ecfonis (vosglas), formulă doxologică trinitară, motivul sau justificarea cererii 
conformează cuprinsul rugăciunii („Că Ţie şe c u v i n e . „ C ă  a Ta este împărăţia...", „Că bun şi iubitor 
de oameni eşti", „Că Tu eşti învierea").

2. Ectenia (έκτενής, εΰχή) întins, prelungit, stăruitor (se întâlneşte chiar în Epistola lui Clement 
Romanul către corinteni), ευναπτή (legătură, unire, sinteză a cererilor Bisericii), collecta είρη νικοα 
(irinicale, miroane, διακονικαι), rugăciuni rostite de diacon în naos, în numele poporului, rugăciune 
colectivă, socială, formulând dorinţele, nevoile şi cererile spirituale şi materiale ale sentimentelor întregii 
adunaţi în zeci de formule stereotipe, stabilite de Biserica, responsorice între preot (diacon) şi popor (cor).

Temeiuri scripturistice aflăm la I Timoţei 2, 1: „ Vă îndemn deci\ înainte de toate, şă faceţi cereri, 
rugăciuni, mijlociri, mulţumiri pentru toţi oamenii". Mântuitorul dă pilde asupra modului ецш sa se 
facă rugăciunea: „Şi le spune o pildă cum trebuie să se roage totdeauna şi să пи-şi piardă nădejdea" 
(Luca 18, 1), la rugăciune stăruiţi"..., zice Sf. Apostol Pavel (Romani 12, 12}.

La Sfinţii Părinţi: Iustin, Tertulian, Chirii, Hrisostom găsim cele mai vechi şi mai familiare sau 
frecvente forme ale rugăciunii Bisericii (originare): formule de rugăciune avem şi în Constituţiile 
Apostolice, cartea a VIII-a, în Liturghia Sf. lacov etc.

Felurile ecteniei: . ,
a) Ectenia mare se rosteşte la începutul Laudelor mari, la Sf, Liturghie, Sf. Taine, ierurgii principale, 

ca Agheasma mare; are şi formulări comune prin cereri speciale, adaptate.
b) Ectenia mică (prescurtare a Ecteniei mari): „Iară şi iară cu pace...".
c) Ectenia întreită (îndoită, stăruitoare), de obicei, după citirile biblice. Ca extensiune sunt două 

variante (una lungă şi una scurtă). .
d) Ectenia cererilor („... la Domnul să cerem, Dă Doamne!"). ,
e) Ectenii speciale (formule scurte - la sfârşitul Miezonopticii pentru morţi).
3. Formule variate, de salutare, binecuvântare şi îndemn în textele (formulările liturgice) adresate
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a) salutare şi binecuvântare. (de origine seripturistică): „Pace tuturor (ţie)“ formulă de salutare la 
orientali: „Darul Doinnului nostru...“ (I Corint. 1, 3), „Binecuvântarea Domnului..." (Romani 1, 7 ş.a.) 
(Efes. 1,3, II Corint. 1,3); . . - ' /  . r -■

b) îndemn „Şă luăm aminte...„Uşile, uşile. . .Formule introductive pentru citirea pericopelor 
biblice: „Cu pace săieşim".

Formule de îndemn la rugăciune: . ' ·. .
„Domnului şă ne rugăm!“ (înainte de molitfe). . _ .
Formule de răspuns: ' .. . * .
Doamne miluieşte (Ps. 50, 1: „Miluieşte-mă, Dumnezeule...“ şi Femeia canaaneancă, la Matei 15, 

22: ,,Miluieşte-mă, Doamne"). Vezi şi Matei 9, 27: „Miluieşte-ne pe noi, Fiul lui David..." (cum îl 
rugau cei doi orbi cărora Iisus le-a redat vederea).

Formule de rugăciuni bisericeşti încheietoare, finale, comune:
- Doxologia mică - Mărire Tatălui..." (trinitară, contra Iui Arie, Sabelie etc.). Se foloseşte la sfârşitul 

psalmilor, la începutul antifoanelor de la Liturghie etG.
Fundamentul biblic al doxologiei la: Rom. 11, 36 „Aceluia slavă în veci..."; Evrei 13, 20: „prin 

Iisus Hristos, Căruia este slavă în vecii vecilor, Amin"; I Petru 4, 11: „... prin Iisus Hristos, Căruia îi 
este slava şi stăpânirea (mărirea) în vecii vecilor. Amin“; (Apocalipsa 5,-13): „... fie binecuvântarea şi 
cinstea şi slava şi puterea în vecii vecilor!". " . - - - -

Fundamentul patristic îl aflăm în actele martirice şi la Sfinţii Părinţi: Atanasie, Vasile cel Mare şi . 
loan Hrisostom, care-şi încheiau predicile cu formule doxologice trinitare. ,

în cult, rostirea ecfonisului e însoţită de semnul închinării: _
Amin: aşa să fie! (γενοιτο), formulă din cultul iudaic Neemia 8, 6: ,,... Amin, Amin!“ (Ezdra 

binecuvântează pe Domnul şi poporul, ridicând mâinile, a răspuns: Amin, Amin!), Mântuitorul: Amin, 
Amin! zic vouă! (loan 6, 26, 32 ş.a.), Sf. Apostol Pavel I Corint. 14, 16 „... Amin" şi la Sfinţii Părinţi 
(Iustin Martirul, Apologia I, 65), Constituţiile Apostolice 8, 13.

Alleluia (abr.) „Lăudaţi pe Domnul“, mai ales în psalmii Hallel sau ai Treptelor la Pesach. în 
Biserica Romano-Catolică, întrebuinţarea lui Alleluia a fost restrânsă la timpurile de bucurie (pascale) 
şi la isărbători mari. în cultul ortodox se întrebuinţează în tot anul. .

c) Formule de salutare şi de îndemn la rugăciune menite să asigure rânduiala şi liniştea în cursul. 
sfintelor-slujbe, ca, de exemplu: „Pace tuturor..." (formulă iudaică de salutare, întrebuinţată şi de 
Mântuitorul şi Sfinţii Apostoli) începeau odinioară serviciile divine. Răspuns: „Şi Duhului Tău...“ 
(comp. Galateni 6, 8; II Tim. 4, 22) sau avertismente menite să atragă atenţia credincioşilor asupra 
importanţei sau gravităţii actelor sfinte la care participă, ca, de exemplu: „Iată, fiule, Hristos stă 
nevăzut . .d in  cuvântul Spovedaniei, sail „Ţine odorul acesta..." din rânduiala Hirotoniei în preoţie.

. Rugăciuni bisericeşti introductive (începătoare), comune sfintelor slujbe, alcătuite de Sfinţii Părinţi 
pe baza textelor din Sfânta Scriptură:

Formulele de binecuvântare de la începutul slujbelor: . . .  -
- formulă mică·. „Binecuvântată este împărăţia lui Dumnezeu, (la Laudele mici şi Vecernie, ierurgii); 
-formulă mare: „Binecuvântată este împărăţia Tatălui şi a Fiului" (la Liturghie şi Sf. Taine); 
-formulă mijlocie: „Slavă Sfintei..." (la Utrenie şi Priveghere, Te-Deum); . . .
- formulă începătoare pentru laici: „Pentru rugăciunile Sfinţilor Părinţilor noştri—"'. ’ " 
Rugăciuni începătoare (introductive) comune mai multor slujbe.
Un grup de rugăciuni asemănătoare încep toate Laudele mici," ierurgiile (în Ceaslov, Caţavasier).
a) „Slavă Ţie, Dumnezeul nostru, slavă Ţie!" (formulă de salutare, ideea de slăvire).
b) „împărate ceresc... “ (Rom. 8,26: „Noi nu ştim să ne rugăm cum se “cuvine, ci însuşi Duhul...")· 

Sfântul Duh e cel ce ne deşteaptă la rugăciune, ne curăţeşte şi ne sfinţeşte. Rugăciunea e în noi un dar 
al Sfântului Duh. . . .  .

In rugăciunea „împărate ceresc " cerem: lumina minţii, curăţia inimii, ajutorul Harului divin, care 
sunt condiţii prealabile necesare pentru orice rugăciune. împărtăşirea harului divin e atributul Sf. Duh 
(I Corint. 12, 3 -13; Efes. 5, 17). .
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ÎI invocăm cu atribptele pe care le-a dat Mântuitorul însuşi (loan 16, 1): „Mângâietor, Duhul 
Adevărului1'. . . . . . .  .

Deşi. de origine şi vechime necunoscută, această rugăciune constituie o capodoperă spirituală 
umplând de duh ortodox sufletul celui ce se roagă, dispunându4 la smerenie şi la slujire inspirata. (Un 
echivalent al acestei rugăciuni este în cultul catolic rugăciunea; „Veni, Sancte Spiritus...11),

c) „Sfinte Dumnezeule,.. “ (trisagbion, trisviaţar, imnul îngeresc), conţinut trinitar (Treimea 
persoanelor şi Unitatea esenţei). E „începutul, mijlocul şi sfârşitei mgăciunilor“?l. Conţinutul e compus 
din ţrei sfinţi (Is. 6, 3) şi cuvintele Ps. 41, 2 („însetat-a sufletul meu de Dumnezeul eel tare, viu“), plus 
rugăciunea de invocare „Miluieşte-ne pe noi“ (adăugate de Biserică).

De origine legendară (patr. Proclu, sec. V, cutremurul din Constantinopol), imnu l e introdus sau 
generalizat, probabil, de Proclu împotriva monofizitismului şi aprobat de Sinodul IV Ecumenic. Patriarhul 
monofizit Peţru Gnafevs (f 486) a adăugat „Cel ce Те-ai răstignit pentru noi11 (erezia teopashită) păstrat 
şi azi la armeni şi iacobiţi. A fost condamnat de canonul 81 al Sinodului Trulan22. La catolici şe cânta 
în Vinerea Patimilor, în greceşte, .

d) „Prea Sfântă Treime, miluieşte-nepre noi... ", imn trinitar atribuit de Simeon al Tesalonicului 
lui Meletie al Antiohiei (f 381) şi Flavian ( |  404).

e) „ Tatăl nostru “ (Rugăciunea domnească); originea în Sfânta Scriptură (Matei 6, 9-13; Luca. 11,
2 - 4) este rugăciunea-model şi izvor al tuturor rugăciunilor întrebuinţate din adâncă vechime 
(Constituţiile Apostolice, Didahia, Tertulian, Ciprian, Origen, Ciril al Ierusalimului, Hrisostom).

Catehumenii o învăţau câteva zile înainte de Boţez. Se rosteşte în timpul Liturghiei credincioşilor. 
Ecfonisul ei se află în Evanghelia lui Matei.

f) „Doamne miluieşte”, de 12 ori (pentru cele 12 ore ale zilei). .
g)„ Veniţi săne închinăm... "marchează gradaţia în rezolvarea din ce în ce mai insistenţă apersoanei 

a doua a Sfintei Treimi, Căreia această rugăciune îi este adresată în chip special (originea biblică, în Ps. 
95,6). ·. . . _-· , ,  ... , .

Simbolul credinţei .....  · ,»- . ·. . ■
La început existau reguli ale credinţei (regula veritatis, regula fidei, μάθημα, simbol). Fiecare 

biserică îşi avea formulele ei, deosebite între ele numai ca formă. De exemplu: Simbolul apostolic 
(formula o găsim la Irmeu, Origen, Tertulian, Ciprian, Grigorie Taumaturgul); Simbolul aignasian 
(formula în Constituţiile Apostolice);. Simbolul Bisericii din Cezareea Palestinei, Alexandriei, 
Aquileii etc. ■ . - .

Simbolul ortodox - niceo^constantinopplitan (alcătuit la primele două şinoade ecumenice centra 
arianismului şi macedonianismului) cuprinde toată învăţătura pe scurt. Era baza învăţământului catehetic. 
Catehumenii îl învăţau pe de rost şi îl rosteau în Vinerea Mare. Azi se întrebuinţează în rânduiala 
catehumenilor, care precedă Botezul, în rânduiala Miezonopticii, a Obedniţei etc. în Liturghie a 
fost introdus întâi la Antiohia, în sec. V, iar la Constantinopol, către începutul secolului al VI-lea 
de patriarhul Timotei (511-518).

Rugăciuni încheietoare comune:
Apolisul (grec), otpustul (slav) înseamnă concediere, slobozire, sfârşit, concediu. în vechime, avea 

forme scurte (invitaţii la ieşire, Const. Apostolice VIII, 15); astăzi (eonţimitul general), ea sfârşit al 
tuturor slujbelor. '

Rânduiala Liturghiei se încheie eu rugăciunea amvonului. Rugăciunea amvonului („Cel ce 
binecuvântezi pe cei ce Te binecuvântează, Doamne, şi sfinţeşti pe cei ce nădăjduiesc întru Tine, 
mântuieşte poporul Tău... Pace lumii Tale dăruieşte... Ţie slavă şi mulţumită şi închinăciune înălţăm, 
Tatălui şi Fiului şi Sfântului Duh şi acum şi pUiurea Şi în Vecii vecilor11. Strana: „... Amin“.

21, Şimepn al Tesalonicului, Despre Sf. rugăciuni, cap. 343, tra,d. cit., p. 223,
22. N. Milaş, Canoanele..., voi Ic, 2, p. 458 ş.u.
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Este o rugăciune care. cuprinde toate caracteristicile rugăciunii de cerere, de laudă, de mulţumire 
şi de mărturisire a credinţei în Sfânta Treime. Este ca o sinteză a rugăciunii liturgice şi e rostită în 
întregime de preot, cu glas tare. De origine foarte veche, aceasta rugăciune corespunde ca funcţie şi 
cuprins vechii rugăciuni pentru plecarea capetelor, cu care se încheia odinioară Liturghia creştină şi 
prin care credincioşii erau binecuvântaţi de arhiereu (preot proistos) şi îşi plecau capetele23 trecând pe 
sub mâna lui, apoi ieşeau din biserică la invitaţia diaconului: „Ieşiţi în pace“.

Rugăciunile scurte care mai urmează după rugăciunea amvonului sunt adaosuri târzii intrate în 
uzul liturgic, din secolele VII-VIII înainte.

3. Valoarea expresivă a rugăciunii liturgice în spiritualitatea ortodoxă

Rugăciunea liturgică este deopotrivă un mijloc de expresie a cultului de adoraţie a lui Dumnezeu 
şi de venerare a persoanelor şi lucrurilor sfinte, dar şi expresia funcţiei harismatice, simţitoare, a 
cultului, prin jertfa liturgică.

Rugăciunea liturgică este cel mai sublim imn de slavă şi de laudă adus Iui Dumnezeu pentru 
desăvârşirea puterii şi măreţia Sa. Prin această rugăciune-exprimăm nu numai cultul de adoraţie către 
Dumnezeu, dar şi pe acela de veneraţie, de cinstire a sfmţilor îngeri şi'a-tuturor sfinţilor care şi ei se 
bucură de slava ce se aduce lui Dumnezeu prin rugăciunea sfintei jertfe.

Rugăciunea liturgică exprimă totodată prinosul de mulţumire şi de recunoştinţă faţă de Dumnezeu 
pentru binefacerile primite de la El. De aceea se şi numeşte euharistică, adică de mulţumire.

Sfânta Liturghie este jertfa de împăcare cu Dumnezeu pentru iertarea păcatelor noastre. Formula 
de împărtăşire întăreşte, aminteşte acest efect al jertfei euharistice: „Se împărtăşeşte robul lui Dumnezeu 
(N),..,.. spre iertarea păcatelor şi viaţa de veci“. .

Rugăciunea liturgică este cea mai înaltă expresie a rugăciunii de cerere sau mijlocire, este mijlocul 
de a implora pe Dumnezeu, a-L îndupleca în favoarea noastră sau a morţilor noştri pentru care se aduc 
daruri la Liturghie. Rugăciunile şi cererile noastre unite cu ale preotului liturghisitor capătă în Liturghie 
o putere deosebită pe care altfel n-ar putea-o avea, pentru că în Sfânta Liturghie rugăciunile noastre ne 
unesc cu ale lui Iisus, Care mijloceşte pentru noi pe lângă Dumnezeu-Taţăl pentru împlinirea cererilor 
noastre. De aceea, Sf. Apostol Pavel ne îndeamnă să-L implorăm pe Mântuitorul: „Având Arhiereu 
mare, Care a străbătut cerurile, pe Iisus, Fiul lui Dumnezeu,"... să ne apropiem cu încredere de tronul 
harului, ca să luăm milă şi să aflăm har, spre ajutor, la timp potrivit - (Evrei 4, 14,16).

Rugăciunea sfintei jertfe numită Diptice, pe care preotul o citeşte în taină în partea finală de la 
Anafora, arată că Iisus e prezent în faţa noastră după ce sfânta jertfă s-a săvârşit şi El primeşte această 
rugăciune de mijlocire generală pentru întreaga Biserică şi, alături de El, toţi sfmţii devin mijlocitori ai 
noştri prin rugăciunile preotului.
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CAPITOLUL II

POEZIA IMNOGRAFICĂ CREŞTINĂ Şl FORMELE EI DE CULT
A  # . . .

In cult, cântarea - după textul ei este tot p rugăciune, mai ales p rugăciune de laudă şi de slăvire, 
dar exprimată în forma avântată a inspiraţiei poetice, având de cele mai multe ori formă de poezie şau 
imn religios.

După originea sau provenienţa lor, cântările bisericeşti întrebuinţate în cultul ortodox se împart în 
două mari categorii:

L. cântări de origine biblică, al căror text îl găsim în cărţile Sfintei Scripturi, ale Vechiului şi ale 
Noului Testament;

2. cântări de origine nes crip turistică sau imnuri liturgice, care reprezintă forme ale poeziei 
imnografice scrise de diferiţi poeţi bisericeşti (imnografi şi melozi).

...................... A. CÂNTĂRILE DE ORIGINE BIBLICĂ

Acestea se împart şi ele în două subdiviziuni: -
1. psalmii biblici cuprinşi în cartea de cult numită Psaltire; . .
2. alte cântări biblice, în afară de psalmi.

-  1, Psalmii şi întrebuinţarea lor în cult
Cele mai vechi cântări religioase întrebuinţate în cultul creştin sunt psalmii biblici, al' căror uz 

liturgic e moştenit din cultul iudaic. în cultul ortodox, ei formează o parte integrantă a serviciului divin, 
fiind prezenţi aproape în toate slujbele sfinte. Cei dintâi şi cei mai importanţi psalmi folosiţi în cultul 
Bisericii primare trebuie să fi fost, fără îndoială, psalmii mesianici, adică aceia în care împăratul şi 
proorocul David a întrezărit şi a profeţit, mai mult sau mai puţin clar, venirea, viaţa, activitatea, patimile 
şi moartea Mântuitorului, ca, de exemplu: ps. 2, 16, 45, 72 (73), 110 (111) ş.a.'. Primii creştini îi 
întrebuinţau atât în cultul public, cât şi în cel particular2. Se cântau la serviciul euharistie (Sf. Liturghie), 
la serviciul divin zilnic, de seara şi de dimineaţa şi la toate celelalte slujbe3. La serviciul divin din 
biserici, cântarea lor are alternanţă cu lecturi biblice sau cu ectenii şi diverse rugăciuni4. Existau psalmi 
determinaţi sau specifici anumitor slujbe, ca de exemplu, Ps. 62 pentru rugăciunea de dimineaţă 
(„Dumnezeule, Dumnezeul meu, pe Tine Te caut dis-de-dimineaţă..."), Ps. 140 {„Doamne, strigat-am 
către Tine... “) pentru rugăciunea de seară, Pş. 90 („ Cel ce locuieşti sub acoperământul Celui înalt... ") 
pentru rugăciunea de la începutul nopţii (Pavecemiţa) ş.a.m.d.5. Dar, în general, numărul psalmilor 
citiţi ori cântaţi la diferitele servicii divine era variabil; episcopul sau proistosul adunărilor de cult era

1. Despre psalmii mesianici, vezi mai pe larg Studiul Vechiului Testament, manual pentru uzul studenţilor institutelor 
Teologice, Bucureşti, 1955, p. 208.

2. Vezi Tertulian, Ad uxorem, II, 9; Fericitul Ieronim, Epist. ad. Marcelline, 11 ş.a.
3. Cp. Constituţiile Apostolice VIII, 13. . .. .
4. Vezi canonul 17 al Sinodului local din Laodiceea care zice că nu trebuie sâ se cânte în adunări psalmi fără 

întrerupere, ci după fiecare psalm „să se facă cetire din alte lecturi biblice, pentru ca poporul sâ urmărească slujba cu iţiai 
multă atenţie" n i. : . ' · ■ · ' л ” ■ .........: ’■ . '

5. Vezi explicarea Vecerniei, a Pacevemiţei şi a Utreniei, la pr. prof. Ene Branişte, Liturgica specială, Bucureşti, 
1980. ‘
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acela care îi fixa de fiecare dată. Cu timpul, s-a introdus o rânduiala reglementându-se câţi sau care 
anume psalmi trebuie să se cânte sau să se citească la fiecare slujbă, cum arată până azi regiilile din 
Tipic sau din Psaltire.

_ Felul de cântare a psalmilor Jn^vechime. La început, mai toţi psalmii folosiţi în cult erau eânţaţi. 
Existau <Touă moduri de cântare a psalmilor m Biserica veche şi anume: cântarea responsorică 
(responsorială) şi cântarea antifonică.

a) Cântarea responsoricalxcsvonsonala) a fost obişnuita aproape exclusiv în Biserica veche, prin 
secolul IV, eafimdmoştenită din tradiţia iudaică; cântăreţul principal (solistul) dădea tonul, începea şi 
conducea efectiv cântarea, executând el însumi Versetele din textul psalmilor, iar credincioşii din biserică 
se uneau cu el, acompaniindu-1 plin anumite refrene SăU răspunsuri scurte, numite ipacoi (ΰπακοη), ca 
de exemplu: Aliluia (Lăudaţi pe Domnul), Auzi-mă Doamne! (la Ps. 140) ş.a. Aşa se cântau, de exemplu, 
psalmii 134 şi 135 („Lăudaţi numele Domnului;.." şi „Lăudaţi pe Domnul ca este bun.j-) întrebuinţaţi 
până azi în cultul ortodox capolieleu la Utrenia sărbătorilor importante; după fiecare verset al primului 
dintre aceşti doi psalmi se repeta refrenul „Aliluia!", iar la al doilea, „ Că in veac este mila Lui". - 

Jb) Psalmodierea sau cântarea antifonică (άντίφωνος sau alternativă) consta în executarea întregului 
psalm de către toţi credincioşii din biserică, împărţiţi în două cete, grupe sau coruri, care cântau alternativ 
versetele sau stihurile psalmilor: de o parte cântau vocile groase (bărbăteşti), de alta cele subţiri (ale 
femeilor şi ale copiilor). La sfârşitul psalmului, ambele coruri se uneau şi cântau în comun un final sau 
un refren, care putea să fie ori un verset din psalm (cum se repetă astăzi, de exemplu, versetele 23 şi 25 
la sfârşitul Ps. 103 din rânduiala Vecerniei), ori o formulă doxologica (de exemplu, Aliluia), ori o 
formulă imnologică de compoziţie nouă, în felul Doxologiei mari de azi („Slavă Tatălui şi Fiului...“).

Acest mod de cântare a psalmilor, în care rolul activ al credincioşilor sporeşte, a fost utilizat de ; 
Biserică încă din sec. II şi III, în lupta ei cu ereziile, dar generalizarea lui în cult se realizează în cursul 
sec. al rV-lea, când se intensifică activitatea Bisericii (Ortodoxiei) pentru combaterea ereziilor6. L-au 
întrebuinţat, de exemplu, Sf. Efrem Şirul la Edessa, împotriva ereticilor antitrmitarieni (Bardeşane şi 
Armoniu), preoţii Flavian şi Diodor la Antiohia’ (împotriva arienilor), Sf. loan Gută de Aur la 
Constantinopol, Sf. Ambrozie la Milano etc. .

Cântarea antifonică s-a păstrat până astăzi în cultul ortodox, în modul cum se cântă, la bisericile 
mănăstireşti sau ia ceie de enorie unde sunt doi cântăreţi sau două strane, stihurile psalmilor din serviciul 
Privegherii (Ps, 103, Ps. 1, Ps. 140, 141 şi 126 din rânduiala Vecerniei), antifoanele de la începutul 
Liturghiei, stihurile şi stihirile Fericirilor, articolele Simbolului credinţei (în Biserica Rusă) ş.a.8.

Denumirea de antifoane se dă azi şi cântărilor intercalate prinţre ecteniile din prima parte a Liturghiei 
catehumenilor; ele reprezintă resturi ale psalmilor cântaţi odinioară în întregime în această parte a 
Liturghiei, în mod antifonic (alternativ) de către cele două coruri din strană şi numiţi pentru aceasta 
psalmi antifonici şi anume: Ps. 91 („Bine este a ne mărturisi Domnului..."), Ps. 82 („Domnul a 
împărăţii... ") şi Ps. 94 („ Veniţi să ne bucurăm Domnului'1). Cu timpul, la sfârşitul fiecăruia din aceşti 
psalmi a început să se cânte, ca un final, câte un imn nou, de inspiraţie creştină şi anume: „Pentru 
rugăciunile Născătoarei de Dumnezeu, Mântuitorule, mântuieşte-ne pe noi“3 după primul psalm antifonic 
„Pentru rugăciunile Sfinţilor Tăi, mântuieşte-ne pe noi, Doamne“, după al doilea (plus imnul „Unule

6. în Capadocia, în sec. IV, se întrebuinţau în serviciul Utreniei ambele moduri de cântare a psalmilor: antifonică şi 
responsorică. Vezi Sf. Vasile cel Mare,Epist. 207 către qjgrul din Biserica Neocezareii; P. G., t. XXXII, col. 76.0-765 şi 
trad. pr. T. Bodogae, în М. B., 1979, nr. 4-6, p. 318.

7. Despre activitatea muzicală a lui Flavian şi Diodor Ia Antiohia (cântarea antifonică şi responsorială a psalmilor), 
vezi: Sozomen, Istoria bisericeasca, с. IV., 19, P.G., ţ  67, col. 1276, C; c. VII, 23, P. G., t. 67, col. 1489 AB; vezi şi 
Teodoret, Istoria bisericească, с. II, 19, P.G., t. 82, col. 1060, C. şi с. III, 6, P.G. t. 82, col. 1481, AB, с. III, 14, P.Q„t. 82, 
col. 1110-1112 AB, IV, 22, P.G., t. 82, col. 1184-1185 {2].

8. Cp. prof. I. Pariischi, Despre cântarea bisericească, în J.M.P., 1949, nr. 11, p. 62-64, trad. rom. de pr. Paul Mihail, 
în M.M.S., 1959, nr. 3-4, p. 220. ‘
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Născut" şi ..Mânţuieşte-ne pe noi. Fiul lui Dumnezeu, Cel ее gşţţ minunat între sfinţi, pre noi care-Ţi 
cântăm Aliluia1'). Mai târziu, aceste imnuri noi au început să şe cânte ca nişte refrene, după fiecare 
verset al celor ţrei psalmi, ceea ce a atras după sine împuţinarea versetelor cântate, până când s-a ajuns 
la situaţia de astăzi când au mai rămas în uz numai câte trei versete din fiecare psalm (şi anume: vers. 
1*2 şi 15 din Ps. 91; vers. 1, 2 şi 6 ,7 din Ps. 92; vers. 1,2 şi 3, din Ps. 94). Până prin sec. XV, psalmii 
antifonici împreună cu refrenele imnurilor celor noi se cântau la toate sărbătorile (la price Liturghie); 
de atunci încoace, ei au rămas în uz numai la Liturghia din zilele de rând (în mănăstiri). La Liturghia 
din duminici şi sărbătorile sfinţilor, ei au fost înlocuiţi cu pşalihii numiţi tipici, adică psalmi luaţi din 
serviciul numit Tipica (Obedniţă): Ps. 101, 145 şi Fericirile. Acestea se cântau la început în întregime 
(aşa cum şe citesc azi la Obedniţă), dar cu vremea, numărul versurilor cântate s-a redus treptat; azi se 
întrebuinţează dinPs. 102 numai versetul 1 („Binecuvântează, suflete al meu, pe Domnul...“) precedat 
de „Slavă... Şi acum..." şi urmat de refrenul „Bine eşti cuvântat, Doamne!" (antif. 1), iar din Ps. 145 
numai versetul ultim („împărăţi-va Domnul în veac...“) în cad ra t de „Mărire... Şi acum...“, ca introducere 
la imnul „Unule-Născut" (antif. II), dar pe aţgeţm a dispărut şi cântarea acestui verset. Şi aceste resturi 
ale psalmilor tipici împreună cu cântările noi din această parte a Liturghiei poartă, deşi în chip impropriu, 
denumirea de antifoane (antifoanele Liturghiei^ prin analogie cu antifoanele propriu-zise, mai vechii 
pe care le-au înlocuit. De aceea, rugăciunile care sunt citite în taină de către preot în timpul cântării 
acestor antifoane poartă în Liturghie denumirea de rugăciuni ale antifoanelor. Sărbătorile împărăteşti 
ale Mântuitorului şi ale Sfintei Fecioare ац antifoane speciale alcătuite dinţr-un număr variabil de 
psalmi9.

Astăzi, psalmii întrebuinţaţi ia serviciile divine mai mult se citesc. îi găsim in rânduiala slujbelor 
ori izolaţi (cum este, de exemplu, ps. 103 la începutul Vecerniei, Ps. 142 la începutul Ţe-Deum-ului 
ş.a.), ori înşiruiţi unul după altul în grupe mai mici (cum sunt, de exemplu, cei şase psalmi de la 
începutul Utreniei), ori grupaţi în cele 20 de secţiuni (părţi mari) ale Psaltirii, numite caţisme, care se 
citesc la serviciul Ceasurilor, al Miezonopticii, al Vecerniei şi al Utreniei, după anumite reguli, formu
late în Tipic şi la începutul Psaltirii. Denumirea de catismă (grec. κάθισμα) înseamnă şedere (de la 
καθίζω, a sta jos), pentru că în timpul citirii caţişmelor şe poate şedea jos, în strane. Mai găsim în 
cărţile de cult (Octoih) şi denumirea de stihologie, de la stihurile sau versetele din care sunt alcătuiţi 
psalmii. Citirea catismelor se suprimă în Săptămâna Luminată.

Psalmii cântaţi astăzi în întregime la serviciul divin sunt puţini; amintim, de exemplu, Ps. 1 {„Fericit
■ bărbatul.. “) şi psalmii 140 şi 141 {„Doamne, strigat-am către Tine... ") din rânduiala Vecerniei, ori Ps. 

136 („La răul Vayilonului..."), cântat ca polieleu la Utrenie, în unele duminici din perioada Triodului 
ş.a. Din cei mai mulţi psalmi care se cântau odinioară în întregime au rămas până azi numai resturi sau 
fragmente sub formă de versete izolate, care se cântă ca stihuri printre stihirile unor cântări mai noi, ca, 
de exemplu: „Binecuvântat eşti, Doamne, învaţă-mă îndreptările Tale..." (vers. 12 al Ps. 118), care se 

, cântă la Binecuvântările învierii din rânduiala Utreniei duminicilor, ori: „Binecuvântează, sufletele al 
щей, pe Domnul" (Ps. 102, vers, 1), care şe cântă ca antifon la începutul Liturghiei ş.a.

Tot stihiri sau versete izolate din psalmii cântaţi odinioară în. întregime sunţ şi acele cântări scurte, 
numite prochimene (de la προκειμενος = aşezat înainte), care se cântă înainte de ciţirea paremiilor de 
la Vecernie, înainte de citirea Evangheliei din rânduiala Utreniei ori înainte de citirea Apostolului la 
Liturghie, ori la alte slujbe. Aşa, de exemplu, prochimenul Vecerniei de sâmbătă seara („Domnul a 
împărăţii") este versetul 1 al Ps. 92; prochimenul Utreniei duminicilor de la glasul III {„Spuneţi întru 
neamuri că Domnul q. împărăţii.,, “) este versetul 10 al Ps, 95; prochimenul dinainte de pericopă 
Apostolului din serviciul Cununiei („Pus-ai pe capetele lor... “) este din Ps. 20 (vers. 3 şi 4) ş.a.m.d. 
(Odinioară, prochimenul era vcrscţul psalmic cântat de un cântăreţ solist în cântarea reşponsorică a 
psalmilor).

9. Vezi pentru acestea „ Orologhion", Atena, 1890, p, 90 şi urm. (limba greacă).
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Prochimenele de la Vecernie sunt orânduite pe zilele săptămânii (fiecare zi din săptămână cli 
prochimenul ei); Cele de la Utrenia duminicilor sunt orânduite pe glasurile Octoihului, iar la Utrenia 
praznicelor împărăteşti şi a sărbătorilor sfinţilor, ca şi la pericopele Apostolului sunt prochimene 
speciale ale fiecărei sărbători. La vecerniile de duminica seara din Postul Măre se întrebuinţează 
aşa-numitele prochimene mari („Să nu întorci faţa Ta de la sluga Ta.. ", Ps. 68, vers. 20-21 şi 
„Dat-ai moştenire celor ее se tem de numele Tău, Doamne...1', Ps. 60, vers. 5, 2, 4 şi 8), care se 
cântă altemaţiv unul într-o duminică, celălalt într-alta, începând din seara Duminicii Lăsatului 
sec de brânză. Vecernia marilor praznice (Naşterea Domnului, Bobotează, Sf. Paşti şi Rusalii) are 
prochimenul ei Special („Cine este Dumnezeu...", Ps. 76, 13), iar la Vecerniile din toate zilele 
Săptămânii Luminate, prochimenele obişnuite.ale zilelor săptămânii sunt înlocuite cu prochimene 
speciale, din Penticostar. La Vecernia din Vinerea Mare, prochimenul nu se cântă, în semn de 
întristare pentru Patimile Domnului. - - ' '

- 2. Cântările de origine biblică
în afară de psalmi, s-au întrebuinţat atât în culmi iudaic, cât şi în cel creştin unele cântări cu texte 

din Sf. Scriptură a Vechiului Tesţament, la care în culmi creştin s-au adăugat şi altele luate din cărţile. 
Noului Testament. - ■ '

Astfel de cântări sau imnuri avem în Vechiul Testament:
a) Cântarea de mulţumire a lui Moise şi a sorei sale, Miriam, după trecerea israeliţilor prin Marea 

Roşie şi izbăvirea din robia Egiptului (Ieşire 15, 1-19): „Să cântăm Domnului, că cu slavă S-a 
preaslăviî...". .

b) Cântarea Ivii Moise, prin care el mustră pe poporul său deoarece căzuse în idolatrie, în pustia 
Sinai: „Ia aminte, cerule, şi voi grăi! Ascultă, pământule, cuvintele gurii mele!... “ (Deuteronom 32).

c) Cântarea de mulţumire a Sfintei Ana, mama lui Samuil, când aceasta a născut pe fiul său, după 
rugăciune îndelungată (I Regi 2,1-10): „Bucuratu-S-a inima mea întru Domnul, înălţată a fost fruntea 
mea de Domnul Dumnezeul meu...".

• d) Cântarea proorocului Âvacum', cu conţinut mesianic: „Doamne, auzit-am de faima Ta... “ (Âvacum 
3,2-13). ’

e) Cântarea proorocului Isaia (Isaia 26, 9-17): „Sufletul meu Те-a dorit în vreme de noapte...". ~
f) Rugăciunea proorocului tona când Se afla în pântecele chitului din mare: „Strigat-am către 

Domnul în strâmtoarea med... " (Iona 2, 3-10). .
g) Cântarea celor trei tineri evrei aruncaţi în cuptorul cu foc din Babilon: „Binecuvântat eşti 

Doamne, Dumnezeul părinţilor noştri, şi lăudat şi preamărit este numele Tău îri veci..." (Daniil 3,' : 
24-90, fragmentul necanonic).

în Noul Testament avem:
a) Cântarea de mulţumire şi proorocire a lui Zaharia, tatăl Sfântului loan Botezătorul, când i s-a 

deschis limba şi a pus numele fiului său: „ Binecuvântat este Domnul,. Dumnezeul lui îsrail, ca a cercetat 
şi a făcut răscumpărare poporului său... " (Luca 1, 67-79). . .

b) Cântarea de slăvire a Sfintei Fecioare Maria, după ce primise de la înger vestea că dintr-însa Se 
va naşte Mesia: „Măreşte, suflete al meu, pe Domnul..." (Luca 1,46-54)10. ■ ’ ' .

c) Rugăciunea dreptului Simeon, când a primit la templu, în braţele salfe, pe Pruncul dumnezeiesc: 
„Acum slobozeşte pe robul Tău, Stăpâne... “ (Luca 2, 29-32). . .

Toate aceste cântări biblice (afară de rugăciunea dreptului Simeon) âU fost întrebuinţate în cult în 
forma în care le găsim în locurile respective, din cărţile Sfintei Scripturi; astfel, ele şe citesc împreună 
cu canoanele de la Utrenie în zilele de rând din Postul Mare, precum se arată în învăţătura din Psaltire

10, Vezi pr. dr. Alex. Moisiu, Cuvintele Maicii Domnului şi cuprinsul lor mariologic, în M.A,, 1958, jir. 5-6, 
p. 398-414. . ■ ' · · ' ■
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şi din Triod, luni în prima săptămână din post, ж  cântarea Sfinţei Fecioare se gânţă tqtdeama la 
cântarea а поца de la canoanele (Catavasiilor) din serviciul Utreniei de duminică şi din s.grbitafile 
sfinţilor. Totodată, cântările biblice au servit şi ca modele sau izvoare de inspiraţie pentru alcătuirea 
cântărilor din canoanele imnografice., precum se va arăţa ceva mai departe. -

Tot imnuri trebuie şă fi fost şi unele fragmente сц structură poetică (ritaţică) din Epistolele Şf. 
Apostol Pavel, ca imnul creştinătăţii, din I Tini, 4,16: „ Mare este taine creştinătăţii “ sau,,Deşteaptă-ţe, 
cel ce dormi/Şi ţe scoală din morţi/Şi ţe щ  lumiria Hristos.., " din Efeşeni 5,14; sau„ Şi aceasta, fiindcă 
ştiţi/în ce timp fie găsim/Că este cţiitfr ceasul ş;ă vă treziţi din somn;/Qăci acum mântuirea este mai 
aproape de noi/Decât atunci când am crezut./Noaptea este pe sfârşite,/Ziua este aproape,.. ", dinRamani 
13,11-12. .

Caracţer de inmuri au şi unele fragmente din Apocalipsa Sf. loan, ca de exemplu: cântarea celor 
douăzeci şi patru de bătrâni înaintea tronului dumnezeiesc (Apoc. 4, 11) ori cântarea de s.lăvire a 
Mielului, din aceeaşi viziune (Apoa 5, \2  şi urm.) ş.a. Acestea trebuie şă fie „ imnurile duhovniceşti “ 
(πνευματικοί) de care vorbeşte Sf. Apostol Pavel, îndemnând pe creştinii din timpul său să le cânte 
alături de psalmi şi de celelalte imne biblice (vezi Efes. 5,19 şi Col. 3,16; „ Vorbiţi între voi în psalmi 
şi imnuri [laude] şi în cântări duhovniceşti.,. “)M; ele erau produse ale inspiraţiei poeţice a primilor 
creştini sub revărsarea harismelor duhovniceşti, pe care autorii lor anonimi le vor fi cântat în adunările 
de cult din Biserica primară, unele din ele fiind înşirate phiar de către Sf. Apostoli în epistolele scrise de 
ei diferitelor comunităţi.

• T I  '2*% ^  T fcT rri 5* Т 1 Т Г  TÎ1 TfcTT^ Г !  Т Т 1 П П 1 Г  T T »  Г П Г Г Т Л  X  ' V
D .  1  U J K J L l5  1  l ^ A

1. Cele maivechi imnuri creştine
Primele imnuri creştine deosebite de cele din Sf. Scriptură au fost cele alcătuite pe bază celor 

biblice şi după modelul acestora, câ, de exemplu: doxologia mică („Slavă Tatălui şi Fiului şi Sfântului 
Duh“) şi cea mare, în forma ei mai dezvoltată („Slavă întru cei· de sus lui Dumnezeu, л"), care are la 
bază cântarea îngerilor din noaptea Naşterii Domnului (Luca 2, 14).

Variante diferite ale acestor formule doxologice se găsesc la sfârşitul rugăciunilor din cele mai 
vechi documente ale literaturii creştine de după scrierile Noului Testament," ca, de exemplu: „Slavă 
Ţie, prin Fiul Tău Iisusii!2, „Slavă Tatălui, prin Fiul, în Sfântul Duh...“ ş.a. Chiar şi unele imnuri de mai 
târziu Căutau să nu se depărteze prea mult de modelele lor biblice, ca de exemplu: „Născătoare de 
Dumnezeu, Fecioară, bucură-te...“ (cântat astăzi la litie), privit ca unul dintre cele mai vechi imnuri 
mari, alcăţuit din sabatul îngerului către Sf, Fecioară şi salutul Elisabe.tei adresat Sfintei Fecioare, după 
Bunavestire (Luca 1, 28,42); introducerea lui în serviciul bisericesc este atribuită de tradiţie Sfântului 
Chirii al Alexandriei, imnul fiind însă mai vechi13,. Circulau în vechea Biserică şi diferite imnuri de 
laudă adresate lui Hristos-Mântuitorul, de felul celui pe care ni l-a transmis Clement Alexandrinul în 
scrierea sa Pedagogul, ca imn al copiilor1!.

Dar mai ales apariţia ereziilor şi nevoia combaterii acestora âu grăbit alcătuirea imnurilor bisericeşti 
de inspiraţie creştină, imnuri deocamdată cu caracter dogmatic, în care se formula, pe scurt şi în chip 
simplu, învăţătura Qrtpdoxă (corectă) de credinţă. Unul dintre cele mai vechi imnuri de a acest fel 
păsţraţe până azi în cultul creştin-ortodox este „Lumină lină" (Φως i^otpay), din rânduiala Vecerniei,

11. Despre aceste imnuri, a se vedea la pr. P. Vintilescu, Istoria Liturghiei (ciirs. daci.). Bucureşti, 1§40, p.,41-43.
12. Didahia (învăţătura) celor 12 Apostoli, cartea a VÎÎ-a, eap. 47-48, cârtea VIII, cap. 13, cartea IX, 2, 3; cartea X,

2 şi 5. . . . . .  . ■
13. Cp. pr. P. Vintilescu, Despre poezia imnografică din cărţile de ritual..., p. 58-59]
14. Migne, P.G., t. VIII, col. 681-684, trad. rom. de I. G. Coman, la pr. P. Vintilescu, op. cit. supra., p. 287-289 

(Anexa A) [3]. Mai pe larg despre imnurile liturgice din Biserica veche, vezi la H. Leclercq, Hymnes·, ,în D.A.CLî, VI, 2, 
col. 2826-2928. . ' . .. . . .
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imn cu conţinut trinitar şi hriştblogic în acelaşi timp. pe care Sf, Vasile cel Mate’5 îl atribuie Sfalitului 
Antinoghcn, episcopul Sevastiei din Asia Mică, martirizat în persecuţia lui Diocletian, ia începutul 
secolului IV16. . ' -  ■

Imnul creştin a fost astfel utilizat la început ca O arma apologetică, de apărate şi popularizare a 
învăţăturii ortodoxe de credinţă, pentru Combaterea învăţăturilor greşite ale ereticilor. El a avut la 
început un caracter extraliturgic, fiind folosit în scopul de fflai sus în adunările sau procesiunile publice 
din afara cultului oficial, dar, încetul CU încetai, a pătruns în uzul cultului luând loc în rânduiala diferitelor 
slujbe bisericeşti, ca imn cântat de Credincioşi în biserică în timpul serviciului divin, alături de cele mâi 
vechi de origine biblică. Producţia cea mai bogată de imnuri începe însă după libertatea Bisericii, o 
dată cu dezvoltarea artei şi a poeziei imnografice creştine, mai ales din sec. V-VI înainte. Imnurile cele 
noi compuse de diferiţi poeţi (imnografi) şi melozi (compozitori) creştini, sub diverse forme şi denumiri, 
au pătruns de atunci încolo mai ales în rânduiala principalelor slujbe ale serviciului divin zilnic (Vecernia 
şi Utrenia) şi ele constituie astăzi conţinutul preţios şi sacru al celor mai mari cărţi de slujbă ale cultului 
ortodox: Octoihul, Triodul, Penticostarul şi Mineiele.

în cele ce urmează vom arăta, pe scurt, care sunt principalele forme şi denumiri ale cântării bisericeşti 
din cultul ortodox, precum şi cei mai de seamă poeţi bisericeşti imnografi care le-au compus.

2. Formele şi denumirile poeziei imnografice întrebuinţate 
în cântările bisericeşti din cultul ortodox .

Formele fundamentale ale poeziei imnografice liturgice sunt trei: troparul şau stihiră, condacul şi 
canonul.

1) Cea mai veche, mai mică şi mai simplă foffiâă (uiiitate) a poeziei imnografice întrebuinţate în 
cultul ortodox esţe troparul (τδ τροπάριον), de la ό τρόπος= mod, fel, chip, pentru că proslăveşte 
felul vieţii sfinţilor, şau de la το τρόπαιον= trofeu, biruinţă, pentru că proslăveşte biruinţa sfinţilor 
asupra diavolului sau & patimilor trupului. In limba originală (greacă), troparul avea forma· (structura) 
de vers sau strofa poetică, respectând deci legile cunoscute ale compoziţiilor poetice (ritm, rimă,

- număr de silabe eţc.); Prin traducerea în româneşte a cărţilor de slujbă, această formă poetică nu 
s-a mai putut păstra, ci a trebuit să fie sacrificată în interesul cuprinsului (fondului) care a fost 
redat în proză. '· . ’ > ' ■ ·  1 " --;.■·■· ' · .

Astăzi;, denumirea de tropar prin excelenţă se dă numai acelor compoziţii imnografice izolate, care 
înfăţişează pe scurt şi cântă chipul sau icoana vieţii unui sfânt (unor sfinţi) ori descriu sensul şi importanţa 
unui eveniment din viaţa Mântuitorului sau din istoria sfânta ă mântuirii, comemorat ui principalele 
sărbători din cursul anului bisericesc. Precum ştim,, aceste tropare se cântă la sfârşitul Vecerniei, la 
începutul şi sfârşitul Utreniei, la Vohodul cel mic al Liturghiei, precum şi la Ceasuri. în cărţile de azi, 
aceste tropare se numesc de obicei απολυτίκια, adică tropare finale (de încheiere), pentru că se 
cântă, de regulă, înainte de apolisul (άπόλυσις) sau sfârşitul Vecerniei şi al Utreniei.

Tot tropare, în sens mai lafg, sunt numite încă în cărţile de ritual acele compoziţii scurte (în 
original cu formă de versuri sau strofe), fie izolate, fie (mai des) grupate în serie, care se cântă 
(sau se citesc) în rânduiala unor sfinte slujbe şi dintre care unele, cum sunt cele de la începutul

-  Aghesmei mari: „Glasul Domnului" sau de la începutul Aghesmei mici: „Ceea ce ai primit bucurie 
prin în g e r , .s u n t  precedate de un stih scurt de invocare, numit pripeală (de la cuvântul slav 
pripela - cântare grăbită), ca de exemplu: „Prea Sfântă Născătoare de Dumnezeu, mântuieşte-ne 
pe noi“ (la troparele din rânduiala Aghesmei mici). Tot tropare sunt de fapt şi acele compoziţii 
imnografice în formă de versuri sau strofe, grupate în serie, care în cărţile noastre de ritual poartă

15. în opera sa Despre S f Duh, cap. XXIX, 73 (P.G., t. XXXII, col. 205) [4]. .
16. Vezi mai pe larg pr. prof. Ene Branişte, la cap. despre Explicarea Vecerniei, din Liturgica specială.
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astăzi denuinirea de stihiri (та ΰτιχηρά, de la b στίχος ~ şir, fând, linie, stih sau vers) şi care se 
sântă la Vecernie (la „Doamne, strigat-am“ şi la stihoavnă), la Utrenie (la „Toată Suflarea" şi la 
stihoavnă), la Liturghie (la fericiri) sau în rânduiala unora dintre Sfintele Taine şi ierurgii. Ele se 
numesc aşa atât pentru că la origine sunt de fapt (ca structură externă) versuri sau strofe, cât şi 
pentru că ele sunt precedate de câte un stih şau verset din psalmi, care se cântă recitativ (irmologic3 
Allegretto) şi care reprezintă dc fapt resturi din psalmii ce se cântau odinioară în întregime şi care 
au fost înlocuiţi cu timpul sau dislocaţi de stihirile (troparele) mai noi ale poeziei imnografice 
intrate în cult. . ' . . . . . . . . . . .  . . . .

După conţinutul sau subiectul lor, aceste stihiri (tropare în serie) sunt de mai multe felurii
a) stihiri ale învierii (αναστάσιμα) care se cântă duminica (compuse de Sf· loan Damaschin); ■
b) stihiri ale Crucii şi învierii (σταυροαναστάσιμα) care se cântă miercurea şi vinerea (în Octoih);
c) stihiri ale Născătoarei de Dumnezeu (Θεοτοκία sau Bogorodieine);
d) stihiri ale Crucii şi Născătoarei (σταυροθεότοκια) pentru miercuri şi vineri;
e) stihiri ale sfinţilor martiri sau martirice (μαρτυρικά, mucenicine) (Minei, îndeosebi în Octoih, 

sâmbăta);
f) stihiri dogmatice, cum sunt ale Născătoarei de la cele opt glasuri care se cântă cu „Şi acum“ la 

„Doamne, strigat-am“ (La Vecernia de sâmbăta seara) compuse de Sf. loan Damaschinul;
g) stihiri (tropare) ale Sfintei Treimi (τριαδικα triodicale sau Troicinice), precum cele care se 

cântă la Miezonoptica duminicii („Cuvine-se cu adevărat să mărim pe Treimea cea mai presus de 
Dumnezeire"); ' -

h) stihiri de pocăinţă şi umilinţă (μετανοικά), care se cântă la diferite slujbe din Triod (dar şi în 
Octoih, stihirile de luni, la cele 8 glasuri);

i) stihirile morţilor (νεκρικά), de pildă, din slujba înmormântării şi parastasului („Bine eşti cuvântat, 
D oam ne.„C eata  sfinţilor" şi celelalte). .

Cele mai vechi tropare (stihiri) intrate în uzul liturgic sunt din secolul V, şi anume:
a) stihirile numite anatoliceşti (ale imnografului Anatolie, patriarh al Constantinopolului, din secolul 

V), care se cântă la Vecernie şi Laudele dumnezeieşti; ele preamăresc Patimile, pogorârea la iad şi 
învierea Mântuitorului şi sunt îndreptate împotriva ereticilor nestorieni şi eutihieni; .

b) troparul „Născătoare de Dumnezeu, Fecioară, bucură-te...“ (glas V) care se cântă, de exemplu, 
la Litie şi care e atribuit Sfântului Chirii al Alexandriei;

c) troparele Născătoarei de Dumnezeu ale celor opt glasuri pentru toate zilele săptămânii, introduse 
în cult de episcopul Petru Gnafevs (Fullo) al Antiohiei din secolul V (partizan al moiiofizitismului).

Cei mai cunoscuţi şi productivi autori de tropare şi stihiri sunt: Anatolie imnograful, din secolul V 
(probabil, patriarhul Constantinopolul f 452, adversar al lui Eutihie), Roman Melodul (Dulce-cântăreţul) 
din sec. VI, Vîzantie (Bizanţios) Ciprian, Andrei Pyrrus (Persul), Ştefan, Mavrbleon ş.a.

Tot tropare sau stihiri izolate (singuratice) sunt şi acele scurte unităţi imnografice (mai ales din 
Mineie) care se numesc idiomele, automele şi podobii. . . ’ ·

a) Idiomele (το ίδιόμελον = cântarea cu melodie proprie), samoglasnicâ sau însăşi-glăsuitoarea, 
este o strofa poetică izolată şi independentă, cu compoziţie şi melodie proprii (originale); o dată eu 
textul ei, autorul (imnograful) i-a compus şi muzica sau melodia după care să se cânte (autorul a fost 
deci un rneiod, adică poet şi compozitor totodată). Până în secolul IX, toţi imnografii erau şi melozi, 
dar de aici înainte ei rămân simpli imnografi, adică doar poeţi, ei scriu doar textul operei lor, imitând 
metrul, ritmul şi melodia unei compoziţii anterioare. r . ·

Idiomelele nu servesc ea modele pentru alte strofe.
b) Automela (τό αύτόμελον = cu aceeaşi melodie) este tot o strofă cu compoziţie şi melodie 

proprii, dar care serveşte ea model pentru alte strofe (tropare), mai ales în ceea ce priveşte melodia sau 
modul de cântare (aşa cum serveşte irmosul ca model pentru stihirile pesnei respective, în canonul 
imnografic). . . . .
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c)_ Prosomia (πρ ο σ ό μ ι α asemenea cu...), podobie say aşemănânda, este numele pare se dă 
troparelor imitate după automelâ (automela care serveşte ca model este indicată în fruntea textului 
podobiei respective). . .· ■ ' ,

O grupă aparte de stihiri (tropare) sunt cele numite sedelne, şezănde sau catismele (cântări ale 
caţismelor) (de la κάθισμα) care se cântă la Utrenie, după „Dumnezeu este Domnul14, printre catisme 
sau după peasna a treia a canoanelor din diferite slujbe. Ele se numesc aşa, pentru că la Utrenie sunt 
intercalate printre catismele (grupele de psalmi) rânduite să şe citească dimineaţa la Utrenie, în timpul 
cărora credincioşii pot sta jos în strane. ,

O stihiră izplată este şi cea numită ipacoi (ύπακοή) sau subascultător. Denumirea aceasta se 
dădea în vechime răspunsurilor (refrenelor) cântate de popor, în cântarea responsorială â psalmilor, 
constând fie din anumite versete de psalmi, fie din unele formule liturgice cunoscute şi consacrate în 
uzul liturgic care se repetau, ca un refren, după fiecare verset al psalmului, âşa cum au rămas până 
astăzi în melodia finalurilor din cântările Treimii, în cântarea cuvintelor finale din icoasele şi condacele 
acatistelor. Vezi, de asemenea, şi cele trei refrene din cântările anixandarelor, adică Ps. 103, din slujba 
Privegherii sau Vecerniei mari: „Bine eşti cuvântat, Doamne“, „Minunate sunt lucrurile Tale, Doamne11· 
şi „Slavă Ţie, Doamne, Celui ce ai făcut toate11 sau „Aliluia11, de la cântarea psalmului 1: „Fericit 
bărbatul", Vecernia sărbătorilor, sau refrenul „Că în veac este mila Lui" din cântarea polieleului Utreniei 
la sărbătorile Mântuitorului şi ale sfinţilor (psalmii 134 - 135). Astăzi, ipacoi se numesc numai acele 
tropare sau strofe izolate care se citesc înainte de antifoanele celor 8 glasuri de la Utrenia duminicilor 
şi de la Utrenia praznicelor (după peasna a treia a Canonului). Ele vorbesc totdeauna despre înviere §au 
despre măreţia praznicului respectiv şi se numesc ΐ)πακοή de la ύπακοΰω = a asculta cu atenţie sau 
ascultare supusă, fiindcă citirea (rostirea) lor trebuie ascultată cu multă atenţie, ea o vestire sau proclamare 
solemnă17. : . . . . . . . . . .  . .

Nişte tropare mai scurte, în serie, sunt şi antifoanele (τά. αντίφωνα) care se cântă la Utrenia 
sărbătorilor înainte de Evanghelie. Ele sunt alcătuite, de fapt, din versetele unor psalmi sau din alte 
cântări biblice vechiţestamentare, destinate să fie cântate alternativ pe cele două coruri sau strane (aşa 
cum se cântă până acum în bisericile unde simt doi cântăreţi). Ca text (cuprins), ele sunţ nişte cântări de 
tranzit (intermediare) între cântările de origine biblică şi cele de origine nouă cu text. Antifoanele celor 
8 glasuri care se cântă la Utrenia de duminică sunt compuse de Sf. loan Damaschinul, pe baza psalmilor 
119-133 (120- 134), care formează catisma a 18-a, numită şi „cântarea treptelor", pentru că se cânta 
pe treptele de la intrarea Templului din Ierusalim. De aceea, aceste antifoane din Octoih se mai numesc 
şi treptele (αναβαθμοί) antifoanelor. Fiecare din ele cuprinde câte nouă tropare (stihiri) scurte, grupate 
trei câte trei, în trei antifoane pentru fiecare glaş.

în sens simbolic şi mistic, acestea s-au numit trepte, după dumnezeiescul David, care arată în 
psalmii săi suirea lui Israil din Vavilon către Ierusalim, iar a noului Israil, adică a noastră, din păcat 
către Ierusalimul cel de sus sau raiul1®. . ? .

Tot alternativ se cântau şi cele 15 antifoane din rânduiala Deniei din Joia Patimilor (Utrenia Vinerii 
Patimilor), pe care le aflăm în Triod. Ele sunt alcătuite mai toate din câte patru stihiri (tropare) mai 
lungi decât antifoanele de la Utrenia dumnezeiască şi toate vorbesc despre Patimile şi moartea pe cruce 
a Domnului. Prima stihiră a ultimului dintre aceste antifoane („Astăzi S-a spânzurat pe lemn Cel ce a 
spânzurat pământul pe ape") se cântă, stih cu stih, tie către ambele strane (vezi Triodul). , · ·.,·

17. „Ipaco i" (subst.) se tălmăceşte ascultător, adică ascultare supusă, şi se cântă înaletedUmimcilor şi m sărbătorite 
dumnezeieşti şi ale Crucii; care s-au aşezat în locul neascultării lui Adam şi a Evei. Arătând supusa ascultare a Mironosiţelor 
care ş-au dus la mormântul lui Hristos şi, yăzându-L, s-au supus ascultării la cuvintele Lui, şj în jocul ţnţriştării au primit 
bucuria şi mai vârtos Născătoarea de Dumnezeu; de aceea, ipacoi sau subascaţltarea se citeşte în zilele înyterii (Tălmăcite 
,pe scurt despre numirile sau titlurile daţe deasupra cântărilor ce se cuprind în slujbele dumnezeişţi,. în tipicul bisericesc, 
ed. IV, Cemica, 1925, p. 293). ,

18. Vezi Tălmăcire p e  scurt despre numirile sau titlurile..., în Tipicul bisericesc, ed. cit., p. 292. . '
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■ O categorie aparte de stihiri ş.au tropare izolate, care şi-au găsit consacrarea în rânduiala Utreniei, 
sunt şi svetilnele sau luminândele (το φωταγωγίκων)’9 care şe cântă înainte de Laude. Ele sc numesc 
aşa fie pentru că odinioară se cântau în momentul când începea să se lumineze de ziuă. fie pentru că, în 
mai toate cântările care poartă această denumire, e vorba de lumină: lumina naturală a zilei adusă de 
loan sau - mai ales - lumina spirituală adevărată şi veşnică, întruchipată şi adusă în lume de 
Hriştos-Mântuiţorul20. . - ' ·

Denumirea de luminânde se potriveşte, după cuprins, mai ales svetilnelor celor opt glasuri pentru 
Postul Mare (din Ţriod şi Ceaslov). Pentru svetilnele din feştul anului şi îndeosebi pentru cele J1 
svetilne ale învierii care se cântă la Utrenia de duminică (corespunzând celor 11 Evanghelii ale învierii 
şi celor 11 Voşcresne), se întrebuinţează şi denumirea de exapostilarii (έξαποστιλλάρια, de la 
έξαποστέλλω = a trimite), pentru că în ele este vorba aproape totdeauna de trimiterea Sf. Apostoli la 
propovăduire, după înviere, sau de făgăduinţă trimiterii Şf, Duh, făcută de Mânţuiţorul înainte de 
înălţare21. Se mai numesc aşa şi penţru că odinioară, în Biserica cea marc din Constantinopol, se trimitea 
unul din cântăreţi în mijlocul, bisericii, spre a executa aceste cântări^2, ' -

Cele 11 svetilne duminicale simt în legătură cu Evangheliile corespunzătoare ale învierii, pe care 
le parafrazează (comentează). Ele sunt alcătuite de împăratul bizantin Constantin VII Porfirogenetul, 
în secolul al X-lea:

în strânsă legătură cu cele 11 Evanghelii ale învierii şi cu svetilnele corespunzătoare ştau şi cele 11 
stihiri ale Evangheliei, care sunt parafrazări ale Evangheliilor corespunzătoare ale învierii şi şe cântă la 
slava Laudelor, m rânduiala Utreniei duminicilor (le găsim în Octoihul cel mare şi în Octoihul mic sau 
Catavasier). Ele se mai numesc şi Voscresne (αναστάσιμρΟ, adică stihiri ale învierii sau duminicale, 
de la vechiul slav vescrgsnie = înviere, duminică, eotenale (de la grec, εωθινός = matinal, de dimineaţă) 
sau mânecânde, adică cântări matinale, pentru că în toate esţe vorba de mânecarea sau mergerea 
dis-de-dimineaţă a Femeilor Mironosiţe la mormântul Domnului, în ziua învierii. Ele sunţ alcătuite de 
împăratul bizantin Leon Filozoful (înţeleptul), din sec. IX - X.

Binecuvântările învierii de duminică au fost înlocuite la praznicele $i sărbătorile sfinţilor mai 
importanţi cu o cântare numită polieleu. . . ■

Polieleul (de la πολυελεος = mult milostiv) este o cântare de laudă la sărbătorile Mântuitorului şi 
ale sfinţilor, fiind alcătuit din versete alese din psalmii 134 („Probii Domnului, Aliluia.,.“) şi 1.35 
(Mărturisiţi-vă Domnului, că este bun“), psahni care preamăresc în chip deosebit şi laudă milostivirea 
lui Dumnezeu. După fiecare,verset al Psalmului 135, se repetă refrenul „Că în veac este mila Lui!“, 
ceea ce a făcut ca această cântare să fie numită polieleu („mult milostiv11 sau „multă milă“).

La sărbătorile Sfintei Fecioare, polieleul este format din versete ale Psalmului 44: „Cuvânt bun, 
răspuns-a inima mea...“, după care se repetă un fel de refren (pripeală) (pripeave - cântare cu refren 
doxologic) care începe cu „Bucură-te“ şi reprezintă frânturi din diferite imnuri şi rugăciuni pentru 
Maica Domnului. Pripelele sunt imnurile care şe cântă după polieleu, în cinstea sărbătorii sau a sfinţilor. 
Acesţe imne se formează din stihuri culese din diferiţi psalmi {psalmi aleşi cum se mai şi numeşc .aceste 
imnuri" §i prin care se preamăreşte, potrivit .sărbătorii, numele lui Dumnezeu, al Sf. Fecioare ori al 
sfântului respectiv. · . ; , ■ , ". - ' . , *- ;?··,

19. Mai găsim şi denumirile de fotagogica {Liturghier, Bucureşti, 1887, p. SQ), luminătoare (Tipie, 'bisericesc de 
Bojor şi Roşianu, p. 85, 86 ş.a.) săli îurninqla (Gheiiadie, Liturgica, p. 73)* - '

20. „Svetilnă" se cheamă, ca o cerere a trimiterii luminii celei de sus, ca ceea ce şi numele este: „Trimite lumina 
Ta...“ (JŞmopsis, Iaşi, 175Ц f. 53 y.). ,

21. Vezi Du Cange, Glossarium..., t. Ϊ, p; 392 (cit. la Mitrofanovici, Op.cit,, p. 346). âimeon al Tesalonicului (Despre 
sfintele rugăciuni, cap. 313, trad, rom., p. 204) dă o dublă interpretare termenului de svetilnă, cuprinzând atât ideeâ de 
lumină, cât şi pe cea. de trimitere: „Svetealna se zîce înaintea Laudelor, aşa cum ş-ar zice: trimite lumina Ta ca ό luminătoare".

■ 22. Vezi îndeosebi Svetilnă 3 („...‘Şi Ucenicilor iarăşi S-a arătat pe care trimiţându-i să boteze..." etc.) şi Svetîlffâ 6: 
„... Şi Ucenicilor le-ăi făgăduit că Vei trimite pe Mângâietorul..." etc. (Catavasier, Bucureşti, 1959).
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Pnpsala ss cânta odinioara, щ mănăstiri, înaintea icoanei âarbătom şfâuţuîm iilei (icoanei 
prâzniCale), spre a se sublinia că slujba respectivi e drept mulţumită pentru binefacerile acelui sfânt.

Pripelele încep de obicei eu „Veniţi toţi (credineio|ii)‘‘ şi ele se atribuie unui imnograf român din 
see. XIV: Kyr Filo tei Monahul, probabil, de la CoZia, fost logofăt al lui Mirceâ cel Bătrân.

Tot rugăciuni de preaslâvire sunt şi mărimurile (τα Μεγαλωνάρρια, la ruşi - Velicanie, M germ.
- Verherflicliungalied) cu stihurile lor care urmează după polieleu. Mărimurile se află nUrtiai în ritul 
român şi slavon (grecii nu le âU). Se numesc mărimuri, pentru că preaslăvesc măreţia praznicului, a 
sărbătorii respective, începând totdeauna cu cuvintele ^MărimU-te pe tine“ (Μεχαλΰνομενσε, 
Velicâem). Acestea sunt primul rând de mărimuri (cele propriu-zise), pentru că al doilea rând îl formează 
pripelele. Mărimurile sunt de origine rusească şi Щ atribuie FericitUîui'Macarie, filozof şi ritor (predi-

Stihurile mărimurilor stint diferite versete din psalmi, alese potrivit cu evenimentul sau sfântul 
sărbătorit în ziuă respectivă. Odinioară, în timpul Cântării mărimurilOf, se scotea şi icoana sfântului în 
mijlocul bisericii. Cântările numite astfel sunt atribuite lui Nichifor Vlemide (teolog bizantin, ϊ 197-1272).

2. O strofa poetică izolată este astăzi condacul, care figurează în Mineie, Octoih şi Triod, după 
cântarea a treia sau a şasea a canoanelor şi care se cântă la Liturghie, după troparele de la Vohodul mic, 
precum şi în rânduiala Laudelor mici (Ceasuri, Pavecemiţă, Miezonoptică). Termenul coiidac 
(κοντάκιον) e derivat, probabil, de la substantivul κοντός-ου -  băţ, bastonaş, pe care se înfaşurau 
vechile manuscrise (de pergament ori de hârtie) în formă de sul (rotulus); denumirea a trecut apoi la 
însuşi manuscrisul pe care se scriau imnuri (condace); mai puţin probabilă e derivarea de la adjectivul 
κοντός-ή-όν= mic, deoarece condacul are forma unui vers în care se descrie pe scurt sărbătoarea 
respectivă23. Condacul de astăzi din cărţile de ritual nu e însă decât un rest din condacelede odinioară, 
care erau nişte compoziţii poetice mai mari, un fel de poeme imnografice, compuse fiecare din eâte 
18-24 de strofe sau tropare (având fiecare între 20 - 30 de versuri scurte), legate între ele prin aceeaşi 
temă, şi formând o unitate în care se celebrau episoade din atmosfera mântuirii, în legătură cu viaţa şi 
activitatea Mântuitorului, cu Sf. Fecioară sau cu diferiţi sfinţi. Strofele erau legate între ele prmtr-un 
acrostih. în fruntea vechilor condace figura totdeauna o strofă poetică izolată, mai scurtă, numită 
κουκοΰλιον = o proadă sau antestrofâ, care nu făcea parte nici din gama acrostihului şi nici din 
strofele condacului propriu-zis. neavând nimic comun eu ele, decât glasul (melodia) şi refrenul. Aceasta 
este strofa care se păstrează până astăzi sub denumirea de condae. - - ‘ ■

Tot un rest din vechile condace de odinioară este şi strofa pe care o găsim azi imediat după condae, 
sub numele de îc0s (οίκος = casă, loeuinţă, vers şau strofa), deoarece strofele unui eondac erau ca 
încăperi ale unei case24. Ea e prima dintre strofele propriu-zise ale condacfelor de odinioară (irmosul), 
Servind ca model celorlalte strofe în numărul de silabe şi accente. Astăzi, versul se citeşte.

Restul strofelor vechilor condace au ieşit, cu timpul* din întrebuinţarea cultului şi n-au măi fost 
transcrise în cărţile de ritual. Cel dintâi autor de condace dintre cei pe care îi cunoaştem şi totodată cel 
mai vestit şi mai productiv dintre ei este Sf. Roman Melodui(Dulce-Cântăreţiil) din sec. VI, iar cel mai 
CUnosCUt Condae compus de el este Condacul Crăciunului: „Fecioara, astăzi, pe Cel mai presus de 
fiinţă n aşte ..A cest condac, în afară de strofa „Fecioara, astăzi,...“ (care era de fapt proada, cuculion), 
avea 24 de strofe de câte 21 de versuri scurte (prima dintre ele e icosul de astăzi ăl Crăciunului). 
Iniţialele primelor cuvinte din. fiecare strofa dădeau qa acrostih numele autorului (του ταπεινοί) 
'Ρωμοενοΰ υμνους). Epoca de înflorire a condacului în imnografia bisericească este cea a sec. VI şi

23, Text jgrecesc eiqmpieţ la Giuseppe Canmielii, Romana II Meloda, Florenţa, 1930. Trad, rom. la pr. P. Viiitilescu, 
Q espre poezia  imnografică..., p. 290 - 306. ' ~ . . .  ~

24- În Tălmăcire pe scurt despre num irite sau titlurile date deasupra cântărilor... (probabil, de A. Pann şi pr. I. 
Călărăşanu), din Tipicul bisericesc (ed. 1925, p. 293), şe spune însă: Jco s  se tălmăceşte casă şi se zice aşa fiindcă 
precum casa cuprinde averea cglui ce o are, aşa şi icosul cuprinde pe scurt toate ale sfântului şi ale sărbătorii11. Cp. şi pr. 
P, Vintilescu, op. c it.,p . 85. ‘
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VIL în această vreme au trăit şi alţi autori de condace, ca: Grigorie, Cosma, Chiriac, Demetrius, Anastasie, 
Helias ş.a. Cei mai mulţi imită sau prelucrează condaeele mai vechi ale lui Roman Melodul. Singurul 
dintre poemele sau condacele mai vechi care s-au păstrat în întregime în cărţile de ritual (Ceaslov şi 
Triod) şi se întrebuinţează încă în serviciul bisericii, în extensiunea lui de odinioară, este Acatistul 
Maicii Domnului sau al Buneivestiri, care se citeşte, de obicei, în rânduiala Uţreniei din sâmbăta a 
cincea a Postului Mare (Denia de vineri seara). Compoziţia lui e atribuită patriarhului Serghie al 
Constantinopoîului, din sec·. VII (f 638), dar probabil că aparţine tot lui Roman MeloduF, deşi unii îi 
atribuie diaconului Grigorie (Gheorghe) din. Pisidia26. Este un splendid imn de laudă la adresa Sfintei 
Fecioare, alcătuit din 13 condace şi 12 icoase, care descriu şi preamăresc diferitele episoade ale vieţii 
Maicii Domnului, începând cu Bunavestire. Se pare că e alcătuit pentru proslăvirea minunilor săvârşite 
de icoana Maicii Demnului щ biserica Vlaheme, de la Constantinopol, numită Qdigitria (conducătoarea, 
călăuzitoarea), căreia i se atribuie salvarea minunată de mai multe ori a Constantinopoîului de împrejurări 
duşmane. Icoana, după căderea Constantinopoîului, a fost dusă la altar, iar de acolo în Rusia, în secolul 
XVII, sub patriarhul Nicon. Denumirea de acatist (ακάθιστος de la άτκαθίξω = a nu şedea), cântare 
în timpul căreia nu se poate şedea jos, i se dă arătând că ea se ascultă stând în picioare (ακάθιστος 
ύμνος). Acest vechi condac a servit drept model numeroaselor imnuri liturgice alcătuite mai târziu 
după modelul lui, în cinstea diferiţilor sfinţi sau a diverselor sărbători, dar care, deşi au forma şi 
extensiunea condacelor de odinioară, nu se mai numesc condace, ci acatiste. Textul lor şe află în Ceaslovul 
mare, în cărţi deosebite, numite ăcatiştiere ori în fiilade (cărticele) separate; nici unul dintre ele nu se 
ridică însă la înălţimea şi valoarea literară şi teologică a condacelor originale ale lui Roman Melodul.

3. Canonul (κανών = regulă, norma) este o compunere de mai multe cântări care formează împreună 
un întreg. Numele de canon l-a luat de la regula după care părţile lui componente se adună într-un ţpţ. 
Canonul complet e format din noua ode; el poate fi însă şi numai de trei ode sau două.

în formarea canoanelor imnografice au intrat cele 9 imnuri (ode) biblice, care au fost reproduse 
textual sau în interpretare alegorică de către poeţii imnografi creştini. Astfel, oda întâi a canonului 
imită cântarea lui Moise după trecerea Mării Roşii, a doua odă imită cântarea lui Moise când a încredinţat 
leviţilor Legea (şi slujirea la templu) şi aşa, după modelul celor nouă cântări biblice, se alcătuiesc şi 
cele nouă ode ale canoanelor imnografice. Cântările biblice s-aU menţinut numai în slujba Triodului, 
când se citesc combinate cu canoanele din Triod şi Minei, după regula de la sfârşitul Psaltirii, unde 
găsim textele acestor cântări. Canonul este forma cea mai dezvoltată a poeziei religioase creştine, 
deoarece reuneşte, într-o unitate, nouă cântări (ode sau pesne) formate fiecare din câte trei sau mai 
multe strofe saU stihiri. Denumirea de canon arată că aceste părţi componente (odele şi strofele) se 
supun unor norme sau reguli determinate în ceea ce priveşte atât forma (structura), cât şi legătura 
dintre ele. Ca fond şunt, de asemenea, legate printr-o temă unitară: preaşlăvirea învierii sau a oricărui 
alt eveniment din viaţa Mântuitorului ori a Sfintei Fecioare ori a diferiţilor sfinţi. De aceea, câ şi' 
troparele, canoanele pot fi: ale învierii, ale Crucii, ale Maicii Domnului etc.

Părţile componente ale canonului au o semnificaţie simbolică: cele nouă ode (pesne) simbolizează 
cele noua cete îngereşti care preaslăvesc pe Dumnezeu şi sunt imitate de Biserica pământească şi ea 
împărţită tot în atâtea categorii ierarhice (cete): arhierei, preoţi, diaconi, ipodiaconi, citeţi, cântăreţi, 
clerici inferiori, monahi şi mireni (credincioşi laici). Cele nouă ode sau cântări ale fiecărui canon se 
împart în trei grupe de către trei cântări, spre lauda Sfintei Treimi. Canonul „treimic ", „troicinic" sau 
„ triadic “ vine din slujba Miezonopticii. După denumire este o cântare spre lauda Sf. Treimi, exprimând 
dogma Sf. Treimi (arată cele trei persoane şi însuşirile lor). Canonul treimic este format din nouă ode,

25. Vezi, de exemplu, argumentarea lui Kjypiakievici şi Mass, la Egon Wellesz, The Akaîkişias Hymn, Copenhaga, 
.1957, pgf. 2, p. XX - XXXIII. Vezi de acelaşi şi The Akatistos (A Study in Bizantine Hymnography, Dumbaston Oaks 
Papess un. IX - X, 1956, p. 141 -174). . : - . -

26. Vezi, de exemplu, Prot. Lencevski, artic. Apărătoarea cea puternică, în rev. Ţerkovnâi Veşjtaik (org. piş. Ort.&in 
Polonia), 1958, nr. 3, şi V. N. ffiin, 23еткл.., р. 207, nr. Î02. · · - - . ·  ·
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fîeeafe odă compusă din patru strofe, din care ultima strofa a fiecărei ode este compusa în cinstea 
Născătoarei de Dumnezeu. Canoanele treimice se deosebesc de troparele Treimii care se găsesc 'la 
Sfârşitul Octoihului şi se cântă în toate duminicile după canoanele treimice. Cea mai mare parte din 
imensul număr de canoane a fost încadrată în slujba Utreniei, în care canoanele (citite ori cântate) se 
intercalează după ecfonisul „Cu mila Şi îndurările..." (în zilele de rând, îndată după Ps. 50) şi înainte de 
svetilnă. Găsim însă canoane în rânduiala PăVecerniţei (în perioada Penticostarului), a Miezonopticii 
de duminică şi a unora dintre Sf. Taine (Maslul) şi ierurgii (ca înmormântarea); la Liturghie se 
întrebuinţează numai cântarea alll-a şi a VI-а din canoane, ca antifonul al treilea (fericiri) la duminica 
şi sărbătorile sfinţilor. Canoanele alcătuiesc cea mai strălucită expresie poetică în cultul ortodox a 
legăturii dintre Vechiul şi Noul Testament. .

Prima strofa de la fiecare dintre cele nouă cântări se numeşte irmos. Irmosul serveşte ca model 
pentru celelalte stihiri sau strofe ale odei, cărora le dă atât melodia, cât Şi numărul dc versuri şi silabe 
din care se compun (în limba originală - greacă - irmos ειρμος= legător); serveşte troparelor de legătură 
şi mod de cântare.

Unele canoane sunt formate numai din două ode şi se numesc diode sau din trei (triode) sau patru 
(tetraode), Aceste canoane se află în cartea Triodului şi se cântă la slujbele din Postul Mare. La 
canoanele de nouă cântări (complete), de obicei, cântarea (oda) a doua a fost înlăturată din cărţile dc 
slujbă, deoarece avea un caracter sumbra (pesimist) fiind făcută după modelul blestemului lui Moise 
care a ameninţat pe evrei în pustie, dacă vor călca Legea Domnului. Canonul complet s-a păstrat în 
Triod (la slujbele din Postul Mare).

Catavasiile sunt un fel de rezumat sau extras al canoanelor din care fac parte. Ele sunt irmoase, 
adică primele strofe sau stihiri ale fiecărei ode din anumite canoane. Fiecare praznic împărătesc îşi are 
catavasiile lui formate din irmoasele odelor din canonul sărbătorii respective;. Unele din duminicile 
Triodului, câ şi zilele din Săptămână Patimilor, au, de asemenea, cataVasii proprii.

Cătavasia (κάταβασία- catavasia - scoborâre) are înţeles de pogorâre, scoborâre, care vine de la _ 
faptul că în vechime sau în mănăstiri şi azi, cântăreţii celor două strane, după ce cântau troparele din 
odă, coborau din strane şî veneau în mijlocul bisericii unde cântau împreună irmosul, adică troparul de 
la început. : , . - . ■

La cele 9 cântări ale canoanelor se cântă catavasii în toate duminicile de peste an, la sărbătorile 
împărăteşti, ale Maicii Domnului şi ale sfinţilor cu polieleu şi doxologie. Catavasiile acestor sărbători 
şe cântă la răstimpurile prevăzute în cărţile de slujbă27. De exemplu, de la 1 la 14 ianuarie se cântă 
catavaşiile Botezului, iar de la Sf. Paşti până în miercurea a patra se cântă catavasiile Sf. Paşti. In zilele 
de rând nu se cântă catavasii, ci şe cântă sau se citesc irmoasele canonului din ziua respectivă (de la 
Minei). Irmoasele şi catavasiile din Minei, Penticostar şi Triod, cu privire la sărbătorile mari, sunt 
adunate în cartea de slujbă numită Irmologhion.

Din conţinutul canoanelor unor şinoade ecumenice şi din tâlcuirile la aceste canoane rezultă 
importante indicaţii asupra felului cum trebuie să se practice cântarea bisericească. în primul rând să 
fie  cuviincioasă, fară răcnete, strigări sau tonuri înalte, nepotrivite cu sfântul lăcâş.

Să se facă „cu vrednicie" deoarece, ca orice act cultic, şi cântarea contribuie la sfinţirea 
credincioşilor, după cum zice şi Sf. Apostol Pavel: „ Când vă adunaţi împreună, fiecare din voi are 
psalm (cântare), are învăţătură, ... toate spre zidire să se facă" (I Cor, 14,26.). „De vreme ce cântând 
ne unim cu Dumnezeu, toţi creştinii (sunt datori) a păzi lucrul acesta mântuitor. Iar mai ales cei îmbrăcaţi

27. Catavasiile fiecărui praznic se cântă mi numai în însăşi ziua de serbare a praznicului respectiv, ci şi în toate 
duminicile sau sărbătorile sfinţilor cuprinse în intervalul (te timp de la începutul preserbării praznicului (sau chiar mai 
înainte) şi până la sfârşitul după-serbării praznicului (odovania). Astfel, de la 2 1 noiembrie până la 31 decembrie, se cântă 
catavasiile.Naşterii Domnului („Hristos Se naşte, măriţi-L...“), precum ne arată Tipicul (vezi Tipicul cel mare, cap. 21 şi
22, p, 35-36), Octoihul mic sau Catavasierul, Bucureşti,, 1959, p. 44-45 (şi ediţiile următoare ale acestui Catavasişr), 
precum şi însemnările din cărţile de slujbă (Mineie, Triod şi Penticostar).
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în ieraticească vrednicie1'28. Şi canonul 75 al·Sinodului ai Vî-Iea Ecumenic precizează: „Cei ce vin în 
biserici spre a cânta, voim nici strigări necuviincioase a întrebuinţa şi firea spre răcnire a o sili, nici a 
zice ceva din cele nepotrivite şi neînsuşite Bisericii. Ci cu multă luare-aminte şi cu umilinţă a aduce lui 
Dumnezeu, Privitorul celor ascunse, acest fel de psalmodie: „Cântarea să fie naturală: nici guturală - 
din gât, nici nazală sau alene“. Tonurile înalte sunt potrivite, dar adaptate la posibilităţile vocale ale 
cântăreţului.

Să se ţină seama de volumul locaşului: ţJNu şe potriveşte o voge prga puţemică într-un spaţiu 
strâmt1129. . '
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CAPITOLUL III

IMNOGRAFI ŞI MELOZI (POEŢI BISERICEŞTI). 
VALOAREA DOCTRINARA (CATEHETICĂ) ŞI LITERARĂ (POETICĂ) 

A IMNURILOR BISERICEŞTI ORTODOXE

A. Imnografi şi melozi (poeţi bisericeşti) ' ..
1. Cântările religioase cuprinse în cărţile de cult ale Bisericii noastre Ortodoxe (Liturghier, Ocţoih, 

Triod, Penticostar, Mineie, Evhologhiu, Irmologhiu, Acatistier) sunt creaţii ale unor credincioşi plini 
de talent şi de zel - poeţi şi compozitori bisericeşti - începând din zorii vierii" creştine. Procesul de 
Creare a acestor compoziţii a durat până prin secolul al XV-lea, deşi nimic ημ împiedică apariţia lor şi 
în secolele următoare, până azi, căci menirea lor este să dea expresie sentimentului religios şi sa-1 
înfrumuseţeze, sentiment care permanent va simţi nevoia de exteriorizare.

în cultul Bisericii Orţodoxe şunt cunoscute chiar din secolul al П-lea creaţiile unor astfel de 
credincioşi inspiraţi, care au căutat nu numai să adauge incipientului cult creştin, pe lângă psalmii şi 
cântările scripturistice, compoziţii noi, dar şi să-şi organizeze într-un fel viaţa noului cult.

Astfel putem vorbi, în secolul H, despre Ignatie Teoforul, episcopul Antiohiei (f 107), care 
preamăreşte pe Hristos în „cântări" şi „ imnuri" şi introduce cântarea antifonică, ceea ce presupune o 
formă de organizare a desfăşurării cultului creştin1.

Sfântul Iustin Filozoful şi Martirul ( t  163) a fost autor al unor imnuri şi, de asemenea, de reguli de
Ъу*. . —.......... ....  ..Д .1ЧН . М1Г1. П | _________ ·0 щ | ~tr~ [)' — — ■ II HI II I I ·  II !»■ ' · -  "4  « Π ,  r , _ м  ^

cântare cuprinse în cartea „Psaltis“, dm păcate, pierdută2. "
Secolele III şi IV suofmai^ogate in creaţiile imnografice, compoziţii ale unor profunzi şi talentaţi 

imnografi şi scriitori, precum: Clement Alexandrinul (f 215), Sf. Antinoghen Martirul, episcopul Sevastei 
(f311), Athanasie, episcopul Alexandriei (f 373), Sf. Efrem Şirul ( |  373), Sf. Grigorie de Nazianz 
(f 389) şi Sf. Ambrozie al Mediolanului ( |  397) ş.a.

Clement Alexandrinul, autorul cunoscutei cărţi Pedagogul (hume simbolic pentru Iiisus Hristos), 
ne'dă în ultimul capîtolaîcărţii (cartea a IlI-a, cap. XII) un imn din şase strofe, pe care îl închină lui 
lisus şi în care vorbeşte de cele trei persoane ale Sfintei Treimi: „Pe pruncii Tăi, mdrumeâză-i, o, 
Tată!... Pe urmele lui Hristos/Aflăm calea cerească.../Cu-а Duhului rouă/De la Duhul rouraţi.../Să-nălţăm 
laolaltă/Glas de laudă înalţă/imn de slavă curată/Lui Hristos împărat..."3.

Sf. Antinoghen Martirul [41. episcopul din Sevasta fţ 303 sau 311), amintit în Sinaxarul ortodox la 
16 iulie, n e -aS sa tv ec^T şî frumosul imn creştin „Lumină lină ", din Slujba Vecerniei. _

Părerile că acest imn ar aparţine lui SofronîeTpatm^îrConstantinopolului (f 638), nu sunt 
întemeiate, deoarece scriitorii aproape contemporani vorbesc despre existenţa imnului, iar Sf. Vasile 
cel Mare, în secolul IV4, vorbeşte despre atribuirea acestui imn lui Antinoghen, pe când Sofronie trăieşte 
cu trei secole mai târziu.

1. Ignatie, Epist. ad. Efes. 4, Migne P.O., t. V, col. 648 şi 688 [1] şi Nichifor Callist, 1st. bis., XIII, 8; Socrat. Hist. 
Eccl, VI, 8.

2. Eusebiu al Cezareii, Istoria bisericească, IV, 18, 5, vorbeşte de imnuri hristologice în sec. II [2].
3. Clement Alexandrinul, Pedagogul, Migne P.G., t. VIII, c. 247-684, trad. rom. D. Fecioru şi Olimp Căciulă, 1939, ' 

p . 350-352 [3 ] .  -

4. Sf. Vasile cel Mare, Despre Sf. Duh, c. XXIX, 73 c. 29, Migne P.G., XXXII, c. 205 A [51. Vezi pr.prof. E. Branişte, 
Istoria ş i explicarea slujbei Vecerniei, îtt B.O.R., 1966, hr. 5-6, p. 515, nota 7. - ■
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Acesta va fi contribuit la introducerea şi răspândirea imnului în Biserica Orientului3. ·.
Atanasie cel Mare, arhiepiscQpul Alexandriei (f 373), a contribuit la înfrumuseţarea şi organizarea 

cântării bisericeşti, întărind autoritatea ei în Biserică6. Lui ,i se atribuie compunerea imnului ,,Născăîoare 
de Dumnezeu, Fecioară!". ·

Un mare inrnolpg din sec. IV este Sf. Efrem Şirul (f 373}. El a gompuş un mare număr de imnuri, 
prin care caută să stăvilească propaganda ereziei gnostice, care folosea cântarea bisericească pentru a 
face prozeliţi.

Efrem Şirul a Scris peste 80 de imnuri în cinstea Sfintei Fecioare Maria, peste ZI de imnuri închinate 
Naşterii Domnului, peste 50 de imnuri despre Biserică, ţot atâtea împotriva învăţăturilor greşite şi 
despre dreapta-credinţă, precum şi numeroase rugăciuni de o mare fhimuşeţe, intrate în cultul Bisericii 
Ortodoxe7. Imnurile şale despre Sfanta Fecioară au fost introduse în Octoih de Pavel de Amora, imnograf 
din secolul XI; aceste imnuri se cânţă la Vecernia de marţi, joi şi vineri. Sinaxarul ganonului din 28 
februarie are cuvinte de mare laudă: „Căruia zice-se că i ş-a vărsat «dar» de la Dunffiezeu, prin care 
scriind multe scripturi pline de umilinţă şi cu acelea a îndreptat pe mulţi spre faptele cele bune“. Poezia 
imnurilor sale e străbătută de smerenie şi evlavie. Efrem Şirul esţe unui dintre autorii Mineiului Qrtodpx, 
împreună cu Şf. Grigorie de Nazianz.

5. Imnul „Lumină lină“ (φώς ιλαρόν, lumen jucundum - lumină aducătoare de bucurie) care se cântă sau se citeşte 
la Vbhod esţe unul din cele mai vechi imnuri de inspiraţie creştină intrate în uzul liturgic. După unii istorici, imiiul pfovine 
chiar din veacul al Д-lea şau al III-lea (M. J. Roueţ de Joumel. Enchiridionpatrisilţnm, ed, X - XI5 Freiburg im Brei'gau, 
1937, p. 39, sub titlul Hymnus veşperinus Qraecorum). întrebuinţarea lui în cult, ca imn specific al rugăciunii de seară, 
prin care creştinii aduceau lui Dumnezeu „mulţumirea pentru sfeşnic", esţe menţionată în chip expres încă din veacul al 
IV-lea, de către Sf. Vasile cel Măre cârfe citează din fel Un fragment rţumindu-l „cântare veche" (άρχαϊ,α ψωνη), cunoscută 
de pe atunci ca fiind a Sf, Ahtinoghen Martirul (episcop din S'evasta Capadociei şi martirizat în persecuţia Iui Diocletian 
303 - 311) şi amintit în Sinaxarul ortodox, la 16 iulie. Pe baza tradiţiei asemuite de Sf. Vasilfe cel Mare, suprascrierile din 
ceasloaveie greceşti prezintă acest străvechi imn ca „facere" (ποίημα = opera), compoziţia aceluiaşi sfânt episcop martir 
(vezi Orologhion to mega, Veneţia, 1870,p. 142şi Otvloghion to mega, Atena, 1890,p. 122). Numai ceasloaveie româneşti 
îl pun greşit pe seama Sf. Sofronie, patriarhul Ierusalimului (t 638). (Vezi, de exemplu, Ceaslov, ed. rom, de Târgovişte, 
1713, Braşov, 1835, Neamţ, 1835, Bucureşti, 1945, p. 134, Orologiu (Mare), ed. a И-a Sf. Sinod, Bucureşti, 1896, p. 118,
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trinitar. El este adresat lui Hristos Care feste „Lumina cea lină“ (aducătoare de bucurie) a slavei Tatălui ceresc** - dar, 
totodată, afirmă cu precizie atât distincţia celor trei persoane ale Sfintei Treimi, cât şi unitatea lor în dumnezeire („lăudăm 
pe Ţatăl, pe Fiul şi pe Sfântul Duh, Dumnezeu,.."). De aceea se crede că textul a fost alcătuit şi introdus în serviciul 
liturgic pe vremea discuţiilor ţrinitare şi hristologice, din veacurile .al III-lea şi al IV-lea. Textuj acesta constituie, de altfel, 
un ecou fidel al celei mai vechi rugăciuni de mulţumire pentru lumina de seară, care ni s-a transmis în cadrul ritualului 
descris în Rânduiala bisericească egipteană (vezi pr. prof. Ene Branişte, „Istoria şi explicarea slujbei Vecerniei", în 
B.O.R., 1966, nr. 5-6, p. 526-528). în vechime, imnul se cânta în momentul când pe cer se ivea Luceafărul de seară, iar în 
biserici se aprindea (se aducea) sfeşnicul cu lumina menită să împrăştie întunericul serii. Textul irrinuiui vorbeşte de 
această lumină, de luminarea sau sfeşnicul purtat înaintea preotului la Yohodul Vecerniei sărbătorilor, dar mai ales ritul 
luminii (sfeşnicului) din rânduiala Vecerniei unite cu Liţurghia Darurilor mai înainte sfinţite, în Păresimi („Văzând Iu- 
mina cea de şeară“). Lumina care apărea în mijlocul credincioşilor adunaţi penţru rugăciunea de seară era ca o prezenţă 
simbolică a Mâritoitqruiui (loan 8, 12), iar rostirea şau cântarea imnului în acest moment voia să spună că Jn haosul şi 
înţmeribui îri care se zbitea  Omenirea din perioada Legii Vechi, aşteptarea şi venirea lui Mesia erau ca Luceafărul de 
seară, ca 6 stea călăuzitoare, dătătoare de nădejde (Ibidem, p. 528).

6. O· împrejurare din viaţa Sf. Atanasie arată cât de organizată era cântarea în Biserică în Vremea sa şi ce influenţă 
puţga să exiefceiţe asupra eejor ce O aşculţau..Arienii, duşmanii săi, intră în biserică să-l aresteze chiar în timpul Sf. 
Liturghii, Ascultând inimoasa cântare din biserică şi văzând râvna credincioşilor care participau la ea, arienii sunţ atât de 
impresionaţi, încât au plecat dând pace Sfântului Atanasie (cf. Socrat, op.cit., ct. II, c. 12 şi Sozomen, Istoria bis., et. VI, 
c. 5). , ^

Ι·. Eusebiu Popovici, Istoria bis., trad. Atanasie Gherman âl Argeşului, 1901, vol. I, p. 532. Lui Efrem Şirul i se 
atribuie aproximativ 100 de mii de versuri, după cum afirma Sozomen (în op.cit,, e. III, c. 16), pe care le-a tradus din 
limba siriană în limba greacă. Vezi şi S. Assemani, arhiep. Tirului, Biblioteca Orientalis Clementina- Vaticana (1719τ1728), 
p. 59. · У . . . . '



330 LITURGICA GENERALĂ

MântuLQriRQâz este indirect autorul multor imnuri Şi cântări intrate în cult. Indirect, căci el n-a
scris imnuri in mod special, dar a ţinui cuvântări şi predici cu texte poetice atât de frumoase, încât ele 
au fost extrase de imnologi care le-au compus muzica adecvată. Astfel de texte suflt din cuvântările sale 
la Ziua învierii sau la Naşterea Domnului. Ele au inspirat imnurile cu acelaşi titlu pentru aceste sărbători, 
compuse de melozi ca: loan Damaschin, Cosma de Maiuma ş.a. Textele Sf. Grigorie de Nazianz le 
găsim în catavasiile Naşterii („Hristos Se naşte, slăviţi-L...“) şi ale învierii („Ziua învierii, sa ne luminăm, 
popoare...“) şi cuvintele din Axionul Paştelui: „Luminează-Те, noule Ierusalime...“, inspirate din Isaia 
(60). Textele cântărilor luate din predicile lui au intrat în Mineiul Ortodox.

Un rol important în dezvoltarea cultului ortodox îl are Sf. Vasile cel Mare (f 379), atât prin 
compunerea Liturghiei (care-i poarta numele), cât şi priritr-unmare număr de rugăciuni şi cântări intrate 
în Evhologhiu şi Ceaslov sub titlul: „Facerile lui Vasile cel Mare“. Liturghia Sf. Vasile cel Mare şe 
săvârşeşte de zece ori pe ân: în Ajunul Crăciunului şi Ajunul Bobotezei (dacă ajunul cade sâmbătă 
sau duminică, Liturghia aceasta se face în ziua sărbătorii, şi nu în ajun), la 1 ianuarie, când este şi 
ziua de pomenire â Sf. Vasile, în primele cinci duminici din Postul Mare, în joia şi în sâmbăta din 
Săptămâna Mare. Şi în Cinstea Sf. Vasile cel Mare s-âu compus imnuri, tropare, condace, stihiri şi 
canoane imnografice, care au intrat în Mineiul pe ianuarie, imnuri compuse de imnografi ca: 
Anatolie al Constantinopoîului, Sf. Gherman, patriarh al Constantinopoîului, Vasile Monahul şi 
Sf. loan Damaschin.

Un merit deosebit pentru dezvoltarea cultului Bisericii creştine îl are Sf. loan Gură de Aur ( | 407), 
prin compunerea Liturghiei care-i poartă numele şi printr-un mare număr de tropare la slujbele de 
noapte. Liturghia sa e mai mult o prescurtare a Liturghiei Sf. Vasile; deşi unii liturgişti au tăgăduit 
autenticitatea Liturghiei Sf. loan, alţii au dovedit şi au demonstrat paternitatea Sf. loan asupra Liturghiei 
cu numele său8, în care au mai pătruns unele rugăciuni ale Proscomidiei şi cântările de la sfârşit (exemplu: 
cântările Unule Născut, Trisaghionul, Heruvicul, Simbolul de credinţă). El a sporit numărul antifoanelor 
din slujbele de noapte, spre a combate arianismul. în Evhologhiu sunt rugăciunile şi cântările lui sub 
titlul „Facerea lui loan Gură de Aur" şi, de asemenea, în Ceaslov. Liturghia Sf. loan se săvârşeşte în 
tot timpul anului bisericesc, în afară de zilele când sunt rânduite Liturghia Sf. Vasile cel Mare şi Liturghia 
Sf. Grigorie Dialogul.

Anatolie, patriarhul Constantinopoîului (f  458), este autorul unor stihiri numite „anatolica“
(’сх^ГОХисаj~şi al troparelor*învierii, ce se cântă sâmbăta la Vecernie, introduse în OctoiîT3B"Şf. loan * 
Damaschin care a coordonat aceasta carteTConţmutul doctrinar al imnurilor sale apără dreapta învăţătură 
împotriva lui Nestorie şi Eutihie; slăvesc coborârea la iad a Mântuitorului şi urmările Jertfei lui Hristos 
privind mântuirea neamului omenesc.

Sfântului Chirii al Alexandriei (f 444) i se atribuie introducerea în cult a imnului „Născătoare de 
Dumnezeu, l· ecioarăcr carele cântă la slujbele cu rugăciuni din afarabTs eri eirtl ă^TOcesTuni, slujbe" 
împotriva unor calamităţi etc.) şi la slujba Vecerniei.

în secolul al VI-lea se remarcă, printre mulţi compozitori. SfântuLRaman Melodul. ·.. scriitorul de 
cântări “ sau „ Dulce-Cântăreţul" episcop al Smirnei, în primă jumătate ă secolului al VI-lea. A Compus 
cămT.000 de imnuri, dintrecare multe au rămas până azi. A compus cântări .la sărbătorile Mântuitorului, 
ale Sf. Fecioare şi ale sfinţilor. El este considerat creatorul condacelor şi icoaselor în cultul ortodox. 
Una dintre cântările cele mai frumoase este eondacul de la Naşterea Domnului (Condacul Crăciunului): 
„Fecioara, asţăzi, pre Cel mai presus de fiinţă naşte"; â compus condace şi la întâmpinarea Domnului, 
la Bobotează, la ziua numelor Sfinţilor Petru şi Pavel, la cele două duminici ale Lăsatului sec de came,

8, Prosper Gueranger (în tomul I al scrierii Instituţiile liturgice, p. 110) ale cărui păreri sunt negate de liturgiştîi care 
apără .autenticitatea Liturghiei, Sf. ban  Hrisostom şi a Sf. Vasile, ca: R.P. Mach, Le tresar φ  pritre  (tom. I, Paris, Щ 4 } 
p. 232) şi Tradiţia orientală prin Proclu, patriarhul Constantinopoîului (f 1203) [6], Ieremia I, paţr. Constantinopoîului 
( f  1594) ş.a., care afirmă în unanimitate autenticitatea Liturghiei Sf. loan Hristostom.



CUVÂNTUL ŞI ACTUL CA MIJLOACE DE EXPRESIE ALE CULTULUI 331

la Duminica Floriilor, la Vinerea Mare, la ziua învierii, a Înălţării la cer şi altele, în îvlineiui pe luna 
octombrie, el este pomenit şi lăudat, fiind numit „sfeşnic luminos", vioara cea de cântare119.

Epoca de înflorire a condacului în tomografia bisericească
Această epocă este în sec. VI şi VII, când au trăit mulţi autori de condace: Grigore, Cosma, Chiriac, 

Dometius. . · -  " ' ··
, împăratului Justinian i se atribuie compunerea şi introducerea în cult a imnului „Unule-Năseu't, 

Fiule şi Cuvântul lui Dumnezeu4* (ό Μονογενής υιός και λόγος τοΰ Θεοΰ), în scopul de a combate 
erezia monofizită. Acest imn şe cânta odinioară în rânduiala Vecerniei cu cântări, descrisă de Simeon 
al Tesalonicului10 care atribuie acest imn Sf. Chirii al Alexandriei. Imnul care s-a păstrat şi în Liturghia 
sirienilor iacobiţi este pomenit şi în rânduiala Vecerniei descrisă de un Ttpicon, manuscris de la Ierusalim, 
din sec. XV - XVIй. ■ · - .

Iustin al II-lea (ţ 578) hotărăşte introducerea în cult a imnului heruvimic („Care pre heruvimi44) şi 
a chinonicului „Cinei Tale celei de Taină"13.

Unul dintre cei mai vechi scriitori de imnuri triodice din secolul VII este Sf. Sofronie, patriarhul 
Ierusalimului ( |  638). . -

Triodicele lui Sofronie s-au tipărit abia în sec. XIX împreună cu cântările altor mari melozi, ea: 
loan Damaschin, Iosif şi Teodor Studitul ş.a. Astăzi, triodicele lui nu mai sunt incluse în Triod, dar în 
secolul X erau încă în uz în cultul ortodox13, Sf. Sofronie a scris foarte multe triodice, dar şi numeroase 
imnuri, dintre care tropare şi idiomde la Naşterea Domnului şi la Vinerea cea Mare, precum şi stihira 
întâi la sfinţirea apei din ziua Bobotezei, - -

Gheorghe, episcopul Siracuzei (f 669), numit de Mineiul grecesc şi „Sicheliotul“, este cel ce a 
scris numeroase tropare la Naşterea şi Arătarea Domnului, la Sf. Dumitru ş.a.

în sec. VII se remarcă printre autorii de cântări bisericeşti şi Serghie, patriarh al Constantinopolului 
(610-638). El a scris, printre altele, şi Acatistul Maicii Domnului, o frumoasă cântare de mulţumire şi 
de laudă către Fecioara care a apărat oraşul, scăpându-1 de năvălitorii barbari (626) [7].

_ Acest acatist a fost atribuit fară temei lui George Fişidis (’O Πισίδης), diacon la Patriarhia din 
Constantinopol, contemporanul lui Serghie. Lui i se atribuie imnul de la Liturghia Darurilor mai înainte 
sfinţite: „Acum, puterile cereşti11·, . . ■. . -

în secolele VIII şi IX înfloreşte poezia canoanelor imnografice. ' ' '
. Unul dintre cei mai de seamă creatori de canoane şi imnuri remarcabile prin frumuseţea formei şi 

profunzimea gândirii este, în secolul VIII, Andrei Criţeanul, episcop ql Cretei (f 740). El a compus 
Canonul cel mare (de pocăinţă) din Triod. Acest canon format din 250 de tropare se citeşte în întregime 
în Postul cel Mare, după rânduiala Tipicului. Se cântă întreg la denia de miercuri seara, din săptămâna 
a cincea a Postului Mare, iar parţial, în primele zile ale primei săptămâni din Păresimi, la Pavecemiţă 
(de luni până joi exclusiv, câte o parte din stilurile de la toate pesnele pe fiecare zi) [8]. Andrei Criţeanul 
a mai scris stihuri şi pentru unele sărbători din afara Postului: Naşterea Mântuitorului, întâmpinarea 
Domnului, înălţarea Sfintei Cruci, Naşterea Sfmtei Fecioare ş.a. în Mineiul pe luna iulie se laudă 
meritele dc slujitor al Evangheliei şi prolific compozitor, ale Sfântului Andrei Criţeanul.

9. Mineiul lunii octombrie, Neamţ, 1845 (foaia 1 şi 2). Despre Român Melodul s-a scris mult atât în literatura 
teologică răsăriteană, cât şi apuseană. Una dintre cele mai bune ediţii critice, asupra operei Cuviosului Roman Melodul 
este a francezului Jose Grosdidier de Matons, Romanos le Melode, Hymnes, Paris, .1965 {Col Sources ehretiennes, nr. 
110), 381 p. (vezi recenzia pr. prof. Ene Branişte, în Ortodoxia, 1965, nr. 4)..

10. Despre dumnezeiasca rugăciune, cap. 348 (P.G., t. CLV, col. 635), trad, cit., p. 227;
11. V. Grumel, L’auteur et la date de la Composition du tropaire ,·, O, Monogenes", în rev; E.O., t. XXII, 1923, 

p. 398-418. .
12. Pr. P. Vintilescu, Două imnuri îngereşti în Liturghie.,., Piteşti, 1927, p. 30-31. . , .
13. A. Maii, Spicelegium romanum, t. IV, Romae, 1840, p. 126-222, ср. V. Mitrofanovici, Liturgică, p.. 253.
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Sfântul loan Damasehin (t  749). marele apărător al cultului jşggaşjcf, a eompus canoanele învieri 
celor opt glasuri din Octoih, care se cântă după doxologie la Utrenie (τροπάρια άνασταςπμά). Călugăr 
la Mănăstirea Sf. Sava, de lângă Ierusalim, Sf. loan Damasehin a fost un cărturar şi mare cunoscător 
al cântării bisericeşti. El îşi supmscria ştihirile cuâujnSle Ion Monahul A îmbunătăţit mare parte din 
cântările şi imnurile existenţe care şe cântau în biserică j i  a compus altele noi, adunându-le în Qctoih 
(sau cartea de cântări după cele opt glasuri (ώκτώηχος). A scris stihiri care se cântă şi la Vecernie, şi 
la Utrenie, numite apoşţihii, care au ca temă tot învierea. Ele .se încheie cu câte 0 stihiră mai importantă 
înaintea căreia §e cântă doxologia mică ?,Mărire Tatălui...“ şi care şe nUmesc „dogmatice ale glasurilor". 
Se numesc dogmatice fiindcă, în afară de laudele aduse Născătoarei de Dumngzeu, dezvoltă o dogmă, 
ca: întruparea Domnului, cu cele două firi - dumnezeiască şi omenească; despre Cruce, înviere şi şe 
deosebesc de cele de la Vecernie* _ . . . .

In afară de Canoanele Învierii, a scris canoane la Naşterea şi Botezul Domnului, la înălţare, la 
Cincizecime şi Schimbarea la Faţă, la Adormirea Maieii Domnului ş.a.

A compus irmoase şi tropare ea: „Miluieşte-ne pe noi, Doamne»/1, „Uşa milostivirii../4, axionul 
„De Tme se bucură..." şi a completat cântările de la slujba înmormântării, începută de Efrem Şirul. în 
Mineiul pe luna decembrie sunt lăudate meritele lui de compozitor şi melod fiind numit: ÎQgn 
Cuvântătorul de Dumnezeu ş;au David cel dulce cuvântător, alăută dulce, vioară dumnezeiască etc.

Sfântul Cosma de Maiuma (f 781) (Cosma Melpdul), contemporan şi în aceeaşi mănMtire cu .Sf. 
loan Damasehin, ajunge episcop de Maiuma, în Fenicia, la anul 743. A scris mai multe canoane, între 
care: Canonul Crăciunului („Hristos se naşte, măriţi-L!“), canoane la Botezul Domnului, la întâmpinarea 
Domnului, la Duminica Floriilor, la Joia Mare, la înălţarea la cer şi Schimbarca la Faţă a Domnului ş.a. ■ 
Lui i se atribuie compunerea axionului „ Cuvine-se cu adevărat", dar din datele legate de scrierile lui, 
el a compus numai partea a doua a acestui axion: „Ceea ce eşti mai cinstită...“14. Partea de la început a 
axionului s-a scris mai târziu (prin sec. X) şi se atribuie unui călugăr din Muntele Athos15.

Cele mai multe din Canoanele Triodului au fost scrise de Iosif Ct 830.) si Teodor Studitul (t 826), 
sec. VIII - IX, foşti ieroxiionffiT^K^năstirea Stadion din Constantinopol. Ei sunt socotiţi autorii 
Triodului, în sensul că ei au adunat tot ce se cânta până în timpul lor în Sfanţul şi Marele Post, le-au pus 
în rânduiala şi au adăugat compoziţiile lor proprii: canoane, stihiri, tropare şi trei cântânde (tripesniţe). 
Alături de fraţii Iosif şi Teodor Studitul, alţi autori ai Triodului (cam 20 la număr) mai sunt dintre cei 
mai de seamă: loan Damasehin şi Andrei Criţeanul (compozitor âl multor imnuri şi al Canonului cel 
mare, din ©are se citesc fragmente luni, marţi, miercuri şi joi în săptămâna I a Postului Mare, apoi 
întreg se cântă în joia a V-a a Postului Mare, la Utrenie).

Teojfan Mărturisitorul  (f 843), mitropolit al Niceii, esţe autorul a peste 130 de canoane mineale. 
împreună cu Iosif scriitorul de cântări (f 883), călugăr la Constantinopol, a completat Oct&ihul lui 
Damasehin de peste Săptămână. Şi Iosif a compus 48 de canoane mineale şi cântările din toaţe zilele 
Penticostarului, canoane la Acatistul Sf. Fecioare şi al Sfinţilor îngeri, a scris pe cele Opt glasuri 
canoanele de pocăinţă ale Sf. loan Botezătorul, ale Crucii, ale Sf. Nicolae Şi ale tuturor sfinţilor. I se 
atribuie peste 214 canoane16. ' ' -

Tot în secolul IX se remarcă Ştefan şi Iosif Graptul. Ştefan Graptul, mitropolit al Niceii ( | 843), 
este autor al canoanelor Sfinţilor îngeri pentru cele 8 glasuri din Octoih, care se cântă luni, la Utrenie. 
Iosif Graptul, scriitorul de cântări sau imnografuî, a compus multe canoane. în cinstea sfinţilor din 
Min.ee, precum şi canoanele celor opt glasuri pentru zilele de rând ale săptămânii, din Octoih (se 
păstrează de la el 175 de canoane). .

14 Textul apare psalmodia de la Denia din Joia Mare, compusă de el. '
15. Vezi Rânduiala pomenirii Cuvioşii or Părinţi care în S f  Munte al Athosului au strălucit cu sihăstria, Bucureşti, 

1900, p. 38. ..........
16. Melchisedec, Manual de tfp/e,· p. 13. ; „
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Canoanele din Gctoih ale Sfintei Treimi, de ia miezonopticeie duminicilor, au fost compuse de 
Mitrofan, mitropolitul Smirnei (sec. IX). . .

La completarea cărţilor de cult au mai contribuit şi împăraţii compozitori: Leon înţeleptul (Filozoful, 
t  911) şi fiul său, Constantin al VUI-lea Porfirogenetul (f 959). .

Împăratul Leon a compus stihirile numite ale Evangheliei şi cele 11 svetilne duminicale, care sunt 
în legătură cu cele 11 duminici ale învierii, precum şi stihiri la Vecernia Duminicii Floriilor. Multe 
stihiri compuse de el au intrat în Triod sub titlul Facerea lui Leon împăratul, precum şi în Minei 
Facerea lui Vizantie. . .

Fiul său, Constantin al VHl-lea Porfirogenetul, e autor dXLuminăndelor duminicale, cu eare a 
contribuit ia completarea Octoihului1. . . ■ . .. . . ..

în Biscrica Ortodoxă Greacă, Octoihul cuprindea numai Imnurile lui loan Damaschin; ediţiile mai 
noi ale Octoihului grec conţin numai ritualul din zilele de duminici. Toţ restul formează l-a greci o carte 
numită Paraclitic (Παρακλητικόν = mângâietor)18. . . .

Ion Mavropol zis şi loan Monahul, arhiepiscopul Euhaidei (sec. IX), a alcătuit 24 de canoane de 
umilinţă închinate lui lisus şi Canonul îngerului păzitor. El a făcut şi o codificare a mineielor, 
sistematizând şi reglementând întrebuinţarea în slujbă a canoanelor compuse până în vremea lui.

Sf. Metodie, patriarhul Constantinopoîului (846), a compus slujbele necesare pentru sfinţirea celor 
ce vin din altă credinţă decât cea creştină, a scris „ Mărimuri" la Laudele din 21 mai. Unii pred că el a 
copipus şi rânduiala slujbei Logodnei şi a Cununiei.

începând cu secolul X, scade numărul compozitorilor şi scriitorilor de cântări bisericeşti, în parte 
pentru că aproape se încheiaseră şi cărţile de cult.

Lui Simeon Metafrastu! ( ţ 970) i se atribuie Canonul Cuvioasei Maria Egipteanca (1 aprilie), 
revizuirea vieţii sfinţilor şi rugăciuni la Sfânta Euharistie.

Nichifor Vlemide (Vlemidis), teolog bizantin, sec. XIII, â alcătuit culegerea Psalmii aleşi şi e autorul 
cântărilor numite Mărimuri.

împăratul Niceii, Teodor Lascaris II (sec. XIII), a compus un foarte frumos Paraclis al Maicii 
Domnului.

. în sec. XIV, Nichifor Callist este autorul Sinaxarelor Triodului şi Penticostarului.
Cu secolul XV se poate considera că se încheie numărul cântăreţilor,' melozilor şi imnologilor 

bisericeşti, deşi mai sunt încă unele nume, după aceea, dar nereprezentative.
Pentru Biserica Apuseană sunt de reţinut numele: Sf. Ambrozie al Mediolanului (f 397), Celestin 

(432), Leon cel Mare (f  461), episcopi ai Romei, autori de imnuri introduse în Liturghia romană.
Ambrozie introduce cântarea antifonică în biserica sa, cântare ce de la el s-a extins în tot Apusul, 

precum şi imnuri proprii, printre care „Pe Tine Te lăudăm “ [9].
' Grigorie cel Mare Dialogul, al Romei ( |  604), uniformizează cântarea bisericească apuseană. El 
este şi autorul Liturghiei care îi poartă numele şi care se săvârşeşte în zilele de peste săptămână din 
Postul Mare, afară de sâmbete, de lunea şi marţea întâi din post, de Joia şi Vinerea Patimilor. Liturghia 
aceasta se mai numeşte şi Liturghia Darurilor mai înainte sfinţite, pentru că pâinea şi vinul pentru 
această Slujbă se sfinţesc în duminica anterioară. . ..
• loan, episcop de Saragosa (f 615), a compus imnuri care au intrat în Liturghia gotică- ,

Călugărul englez Beda Venerabilul (f 735) eşţe autorul multor imnuri liturgice.

B. Valoarea doctrinară şi literară a imnurilor bisericeşti ortodoxe
Imnologia a avut de la început un caractcr mai mult dogmatic, ea fiind stimulată în mare măsură de 

lupta cu ereticii. în aceste condiţii, imnologia s-a transformat într-o adevărată replică dogmatică -

17. Niehifor Callist, op. şi ţrţid Ш , f. 1Ш a; gp. pr. R VhjtilescU, Poezia imnografîcă, p. 128. ·
18. N. Lebedew, ЫШгфеа<Щ&. I. M. Filip, Bucureşti, 1899, p, 217 şi Melchisedec, episcopul Romanului, op.cit., '

■ p .  1 1 .  ·'-· - .
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doctrinară, aşa Cum pUţem desprinde din textele multor cântări bisericeşti, ale căror titluri înseşi sunt 
sugestive. . . . ·

.Dogma Sfintei Treimi ş\ însuşirile lui Dumnezeu le găsim într-una din cele patru doxologii mari de 
la sfârşitul Utrenierului, ,j^5aStgtî^s^ŢD№ ffiezeuIe Părinte, Atotţiitorule^ Fiule, Unule-Năseut, 
IisuseHristoase, şi Duhule Sfinte1·. Dogma Sfintei Treimi e formulată simplu şi fundamental în troparele 
Sfintei Treimi din ţJtrenier, în cântări la. Miezonoptică: „Cuvine-se cu adevărat a lăuda pe Treimea cea 
mai presus, de Dumnezeire, Pre Tatăl, Gel fară de început şi a toate ţucrâtof, pre Cuvântul cel împreună 
fară de început, Carele din Tatăl mai înainte de veci, fară stricăciune S-a născut, şi pre Sfântul Diih, Cel 
din Tatăl fară de ani Se purcede; „Să lăudăm toţi ciim se cuvine pre Dumnezeu, tiu cântări dumnezeieşti: 
pre Tatăl şi pre Fiul şi pre Duhul cel dumnezeiesc, Stăpânirea cea ΐή trei ipostasuri, 0 împărăţie şi o 
domnie. Pe câTe 0 laudă toţi pământenii şi 0 slăvesc puterile cereşti care de 'toţi cu credinţă este închinată. 
Unimea cea după fiinţă prb Cea în trei ipostasuri1'. : ' '

Dogma învierii „şi sfărâmarea porţilor iadului14 tălmăcită în troparele învierii, în primul rând pe 
sedelne (catisme), în binecuvântările Învierii din Utrenier: „Piatra fiind pecetluită şi ostaşii străjuind 
prea curat Trupul Tău, ai înviat a treia zi, Mântuitorule, dăruind lumii viaţă. Pentru aceasta, puterile 
cerului strigau Ţie, Dătăforule de viaţă: Mărire învierii Tale, Hristoase, Mărire împărăţiei Tale, mărire 
iconomiei Tale, Unule, iubitorule de oameni14.

Dreapta învăţătură despre Iisus Hristos şi Maica Domnului stabilită la Sinodul Ecumenic din Efes, 
din anul 431, este oglindită şi în poezia imnurilor Sfântului Chirii al Alexandriei, autorul frumosului 
imn „Născătoare de Dumnezeu, Fecioară44, care se cântă până azi la sfârşitul Vecerniei. ' - 

Replică la erezia nestqriană avem în Troparul Născătoarei de Dumnezeu: „Gavriil zicând ţie: 
Fecioară, bucură-te, împreună cu glasul S-a-ntrupaţ Stăpânul tuturor întru tine, sicriul cel sfânt, precum 
a zis dreptul David. Arătatu-te-ai mai desfătată decât cerurile, ceea ce ai purtat pe Făcătorul tău. Mărire 
Celui ce S-a sălăşluit întru tine; mărire Celui ce a ieşit din tine; Mărire Celui ce ne-a mântuit pre noi, 
prin naşterea ta!“, şi sedealna a Ill-а: „Maică a lui Dumnezeu, pre tine te ştim toţi cei ce cu dragoste 
alergăm la a ta bunătate; că şi după naştere te-ai arătat Fecioară cu adevărat; pre tine te avem păcătoşii, 
folositoare; pre ţine mântuire întru ispite te-am câştigat, pre tine, una cea cu totul fară prihană44.

Ereziile gnostice au avuţ ca răspuns din partea creştinilor îmbogăţirea cultului creştin cu o imnologie 
vastă, în conţinutul căreia ş-a afirmat învăţătura de credinţă bazată pe Sf. Scriptură şi Sfânta Tradiţie. 
Sf. loan Gură de Aur stăvileşte erezia ariană care-şi făcea adepţi prin cântări de imnuri, introducând şf 
el cântarea antifonică în Sf. Liturghie19* . . .

Disputelor antitrinitare ilustrate prin erezia lui Arie le pun capăt Sinoadele de la Niceea (325) şi 
Constantinopol (381), dar şi imnologia creştină care înfloreşte prin cântările de aleasă poezie a marilor 
teologi creştinij Sfinţii loan Gură de Aur şi Grigorie de Nazianz. , .

Imnurile şi cântările religioase se încarcă de conţinut dogmatic, căpătând un caracter didactic şi 
moralizator. Muzica a devenit pentru Biserica creştină o cale de propagare â învăţăturii, a doctrinei 
creştine. ' . ■ . ■■ · ·

Imnurile şi cântările duhovniceşti s-au transformat în mijloace de luptă împotriva ereziilor. Acest 
adevăr îl demonstrează imnurile sau doxologiile eu caracter trinitar, rugăciuni şi tropare, condace şi 
canoane cu cuprins dogmatic şi alte cântări liturgice. Cântarea „ Unule-Născut “ de la Liturghie a fost 
formulată şi introdusă în cult pentru combaterea ereziei monofizite din timpul lui Justinian (527 - 565); 
„ Sfinte Dumnezeule", cântare Cu Caracter trinitar, â fost introdusă în cult în timpul patriarhului Proclu 
(prima jumătate a secolului al V-lea)?0-.· . . - · . < л .

19. Sozomen, op.cit., VIII, 8; Tertulian, De carne Christi VIII, P. L., II, 781).
20. Cf. Cronica lui Teâfan, P.G., CVIII, 244 B, 248 A, Anastasie Bibliotecarul, Istoria Bis., P.G., CVIII 1226 A; Sf. 

Îoan Damaschin, Epistola despre Imnul Trisaghion, P.G., ţ  XCV, co|. 307 В şi. Dogmatica III 10 (despre Ţrişaghion) 
P.G., t. XCIV, col. 1021 şi trad. rom. D. Fecioru, p. 169-172. Imnul Trisaghion a fost introdus sau poate generalizat oficial
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Spre deosebire de cântările cultului iudaic, cântările creştine se carâctcrfeeâză .în general prin 
expresia profundă de dragoste a omului faţă de Dumnezeu, dar şi de dragoste a lui Dumnezeu faţă de 
oameni. Scopul imnurilor creştine, ca şi al rugăciunii, este stabilirea unei legături, unei. comuniuni între, 
Om şi Dumnezeu. Din această dragoste au izvorât imnurile de slavă, doxologiile creştine şi toate formele 
de cântare specifice mmologiei Bisericii creştine. Această imnologie ş-a dezvoltat treptaţ începând dc 
la psalmi şi cântări din Vechiul Testament şi unele texte din Noul Testament. Aceste cântări ss vor 
îmbunătăţi treptat cu creaţii originale, izvorâte din elanul şi dorinţa credincioşilor de a da o expresie 
mai puternică şi mai apropiată dc Sufletul lor, învăţăturii creştine. Se adaugă la aceasta şi necesitatea de 
a apăra dreapta-credinţă împotriva tendinţelor eretice care, în acţiunea lor de afirmare şi propagare a 
ereziilor, folosesc tot mai mult cântările religioase.
. în hicrarea lor, melozii şi imnografii creştini au fost călăuziţi de zelul credinţei şi totodată de 
pro funda cunoaştere a Sfintelor Scripturi. Aceasta transpare în creaţiile lor, în care textele şi expresiile 
scripturistice sunt frecvente. La început, aceste cântări şi imnuri au fost scrise în versuri în limba 
greacă. ' 1 ■ -■ ··.. „ ...·■ ■ ...

Redarea în versuri conferea textelor o mai mare frumuseţe din punctul de vedere al formei. 
Traducerea lor în limba română ş-a făcut în proză, dar traducătorii, dacă n-au mai respectat versificaţia, 
au căutat să folosească un vocabular cât mai adecvat, care să nu ştirbcască şi mai ales să nu sărăcească 
bogăţia ideilor şi profunzimea lor. . .. — ;. .

Reeditarea cărţilor de cult în Biserica Ortodoxă Română arată, cu fiecare ediţie, grija pentru 
îmbunătăţirea limbii literare. Diortosirea lor din ultimele decenii este încă o expresie a interesului şi 
grijii pe care Biserica noastră o acordă îmbunătăţirii limbii acestor cărţi, ale căror texte trebuie să fie 
înţelese, să se apropie de sufletul credincioşilor şi să contribuie la întărirea şi luminarea credinţei.—.
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CAPITOLUL IV

LECTURILE (CITIRILE) ÎN CULT LECTURILE BIBLICE * 
(ÎNTREBUINŢAREA SFINTEI SCRIPTURI ÎN CULT).

LECTURILE PATRISTICE ŞI AGHIOGRAFICE.
PREDICA ŞI MĂRTURISIREA CREDINŢEI (CREZUL) ÎN CULTUL ORTODOX

1. Lecturile (citirile) în cult. Lecturile biblice (întrebuinţarea Sfintei Scripturi în cult)
Dacă scopul direct al Liturghiei este sfinţirea Darurilor sau Jertfa euharistică, scopul ei indirect sau 

transcendent este sfinţirea credincioşilor prin împărtăşirea lor eu Sfintele Taine.
Această sfinţire nu se poate realiza însă fără participarea şi fără pregătirea lor. Pregătirea se face 

prin participarea activă la desfăşurarea acţiunii liturgice. Această participare este subliniată de dialogul 
dintre liturghisitor şi popor cu „Amin“, „Şi cu duhul tău“ ş.a., precum şi de forma la plural a mai tuturor 
rugăciunilor şi mai ales a ecteniilor. Când rosteşte ecfonisele sau formulele doxologice finale ale 
rugăciunilor tainice din Liturghier, el îi ia pe credincioşi părtaşi la slăvirea lui Dumnezeu1

Pregătirea credincioşilor necesită din partea lor şi un efort purificator, la care Sfanta Liturghie 
ajută prin toate cele ce „cu sfinţenie se săvârşesc şi se rostesc înainte şi după sfinţirea Darurilor14 şi care 
sunt „ rugăciunile, cântările şi citirile din Sfânta Scriptură ". Acestea ne sfinţesc şi ne dispun (άγιάςουσι 
γάρ ήμας κοα διατιθέασι), pe de ο parte, ca să primim cu vrednicie, iar pe de alta, ca să păstrăm 
sfinţenia şi să rămânem într-însa. .

„Ele sfinţesc însă într-un îndoit chip. In primul rând, sfinţesc prin aceea că suntem ajutaţi de înseşi.. 
rugăciunile, psalmodiile şi citirile. Căci rugăciunile ne îndreaptă spre Dumnezeu şi mijlocesc iertarea 
păcatelor; cântările, de asemenea, îl fac milostiv şi atrag îndurarea Lui spre noi..., iar citirile din Sf. 
Scriptură, care propovăduiesc bunătatea şi iubirea de oameni a lui Dumnezeu, dar şi dreptatea şi judecata 
Lui, sădesc în sufletele noastre teama de El şi aprind iubirea pentru El, insuflându-ne astfel multă râvnă 
spre păzirea poruncilor Lui. Iar toate acestea făcând sufletul mai bun şi mai îndumnezeit atât în preot, 
cât şi în popor, fac şi pe unul, şi pe celălalt destoinici (apţi) pentru primirea şi păstrarea cinstitelor 
Daruri, ceea ce constituie scopul sfintei slujbe. Dar ele pregătesc mai ales pe preot să săvârşească cu 
vrednicie Jertfa care este obiectul (το εργον) Sfinţei Liturghii... Şi astfel, suntem ajutaţi la sfânta slujbă 
de însăşi puterea cuvintelor rostite şi cântate412.

întreaga desfăşurare a Sfintei Liturghii creează o atmosferă duhovnicească dătătoare de pace, de 
linişte, care predispune pe credincios la pietate, la o stare prielnică reculegerii sufleteşti şi adorării lui 
Dumnezeu, la care contribuie atât „misterul liturgic", cât şi cuvintele rostite şi cântate.

1. N. Cabasila, Tâlcuirea dumnezeieştii Liturghii, R. G., col. 368-492* ţ. GL, ţrad. pr. prof. Ene Branişte, 1946, 
cap. I, p. 121. Cabasila nu este singurul care pune în evidenţă această idee a-puterii şfmţitoare exercitate de cântările, 
rugăciunile şi citirile din rânduiala Liturghiei. O găsim, de exemplu* tn Ierarhia bisericească, III, 3: „Prea sfintele cântări 
şi ciţiri din Scriptură le dau credincioşilor învăţătura unei vieţi virtuoase şi-i îndeamnă să şe cureţe complet de păcatul 
vătămător. Ierarhia bisericească e considerată drept cea mai veche Liturgică creştină... Face parte din grupul de scrieri 
„pseudoareopagite“ atribuite unui autor necunoscut, care se dă drept Sfântul Dionisie Areopagiţul (sec, V-VI, episcop de 
Atena), P.G., t. III, col. 369 - 584, ţrad. rom. prof. Cicerone Ţeodorescu: pipnisie Pşeudo-Areopagitul, Ierarhia cerească. 
Ierarhia bisericească, Chişinău, 1932 [1]. . ·. ·

2. N. Cabasila, op.cit, cap. I, p. 25-26 [2].
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Sfinţii Apostoli îndeamnă pe conducătorii comunităţilor creştine să citească Sf. Scriptură care 
„este de folos spre învăţătură11, care înţelepţeşte „spre mântuire, prin credinţa cea întru Hristos" 
(II Timotei3, 15-16).

Lecturile biblice au intrat în cult de la primele forme de viaţă creştină, care se închegau având ca 
nucleu „frângerea pâinii11 şi „împărtăşirea": „Cei Ce au primit cuvântul Lui s-au botezat şi stăruiau în 
învăţătura apostolilor, în împărtăşire, în frângerea pâinii şi în rugăciune11 (Fapte 2, 42).

Cultul Bisericii creştine, încă din cele mai simple forme ale lui, avea ca elemente principale, după 
Sfânta Euharistie, lecturile biblice şi predica bazată pe textele biblice. Mai întâi abordate ocazional şi 
după importanţă, textele scripţuristice au început cu timpul şă fie întrebuinţate după oarecare reguli 
care s-au cristalizat în rânduiala cărţilor de slujbă şi au devenit uniforme pentru toată creştinătatea 
ortodoxă. .

Din om iliile  Sfinţilor Părinţi, care adesea aveau ca obiect chiar şi câte o carte întreagă din Sfânta 
Scriptură, constatăm că, în Secolele Ш - IV, se ajunsese să se practice în cult Citirea continuă a Sfintei 
Scripturi. Şirul lecturilor continue era întrerupt numai de pericopele care se citeau în sărbători. Sfântul 
loan Gură de Aur informează că aproape în toate Bisericile se citea Cartea Faptele Apostolilor de la 
Paşti până la Cincizecime3 şi Cartea Facerea în Postul Mare4. Fericitul Augustin menţionează că, în 
perioada Paşti-Cincizecime, se citea şi Evanghelia după loan5, iar din scrierile Sfântului Ambrozie, 
aflăm că în Săptămâna Patimilor se citeau Cartea Iov şi a profetului Iona6. Mai mult încă, Sfântul loan 
Gură de Aur ne spune că adeseori obişnuia să anunţe pe credincioşi cu câteva zile înainte textul 
scripturistic al omiliei din sărbătoarea care urma, pentru ca aceştia să-l poată citi mai înainte de ascultarea 
predicii7.

Această practică presupune încetarea citirii continue a Sfintei Scripturi în cult şi utilizarea, în 
schimb, a unor pericope biblice dinainte stabilite.

Slăbirea şi apoi dispariţia catehumenatului (sec. VI) şi apariţia zilelor de sărbătoare, mai ales a 
celor închinate Domnului (Naşterea, Epifania, învierea şi Înălţarea)8, sunt concludente în acest sens. 
Acestor sărbători le-au fost consacrate textele din Noul Testament potrivite, prin conţinut, evenimentelor 
comemorate.

în restul anului se urma la început, în general, principiul citirii continue, adică principalele cărţi ale 
Bibliei erau citite în urinare progresivă, alternativă.

La rânduirea pericopelor biblice în cursul anului bisericesc şi în rânduielile serviciilor divine, 
Biserica a avut în vedere mai întâi ciclul anual al sărbătorilor mari (Naşterea, Epifania, învierea, înălţarea 
şi Cincizecimea) cu perioadele de timp de dinainte şi de după ele, apoi zilele de duminici şi la urmă 
sărbătorile închinate sfinţilor9. I

Primele pericope stabilite au fost cele pentru sărbătorile cu date fixe, neschimbătoare pentru 
perioadele de timp care precedau şi urmau acele sărbători. Ca şi astăzi, conţinutul lor era corespunzător

3. Sf. loan Gură de Aur, Cur in Pentecoste legantur Acţa Apostolorum, P.G., t. XI, col. 103 - 104; vezi şi.Fericitul 
Augustin - Ioannis Evangelicum Tractatus, VI, cap. 18, P.L., t. XXXV, col. 1433.

4. Idem, Adpopiilum AntiocheriUm, Homil. VII, P.G., t. XLIX, col. 93, 2.
5. Ibidem, Tractatus I, cap. 1, col. 1379 şi Tractatus VI, cap. 1, col. 1425. A se vedea în acelaşi tom şîAdmonitie de 

subsequentibus in Ioannem tracţatibus şi Prâefatio incerţi auctoris.
6. Sf. Ambrozie, Epistola }QC, ad Marceli, cap. 14 şi 25, P.L., t. XVI, Col. 1040 şi 1044 [3].
7. Sf. loan Gură de Aur, Homil. III in Lazar, P.G., t. XLVIII, col. 991 [4].
8. Constituţiile Sfinţilor Apostoli, cart. V, cap. 13, 19 şi 20, ttad. rom. din Scrierile Părinţilor Apostolici dimpreună 

cu Aşezămintele şi Canoanele apostolice, de pr. loan MiMlcescU, ec. Matei Păslaru şi ec. G. N. Niţu, Chişinău, 1928, p. 
129,137-139 şi 139-140; cf. H. Leclercq, art. Epitres, în D.A.C.L, publre par Femand Cabrol et Henry Leclercq, t. V, part.
I, Paris, 1922, col. 247 şi 251. ’

9. Punctele de vedere generale pentru alegerea pericopelor evanghelice la Liturghie, în „Candela", XX (1901), nr. 3, 
martie, p. 232; Dr. Vasile Mitrofanovici, Liturgica Bisericii Ortodoxe, Cursuri universitare prelucrate de Tamavschi (dr. 
Teodor) şi acum dr. Nectarie Nicolae Cotlarciuc, Cernăuţi, 1929, p. 379.
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evenimentului comemorai, prezentând istoria sărbătorii sau propovăduirea şi accentuarea semnificaţiei 
sărbătorii. Aşa, de exemplu, pericopa evanghelică din ziua Naşterii Domnului istoriseşte cele petrecute 
la Naşterea Pruncului Iisus.

Aceeaşi concordanţă a pericopelor o aflăm şi în legătura pe care acestea o aveau cu semnificaţia 
simbolică a perioadelor anului bisericesc şi a slujbelor la care pericopele respective se foloseau.

In Postul Mare, la Vecernie, paremiile sunt alese din Cârtea Facerea care, istorisind facerea 
lumii şi a omului, simbolizează crearea din nou a omului, pe plan spiritual, care se petrece în 
acest timp. în Săptămâna Patimilor, la Vecernie, paremiile sunt alese din Cartea Iov şi din Cartea 
profetului Iona, deoarece aceste cărţi preînchipuie simbolic suferinţele Mântuitorului din timpul 
Sfintelor Sale Patimi. . . . . .. . . .

Vecernia, prin ansamblul de psalmi, imnuri şi rugăciuni din care este constituită, are aceeaşi 
semnificaţie simbolică ca şi conţinutul textelor biblice care se citesc în cadrul ei, adică facerea lumii şi 
purtarea de grijă a lui Dumnezeu pentru făpturile Sale, căderea în păcat a omului, scoaterea lui din rai, 
venirea pe pământ a Mântuitorului şi toată iconomia mântuirii10. -

De la Paşti până la Rusalii, la Liturghie se citesc Cartea Faptele Apostolilor şi Evanghelia de la 
loan, pentru că expun minunile Apostolilor, care constituie dovada învierii Mântuitorului. Iar Sfânta 
Liturghie care este, în primul rând, o reeditare a Patimilor şi, în al doilea rând, o actualizare a vieţii şi 
activităţii Mântuitorului Hristos, o actualizare a planului iconomiei divine, mai ales în partea a doua, 
unde se săvârşeşte sfinţirea cinstitelor Daruri, simbolizează aceleaşi momente legate de viata

, , · - А  Λ  *

Mântuitorului Hristos adică moartea, învierea si înălţarea, istorisite de aceste cărţi11. ■- ‘  ~ — -  j  “ 7 3 t  '  1 .

După sărbătorile mari şi duminici, în ordine, urmează sărbătorile sfinţilor de care Biserica a ţinut 
seama la alegerea şi distribuirea pericopelor biblice. In Cuprinsul acestor pericope se istorisesc lucrurile 
pe care le-au săvârşit sfinţii, patimile pe care le-au suferit, virtuţile câştigate şi minunile făcute înainte 
şi după moartea lor. Aşa, de exemplu, pericopele ce se citesc la sărbătorile Maicii Domnului, Sfântului 
Arhidiacon şi cel dintâi Mucenic Ştefan şi Sfântului loan Botezătorul fac, de regulă, istorisirea acelor 
evenimente legate de aceşti sfinţi; pericopele sărbătorilor apostolilor conţin sau chemarea apostolilor 
respectivi la apostolic, ca în ziua serbării Sfântului Andrei (loan 1, 35-51) şi a lui Filip (loan 1, 35-51), 
sau înrâurirea nemijlocită a lui Iisus asupra convingerii credincioase a Apostolului, ca în ziua serbării 
Sfântului Toma (loan 20, 19-30), sau mărturisirea credinţei în Fiul lui Dumnezeu, ca în ziua serbării 
Sfinţilor Apostoli Petru şi Pavel (Matei 16, 13-20).

Al doilea principiu după care Biserica a rânduit pericopele biblice în cult este citirea continuă a 
Sfintei Scripturi, practicată înainte de secolul V. Potrivit acestui principiu, Biserica Ortodoxă a rânduit 
în sărbătorile de duminici şi Evanghelia duminicii de rând, iar celelalte pericope din duminici şi restul 
zilelor din săptămână le-a rânduit astfel, încât ele formează o lectură mai mult sau mai puţin continuă 
a Evangheliilor citite anterior.

Textele pericopelor liturgice, în general, sunt extrase din traducerile Sfintei Scripturi, care au precedat 
apariţia cărţilor de cult. Traducătorii Sfintei Scripturi în româneşte s-au străduit de fiecare dată să redea 
cuvântul lui Dumnezeu într-o formă cât mai bine înţeleasă de întregul popor credincios. In baza acestui 
fapt, Biserica Ortodoxă Română a utilizat la alegerea pericopelor liturgice mai întâi traducerea veche a 
Sfântului Sinod din 1911 şi pe cele anterioare, care pentru cărţile Vechiului Testament s-au condus 
după traducerea greacă a Septuagintei12. Abia în timpul din urmă au început să fie folosite traducerile 
cele mai recente ale Sfintei Scripturi: Biblia sau Sfânta Scriptură din 1936, tradusă de preoţii prqfesori 
Vasile Radu şi Gală Galaction, Biblia şau Sfânta Scriptură din 1944, tradusă de Nicodim, fost Patriarh

10. Pr. prof. Ene Branişte, Istoria şi explicarea slujbei Vecerniei, în B.O.R., 1965, nr. 5-6, p, 5 13-532
11. Idem, Explicarea Sfintei Liturghii după Nicolae Cabasila, Teză de doctorat, Bucureşti, 1943, p. 178-ISO [5].
12. Athanase Negoiţşa, L ’Ancien Testament dans le culte de l'Eglise Orthodoxe (extras din „Revue d’histoire et de 

philosophie religieuses"), Paris, 1967, p. 350-351.
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ăl Bisericii Ortodoxe Române şi ediţia Sfintei Scripturi apărută m 1968, care este o retipărire a ultimei 
traduceri din 1944 în limba română, cu mici îmbunătăţiri de limbă; . -

In cele ce urmează, vom indica textele biblice utilizate în cultul divin ortodox, în ordinea cărţilor 
din Sfanta Scriptură, precum şi serviciile divine la care acestea se folosesc.

In uzul liturgic ortodox, în afară de cărţile canonice, se folosesc şi texte cu conţinut instructiv din 
mele cărţi necanonice ale Vechiului Testament, după cum urmează: Baruh, Cântarea celor trei tineri, 
înţelepciunea lui Solomon şi Rugăciunea regelui Manase.

Explicaţia folosirii acestor lecturi din cărţile necanonice se găseşte în faptul că imnologii care au 
redactat rugăciunile şi cântările ritualului ortodox n-au cunoscut, probabil, problema Canonului Sfintei 
Scripturi sau, dacă au cunoscut-o, au considerat că aceste lecturi sunt totuşi ziditoare de suflet,

Din Noul Testament, numai Apocalipsa Sfântului loan nu .se întrebuinţează în cultul divin, deoarece 
având un conţinut tainic şi greu de înţeles, ea nu poate fi pătrunsă de oricine.

Graţie şirului de sărbători din cursul anului bisericcsc, credincioşilor li se împărtăşesc anual prin 
pericopele biblice, mai ales prin cele din cadrul Sfintei Liturghii, întreaga viaţă şi activitate ale Mântui
torului Hristos, istoria mântuirii, a revelaţiei creştine, precum şi a începuturilor Bisericii creştine. De 
altfel, importanţa catehetică a pericopelor în viaţa credincioşilor reiese clar din însuşi scopul didactic al 
cultului creştin, care este de instruire, de edificare, de învăţare a credincioşilor şi de promovare a vieţii 
religios-morale şi a virtuţilor creştine13, . . . .

Un singur cuvânt al Evangheliilor, zicea un mare predicator din trecut, are asupra sufletelor noastre 
mai multă putere decât orice vehemenţă şi decât toate invenţiile elocinţei profane14. Alături de celelalte 
cântări de cult, pericopele biblice sunt, in generai, scripturi dumnezeieşti şi cuvinte de Dumnezeu 
insuflate, iar cele din cadrul Sfmtei Liturghii mai ales au menirea de a instrui pe credincioşi în învăţătura 
Mântuitorului Hristos şi asupra datoriilor lor de creştini. „Citirile din Sfânta Scriptură, care ne învaţă 
atât bunătaţea şi iubirea de oameni a lui Dumnezeu, cât şi dreptatea şi judecata Lui, sădesc şi aprind în 
sufletele noastre nu numai iubirea, ci şi teama de El, făcându-se astfel mai zeloşi întru păzirea poruncilor 
Sale. Iar toate la un loc (cu rugăciunile şi cântările) îmbunătăţesc sufletul şi apropie de Dumnezeu aţâţ “ 
pe preot, cât şi pe credincioşi făcându-i şi pe unul, şi pe ceilalţi destoinici pentru primirea şi păstrarea 
cinstitelor Daruri“ lî. .

Ele ne pregătesc şi ne curăţesc mai dinainte, pentru sfinţirea cea mare a Sfintelor Ţaine'6. Cu alte 
cuvinte, lecturile biblice reprezintă „principalul izvor al credinţei şi pietăţii noastre^ şi, în acelaşi timp, 
mijlocul prin care creştinul, mai ales în cadrul Sfmtei Liturghii, este pregătit să se apropie şi să primească 
cu vrednicie „sfinţirea cu Sfintele Taine“, s-o păstreze şi să rămână cu ea. Cuvântul Domnului predat la 
Sfânta Liturghie prin pericopele evanghelice este ca o lumină pentru mintea, sufletul şi inima noastră, 
aşa precum „Sfântul Său Tnip ni şe dă spre întărirea şi tămăduirea sufletului şi a trupului4"7.

învăţătura Apostolilor era scrisă la început în epistolele care circulau de la o comunitate creştină la 
alta, unde se citeau contribuind la luminarea şi întărirea credinţei în Hristos18. ,

La citirea epistolelor şe adaugă citiri din Vechiul Testament aduse de la sinagoga iudaică de evreii 
botezaţi: „Citirea Legii“ (paraşa) [6] şi „a profeţilor" (haftora) J7] întăreau temeiul credinţei creştine 
prin textele cu referiri la Mântuitorul Care venise ,?ca să se plinească ceea ce ş-a spus prin Isaia proorocul,

13, Pr. prof. Ene Branişte, Cultul ortodox ea mijloc de propovăduire a dreptei eredinţe, a dragostei, a păcii, a bunei 
înţelegeri între oameni, în S.T., 1953, nr. 9-10, p. 626. .

.14. Pr. prof. Petre Viţitilescu, Funcţiunea catehetică a Liturghiei, în S.Ţ.,1949, nr. 1-2, p. 26 şi 29, ·
15. Nicolae Cabasila, Tâlcuirea dumnezeieştii Liturghii, cap. I, col. 369, apud pr. prof. Petre Vintilescu, Liturghierul 

explicat, Bucureşti, 1972, p. 183. · . · . .
16. Ibidem.
17. Ibidem.
18. „Şi după ce scrisoarea aceasta se vâ citi către voi, faceţi să se citească şi în Biserica Laodicenilor, iar pe cea din 

Laodiceea să o citiţi şi voi“, îndeamnă Sf. Apostol Pavel (Coloseni 4, 16).
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care zice: „Iată Fiul Meu, pe care l-am ales... pune-voi Duhul Meu peste El şi judecata neamurilor va 
vesti şi în numele Lui vor nădăjdui neamurile1'19.

Pe lângă cărţile profeţilor, se citeau şi se cântau Psalmii lui David, carte socotită „Evanghelia 
Vechiului Testament " [8] atât pentru caracterul ei mesianic, cât şi pentru profunzimea credinţei, 
frumuseţea şi lirismul ei. Treptat, numărul textelor din Vechiul Testament intrate în cultul Bisericii 
creştine a devenit mai mare, dar, după ce s-au încheiat scrierile Noului Testament (Evangheliile, Faptele 
Apostolilor şi Epistolele apostolice), acestea au devenit textele de bază citite şi explicate în adunările 
creştine20 şi au rămas până azi în cultul Bisericii noastre. Pentru folosirea lor în cult, ele au fost împărţite 
în unităţi de lectură, în fragmente numite catisme, paremii, pericoper'.

Catismele cuprind cei 150 de psalmi împărţiţi în 20 de grupe. Aceste grupe numite catisme sunt 
formate din versete de psalmi legate tematic (de exemplu: Psalmii dimineţii, ai nopţii ş.a.m.d.). Catismele 
sunt astfel rânduite, încât să poată fi cuprinse în slujbele săptămânii şi să fie parcurse în întregime. în 
Postul Mare, ele se citesc de două ori. Catismele se citesc în cadrul slujbelor celor şapte Laude, începând 
de la Vecernia de sâmbătă seara cu catisma întâi şi se termină la Utrenia din sâmbăta următoare. Excepţie 
se face începând din Vinerea Mare (când se citeşte la denie catisma a 17-a) şi toată Săptămâna Luminată 
până la Duminica Tomii, timp când Psaltirea nu se citeşte.

încă din secolul IV se folosesc la slujba Laudelor Psalmii aleluici sau de laudă, numiţi aşa după 
refrenul ebraic Aleluia (Ps. 148,149,150)22. Ei sunt o moştenire străveche din cultul sinagogii iudaice. 
Aceşti psalmi se mai citesc în întregime (ca odinioară) numai în zilele când nu au stihiri la Laude.în 
Minei. La slujbele de duminică şi sărbători au rămas din ei numai primele două versete ale psalmului 
148 şi câteva stihuri din ceilalţi psalmi (149, 9; 150, 1-5; Ps. 9, 32; Ps. 137). Psalmii sunt rânduiţi pe 
teme, astfel încât să marcheze caracterul momentului slujbei: psalmii de dimineaţă (Ps. 112, 1; 87,4; 
118 ş.a.); psalmii de seară (Ps. 6, 6), de la Miezonoptică (Ps. 118, 62). . .

La Utrenia de la Paşti până la înălţare se citeşte grupul de psalmi numit exapsalmul, adică cei şase 
psalmi ai Utreniei (3, 37, 62, 87,102,142) plini de expresivitate, redând stări sufleteşti foarte variate: 
tânguire, speranţă, încredere, deznădejde. Psalmul 62 e psalmul dimineţii („Dumnezeule, Dumnezeul 
meu, pe Tine te caut dis-de-dimineaţă“23.

în Liturghia catehumenilor s-au păstrat din vechea rânduiala a Liturghiei grupul de psalmi numiţi 
psalmii antifonici (Ps. 91, 92, 94) împreună cu cele trei rugăciuni ale antifoanelor (care se citesc azi în 
taină la începutul Liturghiei). Psalmii antifonici erau, probabil, în uz încă înainte de secolul VII.

19. „Să citiţi scrisoarea aceasta tuturor sfinţilor fraţi" (creştinilor, I Tesal. 5, 27).
20. Mărturii despre citirea textelor biblice ne dau Constituţiile Apostolice (Cart. cap. 51) şi Sfinţii Părinţi Iustin 

Martirul (Apologia I, c. 67, Migne P.G., t  VI, c. 430) [9], Eusebiu de Cezareea, Istoria bis. (cartea Π, cap. 15) [10]; Sf. 
Ciprian, Ep. 33, 34 (Migne P.Q., t. IV, c. 328 - 332); Tertulian,. Ad Uxorem, t. IV, cp. 6 (Migne P.L., 1.1,. c. 1410) ş.a. 
Constituţiile Apostolice arată ce cărţi se citesc şi cum să se facă lectura: Pentateuhul, Iosua Navi, Judecători, Regi, Cartea 
lui Iov, Cărţile lui Solomon, Psalmii, Profeţii. „Să se citească Legea, Profeţii, Psalmii până la cântatul cocoşilor" şi „citiţi 
Evanghelia cu frică şi cutremur". }

Se menţionează şi toate cărţile Noului Testament (cele 4 Evanghelii, Faptele şi Epistolele Sfinţilor Apostoli). Sinodul 
din Laodiceea, sec. VI (canonul 60) confirmă cărţile menţionate de Constituţiile Apostolice, adăugând cărţile: Ruth, 
Esther, Ezdra, Cântarea Cântărilor, Plângerile lui Ieremia. . '

21. împărţirea aceasta se atribuie lui Euthalie din Alexandria (sec. V) şi organizarea sistemului de citire, Sfântului 
Sava şi Sfântului loan Damaschin (sec. VI - VII).

22. loan Casian, De institutis coenobiorum, P.L., t. XLIX, col. 135-136. (Ed. mai nouă: Jean Câssian, Institutions 
cenobitiqueSj ed. par. J. C. Guy, S. J. Paris, 1965, col. S.C., 109) [11],

23. E un psalm moştenit împreună cu ps. 3 din serviciul sinagogii iudaice, trecut în întrebuinţarea cultului creştin. E 
menţionat de Constituţiile Apostolice (1159) şi alte documente (Despre Feciorie, atrib. lui Atanasie cel Mare, cap. 12,16,
20, P.G., t. XXVIII, c. 265, 272, 276. Fecioarele îl recitau ca rugăciune de dimineaţă). Sf. Vasile cel Mare, Epist. CCVII 
(către clericii din Neocezareea), nr. 3, P.G., t  XXXII, 764, Sf. loan Gură de Aur, Comentariu la Ps. CXL, P.G., t. LV, 
col. 424 ş.a.
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. La început se cântau în întregime, dar treptat, între versetele lor s-au intercalat imnurile noi, de 
compoziţie creştină şi astfel versetele lor s-au împuţinat, încât azi nu se mai citesc decât câte trei 
versete din fiecare (de altfel, aşa cum s-a îmtâmplat şi cu alţi psalmi din rânduiala Vecerniei şi 
Utreniei).

Până în secolul XIV, Psalmii antifonici (cu refrenele imnurilor noi) se întrebuinţau Ia toate sărbătorile 
(la orice Liturghie); de atunci au rămas în uz numai Ia Liturghia din zilele de rând (în mănăstiri) şi la 
sărbătorile Mântuitorului şi Sfintei Fecioare. La Liturghia din celelalte duminici şi sărbători au fost 
înlocuiţi cu psalmii tipici, adică Ps. 102 şi 145 din slujba Obedniţei (Prânzânda); ca şi psalmii antifonici, 
psalmii tipici se cântau odinioară (sec. XIV) în întregime. în prezent se mai cântă în întregime numai Ia 
Obedniţă, în mănăstiri. Acum, din Ps. 102 a mai rămas primul verset („Binecuvântează, suflete al meu, 
pe Domnul'1), iar din Pş. 145, numai ultimul verset. . .
. Paremiile sunt lecturi (pericope biblice) alese din anumite cărţi ale Vechiului Testament şi ale 
Noului Testament. Cuvântul παροιμία (proverb, parabolă, pildă) se aplică în genere Proverbelor 
(Pildelor) lui Solomon (Paremiile lui Solomon). Cu timpul, denumirea de paremie s-a generalizat pentru 
toate lecturile biblice folosite la Vecernie, pentru că, de cele mai multe ori, aceste lecturi se iau din 
Proverbele lui Solomon. . ;

Paremiile se citesc după prochimen, la Vecernia sărbătorilor din perioada Octoihului şi a Pen- 
ticostarului şi la Vecernia zilelor de rând din perioada Triodului, miercuri şi vineri seara din „Săptămâna 
Brânzei" şi în toate zilele din Păresimi (Postul Mare). Numărul paremiilor e variabil. La Vecernia 
sărbătorilor din perioada Octoihului şi a Penticostarului sunt, de obicei, trei paremii. La Vecernia de 
miercuri şi vineri- seara din „Săptămâna Brânzei1' se citeşte o singură paremie. La vecerniile zilelor de 
rând din Păresimi sunt câte două.

Vecerniile din ajunul marilor praznice împărăteşti se disting şi prin numărul mai mare de paremii 
care se citesc la Vecernia din Ajunul Crăciunului (8 paremii), în Ajunul Bobotezei (13 paremii), la 
Bunavestire se citesc 3 paremii ale Triodului şi 3 ale Penticostarului; în Sâmbăta Mare se citesc 15 
paremii împărţite prin cântarea lui Moise (din Ieşire) şi cântarea celor trei tineri (din Profeţia lui 
Daniel).

La denia din Joia Mare se citeşte o paremie (se fac atunci trei lecturi biblice: o paremie, un Apostol 
şi o Evanghelie)'.

Cele mai multe paremii fiind luate din cărţile lui Solomon sunt texte filozofice cu caracter didactic, 
de mare profunzime şi înţelepciune.

Despre pericopele biblice din Vechiul Testament care se citeau în sec. IV - V la slujbele de seară 
din timpul Postului Paştelui, înainte de catehezele prebaptismale ţinute catehumenilor, vorbeşte peregrina 
Egeria în însemnările ei de călătorie la Ierusalim24.

Pregătirea catehumenilor pentru Botezul pe care trebuia să-l primească în ziua de Paşte, se făcea în 
Postul Paştilor, când se citeau asemenea texte din Pentateuh (numai din primele două cărţi, Facerea şi 
Ieşirea) şi din cele două cărţi sapienţiale (Proverbele lui Solomon şi Cartea lui Iov), din care au rămas 
cele două paremij din rânduiala de azi a Liturghiei Darurilor mai înainte sfinţite25.

Pericopele (περικοπή- tăietură, lecţie) sunt unităţi de lectură ale cărţilor din Noul Testament, care 
se citesc în cadrul serviciului divin şi poartă denumirea de Apostol şi Evanghelie. Pericopele sunt 
selectate din toate cele patru Evanghelii şi încep citirea cu Evanghelia lui loan în ziua învierii când 
începe şi Apostolul, cu pericope din Faptele Apostolilor şi Epistolele Sfinţilor Apostoli.

Pericopele Apostolului sunt împărţite pe grupe (Pericope ale învierii, ale duminicilor de peste an, 
ale Minologhiului ş.a.). Apostolul nu are pericope la Utrenia duminicilor de peste an. La sfârşit, Apostolul 
cuprinde un tablou cu prochimenele, aliluia şi chinonicele din timpul săptămânii.

24. Egeria, Peregrinatio ad loca sancta, cap. IV, Ed. H. Petr., p. 256.
25. Vezi Triodul, slujba de miercuri şi vineri din Păresimi, după cântarea „Lumină lină...".



CUVÂNTUL ŞI ACTUL CA MIJLOACE DE EXPRESIE ALE CULTULUI 343

A  '  ' л

In cadrul Sf. Liturghii, Apostolul se citeşte la Liturghia catehumeniîor. împreună cu Evanghelia şi 
paremii, se citeşte la Vecernia Sâmbetei celei Mari, care se oficiază în Vinerea Mare.

S f Evanghelie se citeşte în rânduiala slujbelor bisericeşti atât în cadrul S fantei Liturghii (Liturghia 
catehumeniîor), cât şi în anumite zile, la Utrenie şi la Ceasuri, precum şi la Sf. Taine şi ierurgii.

în unele părţi se obişnuieşte a se citi la Ceasuri în primele trei zile din Săptămâna Patimilor, 
aşa-numiţii „stâlpi ai Evangheliei41 (Tetraevanghelului), adică Evangheliile sinoptice în întregime (Matei, 
Marcu, Luca), iar Evanghelia de la loan, numai până la începutul Patimilor (până la „A venit ceasul să 
Se proslăvească Fiul Omului“, cap. 12, 23).

Se fac trei citiri de la Sf. Evanghelist Luca, iar de la ceilalţi evanghelişti câte două (în total nouă 
citiri). Pentru aceasta* în fiecare din aceste zile, la Ceasul III, preotul scoate Sfânta Evanghelie prin 
uşile împărăteşti în mijlocul bisericii şi o aşază pe un analog între două sfeşnice, cădeşte toată biserica 
şi Evanghelia şi după troparele Născătoarei citeşte pericopele respective. Sf. Evanghelie rămâne pe 
analog. Şi aşa citeşte la Ceasul VI după paremie şi la Ceasul IX, când cădeşte toată biserica şi ia 
Sf. Evanghelie şi o duce la altar. .

Tot la slujba Ceasurilor, în trei zile liturgice din cursul anului bisericesc, şi anume: în Ajunul 
Naşterii Domnului (24 decembrie), Ajunul Bobotezei (5 ianuarie) şi Vinerea Sfintelor Patimi, în cadrul 
cărora slujba Ceasurilor are o rânduială mai dezvoltată (se numesc şi „Ceasuri Mari“ sau „împărăteşti4*) 
se citesc Apostolul şi Sfânta Evanghelie.

O rânduială mai nouă (în mănăstiri) este slujba numită Obedniţa sau Prănzânda, care se citeşte 
după Ceasul VI, înainte de prânz, în zilele când nu se face Liturghie. în cadrul slujbei se citesc Apostolul 
şi Evanghelia şi se rosteşte Crezul. în Joia Mare se citesc 12 Evanghelii.

în cadrul Sfmtei Liturghii, aceste două lecturi biblice, Apostolul şi Evanghelia, îşi au locul 
central şi primordial în Liturghia catehumeniîor. în primele timpuri ale Bisericii, lecturile biblice 
erau mult mai numeroase în Liturghia catehumeniîor decât azi. în rânduiala Liturghiei descrisă de 
Constituţiile Apostolice (cartea VIII, cap, XI) sunt prevăzute patru până la şase pericope: două 
sau trei din Vechiul Testament şi două sau trei din Noul Testament. Lecturile din Vechiul Testa
ment au dispărut din rânduiala Liturghiei prin sec. VII - VIII26. Lecturile din Cărţile Sfinte erau, 
odinioară, încadrate sau alternau cu lecturi din psalmi. Aceşti psalmi şi-au împuţinat treptat versetele 
(ca şi psalmii antifonici) şi n-au mai rămas din ei decât câte un verset (stih) sau două care mai 
precedă perieopa din Apostol, de aceea Se numesc şi prochimen (ό προκείμενος), adică aşezat înainte, 
iar alte stihuri urmează după pericopă. Stihurile aşezate după pericopă făceau parte din psalmii aleluiatici
- adică cei ale căror versete erau însoţite de refrenul „Aleluia14 („Lăudaţi pe Domnul44) cântat de popor 
după fiecare stih sau verset. De aceea, stihurile rămase după pericopele din Apostol se mai numesc şi 
alleluiarion (άλληλουιάριον). Aceste stihuri, deşi sunt scrise în Apostol, au încetat a se mai cânta şi, 
în locul lor, a rămas în uz numai vechiul refren „ Aleluia " (zis de trei ori) care se cântă azi după 
pericopă din Apostol. ; ,

Citirea Apostolului, adică citirea pericopei rânduite din Faptele sau Epistolele Sfinţilor Apostoli, 
închipuie trimiterea la propovaduire a Sfinţilor Apostoli, fie întâia trimitere, adică îndată după alegerea 
(chemarea) lor27, după cum inţerpretează unii tâlcuitori ai Liturghiei28, fie ultima trimitere, după înviere, 
când Iisus Hristos le spune: „ Mergeţi în toată lumea şi propovăduiţi Evanghelia la toată făptura “ 
(Marcu 16, 15; Matei 28,19-20).

26. în Liturghiile răsăritenilor, ele s-au păstrat până azi.
27. Matei 10, Marcu 6,7-13, Luca 9,1-6; „Şi chemândpe cei doispretsce ucenici ai Săi... i-а trimis să propovăduiască 

împărăţia lui Dumnezeu...", ■■■■ ■ ■ . ■  . ■
- 28. Meletie Sirigul, Tâlcuirea Sfintei Liturghii cuprinsă în Scrisoarea sinodală a patriarhului ecumenic Paisie I către 
patriarhul Nicon al Rusiei (1667), la Delilcanis III, p. 41 şi Nicolae Cabasila, op.cit., cap. 22, p. 63 [12].
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Citirea Sfintei Evanghelii închipuie arătarea deplină a lui Hristos în iume, adică Mântuitorul 
propovăduind mulţimilor29. Cuvintele pe care atât înainte, cât şi după citirea Evangheliei: „Slavă 
Ţie Doamne, Slavă Ţie!“ le rostesc cântăreţii (credincioşii) sunt ca şi cum ar saluta pe Domnul 
însuşi. ·, .

Citirile din Scriptură închipuiesc arătarea mai vădită a Mântuitorului când vorbea poporului 
şi S-a făcut cunoscut nu numai prin cele ce a grăit El însuşi, ci şi prin cele ce a învăţat pe Apostoli 
să propovăduiască. De aceea se citeşte atât din scrierile Sfinţilor Apostoli, cât şi din Sfânta Evan
ghelie. .

Privitor la felul cum trebuie citite atât pericopele din Apostol, cât şi Evanghelia, slujitorii Bisericii 
vor avea grijă ca lectura să se facă corect, cu claritate şi solemnitate. Corect, în sensul de a se rosti 
fiecare cuvânt întreg, cu o voce adecvată locaşului de cult, sonoră, dar nu stridentă şi cât se poate de 
melodioasă30. Credincioşii pot urmări şi înţelege ce se citeşte şi mai ales se pătrund de frumuseţea şi 
învăţătura textului biblic.

Credincioşii vor fi instruiţi să aibă la rândul lor o atitudine corespunzătoare. Ca semn al pioşeniei 
şi respectului pentru Cuvântul care porneşte de la Mântuitorul însuşi, reprezentat de Sf. Evanghelie 
prin care se rosteşte acest Cuvânt, credincioşii vor asculta stând în genunchi Sf. Evanghelie.

Simbolismul momentului trebuie explicat în predică uneori, pentru ca ei, credincioşii, să fie cât 
mai luminaţi. Lecturile biblice sunt, alături de tot ritualul cultului, mijloace care sfinţesc, care pregătesc 
pentru sfinţenia Tainei Euharistice în scopul mântuirii: „Mântuitorul însuşi este Acela care împlineşte 
de fapt atât obiectul (τό εργον), cât şi scopui (τό τέλος) Sfintei Liturghii, adică sfinţirea Darurilor şi 
sfinţirea credincioşilor31. . ■■·

2. Lecturile patristice şi aghiografice
Pe lângă lecturile biblice ale căror texte sunt luate din Sfânta Scriptură, se mai folosesc în cult şi 

lecturi ale câtorva texte aparţinând unor autori de scrieri sfinte, care au trăit după epoca apostolică. 
Acestea sunt lecturile patristice (ale Sfinţilor Părinţi ai Bisericii) şi lecturile haghiografice (vieţile de 
sfinţi). .
■ Textele acestor lecturi, incluse în cărţile de cult, se citesc în cursul diferitelor slujbe.

Ele sunt scrise sub formă de rugăciuni, sub formă de povăţuiri şi îndemnuri şi sub forma unor 
istorisiri (cele haghiografice). Datorită prestigiului de mari ierarhi, teologi şi neîntrecuţi maeştri ai 
rugăciunii, tradiţia a atribuit Sfinţilor Vasile cel Mare şi loan Gură de Aur, multe din rugăciunile 
întrebuinţate în diferitele slujbe ale cultului ortodox. Astfel, unele rugăciuni care se citesc la. rânduiala 
împărtăşirii sunt atribuite lor: rugăciunile I şi VI ale Sfântului Vasile, rugăciunile Π, VIII, IX, X şi XII 
ale Sfântului loan, dinainte de împărtăşire, precum şi rugăciunile I şi II după împărtăşire, atribuite 
Sfântului Vasile32.

Pe lângă rugăciunile celor doi Sfinţi Părinţi, la împărtăşanie mai avem şi rugăciunea Sf. loan 
Damaschin, rugăciunea S f Simeon Noul Teolog şi o rugăciune de mulţumire după împărtăşire, a S f  
Chirii al Alexandriei [13].

Sf. Vasile este considerat autorul cunoscutelor rugăciuni de exorcizare numite Molitvele sau 
Blestemele Sfântului Vasile pentru cei ce pătimesc de la diavol şi pentru toată neputinţa, care se citesc 
în ziua Sf. Vasile (1 ianuarie), după Sf. Liturghie. Din aceste molitve, primele trei sunt atribuite Sfântului

29. Meletie Sirigul, op. şi ed. cit., p. 45 şi Sf. Gherman al Constantinopolului, op. cit., col. 412 D - 413 B.
30. „Citirea cu voce tare a Sfintelor şi dumnezeieştilor Evanghelii înseamnă poruncile, legile înseşi ale Domnului 

Hristos însuşi...11, Comentariul liturgic al lui Teodor de Andida, trad- rom. de pr. praf. Nicolae Petrescu, în B.O.R., 1971, 
nr. 3-4, p. 309-310.

. 31. N. Cabasila, op. cit,, trad. cit. şi Explicarea Sfintei Liturghii după Nicolae Cabasila, pr. dr. prof. Ene Branişte, 
p. 63.

32. Liturghier, Ed. Bucureşti, 1956, p. 302 şi urm. şi Ceaslov, Bucureşti, 1945, p. 378.
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Vasile, iar următoarele paţru Sfanţului loan Gură de Aur33. în Moliţfelnic, la Agheasmatar, avem 
rugăciunea „Facerea“ a Sf. Sofronie - patriarhul Ierusalimului.

Multe din rugăciunile care se citesc la slujbele cuprinse în Ceaslovul ortodox sunt atribuite tot 
Sfinţilor Vasile şi loan şi anume:

- Rugăciunea a opta, dintre rugăciunile dimineţii, intitulată a Sfântului loan Gură de Aur’1· („Doamne, 
nu mă lipsi pe mine de binele Tău cel ceresc...").

- Sfântului Vasile îi sunt atribuite două rugăciuni de la sfârşitul Mijloceasului 1 35 („Dumnezeule 
cel veşnic" .şi „Cela ce trimiţi lumina") rugăciunea de la sfârşitul Mijloceasului III („Doamne 
Dumnezeule, Cela ce dai pacea...“), rugăciunea de la sfârşitul Ceasului VI („Dumnezeule şi Doamne 
al puterilor..."), rugăciunea de la sfârşitul Ceasului IX care se citeşte şi la sfârşitul Mijloceasului IX  
(„Stăpâne Doamne, lisuse Hristoase"), rugăciunea care se citeşte benevol la. sfârşitul Vecerniei, una 
dintre rugăciunile Pavecemiţei celei mari („Doamne, Doamne, Cela ce ne-ai izbăvit...").

La rânduiala Miezonopticii de sâmbătă, avem rugăciunile Sf. Eustaţie (la Ceasul al Ш-lea) şi 
Sfântului Mardarie.

în afară de rugăciuni, cultul ortodox mai foloseşte şi alte lecturi din scrierile celor doi Părinţi, cum 
ar fi: Cuvânt de povăţuire către preot atribuit Sf. Vasile, în care se dau îndrumări pentru pregătirea 
preotului să slujească Sf. Liturghie şi atitudinea lui în timpul slujirii36. Acest Cuvânt se tipăreşte şi azi 
în Liturghierul grecesc37.

Se crede că Sf. Vasile a sens acest Cuvânt in anul 375, ca o circumia caic иеиша sa se uea m copie 
fiecărui preot nou hirotonit38,

Două dintre cuvintele de învăţătură ale Sfântului loan Gură de Aur: ,, Cuvânt pentru Sfânta şi 
Marea Joi “ şi „ Cuvânt pentru Duminica Sfintelor Paşti “ au intrat în cultul ortodox, fiind citite în 
biserici în zilele respective înainte de împărtăşirea credincioşilor cu Sfintele Taine, şi sunt tipărite în 
Molitfelnicul9 şi în Penticostarul40 ortodox pentru frumuseţea şi valoarea didactică şi morală a 
conţinutului lor.

în cultul romano-catolic au intrat în textele liturgice unele fragmente din scrierile Sfinţilor Părinţi, 
în Breviarul latin există peste o sută de lecturi folosite din opera Sf. loan Hrisostom41 şi altele din 
scrierile Sf. loan Damaschin, Sf. Vasile, Sf. Grigorie de Nazianz, Sf. Atanasie şi Sf. Epifanie. Asemenea 
lecturi sunt întrebuinţate şi în cultul ortodox în serviciul divin din mănăstiri şi sunt menţionate în unele 
cărţi de ritual (mai ales în Triod)42, spre a fi citite fie în anumite momente din rânduiala slujbelor 
zilnice, fie în afară de biserică şi de serviciul liturgic (în chilii sau la trapeză), pentru învăţătura şi 
înduhovnicirea vieţuitorilor din mănăstiri. Menţionăm din astfel de scrieri: >

- Cuvântul Sfântului Vasile despre post, de citit la Utrenia de luni, miercuri şi vineri din „Săptămâna 
brânzei";

33. Vezi Moliţfelnic, Ed. Bucureşti, 1950.
34. Ceaslov, Bucureşti, 1945, p. 7-8.
35. Ibidem, p. 81,90, 96, 125 - 126 şi 129, 141, 155.
36. Textul grec în Migne, P.G., t. XXXI, col. 1685-1688 (scriere de autenticitate îndoielnică a Sf. Vasile) şi în 

Sintagma dumnezeieştilor ş i sfintelor canoane, ed. de G. A. Rallis şi M. Potli, t. IV, Atena, 1853, p. 391-392. Trad. rom. 
la Ghenadie, episcop de Argeş, Liturgica, Bucureşti, 1877, p. 194 şi Nicolae Milaş, Canoanele Bisericii Ortodoxe însoţite 
de comentarii, trad, de H. Kovincici şi dr. Nicolae Popovipi, vol. II, part. 2, 259-260,.

37. Vezi Dumnezeiasca Liturghie (grec.), Atena, 1924, p. 100. .
38. Vezi N. Milaş, op.cit., p. 260.
39. Molitfelnicul românesc, Bucureşti, 1950, p. 457-463 [14].
40. Penticostarul românesc, ed. a V-a a Sf. Sinod, Bucureşti, 1953, p, 14. Tipărit şi în ed. Liturghierului grecesc, 

1924, p. 62-83 [15].
41. H. Robotin, Les textes liturgiques, în Liturgia (Encyclopedie populaire des connaisances liturgiques, ed. de R. 

Aigrain, Paris, 1930, p. 357,420).
42. Triodul românesc, ed. a V-a a Sf. Sinod, Bucureşti, 1946, p. 110, 332, 570, 609.
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- Omiliile la Geneză ale S f loan, de citit Ia Utrenie începând din „Săptămâna lăsatului sec de 
brânză". . .

- Citire din Exaimeronul Sfântului Vasile la Utrenia sâmbetei a treia din Postul Mare.
- Omiliile 63 şi 64 ale Sfântului loan Gură de Aur, la Evanghelia Sfântului loan, de citit la Utrenia 

din sâmbăta Floriilor şi tot de Sf. loan Gură de Aur: Tâlcuire la Evanghelia de la Matei pentru smochinul 
uscat, de citit la Utrenia din lunea Săptămânii Patimilor.

Tot în rugăciunile Triodului din Săptămâni Mare, avem Rugăciunea Sfântului Efrem Şirul: 
„Doamne şi Stăpânul vieţii mele, duhul trândăviei, al grijii de multe, al iubirii de stăpânie şi al 
grăirii în deşert, nu mi-1 da mie, iar duhul curăţiei, al gândului smerit, al răbdării şi al dragostei, 
dăruieşte-1 mie, slugii Tale.

Aşa, Doamne împărate, dăruieşte-mi ca să-mi văd greşelile mele şi să nu osândesc pe fratele meu, 
că binecuvântat eşti în vecii vecilor. Amin“. . .

- Tâlcuirea Sfântului loan Gură de Aur la Faptele Apostolilor de citit la Paşti, până la Duminica 
tuturor sfinţilor43.• I  .A  - '

In Mineiul pe martie, ziua 25, la slujba Ceasului al VI-lea, se citeşte Cuvântul Sfântului loan Gură 
de Aur. „Iarăşi bucuriile Vestirii...“ urmează Cuvântul S f loan Gură de Aur „Cele cu Patriarhii de 
demult...". . . .

La Sinaxarul zilei de 19 ianuarie, din Mineiul ortodox, se povesteşte o minune săvârşită de Sf. 
Vasile care, prin rugăciunea sa, a deschis uşile catedralei din Niceea şi a dat-o ortodocşilor44.

Lecturile destinate îmbunătăţirii vieţii duhovniceşti, mai mult haghiografice (vieţi de sfinţi), au 
fost adunate şi traduse în româneşte, împreună cu asemenea lecturi şi din alţi Sfinţi Părinţi, într-o 
colecţie cu titlul Proloage4i (vieţi prescurtate ale sfinţilor care au jucat un rol de prim-rang în istoria 
spiritualităţii monahale româneşti). -

O lectură ziditoare de suflet sunt sinaxarele. Ele îşi au originea în actele martirice. O parte din ele 
sunt alcătuite de Nichifor Callist după Simion Metafrastul (cele mai frumoase). Se citesc după cântarea 
a_VI-a a catavasiilor, de către preot, diacon sau cântăreţ.

3. Predica şi Mărturisirea de credinţă (Crezui)
în scopul instruirii religioase a credincioşilor, un rol de seamă în cadrul cultului, pe lângă lecturile 

religioase (texte biblice, patristice, haghiografice), îl au predica şi Mărturisirea de credinţă.
Predica face cunoscută învăţătura Bisericii, o explică şi o consolidează în sufletele credincioşilor. 

Ea pregăteşte pe credincios, îl învaţă cum să participe la cult, îi luminează conştiinţa prin explicarea 
adevărurilor de credinţă şi îl apropie de Dumnezeu. La aceasta contribuie întreaga desfăşurare a cultului 
din ale cărui elemente, predica poate folosi rugăciunea, la început sau la sfârşit, precum şi facerea 
semnului crucii.

Vechimea predicii în cult se leagă de începuturile lui, de la întemeierea primelor comunităţi creştine, 
ca urmare a predicii Mântuitorului şi a Sfinţilor Apostoli. Predica s-a împletit cu lectura biblică în 
vremea Apostolilor (Fapte 20, 7). Constituţiile Apostolice vorbesc de predica îmbinată cu lecturile 
biblice şi serviciul divin46. 1

Despre aceasta ne spune însăşi Evanghelia: „Şi a venit (Iisus) înNazaret..., a intrat în ziua sâmbetei 
în sinagogă şi S-a sculat să citească. Şi I s-a dat cartea proorocului Isaia. Şi, deschizând El cartea, a 
găsit locul unde era scris: «Duhul Domnului este peste Mine, pentru care M-a uns să binevestesc 
săracilor... să vindec pe cei zdrobiţi cu inima, să propovăduiesc robilor dezrobirea şi celor orbi vederea..

43. Penticostarul românesc, ed. a V-a a Sf. Sinod, 1953. ' ' ' . '
44. Arhim. Serghie, Minologhiul complet al Răsăritului (rus.), t. II (Moscova, 1876), p, 17 şi Mineiul românesc pe  

ianuarie, Bucureşti, 1893, p. 309. ·
45. „Prolog", adecă adunare în scurt din Vierile Sfinţilor, Neamţu, 1854 (4 tomuri) [16].
46. Constituţiile Apostolice, cart, II, c. 51 şi cart. VIII, c. 19.
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să vestesc anul plăcut Domnului...». Şi închizând cartea şi dând-o slujitorilor.:., a început a.zice către 
ei: «Astăzis-a împlinit Scriptura aceasta în urechile voastre» "(Luca 4, 16-21).

Textul din Luca ne arată că: a) lecturile biblice din Vechiul Testament sunt selectate şi ele se 
concentrează în jurul ideii centrale a profeţiilor despre venirea lui Iisus Hristos Mântuitorul; b) predica 
îşi fixează locul în cult în legătură cu citirea din Sfânta Scriptură şi urmează citirea textului scripturistic;
c) această rânduială se impune de la sine prin practica însăşi a Mântuitorului care arată astfel cum 
trebuie urmat. . .

Predica este un element primordial al cultului creştin, fiind practicată de Mântuitorul de-a lungul 
celor trei ani ai activităţii Sale şi preluată de Apostoli ca mijloc de propovăduire a Evangheliei. Predica 
are în această epocă deopotrivă caracter catehetic şi omiletic, de tălmăcire a textelor profetice, în 
primul rând cele privitoare la Mesia când Se arată după înviere lui Luca şi Cleopa: „Şi începând de la 
Moise şi de la toţi proorocii, le-a tâlcuit lor din toate Scripturile cele despre £7"(Luca 24, 27).

Adunările liturgice ale primilor creştini aveau loc după obiceiul iudaic către seară şi anume sâmbătă 
seara, prelungiiidu-se cu învăţătura Apostolilor sau predica (omilia) până noaptea târziu sau chiar către 
ziuă47. Epistolele pe care Apostolii le trimiteau diferitelor comunităţi creştine spre a fi citite în adunările 
lor constituie textul primelor predici creştine, fiind şi izvor de noi predici, căci, atunci când era cazul, 
ele mai trebuiau să fie şi explicate, interpretate spre a fi mai bine înţelese. Acest caracter de exegeză l-a 
păstrat într-o măsură oarecare predica până azi în Biserica noastră (exemplu, Cazaniile).

După decretarea libertăţii creştinismului (secolul IV), predica va cunoaşte o înflorire atât de mare, 
încât reprezentanţii ei au rămas până azi neegalaţi în istoria creştinismului. Şirul lor strălucit îl începe 
Sf. loan Hrisostom, alături de care stau Sfmţii Vasile cel Mare, Grigore de Nazianz, Grigorie de Nyssa, 
Chirii al Ierusalimului şi Chirii al Alexandriei, Ambrozie al Mediolanului, Grigorie cel Mare, Fericitul 
Augustin şi mulţi alţii.

Predica a fost integrată în cult de la început şi, uneori, în cadrul aceluiaşi serviciu divin se ţineau 
chiar mai multe predici48. Omiliile Sf. loan Hrisostom sunt o mărturie a importanţei pe care o avea 
predica în vremea sa în cadrul cultului divin. Locul ei era atunci la sfârşitul Liturghiei catehumeniîor, 
urmărind instruirea acestora şi pregătirea lor pentru primirea botezului. Chiar de la început, predica a 
stat în legătură cu citirea Sf. Evanghelii. După ce ascultau Evanghelia şi predica, toţi catenumenii erau 
obligaţi a părăsi biserica (cuvintele rămase în textul Liturghiei catehumeniîor rememorează acest fapt: 
„Cei chemaţi ieşiţi...“). Catehumenatul încetând să mai existe, predica se deplasează treptat spre sfârşitul 
Liturghiei. Ea ajunge să fie ţinută în timpul împărtăşirii liturghisitorilor (timp care, în primele veacuri, 
era rezervat împărtăşirii credincioşilor care obişnuiau să se împărtăşească la fiecare Liturghie).

Astăzi, în Biserica noastră, prin dispoziţiile Sf. Sinod, activitatea de catehizare, predica (sau 
numai citirea explicării pericopei evanghelice din Cazanie) a fost reaşezată la locul ei, după citirea 
Evangheliei.

Predica, prin metoda ei specifică de adresare directă a cuvântului pe înţelesul tuturor, împlineşte 
cultul; de aceea trebuie să fie ţinută în fiecare duminică şi în toate împrejurările când slujitorul bisericii 
se află cu prilejul unor evenimente şi slujbe speciale în mijlocul credincioşilor (de exemplu: la Botez, 
Cununie, înmormântări şi alte situaţii).

Cultul ortodox păstrează şi transmite întreaga învăţătură creştină aşa cum e cuprinsă în Sf. Scriptură 
şi Sf. Tradiţie. O' sinteză a acestei învăţături ne-au lăsat-o Sinoadele ecumenice în Mărturisirea de 
credinţă sau Crezul care, ca şi predica, vine să rostească direct şi răspicat, pe înţelesul tuturor, 
adevărurile ei fundamentale. Crezul este o sinteză a dogmei Bisericii creştine şi cultul creştin l-a 
integrat în fiinţa sa. ■

Mărturisire de credinţă este orice formă sau formulă de exprimare a adevărurilor de credinţă (formule 
sacramentale, imnuri, lecturi), care ajută la instruirea religioasă a credincioşilor. Când credinciosul

47. Fapte 12, 6-12 şi 20, 1-11. Aşa se face trecerea în cultul creştin, de la sâmbăta iudaica la duminica creştină.
48. Constituţiile Apostolice, t. II, c. 61.
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face semnul crucii, mărturiseşte prin acesta credinţa sa în lisus Hristos, Cei răstignit pe cruce, şi credinţa 
într-un Dumnezeu în trei ipostasuri: Tatăl, Fiul şi Sf. Duh. „Semnul crucii este oarecum o învăţătură pe 
scurt a Legii creştine1149. .

Λ  ■ '

întreaga desfăşurare a Sfintei Liturghii este o Mărturisire de credinţă pe care o fac preoţii şi 
credincioşii prin participarea lor la rugăciunile întregului ritual. „Prescurile ce le aduc credincioşii, din 
care preotul scoate Sfântul Agneţ care se va preface în Trupul jertfit al lui Hristos şi părticelele aşezate 
în jurul lui, care reprezintă vieţile lor jertfite, vor fi sfinţitei şi unite prin alăturarea lor la Jertfa Iui 
Hristos. Aşa ctim fără prescurile credincioşilor nu şe poate săvârşi Taina Euharistiei, aşa nu se poate 
săvârşi Liturghia, fără mărturisirea credinţei lor, prin cântări de cerere, de laudă, de mulţumire1150.

Până la Crezul niceo-constantinopolitan, nu se cunoaşte texţul unei mărturisiri de credinţă, dar la 
existenţa unui asemenea text face totuşi aluzie Sf. Apostol Pavel când îi spune lui Timotei să-şi apere 
credinţa pentru care a dat mărturie. „Luptă-te lupta cea bună a credinţei, cucereşte viaţa veşnică la 
care ai fost chemat şi pentru care ai dat bună mărturie înaintea multor martori "(I Timotei 6, 12).

Bisericile nu se puteau lipsi de o mărturisire de credinţă în care să fie cuprinse ideile fundamentale
ale învăţăturii creştine: despre Sfânta Treime, despre planul de mântuire, despre Biserică şi Sfintele
Taine. Candidaţii la Botez trebuiau să cunoască această învăţătură şi s-o mărturisească. Baza ei comună
exista, deşi formularea era puţin deosebită de la o Biserică la alta după care îşi lua şi numele: Simbolul
de credinţă apostolic sau roman (Roma), Simbolul de credinţă al Bisericii din Neo-Cezareea Pontului,
Simbolul de credinţă al Bisericii din Cezareea Palestinei, Simbolul de credinţă al Bisericii din Alexan- 

«u«i~ _v u ia  9 1 a n t i c · .  . . . . .

Sinoadele Ecumenice din anii 325 (Niceea) şi 381 (Constantinopol) au contopit aceste simboluri 
de credinţă locale, le-au completat dându-le o formulare unitară şi au dat Bisericii creştine Simbolul de 
credinţă (Crezul), pe care Biserica Ortodoxă Creştină l-a folosit şi îl foloseşte şi azi, aşa cum a fost 
formulat şi l-a inclus în cadrul Sfintei Liturghii. . .

Partea introductivă, pregătitoare, a săvârşirii Sfintei Euharistii, din Liturghia credincioşilor, după 
Vohodul mare şi rugăciunile „Să plinim rugăciunea noastră Domnului11 (de la ectenie) şi cea a dragostei: 
„Să ne iubim unii pe alţii11 (rămasă din ritualul de odinioară al sărutării păcii), se încheie cu rostirea 
Crezului. .

Rostirea Crezului arată că, în afară de iubire, ni se cere şi credinţă dreaptă, adevărată (ortodoxă), 
spre a putea participa cu vrednicie la aducerea Sfintei Jertfe. De aceea se cuvine ca fiecare credincios să 
rostească în gând Crezul, în timp ce e rostit cu glas tare (de cântăreţ sau altcineva) în numele tuturor.

Cuvintele „Uşile, uşile11 cu care se introduce rostirea Crezului erau adresate odinioară ostiarilor 
care păzeau uşile de intrare ale Bisericii; astăzi, ele au înţelesul unui îndemn de luare-aminte, spre 
ascultare a Crezului51. .

Includerea Crezului şi rostirea lui în cadrul Sfintei Liturghii se atribuie patriarhului (monofizit) 
Petru Gnafevs (Fulla) la anul 471, la Antiohia, iar la Constantinopol se pare că s-a introdus mai târziu 
pe vremea patriarhului Timotei (512 - 518)52, care l-a introdus şi în întreaga Biserică. Crezul era 
întrebuinţat din sec. IV la rânduiala Botezului. t
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CAPITOLUL V

ACTUL (ACŢIUNEA SAU MIŞCAREA) ÎN CULT

Mişcările liturgice (riturile sau ceremoniile) mai importante în cult

Pe lângă formele generale fundamentale comune de exprimare a cultului (rugăciunea, cântarea, 
lecturile biblice, predica), sunt şi alte forme (secundare) comune de expresie numite acte liturgice sau 
mişcări, gesturi rituale. Prin acte liturgice se înţelege tot ansamblul de mişcări, gesturi şi acte rituale 
săvârşite de slujitori şi credincioşi în timpul sfintelor slujbe. Ele alcătuiesc ceremonialul (ritualul) 
cultului, însoţesc cuvintele şi cântările (formulele şi rugăciunile) exprimând, concretizând, subliniind 
sau accentuând şi simbolizând ideile şi sentimentele cuprinse în ele. Unele sunt simboluri, altele sunt 
expresii fireşti şi spontane ale atitudinilor de cult (ridicarea ochilor sau a mâinilor Ia rugăciune).

Mişcările liturgice (riturile sau ceremoniile) mai importante în cult sunt: închinarea, binecuvântarea 
şi punerea mâinilor, îngenuncherea şi metaniile, acoperirea şi descoperirea capului, sărutarea, spălările 
rituale, închiderea şi deschiderea uşilor împărăteşti şi a dverei, procesiunile religioase, ieşirile sau 
vohoadele, cădirea sau tămâierea, tragerea clopotelor şi baterea toacei etc

Mişcarea are în cadrul ritualului o importanţă deosebită. Astfel, ieşirea cu Sfanta Evanghelie 
(Vohodul mic) sau cu Sfintele Daruri (Vohodul mare), înclinarea capului, a corpului, binecuvântarea, 
afundarea la Botez, ungerea cu Sf. Mir etc. au semnificaţia şi simbolismul lor în exprimarea adevărului 
evanghelic şi în ce priveşte mântuirea credincioşilor.

Sfântul loan Hrisostom spune că Hristos Se comunică prin cuvântul rugăciunii preotului, când la 
cuvânt se adaugă şi gestul, căci în mişcarea trupului se află prelungirea gândurilor din suflet, sufletul 
fiind ca un mare muzician, iar trupul, organul ţinând loc de chitară, fluier şi liră'.

Astfel, în gestul, în actul liturgic se reflectă credinţa ca şi în rugăciune. .
Ţinuta credinciosului în fiecare moment al sfmtei slujbe a Liturghiei arată respectul şi cinstirea lui 

Dumnezeu. El stă drept, în picioare2, pătruns de conştiinţa că se află în casa lui Dumnezeu. El 
îngenunchează, face metanii, îşi înalţă spre cer privirea implorând îndurarea lui Dumnezeu. Preotul, 
prin cântare, rugăciune, mişcare şi gest, îndrumă indirect atitudinea şi ţinuta credincioşilor, subliniind 
prin actele liturgice momentele importante ale sfintelor slujbe. Unele din aceste gesturi liturgice au fost 
practicate de însuşi Mântuitorul, Care le-a recomandat şi Ucenicilor Săi, ca binecuvântarea poporului 
prin ridicarea sau prin punerea mâinilor: „... Lăsaţi copiii să vină la Mine... şi punăndu-Şi mâinile peste 
ei... " (Matei 19,14,15) şi „ luându-i în braţe i-а binecuvântat, punându-Şi mâinile peste ei" (Matei 10, 
10); binecuvântarea Apostolilor: „Eu trimit peste voi făgăduinţa Tatălui Meu... şi ridicându-Şi mâinile 
i-а binecuvântat" (Luca 24,49-50); punerea mâinilor peste bolnavi pentru însănătoşirea lor: „.:. peste 
cei bolnavi îşi vor pune mâinile:..” şi „Domnul lucra cu ei şi întărea cuvântul prin semnele care 
urmau “ (Marcu 16,18,20; Matei 9,18). închinarea către Mântuitorul îşi are începutul la Sfinţii Apostoli 
(după binecuvântarea primită de la Mântuitorul în ziua înălţării Lui la ceruri): „... iar ei închinânda-se 
Lui, s-au întors la Ierusalim “ (Luca 26, 52; Matei 28, 17).

1. Omilia I  la Ps. 145 (P.G. XXXV, col. 523).
2. La început, credincioşii ascultau sfintele slujbe stând numai în picioare. Astăzi au început a se aduce scaune şi în 

bisericile ortodoxe, iar credincioşii se aşază în unele momente ale slujbei (exemplu, la predică). în bisericile catolice şi 
protestante sunt bănci în tot sânul bisericii, lăsându-se liber un spaţiu de trecere pe lângă pereţi şi în mijlocul bisericii, de 
la intrare până la altar. Unii Sfinţi Părinţi considerau lipsă de respect aşezarea pe scaun în timpul sfintelor slujbe.
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\  T ί  ·  ' ·  'âj Ingemmcherea. prosternarea şi ridicarea ochilor în sus, la rugăciune. Mântuitorul Se roagă în 
• ^ giunchL El ajunge cu ucenicii pe Muntele Măslinilor „ şi îngenunchind Se ruga... “(Luca 22,4l)TSe 

prosternează: „A căzut cu faţa la pământ, rugându-Se: «Părinte, de este cu putinţă, treacă de la Mine 
paharul acesta; Dar nu voia Mea, ci voia Ta să se facă...» " (Luca 22, 42).

Prosternarea cu faţa la pământ: „Şi a căzut cu faţa la pământ11.Λ л . . -
b) închinarea. Închinarea, semnul Sfintei Cruci, este un gest ritual specific creştin. La intrarea în 

biserica^pfeSÎuT^şi credincioşii) se închină făcând seninul Sfintei Cruci în numele Sfintei Treimi3. 
Fiecare rugăciune se începe şi se sfârşeşte cu semnul Sf. Cruci.

închinarea este semnul mărturisirii credinţei creştine şi al slăvirii lui Dumnezeu.
In epoca primară a Bisericii, creştinii, după cum mărturisesc Părinţii bisericeşti, se distingeau între 

neamuri prin însemnarea cu Sfanta Cruce: „în numele Tatălui şi al Fiului şi al Sfanţului Duh“. „înainte 
şi în timpul treburilor, intrând şi ieşind, îmbrăcându-ne, înainte de somn, în toate lucrările noastre, noi 
ne însemnăm fruntea cu semnul Crucii114. închinarea este cel mai frecvent act liturgic atât în cultul 
public, cât şi în cultul particular. închinarea se face cu un deget de către monofiziţi şi latinii de azi, cu ' 
două degete de către ortodocşii de odinioară şi cu trei degete de către ortodocşii de azi; cu toată palma
o fac latinii (catolicii). închinarea se face cu faţa îndreptată spre răsărit (acolo e răsăritul soarelui, acolo 
sunt raiul şi Hristos). Formula însoţitoare: „în numele Tatălui... “ (Matei 25, 9) e cea mai veche şi 
generală. Exprimă credinţa în Sfânta Treime şi în puterea mântuitoare a Crucii, care este pentru noi 
semnul sfânt al creştinării noastre şi totodată pecete, simbol şi stea de biruinţă. Efectele ei sunt 
îndepărtarea demonilor.

Liturghierul şi Tipicul ortodox, ca şi celelalte cărţi de slujbă, precizează şi gesturile rituale din 
fiecare moment al slujbei, printre care şi despre închinarea cu Sf. Crucъ. Semnul Crucii arată simbolic 
că din Tatăl S-a născut Hristos, a coborât pe pământ şi şade de-a dreapta Tatălui. Formula s-a transmis. 
prin Sf. Tradiţie: Mântuitorul trimite pe Apostoli la propovăduire spre a încreştina noroadele: 
„Botezându-le în numele Tatălui, al Fiului şi al Sfântului Duh" (Matei 28, 19). Semnul Crucii arată 
credinţa în Sfânta Treime şi mântuirea omului prin răstignirea lui Iisus\ înseamnă credinţa în Jertfa 
Mântuitorului şi hotărârea creştinului de a răstigni pe omul cel păcătos din el, „hotărârea de a ne 
răstigni115. Semnul Crucii îndepărtează duhul cei rău, care este păcatul. Biserica începe şi sfârşeşte toate 
slujbele şi rugăciunile ei prin semnul Crucii, invocând puterea ei sfinţitoare şi prin care Sfintele Taine 
ajută la sfinţirea şi mântuirea omului. ' ■ .

_Î nchinarea. Există un întreg ritual al închinării, pregătitor pentru Liturghie. Dacă preotul a început 
Ulreniârdupă regulă numai cu epitrahiiul, după ce rosteşte ectenia mare de la începutul Utreniei, în faţa 
uşilor împărăteşti, intră în sfântul altar pe uşa de miazăzi, închide dvera, lasă epitrahiiul, se închină în 
faţa Sfintei Mese, iese pe uşa de miazănoapte a altarului şi trecând printre strana stângă şi sfeşnicul 
împărătesc, vine în mijlocul bisericii (sub policandru). Stând cu faţa spre răsărit, se închină de trei ori, 
se întoarce spre scaunul arhieresc şi face o metanie, apoi se închină din nou spre răsărit, zicând în

3. Matei 26,39. Crucea se face cu mâna dreaptă, unind degetul mare cu degetele mijlociu şi arătător. Se aduce mâna 
la frunte: în „numele Tatălui", la piept „şi al Fiului" şi la umărul drept „şi al Sfântului Duh“ şi la umărul stâng, apoi se 
spune „Amin" (Aşa să fie!). Monofiziţii, spre a-şi exprima erezia (atribuiau Iui Hristos o singură fire), făceau semnul 
Crucii cu un singur deget; în contrast cu ei, creştinii răsăriteni uneau două degete. Catolicii Fac două feluri de închinare: 
crucea mică sau germană (o fac cu degetul mare) şi crucea mare sau latină (pe care o fac ducând toată palma la frunte, apoi 
la piept, la umărul stâng şi pe urmă la umărul drept). Această diferenţă faţă de ortodocşi a apărut după 1054 [1].

4. Tertulian, De corona militis, c. 3, Migne P.L., t. II, col. 99. Ortodocşii fac crucea de la dreapta spre stânga, stând 
cu faţa spre răsărit. Crucea închipuie pe Hristos Cel răstignit, pe Care creştinii îl însemnează pe propriul lor trup (Sf. 
Chirii al Ierusalimului, Cateheza XIII, Migne P.G., t. XXXIII, col. 816) [2]; Sf. Efrem Şirul, De Panoplia ad Monachos, 
ed. I Assemani, t  III, Roma, 1746, Sf. loan Hrisostom, Omilia 54 la Matei, c. 55: „Totul ne priveşte pe noi, zice el, 
sfinţirea noastră se împlineşte cu semnul Sf. Cruci; la Botez, la Sf. împărtăşanie, împlinirea Hirotoniei sau altceva, atunci 
pretutindeni se întrebuinţează acest semn învingător" (Migne P.G., t  LVIII, c. 537) [3].

5. Pseudo-Dionisie Areopagitul, Ierarhia bisericească, cap. IV, paragraf 3, c. I, (P.G., t. III, coh 536) [4].



352 LITURGICA GENERALĂ

şoaptă: „Binecuvântat este Dumnezeul nostru totdeauna...continuă cu rugăciunile începătoare 
(împărate ceresc... Sfinte Dumnezeule... şi celelalte), rosteşte Tatăl nostru şi „Că a Ta este împărăţia..." 
şi cele trei tropare de umilinţă („Miluieşte-ne pe noi, Doamne..., Doamne, miluieşte-ne pe noi... Uşa 
milostivirii...“). Din mijlocul bisericii înaintează printre sfeşnicele împărăteşti şi, zicând troparul 
„Preacuratului Tău chip...“, se închină şi sărută icoana împărătească a Mântuitorului, trece la icoana 
Maicii Domnului, se închină şi o sărută (zicând troparul „Ceea ce eşti izvorul milei...“). Apoi merge la 
icoana dinspre miazăzi (care, de obicei, e icoana hramului), se închină şi o sărută zicând troparul 
sfântului zugrăvit pe ea, după aceea trece la icoana dinspre miazănoapte de icoana Fecioarei şi face 
acelaşi ritual, adică se închină (şi rosteşte troparul sau condacul sfântului). Se întoarce pe urmă, trece 
printre sfeşnicele împărăteşti, se opreşte, se închină şi sărută icoana de pe iconostase şi zice troparul 
sfântului respectiv sau al praznicului zugrăvit pe ea. Vine iar în mijlocul bisericii în acelaşi loc (de sub 
policandru) şi stând cu faţa spre răsărit, îşi descoperă capul (dacă poartă culion), se închină de două ori 
şi, aplecându-şi capul, zice în taină rugăciunea: „Doamne, trimite mâna Ta din înălţimea locaşului 
Tău...“, se închină din nou şi face apolisul mic, ca la sfârşitul Proscomidiei. Face o închinare (o plecăciune) 
în dreapta şi în stânga (spre credincioşi, cerându-le iertare) şi se îndreaptă spre sfanţul altar, trecând pe 
lângă iconostas şi intră pe uşa de miazăzi, după ce s-a închinat şi a sărutat icoana sfântului arhanghel 
zugrăvit pe ea („Intra-voi în casa Ta“, se roagă el în acest timp).

Intrând în altar, vine în faţa Sf. Mese, se închină de două ori până la pământ (face metanii mari), 
sărută Sf. Evanghelie, Sfânta Masă şi Sfânta Cruce şi se închină încă o dată (făcând o metanie). După 
acest ritual pregătitor al închinării, preotul trece în partea de miazăzi a altarului, unde (la veşmântar) 
începe îmbrăcarea sfintelor veşminte după rânduiala stabilită de Liturghier şi rostind binecuvântările 
(formulele sacramentale) respective.

închinarea, semnul Sfintei Cruci, însoţeşte şi alte diferite gesturi rituale cum sunt: binecuvântarea, 
îngenuncherile, prosternările, metaniile ş.a.

Binecuvântarea pe care preotul o face cu semnul Sfintei Cruci asupra credincioşilor înseamnă 
revărsarea unui nesecat izvor de mântuire. . .

c) Binecuvântarea (ευλογία), împărtăşirea din sfinţirea sau din darurile dumnezeieşti, semnul 
însoţitor al formulei de salutare (can. 27 al Sf. Vasile cel Mare şi can. 26 Trulan) este o formulă de 
rugăciune prin care se aduce lui Dumnezeu mulţumire şi slavă: „Binecuvântat este Dumnezeul nostru 
totdeauna, acum şi pururea şi în vecii vecilor". Cu această formulă de binecuvântare, preotul îşi îmbracă 
sfintele veşminte şi începe Proseomidia.

Ca orice slujbă, Sfânta Liturghie începe cu o formulă de binecuvântare sau slăvire a lui Dumnezeu 
şi anume cu „Binecuvântarea mare“ cu care începe şi slujba Sfintelor Taine: „Binecuvântată este împărăţia 
Tatălui şi a Fiului şi a Sfântului Duh...“, deoarece slujba divină fiind mijlocul prin care ne apropiem de 
El, nu poate începe decât prin doxologie (slăvirea Lui), în care intră şi formele de binecuvântare.

Formulele de binecuvântare de la începutul celor trei slujbe principale ale serviciului divin zilnic 
al Bisericii (Vecernia, Utrenia şi Liturghia) exprimă în mod gradat revelarea misterului Sfmtei Treimi. 
Astfel, formula de la începutul Vecerniei („Binecuvântat este Dumnezeul nostru...“) arată prima treaptă 
a acestei revelaţii şi anume epoca cea mai îndepărtată din istoria mântuirii, când omenirea avea o 
cunoştinţă vagă, întunecată, despre Dumnezeu, despre care nu ştia decât că El există şi că este Unui 
singur. Cu formula de binecuvântare de la începutul Utreniei („Slavă Sfintei,.. Treimi“) avem o treaptă 
superioară pe scara revelaţiei, epoca dinaintea venirii Mântuitorului, când datorită proorocilor Legii 
vechi, lumea făcuse nişte progrese în cunoaşterea lui Dumnezeu şi anume că El este în trei feţe sau 
persoane. Prin formula de binecuvântare de la începutul Liturghiei („Binecuvântată este împărăţia 
Tatălui şi a Fiului şi a Sf. Duh...“), se arată cea mai înalţă treaptă a Revelaţiei lui Dumnezeu făcute 
omului prin întruparea Mântuitorului, când omenirea cunoaşte că Cele trei Persoane ale dumnezeirii Se 
numesc Tată, Fiu şi Duh Sfânt6. - . .

6. Vezi pr. prof. Ene Branişte, Liturgica specială, Bucureşti, 1980, p. 313.
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. Prin această formulă de binecuvântare, se preamăreşte împărăţia lui Dumnezeu pentru a cărei 
întemeiere a venit pe pământ Mântuitorul Hristos şi se binecuvântează dumnezeirea în Treimea 
Persoanelor, iar nu în Unitatea esenţei Sale.

In timpul binecuvântării de la începutul Sfmtei Liturghii, preotul face semnul Sfintei Cruci peste 
antimis cu Sfânta Evanghelie (care şade totdeauna pe. Sfânta Masă şi care închipuie pe însuşi Hristos ca 
împărat şî Dumnezeu şezând pe tronul slavei Sale). Acest gest arată că sfânta slujbă care se începe 
acum se săvârşeşte spre pomenirea Jertfdi de pe cruce a Mântuitorului şi că, prin Sfânta Evanghelie şi 
Sfânta Cruce, a întemeiat Mântuitorul împărăţia lui Dumnezeu pe pământ, prin ele se menţin şi ele sunt 
cele două simboluri sau embleme ale Creştinismului.

La Vohodul mic binecuvântează înălţând Sf. Evanghelie spre răsărit, zicând: „Binecuvântată este 
intrarea sfinţilor Tăi, Doamne!.,/1. Preotul dă binecuvântarea pentruApostol înainte şi după citire. 
Binecuvântează pe credincioşi la Vohodul mare şi după Ecfonisul ecteniei („... Pace tuturor11) şi după 
Crez; binecuvântează cu Sf. Cruce în faţa uşilor împărăteşti: „Sus să avem inimile“ şi binecuvântează 
pe credincioşi înainte de rugăciunea Tatăl nostru: „Să fie milele marelui Dumnezeu...“ şi înălţând sf. 
potir în faţa uşilor împărăteşti, se roagă binecuvântând: „Mântuieşte, Doamne, poporul Tău...“, după 
săvârşirea Sf. Euharistii7.

în timpul sfintelor slujbe, prin actul sfânt al binecuvântării (ευλογία- daruri, binefacere) se cere 
lui Dumnezeu darul Său, prin mijlocirea lui Iisus Hristos; acest dar se împărtăşeşte celui ce-1 cere, iar 
acesta xî împărtăşeşte credincioşilor ρπη binecuvântare preotul închipuind pe Hnstos, de la Cure a 
primit preoţia, iar când dă binecuvântarea, „el stă înaintea Sf. Mese, ca în cer înaintea scaunului lui 
Dumnezeu1'8. .

Actul binecuvântării este frecvent amintit şi în Vechiul Testament, cu sensul de dar ce se revarsă 
asupra cuiva: Dumnezeu binecuvântează pe primii oameni (Facere 1, 28), Noe binecuvântează pe fiii 
săi (Facere 9, 25), Melchisedec binecuvântează pe Avraam (Facere 14, 28) etc. Dumnezeu însuşi 
poruncind lui Moise cum şă binecuvânteze Aaron poporul evreu, îi dă formula de binecuvântare: „ Domnul 
să te binecuvânteze, Domnul... şi să-ţi dăruiască pace... şi Eu, Domnul, îi voi binecuvânta pe ei" (Numeri
6,24,26,27). Preoţii dădeau binecuvântarea la Cortul Mărturiei şi regii înşişi puteau binecuvânta poporal9. 
Şi în psalmi întâlnim frecvent formula de binecuvântare „Binecuvântat este Domnul,,.
■ în Bierica Ortodoxă, în afară de binecuvântările de la Sf. Liturghie, avem binecuvântări şi la Laudele 

bisericeşti. Nu numai oamenii, dar şi lucrurile se binecuvântează (pâine, grâu, vin, untdelemn) când se 
aduc prinoase la biserică la anumite sărbători, Ia ierurgii şi Sf. Taine.

Binecuvântarea pe care preotul o face cu Sf. Cruce în anumite momente ale sfintelor slujbe arată 
credincioşilor că numai prin puterea Crucii se izbăvesc de rău, spre a împlini voia lui Dumnezeu. După 
cum spune Sf. Ap. Pavel: „ Mie să nu-mi fie a mă lăuda decât numai în Crucea Domnului nostru Iisus 
Hristos, prin care lumea este răstignită pentru mine şi eu pentru lume “ (Galateni 6, 14).

d) Punerea mâinilor. Tot o formă de binecuvântare este şi actul ritual al punerii mâinilor (έπίδεσις 
των χειρων), adică transmiterea darului sfânt al lui Dumnezeu prin mijlocirea sfinţiţilor slujitori ai 
Bisericii. Mântuitorul binecuvântează copiii punându-Şi mâinile peste ei; ,,Ι-au adus copii ca să-Şi 
pună mâinile peste ei şi să Se roage. Şi punându-ξι mâinile peste ei, S-a dus de acolo... "(Matei 19,13, 
15 şi Marcu 10, 13-16). Mântuitorul, în ziua înălţării Sale la cer, se desparte de Sfmţii Apostoli 
binecuvântându-i prin ridicarea mâinilor: „Şi ridicându-Şi mâinile, i-a binecuvântat11.

7. Binecuvântarea se face cu mâna dreaptă, în palma căreia se strâng în formă de cruce degetele inelar, al patrulea şi 
mijlociu cu degetul mare, care se suprapime orizontal peste ele formând crucea. Degetul arătător rămâne întins ca 
un I, iar cel mic se îndoaie în formă de C, grupându-se în iniţialele IC. Crucea are formă de X (XC - IC).

8. Simeon al Tesalonicului, Despre sfintele rugăciuni (slujbe), cap. 304 şi 347, trad. rom. T. Teodorescu, Tractat 
asupra tuturor dogmelor ortodoxe, Bucureşti, 1865, p. 199, 244; vezi şi Gherman al Constantinopolului, Explicarea 
Sfmtei Liturghii, P.G., t. 93, col. 409 C.

9. II Regi 6, 18 David a binecuvântat poporul în numele Domnului Scrvaot".
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Ritul acesta îl întâlnim practicat atât în religia Vechiului Testament, cât şi în Noul Testament. în 
Vechiul Testament arată că prin ritualul punerii mâinilor se întărea dreptul slujirii preoţeşti10, dreptul de 
conducător al poporului11.

Punerea mâinilor se facea şi asupra jertfelor ce se aduceau la templu spre iertarea păcatelor. Preoţii 
puneau mâinile pe capul viţelului de jertfă, ca asupra lui să cadă păcatele poporului şi ale celor ce-1 
jertfeau şi păcatele să se spele cu sângele jertfei12. Vedem aici o închipuire a Jertfei Mântuitorului Care 
cu sângele Lui avea să spele păcatele oamenilor. Şi în Noul Testament se vorbeşte despre punerea 
mâinilor ca act ritual transmis din Vechiul Testament, dovadă credinţa în puterea lui simţitoare şi 
mântuitoare de păcat şi moarte: „Fiica mea e pe moarte" (a zis Iair Mântuitorului), ci venind, pune 
mâinile peste ea, ca să scape şi să trăiască " (Marcu 5,23). Prin punerea mâinilor, Mântuitorul vindeca 
pe cei bolnavi13. .

Punerea mâinilor peste cei bolnavi pentru vindecarea lor este o putere pe care Mântuitorul o dă 
Apostolilor şi pe care aceştia o vor lăsa Bisericii prin Taina Sf. Maslu: „Peste cei bolnavi îşi vor pune 
mâinile şi se vor face sănătoşi" (Marcu 16,18). La slujbele pentru bolnavi, preotul pune patrafirul pe 
capul bolnavului şi se roagă, pune mâna pe capul bolnavului şi-l binecuvântează. în epoca primară a 
Creştinismului, punerea mâinilor se facea asupra catehumenilor, penitenţilor, ereticilor reprimiţi în 
Biserică şi asupra candidaţilor la Botez. .

Azi, semnificaţia sfinţitoare a gestului se va păstra în Sf. Taine: Spovedania, Botezul, Maslul. în 
Taina Preoţiei (χειροτονία), ritualul gestului punerii mâinilor are puterea sfinţitoare şi de transmitere 
a harului Sfântului Duh, făcând din cel ce primeşte darul un reprezentant al Mântuitorului însuşi. De 
aici, marea răspundere a Preoţiei: „Nu fi n e p ă să to r scrie Sf. Apostol Pavel lui Timotei, „faţă de 
harul care este întru tine, care ţi s-a dat prin proorocie şi punerea mâinilor mai-marilor preoţilor “ (I 
Timotei 4,14). „Iar prin mâinile Apostolilor se făceau semne şi minuni multe în popor... “ (Fapte 5,12). 
S-a păstrat şi în hirotesii gestul punerii mâinilor.

e) Semnul Sfintei Cruci însoţeşte în creştinism şi alte gesturi rituale, cum sunt îngenuncherile şi 
metaniile. Ele exprimă umilinţa şi pocăinţa în faţa lui Dumnezeu. Gestul îngenuncherii (aşezarea în 
genunchi) la rugăciune era în uz şi la evrei şi de la ei a trecut în creştinism. Este un gest care exprimă 
smerenia în faţa iui Dumnezeu şi adânca Lui cinstire. Exprimă pocăinţa, părerea de rău pentru păcatele 
săvârşite de cel ce se roagă. Gestul îngenuncherii, ca expresie a recunoaşterii totale a voii lui Dumnezeu, 
îl găsim în Noul Testament atât la Mântuitorul, cât şi la Sfinţii Apostoli. înainte de Patimile Sale, 
Mântuitorul a îngenuncheat şi s-a rugat în Grădina Ghetsimani14. Arhidiaconul Ştefan îngenunchează, 
în timp ce se pregăteşte să moară ucis cu pietre şi, ca şi Mântuitorul, cere să se împlinească voia lui 
Dumnezeu Căruia îi încredinţează sufletul său (Fapte 7, 58-60).

Mântuitorul cere ajutorul Tatălui din cer prin rugăciune în genunchi şi post, înainte de a-Şi începe 
propovăduirea1 s. Sf. Ap. Petru imploră în genunchi ajutorul lui Dumnezeu, spre a săvârşi minunea 
învierii Tavitei16. -

10. Numeri 8, 10-11: „Să se apropie leviţii înaintea Domnului şi fiii lui Israel să-şi pună mâinile pe leviţi, iar 
Aaron să  afierosească pe leviţi înaintea Domnului, din partea fiilor lui Israel, ca să facă ei slujbă Domnului".

11. Numeri 27,18-20 şi 22-23: „Iar Domnul a zis către Moise: Ia-ţi pe losua,fiul luiNavi,... şi рж е-ţi peste el mâna 
ta; apoi adu-l înaintea preotului Eleazar, înaintea a toată obştea... şi dă-i din slava ta ca să-l asculte toată obştea fiilor  
lui Israel; şi Moise a luat pe losua... şi l-a pus înaintea preotului Eleazar... (care) şi-a pus peste el mâinile. . .".

12. Levitic 8, 14-15: „Apoi a adus Moise viţelul cel de je r tf i pentru păcat, iar Aaron şi fiii lui şi-au pus mâinile pe  
capul viţelului de je r tf i pentru păcat...". ' ' . .

13. Marcu 6, 5: „Punându-Şi mâinile peste cei bolnavi, i-а vindecat".
14. lisus Se încredinţează voii lui Dumnezeu: „Avva Părinte, toate sunt Ţie cu putinţă. Depărtează paharul acesta 

de la Mine. Dar nu ce voiesc Eu, ci ceea ce voieşti Tu" (Marcu 14, 36).
15. Matei 2, 2; Marcu 1, 13: „Şi după ce a postit patruzeci de zile...".
16. „Şi Petru... a îngenuncheat şi s-a rugat şi întorcându-se, a zis: „ Tavita, scoală-te!». Iar ea şi-a deschis ochii şi 

dându-i mâna, Petru a ridicat-o şi chemând pe sfinţi şi pe văduve, le-a dat-o vie" (Fapte 9,40-41).
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îngenuncherea (γονυκλισία, genuflexio) se face în timpul rugăciunii (particulare şi cultice). ca 
expresie a pocăinţei şi umilinţei în faţa lui Dumnezeu, a Cărui îndurare o imploră credinciosul. ,

Preotul şi credincioşii îngenunchează şi se roagă la „Pre Tine Te lăudăm11, când clopotele vestesc 
momentul marii şi înfricoşatei Taine a transformării Sfintelor Daruri (pâinea, apoi vinul) şi în clipa 
binecuvântării Mântuitorului săvârşeşte prefacerea prin lucrarea Sf. Duh. Se poate şedea jos la catisme, 
sedelne, citiri, Cazanie etc.

Tradiţia îngenuncherii la rugăciune o consemnează Sfinţii Părinţi ca o practică specifică în Biserica 
veche'7. .

Legat de închinare şi îngenunchere este gestul metaniei. Metania este o îngenunchere şi o ridicare 
(alternate) însoţite de semnul Crucii; simbolic, îngenuncherea şi metania sunt o mărturisire a căderii 
omului în păcat şi a ridicării lui prin Iisus Hristos18.

Metania este mică şi mare. O formă mai accentuată este prosternarea sau metania mare. Metania 
mare este o închinare până Ia pământ cu îndoirea genunchilor. Ea este expresia adorării lui 
Dumnezeu şi mulţumirii pentru îndurarea Lui faţă de om. Prosternarea cu faţa la pământ o fac mai 
ales călugării şi preoţii când intră în sfântul altar înainte de a se îmbrăca cu odăjdiile pentru 
săvârşirea Sf. Liturghii.

Metania mică este numai o închinare mai adâncă a trupului (fară plecarea genunchilor), ci doar cu 
mâna stângă se atinge pământul. Metania mică se face pentru sfinţi şi este o expresie a cinstirii sfinţilor. 
Este plecarea corpului numai până la brâu.

f) Ridicarea mâinilor însoţeşte rugăciunea în momentele cele mai importante ale slujbei Sf Liturghii. 
(La „Pre Tine Te lăudăm“, preotul face închinăciuni în faţa Sfintei Mese şi ridică mâinile în sus, zicând 
troparul Ceasului al 3-lea, „Cel ce pre Sfântul Tău Duh“, închinându-se şi făcând (unii) metanii. Şi 
credincioşii se roagă ridicând mâinile spre Dumnezeu. Gestul e specific creştinului, dar şi credincioşilor 
de alte rituri. '

Acest gest simbolizează înălţarea inimii celui ce se roagă către Dumnezeu. în Vechiul Testament 
se vorbeşte de ridicarea mâinilor la săvârşirea serviciului divin. După ce Aaron a pregătit Jertfa la 
templu prin arderea de tot şi jertfa de iertare a păcatelor „... a ridicat mâinile asupra poporului şi l-a 
binecuvântai... şi ieşind foc de la Domnul, a mistuit pe jertfelnic arderea de toi... şi fot poporul a scos 
strigăte de bucurie şi a căzut cu faţa la pământ" (Levitic 9, 22-230.

în creştinism, ridicarea mâinilor este un simbol al Răstignirii Mântuitorului. în timpul rugăciunilor 
la Sfânta Liturghie, gestul arată slăvirea lui Dumnezeu şi înălţarea inimii curate către El şi descătuşarea 
de păcat. Mâinile înălţate spre cer aduc lui Dumnezeu prinosul de fapte bune şi milostenie. Preotul 

. înalţă mâinile când se roagă şi când binecuvântează, aşa cum Mântuitorul a făcut cu ucenicii Săi înainte 
de înălţarea la cer: „... şi ridicându-Şi mâinile, i-a binecuvântat... "(Luca 26, 50).

g) Spălările rituale. După ce preotul îmbracă odăjdiile pentru săvârşirea Sfintei Liturghii, îşi spală 
mâinile rostind: „Spăla-voi întru cele nevinovate mâinile mele şi voi înconjura jertfelnicul Tău, 
Doamne!"19. Spălarea mâinilor simbolizează curăţirea sufletului de orice gânduri rele, spre a fi vrednic 
de a săvârşi Sfânta Jertfă, aşa cum se arată în psalmul pe care îl rosteşte: „ Spăla-voi întru cele nevinovate 
mâinile mele... Doamne, iubit-am bună-cuviinţa casei Tale şi locul locaşului slavei Tale... izbăveşte-mă, 
Doamne, şi mă miluieşte" (Psalmul 25, 6-12).

Obiceiul creştinilor de a-şi spăla mâinile înainte de rugăciune se leagă de spălarea mâinilor de 
către Pilat înainte de a-L preda pe Mântuitorul gloatelor spre a-L răstigni20.

17. Sfanţul loan Hrisostom, Omilia a XVIII-a la Ep. a II-a către corinteni ş.a. (Migne P.G., t. LXI, e. 527).
18. Sf. Vasile cel Mare, De Spiritu Sdncto, c. 27, 9 cp. (Migne P G., XLII, col. 192) [5].
19. Liturghier, 1950, p. 13.
20. Sf. Gherman al Constantinopolului (Explicarea Sfintei Liturghii, Migne P.G., t. 98, col. 424 C) pune spălarea 

mâinilor arhiereului înainte de Vohodul mare, tot în legătură cu Răstignirea şi Patimile Domnului, ca o reprezentare a 
spălării mâinilor lui Pilat care a vrut astfel să se dezvinovăţească de osândirea lui Iisus.
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în Biserica creştină, spălarea rituală este expresia curăţeniei trupeşti şi morale (în Hristos), după 
cum spune Sf. Chirii al Ierusalimului: „Spălarea este un simbol că trebuie să vă curăţiţi de toate păcatele 
şi fărădelegile. Mâinile noastre sunt simbolul faptelor noastre112'..

Spălările rituale erau rânduite după porunca dată de Dumnezeu lui Moise şi pentru preoţii Vechiului 
Testament, care, înainte de a intra în cortul mărturiei ca sâ aducă jertfă şi arderea de tot, trebuia să-şi 
spele atât mâinile, cât şi picioarele. „Când trebuie să intre ei în cortul mărturiei... şi când trebuie să se 
apropie de jertfelnic ca să slujească şi să aducă ardere de tot Domnului, să-şi spele mâinile lor şi 
picioarele lor cu apă, ca să nu moară... “ (Ieşire 30, 19-20).
t De la Templul iudaic a rămas şi în Biserica creştină, pentru slujitorii ei, ritualul spălării mâinilor 
înainte de aducerea Sfmtei Jertfe. . . .

Ritualul spălării mâinilor liturghisitorilor înainte de începerea Proscomidiei este cel mai vechi 
element din această parte a Liturghiei. Originar, spălarea aceasta avea loc la începutul Liturghiei 
credincioşilor, făcând parte din ritualul pregătirii pentru săvârşirea Sfmtei Jertfe, unde o menţionează, 
de exemplu, Constituţiile Apostolice.

De aici a fost transferată înainte de începutul Liturghiei catehumeniîor, împreună cu tot ritualul 
Proscomidiei de care era legată. (La Liturghia arhierească, spălarea mâinilor s-a păstrat după vechea 
practică unde era, adică la începutul Liturghiei credincioşilor). După simbolismul acestui ritual, Teodor 
de Mopsuestia spune că: „Cel dintâi îşi spală mâinile preotul şi, după el, toţi cei ce fac parte din tagma 
preoţească..., dar nu pentru curăţenia mâinilor - explică el - ci pentru că ei fiind rânduiţisă aducă jertfa 
pentru toată adunarea (comunitatea), ne îndeamnă şi pe noi lămurit că toţi trebuie să ne apropiem cu 
cugete curate când se aduce jertfa, trebuie să ne curăţim de orice impuritate1,122. ■

h) Acoperirea şi descoperirea capului. în timpul săvârşirii Sf. Liturghii, ierarhii poartă pe cap 
mitra episcopală, iar preoţii un potcap sau o camilafcă (acoperăminte ale capului folosite şi din motive 
de. sănătate). In anumite momente ale Sf. Liturghii îşi descoperă capul marcând prin aceasta cea mai 
înaltă cinstire adusă lui Dumnezeu, supunere şi adorare. „Preotul în epitrahil (sau în felon) citeşte 
rugăciunile Utreniei stând înaintea sfintelor uşi cu capul descoperit1123.

în creştinism, credincioşii participă la sfintele slujbe având capul descoperit tocmai spre a-şi arăta 
prin aceasta smerenia'faţă de Dumnezeu şi cinstirea Lui deosebită, după cum zice Sf. Ap. Pavel: „ Orice 
bărbat care se roagă..., având capul acoperit, necinsteşte capul său..., căci bărbatul nu trebuie să-şi 
acopere capul, fiind chip şi slavă lui Dumnezeu ". Femeilor, în schimb, le porunceşte Sfântul Apostol să 
aibă capul acoperit când intră să se roage, aceasta şi din motive de smerenie, dar şi de moralitate: „Iar 
orice femeie care se roagă sau prooroceşte cu capul neacoperit îşi necinsteşte capul... căci... este oare 
cuviincios ca o femeie să se roage lui Dumnezeu cu capul descoperit? " (I Cor. 11, 4-5).

în bisericile ortodoxe s-a păstrat ritualul acesta şi astăzi la bărbaţi, dar nu şi pentru femei şi mai 
ales la oraş, deoarece multe dintre ele participă la Sf. Liturghie fără a-şi mai acoperi capul.

Descoperirea capului, la schimbul de salut între bărbaţi, în relaţiile sociale, arată cinstirea pe care 
şi-o aduc unul altuia. E un semn de stimă şi respect şi de aceea, cu atât mai mult, se cuvine acest respect 
faţă de Dumnezeu. . -

i) Sărutarea păcii (a iubirii) (φίλημα άγιον, ειρήνη, asculum, pacis). ·
Sărutul păcii ce se da odinioară ca expresie a comuniunii de iubire, cerută iniţial de ritualul liturgic

ca o condiţie a participării credincioşilor laici la săvârşirea Sfmtei Jertfe, a fost înlocuit prin exprimarea 
comuniunii de credinţă mărturisită de toţi cei prezenţi prin rostirea Crezului. Sărutul păcii s-a păstrat

21. Cateheza XXIII, 3, P.G., t. XXXIII, col. 1097 - 1128, trad. rom. D. Fecioru; Sf. Chirii al Ierusalimului, Catehezele, 
partea a И-a, Bucureşti, 1945 (colecţia „Izvoarele Ortodoxiei", 7), p. 567.

22. Teodor de Mopsuestia, Cateheza XV, ed. şi trad. A. Rucker, p. 24 - 25, Teodor de Mopsuestia (cele 16 Cateheze 
editate şi traduse în ediţia de mai jos, nota 27) [6]. Sfântul Chirii al Ierusalimului menţionează însă întâi spălarea şi apoi 
sărutarea păcii (Cateheza a V-a, Mystagogica, 2-3, trad. rom. cit., p. 566-567). .

23. Liturghier, 1950, p. 13.. .
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până azi în locul iniţial numai la Liturghia în sobor şi numai pentru Iiturghisitori. Sărutarea urmează 
după Vohodul mare, după ce preotul închinându-se de trei Ori zice în taină: „lubi-Te-voi, Doamne, 
virtutea mea...". Sărută apoi Sfintele Daruri acoperite, întâi sfântul disc şi apoi Sf. Potir şi Sf. Masă, 
începând cu protosul, apoi unul pe altul se sărută pe umeri zicând: „Hristos în mijlocul nostru", iar cel 
ce sărută răspunde: „Este şi va fi“. La fel fac şi diaconii, dacă sunt mai mulţi: sărută Sf. Cruce de pe 
orarul lor şi apoi unul pe altul pe umeri, rostind aceleaşi cuvinte ca şi preoţii. .

Sărutul frăţesc supravieţuieşte şi printre credincioşii laici, mai ales în păturile poporului de la ţară, 
sub forma ritualului tradiţional al împăcării, al cererii de iertăciune şi al sărutării mâinii de către cei 
mai mici la cei mari, care are loc în alt moment al Liturghiei şi anume înainte de împărtăşire şi de luarea 
anafurei, îndeosebi la Paşti şi la alte sărbători din cursul anului, când se împărtăşesc toţi credincioşii24.

Sărutarea păcii este semnul iubirii frăţeşti dintre creştinii participanţi la săvârşirea Sfintei Jertfe: 
„Sănu-ţi închipui că sărutarea aceea este o sărutare obişnuită, din acelea ce se dau de prieteni pe stradă 
sau în piaţă. Sărutarea aceasta uneşte sufletele unele cu altele şi îndepărtează din suflete orice vrăjmăşie. 
Sărutarea aceasta este deci un semn al unirii sufletelor şi al izgonirii oricărei vrăjmăşii, este o împăcare 
şi de aceea e sfântă“, zice Sf. Chirii al Ierusalimului25. Sf. Apostol Pavel îndeamnă: „îmbrăţişaţi-vă 
unii pe alţii cu sărutare sfântă" (I Cor. 16, 20). „... Imbrăţişaţi-vă unul pe altul cu sărutarea dragostei. 
Pace vouă tuturor celor întru Hristos lisus. Amin " (1 Petru 5,14). Sărutarea obiectelor sfinte (a pragului 
bisericii, a Crucii, a Sf. Mese, a Sf. Evanghelii, a icoanelor, a moaştelor de sfinţi) semnifică tot o 
manifestare a iubirii pentru sfinţenia şi simbolismul acestor lucruri integrate în cultul Bisericii.

La sfârşitul sec. IV, după cum se vede din Catehezele lui Teodor de Mopsuestia, spălarea mâinilor 
este plasată după sărutarea păcii26 care avea loc după rugăciunea punerii înainte a Darurilor (similară 
rugăciunii Proscomidiei) din Liturghia ortodoxă de azi (după Vohodul mare). Rostind rugăciunea 
Proscomidiei, preotul încheie cu formula (rămasă până azi) „Pace tuturor", la care credincioşii răspundeau 
„Şi duhului tău“. .

Urma apoi sărutarea păcii, pe care o începe preotul. Diaconul îndemna pe toţi credincioşii să 
urmeze exemplul şi să-şi dea unul altuia sărutarea frăţească: „Prin aceasta ei rostesc un fel de mărturisire 
(dovadă) a smereniei şi iubirii lor reciproce..., pe cât este posibil, fiecare din noi dă sărutarea păcii celor 
din preajma lui, dar virtual trebuie să o dăm tuturor, pentru că actul care se săvârşeşte este o dovadă că 
noi toţi, suntem Trupul Unic al Domnului nostru lisus Hristos şi trebuie să avem unii faţă de alţii 
spiritul de înţelegere care este între membrele trupului şi că trebuie să iubim deopotrivă pe ceilalţi... 
căci doar primim cu toţii aceeaşi hrană (a Sf. Euharistii) şi de aceea trebuie să îndeplinim porunca 
sărutării păcii înainte de a păşi la săvârşirea Jertfei şi la primirea Tainei“27.

j) închiderea şi deschiderea uşilor împărăteşti şi a dverei
La Vecernie şi Utrenie, când se dă binecuvântarea pentru începutul slujbei, dvera se ridică şi 

rămâne deschisă până după otpust când se închide. Uşile împărăteşti se deschid la începutul Vecerniei, 
când preotul (dacă săvârşeşte Priveghere) face cădire mare. Atunci, el iese pe uşile împărăteşti şi la 
sfârşitul cădirii se închid uşile. Ele se mai deschid înainte de Vohodul Vecerniei sărbătorilor şi se închid 
după ectenia întreită. Dacă se face Litie, se deschid la începutul Litiei, iar dacă nu se face, se deschid 
după cântarea troparelor înainte de otpust şi se închid la otpust.

24. în ziua învierii, la terminarea cântării canonului Utreniei, după.ce credincioşii sărută Evanghelia şi icoana 
învierii pe care le scoate preotul în faţa uşilor împărăteşti şi apoi se sărută unii cu alţii în sărutarea păcii pentru bucuria 
învierii (vezi amănunte la Mitrofanovici, Liturghia, p. 706).

25. Vezi nota 22. ' · . . ■
26. Ibidem. .
27. Rilus Baptismi et Missae quaem descripsit Theodorus episcopits Mopsuestenus in sennonibus catecheticis e 

versione syriaca ab A. Mingana nuper reperta, in linguam latinam transîatus ab Adolfa Riicker, Miinster (Monasterii), 
1933 (col. „Apvscula et textus historiam Ecclesiae cinsque-vitam atque doctrinam illustrantia “ - Series liturgica, editat 
curantibus R. Stapper et A. Rucker, fasc. II) Cateh. XV, pgf. 33-41 la A. Riicker, p. 24-25. .
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In timpul Utreniei, uşile împărăteşti se deschid înainte de citirea Evangheliei şi se închid după 
citirea ei sau după aducerea ei în naos şi reintrarea preotului în altar (la Utrenia duminicii); la doxologie 
se deschid şi dacă urmează Sf. Liturghie, rămân deschise, iar dacă nu, se închid după otpust. Acum se 
închide şi dvera.

La Sf Liturghie, uşile împărăteşti şi dvera sunt deschise înainte de binecuvântare. După bine
cuvântarea de început a Sfmtei Liturghii, uşile se închid, dar dvera rămâne deschisă până după Vohodul 
mare. Uşile de deschid din nou înainte de Vohodul cu Evanghelia (Vohodul mic) şi se închid după 
citirea Evangheliei, la începutul ecteniei întreite. Uşile se redeschid înainte de Vohodul cu cinstitele 
Daruri (la heruvic) şi se închid după intrarea preotului în altar cu Darurile (Vohodul mare). Acum se 
închide şi dvera. După ecfonisul ecteniei, binecuvântând pe credincioşi: „Pace tuturor14, preotul deschide 
dvera şi o închide Ia loc. La cuvintele „Uşile! Uşile“, deschide dvera şi se rosteşte Crezul. După care, 
luând Crucea, deschide uşile şi binecuvântează în faţa uşilor împărăteşti zicând: „Harul Domnului 
n o stru ..„S u s  să avem inimile!" şi „Să mulţumim Domnului!". După închinarea spre icoana Mân
tuitorului, intră în altar, pune Sf. Cruce pe Sf. Masă şi închide uşile împărăteşti şi dvera.

înainte de axion, se deschide dvera la: „Mai ales pentru Prea Sfânta" şi se închide după ecfonisul 
„Cu harul şi cu îndurările...".

Uşile împărăteşti şi dvera rămân închise până când preotul rosteşte îndemnul: „Să mulţumim 
Domnului" când şi dvera, şi uşile se închid. Se deschid la arătarea Sfintelor Daruri când preotul rosteşte 
chemarea credincioşilor la împărtăşire: „Cu frică de Dumnezeu, cu credinţă şi cu dragoste să vă apropiaţi" 
şi când se deschid din nou până când se zice otpustul, când se închid uşile şi se trage dvera şi, ieşind 
preotul prin uşa de miazăzi, începe miruitul.

închiderea uşilor împărăteşti şi a dverei, ca acte liturgice, are mai multe sensuri simbolice. Astfel, 
deschiderea dverei (perdeaua uşilor împărăteşti), pe când uşile împărăteşti rămân închise la începutul 
slujbei Vecerniei, arată simbolic că în epoca de început a istoriei omenirii (pe care o.reprezintă această 
slujbă), cunoaşterea lui Dumnezeu era nedesluşită şi vagă şi ea se întemeiază mai mult pe amintirea 
revelaţiei primordiale de la creaţie. Ieşirea preotului din altar şi rămânerea lui în faţa uşilor împărăteşti 
închise, unde el citeşte (in taină) rugăciunile luminilor şi de unde rosteşte apoi ectenia mare, închipuieşte 
alungarea din rai a primilor oameni după căderea lor în păcat; preotul reprezintă acum omenirea de 
dinainte de venirea Mântuitorului, implorând mila lui Dumnezeu în faţa porţilor zăvorâte ale cerului, 
închiderea uşilor împărăteşti, în timp ce dvera rămâne deschisă după binecuvântarea pe care o dă 
preotul la începutul Liturghiei, arată că taina întrupării şi Naşterii Mântuitorului este neînţeleasă de 
masa de credincioşi, ea descoperindu-se numai îngerilor, păstorilor şi magilor, iar deschiderea uşilor 
împărăteşti la sfârşitul antifonului al treilea simbolizează ieşirea la propovăduire a Mântuitorului. La 
Vecernie, deschiderea uşilor împărăteşti înaintea Vohodului simbolizează redeschiderea raiului pentru 
om prin Adam cel Nou, iar lumina purtată înaintea slujitorilor închipuie lumina adusă în lume de 
Mântuitorul Care a spus despre Sine: „Eu sunt Lumina lumii"28.

închiderea uşilor împărăteşti după citirea Evangheliei şi închiderea dverei la sfârşitul ecteniei pentru 
catehumeni amintesc de închiderea uşilor bisericii după concedierea catehumenilor, pentru a feri cele 
sfinte ce se petrec în altar de privirea celor neiniţiaţi. Sensul tainic, eshatologic, al acestui ritual (închiderea 
dverei şi uşilor) simbolizează sfârşitul vieţii pământeşti al celor drepţi care după judecata viitoare vor 
mai avea dreptul la fericirea vieţii, veşnice. . . . .

Deschiderea dverei înainte de rostirea Crezului arată că credinciosul are deschisă vederea spre 
altar, ca să-şi poată mărturisi credinţa chiar înaintea tronului lui Dumnezeu şi Mântuitorului Care se 
află pe Sf. Masă sub forma Sfintelor Daruri. în sens mistic, această deschidere înseamnă că trebuie să 
ridicăm de pe ochii noştri orice văl care ar putea împiedica ascultarea-şi înţelegerea celor cuprinse în

28. loan 8, 12; V. N. Ilin, Denia (Priveghereaj de toată noaptea (rus,), Paris, 1927, p. 60,
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Crez; în sens simbolic, închipuie fuga străjerilor din preajma mormântului Domnului când a ayut loc 
cutremurul dinainte de înviere29. _ - .

După Teodor de Andida, închiderea uşilor şi tragerea dverei şi acoperirea Darurilor după ce au fost 
depuse pe Sf. Masă şi s-a rostit Crezul simbolizează noaptea în care au avut loc trădarea Domnului de 
către ucenicul Său şi ducerea la Caiafa şi înfăţişarea la Ana şi mărturiile mincinoase, precum şi 
batjocurile şi scuipările şi toate celelalte ce s-au întâmplat acolo... Momentul când se strânge perdeaua 
şi se deschid.uşile imaginează dimineaţa în-care L-au adus pe Domnul şi L-au predat conducătorului 
Pilat din Pont30.

Deschiderea dverei la.ecfonisul pentru pomenirea Prea Sfintei Născătoare de Dumnezeu („Mai 
ales pentru Prea Sfânta...“) se face prin analogie cu cea de la cântarea a noua a catavasiilor din cursul 
Utreniei („Pe Născătoarea de Dumnezeu şi Maica Luminii...“) şi înseamnă deschiderea cerurilor şi a 
milostivirii divine faţă de noi, prin Jertfa Fiului lui Dumnezeu.

k) Procesiunile religioase sunt cortegii de credincioşi însoţite de preoţi şi având în frunte un 
purtător al Sfmtei Cruci, purtători ai prapurilor bisericeşti şi sfeşnicelor cu lumânări aprinse. Cântând 
şi rugându-se împreună, preoţi şi credincioşi imploră pe Dumnezeu să-i apere de calamităţi ale naturii 
(secetă, inundaţii, cutremure) sau de războaie şi alte nenorociri. .

Procesiuni religioase au loc cu prilejul unor sărbători (Bobotează, aducerea moaştelor unui sfanţ ş.a.).
Despre procesiuni religioase aflăm şi în Vechiul Testament. în Cartea Regilor se vorbeşte despre 

aducerea chivotului Legii de la Aminadab din Balaat la Ierusalim: „ Şi David, cu tot. poporul..., a pornit 
la Baalaî... ca să aducă chivotul Domnului... şi Ahio mergea înaintea chivotului Domnului, iar David 
şi toţi fiii lui Israel cântau înaintea Domnului din tot felul de instrumente muzicale..., din psaltire, din 
timpane, fluiere şi din chimvale" (II Regi 6, 2-5).

Intrarea lui Iisus în Ierusalim este imaginea procesiunilor creştine.-O procesiune este înmormântarea, 
în fruntea cortegiului şe află Crucea; apoi, steagurile de înmormântare (prapurii), preoţii, carul mortuar, 
iar în urmă toţi acei care-1 însoţesc (familie, rude, prieteni). Atmosfera generală a unei procesiuni de 
înmormântare are un caracter specific: durere, sobrietate, gravitate, linişte. Respectul pentru misterul 
morţii impune această ţinută.

1) Ieşirile sau Vohoadele
Vohodul mic. '. .
Când se cântă antifonul III după ectenia mare, preotul face Vohodul mic astfel: înaintea mesei 

altarului face 3 închinăciuni, apoi ţinând Evanghelia o întoarce cu faţa spre credincioşi, înconjoară 
masa altarului şi iese pe uşa de miazănoapte, trece prin mijlocul naosului, rosteşte rugăciunea: „Stăpâne 
Doamne, Dumnezeul nostru, Cel ce ai aşezat..." şi apoi: „Binecuvântată este intrarea sfinţilor Tăi 
totdeauna, acum şi pururea şi în vecii vecilor. Amin“. Merge în faţa uşilor împărăteşti, binecuvântează 
cu mâna spre uşa împărătească, sărută Evanghelia, o întoarce cu faţa spre el şi ţinând-o în dreptul feţei 
stă în faţa uşilor împărăteşti până ce termină. „Mărire. Şi acum...“ înalţă apoi Evanghelia şi după 
„înţelepciune drepţi11 intră şi o aşază pe Sfânta Masă.

. Vohodul mic semnifică ieşirea Mântuitorului la propovăduirea Evangheliei. Lumânările purtate 
înainte închipuie pe Sf. Loan Botezătorul care a pregătit Calea Domnului (Marcu 1,1-3) şi pe proorocii 
Legii vechi.

29. Matei 28,2-4, Meletie Sirigul, Tâlcuirea Sfmtei Liturghii cuprinsa în Scrisoarea sinodală a patriarhului ecumenic 
Paisie I, către patriarhul Ni con al Rusiei (1667) şi la Delikanis: π α τρ ια ρ χα κ α  ηγρα φ α , t. III, p. 50.

30, Teodor de Andida, Comentariul liturgic, P.G., t. CXL, col. 417-468; vezi şi trad. pr. prof. Nicolae Petrescti, în 
B.O.R., 1971, nr. 3-4, cap. XXI, p. 312. Gherman al Constantinopolului comentând închiderea uşilor împărăteşti şi 
lăsarea perdelei şi .acoperirea Darurilor cu „aerul11 (acoperământul cel mare) zice: „După socotinţa mea, acestea reprezintă 
noaptea aceea în timpul căreia au avut loc.trădareâ şi ducerea (lui Iisus) la Caiafa şi înaintea arhiereului, mărturiile mincinoase, 
batjocurile şi loviturile*1; „şi prin ridicarea aerului şi deschiderea perdelei (dverei) şi a uşilor împărăteşti, se arată dimineaţa 
în care L-au luat (pe Iisus) şi L-au predat în mâinile procuratorului Ponţiu Pilat" (op. cit., Migne P.O., t. 98, col. 428)1
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Vohodul mic sou ieşirea (intrarea) cu Sfânta Evanghelie (ή πρώιη sau ή μικρά είσοδος, introi- 
tus), adică purtarea solemnă a Sfintei Evanghelii din altar, prin mijlocul naosului şi apoi pe Sfânta 
Masă, este un ritual destul de vechi în Liturghie, căci în secolul VIII e menţionat în Comentariul 
liturgic al patriarhului Gherman I al Constantinopolului51. La baza acestui rit stă un act care la început 
era simplu şi anume: diaconul scotea Evanghelia din schevafilachion - unde se păstra - şi o ducea pe 
amvonul din naos, pentru a se citi din ea la vremea cuvenită pericopa rânduită. Mai târziu, când Siânta 
Evanghelie nu s-a mai păstrat în schevafilachion şi a început să stea pe Sf. Masă, actul ducerii ei la 
amvon a luat o dezvoltare şi o notă de solemnitate tot mai mare, căpătând totodată semnificaţia simbolică 
a ieşirii Mântuitorului la propovăduire. Aşa s-a ajuns, cu timpul, la ritualul solemn şi dezvoltat de 
astăzi. în momentul în care se face astăzi Vohodul mic, odinioară intra în biserică şi apoi în altar 
episcopul, în vederea începerii slujbei. Acel ritual este înlocuit şi amintit azi de cel al Vohodului mic, 
adică al ieşirii (sau mai bine-zis al intrării) cu Evanghelia. Ritul vohodului mic reprezintă totodată 
substituirea unei intrări simbolice a lui Hristos, înfăţişat prin Sf. Evanghelie, în locul intrării de odinioară 
a episcopului.

Ieşirea cu Sf. Evanghelie sau Vohodul mic cum se mai numeşte înseamnă Epifania Domnului sau 
Arătarea Sa în lume, mai întâi prin botezarea Sa în Iordan, când a fost mărturisit de Tatăl, apoi prin 
începerea activităţii Sale publice, adică prin propovăduirea Evangheliei32. . .

înălţarea Evangheliei în fata uşilor împărăteşti însoţită de cuvintele „înţelepciune drepţi11 înseamnă 
atenţionarea credincioşilor că, iată, Cuvântul lui Dumnezeu Se arată în lume şi credincioşii trebuie 
să-L primească cu sufletele şi gândurile curate, fară prihană în faţa lui Dumnezeu şi să-l urmeaze drept, 
neabătut de la învăţătura Lui. în Evanghelie, credincioşii văd pe Hristos însuşi: „Veniţi să ne închinăm 
şi să cădem la Hristos...“. „Aliluia11. ........

Vohodul mare sau ieşirea (intrarea) cu Darurile (ή μεγάλη είσοδος ή των δώρων είσοδος), 
adică luarea cinstitelor Daruri de laproscomidiar, purtarea lor solemnă prinmijlocul bisericii şi depunerea 
lor pe Sf. Masă, reprezintă azi cea mai impresionantă ceremonie din rânduiala Liturghiei bizantine. La 
început a fost însă un act simplu şi lipsit de orice semnificaţie simbolică şi anume: ducerea Darurilor 
de pâine şi de vin alese de către diaconi, de la pastoforiu (de la masa Proscomidiei) la Sfânta Masă unde 
urmau să fie binecuvântate şi sfinţite de către arhiereu sau preotul proistos (aşa cum se procedează şi 
astăzi la Liturghia arhierească, în care arhiereul stând în faţa sfintelor uşi primeşte din mâinile 
liturghisitorilor Darurile, pe care el însuşi le depune apoi pe Sfânta Masă, după ce a făcut pomenirile 
obişnuite). Cu timpul, o dată cu dezvoltarea ritualului Proscomidiei mutat la începutul Liturghiei, acest 
act a luat o importanţă din ce în ce mai mare şi a împrumutat un caracter tot mai solemn atribuindu-i-se
o deosebită semnificaţie simbolică; în loc să fie duse direct de la proscomidiar la Sf. Masă, Darurile au 
început a fi purtate (transportate) cu multă cinste şi pompă prin mijlocul naosului, închipuind purtarea . 
la groapă a Mântuitorului răstignit. în biserica Sf. Sofia, în vremurile de strălucire ale Imperiului Bizantin, 
însuşi împăratul, cu suita sa de curteni şi cu toate însemnele puterii imperiale, se alătura la procesiunea 
solemnă a ducerii Darurilor, precedând soborul liturghisitorilor şi mărind astfel atmosfera de pompă ş i .
strălucire a acestui ritual sacru33.

t . '

Dezvoltarea acestui ritual începe, probabil, în secolul VI, când patriarhul Eutihie al Constan- 
tinopolului menţionează transportarea solemnă a Darurilor, ca şi imnul cântatîn timpul ei (Heruvicul), 
ca pe o inovaţie34.

31. Idem, Descriere a bisericii şi explicare tainică..., P.G., t. XCVIII, col. 405 CD; cp. Juan Mateos, La petite entree 
de la divine Liturgie, în rev. „Grigorie Palama“ 637 (1973), p..365-381. -

32. Marcu 1, 15; vezi Nicolae Cabasila,.op.cit., p. 63; Meletie Sirigul, op. şi ed. cit., p. 44-45. .
33. Vezi Cartea ceremoniilor Curţii Imperiale (βασίλέιος ταξις) a lui Constantin Porfirogenetul (sec. X), în P.G., 

t. CXII, col. 560.
34. Vezi C. Cedren, Sinapsa istorică, P.G., t. CXXI, col. 748 B. - .
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Vohodul mare închipuie după unii liturgişti ultimul drum făcut de Domnul înainte de Patimile şi 
moartea Sa, din Betaniâ în Ierusalim, intrarea Sa triumfala în cetatea Jertfei Sale35. ~

m) Cădîrile sau tămâierile fac parte din serviciile divine şi se săvârşesc la anumite momente ale 
slujbei, după rânduiala prevăzută în Tipicul Bisericii Ortodoxe. - 

Cădirea este de trei feluri: cădire mare, cădire mică şi cădire specială.
Cădireo mare se face în toată biserica. Punând tămâia în cădelniţă, preotul o binecuvântează şi 

rosteşte rugăciunea „Tămâie îţi aducem Ţie, Hristoase, Dumnezeul nostru..Preotul cădeşte întâi Sf. 
Masă la toate cele patru laturi, proscomidiarul (de trei ori), scaunul cel de sus, icoanele sfinţilor de pe 
pereţii sfanţului altar, apoi revine în faţa Sfintei Mese şi cădeşte de trei ori; dacă uşile împărăteşti sunt 
închise, preotul iese pe uşa de miazănoapte şi vine înaintea uşilor împărăteşti, le cădeşte de trei ori, 
cădeşte icoana Mântuitorului, apoi icoana Maicii Domnului, icoana hramului şi a celorlalţi sfinţi care 
sunt zugrăviţi în partea dinspre miazăzi a catapetesme!; apoi cădeşte icoanele dispre miazănoapte (din 
dreapta icoanei Maicii Domnului). Când uşile împărăţeşti sunt deschise, preotul iese pe aici, dar nu le 
cădeşte; începând cădirea din naos de la icoanele împărăteşti, le cădeşte şi continuă cu cădirea celorlalte 
(din stânga şi dreapta lor). Preotul vine apoi în mijlocul naosului sub polieandru, cădeşte icoana de la 
iconostas (a praznicului sau a hramului), se întoarce spre dreapta, cădeşte scaunul (jeţul) arhieresc de 
trei ori, continuă cu căditul icoanelor din partea de miazăzi a credincioşilor (strana dreaptă), apoi 
cădeşte icoanele şi credincioşii dinspre miazănoapte (strana stângă) şi cădind, înaintează până în pronaos; 
aici cădeşte icoana Mântuitorului, icoana Maicii Domnului, celelalte icoane şi pe credincioşii din latura 
de miazăzi şi miazănoapte şi apoi revine în mijlocul bisericii, sub polieandru, cădeşte spre răsărit de 
trei ori, din nou cădeşte jeţul arhieresc, iconostasul, icoanele împărăteşti (ale Mântuitorului şi Maicii 
Domnului) şi intră în altar pe uşile împărăteşti (dacă sunt deschise) sau dacă sunt închise, intră în altar 
pe uşa dinspre miazăzi; aici se opreşte înaintea Sfintei Mese, cădeşte de trei ori, cădeşte proscomidiarul, 
scaunul cei înalt şi pe clericii care, eventual, se află în altar.

Acest fel de cădire se face la Vecernie când se cântă stihirile de la „Doamne, strigat-am...“, la 
Utrenie când se citesc psalmii 19 şi 20, la Binecuvântările Învieriişi la Mărimurile Polieleului, la
η Α « ί·Π ΓΛ η  n  Q Π fl ЛПП η η ΐ ΐ ΐ ΐ κ  ЛП αη+t »v»ni ru rirttl^ fî ^ 1 η /Ί t Λ A n n + in + lll lll nw· n
vduicuua a j - q  a ^aliuiiuiui С9Ц niai unoiiia... , ia иъша nc-auoiuiui, viîlon acaxa, ill ^ариШШиш

a cincea a Postului Mare (când se iese prin uşile împărăteşti); la slujba învierii Domnului din noaptea 
Sfintelor Paşti, la fiecare cântare a canonului, la Ceasurile împărăteşti (în Ajunul Naşterii Domnului, 
Ajunul Bobotezei şi în Vinerea Patimilor), la începutul Ceasului întâi şi al Ceasului al nouălea36.

Cădirea mică se face ca şi cădirea mare, fără a se cădi însă şi în pronaos. Cădirea mică se face la 
Sfânta Liturghie, la citirea Apostolului şi la Heruvic. Se face cădire mică şi la Ceasurile împărăteşti (în 
Ajunul Naşterii Domnului, Ajunul Bobotezei şi în Vinerea Patimilor - când se face şi cădire mare), la 
Ceasurile al treilea şi al şaselea.

Cădiri speciale cu rânduieli deosebite de celelalte cădiri se fac la: Vecernia sărbătorilor când e 
Vohod cu cădelniţa37, la Litie când se citeşte de trei ori înconjurându-se masa cu artoasele înainte de

35. Sf. Gherman, Explicarea S f  Liturghii, Migne, P.G., t. 98, col. 420 şi 420 D. Sf. Gherman arată că procesiunile cu 
Darurile din timpul imnului heruvimic şi imnul heravimic însuşi arată „intrarea tuturor sfinţilor şi drepţilor, a heruvimilor 
şi a tuturor puterilor cereşti fară de trupuri, care însoţesc pe Marele împărat Hristos, cântându-i imnuri când Acesta 
păşeşte spre Jertfa cea ta in ică ..P rocesiunea  aceasta simbolizează purtarea Trupului Domnului de la Calvar la mormânt, 
iar „puterile cele spirituale, văzând împlinindu-se prin Cruce şi moartea lui Hristos iconomia mântuirii, mai apoi biruinţa 
Lui împotriva morţii prin coborârea la iad, învierea din morţi şi înălţarea la ceruri, strigă în chip nevăzut împreună cu noi: 
Aliluia".

36. Tipicul bisericesc, Bucureşti, 1976, p. 283 - 284 (alcătuit de pr. prof. Ene Branişte ş.a.),
37. în legătură cu căditul la Vohodul Vecerniei, se văd două feluri de a cădi. în Liturghierul rus (Slujebnik), Kiev, 

1907; în Liiurghientl bulgar (Slujebnik), Sofia, 1928 şi rânduiala Vecerniei, Utreniei şi Liturghiei (edit, de Lavra Pecerska) 
din Kiev, 1861-1884 se spune că înainte de a ieşi la Vohod, preotul se închină în faţa Sf. Mese, fară a cădi altarul şi începe 
cădirea în naos, de la icoanele împărăteşti (sau de la iconostas). Aşa se prevede şi în Tipicul cel mare şi în toate ediţiile
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binecuvântare; la sfârşitul Proscomidiei (când cădeşte proscomidiarul cu Darurile, Sfânta Masă şi tot 
altarul zicând troparul „în mormânt cu trupul..." şi Ps. 50) şi la Axion; la Liturghia Darurilor mai 
înainte sfinţite (în perioada Triodului), la cântarea „ Să se îndrepteze rugăciunea mea ca tămâia 
înaintea Ta...", când preotul cădeşte în jurul Sfintei Mese şi apoi din uşile împărăteşti spre 
credincioşi de trei ori, spre apus, miazăzi şi miazănoapte. La fel se face cădirea specială la începutul 
tuturor slujbelor din Săptămâna Luminată (perioada Penticostarului). Cădire specială se face şi la 
Sfintele Taine şi ierurgii.

Căditul sau tămâierea este cel mai de seamă dintre actele cultului extern. Folosirea tămâiei este o 
tradiţie foarte veche. Ea se află în practica religioasă a popoarelor păgâne şi la iudei. Cădelniţa se afla 
la iudei în Sfânta Sfintelor (în care preoţii intrau numai o dată pe an). „Cădelniţa menită să răspândească 
bună mireasmă, zice Sf. Ambrozie, tot aşa şi voi (creştinii) sunteţi buna mireasmă a lui Hristos"38.

Cădirea la „Doamne, strigat-am “ (Ia Vecernie) este simbolul văzut al rugăciunii noastre care se 
înalţă spre Dumnezeu aşa cum se înalţă în sus fumul de tămâie şi pentru care ne rugăm să fie bine 
primită de El, ca o jertfa de seară, precum zice psalmistul în versetul care se cântă la începutul cădirii: 
„Să se îndrepteze rugăciunea mea ca tămâia înaintea Ta; ridicarea mâinilor mele, (ca) jertfă de seară, 
auzi-mă, Doamne "39. Cădirea din timpul Binecuvântărilor învierii închipuie aromatele aduse de Femeile 
Mironosiţe la mormântul Domnului în dimineaţa învierii, pentru a completa ungerea trupului Domnului, 
potrivit rânduielilor tradiţionale pentru morţi.

Cădirea sau tămâierea din timpul Apostolului se face în cinstea Evangheliei care urmează a se citi 
şi simbolizează atât pe Sfinţii Apostoli, cât şi mireasma învăţăturii dumnezeieşti răspândite de apostoli 
în toată Biserica, după cuvântul Sf. Ap. Pavel: „ (Noi, apostolii) suntem lui Dumnezeu bună mireasmă 
a lui Hristos... “ şi prin noi răspândeşte în tot locul mireasma cunoştinţei Lui40. ; .

După unii liturgişti, cădirea aceasta simbolizează darul Sfântului Duh dat prin Evanghelie la toată 
lumea41. ,

Liturghierului românesc (exemplu, Liturghierul din 1956, p. 29-30) şi mai clar în ediţia din 1937, p. 24. în unele biserici 
mănăstireşti şi catedrale chiriarhale, preoţii cădesc sfanţul altar înainte de a ieşi la Vohod, aşa cum prevăd unele tipice 
alcătuite de monahi sau deservenţi ai catedralelor episcopale (ca, de exempiu, arhiereul Gherasim Safirin, Tipic asupra 
serviciilor divine..., ed. a И-a, Bucureşti, 1905; icon. D. Lungulescu, Manual de practică liturgică, Craiova, 1926).

E corectă practica preoţilor de mir care se conformează regulii din Tipicul cel mare şi din Liturghier.
Obiceiul de a cădi sf. altar înainte de ieşirea cu cădelniţa a venit din mănăstirile ruseşti (vezi, de exemplu, în rânduiala 

Vecerniei, Utreniei şi Polunoşniţei de la Lavra Pecerska din Kiev, 1861-1884). E o complicaţie excesivă a actului Vohodului 
care odinioară consta în simpla ieşire cu cădelniţa, fără să se cădească deloc, nici în altar, nici în naos, aşa cum se 
procedează la Vohodul mic de la Liturghie, când se iese cu Sf. Evanghelie; de altfel, la vecerniile în rânduiala cărora se 
citeşte Evanghelia, Vohodul se face cu Evanghelia (ca, de exemplu, în Duminica Paştilor), iar cădirea de la Vohod nu mai 
are loc; vezi şi stud. pr. prof. Ene Branişte, Contribuţii la problema uniformizării cultului nostru liturgic. Deosebiri de 
practică şi tipic în slujba Vecerniei, în M.M.S., 1958, nr. 11-12, p. 891-892.

38. Sf. Ambrozie, „ De Sacramentis ", P.L. XVI, c. 427-482, cart. IV, cap. I, p. 3-4, trad. rom. pr. prof. E. Branişte, în
S.T.,1967, nr. 9-10, p. 565-599.

39. Psalm 140,2: „Atunci se aduce lui Dumnezeu tămâie văzută, începându-se de la altar, în toată biserica, pentru 
slava lui Dumnezeu şi dându-ni-se nouă spre sfinţire, căci prin laudă ni se dăruieşte de la Dumnezeu dumnezeiescul dar“ 
(Simeon al Tesalonicului, op. cit., cap. 322, trad. rom. cit., p. 215). ............

40. II Cor. 2,15. Tămâia reprezintă aromatele aduse de Femeile Mironosiţe pentru îmbălsămarea trupului Domnului, 
dar şi smirna şi tămâia magilor aduse de aceştia ca omagiu Pruncului dumnezeiesc şi care simbolizează rugăciunea curată 
a lucrurilor celor bune, din care vine mirosul cel bun, după cum zice Apostolul (II Cor. 2, 15). Vezi Gherman al 
Constantinopolului, Explicarea Liturghiei, Migne P.G., col. 400 D.

41. Sf. Simeon al Tesalonicului, Tălcuire despre dumnezeiescul locaş, P.G., t. CLV, col. 732 C, trad. rom. cit., p. 
260; vezi şi Gherman al Constantinopolului, op. cit., col. 400 C. „Cădelniţa arată firea omenească a lui Hristos, focul 
(cărbunii) cu care se aprinde tămâia, iar fumul cel bine mirositor al tămâiei aprinse înseamnă mirosul cel bun al Sfântului 
Duh, care merge înainte. Preotul cu aducerea bunei miresme a tămâiei cinsteşte împreună şi pre Dumnezeu arătând cum 
lucrează şi cu Duhul Sfânt şi cum că de la taina aceasta se varsă în lume darul Duhului Sfânt". Sf. Simeon al Tesalonicului, 
„Despre Sf. Liturghie", cap. 95 {trad, rom., p. 101). .
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Cădirea de la Vohodul Vecerniei este simbol al rugăciunii noastre, care se aduce spre slava şi 
cinstirea lui Hristos a Cărui venire în lume o înfăţişează Vohodul şi a Cărui viaţă şi lucrare 
răscumpărătoare au constituit o jertfă bine plăcută lui Dumnezeu. Fumul de tămâie simbolizează acum 
norul în care Domnul S-a înălţat Ia ceruri42. Cădirea care se face la ecfonisul „Mai ales pentru Preasfânta" 
se face atât în cinstea Sfintelor Daruri, prima oară după sfinţirea şi prefacerea lor, cât şi în cinstea 
Maicii Domnului care se pomeneşte acum. Tămâierile Sfintelor Daruri, înainte de ducerea lor la 
proscomidiar, simbolizează harul Sfântului Duh dat Sfinţilor Apostoli după înviere („Luaţi Duh 
Sfânt... y \  - - ' ' ‘

Ultima cădire a Sfintelor Daruri după depunerea lor la proscomidiar simbolizează, după unele 
păreri, răspândirea învăţăturii Domnului la toată făptura, după înălţarea Lui44, iar după alţii, norul în 
care Domnul S-a înălţat cu slavă la ceruri (Fapte 1,9).

Venirea Domnului în lume o simbolizează mai sugestiv cădirea de la Vecernia sărbătorilor, adică 
ieşirea cu cădelniţa sau intrarea mică (ή μικρά είσοδος) cum o numesc unele din Liturghierele vechi45. 
Acest ritual este considerat ca o imitare a Vohodului mic (intrarea Evangheliei) din rânduiala Liturghiei 
şi este introdus, spre a se da mai mare solemnitate Vecerniei la sărbători46. Vohodul Vecerniei sărbătorilor 
(ca şi cel mic de la Liturghie) n-ar fi decât prelungirea obiceiului din vechea. Biserică a Ierusalimului, 
ca episcopul să vină, lamai toate slujbele, mai târziu decât clericii de rând care începeau slujba, precum 
ne informează pelerina apuseană Egeria, în însemnările ei de pelerinaj47.

n) Toaca si cloDoteler  β J
a « * ·  ·  A ■ » ·Clopotele a fost cunoscute şi folosite târziu în biserică. In vremea persecuţiilor, serviciul divin era 

anunţat prin diaconi şi trimişi speciali. După ce Creştinismul a devenit o religie liberă (secolul IV), 
slujbele se anunţau prin sunete de clopoţei sau trâmbiţe (după tradiţia Vechiului Testament) şi mai 
direct, prin bătaie în uşă cu un ciocan de lemn. Locul acestora l-a luat toaca de lemn sau de fier.

Clopotele s-au introdus mai târziu, prin secolul al VI-lea în Occident şi secolul al IX-lea în Orient. 
Clopotele (κώδωνες καμπάναι signa, clocca, nolae, campanae) erau cunoscute şi în antichitate (la 
babilonieni, egipteni, chinezi care le foloseau atât în viaţa civilă - pentru a da semnalul începerii unor 
activităţii publice - cât şi în viaţa religioasă - ceremoniile din temple, înmormântări etc.).

în bisericile ortodoxe se folosesc şi toaca, şi clopotele.
Pentru a se anunţa începutul slujbelor religioase şi a se marca momentele importante în desfăşurarea 

lor, se bate toaca şi se trag clopotele. . .

42. Pr. prof. E. Branişte, Istoria şi explicarea slujbei Vecerniei, în B.O.R., 1966, nr. 5.-6, p. 526.
43. loan 20, 22; Gherman al Constantinopolului, op.cit., Migne P.G., t.-XCVIII, col. 412 D; Atanasie de la Păros, 

op. şi trad. rom. cit., p. 235. . .
44. Sf. Simeon al Tesalonicului, op. cit.,p. 268.
45. Vezi, de exemplu, Liturghii, Bucureşti, 1887, p. 26.
46. Pr. P. Vintilescu, Vohodul şi partea finală a Vecerniei, în G.B., 1961, nr. 7-8, p. 578.
47. Silviae vel patius Aetheriae peregrinatio ad Loca Sancta, cap. XXIV, 3, ed. IV, W. Heraeus, Heidelberg, 1939, 

p. 29 - 30. Până în sec. IV, nu se aminteşte de tămâie sau de uzul ei între riturile Liturghiei. Sunt chiar mărturii care aratâ 
că jertfa tămâiei era necunoscută sau chiar oprită vechilor creştini. (Ex. Justin, Apoi. I, 13, Clement Alexandrinul, 
Pedagogul II, 8, 67) [7]. în sec. IV, unele Biserici Orientale începuseră să calce această regulă şi întrebuinţau tămâia. 
Mărturiile sunt ceva mai noi pentru ritul bizantin. în sec. VI, Eustratie (preot al Constantinopolului), în Viaţa Sf. Eutihie 
(P.G., 86, 2377 C), spune că Ia începutul slujbei Paştilor se tămâia, toată biserica: την άγωτάτην μεγάλην τοϋ Θεοϋ 
εκκλησίαν Θ υμάσας (Eutihie). Era poate un uz propriu slujbei Paştilor. Cea dintâi menţiune sigură a ofrandei tămâiei 
în literatură e în redactarea mai veche a Comentariului liturgic al lui Gherman, unde e vorba de tămâierea dinaintea 
Evangheliei. în ediţia din sec. IX a acestui comentariu (tradus de Anastasie), se aminteşte şi de cădirea de la Proscomidiei 
είτα λαθών τό Θυμιατηριον κοα Θυμάσας ποιεί ευχήν της πραθέσεως. în textele cele mai vechi ale Liturghiilor 
lipseşte orice menţiune a tămâierii. Pentm prima oară se aminteşte, între riturile liturgice, „ Liturghia " Sf. loan Hrisostom 
(sec. XI) tradusă de Leo Tuscus (1200) (Ed. Paris 1560): „La Sf. Proscomidie, la Vohodul mare şi înainte de împărtăşirea 
credincioşilor" (vezi J. Hanssens, Institut, liturg. de rit. orient., t. III Romae, 1932, p. 60-91).
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Toaca este de trei feluri: toaca mică şi toaca mare făcute din lemn şi tochiţa din fier. Abia prin 
secolul VIII apar în documente (Apt. 4, Sinod VII Ecumenic: τά ιερά ξύλα σημαναντες)48. Toaca de 
lemn (σημαντρον, χειροση μάντρον, συμαντη ρ τά αγία ξΰλα σιμάνοντες, signum, signocullum: 
instrument cu care se dă semnalul) şi toaca de fier  (το σίδηρον, άγιοσίδηρον, sacrum femim) se 
crede că au avut o întrebuinţare mult mai veche (în sec. VII aflăm despre de ele la Sf. Sofronie al 
Ierusalimului49 ş.a.).

Toaca mică de lemn este portabilă, spre deosebire de celelalte două care sunt fixate în clopotniţă 
ca şi clopotele.

Toaca mică (formată dintr-un ciocan de lemn şi o scândură pe care se bate cu ciocanul după o 
anumită cadenţă) şi tochiţa de fier. se folosesc la bisericile mănăstireşti şi la catedrale. Toaca mică de 
lemn se bate la începutul fiecărei slujbe, într-o singură stare, ocolindu-se biserica, seara şi dimineaţa, 
cu opririle şi închinăciunile cuvenite în cele patru laturi ale bisericii. întâi se bate în faţa bisericii, apoi 
în latura de miazăzi, de. răsărit, de miazănoapte şi din nou în faţa bisericii50. .

La sărbători, sâmbătă seara şi duminică dimineaţa, la praznice împărăteşti şi la sfinţi cu polieleu, 
toaca mică se bate astfel: la începutul Laudelor mici (Ceasul al nouălea, Pavecemiţă, Miezonoptică), 
toaca mare şi clopotele se trag la Ceasul al treilea şi al nouălea. La începutul Laudelor mari (Vecernie 
şi Utrenie) şi începutul Sf. Liturghii, se bate întâi toaca cea mică de lemn în jurul bisericii, într-o 
singură stare şi apoi se bate toaca mare şi se trag clopotele (în trei stări toaca şi apoi clopotele).

In zilele de rând: la Ceasul al nouălea şi la Miezonoptică se toacă numai în toaca cea mică (orele , 
3 -4  după-amiază); la Vecernie şi la Utrenie se toacă mai întâi în toacaTnică, apoi în cea mare şi se trage 
clopotul mic (într-o singură stare); în tochiţa de fier se dau trei lovituri la Pavecemiţă, când începe 
rugăciunea: „Nepătată, neîntinată...“S1. · . - · . ■

Clopotele se trag când la biserica respectivă vine în vizită canonică arhiereul locului (se bat la 
venire şi la plecare); se trag când se anunţă încetarea din viaţă a cuiva, precum şi la înmormântări şi la 
slujba Parastasului (când se cântă „Veşnica pomenire”), la Denia de Vineri seara în Săptămâna Patimilor, 
în timpul ocolirii bisericii cu sfântul epitaf; în noaptea învierii se bate toaca şi se trag clopotele îndelung, 
în tot timpul procesiunii din biserică, până se începe citirea Evangheliei.

In Săptămâna Luminată, se bate toaca şi se trag în acelaşi timp clopotele la toate serviciile religioase.
: In tradiţia poporului nostru creştin ortodox, clopotele se trag şi când vestesc nenorociri: incendii, 
războaie, inundaţii şi alte calamităţi ale naturii. Un dicton latin sintetizează astfel menirea lor: „ Vivos 
voco, mortuos plango, fulgura frango “  (cheamă pe cei vii, plâng pe cei morţi şi alungă fulgerele). Iar 
Un cântec popular cântat în Ardeal la sfinţirea clopotelor spune: „Clopotul aşa grăieşte/Azi când dânsul 
se sfinţeştefto cu limba mea de fier/Laud pe Domnul din cer./Pe creştini îi chem îa ragă/Fac vijelia să 
fugă/Primejdia o vestesc/Mortii trei zile-i jelesc/în zile de sărbătoare/Io fac pompa cea mai mare/Peste 
tot anul slujesc..,“52.

Muzica clopotelor răsună în sufletul credincioşilor ca o voce venită de sus. Ele aduc aminte de 
Dumnezeu Căruia credincioşii îi aduc rugăciunile lor. Clopotele amintesc creştinilor de îndatoririle lor 
religioase şi morale, îndemnându-i să frecventeze locaşul sfmtei biserici unde trebuie preamărit Domnul53.

48. Mansi, op.cit., voi. XIII, col. 212.
49. Migne RG., t. 87, col. 398. '
50. Vezi Tipic bisericesc, Bucureşti, 1976, p. 230. .
5 1. Tipicul prevede în amănunt toate momentele diferitelor slujbe bisericeşti. La începutul sec. XIII, Teodor Balsamon 

descrie şi justifică folosirea a trei feluri de toacă (mare, mică) de lemn şi tochiţa de fier în mănăstirile greceşti; se dă şi 
simbolismul pentru fiecare toacă (vezi Răspuns pentru ce în fiecare biserică din mănăstirile greceşti se face vestirea 
călugărilor prin trei toace, RG., t. 138, col. 1073 В - 1076).

52. în rev. „Unirea", Blaj, nr. 43,1915. '
. 53. După căderea Constantinopolului sub turci, utilizarea clopotelor a fost interzisă creştinilor de sub stăpânirea lor; 

întrebuinţarea lor n-a fost reluată decât după înfrângerea şi izgonirea ţurcilor din Balcani. Ruşii Ie apreciau foarte mult (în 
Kremlin sunt 35 de clopote). Creştinii au folosit în timpul dominaţiei turceşti numai toaca de lemn sau de fier.
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NOTELE EDITURII
1. învăţătura de credinţă creştină ortodoxă (Ed. Institutului Biblic, Bucureşti, 1992, p. 193) prevede: „Semnul 

Sfintei Cruci se face astfel: îndoim înlăuntru şi lipim de podul palmei drepte degetul mic şi inelarul, apoi împreunăm la un 
loc vârfurile degetelor gros, arătător şi mijlociu de la aceeaşi mână şi cu ele astfel împreunate ne însemnăm pe frunte, pe 
piept, pe umărul drept şi pe umărul stâng. Orice rugăciune se începe cil rostirea: «în numele Tatălui şi al Fiului şi al 
Sfanţului Duh. Amin», însoţită de semnul Sfintei Cruci, astfel: când zicem: «în numele Tatălui» ne însemnăm pe frunte; 
când zicem: «şi al Fiului» ne însemnăm pe piept; când zicem: «şi al Sfântului Duh» ne însemnăm pe umărul drept întâi şi 
apoi pe cel stâng; şi încheiem zicând: «Amin»“. *.

2. Sf. Chirii al Ierusalimului, Catehezele, partea a Il-a (trad, de pr. D. Fecioni), Ed. Institutului Biblic, Bucureşti, 
1945, p. 1 ş.u.

3. Sf. loan Gură de Aur, Omilii la Matei, colecţia P.S.B., voi. 23, Ed. Institutului Biblic, Bucureşti, 1994, p. 628.
4. Vezi reeditările acestei lucrări citate la capitolul anterior, nota 1 a editurii.
5. Sf. Vasile cel Mare, Despre Sfântul Duh, colecţia P.S.B., voi. 12, Bucureşti, 1988, p. 81.
6. Vezi traducerea românească a lui loan V. Paraschiv, în G.B., 1974, nr. 9-10, p. 869-882.
7. Apologeţi de limbă greacă, colecţia P.S.B., voi. 2, Bucureşti, 1980, p. 33. „...ca unii care veneram pe Creatorul 

acestui univers, spunând, aşa precum am fost învăţaţi, că El nu are trebuinţă de jertfe sângeroase, de libaţiuni şi de 
tămâieri, noi II lăudăm, pe cât ne stă în putinţă...** (Sf. Iustin, Apologia întâi, cap. XIII); Clement Alexandrinul, Scrieri, 
colecţia P.S.B., voi. 4, Bucureşti, 1982, p. 268: „Dacă se spune că Domnul, Marele Arhiereu, înalţă Iui Dumnezeu tămâia 
cu bun miros, nu trebuie să înţelegem prin aceasta jertfa şi bunul miros al tămâiei, ci că Domnul înalţă jertfa primită a 
dragostei..." {Pedagogul, cartea a Il-a, VIII, 67).
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