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Prefată la editia românească , , 

Continuăm publicarea Dialogurilor liturgice, datorate 
cunoscutului liturgist grec Ioannis Foundoulis , cu un nou 
volum care întruneşte următoarele 1 50 de întrebări şi răspunsuri 
( 150-300). Volumul I, publicat în anul 2008, conţinând primele 
1 50 de întrebări, a fost foarte bine primit de cititori, mai ales 
de preoţi. Au fost apreciate, pe de o parte contribuţiile ştiinţifice 
importante în ceea ce priveşte documentarea istorică a multor 
practici liturgice ,  recursul consistent la manuscrisele vechi 
care consemnează apariţia şi evoluţia istorică sau fixarea vieţii 
liturgice a Bisericii, iar pe de altă parte elasticitatea funcţională 
a răspunsurilor, care ţin seama de faptul esenţial că Biserica 
este o realitate vie, are un parcurs istoric în care factorul uman 
este prezent şi activ, cu virtuţile dar şi cu neputinţele sale. 

Cum spuneam şi în prefaţa primului volum, publicarea 
în limba română a întrebărilor şi răspunsurilor pe teme liturgice, 
provenite din spaţiul bisericesc grecesc, activează la modul 
propriu posibilitatea de dialog pe teme liturgice cu tradiţia 
liturgică greacă, o tradiţie liturgică în cea mai mare parte 
comună cu cea românească şi cu a celorlalte Biserici Ortodoxe, 
dar şi cu particularităţi şi diferenţe. Şi de data aceasta simţim 
nevoia să subliniem cât de util este dialogul cu o altă tradiţie 
pentru a cunoaşte mai bine propria tradiţie şi eventual pentru a o 
îmbogăţi sau, de ce nu, pentru a îmbunătăţi sau corecta 
eventuale lipsuri sau greşeli . 

Cât priveşte autorul acestor răspunsuri, trecut la 
Domnul acum câţiva ani, - vă amintim că seria de dialoguri 
va continua cu încă două volume, al II -lea aflându-se deja în 
curs de editare - dacă dintre confraţii preoţi vor simţi nevoia 
unui gest de recunoştinţă faţă de dânsul, în urma lecturării 
sau cercetării acestor volume ale sale, îl pot pomeni la 
Dumnezeiasca Liturghie .  Se va bucura cu siguranţă nespus 
de mult . Cred că se bucură, dej a, de faptul că strădania sa 
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smerită ajunge să fie de folos, cu voia lui Dumnezeu, nu 
numai preoţilor Bisericii Greciei, ci şi celor ai Bisericii Ortodoxe 
Române. 

Pomeneşte, Doamne, pe robul tău Ioan Întru Împărăţia Ta! 

20 noiembrie 2009 
Pomenirea Sfântului Grigorie Decapolitul 
şi a Sfintei Mucenice Dasia 

Preot prof. dr. Constantin COMAN 
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1 5 1  

Când nu se spune în timpul Sfintei Liturghii tro
parul hramului bisericii? 

Nu există o prevedere specială legată de acest lucru, 
însă, din tradiţie, se ţine următoarea rânduială: La marile 
praznice împărăteşti se zice numai trop arul praznicului, de 
vreme ce numai acesta constituie centrul în jurul căruia Biserica 
încearcă să întoarcă atenţia credincioşilor în totalitate. Astfel, 
la Naşterea Domnului, la Bobotează, la Întâmpinare, la 
Bunavestire, în Sâmbăta lui Lazăr, în Duminica Floriilor, la 
Paşti, în Duminica lui Toma, la Înjumătăţirea Praznicului 
Cincizecimii, la Înălţare, în Duminica Cincizecimii, la Schimbarea 
la Faţă şi la marile praznice ale cinstitei Cruci, adică la 
Înălţarea Sfintei Cruci şi la Închinarea Sfintei Cruci, nu se 
va cânta trop arul Sfântului protector al bisericii. Dacă biserica 
este cinstită cu numele Domnului, nu se zice trop arul special 
al sărbătorii bisericii (al Naşterii, al Schimbării la Faţă, al 
Învierii, al Înălţării, etc.) în timpul celorlalte praznice împărăteşti. 
Dacă este cinstită în numele Născătoarei de Dumnezeu sau 
al Înaintemergătorului Ioan, este valabil ceea ce am spus şi 
despre alt sfânt. În plus, în timpul praznicelor Maicii Domnului 
şi ale Sfântului Ioan Botezătorul nu se spune trop arul 
sărbătorii în numele căreia este închinată biserica respectivă, 
dacă aceasta este diferită de cea prăznuită în ziua respectivă. De 
exemplu, dacă biserica are hramul Adormirea Maicii Domnului, 
troparul acestei sărbători nu se va cânta la Naşterea Maicii 
Domnului sau la Bunavestire ş .a .m.d . ;  dacă are hramul 
Tăierea Capului Sfântului Ioan, trop arul acestei sărbători nu 
se va cânta la Naşterea Înaintemergătorului ş .a .m.d .  Desigur, 
această rânduială este cea firească şi din punct de vedere logic. 
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1 5 2  

În noaptea Paştilor, înainte de slujba Învierii, 
trebuie să se stingă şi să se aprindă din nou cande
lele şi luminile din biserică? La ceasul întunericului 
trebuie să se cânte cea de-a 7-a eotinală a glasului al 
şaptelea: "Iată întuneric şi de dimineaţă . . .  "? Tipicul 
nu aminteşte nimic legat de aceste lucruri. 

Despre slujba Învierii am scris în repetate rânduri cu 
ocazia celorlalte întrebări (vezi întrebările 84, 86 şi 92) . Acolo 
sunt destule elemente despre istoria şi formarea acestei slujbe. 

Întrebările de mai sus se referă la un alt element al 
privegherii Paştilor. Forma de astăzi a acestui moment a fost 
influenţată de cunoscuta slujbă a Sfintei Lumini, care se 
săvârşeşte în biserica Învierii de la Ierusalim în timpul 
amiezii Sâmbetei celei Mari. Slujbele de la Locurile Sfinte au 
influenţat în multe puncte slujbele noastre şi mai ales pe cele 
din Săptămâna Mare. Şi s-a întâmplat aşa: cum în acele zile 
veneau la Ierusalim închinători din toate părţile lumii, slujbele 
impresionante care se făceau a�olo se imitau mai apoi în 
locurile din care veneau fiecare. In special, dăruirea "luminii 
neînserate", care premerge începutul Utreniei Paştelui, nici nu 
este mărturisită de vreun manuscris, nici nu există în 
Penticostarele tipărite. Tipicul însă, o însemnează în note ca 
pe o slujbă care se face din obicei "în anumite locuri" . Astăzi, 
din câte cunosc, se foloseşte pretutindeni, chiar şi la Sfântul 
Munte. Însă în manuscrisele care descriu slujba Învierii -
trebuie notat că sunt o mulţime de Tipice de şi Penticostare -
aprinderea făcliilor, a candelelor şi a luminilor bisericii se 
face întotdeauna, dar nu în felul sărbătoresc din această zi. 
Adică, după cântarea Miezonopticii privegherii se împart "fraţilor" 
(tipicele, după cum se ştie, se referă la practica mănăstirilor) 
lumânări. Atunci ies cu toţii în pridvor sau în locul hotărât 
pentru săvârşirea slujbei şi acolo aprind lumânările fraţilor, 
în timp ce neochorul - cel care se îngrijeşte de biserică -
rămâne înăuntrul bisericii şi aprinde toate lumânările, 
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candelele şi celelalte lumini, care, evident, până în acel moment 
erau stinse. După alte Tipice, aprinderea candelelor şi a 
luminilor bisericii, precum şi a făcliilor ce se aţ!ă acolo, se 
face în biserică înainte de ieşirea în pridvor. In cele mai 
multe manuscrise, însă, domină prima rânduială. 

Adaug textul unuia dintre cele mai vechi Tipice, cel de 
la mânăstirea Everghetidos din Constantinopol, care se păstrează 
în codicele cu numărul 788 din secolul al XII-lea din Biblioteca 
Naţională din Atena : "Apoi [se face] începutul cam spre ora 8 
(adică aproape 2 după miezul nopţii) sau şi mai înainte, după 
cum va indica cel mai mare; şi ieşind toţi fraţii în pridvor, se 
închid uşile bisericii; şi stând cu toţii şi rugându-se în linişte, 
eclesiarhul le împarte lumânări, de la proestos până la cel 
din urmă. Iar preotul, schimbând cu totul veşmântul său, la 
fel şi stih arul diaconului, tămâiază înlăuntrul Sfântului Altar 
şi afară biserica toată, de jur împrejur, mergând înaintea lui 
diaconul care ţine făclie în mâini; aşa iese prin partea de 
miazănoapte , prin care se şi fac intrările, şi, ducându-se, 
tămâiază Întâi pe proestos şi toată partea dreaptă, apoi pe 
cea stângă. Iar când a ieşit preotul, îndată toţi îşi aprind 
lumânările lor, şi de asemenea [se aprind] şi toate lumânările de 
la icoanele care se află în biserică". Sau după un alt Tipic : 
"adunându-se toţi fraţii în naosul bisericii ... proestosul împarte 
lumânări şi toţi mergem spre el, acolo unde stă, şi primim 
acestea din mâinile lui; şi când va aprinde proestosul făclia 
sa, atunci vor aprinde şi toţi [ceilalţi]" (codicele Vatican 1 87 7  
din sec. al XIII-lea) . 

Treaba eclesiarhului în biserică, după cum o descriu 
multe codice, era să aprindă "toate lumânările şi candele" şi 
să aprovizioneze biserica cu tămâie. Conform unui Tipic 
manuscris aghioritic mai nou, care reprezintă rânduiala de 
astăzi a Sfântului Munte, "ieşind (preoţii) din Altar cu pas 
mic, dau mai departe lumina din făcliile lor şi poporului" , 
fără însă să cânte "Veniţi de luaţi lumină . . .  "1. 

1 De notat ca în tradiţia liturgică greacă "veniţi de luaţi lumină" nu se referă la 
cuvintele preotului cu care se începe slujba învierii la noi, ci la o alcătuire 



10 RASPUNSURI LA PROBLEME LITURGIC E 

Din toate aceste mărturii ale tradiţiei manuscrise se 
observă clar drumul pe care l-a parcurs prelucrarea acestui 
�oment din slujba Paştilor până a ajunge la forma de astăzi. 
In toate am văzut încercarea de a lega aprinderea luminilor 
bisericii şi a făcliilor credincioşilor de lumina lui Hristos celui 
înviat, astfel încât să se prezinte foarte accentuat diferenţa 
mutării noastre de la întunericul şi umbra morţii la lumina 
minunată şi îmbelşugată a Învierii. Putem să spunem că slujba 
în acest punct a ajuns la o formă ideală şi exprimă sugestiv 
acel lucru pe care Biserica a vrut să-I pună în vedere prin 
practica ei. Nu se spune clar în manuscrise şi în Tipicele şi 
Penticostarele tipărite că luminile se sting mai înainte, însă, 
aprinderea candelelor, a făcliilor, a lumânărilor etc . ,  care este 
menţionată de toate, înseamnă că ele erau anterior sau de la 
început stinse, ori că au fost stinse înainte de începerea slujbei 
de Înviere. Acestea despre prima întrebare . 

În legătură cu a doua întrebare, lucrurile sunt cu totul 
diferite. În nici un manuscris ori Tipic sau Pentricostar 
tipărit nu se prevede cântarea celei de-a 7-a slave eotinale în 
acest moment. A 7 -a slavă eotinală, după cum se ştie, este o 
redare poetică a celei de-a 7-a Evanghelii eotinale (In. 20, 1 - 1 1) ,  
care descrie constatarea din dimineaţa Duminicii făcută de 
cei doi ucenici, Petru şi Ioan, a informaţiei Mariei Magdalenei că 
mormântul Domnului era gol, fapt care nu are legătură cu 
nici una din cele două Evanghelii care, după traditie, se citesc A • 

în timpul slujbei Invierii, nici direct cu acest eveniment pe 
care ni-l vom aminti peste puţin timp. Ea a fost introdusă în 
timpurile mai apropiate de noi de către anumiţi oameni 
înclinaţi spre inovaţii, pe care i-a atras expresia "Iată întuneric 
şi de dimineaţă" , care este redarea poetică a cuvintelor "a 
venit la mormânt dis-de-dimineaţă, fiind încă întuneric" din 
Evanghelie (In. 20, 1) ,  în legătură cu întunericul care se lasă 
în biserică după stingerea şi înainte de aprinderea luminilor 
în ea. Nu încape îndoială că este vorba despre un trop ar 

melodică pe care preotul o cântă ieşind cu lumina: "Veniţi de luaţi lumină 
din lumina cea neÎnserată . . . . " (n.tr.). 
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frumos şi că melodia lui este frumoasă . Există şi alte tropare 
la fel de frumoase şi melodioase care ar putea fi cântate. Insă 
biserica şi slujba de priveghere nu prezintă nici locul potrivit, 
nici timpul oportun. Ar fi putut, în timpul învierii, corurile de 
psalţi, cu iniţiativa şi grija preotului, să execute pentru popor, 
într-o sală potrivită, o selecţie din aceste imne minunate şi 
melodioase, dar n1! în noaptea de Paşti, în faţa poporului 
obosit şi în picioare. In afară de acestea, privegherea are cântările 
ei proprii prevăzute de Tipic - minu�atul şi în mod excepţional 
potrivit cu evenimentul trop ar al T nvierii pe glasul al 2 - lea 
"Când Te-ai pogorât la moarte ... " , care }ncheie miezonoptica 
Paştilor, apoi "Veniţi de luaţi lumină ... " , "Invierea Ta, Hristoase 
Dumnezeule, ... " , canonul Paştilor etc . .  Rânduiala transmisă 
nu trebuie tulburată de iniţiative personale, chiar dacă este 
cu intenţie bună, desigur .  Mai important ar fi să încercăm să 
valorificăm elementele pe care această rânduială ni le dă 
moştenire din belşug. 

1 5 3  

Ce orientare trebuie să aibă icoanele de pe proschi
nitare, care sunt în mod obişnuit aşezate la dreapta 
şi la stânga faţă de intrarea centrală a bisericii? 
Icoanele trebuie să privească spre apus sau nu 
contează? 

Poziţia normală a proschinitarelor, care se aşează la 
intrarea în biserică sau înaintea iconostasului, este asemenea 
cu poziţia icoanelor din tâmplă .  În felul acesta, credincioşii 
care intră se închină întorşi către răsărit, după obiceiul transmis 
din părinţi. Această orientare o au proschinitarele şi la 
Sfântul Munte, care se aşează la locul Litiei, adică în pronaos, 
şi înair;tea tâmplei. 

In afară de acestea, în anumite biserici locul proschini
tare lor nu este cel de sus, mai ales în bisericile de dimensiuni 
mici, zidite în perioada ocupaţiei turceşti, sau în alte biserici, 
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în care intrarea credincioşilor, din diferite motive, nu se face 
prin uşa centrală de apus, ci printr-o uşă laterală, de obicei spre 
miazăzi. Atunci proschinitarele, pentru a uşura închinarea credin
cioşilor şi pentru evitarea zarvei şi a mişcărilor fără sens în 
interiorul bisericii, se aşează după cum o cere nevoia, adică 
cu faţa spre miazănoapte sau spre miazăzi . Acelaşi lucru se 
întâmplă şi din raţiuni "tehnice" , când un loc de închinare, de 
exemplu mormântul unui sfânt, o raclă de moaşte, o icoană pe 
zid etc . ,  deţin un loc special în biserică, care nu are - şi aceasta 
se întâmplă de cele mai multe ori - orientarea tradiţională . 
Închinarea se face atunci oricum, în funcţie de locul pe care îl 
are lucrul Închinat. Drept exemplu, amintesc mormântul 
cuviosului Atanasie Athonitul de la Marea Lavra din Sfântul 
Munte şi al Sfântului Grigorie al V-lea de la biserica mitropolitană 
din Atena, unde credincioşii se închină cu faţa la miazănoapte, 
al Sfântului Theonas de la mănăstirea Sfintei Anastasia din 
Halkidiki, al Cuviosului Hristodul din Patmos şi al Sfântului 
Taxiarh din Mantamad în Lesbos, unde închinarea se face cu 
faţa la miazăzi, biserica Maicii Domnului din Gorgoepikoo a 
mănăstirii Dohiariou din Sfântul Munte, unde închinarea se 
face spre apus. Însă în afară de aceste cazuri speciale şi în afară 
de reprezentările iconografice din frescele bisericilor, care sunt 
orientate către toate punctele cardinale, şi în multe biserici vechi 
de enorie, mănăstiri şi, desigur, la Sfântul Munte, care este chivotul 
tradiţiilor Bisericii noastre, au avut obiceiul să aşeze proschi
nitarele cu icoanele purtătoare şi către cele patru puncte 
cardinale, în special în jurul coloanelor bisericilor. Poziţia pe care 
o iau credincioşii care se închină este analogă cu poziţia icoanei. 

Recapitulând, putem să spunem că poziţia proschinitarelor 
trebuie să fie aceea în care icoanele să privească spre apus, 
astfel încât credincioşii să fie îndrumaţi să se închine cu faţa 
spre răsărit, Însă , dacă condiţiile speciale o impun, orientarea 
lor în diverse moduri nu este ceva de neîngăduit, ci dimpotrivă , 
ceva foarte des întâlnit. 
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15 4 

Atunci când Sfântul prăznuit are la stihiri Slavă . . .  
şi  nu are stihoavnă şi Slavă . . .  la stihoavnă, ce fel 
de Vecernie este, mare sau mică? Într-un astfel 
de caz trebuie să se facă Vohod? 

Vohod în timpul Vecerniei se face numai când Sfântul 
prăznuit are slujbă deplină şi când specificaţia din Minei 
spune clar că se face în timpul Vecerniei "Vohod" . În plus, 
atunci când un sfânt este prăznuit ca sărbătoare locală sau 
este Sfântul al cărui nume îl poartă biserica, iar în Minei nu 
există slujba întreagă sau lipseşte cu desăvârşire, aşa cum se 
întâmplă cu toate pomenirile neomartirilor, însă slujba lui se 
completează cu pagini speciale, iarăşi se face Vohod în timpul 
Vecerniei. Prin urmare, în cazul la care se referă întrebarea 
nu se face Vohod. 

Rezultă că această Vecernie intră la capitolul Vecernii 
obişnuite de fiecare zi fără Vohod. Termenii Vecernie "mică" 
sau "mare" se atribuie în special numai Vecerniilor de toată 
noaptea ale Duminicilor, ale marilor praznice şi ale marilor 
sfinţi, la pomenirea cărora se săvârşeşte în mănăstiri slujbă 
de toată noaptea. Aceste atribute se folosesc pentru a se face 
deosebire între două slujbe de Vecernie, care se săvârşesc în 
acele zile la mănăstire, cea "mică" la ora obişnuită a Vecerniei 
legată de slujba ceasului al 9-lea, şi cea "mare" în timpul prive
gherii. În bisericile de enorie, în timpul unor astfel de praznice, 
se sare peste Vecernia "mică" şi se săvârşeşte numai cea "mare". 

Vecerniile de fiecare zi prezintă diversitate în ceea ce 
priveşte troparele cântate, în funcţie de întinderea cultului 
Sfântului în perioada alcătuirii lor şi de locul în care trăia 
imnograful. Avem Vecernii depline cu vohod, altele cu stihiri 
şi stihoavnă, cu slave sau numai cu trei stihiri şi un tropar al 
Născătoarei de Dumnezeu. Toate variantele acestea aparţin 
categoriei Vecerniilor obişnuite sau de fiecare zi . 

Legat de aceasta vezi răspunsul de la întrebarea 67. 
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Cred că şi în cazul cel mai rău pus în discuţie, preotul va găsi 
fie şi câteva urme de păr ca să facă această tundere simbolică. 

1 5 6  

Se îngăduie tunderea părului pruncului nebotezat 
de către mamă şi dacă nu, după cum se crede de 
multi, de ce? , 

Lucrul acesta este cu totul lipsit de importanţă. Creştinii din 
vechime care se botezau la vârstă matură, cu siguranţă că îşi 
tăiau părul oricând voiau. Acelaşi lucru se întâmplă şi cu copilul 
care se botează oarecum la o vârstă mai mare : nu este posibil 
să îşi păstreze părul netăiat luni de zile ca să îl taie după botez. 

Sensul tunderii părului nu este că pruncul aduce ca 
jertfă primele fire din părul său lui Dumnezeu, ci că Îi aduce 
"ca pârgă şi jertfă", după Simeon al Tesalonicului, întregul trupului 
său, prima sa tundere de după botez. Acest lucru îl analizează 
foarte frumos Simeon: "se tund perii capului lui în chipul 
crucii, întâi pentru că are cap pe Hristos şi este dator să se roage 
cu capul descoperit, precum învaţă şi Pavel; în al doilea rând, 
această tundere se face ca o pecete, de vreme ce îl tunde în chipul 
Crucii, pentru ca toată prisoseala rea a cugetelor să o lepede. Căci 
de aceea şi monahii sunt tunşi [la călugărie] . Şi fiecare credincios 
este dator să lepede cele de prisos şi care nu ajută la nimic . 
Încă, pe lângă acestea, firele de păr se aduc lui Hristos încă şi 
ca pârgă şi jertfă a trupului omenesc de la cel botezat. Căci 
ele sunt ca o tămâiere de sus a întregului trup"3 (Dialog, cap . 67) . 

Obiceiul la care se referă cel ce întreabă provine cu 
siguranţă din înţelegerea greşită a sensului tunderii părului 
în perioada în care se obişnuia să se boteze copiii la vârstă 
foarte mică şi, Într-un fel sau altul , nu exista nevoia de a-i 
tunde părul înainte de Sfântul Botez. 

3 Tratat, voI. 1, p. 1 1 9. 
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De ce în zilele de 23 şi 22 decembrie, dacă se 
cântă în aceste zile Ceasurile împărăteşti, Tipicul 
nu îngăduie săvârşirea Sfintei Liturghii? Se poate 
săvârşi în aceste zile Dumnezeiasca Liturghie a 
Sfântului Ioan Hrisostom şi în ce fel? 

Practica astăzi în vigoare, după cum se ştie, are urmă
toarele indicaţii analitice: In ajunul Crăciunului şi al Bobotezei 
se săvârşeşte împreună cu slujba Utreniei slujba Ceasurilor 
mari şi împărăteşti ale praznicului şi urmează Vecernia şi 
Dumnezeiasca Liturghie a Sfântului Vasile cel Mare. Când 
însă praznicul Crăciunului sau al Bobotezei cade duminică 
sau luni, slujba Ceasurilor împărăteşti din ajun nu se săvârşeşte 
în ajun, care ar trebui să fie sâmbătă sau duminică, ci în ziua 
cea mai de post, adică vinerea, în cazul Crăciunului pe 23 sau 
22 decembrie, în cazul Bobotezei pe 4 sau pe 3 ianuarie . Dacă 
se întâmplă această situaţie, în ziua aceasta nu se săvârşeşte 
Vecernia mare legată de Liturghia Marelui Vasile, ci Vecernia 
se săvârşeşte după regulă în ajunul sărbătorii, iar Liturghia 
Marelui Vasile în ziua praznicului, în locul Liturghiei 
Sfântului Ioan Hrisostom. După prevederile tipicelor în vigoare, 
în ziua în care se mută Ceasurile împărăteşti nu se face nici o 
Liturghie, nici cea a lui Hrisostom. 

Întrebarea este de ce în aceste zile nu se permite 
săvârşirea Liturghiei. Problema este destul de grea şi încurcată. 
Răspunsul trebuie căutat în două direcţii conexe. Prima este 
paralela cu Vinerea Mare şi a doua postul din zilele acelea. 

Perioada pregătitoare a Crăciunului şi a Bobotezei în 
mod evident s-a prelucrat imitând perioada Postului Mare şi 
mai ales perioada Săptămânii Mari. Crăciunul este precedat 
de un post de 40 de zile, la fel ca şi Paştile. Canoanele de dinaintea 
praznicului, di-odele şi tri-odele Crăciunului şi ale Bobotezei, 
care se cântă la PaVecerniţă, au fost alcătuite prin imitarea 
cântărilor corespondente din Săptămâna Mare; ele păstrează 
nu numai aceleaşi acrostihuri, chiar dacă psalmodierea lor 
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nu coincide cu zilele acelea ale săptămânii (,;r;p1:r;l1 ,{;8- [Zilei 
de] lMarţi . . .  " "Tnp6.8t 1l1QAcO - Miercurii îi cânt" "T� llQKP� 
IIrpn'{;� lwKpav ullvOV -- Lungii .Joi îi aduc cântare 
îndelungată" etc.) ,  dar şi multe expresii din troparele cores
pondente. Slujba Ceasurilor împărăteşti a fost compusă după 
modelul Ceasurilor împărăteşti din Vinerea Mare, după cum 
se vede din duhul şi din forma slujbelor lor şi din asemănările 
dintre idiom ele ("Astăzi catapeteasma templului" - "Astăzi se 
sfinţeşte firea apelor" , "Ca o oaie spre junghiere" - "Ca un om 
in râu" de la Ceasul I, "Înaintea cinstitei Tale cruci" -

"Înaintea naşterii Tale" , "Ţintuit pe cruce" -"Venind în trup" 
de la Ceasul al III·lea, "Acestea zice Domnul către iudei" -
"Acestea zice Domnul către Ioan", "Veniţi purtătoarelor de 
Hristos popoare să vedem ce s-au sfătuit" - "Veniţi purtătoarelor 
de Hristos popoare să vedem minunea" de la Ceasul al VI-lea, 
etc . ) .  Prin slujba Ceasurilor Împărăteşti aceste două ajunuri 
se pun în paralel cu Vinerea Mare. 

Vinerea Mare este o zi de post aspru. Şi aceste două 
zile la feL În zilele de post aspru se ştie că nu se săvârşeşte 
Dumnezeiasca Liturghie şi aceasta deoarece postul şi Liturghia 
sunt două lucruri care nu pot fi puse împreună. Liturghia 
Înseamnă împărtăşire, iar împărtăşirea unire cu Mirele .  "Fii 
nunţii" nu pot să postească "câtă vreme Mirele este cu ei" 
(Mat. 9, 15 ;  Mc. 2, 19-20; Le. 5, 34-35) .  În aceste zile Liturghia 
se săvârşeşte sau împreună cu Vecernia, ca în Sâmbăta Mare, 
sau se săvârşeşte Liturghia Darurilor mai-nainte sfinţite, iarăşi 
legată de Vecernie, precum în zilele Postului Mare. Şi în zilele 
de mare post din ajunul Crăciunului şi Bobotezei se săvârşeşte 
prin imitarea Sâmbetei celei Mari Sfânta Liturghie a Sfântului 
Vasile cel Mare unită cu Vecernia. Când Ceasurile Împărăteşti 
din ajunul Crăciunului se mută cu postul lor în zilele de 22 şi 
23 decembrie nu se săvârşeşte în aceste zile Liturghia Sfântului 
Ioan Hrisostom, deoarece Liturghia de dimineaţă ar presupune 
dezlegarea postului; dar nici cea a Sfântului Vasile nu se 
săvârşeşte, deoarece este legată de Vecernia praznicului; acum 
însă, Vecernia, care se face în seara ajunului, unde este locul ei 
firesc, se face fără Liturghia Sfântului Vasile cel Mare, deoarece 
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ajunul este Sâmbăta sau Duminica, adică zile în care nu se 
posteşte şi prin urmare Liturghia se săvârşeşte dimineaţa. 
Pentru ajunul Bobotezei este valabilă, după cum se vede, aceeaşi 
regulă, cu diferenţa că, deoarece 2 sau 3 ianuarie cad în perioada 
în care se înterzice postirea, se face dezlegare la toate mâncărurile. 

S-ar putea invoca şi un alt motiv posibil. Aceste zile ar 
trebui să rămână departe de orice altă prăznuire, afară de 
tema centrală care se propune de la sine, Naşterea şi Botezul 
Domnului, şi astfel aceste zile au fost lipsite de Sfânta Liturghie 
tocmai pentru a rămâne centrul de greutate al întregii prăznuiri 
pe Ceasurile împărăteşti ale acestor praznice. Acest lucru este 
însă foarte puţin probabil. Sfânta Liturghie a rămas întotdeauna 
legată de orice prăznuire, fără ca aceasta să fie socotită o 
micşorare, ci dimpotrivă încununare a evenimentului prăznuit 
în acea zi. Poate că Liturghia s-a scos ca să micşoreze lungimea 
slujbei. Însă nici acesta nu poate fi un motiv destul de puternic. 
Pentru perioada prelucrării Tipicelor nu se socotea prea lungă 
o astfel de formă de slujbă. Existau altele şi mai lungi. 

Tare mă tem, însă, că interdicţia săvârşirii Dumnezeieştii 
Liturghii a Sfântului Ioan Hrisostom în acele zile se datorează 
înţelegerii greşite sau influenţei extrem de mari a paralelismului 
cu Vinerea Mare. În toate tipicele vechi, cel puţin din câte 
cunosc eu, se vorbeşte numai despre faptul că în timpul mutărilor 
marilor praznice nu se săvârşeşte în acele zile Liturghia 
Sfântului Vasile cel Mare. Despre interzicerea Liturghiei 
Sfântului Ioan Hrisostom nu se vorbeşte nicăieri. 

De altfel, două raţiuni practice ar pleda pentru săvârşirea 
Dumnezeieştii Liturghii a Sfântului Ioan Hrisostom în ajunul 
Crăciunului. Primul este pomenirea Sfintei Anastasia Farmacolitria 
(22 decembrie) , care se cinsteşte în mod special în multe 
locuri şi credincioşii se duc la biserici pentru pomenirea ei, 
mai ales la cele care au hramul acesta, iar al doilea este 
împărtăşirea credincioşilor şi mai ales a copiilor, care se 
apropie grupuri-grupuri în ajunurile Crăciunului şi ale 
Bobotezei. Al doilea motiv se poate rezolva dacă creştinii, cei 
care nu ştiu, sunt anunţaţi din timp că în aceste zile nu se 
săvârşeşte Sfânta Liturghie. Primul motiv însă este mai greu 
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de rezolvat. SărbătorIrea pom.enirii unui sfânt fără săvârşirea 
Sfintei Liturghii - devreme ce pomenirea nu se schimbă, iar 
la Vecernie şi Utrenie se cântă troparele lui - ar fi greu de 
gândit. Cunosc însă cazuri care în anumite biserici, din cauză 
că au hramul sau pentru împărtăşirea credincioşilor, se 
săvârşeşte de către preoţi Sfânta Liturghie a Sfântului Ioan 
Hrisostom în aceste zile, pe motivul tradiţiei vechi şi în ciuda 
interdicţiei tipicului. Atunci Liturghia ar trebui să se facă în 
mod normal după Ceasul al VI-lea, după cum trebuie să se 
facă în celelalte zile ale anului, sau după Ceasul al IX-lea, 
după cum prevăd tipicele mai noi pentru praznicul Buneivestiri, 
atunci când coincide cu Vinerea Mare . De preferat însă, cred 
eu, ar fi să se săvârşească înaintea Ceasurilor, unită cu Utrenia 
şi, după ce se termină împărtăşirea mulţimilor, să se săvârşească 
apoi cu randuiala potrivită şi cu fast Ceasurile împărăteşti, 
aşa cum prevăd în cazul de mai sus cele mai vechi tipice pentru 
situaţia În care Vinerea Mare coincide cu Bunavestire. 

Cu toate acestea, devreme ce tipicul în vigoare hotărăşte 
să nu se facă nici o Liturghie în acele zile, până când se va 
limpezi această problemă, va trebui să se ţină această rânduială, 
chiar dacă ea nu pare a fi cu totul îndreptăţită şi nici 
mărturisită de practica veche; şi numai cu îngăduinţa arhiereului 
să se săvârşească Liturghia Sfântului Ioan Hrisostom în bisericile 
care prăznuiesc . 

158 

În ziua de Bobotează creştinii iau Agheasmă Mare. 
Este îngăduit să bea din ea în acea zi sau numai 
să îşi sfinţească locuinţele şi proprietăţile? Mulţi, 
după destul de mult timp, o aduc înapoi la biserică. 
Ce trebuie să facem în această situatie? , 

Cu slujba Agheasmei Mari ne-am ocupat în repetate 
rânduri cu ocazia altor întrebări (vezi nr. 3 1 ,  35, 79, 126 şi 
1 36) . Revenim încă o dată provocaţi de întrebarea dublă a 
preacinstitului preot. 
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Este adevărat c ă  Biserica a înconjurat dintotdeauna 
Agheasma Mare cu o evlavie deosebită, exact pe motivul sfinţeniei 
deosebite a slujbei, care se săvârşeşte Întru pomenirea botezului 
Domnului în timpul prăznuirii acestui eveniment. Chiar dacă 
nu este încadrată între cele şapte taine, legătura ei cu 
binecuvântarea apei de la Sfântul Botez o face egală în 
cinstire cu el.  De aceea şi sfinţirea aceasta a fost socotită "a 
doua după Sfânta Împărtăşanie" (după codicele Sinaitic 978) 
şi se dădea, ca şi astăzi, În locul ei (al Sfintei Împărtăşanii 
n.tr.) credincioşilor care aveau oprire de la împărtăşanie din 
diverse motive. Această accentuare a sfinţeniei slujbei a 
condus, desigur din evlavie, la anumite exagerări . Una dintre 
acestea este şi cea la care se referă Întrebarea.  Cel mai puţin 
s -ar putea caracteriza drept o ciudăţenie şi poate că nu ar 
mai fi nevoie să stăruim asupra ei, deoarece este lucru evident 
că nu corespunde cu realităţile. Este, Însă, destul de răspândită 
şi, deoarece devine o pricină prin care mulţi credincioşi se 
lipsesc de apa sfinţită care se dăruieşte prin această slujbă şi, 
în felul acesta, se opune însuşi scopului săvârşirii ei. nu 
trebuie să o trecem cu vederea. 

Vom dezvolta informaţ,iile noastre din ecteniile pe care 
le spune diaconul, apoi din rugăciunile slujbei şi din practica 
şi rânduiala Bisericii exprimate în prevederile tipiconale care 
o Însoţesc în anumiţi codici. Scopul şi destinaţia fiecărei 
slujbe trebuie să le căutăm Întotdeauna în textele ei, din 
interpretarea cărora scoatem informaţiile ce ne sunt necesare 
pentru Înţelegerea ei. În felul acesta cunoaştem "scopul 
Bisericii" , după Simeon al Tesalonicului (Interpretarea . .  , 94) .  
Fiecare tradiţie sau teorie care nu consună sau s e  opune 
acestora este În mod necesar una de respins . 

Întrebarea este dacă creştinii trebuie să bea Agheasma 
Mare În ziua de Bobotează. În problema aceasta textele sunt 
atât de clare Încât nu mai Încape nici o Îndoială. În ecteniile 
speciale ale slujbei Agheasmei Mari există, pe lângă altele, 
două cereri specifice :  "Ca să fie aceasta (apa) spre curăţirea 
sufletelor şi a trupurilor tuturor celor care vor lua din ea cu 
credinţă şi vor gusta din ea . . .  " şi "Pentru ca să ne învrednicească 
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pe noi să ne umplem de sfinţenie prin împărtăşirea de aceste 
ape prin arătarea nevăzută a Duhului Sfânt . . .  " . În afară de 
acestea, în manuscrise există o mulţime de astfel de cereri 
asemănătoare: " Ca să fie acestea (apele) tuturor celor care se 
vor stropi din ele şi se vor împărtăşi (cu ele) spre curăţirea 
întinăciunii trupului şi a duhului . . .  " (Sinai 958), "Ca să fie 
acesta (apa) celor care se vor atinge de ea cu credinţă şi se vor 
împărtăşi spre curăţire . . .  " (Biblioteca Naţională din Atena 
664, 1 9 1 0, 2573 ,  2 724) ,  "Pentru ca să fie acestea (apele) celor 
ce se vor stropi şi se vor împărtăşi din ele spre curăţire . . .  " 
(Biblioteca Naţională din Atena 64, 877) ,  "Pentru ca să ne 
lumineze pe noi prin împărtăşirea cu ea . . .  " (Biblioteca Naţională 
din Atena 64), "Pentru ca să fie celor ce se vor împărtăşi din 
ea şi se vor stropi spre vindecarea sufletului şi a trupului . . .  " 
(Biblioteca Naţională din Atena 685), etc. De asemenea clare 
sunt şi rugăciunile . Astfel, la rugăciunea de sfinţire "Mare 
eşti, Doamne, . . .  " citim: "Ca toţi cei ce vor lua şi vor gusta să o 
aibă spre curăţirea sufletelor şi a trupurilor. . .  " şi mai departe 
"Dă tuturor celor ce se vor atinge, celor ce se vor stropi, celor 
ce vor gusta sfinţire, binecuvântare, curăţire, sănătate . . .  " . Pe 
de altă parte, în rugăciunea plecării capului "Pleacă, Doamne, 
urechea Ta . . .  " există o frază asemănătoare : "şi învredniceşte
ne pe noi să ne umplem de sfinţenia Ta prin gustarea din apa 
aceasta şi prin curăţirea . . .  " . 

S -ar putea ridica obiecţia că rugăciunile vorbesc despre 
gustarea din Agheasmă nu în ziua de Bobotează, ci după 
aceasta, în cazul împărtăşirii cu Agheasmă în locul Sfintei 
Împărtăşanii din timpul altor zile ale anului. Din prevederile 
tipiconale ale manuscriselor ne putem lumina şi în legătură 
cu această problemă. Toţi codicii care cuprind slujba fac 
referire clară la gustarea din agheasmă a credincioşilor, 
bineînţeles înainte de anafură. AIăturăm câteva mărturii 
grăitoare: "Iar preotul, umplând vasul din biserică din 
căldăruşă . . .  începe să stropească poporul din apă. Apoi gustă 
din ea după ce strânge cele sfinte şi dă şi poporului . . .  "(Tourinos 
2 1 6) ,  "gustă din ea şi dă şi poporului . . .  " (Sinai 966), "şi toţi 
cei botezaţi din stropirea cu apă şi din gustarea din ea . . .  " 
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(Sinai 1 096) , "tuturor celor care au fost sfinţiţi şi s -au 
împărtăşit gustând din Agheasmă şi bând .. .  " (Biblioteca 
Naţională din Atena 788), "tuturor celor care au fost sfinţiţi 
şi care s-au împărtăşit din aceste dumnezeieşti ape sfinţite şi 
care s-au umplut din belşug de împărtăşire şi stropire .. ." 
(Biblioteca Naţională din Atena 2724) ,  "tuturor celor care s
au împărtăşit şi s-au sfinţit prin stropirea cu apă .. . " 
(Biblioteca Naţională din Atena 2537) ,  etc. 

Şi încă un element în plus din practica de astăzi a 
mănăstirilor de la Sfântul Munte : monahii, după cum se ştie, 
pot fi caracterizaţi oricum în afară de înnoitori sau lipsiţi de 
evlavie. Deci, ei se împărtăşesc cu Agheasma Mare nu numai 
în ziua Teofaniei, ci, după obiceiul lor să bea Agheasmă în 
fiecare zi după Sfânta Liturghie, ei gustă din ea şi în toată 
perioada de opt zile de până la odovania sărbătorii. În altă 
situaţie am amintit de vechea practică conform căreia credincioşii 
o păstrează în casele lor tot timpul anului şi o folosesc "spre 
curăţirea sufletului şi a trupului, spre vindecarea de patimi, 
spre sfinţirea caselor, spre tot folosul" conform rugăciunii. 

Cât despre aducerea Agheasmei înapoi la biserică,  nu 
văd motivul pentru care să se întâmple aceasta. Credincioşii 
să fie sfătuiţi să bea din ea şi să îşi stropească locuinţele în 
ziua Teofaniei, devreme ce în celelalte zile "nu se varsă 
conţinutul", după prevederea codicelui Sinai 987 şi după 
obiceiul evlavios care se păstrează şi astăzi. 

159 

Este corect ca atunci când un preot slujitor care 
are în grijă două enorii, în perioada Postului 
Mare, să săvârşească în cea de-a doua enorie a sa 
în ziua de vineri Vecernia de seară dacă vrea să 
slujească Sfânta Liturghie sâmbăta, sau trebuie 
să se limiteze la Vecernia unită cu Liturghia 
Darurilor mai înainte sfinţite, pe care a săvârşit-o 
vineri dimineată în cealaltă enorie a sa? , 
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Slujba Vecerniei, precum şi toate celelalte slujbe de 
peste zi, Miezonoptica,  Utrenia,  Ceasurile şi Pa Vecerniţa, nu 
se leagă de o biserică anume, nici nu constituie slujbe pregă
titoare, după cum se spune adesea, ale Sfintei Liturghii. Fiecare 
din acestea este o slujbă de sine stătătoare şi independentă şi 
se leagă de comunitatea creştină sau obştea monahală care 
vrea să o facă sau nu într-un loc sau altul . Sfânta Liturghie, 
după cum am mai scris şi altă dată, este şi ea o slujbă de sine 
stătătoare, care se săvârşeşte în orice biserică separat, 
independent de faptul că acolo s -au săvârşit sau nu celelalte 
slujbe de sine stătătoare din ciclul celor de fiecare zi. Obligaţia 
participării la ele cade asupra comunităţii sau măcar asupra 
preotului. Din practica mănăstirilor avem mărturia grăitoare 
despre corectitudinea acestor atitudini. Vecernia şi Utrenia 
se săvârşesc întotdeauna în biserica centrală a mănăstirilor. 
PaVecerniţa de obicei în paraclise sau privat, "la chilie" . 
Dintre ceasuri, Ceasul Întâi este legat de obicei de Utrenie şi 
se citeşte în biserica centrală, Ceasul al treilea şi al şaselea 
preced Sfânta Liturghie,  Ceasul al nouălea iarăşi în biserica 
centrală înainte de Vecernie. Sfânta Liturghie,  de obicei, dacă 
nu este duminică sau sărbătoare, se săvârşeşte în paraclisele 
în care nu s-a săvârşit nici una din celelalte slujbe.  Pe de altă 
parte , Sfânta Liturghie nu se săvârşeşte întotdeauna, în timp 
ce celelalte se săvârşesc în fiecare zi şi, prin urmare, nu este 
logic să afirmăm că le săvârşim ca pregătire pentru ea. 

Deci, de vreme ce, conform întrebării, preotul a săvârşit 
deja Vecernia sărbătorii, fie legată de Liturghia Darurilor mai 
înainte sfinţite ,  fie nu, nu va relua aceeaşi slujbă şi în altă 
biserică, chiar dacă urmează să săvârşească în ea ziua următoare 
Sfânta Liturghie. 
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160 

Este îngăduit ca preotul să fie îngropat în 
mormântul sotiei sale? , 

161 

Este îngăduit ca un laic să fie îngropat într-un 
mormânt în care a fost îngropat un cleric sau o 
sotie de cleric? , 

În mod obişnuit preoţii au mormintele lor speciale, 
care se află în spatele Sfântului Altar al bisericilor de cimitir 
sau aproape de ele, dacă poziţia bisericii nu permite destul 
spaţiu, în spatele absidei sale. În cazul acesta, desigur, în 
aceste morminte speciale nu se îngroapă alte persoane, nu 
pentru că aceasta ar încălca vreo anumită prevedere sau pentru 
anumite raţiuni teoretice, ci pentru că obiceiul bisericesc, din 
evlavie faţă de persoanele slujitorilor altarului, a hotărât pentru 
înmormântarea lor această deosebire specială şi atât de 
potrivită cu slujirea lor de dinaintea morţii . În marile oraşe, 
însă, nu este posibil întotdeauna acest lucru şi preoţii sunt 
îngropaţi fără deosebire în mormintele oamenilor obişnuiţi şi 
invers, sau sunt depuşi în mormintele lor de familie.  Iarăşi, 
nu există nici o piedică nici în această practică.  Acest lucru se 
întâmplă, de altfel, şi astăzi la Sfântul Munte, unde preoţii şi 
monahii se îngroapă fără deosebire în orice mormânt, lucru 
care se întâmpla şi în vechime, după cum ne arată cercetările 
arheologice . Avem două exemple grăitoare din catacombele 
din Milos. Două morminte, după cum mărturisesc epigrafiile 
lor, aparţin clericilor. În primul au fost depuşi trei preoţi, o 
diaconiţă, două fecioare şi mama lor ("Preoţii de vrednici de 
toată pomenirea Asclepisl şi Elpizon şi Asklepiodoros şi 
Agalliasis/diaconiţa şi Evtihia fecioara şi Klaudianil fecioara 
şi Evtihia, mama acestora I zac aici ... ") .  În al doilea un preot 
şi-a îngropat probabil fiica şi a hotărât ca să fie îngropat acolo şi 
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eL şi soţia lui , şi copii Sal ("Aici zace Stefanis a preotului 
Melonos. Nă jur pe voi, maicile mulţimii, in numele lui Hristos / 
ca să nu depuneţi în alt loc [trupul] meu / al preotului Melonos 
şi al copiilor lui şi al soţiei") .  Cu toate acestea, din respect 
faţă de obicei, cred că ar fi mai potrivit ca acolo unde există 
morminte speciale preoţii să fie îngropaţi numai în ele. 

Pentru preotese sunt valabile aproape aceleaşi lucruri. 
Dacă pentru îngroparea preoţilor nu există nici o deosebire 
canonică, cu atât mai mult pentru locul de îngropare al acelora. 

162 

În legătură cu înmormântarea sau pomenirea 
preotului sau arhiereului, diaconul va zice în 
ectenii sau preotul în rugăciune "împreună
slujitorul nostru" sau numai "cutare preotul" sau 
"cutare arhiereul"? 

Astăzi, după cum se ştie, se săvârşeşte slujba înmormântării 
"pentru laici", iar pentru preoţii şi arhiereii adormiţi se 
adaugă la ea numai rugăciunea specială: "Îţi mulţumim, Ţie, 
Doamne Dumnezeul nostru, că numai Tu eşti viaţa fără de 
moarte . . .  " , în care există expresia "robul Tău şi făcut 
împreună-slujitor cu noi (cutare) preotul (sau arhiereul)" . În 
ceea ce priveşte rugăciunile nu există vreo problemă. Ele se 
spun întotdeauna de către preot şi, în gura lui, se potrivesc 
cuvintele "făcut împreună-slujitor cu noi", nu numai pentru 
că preotul ar avea acelaşi grad ierarhic, dar şi pentru 
arhiereu, care şi el este împreună-litughisitor cu preotuL 
Acelaşi lucru ar fi valabil şi pentru cererile din ectenii, dacă 
acestea ar fi spuse de preot. Însă acestea se spun şi de către 
diacon sau mai degrabă se spun numai de acesta şi în mod 
extraordinar, din lipsa diaconului, se spun şi de către preot. 
S -ar potrivi, aşadar, ca diaconul să numească "împreună
slujitor" pe preot sau pe arhiereu? 
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În manuscrise ŞI  In Molitfelnicele tipărite există o 
slujbă specială "la moartea preotului" , comună preoţilor şi 
arhiereilor, care în manuscrise prezintă foarte multe variante 
şi este una dintre cele mai extinse şi mai bogate slujbe ale 
Evhologhiilor noastre. În ea nu există ectenii de cerere speciale 
pentru preot, ci şi aici este prevăzut să se spună obişnuitele 
ectenii comune pentru slujba înmormântării, cu singura diferenţă 
că se adaugă la numele celui adormit şi calitatea lui, adică 
,,(cutare) preotul" sau "arhiereul". Numai în anumite manuscrise 
există, în afară de rugăciunile speciale şi de alte elemente ale 
slujbei, şi ectenii cu rugăciuni speciale, despre care se notează 
clar că se spun de către diacon sau de către preot (Patmos 
646, Esfigmenu 2 1 4, Sfântul Sava 373) .  În acestea există 
expresia "împreună-slujitor cu noi" . Şi aici diaconul îi numeşte 
pe preoţi şi pe arhierei împreună-slujitori ai săi. Acest lucru 
nu trebuie să ne mire. Faptul că diaconii sunt caracterizaţi 
drept împreună-slujitori cu preotul se observă şi din Sfânta 
Liturghie .  În cunoscutul dialog dintre preot şi dia con de după 
Vohodul mare şi aşezarea Cinstitelor Daruri pe Sfânta Masă, 
nu se adresează preotul către diacon "Pomeneşte-mă şi pe mine, 
frate şi împreună-slujitorule"! Şi nu se încheie acest dialog cu 
rugăciunea "Acelaşi Duh să sluj ească împreună cu noi (adică 
împreună cu preotul şi cu diaconul) în toate zilele vieţii noastre"! 

În cazul ecteniilor de cerere care se zic astăzi la 
înmormântările şi parastasele preoţilor sau arhiereilor nu 
există această dificultate. La acestea nu se va adăuga expresia 
"făcut împreună-slujitor cu noi" , ci numai numele celui 
adormit şi determinativul calităţii sale preoţeşti. "Î mpreună
sluj itor" există numai în rugăciunea specială, Însă aceasta, 
după cum am scris, se zice de către preot, cel ce fără îndoială 
este împreună-slujitor cu cei adormiţi . 
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Unii dintre creştini cheamă preotul să citească 
pruncului nebotezat rugăciunea de deochi în 
primele zile ale naşterii sale, ca să nu mai fie 
deocheat în viaţă. Prin urmare, este permis sau nu 
să se citească ace stă rugăciune copiilor nebotezaţi? 
Care trebuie să fie poziţia preotului în această 
situaţie sau altele asemenea dacă credincioşii 
stăruie? 

La întrebarea nr. 54 am scris că pruncii nebotezaţi nu 
participă la Taine, deoarece nu sunt membrii ai Bisericii, dar 
în calitate de "catehumeni" pot să primească rugăciunile Bisericii 
şi mai ales exorcismele, care de la început s-au citit catehu
menilor. Încă din rugăciunea din prima zi de la naştere se 
vorbeşte despre "ochiul fermecător", de care se cere protejarea 
pruncului. Prin urmare, să i se citească acestuia rugăciunea 
de deochi, câtă vreme nu este vorba despre o taină şi devreme 
ce este un fel de exorcism, deci nu există nici un impediment, 
atunci când, desigur, este coroborat cu un motiv de boală. 

Nu este permis Însă, dacă nu există o motivaţie reală, 
ca preotul să citească rugăciunea aceasta şi să ajungă 
colaborator şi să Întărească superstiţiile oamenilor simpli. 
Rugăciunea de de ochi nu are caracterul unui vaccin antideochi. 
Trebuie Însă să se facă sistematic şi la timp informarea 
creştinilor ca să cunoască importanţa, scopul şi puterea 
rugăciunilor liturgice şi a diferitelor slujbe. Altfel de ce să 
căutăm responsabilităţi de la oameni lipsiţi de responsabilitate, 
dar bine intenţionaţi? Fiecare preot să îşi întrebe conştiinţa 
dacă nu este el responsabil de întunericul în care încă trăiesc 
oile sale cuvântătoare. Nu este nevoie pentru această încercare 
nici de multă înţelepciune, nici de mari calităţi de retor. Va 
trebui fără întârziere să fie luminaţi credincioşii, pentru că 
prin astfel de superstiţii se denaturează şi se întinează 
mijloacele de sfinţire ale Bisericii noastre şi devenim pricină 
ca să fie batjocorit cultul nostru duhovnicesc şi să fie socotit 
de mulţi sinonim cu magia şi cu superstiţia. 
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De ce miercurea şi vinerea în săptămâna brânzei 
la Sfânta Evanghelie şi la Apostol nu se citeşte o 
pericopă evanghelică şi nici lectură din apostol? 
De ce nu se face în aceste zile Liturghie şi în 
cazul în care este neapărată nevoie de săvârşirea 
ei, ce anume se va citi şi de ce? 

Miercurea şi vinerea din săptămâna brânzei, conform 
rânduielilor în vigoare ale Tipicului şi Triodului, nu se 
săvârşeşte Liturghia, nici cea deplină, nici cea a Darurilor 
mai înainte sfinţite .  Şi, în timp ce tipicul Bisericii celei Mari 
(al lui Constantinos şi Biolakis) , într-o notă, pune obiceiul 
acesta nedeterminat pe seama tradiţiei Sfinţilor Părinţi, 
Triodul, mai corect, în tradiţia din Palestina ("Apoi, că în 
Palestina nu am primit de la Sfinţii Părinţi a face miercurea 
şi vinerea din [săptămânal brânzei Liturghie deplină, nici pe 
cea a Darurilor mai înainte sfinţite") .  Exact această prevedere 
a Triodului lasă să se înţeleagă că tradiţia altor locuri ar 
trebui să fie diferită şi că în cele din urmă a biruit tradiţia 
din Palestina. Pe de altă parte, Triodul, la fel ca şi tipicul, se 
fac ecoul, după cum se ştie, al tradiţiei liturgice din Ierusalim 
şi mai exact a mănăstirii Sfântului Sava. Manuscrisele cele 
mai vechi de tipic , cum ar fi Vatican 1609 şi 1877 ,  Vatoped 
1436 şi Marea Lavră 99, cele patru din secolul al XIII-lea, precum 
şi cel mai vechi de la Sinai 1094, mărturisesc aceeaşi practică 
şi, de asemenea, o pun pe seama mănăstirilor din Palestina. 

În orice caz, tradiţia de a nu se săvârşi Liturghie 
deplină în aceste zile pare comună şi cea mai veche . După 
cum se ştie, în zilele în care nu se săvârşeşte Liturghie nu 
sunt prevăzute pericope apostolice sau evanghelice în cărţile 
liturgice corespunzătoare, Apostolul şi Evanghelia. Exact 
acest lucru se întâmplă în zilele de post ale Postului Mare, 
afară de sâmbătă şi duminică, şi în cele două zile ale săptămânii 
brânzei, despre care vorbim acum. Aţi subliniat că în anumite 
ediţii ale Apostolului este trecută citirea din Epistola sobor-
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nicească a lui Iuda ("vai celor necredincioşi . . .  ") ca lectură "în 
a patra (miercurea) a săptămânii a 36-a" în loc de "în a cincia 
(joia) a săptămânii a 36-a". Miercurea şi Vinerea din săptămâna 
brânzei sunt lipsite de pericope apostolice şi evanghelice, deoarece 
nu se îngăduia în aceste zile săvârşirea Sfintei Liturghii. 

Acum, de ce nu se săvârşeşte în aceste zile Liturghie? 
Răspunsul ni-l dă slujba din zilele acelea.  În acele zile se 
cântă slujba deplină din zilele de post, cu Aliluia,  cu canonul 
de trei ode, cu luminânde, cu idiomele, cu lectură întreită şi 
toate celelalte elemente caracteristice ale slujbelor din Postul 
Mare. Este, cu alte cuvinte, o zi de post aspru, în care se 
mănâncă numai o singură masă după Vecernie. Acest lucru 
este hotărât de toate tipicele vechi. Astăzi însă se face dezlegare 
în aceste două zile . Dezlegarea însă este clar inventată. La 
această masă de post monahii mâncau "puţină brânză" sau 
"foarte puţină brânză" şi aceasta, după vechile tipice,  "spre 
împiedicarea întinăciunii anumitor eresuri" sau "pentru 
anumite eresuri urâte de Dumnezeu", adică a iacobiţilor şi a 
miercuriştilor (tetradiţilor) , conform canonului 32 al Sfântului 
Nichifor al Constantinopolului. Cuviosul Nicodim Aghioritul 
în Pidalion, comentând acest canon şi invocând şi alte mărturii, 
nu socoteşte îndreptăţită dezlegarea postului şi mâncarea 
brânzei decât în afara mănăstirilor şi în părţile unde există 
comunităţi ale ereticilor în discuţie. Poziţia lui este dură, dar 
corectă din punct de vedere logic şi istoric . Miercurea şi 
vinerea din săptămâna brânzei sunt, într-un oarecare fel ,  
pridvorul Postului Mare . 

După vechea rânduială a Bisericii din Constantinopol, 
cu siguranţă şi a altor Biserici din afara Palestinei, înainte 
de a se transmite şi a se impune deplin şi în acestea tipicul 
Sfântului Sava, prevedea în zilele de miercuri şi de vineri din 
săptămâna brânzei săvârşirea Liturghiei Darurilor mai înainte 
sfinţite. Acest lucru este clar mărturisit de tipicul Sfintei Sofia 
de la Constantinopol, de codicele Patmos 266 şi al Cinstitei Cruci 
40 din veacul al X-lea, de tipicul mănăstirii constantinopolitane 
a Preasfintei Născătoarei de Dumnezeu Everghetidos, care se 
păstrează în codicele cu numărul 788 din secolul al XII-lea de 
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la Biblioteca Naţională din Atena, de canonul 32 al Sfântului 
Nichifor şi de Simeon al Tesalonicului. În tipicul Sfintei Sofia 
şi după Simeon, Liturghia Darurilor mai înainte sfinţite o 
săvârşea însuşi patriarhul. Conform tipicului de la Everghetidos, 
din timpul Liturghiei de marţi din săptămâna brânzei se 
păstra un Sfânt Agneţ mai înainte sfinţit pentru Liturghia 
Darurilor mai înainte sfinţite de miercuri, iar în timpul 
Liturghiei de joi unul pentru vineri. Liturghiile Darurilor mai 
înainte sfinţite din aceste două zile, conform ambelor tipice, 
aveau faţă de celelalte Liturghii ale Darurilor mai înainte 
sfinţite din celelalte zile ale Postului Mare, anumite specificităţi. 
Aveau, bunăoară, o singură citire din Vechiul Testament, de 
la proorocul loiI prima şi de la Zaharia a doua, cele care 
există şi astăzi în Triod, în timp ce celelalte Liturghii ale 
D arurilor mai înainte sfinţite au, după cum se ştie, două, una 
din Facere şi una din Pilde . Nu se zicea "Lumina lui Hristos 
luminează tuturor" şi în loc de "Să se îndrepteze" se cânta în 
ambele Liturghii pe glasul al şaselea "Să nădăj duiască Israil 
spre Domnul de acum şi până în veac" (Ps. 130, 3) cu două 
stihuri din acelaşi psalm "Doamne, nu s-a înălţat . . .  " şi "Dacă 
nu vor gândi smerit . . .  ". Acest prochimen, însă cu un singur 
stih, se află şi astăzi la sfârşitul pericopei din Vecernia de 
miercuri, bineînţeles, pe acelaşi glas .  

Tipicul în vigoare astăzi al  Bisericii celei Mari prevede 
săvârşirea Liturghiei Sfântului Ioan Hrisostom, dacă se întâmplă 
să cadă miercuri sau vineri din săptămâna brânzei odovania 
praznicului Întâmpinării sau pomenirea unui sfânt care este 
şi hram de biserică. Tipicul-calendar al Bisericii Greciei din 
anul 1969 prevede săvârşirea Dumnezeieştii Liturghii a Sfântului 
Ioan Hrisostom în miercurea din săptămâna brânzei ( 19  
februarie) la  pomenirea Sfintei Filoteea Ateniana, dar numai 
în bisericile care au acest hram. Este de prisos să mai scriem 
că această rânduială mai nouă nu con sună cu tipicele mai 
vechi, care îngăduie săvârşirea Sfintei Liturghii a Sfântului 
Ioan Hrisostom numai dacă va cădea într-una din aceste două 
zile "ziua împărătească a Întâmpinării". Conform tipicului de la 
Everghetidos, chiar dacă ar cădea pomenirea unui sfânt care 
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e hram, "chiar dacă este el Înainte -mergătorul sau alt sfânt 
mare", se cânta "Aliluia" şi se săvârşea Liturghia Darurilor 
mai înainte sfinţite . Triodul, de altfel, cunoaşte numai două 
cazuri cu excepţie : praznicul "Întâmpinării şi al Înainte
mergătorului", adică pomenirea primei şi a celei de-a doua 
aflări a capului său (24 februarie) . 

Uimitoare pentru exactitatea istorică este părerea 
asupra acestui subiect a Sfântului Simeon al Tesalonicului. 
Simeon, răspunzând la întrebarea cu numărul 56 a lui Gavriil 
Pentapoleos "De ce nu se săvârşeşte Liturghia Darurilor mai 
înainte sfinţite şi în celelalte zile ale postului" se referă la 
tema noastră notând următoarele în chip grăitor: "În cele 
cinci zile (ale fiecărei săptămâni a Postului Mare) au aşezat 
[Părinţii] a se sluji Liturghia ce se numeşte a Darurilor mai 
înainte sfinţită şi în nici o altă zi nu s-a legiuit să se 
săvârşească jertfa cea fără de sânge şi de viaţă făcătoare, 
fără numai în celelalte două zile , în zilele de miercuri şi 
vineri din săptămâna zisă a brânzei, şi în Vinerea Mare . Căci 
cele două zile din săptămâna brânzei au fost puse ca o 
introducere la sfintele postiri, de vreme ce săptămâna brânzei 
spre aceea a fost legiuită, spre curăţirea şi gătirea noastră 
pentru Sfântul Post, pentru ca mai înainte curăţindu-ne să 
ne apropiem de post şi înfrânându-ne de la bucatele cele grase 
şi de cărnuri, să începem postul şi să ne apropiem curaţi de 
postul cel curat. .  . .  Drept aceea, au rânduit ca în săptămâna 
cea dinaintea postului, să mâncăm brânză, numind această 
săptămână înainte prăznuire a postului, în care s -a  rânduit a 
se cânta trei-cântări (tri-ode) şi idiomela, ca şi în Postul 
Mare . Amândouă aceste zile de post, de miercuri şi de vineri, 
au fost puse la mijloc, rânduind să se citească în ele şi 
graiurile proorocilor şi cuvintele arătătorului de cele dumnezeieşti 
Vasile .  Drept aceea, precum zice şi Tipicul cel vechi al 
Bisericii cele mari, în miercurea brânzei, Patriarhul Întâi 
slujea Liturghia Darurilor mai înainte sfinţite .  În aceste zile 
de miercuri şi vineri era obiceiul, după ce se postea, a se 
mânca şi brânză, spre îndepărtarea unei oarecare eres. Deci, 
în acele două zile de post ale săptămânii brânzei, Liturghia 
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Darurilor se săvârşea mai  înainte într-acest chip, cu postire, 
precum se află şi în rânduielile vechi; şi se pun şi citiri din 
prooroci ,  după cum am zis, pentru că în aceste zile nu se 
citesc nici Evanghelii, ca în cele cinci zile ale săptămânii în 
tot Postul Mare, după cum arată toată rânduiala [citirii] 
Evangheliilor . . .  Acum însă nu ştim pentru ce s -a  părăsit 
obiceiul de a se sluj i într-acea vreme Liturghia Darurilor. 
Socotesc că pe motiv că nu este post desăvârşit, nici Liturghie 
deplină - precum este obiceiul - nu se face. Putem înţelege 
pentru ce s -a  părăsit obiceiul de a se face Liturghia Darurilor 
şi din Tipicul ierusalimitean, care este călugăresc".t. 

Recapitulând aşadar cele de mai sus, notăm că după 
practica întregii Biserici Ortodoxe se interzice săvârşirea 
Sfintei Liturghii în miercurea şi vinerea din Săptămâna 
Brânzei, deoarece aceste zile aparţin din punct de vedere 
liturgic Postului Mare . Conform tipic ului vechi al Bisericii 
din Constantinopol se săvârşea Liturghia Darurilor mai 
înainte Sfinţite. După cel ierusalimitean, nici măcar aceasta. 
Prin urmare, practica aceasta de la Ierusalim este şi mai 
austeră. Din toate acestea reiese că în nici un caz nu se 
îngăduie să se săvârşească în aceste zile Sfânta Liturghie. 
Un caz de urgenţă pentru săvârşirea ei nu este prevăzut. Cât 
despre cazurile în care în aceste zile cade o anumită 
sărbătoare, ar fi de dorit ca ele să se mute în zilele apropiate 
(Marţi, Joi sau Sâmbătă) sau să se savarşească, în 
conformitate cu tipicele mai vechi, Liturghia Darurilor mai 
înainte sfinţite sau, în fine, să se aplice prin iconomie rânduiala 
mai nouă a Tipicului Bisericii celei Mari şi să se săvârşească 
Liturghia Sfântului Ioan Hrisostom, însă aceasta numai în 
cazuri cu totul speciale, adică la sărbători de sfinţi foarte 
importanţi şi, desigur, numai în bisericile care au hram. 
Atunci se vor citi şi pericopele Sfântului prăznuit. 

4 Tratat, voI. II, p .  236-237.  
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Când trebuie să "ia timp"5 preotul care urmează 
să slujească: în timpul intrării sale în biserică, în 
timpul catismelor, după cum se obişnuieşte, sau 
într-un alt moment al slujbei Utreniei? 

Micuţa slujbă a "timpului" este destul de nouă. Manus
crisele vechi ale Sfintei Liturghii, în afară de faptul că nu 
cuprind referiri tipiconale, încep Liturghia de la rugăciunea 
oferirii/punerii-înainte :  "Dumnezeule, Dumnezeul nostru, Cel 
ce pâine a cerească . . .  " . În principiu, se pare că preoţii "luau 
timp" într-un mod cu mult mai simplu, fie cerând binecuvântare 
de la arhiereul care urma să slujească sau să asiste din 
scaunul arhieresc, după cum se face şi astăzi dacă este de 
faţă un arhiereu, fie cerând iertare de la popor, aproape cum 
se obişnuieşte şi astăzi la Liturghia Darurilor mai înainte 
sfinţite . În Rânduiala Dumnezeieştii Liturghii6 a patriarhului 
Constantinopolului, Filotei (secolul al XIV-lea) "timpul" 
constă în "închinările" spre răsărit şi către strane şi în rugă
ciunea "Trimite mâna Ta . . .  " . Într-o altă Rânduială cu aproape 
două veacuri mai veche nu se întâlneşte încă rugăciunea. Există 
însă închinarea care se face şi astăzi la sfintele icoane . Aceste 
lucruri pentru introducere. În ceea ce priveşte momentul în care 
preotul lua şi trebuie să ia timp, se pot face următoarele remarce: 

Conform rânduielii vechi mănăstireşti, care se ţine şi 
astăzi în mănăstirile din Sfântul Munte şi în bisericile de 
limbă slavă, Utrenia se săvârşeşte separat de Sfânta Liturghie. 

5 Expresia se referă la momentul de pregătire pentru Sfânta Liturghie al 
preotului, moment în care preotul trebuie să facă metanie la tronul 
arhieresc, să se închine la icoane şi să ceară iertare de la cei din strane şi 
de la popor. Am păstrat literal numirea veche a acestei slujbe, punând·o 
peste tot între ghilimele, pentru că pe parcursul răspunsului se va 
înţelege de ce a fost numită aşa. (n.tr.) . 
6 Cartea mai este cunoscută la noi şi sub numele de Diataxa lui Filotei (n. 
trad.) .  
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Între aceasta şi Sfânta Liturghie sunt inserate trei slujbe 
intermediare, Ceasurile I, III şi VI . Ceasul I se uneşte cu 
Utrenia, se face Apolis de final şi slujba se reia după întreruperea, 
a cărei durată diferă în funcţie de sărbători sau de anotimpurile 
anului. A doua grupă de slujbe cuprinde Ceasurile III şi VI şi 
Sfânta Liturghie .  Liturghia, după cum am scris şi în alte 
părţi, se săvârşeşte numai duminicile şi la praznice în biserica 
centrală a mănăstirilor, catholikon-ul, iar în celelalte zile în 
paraclise.  Preotul "ia timp" înainte de începerea Ceasului al 
III-lea, intră în altar, face începutul Ceasului al III-lea, se 
îmbracă în veşminte şi săvârşeşte proscomidia, tămâiază 
după ce o termină, face apolisul ceasurilor şi începe Sfânta 
Liturghie.  Acelaşi lucru se întâmplă şi în bisericile de enorie 
în timpul săvârşirii Liturghiei Darurilor mai înainte sfinţite . 

Rânduiala ţinută în acest caz în bisericile de mir în 
perioada bizantină era diferită. După slujba Utreniei nu se 
citeau Ceasurile, ci se întrerupea slujba, timp în care poporul 
fie pleca, fie rămânea în biserică şi asculta "pro-citirea" 
(rrpoavayvCJot) , adică citirea textelor biblice, de obicei din 
Vechiul Testament sau din Faptele Apostolilor, din vieţile sfinţilor, 
din cuvintele Părinţilor sau din hotărârile Sinoadelor ecumenÎce. 
Atunci se pare că preoţii "luau timp", îşi puneau veşmintele, 
săvârşeau Proscomidia şi, când venea ora hotărâtă, începeau 
Sfânta Liturghie. Uneori se pare că nu se făcea "pro-citirea" 
aceasta, ci pregătirea preoţilor se făcea în tăcere . Simeon al 
Tesalonicului a hotărât să se cânte în Sfânta Sofia din Tesalonic 
şi în celelalte biserici din împrejurimi Polieleul în timpul 
pregătirii şi al îmbrăcării slujitorilor, pentru ca să fie acoperit 
de o cântare frumoasă acest timp liturgic mort. Când săvârşeau 
Liturghia unită cu Utrenia, "luau timp" spre sfârşitul Utreniei şi 
mai exact, după cum se pare, atunci când ia timp şi astăzi 
arhiereul, când urmează să slujească, adică în timpul cântării 
laudelor. De notat însă că pe atunci se cântau în toate bisericile 
de mir toate stihurile psalmilor laudelor, iar după Doxologie 
se zicea ectenia şi Să plinim . . .  , adică preotul avea destul 
timp la dispoziţie ca să săvârşească liniştit Proscomidia,  care, 
pe de altă parte, era şi mai simplă decât cea de astăzi. 
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Rânduiala Sfintei Liturghii a lui Filotei presupune 
mai degrabă separarea Liturghiei de Utrenie, după cum am 
văzut mai sus în practica bisericilor de mir bizantine, şi nu se 
ocupă deloc de punerea în legătură a pregătirii preotului şi 
săvârşirea proscomidiei cu Utrenia. 

După prevederile tipiconale mai noi, cuprinse în 
Liturghierele şi Evhologhiile tipărite, preoţii "iau timp" după 
cântarea a VI-a a canoanelor. Acest lucru însă presupune că 
se vor cânta în întregime atât canoanele, cât şi psalmii laudelor, 
pentru că altfel timpul nu ajunge pentru "timpul" îmbrăcării 
şi al Proscomidiei. Acesta este motivul pentru care astăzi 
preoţii "iau timp" mult mai devreme, adică înainte de începerea 
Utreniei, în timpul catismelor sau într-un alt moment prielnic. 
Primul moment (înainte de începutul Utreniei, n.n.)  nu este 
idicat, pentru că în afară de faptul că ar fi prea devreme ca 
preotul să se îmbrace mai înainte de începerea slujbei, această 
mică slujbă a "timpului" presupune şi prezenţa poporului, de 
la care preotul va cere "iertare". Pe de altă parte şi întreaga 
rugăciune a preotului de dinaintea Dumnezeieştii Liturghii, 
sărutarea icoanelor etc . sunt un element frumos al slujbei, 
care provoacă multă zdrobire de inimă celor care vin mai 
devreme în biserici, sunt urmărite cu mare evlavie de aceştia 
şi nasc multe simţiri sfinte . Poate că cel mai potrivit moment 
ar fi cântarea primelor două cântări din canon, care se mai 
cântă în întregime de obicei în bisericile noastre/o Este singurul 
moment în care preotul are toată liniştea ca să ia timp, fără 
ca să fie întrerupt de interventiile pe care trebuie să le aibă 
în timpul catismelor. 

7 Spre deosebire de practica din bisericile de mir din România, unde în 
timpul canoanelor (cu excepţia perioadei pascale) se cântă numai catavasiile 
perioadei din an, în bisericile de mir din Grecia încă se mai cântă în 
întregime primele două cântări din canonul zilei respective (n.tr.) . 
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În care cazuri în timpul Vecerniei se cântă troparul 
Născătoarei de Dumnezeu al Învierii şi în care 
cazuri nu se cântă? 

La cântarea troparului Născătoarei de Dumnezeu din 
Octoih se referă paragraful respectiv "despre tropare" din 
Tipicul Bisericii celei Mari (§ 1 5) .  Prevederea priveşte în principal 
troparele Învierii, dar indirect se vorbeşte şi despre cele ale 
Născătoarei de Dumnezeu. De acolo şi din practica dominantă 
putem să concluzionăm următoarele: 

a .  Troparul Născătoarei de Dumnezeu al Învierii nu se 
cântă la praznicele împărăteşti şi ale Maicii Domnului, fie că 
acestea cad Duminica sau nu. 

b. Nu se cântă şi la înjumătăţirea praznicelor împărăteşti 
şi ale Maicii Domnului, atunci când în locul lui se cântă 
troparul sărbătorii. 

c. În Duminici se cântă trop arul Născătoarei de Dumnezeu 
al Învierii al glasului de rând în Duminica respectivă; ori 
dacă Sfântul zilei are Doxologie şi se cântă troparul lui, 
atunci se cântă trop arul Născătoarei de Dumnezeu pe glasul 
troparului Sfântului. 

d. Atunci când Sfântul zilei are slujbă completă de 
praznic (antifoane şi celelalte la Utrenie) în Minee sau în caietele 
separate, dacă Sfântul este prăznuit local, se cântă trop arul 
Născătoarei de Dumnezeu al Învierii pe glasul troparului 
Sfântului, ca mai sus. 

e .  Când Sfântul nu are slujbă completă de praznic, 
după trop arul lui se cântă al Născătoarei pe glasul troparului 
Sfântului din troparele Născătoarei zilei, care se găsesc la 
sfârşitul Octoihului sau al Ceaslovului ("ale Născătoarei pe 
fiecare glas") .  

f. Troparul Născătoarei al Învierii s e  cântă neapărat şi 
la odovania fiecărui glas, la Vecernia de sâmbătă (vineri 
seara) şi la Utrenia de sâmbătă, însă pe glasul troparului 
Sfântului, fie că Sfântul este prăznuit, fie că nu, adică iarăşi 
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conform anexei cu troparele Născătoarei de Dumnezeu pe 
cele opt glasuri din Octoih sau Ceaslov. Excepţie face numai 
la glasul şase, unde în loc de cel al Învierii "Cel ce pe cea 
binecuvântată . . .  " este prevăzută în cazul de mai sus cântarea 
troparului Născătoarei de Dumnezeu "Mai înainte a spus 
Ghedeon . . .  " . 

167 

Este permis ca, din motive de timp, în timpul 
săvârşirii Agheasmei Mici să se sară peste rugă
ciunea: "Doamne, Dumnezeul nostru, cel mare 
întru sfat . . .  ", după prevederea Micului Evhologhiu 
editat la Apostoliki Diaconia? 

În timpul slujbelor ocazionale, care sunt legate de 
slujba Agheasmei Mici, ediţia Micului Evhologhion de la 
Apostoliki Diaconia pare la o primă privire că omite marea 
rugăciune despre care discutăm. Într-adevăr, în această 
ediţie sunt introduse slujbele acestea ocazionale speciale, în 
care se intenţionează pe de o parte prescurtarea slujbei 
agheasmei, prin omitere a unor trop are sau a altor elemente, 
şi, pe de altă parte, adaptarea slujbei la nevoile specifice pe 
care le urmăreşte săvârşirea lor, prin introducerea lecturilor 
speciale, a cererilor în ectenii şi a rugăciunii speciale care 
încheie slujba.  Rugăciunea "Doamne Dumnezeul nostru, cel 
mare întru sfat . . .  " nu o publică nu pentru că ar trebui omisă, 
ci deoarece se află scrisă la începutul Evhologhionului la 
slujba Sfeştaniei mici, care, după tradiţia corectă a manus
criselor şi a ediţiilor tipărite vechi ale Agheasmatarelor, este 
aşezată prima în şirul slujbelor din această mică carte de cult 
- care, de altfel, se şi numeşte "Agheasmatar" din acest motiv. 
Presupun că mulţi clerici au căzut în înţelegerea greşită a 
unor prevederi oarecum neclare din Micul Evhologhion şi poate 
că au şi săvârşit slujba Agheasmei Mici fără această rugăciune. 
Omiterea acestei rugăciuni nu numai că nu este indicată, dar 
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este exclus ca această ediţie oficială a Agheasmatarului să o 
subînţeleagă, şi aceasta nu pentru că ar fi pur şi simplu o 
inovaţie - poate că lucrul acesta ar fi cel mai puţin important 
- ci pentru că această rugăciune este numită "rugăciunea 
sfinţirii apei", conform manuscriselor, rugăciune de sfinţire, 
fără de care nu se săvârşeşte sfinţirea .  Prin urmare ar fi o 
slujbă de sfinţire a apei fără sfinţirea propriu-zisă a apei. 

Iată şi mai analitic cum stau lucrurile: Fiecare slujbă 
sfântă este alcătuită dintr-o parte centrală, neschimbătoare, 
care constituie pilonul central al slujbei ,  şi din elemente 
periferice schimbătoare, de o importanţă secundară. Astfel de 
elemente în slujba agheasmei sunt cei doi psalmi, troparele, 
lecturile, ecteniile,  rugăciunea plecării capului, troparele care 
urmează şi rugăciunile speciale pentru fiecare situaţie, care 
se adaugă la sfârşitul slujbei. Aceste elemente în manuscrise 
prezintă o foarte mare diversitate şi cele mai multe dintre ele 
s -au adăugat ulterior la slujbă.  Toate acestea nu au caracter 
sfinţitor. Ecteniile, de altfel, după cum se ştie, sunt îndemnuri 
diaconeşti către popor, care îl sfătuiesc să se roage pentru 
cererile obşteşti cunoscute şi, în special, pentru sfinţirea apei 
puse înainte ("Ca să se sfinţească . . .  ", "Ca să lumineze . . .  ", 
etc . ) .  Poporul, răspunzând la invitaţie, se roagă, răspunzând 
prin "Doamne, miluieşte". Cu alte cuvinte,  ele introduc 
rugăciunea specială de sfinţire a preotului care urmează să 
fie rostită. Mica rugăciune a plecării capului "Pleacă, Doamne, 
urechea Ta . . .  ", care provine din slujba sfinţirii Agheasmei 
Mari, nu este o rugăciune pentru sfinţirea apei, care se presupune 
deja săvârşită,  ci pentru sfinţirea poporului "prin gustarea 
din această apă". Afundarea Cinstitei Cruci nu ţinteşte 
sfinţirea apei, câtă vreme aceasta, în rugăciunea plecării capului, 
se prezintă deja sfinţită. Aceasta, desigur, nu se găseşte în 
vechile manuscrise, ci a intrat în slujba Agheasmei Mici prin 
influenţa practicii corespondente din slujba Agheasmei Mari, 
unde a fost introdusă iarăşi ulterior, întru pomenirea şi recon
stituirea botezului Domnului. De altfel, nici în slujba paralelă 
a Sfântului Botez sfinţirea apei nu se face prin afundarea 
cinstitei cruci. Sfinţirea apei, în toate cele trei slujbe paralele, 
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a Sfântului Botez, a Agheasmei Mari şi a celei Mici, se face 
numai prin rugăciunea de sfinţire. Troparele, ectenia şi 
rugăciunea de apolis care urmează sunt epilogul slujbei. De 
altfel, rugăciunile speciale cuprinse spre final, la punerea 
temeliei, la casa nouă, la câmp, la vie, etc . ,  precum şi cele mai 
noi rugăciuni ocazionale pe care le introduce Agheasmatarul 
de la Apostoliki Diakonia, nu sunt rugăciuni de sfinţire a 
apei, ci rugăciuni care urmăresc binecuvântarea unor lucrări 
speciale ale mâinilor omului, în vederea cărora s -a şi săvârşit 
slujba Agheasmei Mici. 

Nu încape îndoială, aşadar, că rugăciunea de sfinţire 
trebuie să fie căutată în intervalul dintre ectenii, prin care se 
introduce binecuvântarea, şi rugăciunea plecării capului, 
când apa este dej a sfinţită. În tipărituri avem rugăciunea 
"Doamne Dumnezeul nostru, Cel mare întru sfat . . .  " . Manus
crisele prezintă oarecare diversitate, dar toate consună în 
aceea că în acest moment există în mod necesar o rugăciune 
de sfinţire, fie că aceasta este cea de sus, fie că este alta 
asemănătoare "Dumnezeule Cel mare şi preaînalt . . .  " , fie alta 
mai scurtă "Dumnezeule (sau Doamne) , Dumnezeul nostru, 
Cel ce apa cea amară . . .  " . Această rugăciune ar trebui să fie 
ceea ce este rugăciunea anaforalei la Sfânta Liturghie sau 
rugăciunile "Mare eşti, Doamne . . .  " la slujbele Botezului şi ale 
Agheasmei Mari, ale căror influenţe le putem discerne cu 
uşurinţă în textele rugăciunilor de mai sus. Momentul cel 
mai potrivit al acestei rugăciuni este epicleza sau invocarea 
Sfântului Duh pentru sfinţirea apei, care este ceea ce este 
epicleza în rugăciunea anaforalei din Liturghiile noastre 
("trimite . . .  şi fă . . .  ") sau momentul corespondent al rugăciunii 
Sfântului Botez şi a Agheasmei Mari ("Tu însuţi, dar, 
Iubitorule de oameni Împărate, vino şi acum cu luminarea 
Sfântului Tău Duh şi sfinţeşte apa aceasta . . .  " , "Însuţi şi 
acum, Stăpâne, sfinţeşte apa aceasta cu Duhul Tău cel 
Sfânt . . .  ") .  Această epicleză în rugăciunea în uz "Doamne 
Dumnezeul nostru, cel mare întru sfat . . .  " este oarecum 
nedeterminată: "Însuţi, Iubitorule de oameni Împărate, şi 
prin gustarea şi stropirea cu această apă trimite-ne nouă 
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binecuvântarea Ta . . .  " ; în altă rugăciune, "Dumnezeule cel mare 
şi preaînalt" , este mai clară : "şi trimite nouă binecuvântarea 
Ta şi harul vindecărilor peste apa aceasta . . .  " ; la fel şi în 
rugăciunea "Dumnezeule, Dumnezeul nostru, cel ce apa cea 
amară . . .  " : "Însuţi şi acum, Stăpâne, sfinţeşte apa aceasta şi 
fă . . .  " . Aceste fraze, potrivit multor manuscrise, după modelul 
rugăciunii de la Sfântul Botez şi de la Agheasma Mare se 
reluau de trei ori . 

Cred că lucrurile sunt atât de clare încât nu mai este 
nevoie să fie adăugat nimic în plus. După cum nu se poate 
înţelege o Liturghie fără rugăciunea anaforalei sau binecu
vântarea apelor la Sfântul Botez şi la Agheasma Mare fără 
rugăciunile de sfinţire a apei, tot aşa nu se poate concepe nici 
slujba Agheasmei Mici fără rugăciunea sa de sfinţire . Din 
acest motiv şi în vederea eliminării oricărei neînţelegeri 
dintr-o ediţie mai nouă a Agheasmatarului ar fi neapărat 
necesară o explicaţie legată de aceasta. Iarăşi, dacă rugăciunea 
obişnuită sau una asemenea ei este foarte lungă şi are multe 
cereri fără legătură cu situaţia la care se referă slujbele 
ocazionale speciale, cred că ar putea fi introdusă rugăciunea 
scurtă şi frumoasă care se găseşte în multe manuscrise şi 
care a fost publicată de P. Trembelas În Mikron Euhologhion, 
voI .  II ,  Atena, 1955, pag. 70.  De asemenea, a mai fost 
publicată Într-o altă variantă şi de Teofil Kampanias în 
Tameio Orthodoxias, ediţia a 7-a, Tesalonic, pag. 49. Teofil o 
preia din Tipiconul lui Simeon al Tesalonicului (Rânduiala . . .  
codicele Bibliotecii Naţionale din Atena 2074) , î n  care se 
prevede citirea ei la sfinţirea care se face în slujba de la 
începutul Indictului (1 septembrie) . Textul exact al acestei 
rugăciuni, conform codicelui de mai sus, este următorul: 

"Doamne Dumnezeul nostru, Cel ce ai schimbat pentru 
poporul Tău apa cea amară în vremea lui Moise şi apele 
vătămătoare în vremea lui Elisei cu sare le-ai tămăduit şi 
curgerile Iordanului le-ai sfinţit cu arătarea Ta cea preacurată, 
Însuţi şi acum, Stăpâne, sfinţeşte apa aceasta cu lucrarea şi 
cu luminarea Sfântului Tău Duh, ca să fie aceasta tuturor 
celor ce vor lua şi vor gusta din ea izvor de binecuvântare, 
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vindecare de patimi, sfinţire a caselor, izbăvire de toată 
uneltirea văzută şi nevăzută. Şi să vină Duhul Tău cel Sfânt 
peste noi şi să se săIăşluiască în apa aceasta şi, vindecând 
întinăciunile celor ce se apropie de ea, du-ne pe noi pe toţi în 
Împărăţia Ta cea cerească; că Tu eşti sfinţirea noastră şi Ţie 
slavă înălţăm . . .  " . 

168 

Este corect să punem în Sfântul Potir fărâme din 
artosul din Joia Mare şi vin şi să împărtăşim 
numai cu vin pe prunci şi pe bolnavi, pe motiv că 
acesta (artosul) este uscat şi este periculos în 
timpul înghiţirii sale? Pentru acelaşi motiv nu 
trebuie oare să-i împărtăşim pe prunci numai 
din Sfântul Sânge? În cazul acesta am mai spune 
"Se împărtăşeşte robul lui Dumnezeu .. .  cu Trupul 

. S � 1 "  
. S � 1 "? ŞI ange e . . .  sau numaI " . . .  cu ange e . . . . 

În mod normal dumnezeiasca împărtăşanie se dă 
credincioşilor sub cele două forme, a pâinii şi a vinului, adică 
a Sfântului Trup şi Sânge al Domnului. Avem însă în practica 
mai veche a Bisericii noastre exemple de împărtăşire a 
credincioşilor în mod excepţional numai sub o singură formă, 
în principal cu Sfântul Trup. Există mărturii conform cărora 
credincioşii sau monahii se împărtăşeau la casele lor numai 
cu Sfântul Artos, pe care îl păstrau de la participarea lor la 
împărtăşirea de la Sfânta Liturghie de Duminică, ori că 
preoţii păstrau Sfântul Artos pentru săvârşirea Liturghiei 
Darurilor mai înainte sfinţite fără să picure pe el sau să îl 
înmoaie în Sfântul Sânge . Despre împărtăşirea numai cu 
Sfântul Sânge nu avem mărturii .  Însă în mod punctual, în 
cazurile la care se referă cel ce întreabă, se pot folosi câteva 
fărâme din împărtăşania pregătită în Joia Mare, care, 
devreme ce rămân destul timp în vin, pot să fie date şi celor 
mai grav bolnavi şi copiilor mici fără să existe vreun pericol 
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în timpul înghiţirii lor. La împărtăşirea pruncilor în timpul 
Sfintei Liturghii lucrurile sunt mai uşoare, deoarece Sfântul 
Artos aproape că se poate dizova în Sfântul Sânge şi dând din 
el pruncului să plutească în el urme foarte mici din Împărtăşanie. 
În acest sens se poate da Sfânta Împărtăşanie sub ambele 
chipuri fără să fie nevoie să invocăm împărtăşirea prin 
iconomie numai cu un singur fel sau să căutăm schimbarea 
expresiei tradiţionale care însoţeşte Dumnezeiasca Împărtăşanie. 

169 

La rugăciunea de binecuvântare a uleiului de la 
Botez citim: "spre uşurarea de toate relele celor 
ce se ung cu el cu credinţă sau vor şi gusta din 
el". De ce rugăciunea este la plural ("celor ce se 
ung. . .  vor gusta") şi de ce vorbeşte despre 
gustarea din ulei ("vor gusta din el. . .  

")? 

În ceea ce priveşte primul punct al întrebării, de ce 
rugăciunea este formulată la plural: Cele mai vechi manuscrise 
au nu numai această rugăciune ,  ci şi alte rugăciuni şi 
ecteniile slujbei Sfântului Botez formulate la plural. Iar 
aceasta deoarece este cunoscut şi din ale izvoare că la botez 
catehumenii veneau în grup în timpul sărbătorilor mari, în 
special la Paşti şi la Teofanie. Astăzi rugăciunile s-au schimbat 
la singular, dar în acest punct al rugăciunii untdelemnului ea 
a rămas în vechea ei formă. 

În ceea ce priveşte a doua întrebare: Şi apa Sfântului 
Botez şi untdelemnul de turnat erau binecuvântate în principal 
în vederea botezului şi pentru ungerea dinaintea botezului a 
catehumenilor. Însă în vechime ele erau folosite de credincioşi şi 
pentru altceva, un act legat de acestea.  Avem, de exemplu, 
mărturii din manuscrise că preotul, după sfinţirea apei, îi 
stropea pe credincioşii prezenţi, sau credincioşii luau la 
casele lor apă sfinţită şi o păstrau pentru sfinţirea caselor lor 
sau a domeniilor lor sau ca să bea din ea. Avem destule 
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mărturii de ,acest fel din practica veche a Bisericii răsăritene 
şi apusene . In anumite locuri, desigur, luau apă sfinţită după 
vărsarea în ea a undelemnului catehumenilor. Stropirea şi 
luarea din apa sfinţită a Sfântului Botez s -a  păstrat în 
Biserica noastră în slujba Agheasmei Mari, care este, după 
cum am scris şi altă dată, binecuvântarea apelor botezului uşor 
modificată. Rămăşite ale acestei practici vechi de la slujba 
Botezului se pot observa în diferiţi codici în ecteniile în care 
se află cererea "Ca să le fie acestea (apele) spre curăţirea 
sufletelor şi a trupurilor tuturor celor ce vor lua şi vor gusta 
din ele" . Ceva analog s-a întâmplat şi cu untdelemnul 
catehumenilor, uleiul binecuvântat . Din aluzia pe care o 
conţine rugăciunea, se pare că era folosit şi de către credincioşi, 
care se ungeau sau gustau din el, ca unul care "alungă toată 
lucrarea diavolească" şi care este "spre uşurarea de toate 
relele" . În Apus se folosea şi pentru alte nevoi liturgice ,  cum 
ar fi, de exemplu, pentru ungerea preoţilor hirotoniţi şi pentru 
târnosirea Sfintelor Mese şi a clopotniţelor bisericilor. Poate 
că ne miră astăzi faptul de a bea din ulei ("şi vor bea") .  Este 
însă cunoscut că mai demult credincioşii beau pentru sfinţirea 
lor din uleiul sfinţit. Acest lucru este mărturisit, de altfel, şi 
de rugăciunea de la Litie ("grâul, vinul şi untdelemnul . . .  Şl-l 

sfinţeşte pe credincioşii care vor gusta din ele") .  

170 

Este corect să numim ,,mică" intrarea 8 Evangheliei, 
adică a Cuvântului lui Dumnezeu, a lui Hristos, 
şi ,,mare" intrarea Darurilor încă nesfinţite? Cum 
dumnezeiasca şi sfânta Evanghelie este socotită 
mai mică decât simpla pâine şi simplul vin? 

s în limbajul liturgic românesc această "intrare" poartă numele de Vohod, 
care Înseamnă propriu-zis "ieşire", marcând practica actuală a ieşirii din 
altar cu Evanghelia sau cu Cinstitele Daruri. Am păstrat termenul grecesc de 

"ieşire" pentru a se înţelege mai bine ceea ce se explică în text . 
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Atributele de "mic" şi "mare", folosite astăzi pentru 
desemnarea celor două ieşiri de la Sfânta Liturghie, sunt 
târzii. Până în secolul al XIII-lea manuscrisele folosesc termenii 
"intrare", " prima intrare", " intrarea patriarhului" sau "a 
arhiereului", "intrarea cu Evanghelia", "a merge spre a intra", 
"a face intrare", etc . ,  numai când vor să indice Vohodul mic 
de astăzi. Pentru mutarea Darurilor se folosea încă numele 
de "intrare". Însă dej a termenul "prima intrare" , care se 
găseşte la Sfântul Maxim Mărturisitorul (Mistagogia, 8-9) şi 
în manuscrisul din secolele XII-XIII, lasă să se subînţeleagă 
faptul că mutarea Darurilor, chiar dacă nu era numită, era 
socotită în acea epocă şi ea "intrare" . Pentru prima dată 
acelaşi termen este folosit cu înţelesul actual într-o Rânduială 
a Sfintei Liturghii din secolele XII-XIII. În ea se opun 
"intrarea mică" cu "intrarea mare" . În Rânduiala lui Filotei 
găsim pentru prima oară termenii în forma şi înţelesul lor 
actuale. "Intrare mică" se numeşte intrarea cu Evanghelia, iar 
"intrare mare" intrarea cu Cinstite le Daruri. Din Rânduiala lui 
Filotei au rămas termenii şi în textele noastre liturgice. 

Din introducerea ulterioară a celor doi termeni se 
poate interpreta şi motivul pentru care s -au folosit aceste 
două atribute pentru a-i deosebi. Iniţial, după cum am văzut, 
"intrare" se numea numai "intrarea mică" de astăzi, pentru 
că numai aceasta exista. Era cu adevărat o intrare, nu ca 
astăzi ceva simplu, numai a slujitorilor în altar, ci o intrare 
în biserică a clerului şi a poporului cu pompă. Sfântul Maxim 
vorbeşte lămurit şi despre acest lucru: "prima intrare este în 
sfânta biserică în timpul adunării sfinte . . .  Intrarea poporului 
împreună cu ierarhul . . .  în biserică" . Greutatea nu cădea pe 
Evanghelie, de aceea nici nu se zicea "ieşirea Evangheliei" ci 
"cu Evanghelia" . Evanghelia era purtată numai când urma să 
se citească în timpul sinaxei o pericopă evanghelică.  Mutarea 
ei se făcea din raţiuni curat tehnice, adică deoarece ea se găsea 
în skevofilax sau diaconicon, care era în atrium, în afara 
bisericii principale. Acolo preoţii se îmbrăcau cu veşmintele 
lor, luau Evanghelia, dacă era prevăzută o lectură din ea, şi 
cler şi popor intrau în procesiune în biserică.  Înaintea uşilor 
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bisericii se citea rugacmnea intrării şi se binecuvânta uşa, 
"intrarea sfinţilor", adică intrarea bisericii (acesta este înţelesul 
cel mai probabil al binecuvântării "Binecuvântată este intrarea 
sfinţilor Tăi . . .  ") .  Într-o rugăciune veche a intrării, mai veche 
decât cea de astăzi, care se păstrează într-un Evhologhiu foarte 
vechi, codicele Barberini 336 din secolul al VII-lea, la Liturghia 
Sfântului Ioan Hrisostom, se face referire clară la intrarea 
clerului şi a poporului, adică a întregii adunări (ekklesia) în 
biserică :  "Făcătorule de bine şi Ziditorule a toată făptura, 
primeşte adunarea (ekklesia) care este de faţă . . .  " . Aproape 
aceeaşi rugăciune cu aceeaşi referire există în aceeaşi poziţie 
şi în Liturghia Sfântului Iacov. Însă nu există nici o referire 
despre Evanghelie nici în această rugăciune, nici în cea actuală: 
"Stăpâne , Doamne, Dumnezeul nostru, Cel ce ai aşezat în 
ceruri . . .  ". Această a doua rugăciune presupune o dezvoltare 
ulterioară a Liturghiei . 

Prin urmare poporul intra, ca şi astăzi, mai devreme în 
biserică şi preotul pregătea mai dinainte darurile punerii înainte 
în timpul cântării primelor două antifoane ale Liturghiei. Această 
intrare se făcea numai de către preoţi, în altar, cu Evanghelia, ca 
să urmeze citirea pericopelor. Această practică s-a păstrat în 
Liturghia arhierească. Atunci pentru prima dată arhiereul 
intră în altar ca să-şi ocupe locul împreună cu clerul pe tron, 
de unde urmărea citirile şi predica. Rugăciunea mai nouă 
vorbeşte numai despre intrarea clerului nu în biserică, ci în 
altar. Binecuvântarea nu se mai îndreaptă către uşa împără
tească a bisericii, ci către uşile împărăteşti ale altarului.9 Chiar 
şi în această perioada mai nouă termenul intrare se referă 
exact la această intrare în altar. Încă era o intrare a clerului 
"cu Evanghelia" şi nu o intrare "a Evangheliei" . 

În legătură cu mutarea darurilor nu se folosea iniţial, 
după cum am văzut, termenul "intrare", pentru că nu era 
propriu-zis o intrare . Mutarea se făcea în modul cel mai 

9 În tradiţia greacă uşa principală a bisericii se numeşte "uşa împărătească" (la 
noi nu are un nume special) iar uşa principală a altarului "uşa frumoasă" 

(numită la noi "uşa împărătească") . (n.tr.) 
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simplu de diaconi, care alegeau din multele daruri aduse pe 
cele mai potrivite pentru jertfă şi le mutau la jertfelnic, unde 
le primea, ca şi astăzi, episcopul. Mai târziu, adică în secolul 
al VI-lea, aducerea darurilor a început să se facă cu mai mare 
strălucire . Luau parte preoţii şi clerul inferior, precum şi 
împăratul cu suita sa. Cu alte cuvinte, se făcea o adevărată 
procesiune. Arhiereul rămânea însă în locul său vechi, înaintea 
jertfelnicului, şi primea acolo Cinstitele Daruri, ofranda 
Bisericii. De altf�l, la Liturghiile arhiereşti el este slujitorul 
prin excelenţă.  In momentul acela s -a  căutat şi un nume 
pentru această procesiune somptuoasă şi a fost numită la fel 
ca şi prima "intrare", însă "mare", din pricina strălucirii ei în 
comparaţie cu "prima" sau "mica", care îşi pierduse în comparaţie 
cu cea de-a doua strălucirea iniţială şi scopul său practic . 
Dej a  preoţii se aflau în altar mai înainte de această intrare, 
iar Evanghelia era deja aşezată pe Sfânta Masă mai înainte 
de intrare . A rămas însă ca procesiune solemnă şi pentru că 
nu mai era, în realitate, o intrare a preoţilor în altar, ca mai 
înainte ,  şi accentul s -a  pus pe Evanghelie, a devenit "intrare" 
nu "cu Evanghelia", ci "a Evangheliei", numită "mică" pentru 
că nu avea strălucirea celei "mari". 

Simbolismele care s -au dat celor două intrări , au venit 
într-o perioadă ulterioară să pecetluiască şi să îndreptăţească 
simplitatea primei intrări în faţa strălucirii celei de-a doua. 
Astfel, intrarea mică este prezentată ca înfăţişând "arătarea 
de la Iordan" a Domnului (Sofronie , Teodor al Andidelor) sau 
prima venire a lui Hristos în lume (Maxim) sau venirea lui 
Hristos, intrarea în lume şi arătarea la Iordan (Gherman) 
sau "arătarea Domnului . . .  când a început să fie văzut" 
(Cabasila) sau, în fine, Învierea şi Înălţarea (Simeon). Dimpotrivă, 
intrarea mare se leagă, după aceeaşi tâlcuitori bizantini ai 
Sfintei Liturghii, de evenimente mai slăvite şi mai sfinte:  
, ,(pe-)trecerea" în lume a lui Hristos până la îngroparea Sa 
(Sofronie) , intrarea triumfală în Ierusalim (Sofronie, Gherman, 
Teodor al Andidelor, Cabasila) , procesiunea de înmormântare 
a trupului Său (Gherman) sau, în fine, înfricoşătoarea şi 
slăvita a doua venire a Sa (Simeon) . 
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Din cele pe care le-am scris cred că a devenit clar că 
termenii "mică" şi "mare" care caracterizează astăzi "intrările" 
de la Sfânta Liturghie se datorează nu importanţei lucrurilor 
mutate (Evanghelii-Hristos, daruri-antitipuri) , ci prelucrării 
şi dezvoltării istorice ale acestor două intrări . 

Mai multe despre această temă se pot găsi în studiul 
lui J. Mateos, "Intrarea mică de la Sfânta Liturghie"lO, revista 
"Grigorios o Palamas", voI. 56 (1 973), pag. 365-381 .  

1 7 1  

Rezistă din punct de vedere dogmatic ceea ce se 
spune de către unii preoţi în timpul apolisului: 
,, [cu rugăciunile] celui între sfinţi Părintelui 
nostru . . . .  a cărui dumnezeiască mistagogiell am 
săvârşit"? Mistagogia este a unui Părinte sau a 
altuia, sau a lui Hristos Însuşi? 

Această frază este spusă astăzi de unii preoţi la 
proscomidie, atunci când se extrage ultima din cele nouă 
miride pentru sfinţi, şi la apolisurile proscomidiei şi ale Sfintei 
Liturghii. Manuscrisele cele mai vechi nu reţin apolisul, 
deoarece nu se făcea în chipul în care se face astăzi, iar cele 
mai noi ,  care îl conţin în forma sa actuală nu se proble
matizează mult în acest punct. La fel se întâmplă şi la 
Apolisul din cazul miridelor. El se află numai în manuscrisele 
mai noi, deoarece în vechime se scotea şi se oferea numai 
amnos-ul/agneţul fără miride. Pe de altă parte, manuscrisele 
mai noi şi tipăriturile care vorbesc despre mirida Sfântului 

!Il 'H lltKpa daooos '(iis Beias Ârnoupyias, 
1 1 În Liturghierele sau cărţile de cult româneşti termenul grecesc "mistagogie" 
- in troducere în taină, slujbă care introduce într-o taină dumnezeiască 

(folosit adeseori în textele greceşti pentru a numi Sfânta Liturghie) este 
tradus prin taină, slujbă sfântă sau cmar Liturghie. Am optat pentru păstrarea 
termenului grecesc pentru a se înţelege mai bine problematica Întrebării, 
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sub numele căruia se săvârşeşte Sfânta Liturghie şi despre 
pomenirea lui la Apolis, nu au expresia "a cărui mistagogie . . .  ", ci 
numai numele lui simplu. La Proscomidie, în câteva 
manuscrise mai noi, se notează în legătură cu ultima miri dă 
"a celui întru sfinţi Părintelui nostru cutare, arhiepiscopul 
cetăţii cutare, a cărui Liturghie se săvârşeşte", însă interpretarea 
"a cărui . . .  " nu se referă la cele pe care le va spune preotul, ci 
indică pe care sfânt îl va pomeni în acest moment. De altfel, 
în special la Apolis , cele două propoziţii de referire, care vor fi 
introduse atât de aproape, nu sunt atât de uşor de confundat 
fonetic "a celui întru sfinţi Părintelui nostru . . .  a cărui 
mistagogie . . .  , a Sfântului . . .  a cărui pomenire . . .  ". Din toate 
acestea reiese că adăugarea determinării "a cărui mistagogie . . .  " 
la numele Sfântului al cărui nume îl poartă Liturghia ce se 
va săvârşi sau s-a săvârşit nici trebuie pusă în mod necesar, 
nici nu este mărturisită de vreun manuscris,  tipăritură sau 
vreo tradiţie orală liturgică. Acestea în legătură cu locul liturgic 
al acestei adăugiri. 

Din punct de vedere dogmatic, cred că nu trebuie ca 
formularea lui să fie socotită ca ceva cu totul inexact. Nu 
încape îndoială că Hristos este marele arhiereu, "Cel ce aduce 
şi Cel ce Se aduce, Cel ce primeşte şi Cel ce Se împarte", conform 
rugăciunii "Nimeni din cei legaţi cu pofte . . .  " . Dar preoţia 
unică a Domnului nu distruge preoţia preoţilor Bisericii Sale, 
ci dimpotrivă, cu puterea ei, oamenii devin părtaşi ai 
vredniciei Sale preoţeşti, conform aceluiaşi cuvânt, cred, în 
timp ce Acela este Slujitorul şi Mistagogul, iar preoţii care 
săvârşesc Liturghia şi scriitorii textelor liturgice pot fi 
caracterizaţi şi ei cu acelaşi termen. Cuvântul "mistagogie" 
este echivalent aici cu cuvântul "Liturghie" sau cu textul 
liturgic care cuprinde Liturghia alcătuită de Sfântul Vasile 
cel Mare sau de Sfântul Ioan Hrisostom. În cele mai multe 
cazuri folosim termeni analogi şi mai ales expresii ca "Liturghia 
Sfântului Ioan Hrisostom" şi "Liturghia Sfântului Vasile cel 
Mare", fără ca să se nască în noi bănuiala că le folosim 
abuziv. În acelaşi fel vorbim şi despre săvârşirea acestor 
Liturghii de către preoţii noştri astăzi: "a săvârşit Liturghia", 
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"a Liturghisit" , "va sluji Liturghia", etc . .  Iarăşi, nu va fi 
slujitor Hristos? Poate că modul acesta de exprimare este 
socotit comun şi nu lipsit cu totul de exactitate .  Chiar şi în 
textele noastre liturgice se găsesc expresii asemănătoare : "ca 
să săvârşesc slujba fără a fi ruşinat", "ca să slujesc Trupul 
Tău cel sfânt şi fără prihană", "fă-ne pe noi vrednici să aducem", 
"Liturghia aceasta, de care ne-ai învrednicit să o primeşti din 
mâinile noastre" de la Liturghia Sfântului Ioan Hrisostom; 
"să fim slujitori ai Sfântului Tău jertfelnic . . .  ca să-Ti aducem 
Tie jertfă de laudă" , "să sluj im Sfântului Tău jertfelnic" de la 
Liturghia Sfântului Vasile cel Mare, şi multe altele . În 
acelaşi cadru trebuie plasată şi cu acest înţeles trebuie 
interpretată şi fraza controversată. Cred că nu şchioapătă din 
punct de vedere dogmatic. 

172 

Ce trebuie făcut în cazul în care preotul slujitor 
aflat după momentul sfinţirii Cinstitelor Daruri 
slăbeşte grav şi nu poate să termine Sfânta 
Liturghie şi nu există alt preot în locul acela care 
să nu fi slujit şi care să o termine? 

Despre problema aceasta voi aminti iarăşi cele scrise 
în Învăţătura pentru preoţi şi diaconi care se află la sfârşitul 
ediţiei Răspunsurilor lui Simeon al Tesalonicului în traducerea 
neogreacă a preotului Polyzois Lampanitziotis, care s -a  făcut 
în Leipsia în anul 1 9 7 1 .  Aceste indicaţii, cel puţin din câte 
cunosc, sunt singurele care există în legătură cu această 
problemă. Sunt preluate şi de alte ediţii ulterioare diferite, 
cum ar fi de Daniil Georgopoulos în cartea sa Antologie Sfântă, 
care s-a publicat pentru prima oară la Veneţia în 1 833 şi a 
cunoscut multe reeditări. Învăţătura nu are, desigur, autoritate 
canonică,  dar a fost socotită una ,, [făcută] cu acrivie" de 
patriarhul Calinic al III-lea şi "de către Sinod prin Învăţătorul" . 
Capitolul X al Învăţăturii "Despre cele ce se pot întâmpla 
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preotului slujitor, ca om" dă indicaţii şi despre problema 
aceasta, indicaţii care se bazează pe tradiţia bisericească, şi este 
binecunoscută exactitatea şi evlavia cu care au fost scrise. 

"Dacă preotul slujitor înainte de sfinţirea Trupului şi a 
Sângelui Domnului va slăbi grav încât să nu mai poată să 
săvârşească lucrarea sa sau va muri, îndată Liturghia se lasă 
şi se opreşte. Iar dacă se întâmplă după sfinţire şi desăvârşire, 
dacă este alt preot acolo ascultând la Liturghie,  să o termine 
acela, începând din locul şi de la cuvintele de unde a rămas 
primul. Iar dacă cel bolnav nu a murit, ci trăieşte şi poate să 
primească Tainele, slujitorul care este în locul lui să rupă o 
mică părticică din Sfântul Artos şi să ia cu linguriţa Sfântul 
Sânge şi să îl Împărtăşească; iar el să se împărtăşească după 
rânduială şi să consume ceea ce a rămas în mod obişnuit. Iar 
dacă nu există alt preot care să termine Liturghia şi să consume 
cele sfinte, un bărbat dintre cei mai evlavioşi şi mai curaţi, 
luând acoperământul, nu apucând cu mâinile goale, să acopere 
bine cele sfinte, astfel încât să nu poată intra ceva în disc sau 
în Sfântul potir, până când va veni un alt preot, care va 
termina Sfânta Liturghie în cealaltă zi (sau pe altă masă, 
dacă este în aceeaşi zi) şi atunci începând de la proscomidie şi 
scoţând un alt agneţ nou; şi la momentul obişnuit de sfinţire 
şi după consumarea noului agneţ, să îl consume şi pe primul 
şi să îl bea împreună cu Sfântul Sânge; sau punându-l în 
Sfântul Potir, avându-le pe toate sfărâmate în el, să îl pună 
pe jertfelnic. Iar dacă înainte de binecuvântare Dumnezeieştilor 
Daruri se întâmplă aceasta, celălalt preot sau unul asemenea 
care a slujit complet, după mutarea dumnezeieştilor taine la 
jertfelnic şi după împărţirea lor, să împartă şi artosul rămas 
şi vinul, nu Însă ca Trup şi Sânge al lui Hristos, ci ca pâine 
binecuvântată şi vin binecuvântat" . 



52 RASPLJ)JSURI LA PROBLE:.VIE LITURGICE 

1 73 

Cum se pomenesc sfinţii prăznuiţi în timpul 
Apolisului şi în celelalte situatii? , 

1 74 

Este corect ca în timpul Apolisului praznicelor 
Cinstitei Cruci, ale praznicelor Maicii Domnului 
şi ale diferitelor soboare de sfinti sau aflări de , 
moaşte să pomenim la Apolis şi în celelalte cazuri 
Crucea, pe Născătoarea de Dumnezeu sau pe 
Sfântul cu determinarea "a cărui aflare . . .  ", "a 
cărui găsire din nou a moaştelor . . .  ", etc.? 

În diferite momente ale slujbelor Bisericii noastre, ca 
de exemplu la "Mântuieşte, Doamne, poporul Tău . . .  " de la 
Utrenie, la "Stăpâne mult milostive . . ", de la Litie, la Poscomidie 
şi mai ales la Apolisuri, afară de ordinea tradiţională a numelor 
sfinţilor care se pomenesc, se aminteşte şi Sfântul zilei, "a 
cărui pomenire o săvârşim". "Tehnica", să zicem aşa, acestei 
trimiteri necesită o anumită cunoştinţă, experienţă şi atenţie. 
Despre atributele care însoţesc numele sfinţilor am scris mai 
analitic în răspunsul de la întrebarea numărul 2. Revenim şi 
mai pe larg într-un alt moment al temei la care se referă cele 
două întrebări de mai sus. Pe această temă am consacrat 
numai câteva rânduri în răspunsul amintit. Practica veche 
nu ne este cunoscută cu exactitate, deoarece manuscrisele sunt 
foarte laconice în acest punct. Ne vom întemeia răspunsul în 
principal pe practica actuală,  aşa cum se prezintă în cărţile 
liturgice tipărite şi în tradiţia orală referitoare la acest lucru. 

În situaţiile obişnuite din zilele de pomenire ale sfinţilor 
al căror nume nu este amintit în lista tradiţională a numelor 
sfinţilor care se pomenesc în situaţiile de mai sus lucrul este 
foarte simplu. Numele Sfântului se pune în genitiv şi se adaugă 
"a cărui pomenire o săvârşim". Mai exact se pomeneşte numai 
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Sfântul care are la slujba Vecerniei Slavă. . .  (G. Biolakis, 
Tipihon, § 1 6, Despre apolis în general, Atena 1 92 1 ,  pag. 1 4) .  
Acest lucru, însă, în practică nu s e  ţine ş i  p e  drept cuvânt, 
după părerea mea. Câtă vreme există în Minee slujbă pentru 
un sfânt, iar Sfântul respectiv este cinstit în acea zi, fie că 
are slujbă deplină, fie că nu, este Sfântul a cărui pomenire o 
săvârşim, chiar dacă nu în chip sărbătoresc. De altfel, în 
perioada în care s-a prelucrat rânduiala aceasta a tipicului, 
era în vigoare o deosebire şi mai aspră Între sfinţii cu praznic 
şi cei fără. Pentru cei din urmă nu se cânta la slujbă nici 
trop arul, iar în locurile din slujbă unde era prevăzută cântarea 
troparului său se zicea trop arul zilei (Luni al Sfinţilor îngeri, 
Marţi al Sfântului Ioan Botezătorul, etc . ) ,  iar la Utrenie se 
cânta chiar şi în afara Postului Mare "Aliluia" . Astăzi 
calendarul s -a dezvoltat şi toţi sfinţii sunt prăznuiţi. Însă la 
pomenirea numelor lor trebuie să existe o îngrădire, ca să nu 
ajungem la o altă extremă. În sinaxar, fiecare zi pomeneşte 
liste întregi de sfinţi, a căror pomenire se săvârşeşte "în 
aceeaşi zi" . Pomenirea trebuie să se limiteze la cei mai 
importanţi şi, desigur, la aceia care au slujbă în Minei sau la 
sfinţii locali, care nu au slujbă în Minei, dar a căror pomenire 
vrem să o propunem (de exemplu neomartirii, etc . ) .  Acest 
principiu corect, cred eu, îl urmează şi tabelul care se află în 
anexa Liturghierului (Ieratikon) editat de Apostoliki Diaconia, 
care însemnează "Sinaxar pe tot anul, ca să se călăuzească 
preotul ce sfânt trebuie să pomenească la sfânta Proscomidie 
şi la Apolisuri" (ediţia 1962 , pag. 3 1 5  ş .u . ) .  În acest sinaxar 
sunt scrişi mulţi sfinţi care nu au Slavă . . .  ) .  

Prima greutate s e  întâlneşte în cazul î n  care numele 
Sfântului există în lista numelor pe care, din tradiţie orală 
sau pentru că există în textele noastre liturgice, preotul le 
spune în fiecare situaţie . Să spună numele Sfântului de două 
ori, o dată în rândul lui şi încă o dată la sfârşit, ca sfânt al 
zilei, nu este corect logic. Slujitorii noştri mai experimentaţi 
omit atunci numele de la început şi îl pomenesc numai la 
sfârşit. De exemplu: dacă este pomenirea Întâi ului mucenic 
Ştefan, la Utrenie, unde la "Mântuieşte, Doamne, poporul 
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Tău. , ," există numele lui, se va zice numai la sfârşit împreună 
cu "a cărui pomenire . . .  " ; dacă este pomenirea Sfântului Ioan 
Hrisostom, la locul obişnuit se vor pomeni numai doi din cei 
trei ierarhi şi la sfârşit Sfântul Ioan Hrisostom, ca Sfântul 
care este prăznuit, ş .a .m.d.  Acelaşi lucru se întâmplă şi la 
slujba proscomidiei, în timpul scoaterii miridelor. Desigur, 
este de la sine înţeles că Indictul, pomenirea cutremurelor, a 
înnoirilor bisericilor, etc . ,  nu se vor pomeni, de vreme ce nu 
sunt persoane cărora să li se aducă cinstire sau jertfă sau să 
invocăm rugăciunile lor. 

Lucrurile se complică şi mai mult la pomenirea minunilor, 
a mutării moaştelor şi la soboarele sfinţilor. Spre exemplu, pe 
4 ianuarie este soborul celor şaptezeci de apostoli, pe 2 7  
ianuarie mutarea moaşte lor Sfântului Ioan Hrisostom, p e  2 
mai ale Sfântului Atanasie cel Mare , pe 8 iunie ale Sfântului 
Teodor Stratilat, pe 2 8  iunie ale Sfinţilor fără de arginţi Chir 
şi Ioan, pe 2 august ale Sfântului Ştefan, ş .a .m.d .  Pe de altă 
parte există situaţii în care prăznuim sfinţi nu în ziua 

"pomenirii" lor, adică a morţii lor, care s -a  întâmplat în acea 
zi sau, dacă nu a fost cunoscută cu exactitate, s -a  pus după 
obicei în ziua aceea, cum ar fi de exemplu la pomenirile 
proorocilor, ale apostolilor, etc . ,  şi care, în principiu, sunt 
sinaxe spre pomenirea lor, ca de exemplul ale Patriarhilor 
Alexandriei Atanasie şi Chiril ( 18  ianuarie) , ale celor trei 
Ierarhi (30 ianuarie) , ale primitorului de Dumnezeu Simeon 
şi Ana (3 februarie) , etc. Ar fi absurd şi ilogic ca în toate 
cazurile de mai sus de sinaxe sau mutări de moaşte să se 
pomenească după modelul cunoscut din situaţia precedentă 

" soborul. .  . a cărui pomenire . . .  " sau "mutarea . . .  a cărei 
pomenire" . Să fie pomeniţi pe de o parte sfinţii după modul 
obişnuit, ca şi cum ar fi vorba despre pomenirea lor, adică 
pomenind numele lor la genitiv şi adăugând determinarea "a 
cărui pomenire . . .  " , practică care ar simplifica lucrurile, pe de 
altă parte, dar nu ar fi corectă din punct de vedere liturgic. 
Ar simplifica încă şi mai mult lucrurile omiterea pomenirii 
acestor evenimente, dacă s-ar ignora pe deplin pomenirea 
Sfântului de care se leagă soborul sau mutarea moaştelor. 
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Dar acest lucru nu cred că ar  fi corect, de  vreme ce întreaga 
slujbă a zilei se referă la aceste evenimente şi uneori se face 
şi praznic al sfinţilor din acele zile . Corect, prin urmare, cred 
că fac preoţii care la sfârşitul Apolisului pun numele Sfântului 
sau al sfinţilor acelora cu determinarea "a cărui/a căror sobor 
îl prăznuim" sau "a cărui mutarea a sfintelor moaşte o prăznuim" . 

Un caz special îl constituie categoria sfinţilor mari, 
cum ar fi Născătoarea de Dumnezeu, Înainte-mergătorul, 
Sfinţii Arhangheli, Apostolii, care se pomenesc la începutul 
apolisurilor şi ale celorlalte rugăciuni. Pentru aceleaşi raţiuni 
pe care le-am amintit mai sus cred că fac bine preoţii care 
după spunerea numelui acelor sfinţi în situaţiile corespunzătoare 
adaugă "a cărei intrare în biserică o prăznuim" (2 1 noiembrie) , 
"a cărui zămislire o prăznuim" (23 septembrie) , "al cărui 
sobor îl prăznuim" (7 ianuarie) , "al căror sobor îl prăznuim" 
(8 noiembrie, 30 iunie) ş .a .m.d. La Adormirea Maicii Domnului, 
Tăierea capului Sfântului Ioan Botezătorul, Mutarea Sfântului 
Ioan Teologul, s -ar putea folosi expresia "a cărei (sau a cărui) 
pomenire o şi săvârşim", de vreme ce este vorba despre 
prăznuirea morţii acestor persoane sfinte şi termenul "pomenire" 
poate fi aplicat în aceste cazuri în sensul său cel mai deplin. 

Nu văd ce anume ar împiedica aplicarea aceluiaşi principiu 
şi la sărbătorile Cinstitei Cruci, dacă, spre exemplu, la "ale 
Cinstitei şi de viaţă făcătoarei Cruci" preotul ar adăuga în 
funcţie de fiecare sărbătoare în parte "a cărui înălţare (sau 
aflare, etc . )  o prăznuim.  

Pentru praznicele împărăteşti nu sunt valabile observaţiile 
de mai sus. În acest caz pomenirea sărbătorii se face cu 
caracteristica specială a Apolisului ("Cel ce a înviat" , etc . ) .  

Încă o dată, în eventualitatea unei critici cum că practica 
socotită exactă nu ar fi în conformitate cu această formarea a 
apoliselor sau a altor rugăciuni conexe, să îmi permiteţi să 
recapitulez faptul că ar fi o muncă în zadar să se caute în 
tradiţia manuscrisă vreun suport pentru una din poziţii sau 
pentru cealaltă. Câtă vreme practica actuală ne dă posibilitatea 
să alegem între cele două, nu văd pentru care motiv nu ar 
trebui să o preferăm pe cea mai logică şi mai corectă din 
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punct de vedere liturgic. Este destul ca ea să se facă la modul 
corect. Să nu ascultăm grosolănii sintactice ca cele amintite 
într-unul din fasciculele mai vechi ale ziarului "Efimerios", 
"Paratiritis", adică ,, [cu rugăciunile] înălţării Cinstitei Cruci . .  ", 
"ale naşterii Înaintemergătorului . . .  " etc, ca şi cum "înălţarea" 
şi "naşterea" ar fi nişte sfinţi care se roagă pentru noi 
("Efimerios", voI . 2 ( 1953), pag. 44) . Pentru aceasta, însă, se 
cere de la preoţi o mică pregătire şi puţină atenţie.  

175 

În timpul Liturghiei Sfântului Vasile cel Mare 
care rugăciune a amvonului trebuie spusă: cea 
obişnuită "Cel ce binecuvintezi pe cei ce te 
binecuvintează . . .  " sau "Cel ce jertfa laudei. . .", 
după cum indică anumite Liturghiere? Sau 
această ultimă rugăciune trebuie spusă numai la 
1 ianuarie? 

Discuţia aceasta, conform cărţilor liturgice tipărite, 
este în felul următor: Ediţiile cele mai vechi ale Liturghiei 
Sfântului Vasile cel Mare în Molitfelnice şi în Liturghiere au 
în mod obişnuit numai rugăciunea "Cel ce binecuvintezi pe 
cei ce te binecuvintează . . .  " . Se găseşte însă şi cealaltă "Cel ce 
j ertfa laudei . . .  " în anumite ediţii vechi, cum ar fi ediţiile 
Liturghiilor de la Veneţia 1 8 1 1 ,  1 852 şi 1 876, care "cu 
acrivie" au fost revăzute şi îmbogăţite cu note de patriarhul 
Constantin I de la Sinai. În ele nu numai că această rugăciune 
nu este publicată, ci în note se osândeşte citirea ei: "Rugăciunea 
amvonului de la Liturghia Sfântului Vasile cel Mare "Cel ce 
jertfa laudei", care se află în anumite cărţi liturgice, nu trebuie 
să fie citită, ca una care nu este o alcătuire a Sfântului şi nu ştiu 
cum, fără îngăduinţă bisericească, a fost adăugată la Liturghia 
lui; iar aceasta reiese din faptul că această rugăciune nu se 
găseşte nici în manuscrisele vechi care cuprind Liturghia 
Sfântului, nici în operele sale editate la Veneţia în anul mântuirii 
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1533" (Ediţia a II-a de N .  Protopsaltidos, Constantinopol 1875,  
pag.  142) . Dimpotrivă, în ediţia lui N. Papadopoulos (M. 
Saliveros) rugăciunea "Cel ce jertfa laudei . . .  " este aşezată ca 
rugăciunea canonică a amvonului de la Liturghia Sfântului 
Vasile cel Mare, în timp ce rugăciunea "Cel ce binecuvintezi 
pe cei ce te binecuvintează . . .  " rămâne în poziţie secundară şi 
se zice în locul ei "dacă vrea preotul" (pag. 83-84) . În ediţia 
Molitfelnicului mare însă, sub îngrijirea aceluiaşi, prima 
rugăciune nu mai este publicată, ci există numai o trimitere 
la pagina din fasciculul Liturghiei la care ne-am referit 
anterior. Conform tipicului lui G. Biolakis, rugăciunea "Cel ce 
jertfa laudei . . .  " se zice numai în ziua de 1 ianuarie "în mod 
excepţional", iar în celelalte zile în care se săvârşeşte Liturghia 
Sfintului Vasile cel Mare se zice rugăciunea obişnuită "Cel ce 
binecuvintezi pe cei ce Te binecuvintează . . .  " G,În toate Duminicile 
din Postul Mare, când se săvârşeşte Liturghia Sfântului 
Vasile cel Mare, se zice rugăciunea amvonului cea obişnuită a 
Sfântului Ioan Hrisostom, pentru că în suluri nu se află cea 
numită a Sfântului Vasile cel Mare ; la 1 ianuarie însă, în 
mod excepţional, ca să zicem aşa, se rosteşte în Sfântul 
Munte cea numită "arătată din cer" (ed. M. Saliveros, Atena 
1 92 1 ,  pag. 338, nota 23) .  Tipiconul protopsaltului Constantin 
nu se ocupă deloc de problema noastră. Din tipicul lui 
Biolakis a preluat şi Calendarul-tipic al Bisericii Greciei şi 
ediţiile Liturghierului care s-a făcut de la această însemnare : 

"La 1 ianuarie în loc de aceasta (adică de rugăciunea "Cel ce 
binecuvintezi pe cei ce te binecuvintează . . .  ") se pune următoarea 
rugăciune ("Cel ce jertfa laudei . . .  ")" (Vezi "Ieratikon", ed. 
195 1 ,  pag. 1 36, 1 962, pag. 2 0 1  şi 1 968, pag. 144) . Aproximativ 
aceeaşi rânduială o urmează şi fericitul arhiepiscop de Atena 
Hrisostom (de Filippi şi Neapolis) în Liturghierul său 
(Ierotelestikon, Atena 1 948, pag. 200), cu diferenţa că în 
momentul respectiv al Liturghiei Sfântului Vasile cel Mare 
adaugă rugăciunea "Cel ce jertfa laudei . . .  " , iar Într-o notă 
scrie: "De obicei se spune rugăciunea de la pagina 1 49 de la 
Liturghia Sfântului Ioan Hrisostom, numită rugăciunea 
amvonului "Cel ce binecuvintezi pe cei ce Te binecuvintează . . .  " . 
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Rugăciunea amvonului însemnată mai jos se zice numai la 1 
ianuarie" . Liturghierul editat la Roma 1 950, pag. 2 14, are 
rugăciunea "Cel ce binecuvintezi pe cei ce Te binecuvintează . . .  " 
şi notează: "iar dacă va vrea preotul, în loc de rugăciunea 
scrisă mai înainte să o zică pe următoarea" şi adaugă rugăciunea 
"Cel ce j ertfa laudei . . .  " . 

Să vedem acum mărturiile manuscriselor. În aproape 
toate manuscrisele cunoscute care cuprind Liturghia 
Sfântului Vasile cel Mare se prevede citirea ca rugăciune a 
amvonului rugăciunea "Cel ce binecuvintezi pe cei ce Te 
binecuvintează" care, în codicele Sinai 1020 din sec. XII-XIII, 
este caracterizată ca "Rugăciunea amvonului a Sfântului 
Vasile" . Foarte rar se găseşte rugăciunea "Cel ce jertfa 
laudei . . .  " fie singură, fie după rugăciunea precedentă, cum ar 
fi cazul codicilor Patmos 1 05 din secolul al XIII-lea, 767 şi 
828 din Biblioteca Naţională a Atenei şi 135  din Muzeul 
Bizantin din Atena, toţi din veacul al VII-lea . Din cei 83 de 
codici pe care i -a folosit profesorul P. Trembelas la editarea 
celor trei Liturghii (Atena 1935) ,  în 79 există rugăciunea "Cel 
ce binecuvintezi pe cei ce Te binecuvintează . .  . "  şi numai în 
patru rugăciunea de mai sus "Cel ce j ertfa laudei . . .  " . Aceeaşi 
rugăciune există şi în codicele cu numărul 7 1 2  din secolul al 
XIII-lea de la Patmos, unde se intitulează "Rugăciunea 
amvonului a Marelui Vasile" . În anumiţi codici se află o altă 
rugăciune a amvonului la Liturghia Sfântului Vasile: "Stăpâne 
!isuse Hristoase, Mântuitorul nostru, . . .  " , care este publicată 
într-o notă la pagina de mai sus a Liturghierului arhiepiscopului 
Hrisostom. Cel mai vechi Evhologhiu bizantin păstrat, 
codicele Barberini 336 din secolul al VIII-lea, are la Liturghia 
Sfântului Ioan Hrisostom rugăciunea "Ce laudă sau ce cântare 
sau ce mulţumire . . .  ", care este intitulată "Rugăciunea amvonului 
a lui Hrisostom", iar la Liturghia Sfântului Vasile o variantă 
la rugăciunea obişnuită G,Doamne Dumnezeul nostru, mântuieşte 
poporul Tău . . .  ") .  Rugăciunea "Cel ce jertfa laudei . . .  " se află şi 
în acest codice (f. 258v-259v) ca rugăciune a amvonului la 
,, [Liturghia Darurilor] mai înainte sfinţite" . 
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Din cele pe care le-am scris se vede că tradiţia în ceea 
ce priveşte rugăciunea amvonului de la Liturghia Sfântului 
Vasile cel Mare este destul de instabilă şi în manuscrise şi în 
tipărituri. Cele mai multe mărturii din punt de vedere 
numeric înclină balanţa în favoarea rugăciunii "Cel ce 
binecuvintezi pe cei ce Te binecuvintează . . .  " . Este clar că 
rugăciunea "Cel ce jertfa laudei . . .  " nu aparţine formei iniţiale 
a Liturghiei Sfântului Vasile şi nu este creaţia acestui 
Părinte;  însă, pentru aceleaşi motive, mCI rugacmnea 
comună "Cel ce binecuvintezi pe cei ce Te binecuvintează . . .  " 
nu pare să aparţină acestei Liturghii. Păstrarea cu toate acestea 
a rugăciunii "Cel ce j ertfa laudei . .  " la 1 ianuarie este oarecum 
ciudată.  Dacă aceasta s -ar zice în prima zi a anului ar fi 
neîndreptăţită, deoarece nu are nici o legătură cu ea. Iarăşi , 
dacă s-ar zice la pomenirea Sfântului Vasile, ca o creaţie 
autentică a Sfântului Vasile, atunci nu ar fi fost îndreptăţită 
înlocuirea ei cu cealaltă rugăciune în celelalte zile în care se 
săvârşeşte această Liturghie. Însă dacă criteriul autenticităţii ar 
trebui să fie valabil în cazul nostru, atunci pe acelaşi principiu 
logic, ar trebui să fie scoase şi celelalte multe rugăciuni sau 
celelalte texte din cultul nostru. Practica liturgică, însă, nu se 
întemeiază pe autenticitatea textelor, adică dacă acestea au 
fost scrise de un anume scriitor sau de altul, al cărui nume îl 
poartă, ci pe practica şi tradiţia Bisericii, care înfiază aceste 
texte şi le foloseşte oficial în cultul ei. Pe de altă parte cele 
mai multe slujbe sau elementele lor luate separat sunt prinse 
în cărţile noastre liturgice fără nume, fără ca aceasta să 
micşoreze autoritatea lor. 

În special pentru rugăciunea "Cel ce j ertfa laudei . . .  " nu 
există numai argumentul istoric al realităţii, ci şi cel teoretic . 
Este vorba despre o rugăciune foarte frumos scrisă şi puternică, 
pe care tradiţia noastră liturgică a pus-o în legătură cu Liturghia 
Sfântului Vasile şi, fie că este cu desăvârşire corect din punct 
de vedere istoric , fie că nu, ea a continuat să se spună la 
această Liturghie, fie întotdeauna, fie numai la 1 ianuarie, 
sau citirea ei să fie lăsată la alegerea slujitorului. Sunt de părere 
că nu trebuie să lăsăm neexploatată ocazia pe care ne-o dă 
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elasticitatea acestei tradiţii. La Liturghia noastră avem 
nevoie de această alternanţă. Rugăciunea "Cel ce binecuvintezi 
pe cei ce Te binecuvintează . . .  " o ascultăm în fiecare zi. Dacă 
în cele zece ori din an se va auzi şi cealaltă rugăciune va da 
oarecare diversitate în întreaga atmosferă, diversitate pe care o 
urmăreşte şi Biserica prin săvârşirea în zilele acestea a 
Liturghiei Sfântului Vasile cel Mare. De altfel, pentru popor, 
aşa cum se săvârşeşte astăzi această Liturghie, ea diferă de 
Liturghia obişnuită a Sfântului Ioan Hrisostom numai prin 
melodiile mai lungi. prin "A dat sfinţilor .. " şi prin "De tine se 
bucură, ceea ce eşti plină de har . . .  ". Trebuie desigur să notăm că 
alternare a rugăciunii amvonului este în deplin acord cu vechea 
tradiţie liturgică a Bisericii. Astăzi există în uz trei astfel de 
rugăciuni, dacă la cele două din Liturghii o mai adăugăm şi 
pe cea a amvonului de la Liturghia Darurilor mai înainte sfinţite 
"Stăpâne Atotţiitorule, cel ce toată zidirea . . .  " . Deja  am notat 
şi o a patra, care se leagă de Liturghia Sfântului Vasile cel 
Mare . Sunt cunoscute însă cel puţin douăzeci de manuscrise 
scrise din secolul al VIII-lea până în secolul al XVI-lea, care 
cuprind o mulţime de rugăciuni ale amvonului, al căror număr 
se apropie de sută. Acestea se foloseau altădată nu numai la 
Liturghia Sfântului Vasile cel Mare, ci şi la Liturghia Sfântului 
Ioan Hrisostom. Există rugăciuni pentru toate praznicele 
împărăteşti şi ale Maicii Domnului de peste an, pentru multe 
Duminici şi pentru pomenirile sfinţilor. Pentru multe dintre 
acestea există două sau trei rugăciuni care să se zică la 
alegere. Este vorba adică de o adevărată bogăţie care, din 
nefericire, a rămas neexploatată. Amintesc câteva: Rugăciunea 
amvonului la naşterea Născătoarei de Dumnezeu, la înălţarea 
Cinstitei Cruci, la Sfântul Arhanghel Mihail, la soborul sfinţilor 
îngeri, la Duminica dinaintea Naşterii Domnului, la ajunul 
Crăciunului, la Crăciun, la Tăierea împrejur, la Întâmpinare, 
la Bunavestire, la Duminica Fiului Risipitor, la Sâmbăta 
Sfântului Teodor, la Duminica Iăsatului sec de brânză, la toate 
Duminicile posturilor, la Sâmbăta lui Lazăr, la Duminica 
Floriilor, la Joia Mare, la Sâmbăta Mare, la Paşti, la Lunea şi 
Marţea din Săptămâna luminată, la Înjumătăţirea praznicului 
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Învierii, la Înălţare, la Cincizecime, la Duminica Tuturor Sfinţilor, 
la Schimbarea la Fată, la Adormirea Maicii Domnului, la 
zilele Învierii, la apostoli, la prooroci, la mucenici, la cuvioşi, la 
pomenirile sfintilor, la Sfântul Ioan Botezătorul, la zilele de 
pocăinţă, la Duminici şi la multe alte zile. Aceste rugăciuni s
au publicat în diverse ediţii. Rugăciunea comună pentru 
celelalte zile se pare că era rugăciunea "Cel ce binecuvintezi pe 
cei ce Te binecuvintează . . .  " , motiv pentru care s-a şi impus. 

Nu mai este nevoie să mai scriem că ar trebui să se 
facă o încercare de restabilire în uzul liturgic al acestor rugăciuni. 
Ne limităm aici să subliniem cât de folositoare şi conformă cu 
traditia liturgică ar fi păstrarea măcar a rugăciunii "Cel ce 
j ertfa laudei . . .  " pentru Liturghia Sfântului Vasile cel Mare . 12 

176 

Canonul 66 apostolic interzice postul în sâmbete. 
În cazul în care un creştin urmează să se împărtă
şească Duminica cu Preacuratele Taine, mai este 
valabil canonul acesta sau este nevoie să se 
postească şi sâmbăta? 

Despre problema postului de dinaintea împărtăşirii am 
mai scris şi altă dată (vezi răspunsul la întrebarea numărul 
60) . Reluăm în câteva cuvinte faptul că postul de dinainte de 
Sfânta Împărtăşanie, adică postirea euharistică prevăzută de 
tradiţia bisericească şi de canoane, este cea care se ţine de 
către preoţii noştri. Adică abţinere a desăvârşită de la mâncare 
din seara zilei precedente, sau de la miezul nopţii, până în 
vremea Sfintei Împărtăşanii. Postul de trei, mai multe sau 
mai puţine zile înainte de împărtăşire nu este cunoscut în 

1 2 Pentru citirea rugăciunii "Cel ce jertfa laudei . . .  " la Liturghia Sfântului 
Vasile cel Mare pledează şi preacinstitul duhovnic arhim. Gavriil, egumenul 
Sfintei Mănăstiri Dionisiou de la Sfântul Munte (vezi "Orthodoxos Typos" 

1 5/5/73,  pag. 5) . 
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vechea tradiţie, îşi are începutul mai degrabă în timpurile 
stăpânirii turceşti şi se datorează pe de o parte încercării 
pentru o pregătire cât mai bună posibil şi, pe de alta, datorită 
venirii credincioşilor la Taină foarte rar, la intervale de timp 
mari . Coroborarea pregătirii credinciosului pentru Sfânta 
Împărtăşanie cu postirea trebuie să rămână la latitudinea 
duhovnicului, deoarece este pe de o parte folositor şi demn de 
cinstit , de vreme ce contribuie la o mai bună pregătire a 
creştinului, însă, pe de altă parte, naşte multe probleme care 
nu se rezolvă printr-o regulă generală. Scopul nostru trebuie 
să fie scopul Bisericii, adică să-i atragem pe credincioşi spre 
taina vieţii şi nu să-i îndepărtăm, mai ales astăzi când în 
societatea noastră toate îi duc pe oameni într-o direcţie opusă. 
Dacă voim să privim obiectiv lucrurile, trebuie să mărturisim că 
postul de trei zile constituie o piedică pentru venirea credincioşilor 
la Sfânta Împărtăşanie. Postul nu este uşor accesibil oamenilor 
care trăiesc în lume şi în familie şi care lucrează din greu 
pentru pâinea lor. De altfel, cei mai înflăcăraţi credincioşi 
care se împărtăşesc mai des, şi acest lucru trebuie să îl urmă
rească toate încercările noastre, este practic imposibil să postească 
trei zile pe săptămână sau cincisprezece zile pe lună, afară de 
posturile bisericeşti rânduite, ca să poată veni la Taină . 
Duhovnicul cunoaşte situaţiile fiecăruia în parte şi va regla 
individual ce anume trebuie să ţină fiecare şi dacă socoteşte 
că este folositor să lege împărtăşirea de postul de trei zile, 
mai nou. Acestea despre partea practică a realităţii. 

Din punct de vedere al sfintelor canoane postul de 
dinaintea Sfintei Împărtăşanii se izbeşte de interdicţia postirii 
în zilele de sâmbătă şi duminică,  precum şi în săptămâna 
luminată.  Canoanele respective le-am amintit în răspunsul 
pomenit. Pentru credincioşii care nu vin regulat la biserică, 
se poate să se aibă grij ă ca să se împărtăşească după o 
perioadă de post, astfel încât postul lor să nu vină în contradicţie 
cu canoanele acelea. La Sfântul Munte monahii se împărtăşesc 
în grup în zilele de Sâmbătă ca să împace postirea şi păzirea 
canoanelor. Acest lucru nu putem să îl propunem poporului. 
Sâmbătă dimineaţa au timp numai cei care nu lucrează. Alţi 
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duhovnici trec cu vederea canoanele care interzic postul din 
zilele de sâmbătă, invocând pasajul scripturistic "cel mai mic 
se binecuvintează de la cel mai mare" (Evr. 7, 7), "mai mic" în 
cazul de faţă sunt canoanele şi "mai mare" Sfânta Împărtăşanie. 
Aceeaşi problemă se pune şi la împărtăşirea din zilele 
Crăciunului, a Sfinţilor Apostoli şi a Adormirii Maicii Domnului, 
când ajunul cade sâmbăta sau duminica, precum şi în 
Săptămâna Mare . Alţii preferă păzirea canoanelor, adică 
dezlegarea la "vin şi untdelemn" în timpul prânzului şi 
mâncare a de hrană uscată la cina din ziua de sâmbătă sau 
din alte zile din cazurile anterioare . Cred că în ultima 
modalitate se rezolvă corect problema. Astfel, în timp ce se 
ţine neîncălcat postul euharistic, abţinere a totală de la hrană 
de la miezul nopţii până la Sfânta Împărtăşanie leagă oarecum 
şi obiceiul mai nou al postirii mai îndelungate şi nici canoanele 
nu sunt eludate de practica mai nouă. 

Să mai reiau o dată faptul că problema este lăsată la 
latitudinea duhovnic ului fiecărui credincios . Duhovnicii nu 
numai că au cunoştinţă despre condiţiile speciale ale fiilor lor 
duhovniceşti, dar au şi discernământul să nu pună pe umerii 
creştinilor greutăţi pe care nu le poartă nici ei. 

În legătură cu această temă facem trimitere la două 
cărţi recente: cea a preacuviosului monah Teodosie Aghiopavlitul, 
Vistieria nebăgată în seamă, Tesalonic 1971 şi cea a preacuviosului 
monah Teodorit Aghioritul Participarea euharistică în Sfântul 
Munte, Sfântul Munte - Atena 1972 .  
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177 

Este îngăduit botezul copilului atunci când mama 
lui este însărcinată din nou? 

178 

Când există un prunc nebotezat într-o familie şi 
un membru al familiei a murit, trebuie botezat 
pruncul înainte de a fi fost înmormântarea celui 
mort? 

Este vorba despre un motiv care nu trebuie luat în 
seamă. Taina Sfântului Botez îl priveşte numai pe copil şi nu 
are nici o legătură cu celelalte persoane din familie, nici cu 
situatia mamei sale, nici cu viata sau moartea celorlalte rude 
după ' trup. În cel de-al doilea �az, întregul climat psihologic 
de dinainte îngropării celui mort nu ar fi potrivit pentru 
săvârşirea la modul cel mai potrivit a Tainei şi ar trebui să se 
amâne săvârşirea sa în acea situaţie, afară numai de cazul în 
care există vreun pericol ca pruncul să moară. 

179 

Cum se hotărăşte succesiunea Duminicilor de la 
Luca şi de ce nu se urmează fidel în Duminici 
rândul pericopelor evanghelice, cum se face la 
Ioan şi Matei, ci se pune întâi a VI-a, apoi a V-a, a 
IX-a, a XIII-a, ş.a.m.d. 

Întrebarea de mai sus este una din cele mai dificile pe 
care le-a avut această rubrică. Aceasta, deoarece acest fenomen 
încurcat şi paradoxal al succesiunii Duminicilor lui Luca a 
fost întotdeauna şi pentru cel ce scrie o problemă întunecată, 
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căreia n-a putut să-i afle o interpretare logică şi uşor de 
primit. Întrebările care de mult timp au fost puse de doi 
preacucernici preoţi mi-au dat prilej să cercetez lucrurile şi 
să scriu mai jos concluziile şi ipotezele. 

Mai întâi să vedem cum stă problema după tipicul în 
vigoare . Citirea Evangheliei după Luca începe din lunea care 
urmează duminicii de după Înălţarea Sfintei Cruci, adică cel 
mai devreme la 16 septembrie (dacă Înălţarea Sfintei Cruci 
cade Sâmbăta, prin urmare duminica de după Înălţarea 
Sfintei Cruci este pe 1 5  septembrie) şi cel mai târziu pe 22 
septembrie (dacă Înălţarea Sfintei Cruci cade Duminica, ceea 
ce Înseamnă că duminica de după Înălţarea Sfintei Cruci este 
pe 2 1  septembrie) . Atunci, după sistemul succesiunii pericopelor 
evanghelice,  începe prima săptămână a lui Luca, care se 
încheie cu Duminica I a lui Luca, care se va mişca Între 22 şi 
28 septembrie . Acesta este punctul de început. Evangheliilor 
zilelor obişnuite urmează în ordine normală şirul rânduit , în 
timp ce pericopele din duminici nu. 

Prima tulburare se face cu a IV-a duminică. Aceasta se 
pune ca Duminica Sfinţilor Părinţi de la Sinodul al VII-lea 
ecumenic între 1 1  şi 1 7  octombrie, fie că este în şirul normal 
al ei, fie că nu. A doua mutare de şir se face cu a Duminica a 
V-a. Aceasta se pune întotdeauna între 30 octombrie şi 5 

noiembrie. A treia schimbare se face cu Duminicile a X-a şi a XI-a. 
Acestea se pun înainte de Duminica de dinaintea Naşterii lui 
Hristos: a XI-a este Duminica Sfinţilor Strămoşi (11 -17  decembrie), 
iar a X-a este ce de dinaintea acestei duminici. Duminicile 
din acest interval se completează cu celelalte duminici în 
ordinea numerelor lor, din care se omite numai cea de-a XII-a 
de la Luca. Celelalte rămân pentru intervalul gol dintre duminica 
de după Bobotează şi începutul Triodului. Dacă în acest 
interval este numai o singură duminică, atunci se citeşte 
Evanghelia a XV-a de la Luca ;  dacă sunt două, a XII-a  şi a 
XV-a de la Luca ;  dacă sunt trei, patru, cinci sau cel mai mult 
(după noul calendar) şase, atunci în primele trei duminici se 
citesc Evangheliile a XII-a, a XIV-a şi a XV-a de la Luca, iar 
celelalte se completează cu ultimele Evanghelii necitite de la 
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Matei (Duminicile a XV-a, a XVI-a  şi a XVII-a de la Matei) . O 
excepţie se observă dacă luna decembrie are cinci duminici, 
prin urmare în prima, care cade întotdeauna între 1 şi 3 
decembrie, se va citi Evanghelia Duminicii a XIV-a de la 
Luca; în cazul acesta ea nu se mai citeşte în ianuarie, ci se 
completează cu Evangheliile Duminicilor lui Matei amintite 
mai înainte. 

Două exemple reprezentative vor face problema mai clară: 
1) Dacă Înălţarea Cinstit ei Cruci cade sâmbăta: 
15 septembrie: Duminica de după Înălţarea Cinstitei Cruci. 
16  septembrie : lunea din prima săptămână a lui Luca. 
22 septembrie : Duminica 1 a lui Luca. 
29 septembrie: Duminica a II -a a lui Luca. 
6 octombrie: Duminica a III-a a lui Luca. 
13 octombrie: Duminica a IV-a a lui Luca. 
13 octombrie :  Duminica a VI-a a lui Luca (a V-a se va 

citi mai târziu) 
27 octombrie: Duminica a VII-a a lui Luca 
3 noiembrie : Duminica a V-a a lui Luca (între 30 

octombrie şi 5 noiembrie) . 
10  noiembrie: Duminica a VIII-a  a lui Luca .  
1 7  noiembrie: Duminica a IX-a a lui Luca. 
24 noiembrie: Duminica a XlII-a a lui Luca (a X-a, a 

XI-a şi a XII-a se mută) 
1 decembrie: Duminica a XIV-a a lui Luca (decembrie 

are cinci duminici) . 
8 decembrie : Duminica a X-a a lui Luca (de dinaitea 

Duminicii Strămoşilor) 
1 5  decembrie: Duminica a XI-a a lui Luca (a Sfinţilor 

Strămoşi) . 
22 decembrie: Duminica de dinaintea Naşterii lui Hristos. 
Atunci vom avea în luna ianuarie : 
1 2  ianuarie: Duminica de după Bobotează. 
19 ianuarie: Duminica a XII-a a lui Luca (dacă avem 

mai mult de o duminică) . 
26 ianuarie: Duminica a XV-a a lui Luca (a XIV-a a 

fost citită mai înainte) . 
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Celelalte duminici de la Matei analog cu învecinarea cu 
Triodul. 

2) Atunci când Înălţarea Cinstitei Cruci cade Duminica: 
21 septembrie: Duminica de după Înălţarea Cinstitei Cruci. 
22 septembrie: Lunea din I -a  săptămână a lui Luca. 
28 septembrie: Duminica I-a a lui Luca. 
5 octombrie: Duminica a II-a a lui Luca. 
12  octombrie: Duminica a IV-a a lui Luca (a Sfinţilor 

Părinţi) 
19 octombrie : Duminica a III-a a lui Luca. 
26 octombrie: Duminica a VI-a a lui Luca (a IV-a s-a 

citit mai înainte ,  a V-a se mută) . 
2 noiembrie: Duminica a V-a a lui Luca (Duminica 

dintre 30 octombrie şi 5 noiembrie) . 
9 noiembrie: Duminica a VII-a a lui Luca .  
16 noiembrie: Duminica a VlII-a a lui Luca. 
23 noiembrie: Duminica a IX-a a lui Luca. 
30 noiembrie: Duminica a XIII-a a lui Luca (a X-a, a 

XI-a şi a XII-a se mută) . 
7 decembrie: Duminica a X-a a lui Luca (a Sfinţilor 

Strămoşi) . 
1 4  decembrie: Duminica de dinaintea Naşterii lui 

Hristos.  
Şi ianuarie: 
1 1  ianuarie : Duminica de după Bobotează. 
18 ianuarie: Duminica a XII-a a lui Luca (dacă avem 

mai mult de o duminică) . 
25 ianuarie: Duminica a XIV-a a lui Luca (nu s-a citit 

în decembrie) . 
1 februarie :  Duminica a XV-a a lui Luca. 

Dacă există şi alte Duminici Între 1 februarie şi Duminica 
vameşului şi a fariseului se completează cu [pericope] de la Matei. 

În exemplele de mai sus anumite duminici cad în 
anumite sărbători, în care, conform tipicului, nu se citeşte 
Evanghelia Duminicii, ci cea a sărbătorii, cum ar fi de 
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exemplu pe 16 noiembrie (pomenirea Evanghelistului Matei) , 
pe 30 noiembrie (pomenirea Apostolului Andrei) etc. Ordinea 
pericopelor însă nu este influenţată de acest lucru şi urmează 
rânduiala ei prevăzută ca şi cum s-ar fi citit Evanghelia 
Duminicii. Adică,  în al doil�a exemplu, 1 6  noiembrie este 
Duminica a V-a a lui Luca. In această zi însă nu se va citi 
această pericopă, ci Evanghelia de la pomenirea Evanghelistului 
Matei; următoarea Duminică nu va fi a V-a, ci cea firească a IX-a 
a lui Luca; şi aceasta deoarece după vechile tipice se citeau ambele 
pericope, cum se face până în zilele noastre la Sfântul Munte.  

Două duminici ale lui Luca nu prezintă probleme, motiv 
pentru care nici nu le-am amintit mai sus . Sunt cea de-a XVI-a 
şi  cea de-a XVII-a.  Prima este a Vameşului şi  a Fariseului, iar 
a doua a Fiului Risipitor. Acestea se pun întotdeauna la locul 
lor firesc, adică la începutul Triodului. Ordinea acestor Duminici 
de la Luca o hotărăsc, pe baza tradiţiei referitoare la ea, 
"Şirul firesc al Evangheliilor" al lui Emanouil Glyzonios, care se 
găsesc în "Lista Evangheliilor" , tipărită la sfârşitul Evangheliarelor, 
precum şi tipicele în vigoare ale lui Constantin Protopsaltul 
şi Constantin Biolakis .  Tot legat de acest lucru se poate citi şi 
studiul mitropolitului de Heliopolis Ghenadie (Arampatzoglou) 
"Fundamente şi directive pentru alcătuirea şirului firesc al 
Evangheliilor din fiecare an cu tabelele respective", în revista 
"Ortodoxia",vol . XIII ( 1938) ,  pag. 376- 386 şi voI. XIV ( 1939) ,  
pag. 1 5-24 ş i  54-57, precum şi în introducerile de l a  "Rânduiala 
sfintelor slujbe" din anii 1956 şi 1957 ale lui Georgîos Mpekatoros. 

O retrospectivă în practica în vigoare şi înţelegerea 
complicatului sistem care urmează, chiar dacă nu sunt 
mulţumitoare, sunt necesare ca să putem să notăm problemele 
şi să încercăm, după putere, rezolvarea lor. 

Să punem acum întrebările care ni se nasc din cauza 
imagînii complete pe care ne-o furnizează succesiunea Duminicilor 
lui Luca: 

a) de ce începe Evanghelia lui Luca din lunea de după 
Duminica Înălţării Sfintei Cruci? 

b) De ce Duminica Sfinţilor Părinţi este legată de pericopa 
din Duminica a IV-a a lui Luca? 
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c) De ce Evanghelia din duminica a V-a a lui Luca se 
citeşte în duminica ce cade între 30 octombrie şi 5 noiembrie? 

d) De ce pericopa evanghelică din duminica a X-a a lui 
Luca se pune în duminica Sfinţilor Strămoşi? 

e) De ce Evanghelia din duminica a XII -a  a lui Luca se 
mută după duminica de după Bobotează? 

f) De ce, dacă există numai o singură duminică între 
duminica de după Bobotează şi duminica Vameşului şi a 
Fariseului se preferă Evanghelia din duminica a XV-a a lui Luca? 

Pentru început trebuie să avem în vedere două lucruri: 
Primul, că această complicaţie în şirul întreg al duminicilor 
lui Luca nu poate să fie contemporană cu aranjarea iniţială a 
sistemului succesiunii pericopelor. Iniţial lucrurile trebuie să 
fi fost simple, ca şi ordinea duminicilor lui Ioan şi Matei. 
Altfel, redactorii chiriacodromioanelor ar fi dat o altă formă 
acestei părţi, mai practică şi analogă cu cerinţele particulare 
pe care le-ar fi avut pentru câteva duminici . Al doilea ,  că 
sistemul de împărţire sau repartizare a pericopelor este 
dublu: cuprinde adică pentru fiecare duminică o pericopă din 
Apostol şi una din Evanghelie care se citesc împreună. Se 
poate ca, din alte raţiuni, motivul mutării pericopei evanghelice 
dintr-o duminică într-altă duminică să nu se afle în Evanghelie, 
ci în Apostolul care se leagă de pericopa respectivă. Cu alte 
cuvinte, ceea ce este valabil astăzi legat de duminicile Triodului, 
ale Penticostarului şi ale lui Matei, în care fiecare duminică 
are o pericopă evanghelică fixă şi un apostol fix, era valabil şi 
pentru Duminicile lui Luca. De notat că în vechile tabele de 
repartizare a pericopelor duminicale nu se numără ca astăzi 
I -a ,  a II-a,  a III-a Duminică a lui Matei, etc . ,  I-a, a II-a,  a III
a Duminică a lui Luca, etc . ,  ci în continuare, aşa cum se face 
aproape şi cu Apostolele în cartea liturgică respectivă, de la 
Duminica Tuturor Sfinţilor, I-a Duminică de după Cincizecime, 
până la Duminica a XXIII-a,  a Vameşului şi a Fariseului, 
pentru fiecare pereche de pericope (Apostol - Evanghelie) . 
Această corespondenţă a fost valabilă până în secolul al XV
lea când diaconul Neofit din Kasos a corectat indicaţiile din 
"Şirul firesc al Evangheliilor" al lui Glyzonios, dar a fixat 



70 RAsPc:--.JSURI 1.:" PROBLEME LITURGICE 

eronat cele privitoare la succesiunea pericopelor apostolice,  
pe care le-a pus în legătură cu glasurile, cu eotinalele şi cu 
prochimenele, şi nu cu pericopele evanghelice cu care erau 
reIa ţiona te iniţiaL 

Deja  ajungem la întrebări: 
a) Citirea Evangheliei lui Luca începe, după cum am 

văzut la început, în Lunea de după Duminica Înălţării Sfintei 
Cruci, adică se mişcă între 16 şi 22 septembrie . Prin urmare 
Duminica I -a a lui Luca va cădea fie pe 2 1  al aceleiaşi luni, 
fie în prima duminică de după această duminică.  Acest lucru 
este lipsit de importanţă.  Pe 23 septembrie (echinocţiu) era 
ziua de naştere a împăratului August şi începutul noului an. 
De la Sfântul Constantin cel Mare (3 1 3) şi aproape până la 
sfârşitul secolului al V-lea (461) această dată a fost Începutul 
Indictului. În această zi s-a pus praznicul zămislirii Sfântului 
Ioan Botezătorul, primul eveniment din istoria evanghelică. 
Luca este singurul dintre Evanghelişti care povesteşte aceste 
eveniment, ca, de altfel, şi celelalte evenimente de la care 
începe perioada Noului Testament (Bunăyestirea Născătoarei 
de Dumnezeu, vizita la Elisabeta, naşterea Inaintemergătorului) . 
Deoarece din acest punct de vedere Evanghelia sa este prima 
în şirul Evangheliilor, citirea sa a început cu noul an. Prima 
duminică a sa a fost duminica I-a a lui Luca. Este foarte 
posibil ca înainte de mutarea noului an la 1 septembrie, care 
s-a făcut pentru întâia oară în anul 462, locul Evangheliei lui 
Luca să se fi stabilit adânc la începutul anului după vechiul 
calendar. Acest lucru va fi adeverit şi de cele de mai jos .  Cele 
mai vechi tipice şi sinaxare notează: , ,23 septembrie, noul an 
şi zămislirea de către Sfânta Elisabeta" şi că Luca se începe 
"Luni din prima săptămână a noului an" . Atunci când vechiul 
început de an (23 septembrie) a fost uitat, această prevedere 
de tipic a luat forma de astăzi: "Luni după Înălţarea Crucii, 
în prima Duminică" şi Începutul Evangheliei lui Luca a fost 
pus în legătură astfel cu Înălţarea Sfintei Cruci. În tipicul 
Mănăstirii Prea sfintei Născătoarei de Dumnezeu Everghetidos 
(codicele 788 din secolul al XII-lea de la Biblioteca Naţională 
din Atena) se notează: "Trebuie cunoscut că Evanghelistul 



IOA)J)JIS FOUl\DOCLTS 7 1  

Luca începe a s e  citi de la Duminica de după Înălţare [a Sfintei 
Cruci] : căci atunci este echinocţiu, care se mai cheamă şi anul 
nou; sau că de la 23 al lunii septembrie se citeşte . . . . apoi se 
începe [numărarea] primei sâmbete şi a primei duminici din noul 
an, făcând început cu lunea care a trecut" . Această prevedere 
a tipicului de la Everghetidos prezintă stadiul de mutare de la 
prima zi a anului la Duminica de după Înălţarea Sfintei Cruci. 

b) Pe 1 1  octombrie se prăznuia pomenirea Sfinţilor Părinţi 
de la Sinodul al VII -lea ecumenic din Niceea (787) .  După 
tipicul Bisericii celei Mari a lui Hristos din secolul al X-lea 
(codicele Mănăstirii Timiou Stavrou 40) soborul lor se prăznuia 
sărbătoreşte la Sfânta Sofia şi "începând de seara" se săvârşea 
priveghere. Praznicul acesta a rămas neschimbat pe 1 1  octombrie. 
Ca pericopă evanghelică a zilei se citea :  "Voi sunteţi lumina 
lumii . . .  " (Mat. 5, 14- 19) .  După obiceiul Marii Biserici sărbătoarea 
s-a mutat destul de repede în cea mai apropiată duminică, 
după cum se face până astăzi. Atunci, se pare, a încetat să se 
citească Evanghelia Părinţilor, care se citea dej a în Duminica 
Părinţilor de la Sinodul al IV-lea ecumenic din luna iulie, şi 
s -a  căutat o nouă pericopă din duminicile lui Luca, în 
perioada cărora cădea pomenirea acestor Părinţi . Acelaşi 
lucru s-a întâmplat şi cu Duminica celor 3 1 8  Părinţi de la 
Sinodul I ecumenic din duminica a VII-a  de după Paşti, în 
care se citeşte iarăşi din Evanghelistul acelei perioade (Ioan 
1 7, 1 - 1 3) ,  iar pentru Duminica Părinţilor de la Sinodul al IV
lea Ecumenic de la Matei (5, 15 - 1 9) .  De ce acum s-a ales 
parabola semănătorului (Le. 5, 5- 15) ,  adică pericopa din duminica 
a IV-a a lui Luca? Foarte simplu, era cea mai apropiată 
pericopă legată de prăznuirea Părinţilor dintre Evangheliile 
Duminicilor lui Luca. Între Evanghelia a III-a  a lui Luca 
(Învierea fiului văduvei din Nain) şi parabola semănătorului 
din duminica a IV-a,  care sunt cele două duminici ce pot 
cădea în intervalul 1 1 - 1 7 octombrie, între care se mişcă 
Duminica Sfinţilor Părinţi, cea de-a doua este fără îndoială 
mai potrivită .  Sămânţa cuvântului lui Dumnezeu, piedicile la 
dezvoltarea sa, neghina, spinii, momentele de ispitire, rodirea, 
sunt teme care se leagă indiscutabil de Părinţi, de Sinoade şi 
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erezii, cel puţin mult mai mult decât Învierea celui mort din 
duminica a III -a .  Mutarea a fost de altfel mică. Atunci când 
nu cădea în perioada prevăzută duminica a IV-a, ci a I II -a, 
făceau o mutare reciprocă a pericopelor acelor două duminici. 

c) A treia problemă este cea mai dificilă.  Evanghelia 
din duminica a V-a a lui Luca (Lc . 16, 19-2 1) istoriseşte 
parabola bogatului nemilostiv şi a săracului Lazăr. Ce legătură 
poate să fie între această povestire şi perioada 30 octombrie -
5 noiembrie, în care se urmăreşte să se pună cu atâta grijă? 

Primul indiciu ni-l conferă tipicul mănăstirii Everghetidos. 
Rânduiala lui este oarecum diferită de cea de astăzi, Însă 
aruncă o oarecare lumină asupra cercetării noastre. Iată ce 
însemnează la 3 1  octombrie: "Este trebuinţă să se ştie şi 
aceasta, că în Duminica dinaintea lunii noiembrie se citeşte 
la Liturghie Apostolul de la Evrei : "Fraţilor, având 
îndrăzneală . . .  " (Evr. 10 ,  19 -3 1) ,  Evanghelia de la Luca "Zis-a  
Domnul pilda aceasta: un om oarecare era bogat . . .  " , Aliluia, 
glas opt, Doamne, nu cu mânia Ta să mă m ustri pe mine, 
stihul: Miluieşte-mă, Doamne, că sărac sunt .  Dacă cineva, pe 
baza notelor comune ale Apostolului, Evangheliei şi 
Aliluiarului, ar voi să cerceteze tema acestei Duminici va 
ajunge la concluzia că este vorba despre o zi "de pocăinţă" , de 
zdrobire de inimă şi de căinţă, ca să facă pomenirea unui 
oarecare eveniment care se leagă de focul iadului şi de 
pedeapsa păcătoşilor. Pe 6 noiembrie se amineşte În sinaxare 

"pomenirea" sau "amintirea" 
"cenuşii adusă cu iubire de 

oameni" sau a "prafului care a căzut, adică a cenuşii" sau a 

"cenuşii care a fost adusă". Aceste eveniment s -a  întâmplat la 
Constantinopol în timpul lui Leon I (457-474) ,  exact pe 6 
noiembrie 472 .  Istoricii şi sinaxarele descriu în culori tragice 
întâmplarea, care a fost socotită ca o ameninţare de la 
Dumnezeu către păcătoşi, care numai şi numai datorită 
îndelungii Sale răbdări au scăpat din nou. Grăitor este 
distihul de la sinaxarul zilei: "Ameninţi că vei arde , dar 
iarăşi nu arzi - prin mânie revărsând îndelungă-răbdare, 
Cuvântule" . Iată descrierea făcută de unul din sinaxare: "Pe 
la ceasurile amiezii întreg cerul s-a înnourat cu nori negri 
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întunecaţi, care, schimbându-se în vedere de foc, păreau că 
ard totul. De o astfel de vedere toţi s-au spăimântat, Încât şi 
numai din vederea acelora se părea că dacă şi ploaie va veni 
din astfel de nori cu adevărat foc va fi şi flacără care va 
mistui, ca odinioară la Sodoma. Deci pentru această neîndoielnică 
aşteptare, toţi preoţii alergând cu tânguiri şi rugăciuni, 
Iubitorul de oameni Dumnezeu, Cel ce trece peste păcat şi 
iartă nedreptatea şi nu vrea moartea păcătosului, revărsând 
prin pedeapsă bunătatea, a poruncit norilor să reverse o 
ploaie neobişnuită şi străină şi frică a pricinuit celor ce 
păcătuiseră. Căci începând de la ceasurile înserării a ţinut 
până la miezul nopţii . Iar cenuşa abătută asupra oraşului era 
Întunecată şi foarte tare şi arzând pe cei ce îi atingea cu 
funinginea încinsă şi era foarte multă, ca şi cum o mână de 
om s -ar fi aflat deasupra pământului şi ar fi aruncat cu mult 
praf; a ars şi a mistuit cele ce erau vinovate pe pământ, 
ierburile şi plantele; şi s -a  făcut foarte greu de spălat ,  iar 
furia lui Dumnezeu s-a arătat încet-încet şi a vădit păcatul . . .". 
Căderea acestei cenuşe grozave , este cunoscut astăzi că a 
provenit de la erupţia Vezuviului, care s-a întâmplat atunci. 
Legătura acestui eveniment cu alegerea pericopelor face 
neîndoielnică şi mărturia vechiului tipic al Bisericii celei 
Mari din secolul al X-lea. Pe 6 noiembrie, în amintirea acestui 
eveniment, conform tipic ului de mai sus, se făcea procesiune şi 
după aceea Liturghie, exact cu aceste lecturi despre care am 
văzut că vorbeşte Tipicul de la Everghetidos .  O însemnare a 
Tipicului de la Sfânta Sofia rezolvă incontestabil problema: 

"Trebuie ştiut că în duminica dinaitea pomenirii cenuşii căzute 
în ziua a şasea a acestei luni se citeşte Apostolul de la Evrei 
( 10, 19 -3 1) ;  Evanghelia de la Luca (16 ,  1931" . Această 
rânduială de tipic explică exact motivul pentru care pericopa 
din duminica a V-a a lui Luca este aşezată Între 30 octombrie 
şi 5 noiembrie; în acest interval de timp cade întotdeauna 
duminica de dinainte de 6 noiembrie . Aşadar duminica "întru 
pomenirea cenuşii" a fost mutată exact pentru motivul pe 
care l -am văzut mai devreme la Duminica Sfinţilor Părinţi. 
Pe criterii asemănătoare s-a ales şi pericopa :  ea era cea mai 
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potrivită pentru această situaţie dintre toate pericopele vecine 
ale Duminicilor lui Luca. Prelucrarea şirului pericopelor 
trebuie să se fi terminat înainte de 472.  Pericopa apostolică 
care se citeşte împreună cu Parabola bogatului şi a săracului 
Lazăr (Gal. 2. 16-20) nu se armoniza cu noua temă, de aceea 
în această duminică, după tipicul mai de sus, s-a pus 
pericopa de la Evr. 10 ,  19 -3 1 ,  care iniţial, după cum am văzut, 
era pericopa de la 6 noiembrie, pentru amintirea cenuşii. 

d şi e) Evanghelia Duminicii a X-a a lui Luca Ca femeii 
gârbove, Lc 1 3, 10 - 1 7) se citeşte în duminica de dinaintea 
Duminicii Sfinţilor Strămoşi. Evanghelia Duminicii a XI-a a 
lui Luca (Parabola cinei, Lc . 14 ,  16-24) se citeşte în Duminica 
Sfinţilor Strămoşi. Dezvoltarea ciclului de praznice din jurul 
Crăciunului are o istorie îndelungată. La început acest praznic 
cuprindea două duminici, la fel ca praznicul Înălţării Sfintei 
Cruci şi cel al Bobotezei, anume Duminica de dinaintea 
Naşterii lui Hristos şi cea de după Crăciun. Cu vremea acest 
ciclu a început să se dezvolte prin imitarea perioadei de 
pregătire de la Paşti, dar nu a ajuns la măsurile aceleia. 
Prima dată a fost adăugată Duminica Sfinţilor Strămoşi. 
Aceasta a provenit dintr-o repliere a temei Duminicii de 
dinaintea Naşterii lui Hristos, de aceea şi în ambele se prăznuiesc 
strămoşii după trup ai lui Hristos . Ambele se numeau la 
început Duminicile "Sfinţilor Părinţi" . Pentru deosebirea lor 
s-a folosit numirea "Duminica de dinaintea Naşterii lui 
Hristos" pentru cea mai veche, care a primit un caracter 
sărbătoresc mai puternic, şi cea "a sfinţilor Părinţi" . În cele 
din urmă a fost preferat termenul "Duminica Strămoşilor" 

pentru a se evita confuzia cu Duminicile Sfinţilor Părinţi de 
la Sinoadele Ecumenice. În acest caz părinţi sunt Avraam, 
Isaac şi Iacov, după cum este determinată tema zilei de multe 
manuscrise, şi mai ales Avraam Întemeietorul . Rămăşiţe ale 
accent ului pus pe pomenirea lui Avraam aflăm în slujba de 
astăzi şi, desigur, în sinaxarul duminicii care se referă În 
exclusivitate la acest patriarh. La tema acestei du mini ci s-a 
adăugat, prin mutarea de la 17 decembrie, pomenirea 
proorocului Daniel şi a celor trei tineri, după obiceiul pe care 
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l-am discutat mai Înainte. Între timp, perioada de praznic de 
dinaintea Crăciunului s-a dezvoltat şi mai mult . Troparele de 
dinaintea praznicului încep astăzi să se cânte de la 6 
decembrie . În intervalul acesta de dinaintea sărbătorii cădea 
adesea încă o duminică,  care se mişca între 4 şi 10 decembrie, 
duminica de dinaintea Duminicii Sfinţilor Strămoşi. Prin urmare 
a început să aibă şi ea un oarecare caracter sărbătoresc. 

Din nou s-a căutat o Evanghelie pentru aceste duminici 
pregătitoare în şirul deja existent al evagheliilor din duminicile 
lui Luca. Pericopa trebuia să aibă oarece legătură cu tema 
strămoşilor sau măcar cu Avraam. Dintre duminicile lui Luca 
cele mai învecinate numai duminica a X-a vorbeşte despre 
"fiica lui Avraam" (Lc. 1 3, 16) .  Este foarte posibil ca această 
expresie să fi contribuit la asocierea acestei pericope la 
perioada de dinaintea sărbătorii Crăciunului. Astfel de forme 
de articulări ale textelor biblice şi a temelor praznicelor avem din 
plin în cult . Pentru Duminica Strămoşilor interpretarea cea mai 
la îndemână ar fi că au preferat Parabola cinei (duminica a 
XI-a a lui Luca) nu în legătură cu Strămoşii , ci ca o pregătire 
de mai înainte pentru Sfânta Împărtăşanie, la care 
credincioşii veneau în cete în timpul Crăciunului. Cel mai 
probabil însă este faptul că Parabola cinei este pusă în 
legătură cu cuvintele Domnului "mulţi de la răsărit şi de la 
apus vor veni şi vor sta la masă cu Avraam, cu Isaac şi cu 
Iacov în Împărăţia Cerurilor" (Mat. 8, 1 1) .  Desigur s -a făcut 
şi tentativa nereuşită de introducere a pericopei care cuprinde 
această frază în Duminica Strămoşilor (Mat. 8, 5 - 1 3) ,  după 
cum se poate vedea în câteva manuscrise,  însă în cele din 
urmă au preferat să rămână la pericopele din şirul lui Luca. 
Atunci când Evanghelia duminicii a XI-a a lui Luca a fost 
legată de Duminica Strămoşilor, s -a căutat şi Apostolul cel 
mai potrivit dintre cele care iniţial se legau de Pericopa cinei 
(Efes .  6, 10- 1 7) şi unul ca acesta a fost socotit Coloseni 3, 4-
1 1 ,  unde se vorbeşte despre arătarea viitoare a lui Hristos .  

f) Mutarea duminicii a XII-a a lui Luca după duminica 
de după Bobotează se datorează pericopei apostolice cu care 
era în legătură, conform tabelelor vechi de împărţire a 
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pericopelor. Această pericopă este luată din Epistola către 
Coloseni 1, 1 2 - 1 8  (cea a duminicii a XXVIII-a) .  În aceasta se 
poate găsi o legătură cu tema praznicului Bobotezei (al 
Luminilor în tradiţia greacă n.tr . ) :  este mulţumirea către 
Dumnezeu, care i-a învrednicit pe oameni să se izbăvească de 
întuneric şi să trăiască în lumină, în împărăţia Fiului iubirii 
lui Dumnezeu, prin Care avem izbăvirea şi iertarea păcatelor, 
prin Hristos care este chipul lui Dumnezeu şi Cel mai Întâi 
zidit decât toată făptura şi capul Bisericii. Toate acestea se 
pot interpreta ca aluzii la Teofanie, la mărturia Tatălui, la 
începutul predicii lui Hristos, la botezul care se dădea la 
praznicul Luminilor şi la tema luminii, care a şi dat numele 
praznicului. Cred că această interpretare este destul de logică. 

În sfârşit, g) preferinţa pentru Evanghelia din duminica a 
XV-a se explică prin învecinarea ei cu perioada Triodului . 
Evanghelia a XVI -a  a lui Luca cuprinde Parabola Vameşului 
şi a Fariseului, în acest caz a lui Zaheu: Pocăinţa şi mântuirea 
prin ea. Aceasta era şi tema Apostolului din această duminică: 
"Hristos Iisus a venit în lume ca să-i mântuiască pe cei 
păcătoşi" (1 Tim.  1 ,  1 5 - 1 7) .  Duminica a XV-a a lui Luca este 
legătura dintre cele două perioade. 

180 

Cum au intrat în cult şi care este importanţa 
miridelor care se pun la Proscomidie pe Sfântul 
Disc? Se transformă ele în Trupul lui Hristos? 

18 1 

După rânduiala de tipic preotul în timpul rostirii 
"Să luăm aminte! Sfintele Sfintilor" înaltă amnosul. , , 
Unii preoti înaltă întreg discul. Este acest lucru , , 
corect? 
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182 

De ce preotul să nu se împărtăşească din mirida pe 
care o scoate special pentru el la proscomidie, ci 
din amnos? Într-o astfel de situatie ce sens are mirida , 
scoasă pentru preotul care slujeşte Liturghia? 

Cele trei întrebări de mai sus se referă la tema miridelor 
care se scot la slujba punerii înainte Ca Proscomidiei) şi se 
pun lângă Agneţ pe disc. Prima se referă la istoria şi sensul 
miridelor şi la sfinţirea lor, a treia la împărtăşirea preotului 
sau a credincioşilor din ele, iar a doua întrebare, pe o temă 
înrudită, la înălţarea cu alte cuvinte şi a miridelor la ecfonisul 

"Să luăm aminte! Sfintele sfinţilor!" 

După cum este cunoscut, până în secolul al XIII-lea, la 
slujba Proscomidiei preotul scotea şi punea pe disc numai 
Agneţul. Chiar şi după secolul al XIV-lea se găsesc mărturii 
în multe manuscrise că preotul, după extragerea Agneţului, 
crestarea lui în chipul crucii, împungerea şi punerea vinului 
şi apei în potir, punea imediat steluţa pe disc şi acoperea 

D arurile .  În codicii acestei epoci începe să apară înălţarea13 şi 

a celorlalte prescuri aduse la Proscomidie, afară de aceea din 
care s-a scos agneţul, spre cinstirea Cinstitei Cruci, a Născătoarei 
de Dumnezeu, a Arhanghelilor, a Înaintemergătorului, precum 
şi a altor sfinţi , dacă existau şi alte prescuri sau dacă exista 
nevoia înălţării şi a altor daruri, cu siguranţă a acelora care 
erau prevăzute ca să ajungă la împărţirea anafurei de la 
sfârşitul Sfintei Liturghii. Miride spre cinstire a acestor persoane 
nu se scoteau. În aceeaşi epocă apare şi pomenirea numelor 
celor vii şi a celor morţi şi înălţarea (oferirea) de daruri 
pentru ei, fără însă ca să se scoată miri de pentru ei. 

1 3  Termen care desemnează gestul de a înălţa spre cer darul adus la altar, 
în special prescurea. Înălţare în acest context ar fi echivalent cu "oferirea 
ca jertfă" 
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Rânduiala Du mnezeieştii Liturghii" din secolele XII
XIII (codicele Bibliotecii Naţionale din Atena 662) prezintă 
exact această rânduială. După unire şi înainte de acoperirea 
darurilor "ia (preotul) o altă prescure şi zice: Primeşte, 
Doamne, jertfa aceasta pentru rugăciunile Preabinecuvântatei 
Stăpânei noastre Născătoarei de Dumnezeu şi  pururea 
fecioare Maria. Apoi ia a treia prescure şi zice: Ale cinstitelor 
cereştilor puteri celor fără de trup; a cinstitului slăvitului 
proorocului înaintemergătorului şi botezătorului Ioan; ale 
sfinţilor şi prealăudaţilor Apostoli şi aminteşte diferite nume. 
Şi la cea de-a patra prescure pomeneşte pe Sfântul care este 
prăznuit, în care după ce a zis numele Sfântului zilei spune şi 
a tuturor sfinţilor Tăi. Şi pomeneşte, Doamne, pe arhiepiscopul 
nostru (cutare), pe binecredincioşii şi de Hristos iubitorii noştri 
împăraţi (cutare), pe robul tău (cutare, adică egumenul) şi pe toţi 
fraţii . . .  şi pe toţi cei pentru care se face pomenire . . . . Apoi îi 
pomeneşte pe cei pe care vrea, vii sau morţi" . 

În Rânduiala Sfintei Liturghii a patriarhului Filotei 
(secolul al XIV-lea) găsim cea mai veche mărturie clară despre 
legătura dintre pomenirea de mai sus şi scoaterea miridelor. 
Diferenţele faţă de practica actuală sunt evidente: "Iar preotul 
luând în mâini a doua prescură zice: Întru cinstea şi pomenirea 
preabinecuvântatei Stăpânei noastre de Dumnezeu Născătoarei 
şi pururea Fecioarei Maria, cu ale cărei rugăciuni . . . Şi luând o 
miridă cu sfânta copie o pune în partea dreaptă a Sfântului 
Agneţ. La cea de-a treia prescură zice: Cu puterea cinstitei şi 
de viaţă făcătoarei Cruci; ale cinstitelor cereştilor puteri celor 
fără de trup . . .  şi ale tuturor sfinţilor Tăi; cu ale căror rugăciuni . . .  
Şi astfel luând mirida o pune pe aceasta în acelaşi loc, adică 
în stânga, dar o pune mai jos decât celelalte. Apoi, luând o 
altă prescură, zice: Pentru toată episcopia drept-credincioşilor . . . . 
Apoi preotul spune fiecare nume al celor vii şi apoi scoate o 
miridă dintr-o altă prescură, zicând aşa: Spre pomenirea şi  
iertarea păcatelor fericiţilor . . . şi  scoate o miridă. Iar diaconul, 
luând şi el o prescură şi sfânta copie, spune aşa: Pomeneşte, 
Doamne, şi nevrednicia mea . . . şi pune miridele în partea de 
jos a Sfântului Agneţ, la fel ca şi preotul" . În aproape aceeaşi 
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perioadă şi Nicolae Cabasila vorbeşte despre "prezentarea/oferirea 
[ca ofrandă]" , afară de prima prescure din care se extrăgea 
Agneţul, şi a altor pâini "spre slava Preasfintei Maici a lui 
Dumnezeu: pentru rugăciunea cutărui sfânt sau a altuia; 
spre iertarea păcatelor sufletelor noastre fie vii, fie morţi" şi 
de scoaterea şi oferirea "de părticele pentru fiecare" (Tâlcuirea 
Dumnezeieştii Liturghii, cap. 10) .  

În vremurile ulterioare Rânduielii lui Filotei numărul 
şi poziţia miridelor au luat forma de astăzi şi în dreapta 
Agneţului se pune mirida Născătoarei de Dumnezeu, în stânga 
cele nouă miride ale sfinţilor, "cetele" şi jos miridele celor vii 
şi ale celor morţi. Simeon al Tesalonicului (+ 1429) şi manuscrisele 
liturgice din aceeaşi epocă mărturisesc cu mici diferenţe practica 
noastră de astăzi. Miridele se pun în locul sfinţilor şi în 
cinstea lor, spre sfinţire, dar nu se schimbă în Trupul lui 
Hristos şi nici în trupul sfinţilor în cinstea cărora s -au scos.  
Adaug un fragment grăitor din Dialogul lui: "Înţelegi cum 
miridele sunt în locul sfinţilor şi întru pomenirea şi cinstirea 
lor şi prin aceştia aduse spre mântuirea noastră? Căci şi 
aceştia, prin această înfricoşătoare Taină, ca cei ce s -au 
nevoit împreună cu Hristos, în mare slavă şi înălţare , adică 
prin faptul că participă la jertfa mântuitoare, ne împacă pe 
noi cu Dânsul şi ne adună cu El cu cât mai mult îi vom 
pomeni pe ei. Miridele însă nu se schimbă nici în Trupul 
Stăpânului, nici în trupurile sfinţilor, ci sunt numai daruri, 
prinoase şi j ertfe prin pâine, prin imitare Stăpânului, şi 
aduse Lui în numele Acelora, care, prin lucrarea de sfinţire a 
Tainelor, fiind sfinţite prin unirea şi împreunarea cu acestea, 
dau sfinţenia şi celor pentru care se aduc; de asemenea, prin 
cele aduse pentru sfinţi către noi, ca şi prin rugăciunile lor, 
acestea se întâmplă . . .  căci ei se sfinţesc nemijlocit de la 
Dumnezeu şi, primind ei şi cele ce noi le aducem lor, prin 
acestea ne sfinţesc pe noi . . .  Căci dacă şi netrupeşte şi cu 
gândul sufletele lor se împărtăşesc de unirea cu Hristos ,  
participă mai mult la slavă şi  prin Sfânta Liturghie, pe care 
El a predanisit-o ca să fie făcută pentru lume, ca unii care 
împreună au lucrat şi care împreună au fost slăviţi" (cap. 94) . 
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Şi în Interpretarea notează: "Este acum un cuvânt de la 
Părinţi care a ajuns la noi, că miridele aduse mult folos aduc, 
căci sunt în locul persoanelor pentru care sunt aduse şi sunt 
o jertfă adusă lui Dumnezeu pentru ei, după cum zice şi 
preotul atunci când le aduce: "Primeşte, Doamne, j ertfa 
aceasta". Sunt aşadar aduse unele pentru sfinţi, spre slava şi 
cinstea lor şi înălţarea lor la vrednicia dumnezeieştii 

lumini."14 (cap . 102) .  

Scopul aducerii miridelor pentru vii şi pentru morţi 
este analog. Şi aceste miri de se aduc în locul persoanelor, 

"pentru cei credincioşi, adormiţi, pe de o parte, spre iertarea 
păcatelor şi unirea cu dumnezeiescul har; iar pentru cei vii, 
ca să rânduiască viaţa numai spre pocăinţă, spre uşurarea de 
rele, spre iertarea păcatelor, spre nădejdea vieţii celei veşnice"15 
(Interpretarea, 102) , sau "precum s-au adus pentru noi smeriţii 
care ne rugăm pentru îndurare şi mij locire şi aşteptăm mare 

milă de la Dumnezeu"16 (Dialog, cap. 94) . 
Întregul înţeles duhovnicesc care înconjură această 

reprezentare/înfăţişare minunată a discului de la Sfânta 
Liturghie ni-l exprimă la modul cel mai desăvârşit acelaşi 
Simeon: "Am văzut cum prin acest dumnezeiesc chip şi lucru 
al sfintei Proscomidii vedem Trupul lui Iisus şi toată Biserica 
cea una ca avându-L în mijloc pe El,  Lumina cea adevărată şi 
Viaţa cea veşnică, luminată şi păzită de El. El este în mijloc 
prin Agneţ, iar Maica Lui de-a dreapta prin miridă, sfinţii şi 
îngerii de-a stânga şi de dedesubt toată adunarea celor 
binecredincioşi care au crezut într-Însul. Şi aceasta este 
Taina cea mare. Dumnezeu între oameni, Dumnezeu în mijlocul 
dumnezeilor care se Îndumnezeiesc de la Cel cu adevărat din 
fire Dumnezeu, Care S-a întru pat pentru dânşii. Aceasta este 
împărăţia ce va să fie şi petrecerea vieţii celei veşnice. Dumnezeu 

cu noi, văzut şi împărtăşit"1 7  (Dialog, cap. 94) . 

14 Tratat, voI. II ,  p. 153 .  
1 5  Tratat, voI. I I ,  p .  153 .  
1 6 Tratat, voI. I ,  p .  1 46 
17 Tratat, voI. I, 147 
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Exact această atingere a miridelor de Sfântul Trup şi 
mai ales unirea cu Sfântul Sânge uneşte cu Hristos şi sfinţeşte 
întreg trupul Bisericii, pe sfinţi şi pe credincioşii păcătoşi, 
pentru care se aduce jertfa cea de taină. Grăitoare este fraza 
care însoţeşte din tradiţie mutarea miridelor în potir: "Spală, 
Doamne, păcatele robilor Tăi pomeniţi aici cu Sângele Tău cel 
Sfânt". Exact acest lucru îl teologhiseşte Simeon în Interpretarea 
sa: "Căci mirida care se aduce pentru cineva, punându-se 
aproape de Dumnezeiescul Agneţ, când se slujeşte acela şi se 
face Trupul lui Hristos, îndată şi mirida se împărtăşeşte de 
sfinţire .  Iar când se pune în Potir, se uneşte cu Sângele. 
Drept aceea şi sufletului aceluia pentru care s-a adus i se 
trimite harul . Se face, aşadar, împărtăşire duhovnicească 
(noetică) , şi dacă este pentru cei ce petrec cu cucernicie sau 
pentru cei ce au făcut păcate şi s-au pocăit, precum am zis, 
omul primeşte cu sufletul în chip nevăzut împărtăşirea Sfântului 
Duh. De multe ori însă, află şi folosul cel trupesc, precum am 
înţeles.  Iar dacă cineva care lucrează păcatul şi nu se depărtează 
nicidecum de la el, fiind nevrednic de Cuminecătură, Jertfa 
făcută pentru dânsul îi va fi spre osândire"18 (cap . 103) .  

Acestea despre istoria şi  importanţa miridelor. 
Rezumăm cele scrise: Miridele de la Proscomidie se 

scot şi se aduc pe de o parte în cinstea sfinţilor şi pe de altă 
parte spre iertarea celor vii şi a celor morţi. Prin toată slujba 
Liturghiei se sfinţesc şi se transferă sfinţenia la toţi membrii 
Bisericii, pe care miridele o preînchipuie . 

Se schimbă în Trupul lui Hristos? Am văzut că Simeon 
al Tesalonicului învaţă clar că nu se schimbă în "Trupul 
Stăpânului" . Se schimbă numai Agneţul, care este şi singura 
pâine care dintru început se aducea la Proscomidie, acea 

"singură pâine" pe care o "rupem" deoarece "o [singură] pâine, 
un trup suntem noi, cei mulţi ; fiindcă toţi dintr-aceeaşi pâine 
ne împărtăşim", după apostolul Pavel (1 Cor. 10 ,  1 6- 1 7) .  Cu 
această învăţătură a lui Simeon, care rezumă credinţă despre 
acest lucru al Bisericii Ortodoxe, sunt în acord şi scriitorii 

I k Tratat, voI. II, p. 1 54 .  
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mai noi, cum ar fi Teofil Kampanias în Tameion Ortodoxias 
(cap . VII) , Sfântul Nicodim Aghioritul în Pidalion, la nota de 
la canonul 28 al Sinodului al VI-lea ecumenic şi alţi scriitori 
de colecţii canonico-liturgice. 

Oarecum neclare sunt cele spuse în comentariul bizantin 

la Sfânta Liturghie Istorie bisericească şi vedere m isticăJ9, pus 

îndeobşte sub numele lui Gherman I, patriarhul Constantinopolului 
(715 -730) . Acesta nu vorbeşte deschis despre miride, însă se 
pare că subînţelege că pe disc, afară de Agneţ, există şi alte 
părticele din prescuri . Această dovadă ar fi cea mai veche 
mărturie despre scoaterea miridelor, dacă nu ar fi fost atât de 
instabilă tradiţia acestui text şi dacă nu ar fi existat dubii 
legate de paternitate a sa şi, de asemenea, dacă s -ar fi putut 
stabili ce anume din text aparţine lui Gherman şi ce nu. Însă, 
oricum ar sta lucrurile, Gherman numeşte aceste miri de 
"părţi şi mădulare ale Trupului" lui Hristos şi susţine că 
Agneţul transferă sfinţenia şi asupra lor, cu siguranţă prin 
atingerea de ele. Ce fel de sfinţire, însă, una ca aceea pe care 
o înţelege Simeon sau o sfinţire totală, care le transformă în 
Trupul lui Hristos? Pasajul lui Gherman îl vom vedea în 
întregime puţin mai jos .  De asemenea, Cabasila nu este atât 
de clar sau cel puţin nu pare să facă o distincţie clară între 
Amnos şi miride: "întrucât toată aducerea darurilor se 
săvârşeşte întru pomenirea Domnului şi în tot cursul ei se 
petrece moartea Lui

" 
(cap . 10) .  Mărturiile neclare de mai sus 

nu ar fi avut importanţă, deoarece în subiectul acesta învăţătura 
Bisericii Ortodoxe este unanimă şi clară, cel puţin de la 
Simeon încolo, dacă bisericile unite cu Roma de rit grec nu ar 
fi avut o poziţie diferită pe această temă. Teologii, sinoadele 
şi papa Benedict al XIV-lea au stabilit că întreg conţinutul 

19 Titlul original este «feplluvou ApXLemOKorrou KwvcrwVLwourroÂews Imopiu 

EKKÂllOWOUKll KUL llUOUKll 8wpiu», PG XCVIII, col. 385-453. Opera a 
fost tradusă în limba română cu titlul Tâlcuirea Sfintei Liturghii ,  
traducere şi note de Pr.  Prof. Nic. Petrescu, Ed. Mitropoliei Olteniei, 
Craiova, 2005. 
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discului, Agneţ şi miride, se transubstanţiază în timpul sfinţirii 
în Trupul lui Hristos .  

Poate părea oarecum scolastică preocuparea cu întrebarea 
dacă miridele se sfinţesc sau nu. Rezolvarea problemei acesteia, 
însă, are directe urmări liturgice practice. Răspunsul la cele 
două întrebări de mai jos depinde de ce poziţie vom lua In 
această problemă de primă importanţă şi fundamentală. 

Trebuie să se înalţe numai Amnosul sau întregul disc? 
Fără îndoială numai Amnosul, de vreme ce numai acesta se 
schimbă în Trupul lui Hristos. Toate manuscrisele Sfintei 
Liturghii şi toate rânduielile care o descriu vorbesc lămurit: 

"înal ţă artosul" , "se ia în mâini cinsti tul Trup şi Îl înalţă" , 

"înalţă artosul în chipul crucii", "făcând semnul crucii deasupra 
Sfântului disc cu Sfântul Agneţ", "apucând Sfântul Agneţ cu 
vârfurile degetelor celor două mâini, îl înalţă, făcând chipul 
crucii deasupra Sfântului disc", "ridică Sfântul Agneţ cu câte 
trei degete de la ambele mâini şi îl înalţă de o palmă", etc. 
După mărturia lui Iacov al Edesei (secolul al VII -lea) , preotul 
înălţa Sfântul Agneţ şi îl arăta poporului "spre mărturie" . 
Exact acesta este înţelesul înălţării, după cum este el exprimat 
şi de zicerea care îl urmează: "Sfintele sfinţilor" ; chemarea 
celor vrednici şi respingerea celor nevrednici de la Trupul lui 
Hristos arătat spre a fi văzut. "Sfinte sunt cele puse înainte, 
care au primit odrăslirea Sfântului Duh; sfinţi suntem şi noi, 
care am fost învredniciţi de Duhul Sfânt. Deci sfintele sunt 
potrivite sfinţilor" (Chiril al Ierusalimului, Cateheza mistagogică 
5, 19) .  Acest înţeles îl exprimă şi Nicolae Cabasila "Acum 
preotul este gata să se apropie el însuşi de Masa euharistică şi 
să cheme şi pe credincioşi. Dar cum împărtăşirea nu este îngă
duită absolut tuturor, el nu-i cheamă pe toţi; ci, luând Pâinea 
cea făcătoare de viaţă şi arătând-o, cheamă la împărtăşire numai 
pe cei ce sunt vrednici să primească, zicând: "Sfintele, sfinţilor" . 
Cu alte cuvinte :  Iată, ceea ce vedeţi este Pâinea vieţii. Veniţi, 
deci, cei ce vreţi să vă împărtăşiţi dintr-însa, dar nu toţi, ci numai 
cine este sfânt. Căci lucrurile sfinte sunt îngăduite numai celor 
sfinţi" (Tâlcuirea Dumnezeieştii Liturghii, cap. 36) .  
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La comentatorii bizantini ai  Sfintei Liturghii înălţării 
Sfântului Agneţ i se dă înţelesul de înălţarea pe cruce a trupului 
lui Hristos, de moarte a Sa, chiar şi de înviere şi înălţare : "Se 
înalţă în mâinile preotului aşa cum s-a înălţat trupul pe 
cruce" (Sfântul Ioan Damaschin, Despre trupul şi sângele lui 
Hristos, 5) , , ,Iar înălţarea Sfântului Trup închipuie înălţarea 
pe cruce şi moartea pe ea şi însăşi învierea" (Teodor al Andidelor, 
Introducere pe capitole despre simbolurile şi tainele care se 
întâmplă la Sfânta Liturghie, cap. 37) ,  "Se face înălţarea artosului 
purtător de viaţă,  aceasta închipuind răstignirea cea pentru 
noi a Mântuitorului şi pe Însuşi Hristos venind şi dându-Se 
pe Sine nouă, căci şi acesta este Cel răstignit pentru noi şi Însuşi 
Se arată nouă în chip tainic, El, Care a pătimit pentru noi . 
De aceea şi Să luăm aminte se strigă, ca noi să cunoaştem 
taina, şi se adaugă Sfintele, sfinţilor arătând că aşa cum Cel 
răstignit este sfânt tot aşa şi cei ce se împărtăşesc de El sunt 
datori să fie sfinţi"20 (Simeon al Tesalonicului, Dialog, cap. 99) .  

Din toate cele de mai sus concluzia este clară. S e  înalţă 
numai Agneţul, nu numai pentru că iniţial numai acesta se 
afla pe disc, dar şi pentru că numai acesta se schimbă în Trupul 
lui Hristos şi prin urmare el este arătat [lumii] pentru ca să 
se rostească tare (ca ecfonis) chemarea la împărtăşire; în plus, 
numai înălţarea lui închipuie înălţarea pe cruce a Domnului. 
Exact din raţiuni opuse nu se înalţă tot discul, adică 
miridele . Motivele exacte pentru care nu se înalţă şi miridele 
le dezvoltă Gherman în comentariul său: "Înălţarea Sfântului 
Trup închipuieşte înălţarea pe cruce şi moartea pe ea şi 
însăşi învierea .  Iar faptul că se înalţă numai dumnezeiascul 
Artos înseamnă că acesta este Însuşi Domnul care 
împărăţeşte şi Însuşi Capul, după cum zice apostolul, iar 
celelalte cinstite daruri sunt mădularele lui Hristos şi Trup al 
lui Hristos, adică al Sfântului Trup al lui Hristos Dumnezeu. 
Căci acela este singurul în care este închipuită şi arătată 
dumnezeiasca şi de viaţă făcătoarea Patimă a Celui ce S-a 
jertfit pentru viaţa lumii; pentru că numai acest dumnezeiesc 

20 Tratat, voI. I ,  p. 1 5 3 .  
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Artos se taie şi se jertfeşte ca un miel, iar celelalte dumnezeieşti 
daruri nu se împung cu copia în chipul crucii, ci ca mădulare 
şi părţi ala trupului se împart şi se taie. Fiind părtaş deci acel 
dumnezeiesc Artos la sfinţenie, o transmite şi celorlalte cinstite 
daruri; asemenea şi prin Potir se transmite sfinţire şi har" . 

În sfârşit, de ce preotul nu se împărtăşeşte din mirida 
sa, ci din Agneţ? 

Foarte simplu, deoarece mirida sa nu se schimbă în 
Trupul lui Hristos; şi nu numai aceasta, dar şi credincioşii se 
împărtăşesc neapărat din Agneţ, nu din miridele lor sau din 
miridele sfinţilor. Exact acest lucru îl spune Simeon: "Trebuie 
să se ştie că la cuminecarea cu Înfricoşătoarele Taine, preotul 
să nu ia din miride, ci din Trupul Stăpânului să îi cuminece 
pe cei ce vin la el, chiar dacă toate s -au făcut una prin unirea 
cu PreaSfântul Sânge şi de se va cumineca cineva cu miride 
se împărtăşeşte cu Sângele cel stăpânesc; însă, de vreme ce 
trebuie ca tot credinciosul să se cuminece din Trupul şi din 
Sângele lui Hristos, preotul să ia cu linguriţa din Dumnezeiescul 

Trup"21 (Dialog, cap. 94) Şi Teofil Kampanias îndreaptă atenţia 

preotului către acest lucru : "însă trebuie ca preotul să ia 
aminte să nu-i împărtăşească pe credincioşi din aceste miride, ci 
din Trupul lui Hristos ,  pentru că mult va păcătui şi aproape 
cade în idololatrie" (Tameion Orthodoxias, cap. XVII) . Şi 
mitropolitul Filadelfiei Gavriil Sever într-o lucrare specială 
Despre m iride formulează exact aceeaşi învăţătură:  "Deci 
trebuie ştiut că nici una din miridele scoase , chiar dacă se 
unesc cu Trupul Domnului şi cu Sângele, nu se transformă în 
Trupul şi Sângele lui Hristos .  Fiindcă numai pâine a şi vinul, 
scoase întru pomenirea Patimii Domnului şi a Învierii Sale, 
acesta numai se transsubstanţiază şi se transformă; iar miri deIe 
devin părtaşe de sfinţire numai prin participare. De aceea să 
ia aminte preotul ca nu în loc de Trupul Domnului să dea 
celor ce se împărtăşesc vreo miridă. Căci, după cum sufletele 
sfinţilor sunt în jurul luminii Dumnezeirii, dar nu devin ele 

2 1  Tratat, voI. r,  p .  146· 147 .  
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dumnezeu cu firea, ci [se îndumnezeiesc] prin participare, tot 
aşa şi miridele , chiar dacă se unesc cu Trupul şi Sângele 
Domnului" (Enhiridion, Veneţia 1 776, p. 24) .  Aceleaşi lucruri 
le spune şi Sfântul Nicodim în nota de la canonul amintit de 
la Sinodul VI Ecumenic, precum şi celelalte colecţii canonico
liturgice. Pentru evitarea împărtăşirii cu miri de în locul Sfântului 
Trup în situaţiile în care oamenii vin foarte mulţi la Sfânta 
Împărtăşanie, miridele nu se pun în Sfântul Potir, după cum se 
ştie, după împărtăşirea preotului, ci după împărtăşirea poporului. 

Teoria uniţilor amintită mai sus, că miri deIe se transsub
stanţiază în Trupul lui Hristos, a urmărit cu siguranţă să 
ocolească această greutate. De altfel, renunţarea la linguriţă 
şi împărtăşirea din mâna preotului, care lua cutiuţa cu Sfântul 
Agneţ, afunda Agneţul în potir şi îl punea în gura celui care 
se împărtăşea, cerea pregătirea unor cutiuţe speciale la 
Proscomidie, după chipul micilor ostii ale latinilor, şi de aceea 
ar trebui ca tot conţinutul discului să se sfinţească deplin. 

183 

De ce la Apolisuri şi la diversele rugacIuni se 
pomenesc toţi sfinţii iar cei patru Evanghelişti 
nu se pomenesc? Nu trebuie să se adauge la Apolis, 
după "ale apostolilor" şi "ale sfinţilor slăviţilor 
patru Evanghelişti Matei, Marcu, Luca şi Ioan"? 

Cel ce întreabă descoperă, ca să zicem aşa, o nedreptate 
care se face Evangheliştilor, adică acelor bărbaţi sfinţi care 
prin scrierea Evangheliilor, inspiraţi de Sfântul Duh, au luminat 
lumea şi au adus Bisericii servicii pe care alţi sfinţi foarte 
cinstiţi de lume nu le-au adus . 

Istoria formării sinaxarului Bisericii noastre, însă, şi 
cinstea care s -a  dat de Biserică diferiţilor sfinţi ai ei arată că 
a fost foarte puţin influenţată de astfel de criterii teologice .  
La dezvoltarea cinstirii liturgice a sfinţilor au contribuit mai 
mult criterii laice :  au fost cinstiţi mai mult sfinţi pe care 
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poporul i-a iubit pentru minunile ,  vindecările şi ajutorul pe 
care l-au primit de la ei - cum ar fi cei din ceata celor vindecători 
sau militari (Nicolae, sfinţii Doctori fără de arginţi, Gheorghe, 
Dimitrie, sfinţi Teodor Stratilat şi Tiron, etc) - sau deoarece 
numele lor amintea poporului o oarecare calitate care se 
punea pe seama lor (Elefterie - libertate, Therapon - cel care 
vindecă, Fanurie - cel care se arată, etc . ) .  De asemenea au 
contribuit mormintele şi moaştele lor, bisericile mari care au 
primit hramul lor şi mănăstirile care s-au zidit de ei. Dacă 
luăm în considerare faptul că, calendarul Bisericii noastre s -a  
format în principal la Constantinopol, putem cu uşurinţă să 
explicăm de ce mulţi sfinţi constantinopolitani sau din 
regiunile învecinate, ori sfinţi care au avut vreo legătură într
un anume fel cu Constantinopolul, pentru că acolo existau 
moaştele lor sau biserici ale lor, au primit loc central în cultul 
şi în calendarul nostru. 

Pentru ca poporul să înţeleagă importanţa specială a 
anumitor figuri mari, precum Apostolii şi Evangheliştii în 
discuţie, trebuie să aibă o pregătire teologică specială, pe care 
nu o are . O încercare de accentuare a importanţei acestor 
persoane sfinte şi un mijloc care ar fi contribuit la acest scop 
ar fi şi introducerea pomenirii lor în Apolisurile pe care le 
propune cel ce întreabă, dar câtă vreme nu va avea suport 
popular nu se va putea realiza. Dintre Evanghelişti numai 
Ioan a reuşit să primească o cinstire mai deosebită, însă 
deoarece numele lui este legat de situaţii foarte cunoscute din 
Noul Testament şi în principal pentru că a trăit şi a fost 
îngropat la Efes,  unde a existat mormântul său şi o biserică a 
sa foarte strălucitoare, şi în Patmos, unde a fost zidită de 
către cuviosul Hristodul vestita mănăstire. Ceilalţi Evanghelişti 
nu au nici măcar slujbe complete (nu au nici litie, nici catisme şi 
un singur canon). Alţi apostoli, pentru aceleaşi motive, au slujbe 
încă şi mai sărace şi, în afară de cei doi corifei Petru şi Pavel, 
ziua de pomenire a celorlalţi trece aproape nebăgată în seamă. 

Din această cauză şi la apolisurile mari, cum ar fi 

"Mântuieşte, Doamne, poporul Tău . . .  " de la Litie şi Utrenie şi 
la proscomidie Evangheliştii nu se pomenesc pe nume. Putem 
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însă să primim faptul că pomenirea lor este cuprinsă în 
rezumat în categoria "sfinţilor slăviţilor şi prealăudaţilor 
apostoli" , care se pomeneşte în toate situaţiile . O dovadă a 
acestui lucru este şi faptul că în icoanele celor doisprezece 
apostoli sunt înfăţişaţi şi cei patru Evanghelişti, precum şi în 
sinaxarul din ziua soborului celor 12 apostoli (30 iunie) sunt 
enumeraţi şi ei, în timp ce, după cum se ştie, numai Matei şi 
Ioan aparţin cetei celor doisprezece ucenici ai Domnului. 
Apostolii şi Evangheliştii sunt socotiţi în tradiţia noastră 
bisericească şi în cultul dumnezeiesc ca o singură unitate. 

Pomenirea după nume a Evangheliştilor ar fi născut cu 
siguranţă, pentru aceleaşi raţiuni şi nu neîndreptăţit, dorinţa 
de se fi pomenit şi apostolii după nume. Însă aceasta ar fi 
adus o greutate obositoare în Apolisuri, care, mai ales în felul 
în care se fac de către unii preoţi, sunt destul de stufoase şi 
îngreunate de mulţimea numelor. Câtă vreme se pomenesc în 
general diverse categorii de sfinţi, nu este nevoie fără o justificare 
suficientă să se amintească analitic numele lor. 

184 

La Apolisul de la slujba înmormântării, câtă vreme 
ne adresăm la început la persoana a III-a ("Hristos, 
adevăratul. . .") nu trebuie să continuăm în acelaşi 
fel până la sfârşit ("şi sufletul adormitului robului 
Său")? Nu este o greşeală sintactică ceea ce se 
aude adesea "şi sufletul adormitului robului Tău"? 

Corect este indubitabil "robului Său" . De altfel, toate 
cărţile de cult exact aşa scriu. Apolisul este întotdeauna alcătuit 
la persoana a III -a ,  deoarece nu este o rugăciune către 
Dumnezeu (euxr1), ci binecuvântarea preotului către popor la 
terminarea slujbei. Ca şi la alte binecuvântări asemănătoare 
din textele noastre liturgice G,Dumnezeule, îndură-Te de noi .. ", 

"Mântuieşte, Dumnezeule, poporul Tău şi binecuvintează . . .  ") ,  
preotul nu binecuvintează el, direct, poporul, c i  cu modestie 
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se ascunde pe sine şi se roagă la persoana a III -a .  Exact la fel 
şi la Apolis, preotul se roagă ca Hristos pentru rugăciunile 
sfinţilor Săi să miluiască şi să-i mântuiască pe credincioşi, 
iar la Apolisul de la înmormântare mai ales să odihnească şi 
sufletul creştinului adormit mai înainte, a robului Său. 

În formularea greşită a Apolisului de la înmormântare 
("al robului Tău") concură câteva lucruri împrumutate poate 
din două elemente introduse ulterior care înglobează Apolisul, 
adică "Slavă Ţie , Hristoase Dumnezeul nostru, nădejdea 
noastră, slavă Ţie" la început şi "Pentru rugăciunile . . .  " de la 
sfârşit, care au formă de rugăciune sau de "stihuri" , după 
cum erau caracterizate în vechime şi dădeau impresia că ar 
constitui ceva unitar cu el. 

1 85 

Regula cere ca Sfânta Împărtăşanie să se dea la 
"Cu frică de Dumnezeu . .  ,", Dacă însă avem mulţi 
oameni de împărtăşit şi mai ales copii, putem, ca 
să nu se creeze zarvă, să îi împărtăşim la sfârşitul 
Sfintei Liturghii? 

Nu încape nici o îndoială că Sfânta Împărtăşanie trebuie 
dată poporului în momentul Sfintei Liturghii hotărât în mod 
special pentru aceasta, adică la "Cu frică de Dumnezeu . . .  să 
vă apropiaţi" . Sfânta Liturghie se săvârşeşte pentru ca 
credincioşii să se împărtăşească de sfinţenia Tainelor prin 
împărtăşanie şi se îndumnezeiesc unindu-se cu Trupul şi 
Sângele Domnului. Sfânta Liturghie este, cu alte cuvinte, 
Cina de Taină şi masa, iar scopul jertfirii şi sfinţirii Cinstitelor 
Daruri este împărtăşirea cu ele. Oferirea darurilor la Sfânta 
Liturghie nu este o parte secundară în cadrul întregii slujiri 
sfinte, ci un punct fundamental, al doilea după centrul sfinţitor 
al întregii Taine. Hristos a binevoit să întemeieze Taina 
Sfintei Euharistii şi să schimbe prin Sfântul Duh darurile 
Bisericii în Trupul şi Sângele Său, ca noi să ne unim cu El 
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prin împărtăşirea cu acestea. Dej a, îndată după sfinţirea 
Darurilor se aude această frază: "Ca să fie celor ce se vor 
împărtăşi .. ", ca să nu mai amintim motivele întemeierii Tainei, 
care nu sunt altceva decât chemarea la participare la ea:  
"Luaţi, mâncaţi . . .  " , "Beţi dintru acesta toţi . .  :" . Imediat după 
rugăciunea Anaforalei începe pregătirea sistematică a credin
cioşilor pentru Sfânta Împărtăşanie, iar după aceasta urmează o 
serie de rugăciuni de mulţumire pentru participarea la ea.  Ca 
împărtăşirea să fie mutată la sfârşitul Sfintei Liturghii este 
ceva greu de înţeles liturgic şi constituie, să nu se creadă 
exprimarea mea exagerată, o distrugere a întregii slujbe.  
Cum putem să-i pregătim pe credincioşi prin rugăciuni pentru 
împărtăşire , să îi chemăm la ea cu "Sfintele sfinţilor" şi cu 
"Cu frică de Dumnezeu . . .  " şi, după ce-i chemăm, să ne întoarcem 
cu spatele la ei şi să îi trimitem la un moment mai potrivit? 
Sau cum se vor explica rugăciunile de după momentul împăr
tăşirii, devreme ce poporul încă nu a participat la ea? Cercetată 
din punct de vedere logic această practică ajunge în hotarele 
batjocoririi lui Dumnezeu şi a comunităţii ecleziale.  

Mutarea împărtăşirii la sfârşitul Sfintei Liturghii a 
provenit din obiceiul credincioşilor de a nu veni des la Sfânta 
Împărtăşanie, în timp ce, dimpotrivă, împărtăşirea preotului 
a rămas în poziţia ei iniţială,  deoarece el nu a încetat 
niciodată să se împărtăşească în timpul Liturghiei. Împărtăşirea 
credincioşilor a ajuns ceva excepţional, o excepţie, şi preoţii 
obişnuiau să se întoarcă după "Cu frică de Dumnezeu . . .  " la 
Sfânta Masă fără să dea cuiva Sfânta Împărtăşanie. Atunci 
când veneau în grup în timpul marilor sărbători, preoţii, din 
obişnuinţă, lăsau împărtăşirea la sfârşit, ca să termine mai 
întâi Liturghia. În timpurile din urmă au pus în legătură şi 
citirea rugăciunilor de iertare sau folosirea Maslului înainte 
de Sfânta Împărtăşanie. Un alt motiv a fost şi învălmăşeala 
care s -ar fi făcut dacă la "Cu frică de Dumnezeu . . .  " veneau 
credincioşii la Taină. Dacă însă Sfânta Împărtăşanie s -ar fi 
dat atunci, la "Cu frică de Dumnezeu, cu siguranţă s-ar face 
mult mai puţin zgomot decât la sfârşitul Liturghiei şi, cu 
eforturile potrivite ale preotului, credincioşii vor învăţa să-I 
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respecte mai mult p e  preot în acea clipă şi s ă  s e  apropIe m 

mai multă rânduială la Taină. 
Se invocă de asemenea şi prelungirea slujbei prin 

întârzierea ce se va provoca dacă credincioşii se împărtăşesc 
atunci. Cei care nu se împărtăşesc vor fi obligaţi să rămână 
în biserică poate încă pentru multă vreme, dacă cei care merg 
la împărtăşanie sunt mulţi la număr. Această "neplăcere" nu 
o putem ocoli: Sfânta Împărtăşanie trebuie să rămână la locul ei 
firesc. Vederea celor care merg la împărtăşanie va fi ceva 
didactic pentru cei care nu se duc şi una din realităţile care îi 
vor îndemna să vină la Sfânta Împărtăşanie . Timp se poate 
iconomisi din întreaga slujbă dacă se evită la timp melodiile 
lungi de la heruvic şi de la "Cuvine-se cu adevărat" şi de la 
răspunsurile stranei în diverse momente ale slujbei. În 
momentul împărtăşirii, în loc să se repete trop arul "Cinei 
Tale celei de taină", cântat într-un mod lent şi adormit, se 
poate continua cântarea chinonicului, ca în perioada mai veche, 
sau să se cânte în întregime Psalmul de la slujba împărtăşirii 
(Ps . 22,  23 şi 1 1 5) sau din psalmii antifoanelor de la 
Liturghie (aşa numitele "tipica", Ps. 102,  145 ,  33 şi 1 44) sau 
Psalmul chinonic al duminicii (Ps . 1 48) , dacă este duminică, 
sau al praznicelor Maicii Domnului, etc. Soluţia de mijloc 
aplicată de unii preoţi, adică să dea Sfânta Împărtăşanie la 
"Cu frică de Dumnezeu" şi, în timp ce dau Sfânta Împărtăşanie, 
din motive de timp, pentru economisirea lui, să continue 
rugăciunile şi ecfonisele de la Sfânta Liturghie, ba încă să şi 
ajungă, dacă cei care vin la împărtăşit sunt mulţi, să facă şi 
Apolisul în timp ca încă împărtăşesc, este cu totul antiliturgic 
şi exclus . Este de preferat să plece puţinii credincioşi grăbiţi 
înainte de terminarea Liturghiei decât să distrugem întreaga 
slujbă prin conexiuni nefireşti. 

În special trebuie făcute câteva observaţii despre împăr
tăşirea copiilor şi mai ales a pruncilor, deoarece de multe ori 
se întâmplă să provoace tulburare şi Întârziere peste măsură. 
Deoarece poporul lui Dumnezeu este constituit şi din copii, 
care vin la Taine, este inevitabil să nu suportăm de multe ori 
şi plânse tele lor, chiar şi în momentul Sfintei Liturghii. Însă 
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poate cu efortul special al preotului să se modereze cât de cât 
lucrurile. Ar fi folositor ca preotul să-i sfătuiască pe părinţi, 
bineînţeles dacă au timp, să îşi împărtăşească pruncii la 
Liturghiile de sâmbătă sau la alte mici praznice din timpul 
săptămânii . Mai ales în zilele marilor praznice, în care 
oamenii vin mulţi la Sfânta Împărtăşanie, ar fi înţelept ca 
părinţii să fie sfătuiţi să-i împărtăşească pe copii Într-un moment 
mai potrivit. Atunci, în înţelegere cu părinţii şi cu şcolile, ar 
fi bine să se organizeze în zile potrivite Liturghii speciale cu 
scopul deplin al împărtăşirii copiilor şi al pruncilor, încercare 
pe care mulţi preoţi şi-au asumat-o şi a dat roade bune. Astfel se 
va evita sau se va micşora vizibil în duminici şi sărbători nu 
numai neplăcerea credincioşilor, dar şi a copiilor. 

186 

Este îngăduit ca preotul să-i împărtăşească din 
Sfintele mai înainte sfintite pe cei care vin mai , 
devreme la biserică înaintea începerii Sfintei 
Liturghii din Joia Mare sau din Sâmbăta Mare şi 
care nu pot, din cauza serviciilor şi a ocupaţiilor 
lor, să rămână şi să asiste la Liturghie? 

În răspunsul anterior ne-am ocupat cu o întrebare 
conexă, dacă este îngăduit ca Sfânta Împărtăşanie să se dea 
credincioşilor la sfârşitul Sfintei Liturghii. Întrebarea de mai 
sus pune o altă problemă, al cărei răspuns presupune cele pe 
care le-am scris acolo, nu numai pentru legătura dintre 
împărtăşire şi Liturghie, ci şi în special pentru locul Sfintei 
Împărtăşanii în întregul context organic al slujbei sfinte. 

Abordarea teoretică a problemei este uşoară . Toate cele 
spuse pentru situaţia de dinainte sunt valabile cu atât mai 
mult pentru cea de faţă. Sfânta Împărtăşanie este rodul 
Sfintei Liturghii. Să dăm rodul fără să săvârşim Sfânta 
Liturghie este o desfiinţare a sensului Sfintei Euharistii ca 
jertfă şi adunare tainică şi venire împreună a Bisericii ca trup 
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al lui Hristos pentru participarea la cina Domnului. Altfel nu 
ar exista nici o raţiune să se săvârşească des Sfânta Liturghie. 
Ar fi de ajuns să se săvârşească de câteva ori pe an şi în 
celelalte zile credincioşii să se împărtăşească din Sfintele mai 
înainte sfinţite . Ceea ce se făcea de vechii preoţi care îi 
împărtăşeau din Sfintele mai înainte sfinţite în orice moment 
al slujbei, chiar şi înainte de slujbă, pe cei ce veneau în zilele 
în care se venea în masă la Sfânta Împărtăşanie, din fericire 
nu se mai face de cei de astăzi. Credinciosul trebuie să participe 
în mod normal la toată slujba Sfintei Euharistii şi, la 
momentul hotărât, să se împărtăşească cu Tainele. 

Practica bisericească a cunoscut şi excepţii. Sfântul 
Justin ne spune că în vremea sa (secolul al II-lea) diaconii, 
după Sfânta Liturghie şi împărtăşirea celor prezenţi, luau 
Darurile şi îi împărtăşeau la casele lor şi pe cei bolnavi 
(Apologia 1, 65) . Acelaşi lucru se face şi astăzi de către preoţii 
noştri: ei îi împărtăşesc pe cei bolnavi, ducând părticele din 
Sfânta Împărtăşanie pe care au săvârşit-o cu puţin înainte 
sau din cea ţinută în biserică pentru aceste scopuri. Acelaşi 
lucru, de multe ori, se făcea şi la slujba nunţii, când a încetat 
să se mai săvârşească unită cu Sfânta Liturghie, precum şi la 
slujba Sfântului Botez. Avem, de asemenea, multe mărturii 
din antichitatea creştină că cei credincioşi ţineau o parte din 
Sfântul Agneţ pe care preotul li-l dădea în palmă la Liturghia 
de duminică şi ei se împărtăşeau la casele lor în celelalte zile 
ale săptămânii, aşa cum se întâmplă astăzi cu anafura luată 
de oamenii mai credincioşi. Monahii făceau des acest lucru la 
locurile lor de nevoinţă: păstrau de la Liturghia de duminică 
Daruri mai înainte sfinţite şi se împărtăşeau din ele în 
timpul săptămânii, fie individual, în chiliile lor, fie în grup, la 
mănăstiri. Slujba din tipice nu era iniţial altceva decât o 
formă incompletă a Liturghiei Darurilor mai înainte sfinţite, 
spre sfârşitul căreia veneau şi se împărtăşeau. Şi Liturghia 
Darurilor mai înainte sfinţite, după cum se ştie, este o slujbă 
de împărtăşire cu Cinstitele Daruri, fără să se săvârşească 
Proscomidie sau jertfă, în zilele de post în care nu era 
permisă săvârşirea Sfintei Liturghii. În situaţia la care se 
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referă cel ce întreabă nu este valabil canonul acesta de 
exceptare. Joia Mare şi Sâmbăta Mare nu sunt zile în care nu 
se săvârşeşte Liturghie,  nici creştinii noştri nu trăiesc în 
pustie, nici nu sunt bolnavi ca să nu poată veni la biserică. 

În practică, însă, există astfel de greutăţi, deloc neglijabile, 
pe care nu putem să le ignorăm. La populaţiile rurale 
problema nu este atât de apăsătoare. Credincioşii îşi pot 
aranja treburile în ziua în care au hotărât să se împărtăşească 
astfel î�cât să asiste la Sfânta Liturghie şi să se împărtăşească 
la ea.  In oraşe, însă, unde cei mai mulţi oameni lucrează în 
birouri, la întreprinderi sau ca zilieri, nu pot să-şi părăsească 
slujbele în aceste două zile, care trebuie notat că nu sunt zile 
de odihnă, ci pentru mulţi sunt zile de muncă obişnuită. Biserica 
a aplicat de la început o iconomie pentru aceştia. Liturghia 
din Joia Mare este una de seară, întru pomenirea Cinei celei 
de Taină care s-a întâmplat seara, iar Liturghia din Sâmbăta 
Mare este de asemenea una de seară, deoarece Sâmbăta 
Mare este o zi de post aspru şi se interzice în ea săvârşirea 
Sfintei Liturghii. Şi totuşi, Liturghiile din aceste zile se 
săvârşesc astăzi dimineaţa pentru uşurarea credincioşilor 
care se împărtăşesc. Dacă Părinţii ne-ar vedea slujind Liturghia 
în dimineaţa Joii Mari şi mai ales în Sâmbăta Mare, cu 
siguranţă ne-ar aşeza printre eretici. Însă astăzi nu ne 
deranj ează cu nimic faptul că cântăm "dimineaţă adâncă" la 
Vecernie şi fraudăm astfel nu numai rânduiala liturgică, ci şi 
pe cea firească a zilei în numele propriei noastre comodităţi. 
Acelaşi lucru s-a întâmplat şi cu ajunurile Crăciunului şi ale 
Bobotezei şi cu Liturghiile Darurilor din timpul Postului 
Mare. Va trebui acum, presaţi de noile condiţii de viaţă, să 
facem încă un pas şi să mutăm Liturghiile de seară şi mai de 
dimineaţă, astfel încât să se sfârşească la ceasul în care 
oamenii trebuie să-şi înceapă serviciul la birouri sau la alte 
ocupaţii? Ar fi o înrăutăţire a unui rău dej a  existent. Să li se 
dea celor ce lucrează Sfânta Împărtăşanie înaintea începerii 
Liturghiei, din darurile mai înainte sfinţite şi să se 
săvârşească Liturghia cu toată liniştea la ceasul ei firesc? 
Aceasta ar fi, din câte am scris, un rău şi mai mare . Este 
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vorba aşadar despre o problemă foarte grea, căreia nu ştiu 
dacă i se poate da vreo rezolvare mulţumitoare şi corectă. În 
oraşe se aplică o soluţie de mijloc, dar cu multe neajunsuri; 
Liturghia se săvârşeşte numai în anumite biserici foarte 
devreme şi se anunţă poporul ca să vină la aceste biserici cei 
ce Încep să lucreze foarte devreme şi să se împărtăşească; ori 
chiar la aceeaşi biserică, dacă sunt doi preoţi, se săvârşesc 
două Liturghii, una pentru cei care lucrează şi alte la ora 
obişnuită pentru ceilalţi. 

Ideal ar fi să ne întoarcem la vechea practică corectă, 
care este valabilă şi astăzi în mănăstiri. Liturghiile de seară 
să se facă seara, pentru că există raţiuni liturgice serioase 
care au contribuit la săvârşirea lor la acea oră. Greutăţi 
existau şi atunci, Însă oamenii aveau mai multă dispoziţie de 
jertfire . Cât despre aceia care din motive de neînlăturat nu ar 
putea să vină la acestea, ar putea fi sfătuiţi să vină la Sfânta 
Împărtăşanie la Liturghia din noaptea de Paşti şi nu să se 
grăbească să părăsească biserica imediat după ce se cântă 

"Hristos a înviat" . Desigur, atunci ar trebui să rezolvăm o 
altă problemă: învecinarea acestor Liturghii din Joia Mare şi 
din Sâmbăta Mare cu slujbele Utreniei din Vinerea Mare şi 
din ziua de Paşti, care astăzi s -au mutat în seara zilei 
anterioare. Vedeţi, îndepărtarea de practica corectă creează 
situaţii şi probleme complexe care fac imposibil drumul înapoi 
de întoarcere la ea. 

187 

Când se face sfinţirea apei de la Agheasma Mare, 
la prima sau la a doua binecuvântare a apei, care 
se face în timpul citirii rugăciunii "Mare eşti, 
Doamne, şi minunate sunt lucrurile Tale . . .  

"? 

Astăzi, în rugăciunea de sfinţire a apei de la Agheasma 
Mare ("Mare eşti, Doamne, . . .  ") există două invocări/epicleze 
ale Sfântului Duh, care se repetă de trei ori şi sunt însoţite 



96 RASPUNSURI 1.-'\ PROBLEME LITURGICE 

de Întreita binecuvântare în chipul crucii a apei prin mâna 
preotului (şi nu cu crucea, cum se face de către unii preoţi) . 
Aceste două epicleze au următoarea formă în Molitfelnicele 
noastre: "Tu Însuţi, dar, iubitorule de oameni Împărate, vino 
şi acum cu pogorârea Sfântului Tău Duh şi sfinţeşte apa 
aceasta cu Duhul Tău cel Sfânt" şi puţin mai jos: "Însuţi şi 
acum, Stăpâne, sfinţeşte apa aceasta cu Duhul Tău cel Sfânt". 

Este cu adevărat ciudat că în această rugăciune de 
sfinţire există două epicleze - adică două momente de sfinţire 
- lucru care este şi lipsit de coerenţă din punct de vedere 
logic şi nici nu se mai întâlneşte în nici o altă slujbă. În toate 
Tainele şi în alte slujbe asemănătoare există numai o singură 
invocare a Sfântului Duh pentru binecuvântarea materiei 
Tainei. După această invocare, materia Tainei, fie că este 
untdelemn la slujba maslului, fie mir la sfinţirea mirului, fie 
apă la Sfântul Botez, fie pâine şi vin la Sfânta Liturghie, este 
cu totul sfinţită prin lucrarea Sfântului Duh şi nu se mai 
poate vorbi apoi de o nouă sfinţire, fie pri�tr-o nouă binecuvântare 
sau epicleză, fie în orice alt mod. In special, rugăciunea 
Agheasmei Mari, în parte şi a celei Mici, s-a constituit după 
modelul rugăciunii mari de sfinţire de la Sfânta Liturghie, 
adică rugăciunea Anaforalei. Într-adevăr, la fel ca şi aceea, 
începe cu o slăvire generală a lui Dumnezeu, care aminteşte 
de lucrarea Sa în lume ("Mare eşti, Doamne, ' "  cel ce ai 
revărsat văzduhul" II "Cu vrednicie şi cu dreptate este . . .  celor 
făcute între noi") ,  care se încheie cu referirea la Doxologia 
puterilor îngereşti ("puterile îngereşti ' "  se acoperă" II "deşi 
stau înaintea Ta mii de îngeri . . .  ") .  Urmează amintirea venirii 
lui Hristos în lume cu referire specială la botez şi la sfinţirea 
apelor Iordanului, în timp ce la Liturghie se face referire la 
Patimă şi la Cina cea de Taină ("Că Tu Dumnezeu fiind . . .  
capetele balaurilor" II "lumea Ta . . .  iarăşi venire") .  Vine apoi 
epicleza, invocarea Sfântului Duh pentru sfinţirea apei la 
Agheasmă sau a pâinii şi a vinului la Sfânta Euharistie 
("Însuţi, dar, . . .  umplut" II "încă Îţi aducem Ţie . . . .  Duhul Tău 
cel Sfânt") .  Până în acest punct rugăciunea Agheasmei Mari 
este aceeaşi cu rugăciunea sfinţirii apei de la Taina 
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Botezului. Din acest punct însă încep să se diferenţieze: în 
cea de-a doua apa este dej a sfinţită şi începe enumerarea 
însuşirilor ei mai presus de fire şi a harismelor speciale de 
care se vor bucura cei botezaţi în ea, aşa cum la Sfânta 
Liturghie, după sfinţirea Cinstitelor Daruri prin epicleză, 
sunt enumerate roadele Tainei ("ca să fie celor ce se vor 
împărtăşi . . .  ") .  În rugăciunea Agheasmei se face acelaşi lucru 
din acelaşi motiv ("ca toţi . . .  mai mare folosinţă") ,  însă şirul 
binefacerilor este întrerupt de inserarea unei noi referinţe la 
istoria sfântă, care se încheie cu a doua epicleză ("Căci Tu 
eşti Dumnezeul nostru . . .  , însuţi şi acum . . .  , cel sfânt") .  După 
aceasta se continuă enumerarea darurilor primite prin apa 
sfinţită şi rugăciunea se încheie cu o pomenire analogă cu 
dipticele de la Sfânta Liturghie ("şi mântuieşte, Doamne, . . .  
pomeneşte, Doamne . . .  " II "încă Îţi aducem Ţie . . .  pentru . . .  
pomeneşte, Doamne . . .  ") şi obişnuita pecetluire Doxologică a 
rugăciunilor. Este cunoscut că slujba de astăzi a Agheasmei 
Mari a provenit din contopirea diverselor elemente, însă după 
cum se vede din întregul context partea rugăciunii sfinţitoare: 
"căci Tu . . .  cel sfânt" nu a aparţinut iniţial acestei rugăciuni, 
ci s -a  adăugat de la o altă rugăciune de sfinţire a apei 
paralelă, după cum există exemple asemănătoare şi în alte 
texte liturgice. Acest lucru, de altfel, se vede şi din inconsecvenţa 
tradiţiei textuale a acestui text, care prezintă, în opoziţie cu 
celălalt corp al rugăciunii, un număr neobişnuit de variante, 
adăugiri şi omisiuni în diferite manuscrise .  Aceste variante 
se pot vedea şi în ediţia profesorului P. Trembelas, "Mikron 
Evhologhion" , voI. II, Atena, 1 955, pag. 39. Însă, oricum ar 
sta lucrurile, a doua epicleză cuprinsă în această parte, 
atunci când s-a încorporat în întreaga rugăciune mare, nu a 
avut caracter de epicleză, aşa cum îl are astăzi. În toate 
manuscrisele vechi şi în multe din cele noi (Barberini 336, 
Biblioteca Naţională din Atena 662 , 664, 670, 7 1 3 ,  877 ,  1 9 10,  
2086,  S.  64, S.  573) fraza aceasta prezintă o uşoară, dar de o 
importanţă fundamentală schimbare: "Însuţi şi acum, Stăpâne, 
sfinţind apa aceasta cu Duhul Tău cel Sfânt, dă tuturor celor 
ce se vor stropi . . .  " . 
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Rezumăm: Rugăciunea Agheasmei Mari "Mare eşti, 
Doamne, . . .  " are numai o singură invocare/epicleză a Sfântului 
Duh, pe prima ("Însuţi, dar, Iubitorule de oameni Împărate . . .  ") ,  
aşa  cum o singură epicleză are şi rugăciunea sfinţirii apei la 
Botez şi rugăciunea paralelă a Anaforalei Sfintei Liturghii, 
aşa cum o singură epicleză au toate celelalte taine şi aşa cum 
se impune logic şi teologic. A doua invocare este cuprinsă 
într-o parte evident intercalată ("Căci Tu . . .  cu Duhul Tău cel 
Sfânt") şi nu era iniţial o epicleză, ori - cel puţin atunci când 
a intrat în rugăciunea dej a existentă a Agheasmei - a încetat 
să aibă o formă de epicleză ("sfinţind . .  , dă") ,  ci, probabil de la 
o greşeală de copiere, ea a primit forma actuală în manuscrisele 
mai noi şi în tipărituri , fiind percepută ca o a doua epicleză.  
De aceea se şi repetă de trei ori, ca prima, şi este însoţită de o 
a doua binecuvântare a apei de către preot, cu toate că acest 
lucru nu apare nici în codicii vechi, nici în cei noi. 

La o temă conexă se referă şi întrebarea care urmează. 

188 

Sfinţirea apei Agheasmei se face după afundarea 
sfintei Cruci? 

După cum am scris în răspunsul de mai sus, sfinţirea 
materiilor diferitelor Taine sau a celorlalte ierurgii se face 
prin invocarea Sfântului Duh, care este însoţită de binecuvân
tarea în chipul crucii prin mâna preotului . Nicolae Cabasila 
observă legat de acest lucru că "noi credem că sfinţirea 
Darurilor se săvârşeşte prin rugăciunea preotului, ca unii 
care ne bizuim nu pe puterea omenească, ci pe puterea lui 
Dumnezeu. Şi credem aceasta nu pentru omul care se roagă, 
ci pentru Dumnezeu, Care ascultă rugăciunea, şi nu pentru 
că o cere omul, ci pentru că Adevărul a făgăduit ce va da" 
(Tâlcuirea Dumnezeieştii Liturghii, 29,  7) . Şi Simeon al 
Tesalonicului, rezumând tradiţia referitoare la acest lucru şi 
învăţătura patristică, scrie: "Toate slujbele sfinte noi credem, 
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primind potrivit Sfintei Tradiţii, că se săvârşesc prin rugăciunea 
preotului la dumnezeiasca epicleză şi prin pecetluirea crucii" 

(Explicaţie despre sfânta biserică, 88) .  Acelaşi autor, scrie în 
special pentru slujbele de sfinţire că: "şi prin rugăciunile de 
la Teofanie sfinţim apele care se sfinţesc şi încă, în toate 
cazurile de apă, preoţii, dobândind puterea de la Cel botezat 
în apă (adică de la Hristos),  atunci când Duhul S -a  pogorât . . .  
şi se săvârşeşte prin pecetluirea crucii şi prin invocarea 
Sfântului Duh" (Explicaţia, 88) .  Aşadar, sfinţirea apei la cele 
două slujbe ale Agheasmei (Mare şi Mică) , conform celor de 
mai sus, se face în timpul invocării Duhului Sfânt şi a 
pecetluirii apelor cu semnul crucii prin mâna preotului . 
Despre rugăciunea de sfinţire de la Agheasma Mică am scris, 
de altfel, cu ocazia răspunsului la întrebarea 167 .  

Afundarea sfintei cruci se  face în ambele cazuri la 
sfârşitul slujbei, când sfinţirea apei deja s -a  săvârşit. În 
Molitfelnicele în uz şi în anumite manuscrise mai noi 
afundarea crucii este introdusă de o regulă de tipic, conform 
căreia se pare că pe seama acestei practici se pune un oarecare 
caracter sfinţitor. Este scris, cu alte cuvinte ,  că preotul, 
afundând crucea, "binecuvintează" sau "sfinţeşte" apele. Cuvintele 
acestea nu trebuie să le înţelegem literal . Afundarea crucii la 
Agheasma Mică s-a introdus sub influenţa slujbei Agheasmei 
Mari, unde iarăşi s-a introdus într-o epocă mai târzie, nu ca 
să sfinţească apa dej a sfinţită, ci pentru ca aceasta să devină, 
într-un oarecare fel ,  o reprezentare a botezului Domnului. 
Exact expresia "coborând-o şi ridicând-o (crucea) dreaptă", 
care există în aceste prevederi tipiconale la ambele slujbe ale 
Agheasmei, este elementul care indică încercarea de a prezenta 
vizual coborârea şi ieşirea lui Hristos din Iordan. Acest lucru 
putea fi uşor luat ca un gest de sfinţire prin analogie cu botezul 
Domnului din Iordan. Câtă vreme curgerile Iordanului s-au 
sfinţit prin afundarea Domnului în ele, prin urmare şi apele 
în care, în locul Domnului, se afundă sfânta Cruce se sfinţesc 
şi ele prin atingerea lor cu obiectul simbolic sfânt. 

Faptul că analogia nu este în totalitate exactă se poate 
constata, în afară de mărturiile de mai sus ale lui Cabasila şi 
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Simeon, care vorbesc clar despre sfinţirea apelor prin rugăciunea 
şi prin pecetluirea preotului, chiar şi din rânduiala slujbei 
Agheasmei, din textele rugăciunilor, din tradiţia veche şi din 
paralela cu sfinţirea apei de la Sfântul Botez. În rugăciunile 
de sfinţire a apelor care există în vechile evhologhii, cum ar fi 
Evhologhiul lui Serapion, episcopul de Thmoe (sec. IV), 
sfinţirea apei se face prin epicleză, nu prin afundarea crucii. 
În rugăciunea de sfinţire a apei de la Sfântul Botez iarăşi 
sfinţirea apei se întâmplă în acelaşi fel .  După rugăciunea de 
sfinţire, după vechile mărturii, preotul stropea poporul cu 
apa sfinţită. La fel şi la Agheasma Mare şi la cea Mică, iniţial 
nu se făcea afundarea crucii; iarăşi apa se sfinţea numai prin 
rugăciuni (codicele Barberini 336, Sinaitic 956, 957,  958, 96 1 ,  
ş .a) .  Ş i  slujbele de astăzi ale acestor două sfinţiri de apă, pe 
de altă parte, după invocarea Sfântului Duh, presupun iarăşi 
că apa este dej a sfinţită.  Rugăciunea plecării capului care 
urmează ("Pleacă, Doamne, urechea Ta . . .  ") vorbeşte despre 
gustarea din apa sfinţită prin rugăciunea de mai înainte: "şi 
ne învredniceşte pe noi să ne umplem de sfinţenia Ta prin 
gustarea din această apă şi prin stropirea cu ea şi să fie . . .  " . 
În cele mai vechi mărturii ale manuscriselor evhologhiilor, de 
altfel, în legătură cu afundarea crucii nu există cuvintele 

"sfinţeşte" sau "binecuvintează" care au fost adăugate ulterior, 
atunci când s -a uitat înţelesul primar şi corect al afundării 
crucii, ci se spune simplu "pune" (codicele Atena 670), sau 

"scufundă" (Vatoped 324, Sinai 968) ,  sau "afundă de tot" 

(Patmos 104 şi 690) sau cel mai folosit "afundă (baptizei)" (Atena 
713 ,  788, Lavra 1 89,  Patmos 105,  Sinai 974) şi "afundă de tot 
cinstita cruce în sfânta apă" (Panteleimon 364, Patmos 104) .  
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189 

De unde provine cântarea troparului "Mântuieşte, 
Doamne, poporul Tău .. .  " din timpul afundării 
crucii în apă de la Agheasma Mică, în locul tropa
rului mai corect probabil "În Iordan botezându-Te 
Tu, Doamne .. . 

"? 

În răspunsul anterior am scris că afundarea crucii în 
apă la Agheasma Mică a provenit din slujba Agheasmei Mari 
de la Bobotează, unde iarăşi a intrat în timpurile din urmă ca 
o reprezentare a botezului Domnului. Astăzi această practică 
s -a  impus pentru ambele slujbe, cu singura diferenţă că la 
Agheasma Mare se cântă trop arul "În Iordan botezându-te 
Tu, Doamne . . .  " , iar la Agheasma Mică "Mântuieşte, Doamne, 
poporul Tău . . .  " . Înainte, însă, de a se fi fixat cântarea acestor 
tropare la afundarea crucii de la cele două slujbe de sfinţire a 
apei, practica liturgică a cunoscut în acest moment al slujbei 
multe schimbări bruşte, şi aceasta o dovadă a provenienţei 
lor târzii. De exemplu, la slujba Agheasmei Mari afundarea 
crucii se făcea la ecfonisul rugăciunii plecării capului "Că Tu 
eşti sfinţirea noastră . . .  " (codicele Atena 670, 2086, Vatican 
1 292, Patmos 106) .  După un alt codice se spunea de către 
preot în timpul afundării crucii "În numele Tatălui . . .  " , prin 
imitarea Botezului credincioşilor (Sinai 966) . După altele se 
zicea "Slavă sfintei, celei deofiinţă, neamestecatei, nedespărţitei 
şi neînţelesei Treimi . . .  " , de obicei de trei ori (Lavra 1 89, 
Panteleimon 364, Patmos 104) . După alte manuscrise se mărtu
riseşte rostirea tare a cuvintelor "Se botează Hristos . . .  " (Sinai 
973), sau a frazei "Cruce mare s-a arătat . . .  " (Constantinopol 60) , 
sau cântarea lui "Aliluia" cu stihuri şi a troparelor (Sinai 974, 
991) .  După afundarea crucii, în timpul stropirii şi a sfinţirii 
poporului se cântau diferite trop are şi cel mai adesea trop arul 
praznicului, "Î n  Iordan botezându-Te . . .  " . Cel mai probabil la 
acest moment a contribuit şi rânduiala privegherii din 
noaptea de Paşti, care începea cu "Slavă sfintei . .  " şi trop arul 
praznicului "Hristos a înviat . . .  " . Acest lucru se vede foarte 
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clar în manuscrisul Panteleimon 364, conform căruia după 
" Slavă sfintei . .  " şi afundarea crucii se cânta " Îndată" de trei 
ori "Î n  Iordan . . .  " . Treptat a rămas să se cânte numai "În 
Iordan . . .  " şi  în timpul afundării crucii şi  în timpul stropirii 
poporului (Atena 788, S. 724), iar dacă nu se acoperea timpul 
se cânta de mai multe ori sau, după acesta, şi alte trop are din 
imnografia sărbătorii legate de această temă. 

Exact aceeaşi ezitare în tradiţie o observăm şi la 
Agheasma Mică.  Când s-a împământenit şi la ea acest obicei 
al afundării crucii nu era În vigoare cântarea troparului 
praznicului Bobotezei, însă aflăm şi la ea toate stadiile de 
dezvoltare ale acestui moment de la slujba Agheasmei Mari. 
Astfel, avem afundarea crucii la ecfonisul rugăciunii plecării 
capului "Că Tu eşti sfinţirea noastră . . .  " (Atena 7 1 3) ,  sau la 
ecfonisul rugacIUnii de sfinţire "Că Tu eşti izvorul 
tămăduirilor . . .  " (Sinai 981) sau când se zicea "În  numele 
Tatălui . . .  " (Atena S. 724, Vatoped 324, Sinai 968) sau "Slavă 
sfintei . . .  " (Vatoped 324, Constantinopol 60, Panteleimon 364, 
Patmos 690) ,  sau la "Lumină este TatăL . .  " (Patmos 690) sau 
chiar unirea a două sau mai multor tradiţii de mai sus 
(Vatoped 324, Patmos 690, Sinai 968) . 

În timpul stropirii ar trebui să se cânte troparul, după 
modelul slujbei Agheasmei Mari. Care trop ar însă ar trebui 
să fie la slujba Agheasmei Mici? În orice caz, nu trop arul 
praznicului Bobotezei, deoarece Agheasma Mică nu se săvârşeşte 
niciodată în timpul Bobotezei, nici Întru pomenirea botezului 
Domnului. Despre aceasta am scris în răspunsul de la întrebarea 
37 ,  care se referea la tipul Apolisului de la slujba Agheasmei 
Mici. Alte două tropare au revendicat acest loc : cel al 
Născătoarei "D arurilor tale . . .  " şi trop arul crucii "Mântuieşte, 
Doamne, poporul Tău . . .  " . În manuscrise se găseşte tot timpul 
întâi primul tropar, "Darurilor tale . . .  " (Atena 66 1 ,  662 , 664, 
670, 1 9 10,  S .  690, Vatoped 324, Panteleimon 364, Patmos 
690, Sinai 968, 981) şi uneori cel de-al doilea,  "Mântuieşte, 
Doamne, poporul Tău . . .  " (Atena 669, 672, 674, 759, 798, 887, 
S.  64, S.  573,  Coislinus 2 1 3, Constantinopol 60, Patmos 1 05), 
sau ambele împreună (Timiou Stavrou 615) . Când s-a întâmplat 
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şi la Agheasma Mică ceea ce s-a întâmplat la slujba celei 
mari şi afundarea crucii s -a  făcut în cele din urmă în timpul 
cântării troparului, atunci s-a impus şi aici cântarea unui 
singur trop ar din cele două sau chiar soluţia împăciuitoare a 
cântării ambelor tropare, după cum se face în practica 
actuală după indicaţia cărţilor tipărite. 

La întrebarea care se naşte în mod firesc de ce au 
preferat aceste două tropare şi nu altele, răspunsul se poate 
da din conţinutul întregii slujbe a Agheasmei Mici, din timpul la 
care se săvârşeşte şi din formarea ei istorică. Preferinţa pentru 
troparul Născătoarei "Darurilor tale . . .  " trebuie să o căutăm 
în întregul conţinut dedicat Născătoarei de la această slujbă. 
Slujba Agheasmei Mici are o serie de trop are ale Născătoarei 
şi în esenţă este încadrată pe slujba de paraclis către 
Născătoarea de Dumnezeu. Posibil să se fi format într-o 
biserică închinată Născătoarei de Dumnezeu care se afla la 
Constantinopol, poate chiar în biserica din Vlaherne . Multe 
tropare vorbesc despre "biserica" şi "cetatea" Născătoarei de 
Dumnezeu. În unele manuscrise se pune înainte şi binecuvân
tarea intrării în biserica zidită în cinstea ei ("Binecuvântată 
este intrarea sfinţilor Tăi prin cea care Te-a născut, Născătoarea 
de Dumnezeu, Hristoase Dumnezeul nostru . . .  " (codicele 
Lavra 2 1 ,  Sinai 980) . În codicele mănăstirii Marea Lavră 1 89 
slujba este intitulată "Slujba agheasmei de la fiecare început 
de lună şi la praznicul Prea sfintei Născătoarei de Dumnezeu", 
sau după codicele Patmos 1 05 "Slujba Agheasmei din luna 
august", adică luna Născătoarei de Dumnezeu. 

Pe de altă parte, cântarea troparului sfintei Cruci 

"Mântuieşte, Doamne, poporul Tău . . .  " trebuie explicată ca 
datorându-se, probabil, săvârşirii Agheasmei Mici la 1 august, 
adică la praznicul Scoaterii Sfintei Cruci, în timpul căruia 
procesiunea se făcea unită cu slujba Agheasmei Mici şi cu 
cântarea troparului zilei, adică "Mântuieşte, Doamne, poporul 
Tău . . .  " (Patmos 105, Timiou Stavrou 40) "Mundarea cinstitelor 
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lemne22" , care se făcea la 1 august, a influenţat probabil şi ea, 

în paralel cu afundarea crucii la slujba Agheasmei Mari, ca 
să se introducă afundarea crucii şi la Agheasma Mică. În al 
doilea rând, poate, un motiv al acesteia este şi săvârşirea 
acestei slujbe în "Sfântul palat" al împăraţilor bizantini în 
prima zi a fiecărei luni în prezenţa împăraţilor. Troparul 
acesta cuprinde, după cum este ştiut, o cerere pentru împăraţi 
("biruinţă împăraţilor împotriva barbarilor dăruieşte") ,  de 
aceea este şi cuprinsă în partea de început, dedicată împăratului, 
a slujbei Utreniei . De altfel, la rugăciunea de sfinţire de la 
Agheasma Mică, precum şi la cea Mare, există o rugăciune 
specială pentru împăraţi ("şi păzeşte (sau chiar mântuieşte) , 
Doamne, pe robii Tăi, credincioşii noştri împăraţi") ,  repetată 
de trei ori, care, iniţial, se zicea numai la palat, atunci când 
era de faţă şi împăratul ("iar când patriarhul binecuvintează 
apele la palat adaugă şi rugăciunea de faţă şi aceasta: "Şi 
mântuieşte, Doamne . . .  " , codicele Sinai 957) .  

190 

În caz de nevoie, se poate ca preotul să săvârşească 
Sfânta Liturghie fără cântăreţ şi paracliser? 

Întrebarea numărul 50 se referea la prima parte a 
acestei întrebări, dacă preotul poate să săvârşească Sfânta 
Liturghie fără cântăreţ. Am cercetat atunci mai pe larg 
această problemă. Rezumăm, spunând că elementul neapărat 
necesat pentru săvârşirea Sfintei Liturghii este prezenţa 
poporului, chiar şi dacă acesta este reprezentat de un singur 
individ. Cântăreţul reprezintă poporul în dialogul său cu preotul 
şi răspunde în locul poporului şi cântă troparele care ţin de 
el, de vreme ce poporul nu este în poziţia - sau, din obişnuinţă, 

22 În limbajul biblic şi liturgic cuvântul "lemn" este folosit ca echivalent pentru 
Sfânta Cruce (n.trad. ) .  
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nu vrea - să-şi asume rolul pe care îl are la Sfânta Liturghie. 
Ideal este ca întotdeauna Sfânta Liturghie să se săvârşească 
în prezenţa unui om care poate să cânte diferitele părţi liturgice 
şi săvârşirea Liturghiei să fie conformă cu sfinţenia ei şi vrednică 
de Dumnezeu cel slăvit. La nevoie însă, în principal la Liturghii 
speciale, atunci când nu este posibilă găsirea unei persoane 
potrivite,  preotul trebuie să îi călăuzească pe cei prezenţi să 
răspundă sau să recite, fie şi în cel mai simplu mod, textele 
prevăzute a fi cântate de popor. Anumite melodii mai grele, 
cum sunt heruvicul şi "Cuvine-se cu adevărat . . .  " se pot cânta 
de către preot după citirea rugăciunilor sau pot fi citite şi 
acestea simplu de către credincioşi. 

Pentru a doua parte a întrebării sunt valabile aceleaşi 
lucruri . Desigur, şi aici ideal ar fi să existe cineva potrivit şi 
experimentat care să ajute în Sfântul Altar în timpul 
săvârşirii Sfintei Liturghii - paracliserul - pentru ca preotul 
să săvârşească Taina nestingherit . În lipsa acestuia , însă, se 
poate săvârşi Sfânta Liturghie cu ajutorul altcuiva, care, călăuzit 
bine de către preot, îi va pregăti cădelniţa, căldura, anafura 
şi va ţine cădelniţa şi lumânarea în timpul Vohoadelor. Şi în 
situaţiile acelea în care nu este prezent la biserică nici un 
bărbat ca să slujească în altar, iarăşi preotul poate cere ajutorul 
femeilor care sunt acolo pentru cele din afara altarului, cum 
ar fi pregătirea căldurii, a cădelniţei, purtarea lumânării etc . ,  
după cum se întâmplă ş i  în  mănăstirile de  maici. Celelalte 
lucruri va încerca preotul singur să le compenseze. 

Totuşi, şi în situaţia lipsei cântăreţului şi în situaţia 
lipsei paracliserului, când preotul este obligat să săvârşească 
şi obligaţiile acelora, nu trebuie să uite că lucrarea sa este să 
aducă j ertfa şi să stea în faţa j ertfelnicului . Aceasta îi impune 
să se îndepărteze de el cât mai puţin posibil şi să nu se 
prindă în lucruri străine şi de importanţă secundară. 
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1 9 1  

De ce la începutul Botezului, în prima parte a 
catehizării, pecetluim persoana celui ce se va 
lumina spunând: "În numele Tatălui . . ."? 

1 92 

De ce în timp ce fiecare slujbă se începe cu "Binecu
vântat este Dumnezeul nostru . . .  " şi rugăciunile 
începătoare slujba "catehezei"23 de la botez începe 
îndată cu rugăciunea "În numele Tău, Doamne . . .  "? 

Despre a doua întrebare am scris în răspunsul de la 
întrebările numărul 90 şi 9 1 .  Rugăciunea "ca să facă pe cei ce 
se gătesc . . .  " şi lepădările, ruperea şi încadrarea şi mărturisirea 
de credinţă care urmează nu constituie în sine o slujbă 
bisericească, ci practici independente pre-baptismale, care se 
făceau în Biserica veche separat de Sfântul Botez în diverse 
adunări speciale pregătitoare pentru catehumeni. După impu
nerea botezului copiilor ele şi-au pierdut importanţa şi s-au 
strâns înaintea Sfântului Botez,  la locul în care se găsesc şi 
astăzi. După secolul al XIV-lea a fost o tentativă de a se încadra 
în limitele unei slujbe obişnuite, de aceea găsim în anumite 
manuscrise din acea epocă că se propune tipul obişnuit al 
începutului slujbelor, "Binecuvântat este Dumnezeul nostru . . .  " , 
dar niciodată şi rugăciunile începătoare, iar foarte rar şi anumite 
tropare legate de botez, cum ar fi cel al Bobotezei, al Botezătorului 
etc. (codicii Atena 664, 665, 669, S. 696) . Nu a lipsit nici tentativa 
de a se încheia "slujba" aceasta şi cu un Apolis (Atena 851) .  

23 Trebuie notat că "slujba catehezei", după cum este numită în tradiţia greacă, 
se referă la prima parte a slujbei Botezului, care se săvârşeşte de obicei în 
pridvor sau în pronaos şi care cuprinde partea de lepădări şi cea de 
mărturisire. Vom folosi în cele ce urmează expresia în această accepţie. 
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Din fericire însă, şi manuscrisele şi tipăriturile, cel puţin majo
ritatea, au rămas fidele formei vechi şi corecte a acestui grup 
de slujbe problematice, care nu au nevoie nici de binecuvâtare, 
nici de rugăciuni începătoare, nici de trop are sau Apolis, pentru 
că nici nu sunt sh�jbe în înţelesul de astăzi al termenului. 

Expresia "In numele Tatălui . . .  " şi Însemnarea [cu 
semnul crucii al feţei catehumenului care îi urmează nu sunt 
momentul de începere a slujbei, analog cu cele anterioare, ci 
este vechea pecete iniţială care se dădea catehumenilor mai 
înainte de citirea rugăciunii, prin care se încadrau în rândul 
catehumenilor. Acest lucru este mărturisit de manuscrise şi 
de Părinţii Bisericii . Codicii îi antepun rugăciunii "ca să facă 
pe cei ce se gătesc . . .  " prevederea: "însemnează/pecetluieşte 
(preotul cu semnul crucii, n.n.) fruntea acestuia (a catehumenului) 
şi gura şi pieptul" (Barberini 336, Atena 662, 670, 685, 1 9 10, 
2086) ,  sau "însemnează/pecetluieşte fruntea lui până la piept 
de trei ori făcând câte trei cruci cu mâna" (Sinai 968), sau 

"însemnează/pecetluieşte fruntea lui până la piept de trei ori" 

(Atena 573 ,  667) ,  sau "pecetluieşte pe prunc" (Atena 665) . 
Despre această pecete vorbesc Sfântul Ioan Hrisostom, Dionisie 
Areopagitul şi alţi Părinţi vechi răsăriteni şi apuseni. Simeon 
al Tesalonicului explică şi sensul acestei pecetluiri : "de trei 
ori pecetluieşte (preotul) iarăşi cu mâna în semnul acesta al 
crucii prin lcuvintele] "Mâinile Tale m-au făcut şi m-au zidit" 

şi la frunte . . .  pentru partea gânditoare, şi la gură, pentru cea 

cuvântătoare, şi la inimă, pentru cea a vieţii . . .  "24 (Dialog, cap. 
62) . Pecetluirea era însoţită şi de invocarea Sfintei Treimi, 
după cum ne este cunoscut şi din alte situaţii şi după cum se 
mărturiseşte în codicele Atena S. ?24:  "şi îl pecetluieşte la 
frunte şi la gură şi la piept, zicând: In numele Tatălui . . .  " . 

24 Tratat, voI. 1, p. 1 10 .  



1 08 RĂSPUNSURI LA PROBLEME LITURGICE 

1 9 3  

Se obişnuieşte c a  în timp ce copilul este îmbrăcat 
preotul să citească rugăciunile care urmează; apoi 
se cântă "Câţi în Hristos . . .  ", Apostolul, Evanghelia, 
Ectenia şi Apolisul. Este bine aşa sau trebuie să 
urmăm ordinea din Molitfelnic? 

Despre această problemă am scris în răspunsul la 
întrebarea 87 .  Manuscrisele şi Molitfelnicele tipărite cuprind 
rânduiala slujbei Sfântului Botez, aşa cum s-a format în epoca 
în care nu se generalizase botezul copiilor. În afară de aceasta, 
întreaga slujbă de astăzi a botezului este formată din multe 
slujbe independente , care se făceau în zile diferite înainte şi 
după botez. Aceste două motive au făcut ca slujba aceasta să 
suporte în practică anumite aranjări, ale căror urme le aflăm 
şi în manuscrise şi la Simeon al Tesalonicului. Şi, în timp ce 
în cărţile noastre liturgice în uz există forma veche a slujbei, 
nimeni nu o mai săvârşeşte după cum se prevede acolo, 
deoarece noile condiţii şi dezvoltarea ulterioară a slujbei au 
dus la ? fundătură liturgică. 

In special, în legătură cu sfârşitul slujbei la care se 
referă întrebarea, cei mai mulţi dintre preoţi urmează ordinea 
descrisă în întrebare . Rugăciunile le citesc în timpul în care 
copilul se îmbracă şi se cântă catavasiile. Unii dintre ei lasă 
numai a treia rugăciune a spălării "Cel ce s -a îmbrăcat în 
Tine , Hristoase . .  , " , iar alţii şi pe a doua, a tunderii părului 

"Doamne Dumnezeul nostru, cel ce din plinătatea colimvitrei . .  " , 
pe care le citesc sau imediat după aducerea pruncului îmbrăcat 
deplin şi înainte de "Câţi în Hristos . .  ," , sau după Ectenie şi 
înainte de Apolis. 

De vreme ce slujba botezului în Molitfelnicele noastre 
nu are o reglementare oficială, nu există altă soluţie decât să 
se urmeze tradiţia locală , 
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1 94 

La slujba logodnei şi a nunţii în anumite locuri 
verighetele şi cununiile sunt puse, conform preve
derii din Molitfelnic, pe Sfânta Masă, iar preotul 
citeşte rugăciunile dintre Uşile Împărăteşti. În alte 
părţi se aşează un tetrapod sau o măsuţă în 
mij locul bisericii şi pe ea se pun Evanghelia, 
verighetele, cununiile şi paharul comun. Cum este 
mai corect? În a doua situatie, unde trebuie să � , 
stea preotul, între Uşile Impărăteşti şi masă sau 
între cei care se căsătoresc şi masă? 

Săvârşirea slujbei logodnei şi a nunţii prezintă în 
funcţie de regiune un număr important de variante, care se 
datorează unor motive diverse, în principal păstrării practicilor 
liturgice mai vechi sau intrării în ea a unor obiceiuri locale 
sau a altor tradiţii. Dar cea mai mare diversitate se observă 
în tradiţia manuscrisă. Foarte rar se poate întâlni o armonie, 
şi aceasta nu numai în manuscrisele din diferite epoci, care 
sunt diferite datorită evoluţiei istorice a acestei slujbe, dar şi 
în manuscrisele din aceeaşi perioadă. 

În special, aceste deosebiri la care se referă cel ce 
întreabă se datorează îndepărtării formei actuale a slujbei 
nunţii de cadrul ei iniţial, adică de Sfânta Liturghie. Este 
cunoscut faptul că cele două slujbe, a logodnei şi a cununiei, 
se săvârşeau unite organic cu ea şi întreaga slujbă se încununa 
cu împărtăşirea mirilor. Logodna se săvârşea separat de 
nuntă, iarăşi în Sfânta Liturghie. În cazul acesta, vorbesc de 
săvârşirea numai a logodnei, cei ce urmau să se logodească 
"se înfăţişau înaintea Sfintelor Uşi" sau "înaintea uşilor 
jertfelnicului" şi pe Sfânta Masă, "în partea dreaptă" se aflau 
verighetele, precum şi Darurile mai înainte sfinţite, dacă nu 
urma Asă se săvârşească Liturghie deplină. Preotul stătea între 
Uşile Impărăteşti înaintea celor ce se logodeau, citea rugăciunile 
şi săvârşea apoi Sfânta Liturghie sau îi împărtăşea din Darurile 
mai înainte sfinţite . Iarăşi, la slujba nunţii, poziţia celor care 
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urmau să se căsătorească şi a preotului era aceeaşi; pe Sfânta 
Masă se găseau cununiile şi paharul de obşte şi Darurile mai 
înainte sfinţite, dacă nu urma să se săvârşească Liturghia. 
Când însă se săvârşeau în acelaşi timp logodna şi nunta, 
practică ce s-a impus până la urmă din diverse moţive, logodna 
se săvârşea în pronaos, iar nunta înaintea Uşilor Impărăteşti, 
unită cu Sfânta Liturghie. Atunci pentru întâia oară apare în 

slujba logodnei "tetrapodul"25 (codicele Sinai 966), sau "tetrapodul 

frumos împodobit" (Atena 829) ,  sau măsuţa care se punea în 
naos pentru tăvi sau în diaconicon (Atena 668) sau chiar în 
casa unde urma să se săvârşească logodna. Pe această masă se 
punea ceea ce se punea şi pe Sfânta Masă, adică Evanghelia 
şi verighetele. După slujba logodnei se făcea intrarea în biserică 
şi slujba cununiei se săvârşea înaintea uşilor împărăteşti, ca 
şi atunci când nunta se făcea independent de logodnă. 

Treptat, din diverse motive pe care nu este cazul să le 
dezvoltăm aici, slujba cununiei s -a rupt de Sfânta Liturghie, 
fie de cea deplină, fie de cea a Darurilor mai înainte sfinţite. 
Slujba însă a continuat să se săvârşească ca şi mai înainte, 
înaintea uşilor împărăteşti; preotul stătea între ele şi jertfelnic, 
pe care nu mai aşeza dej a Darurile mai înainte sfinţite, ci numai 
cununiile şi paharul de obşte . AceaAstă practică de trecere 
încă se mai ţine în anumite părţi . In cele din urma, msă, 
poate ca o imitare a logodnei, şi slujba nunţii s -a  rupt de 
jertfelnic şi se săvârşea în mijlocul bisericii, aproape de 

"măsuţă" , acolo unde se săvârşeşte astăzi şi logodna, şi pe 
această masă se puneau şi toate cele necesare pentru cele 
două slujbe, afară, bineînţeles, de Evanghelie, verighete, cununii 
şi paharul comun. Sfânta Masă nu s-a mai folosit, deoarece 
Taina Nunţii a încetat să mai fie legată de Sfânta Liturghie. 
Preoţii stăteau între masă şi miri, ca mai înainte între ei şi 
sfânta masă, sau, dacă spaţiul nu era suficient, în spatele ei, 

25 In greceşte llen�UIrri8wv - de la care se vorbeşte, termen tehnic care indică 
un fel de suport pe care se punea cartea sau de care se sprijinea vorbitorul, 
locul de la care se vorbea, echivalent ca uzanţă cu tetrapodul nostru. 
Faptul că se referă la acest obiect se poate vedea şi din expresia de după. 
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, 
adică Între masă şi Uşile Impărăteşti, după felul în care 
stăteau preoţii în biserica veche, adică în spatele jertfelnicului. 
Până în acest moment, lucrul acesta este lipsit de interes .  

De vreme ce nu cercetăm dacă este bine sau rău că slujba 
logodnei şi a nunţii s-au rupt de Sfânta Liturghie, dezvoltarea 
firească duce la lăsarea la o parte şi a jertfelnicului. Astfel, 
această prevedere a Molitfelnicului se arată a fi anacronică. 

195 

Am auzit la slujba Utreniei din Săptămâna Mare 
că s-a corectat cererea "Să plinim rugăciunea 
noastră cea de dimineaţă Domnului" cu "Să plinim 
rugăciunea noastră cea de seară . . .  " şi la fel "Ziua 
toată, desăvârşită . . .  " cu "Seara toată, desăvâr
şită . . .  ". La fel şi la slujba Vecerniei (de la Liturghia 
Darurilor) cererea "Să plinim rugăciunea noastră 
cea de seară . . .  " a fost corectată cu "Să plinim 
rugăciunea noastră cea de dimineaţă . . .  " şi "Seara 
toată . . .  " cu "Ziua toată . . .  ". Este corect să se facă 
aceste corecturi? 

Corectura aceasta se face de anumiţi preoţi în timpul 
slujbelor de Vecernie din zilele din Săptămâna Mare, care se 
săvârşesc, după cum se ştie, dimineaţa şi, de asemenea, în 
timpul slujbelor de Utrenie din acele zile, care se săvârşesc seara. 
Acelaşi lucru îl fac şi în Postul Mare la Vecernii şi la Liturghiile 
Darurilor mai înainte sfinţite, care iarăşi se săvârşesc dimineaţa. 

Motivul invocat pentru a îndreptăţi corectura este, la o 
primă vedere, foarte serios. Cum putem logic să vorbim despre 
rugăciune "de seară" şi să cerem de la Dumnezeu să trecem 

"seara toată, desăvârşită, sfântă . . .  " etc . ,  câtă vreme este încă 
dimineaţă şi cum putem, invers, seara să vorbim despre "zi" 

şi despre rugăciune "de dimineaţă"? Ar fi în afara realităţii 
cel care ar pune la îndoială logica argumentului de mai sus. 



I 
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Să mi se permită însă să caracterizez acest act ca o tacti�ă 
a struţo-cămilei sau de a încerca să te ascunzi după deget. In 
timp ce, în realitate, există o problemă serioasă, abordarea ei 
se face într-un mod cu totul nesatisfăcător şi, de ce să nu 
spunem, hilar. Problema în cazul nostru se vădeşte de la sine. 
Slujbele bisericeşti se leagă indisolubil de anumite momente de 
rugăciune, care corespund anumitor ore din zi şi din noapte. 
Scopul Părinţilor care au consacrat aceste slujbe a fost exact 
sfinţirea acestor momente de timp. Fiecare slujbă are un 
astfel de conţinut, încât să constituie rugăciunea Bisericii 
care se face dimineaţa, sau la amiază, sau seara, sau la miezul 
nopţii, ş .a . m.d. În afara acestui cadru firesc, slujbele acestor 
momente încetează să mai aibă sens. Acest lucru este cel mai 
clar în rugăciunea noastră individuală. Cu alte cuvinte, ar fi 
de neînţeles să ne ridicăm dimineaţa şi în loc să-i mulţumim 
lui Dumnezeu pentru noua zi şi să Îl rugăm să binecuvinteze 
lucrările noastre şi să ne rugăm să petrecem fără păcat, dup

,
ă 

voia Sa, perioada de lucru pe care o avem înainte, noi să Il 
rugăm să ne dea somn liniştit, fără închipuiri şi fără 
sminteală în timpul nopţii. Aşa a început formarea slujbelor 
din timpul unei zile, atunci când rugăciunea personală din 
diferite momente ale zilei şi ale nopţii a luat formă liturgică, 
de cult, şi a devenit rugăciune publică a comunităţii creştine. 
Slujba de Miezonoptică a fost făcută ca să se săvârşească la 
miezul nopţii, Utrenia dimineaţa, Ceasul I pe la ora 7 dimineaţa, 
Ceasul al III-lea la Pogorârea Sfântului Duh, adică în jurul 
orei 9 dimineaţa, Ceasul al VI-lea la amiază, la vremea răstignirii, 
Ceasul al IX-lea pe la 3 p .m. ,  la vremea morţii Domnului, 
Vecernia seara şi Pa Vecerniţa înainte de culcare. Însă întreg 
sistemul slujbelor este mănăstiresc. El are ca premisă absolută 
pentru ţinerea sa obştea de monahi, care are ca lucrare 
principală - de multe ori şi unică - slăvirea lui Dumnezeu, 
lucrarea îngerilor; care şi-a lăsat grijile vieţii şi ocupaţiile 
lumeşti şi a ales lucrarea Mariei, care, aşezată la picioarele 
lui Hristos ,  "asculta cuvintele Lui" . Oamenii din lume nu au 
avut nici dispoziţia, nici posibilitatea să practice acest ideal 
desăvârşit al rugăciunii. Nici biserica nu era peste drum de 
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casa lor ca să se afle noapte şi ziua în ea, nici nu-şi puteau 
părăsi serviciile ca să se ducă la biserică aproape la fiecare 
trei ore, nici, cu atât mai mult, nu puteau să vină la biserică 
pentru slujbele de noapte. Când după perioada iconomahă 
sistemul slujbelor monahale a început să se transfere în enorii, a 
fost simţită problematica aplicării lor la noile condiţii speciale 
ale vieţii membrilor laici ai Bisericii. Astfel, afară de scurtarea 
slujbelor (în mănăstiri, de exemplu, Utrenia durează trei ore 
şi mai bine, în timp ce în bisericile de mir abia depăşeşte o 
oră) , fie au fost omise multe din slujbele monahilor, cum ar fi 
Ceasurile, Miezonoptica şi Pa Vecerniţa, fie se săvârşeau, dar 
adunate în două grupe, dimineaţa şi seara, adică atunci când 
credincioşii ar fi putut să vină la biserică. Acest lucru, 
bineînţeles ,  a adus prejudicii slujbelor, mai ales în ceea ce 
priveşte dependenţa lor de ora de care erau legate. Acest 
lucru a fost simţit şi mai puternic în timpul Postului Mare, 
unde s-a păstrat aproape întreg sistemul slujbelor mănăstireşti. 
Pentru ca să se păstreze seara slujba Pa Vecerniţei mari, 
Vecernia a fost mutată dimineaţa, de vreme ce era unită în 
anumite zile şi cu Liturghia Darurilor mai înainte sfinţite şi 
era extrem de greu pentru cre�incioşi să postească întreaga 
zi pentru a se împărtăşi seara . In Săptămâna Mare s-a mutat 
şi Utrenia seara şi, în felul acesta, s -a produs răsturnarea 
totală a locului firesc al slujbelor, adică Utrenia să se 
săvârşeasă în vremea Vecerniei sau puţin mai târziu, iar 
Vecernia în timpul Utreniei . Şi în mănăstiri, cu tot modul de 
viaţă special al părinţilor, din motive asemănătoare, s-a făcut 
din nou o mutare a slujbelor, diferită însă. Astfel, Miezonoptica 
începe puţin după miezul nopţii pentru a fi legată de Utrenie, 
Ceasurile III şi VI se săvârşesc împreună la ora la care era 
prevăzut iniţial să se săvârşească Ceasul al III-lea, iar Ceasul al 
IX-lea împreună cu Vecernia şi unite cu Liturghia Darurilor 
mai înainte sfinţite câteva ore mai devreme de momentul "la 
apusul soarelui" în timpul căreia trebuia să se săvârşească. 

Faptul că în bisericile de mir urmăm o rânduială 
paradoxală şi nefirească nu poate fi pus la îndoială de 
nimeni, oricât de binevoitor ar fi. De asemenea, nu va putea 
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pune la îndoială nici de faptul că revenirea acestor lucruri la 
poziţia lor corectă şi iniţială aproape că este aproape de 
hotarele imposibilului. Oare nepotrivire a aceasta se corectează 
prin schimbarea lui "de seară" cu "de zi" sau "de dimineaţă" 

sau dimpotrivă? Fiecare lucru este altceva. Dimpotrivă, în 
afară de problema dacă este permisă sau nu această schimbare, 
problema rămâne aceeaşi ; şi mai ales se creează o falsă 
rezolvare a sa, care ne face să nu căutăm o abordare corectă 
şi serioasă. Ce dacă schimbăm între ele aceste două cuvinte? 
Slujba Vecerniei este în însăşi fiinţa ei o slujbă de seară, tot 
aşa şi slujba Utreniei una de dimineaţă. Nu o să zicem la 
Vecernie "soarele şi-a cunoscut apusul său, pus-ai întuneric şi 
s -a făcut noapte" , sau "să se îndrepteze rugăciunea mea ca 
tămâia înaintea Ta, ridicarea mâinilor mele jertfa de seară", 
sau "venind la apusul soarelui, văzând lumina cea de seară", 
sau "învredniceşte -ne, Doamne, în seara aceasta" , sau 

"cealaltă vreme a zilei de astăzi" , sau "şi să-ţi aducem 
Doxologie de seară . . .  dă-ne şi nouă seara aceasta şi noaptea 
ce va să vină în pace; îmbracă-ne cu armele luminii; izbăveşte-ne 
pe noi de frica de noapte şi de tot lucrul ce umblă întru întuneric; 
şi dă somn . . .  , uşurat de toată închipuirea diavolească . . .  , ca şi 
în aşternuturile noastre, să pomenim în noapte numele tău . . .  
ridicaţi fiind spre Doxologie", sau "în această seară şi în 
noaptea ce va să fie"? Şi la slujba Utreniei vom omite cuvintele 

"eu m-am culcat şi am dormit, sculatu-m-am" , sau "la tine 
mânec dis de dimineaţă . . .  în dimineţi am cugetat la Tine" , 
sau "de noapte mânecă duhul meu", sau "slavă Ţie Celui ce 
ne-ai arătat lumina . . .  învredniceşte-ne, Doamne, în ziua 
aceasta", sau "celui ce ne-ai ridicat pe noi din aşternuturile 
noastre" , sau "dă-ne nouă soarele dreptăţii" , sau "cel ce zice 
să strălucească lumina dintru întuneric; cel ce ne odihneşti 
pe noi cu somnul nopţii şi ne ridici . . .  arată-ne pe noi fii ai 
luminii şi ai zilei" , sau "primeşte rugăciunile noastre cele de 
dimineaţă . . .  pomeneşte, Doamne, pe cei ce priveghează" , sau 

"că ne-ai dat nouă odihnă cu măsură în noaptea ce a trecut şi 
ne-ai ridicat pe noi din aşternuturile noastre şi ne-ai pus" , 
sau "cel ce ne-ai ridicat din aşternuturile noastre şi ne-ai adunat 
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laolaltă", sau "cel ce ai depărtat de la noi lenea somnului . . .  
aducându-ne la începutul zilei" , sau "că ai făcut să treacă 
umbra nopţii şi ne-ai arătat nouă iarăşi lumina zilei . . .  
străluceşte în inimile noastre soarele adevărat al dreptăţii"? 

Cu toate acestea, cred că este clară importanţa temei. 
În mod analog trebuie să fie şi tratarea ei. Fie, adică, cântărind 
adică motivele care au produs mutarea slujbelor, le găsim 
atât de serioase, încât recunoaştem ca un rău necesar şi inevitabil 
ceea ce se întâmplă, drept care vom aduce plinătăţii Bisericii 
noastre o slujbă corectă a Utreniei sau a Vecerniei la orele cores
punzătoare, fie nu găsim corectă mutarea, drept care trebuie 
să abordăm tema de la rădăcini şi nu să credem în mod naiv 
că schimbând două cuvinte am preschimbat slujba de dimineaţă 
într-una de seară şi pe cea de seară în slujbă de dimineaţă. 

1 96 

La ,,Mântuieşte Dumnezeule, poporul Tău şi binecu
vintează moştenirea Ta, cercetează . . .  " se adaugă 
de unii preoţi, după "cu puterea cinstitei şi de 
viată făcătoarei Cruci", cuvintele "cu harul , 
preaSfântului şi de-viaţă-purtătorului Tău mormânt". 
De unde au provenit aceste cuvinte? 

Adaugarea la "Mântuieşte, Dumnezeule, poporul Tău . . .  " , 
precum şi la Apolisuri, a cuvintelor "cu harul prea Sfântului şi 
de viaţă purtătorului mormânt", cel puţin din câte ştiu eu, nu 
apare în nici un manuscris sau carte de cult tipărită. El se 
practică de unii preoţi influenţaţi de practica liturgică a Bisericii 
din Ierusalim, unde, aşa cum se ştie, mormântul Domnului a 
fost dintotdeauna şi este unul din principalele locuri de închinare. 
Harul şi binecuvântarea preaSfântului mormânt este invocat 
şi de către patriarhii Ierusalimului în diverse acte scrise de 
ei. Practica liturgică a Bisericii din Ierusalim a influentat A ' 
întotdeauna cultul Bisericilor locale. Insă acest punct la care 
se referă întrebarea are Întru totul un caracter local şi nu 
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este justificat altundeva în afară de Biserica din Ierusalim şi 
la metoacele ei. "Mântuieşte, Dumnezeule, poporul Tău . . .  " şi 
Apolisurile sunt destul de încărcate de invocările rugăciunilor 
multor sfinţi şi nu ar fi de dorit o dezvoltare şi mai mare a lor 
prin adăugarea altor elemente care nu sunt necesare. 

1 9 7  

Este îngăduit ca la savarşirea Tainei Sfântului 
Botez să ia parte şi moaşa (ea ţine copilul până la 
momentul întrebărilor şi răspunsurilor şi ajută 
la îmbrăcarea pruncului) . Din a doua actiune , 
(momentul îmbrăcării pruncului n.tr.), ea se atinge 
în mod inevitabil de apa sfinţită, de untdelemnul 
sfinţit şi de Sfântul Mir. Având în vedere sfinţenia 
Tainei, pe de o parte, şi natura ocupaţiei moaşei 
(participarea ei directă la naştere), pe de altă 
parte, sunt permise cele de mai sus? 

Se ştie că moaşa în societăţile vechi se bucura de o 
cinste deosebită. Conlucrarea ei la naştere, la intrarea în 
lume a unui om nou, se socotea o lucrare sfântă şi respectabilă 
prin excelenţă . Astăzi, în societăţile urbane, lucrurile s -au 
schimbat destul de mult, dar, din istorisirile celor mai bătrâni, 
cunoaştem că aproape până în zilele părinţilor noştri moaşa, 
alături de preot şi de învăţător, era socotită între cele trei 
persoane respectabile ale satelor noastre. 

Pornind de la aceste date se explică şi caracterul liturgic, 
ca să spunem aşa, al moaşei, care se întrevede la diferite 
slujbe prebaptismale în principal. Astfel, rugăciunile "la femeia 
Iăuză", fac aproape întotdeauna referire la moaşă şi "la femeile 
care au participat" la naşterea copilului. În a treia rugăciune, 
de exemplu, din Molifelnicul nostru de astăzi există o cerere 
pentru cei care "s-au atins" de lăuză şi care s-au aflat în 
momentul naşterii în casa Iăuzei. În diverşi codici există alte 
rugăciuni care vorbesc clar despre "femeile care s-au ostenit 
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şi moaşe" (codicele Atena 829), sau despre cei care au ajutat 
şi au slujit în timpul naşterii (Atena 664, S. 724), precum şi 
alte rugăciuni speciale "ale moaşei" (Marea Lavră 2 1 ,  Sfântul 
Mormânt 8 [ 1 82]) ,  sau "la femeile care s-au aflat acolo" 

(Atena 669, 1 9 10) ,  sau "la femeile care s -au întâmplat acolo 
în ceasul naşterii" (Sfântul Mormânt 8 [182]). Aceste rugăciuni 
cer în principal binecuvântarea , sfinţirea şi curăţirea moaşei 
şi a celorlalte femei care au ajutat la naştere de "Întinarea 
trupului şi de Întinăciunea sufletească", pentru a se învrednici 

"fără prihană şi în curăţie a intra în sfânta biserică şi a se 
împărtăşi cu Dumnezeieştile Taine". Pe baza acestor rugăciuni 
există o concepţie foarte veche de curăţie şi necurăţie, concepţie 
care într-o  perioadă ulterioară a intrat şi în cultul creştin, ca 
o influenţă a prevederilor referitoare la aceste lucruri din 
Levitic. Una din aceste rugăciuni aminteşte binecuvântarea 
moaşelor evreilor, care au născut vii pe pruncii evreieşti de 
parte bărbătească în Egipt (leş. 1 ,  1 5 - 2 1 ,  codicele Sfântului 
Mormânt 8 [ 1 82]) ,  iar o alta se referă la vedenia Apostolului 
Petru din Iope (F.A. 10 ,  9- 1 6) şi la cuvintele Apostolului 
Pavel "toate sunt curate pentru cei curaţi" (Tit 1 ,  1 5 ;  Rom. 
14, 20, codicele Atena 19 10) .  Această ultimă rugăciune aşează 
tema pe o bază teologică corectă. 

Moaşa nu ajută numai în timpul naşterii şi nu primeşte 
numai primele rugăciuni alături de mamă şi de pruncul nou
născut. Ea aduce şi în a opta zi de la naştere pe prunc la 
biserică "ca să primească nume" . Rolul moaşei În acest caz 
este mărturisit şi de manuscrise (Atena 662, 664, S .  64, 
Sfântul Mormânt 8 [ 1 82] , etc . )  şi de tipărituri. În codicele 
Sfântului Mormânt 8 [ 1 82] se pare că şi în a patruzecea zi, 
probabil atunci când mama nu putea, iarăşi moaşa îl aducea 
în braţele ei pe copil şi, după rugăciunile respective şi 
îmbisericirea pruncului, tot ea îl primea în braţe . 

De asemenea, şi în timpul botezului în anumiţi codici 
se pare că moaşa aj uta şi ea. Astfel, în codicele Atena 664, se 
însemnează: "iar când vine pruncul (catehumenul) , moaşa îl 
ţine în braţele ei, îndreptată fiind către răsărit, în afara 
bisericii (pentru a se citi lepădările)" , iar codicele Atena 829 



1 1 8 RASPUl\SURI LA PROBLEME LITURGICE 

scrie că pruncul, în timpul citirii lepădărilor, "este ţinut de 
către moaşă" . După alte manuscrise pruncul este ţinut de 
naşul de botez.  

Ungerea cu undelemnul sfinţit se făcea de obicei "de 
către diacon" (Sinai 959, 962, 973, Vatopedi 324), sau "de către 
diaconi" (Sinai 971),  sau "de către diacon sau slujitor" (Sinai 
968) ,  sau "de către naşul de botez" (Sinai 966) . Există însă şi 
manuscrise care dau mărturie că ungerea se făcea de către 
moaşă, cum ar fi codicii Timiou Stavrou de la Constantinopol 
8 [ 1 82] ("se unge de către moaşă sau de către diacon") şi 68 
("se unge de către moaşă tot trupul. . .  apoi (preotul) ia copilul 
de la moaşă şi îl botează") .  

Îmbrăcarea nou-botezatului s e  făcea iniţial, după cum 
se pare, numai de către preot. Adică ceea ce se face simbolic 
astăzi, când se pun hainele de botez peste prunc, atunci avea 
un rost practic : preotul îl îmbrăca pe pruncul nou-botezat cu 
pânza, cu căciuliţa şi cu faşa/bentiţa şi "cu celelalte haine" şi 
zicea la fiecare o rugăciune specială.  În anumite manuscrise 
naşul se înfăţişează ca să ajute la îmbrăcarea pruncului, 
singur sau cu ajutorul altor persoane . După codicele Sinai 
988, pruncul, după botez, era înfăşat de moaşă ("îl ia pe el 
moaşa şi îl înfaşă") .  Oricum, rânduiala care se găseşte în 
codicele Atena 669 atrage atenţia preotului asupra sfinţeniei 
apei botezului şi interzice să se atingă de ea naşul de botez şi 
moaşa ("dar nici naşul sau moaşa să nu îndrăznească a se 
apropia de sfânta colimvitră, pentru că este Agheasmă Mare . 
Numai preotul scaldă copilul") .  Aproape aceleaşi lucruri le 
notează şi codicele Timiou Stavrou 68. 

Moaşa nu mai apare decât la sfârşitul slujbei; atunci 
preotul îi porunceşte ei şi mamei "să nu îl scalde pe cel nou
botezat sau să îi spele faţa până în ziua a şaptea, iar în ziua a 
opta să îl spele şi să îl îmbăieze" (codicele Atena 669) . 

Din recursul pe care l-am făcut la practica veche se 
poate vedea că funcţia moaşei nu era socotită nepotrivită cu 
sfinţenia Tainei Botezului; dimpotrivă, era socotită ca un tip 
de slujire sfântă, care nu se epuiza în ajutorul pe care îl 
dădea la naştere, ci se extindea şi la slujbele sfinte care însoţesc 
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intrarea noului om în Biserică.  De aceea şi înainte de Botez şi 
în timpul Botezului şi după acesta moaşa este prima persoană 
activă după mamă şi naşul de Botez. Ceea ce în oraşe, din 
cauza schimbării condiţiilor de viaţă, s-a pierdut, se păstrează 
încă parţial în societăţile mai curate şi mai fidele tradiţiei de 
la satele noastre, în care, cu harul lui Dumnezeu, sluj eşte şi 
cel ce Întreabă. 

1 9 8  

Am auzit că la troparul Învierii glas VI "Puterile înge
reşti la mormântul Tău .. . ", în loc de "întâmpinat-ai 
pe Fecioara" este mai corect să zicem "întâmpinat-ai 
moartea". Trebuie făcută această corectură? 

Este vorba despre o corectură nefericită, care are o 
istorie lungă. În 191 1 fostul arhiepiscop de Kefallinia, Spiridon 
Kompothekras, în seria de articole pe care le-a publicat în 
revista "Ieros Syndesmos" sub titlul generic "Leitourgika 
( [Probleme] liturgice) , a c�prins şi studiul cu titlul , ,0 
greşeală istorică şi logică.  Intâmpinat-ai moartea, dăruind 
viaţă şi nu întâmpinat-ai pe fecioara, dăruind viaţă" (fascicula 
1 5 , mai 1 9 1 1 ,  pag. 1 -6) . Acolo propunea corectura de mai sus 
şi invoca pentru îndreptăţirea ei următoarele argumente istorice 
şi filologice: În primul rând, că Maria din trop ar, adică Maria 
Magdalena, "din cele istorisite în Evanghelii nu era fecioară. 
Prin urmare nu este posibil ca parthenos-fecioară să nu se 
refere la ea, deoarece aceasta se opune istoriei evanghelice. Este 
prin urmare gre�ită din punct de vedere expresia întâmpinat
ai pe fecioara". In al doilea rând, imnografii folosesc adesea 
figura stilistică a antitezei. Antiteza aici cere cuvântul 

"moarte" şi nu "fecioară" ; între cuvintele "fecioară" şi "viaţă" 

nu există nici o antiteză, în timp ce prin corectură "apare atât 
de întâlnita şi iubita de sfinţii imnografi antiteză, adică darul 
vieţii duhovniceşti şi veşnice [venit] prin moartea Mântuitorului 
nostru". În al treilea rând, expresia, aşa cum este în tropar, 
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după arhiepiscopul de Kefallinia, nu are nici un sens; în timp 
ce "întâmpinat-ai moartea" arată ,�ai respins/combătut sau 
Înfruntat moartea dăruind viaţă" . In sfârşit, în al patrulea 
rând, se invocă motivul dogmatic: "întâmpinat-ai moartea dăruind 
viaţă" este în acord "mai deplin cu dogma fundamentală a creşti
nismului, conform căreia moartea lui Iisus Hristos a fost jertfa 
ispăşitoare către Dumnezeu în favoarea omenirii . . .  Moartea 
Mântuitorului a fost izvorul vieţii noastre duhovniceşti şi veşnice" . 

La această propunere a arhiepiscopului de Kefallinia s 
au formulat, după cum se vede, obiecţ.ii verbale, deoarece 
fasciculul din 1 Iunie al aceleiaşi reviste (pag. 3) revine asupra 
temei şi, confundând pe Maria Magdalena cu femeia desfrânată 
care l -a uns cu mir pe Domnul înainte de Patimă, adaugă o 
antologie de expresii din troparele din Miercurea Mare, unde 
acea Magdalena este numită clar "desfrânată" şi "păcătoasă" 

şi nicăieri "fecioară". Aceste articole şi corecturile arhiepiscopului 
de Kefallinia au fost comentate favorabil de două reviste 
străine, Roma e l'Oriente (f. 2 ,  191 1 ,  pag. 246 ş .u . )  şi Echos 
d'Orient (f. 15 ,  1912 ,  pag. 300 ş .u . ) .  Cele despre Magdalena, 
de altfel, erau conforme cu tradiţia legată de ea, care domneşte 
în Biserica Apuseană. Într-o ediţie a Ceaslovului slavon, care 
s-a făcut în 1 938 la Roma de către uniţi, trop arul s-a publicat 
cu corectura pe care o propune Spiridon. Din cauza articolului 
din prima revistă străină la care ne-am referit, arhiepiscopul 
de Kefallinia a revenit asupra temei şi a publicat judecăţile şi 
comentariile acestei reviste la paginile 4-6 ale fascicolului din 
1 octombrie 191 1 al revistei "Ieros Syndesmos" . Însă în acelaşi 
fascicul (pag. 14) conducerea revistei şi-a diferenţiat poziţia 
şi a ţinut să formuleze aprecierile şi observaţiile ei. Director 
era profesorul K. Dyovouniotis, care desigur a scris două 
articole scurte în aceeaşi revistă (f. 1 noiembrie 1 9 1 1 ,  pag. 12  
ş i  1 decembrie 1 9 1 1 ,  pag. 1 1 - 1 2) ,  în care a respins corectura 
lui Spiridon, deoarece nu se fundamenta pe manuscrise, pe 
care trebuie să se bazeze orice încercare asemănătoare . În 
principal însă, la discuţia pe care a deschis-o în acest fel, a 
participat arhimandritul de atunci Hrisostomos Papadopoulos 
care într-o serie de articole a demonstrat că tradiţia Bisericii 
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noastre o socoteşte pe Maria Magdalena fecioară, lucru cu 
care este de acord sau cel puţin nu se opune relatarea 
evanghelică ("Ieros Syndesmos" 1 noiembrie 1 9 1 1 ,  pag. 4-5 .  1 
decembrie 191 1 ,  pag. 5-7. 1 5  martie 1912 ,  pag. 8-9) .  Spiridon 
a răspuns la amândouă susţinându-şi cu ardoare poziţia ( 15  
noiembrie 1 9 1 1 ,  pag. 4-7. 1 februarie 1 9 1 2, pag. 9 - 12 .  1 
martie 19 12 ,  pag. 1 1 - 1 3 .  1 aprilie 1912 ,  pag. 9- 1 0) .  Discuţia 
s -a  încheiat fără ca Dyovouniotis şi Papadopoulos să îl 
convingă pe Spiridon, şi nici Spiridon pe ei. 

Singurul care a inţeles sensul corect al troparului a 
fost Sfântul Nectarie Kefalas, care în epistola sa către 
arhiepiscopul de Kefallinia susţine grafia transmisă "întâmpinat-ai 
pe fecioara" . "Fecioara", după Sfântul Nectarie, nu este alta 
decât Născătoarea de Dumnezeu, care, după erminia patristică, 
L-a văzut prima pe Domnul cel înviat. De asemenea, el 
respinge şi părerea lui Spiridon că Maria Magdalena nu era 
fecioară. Scrisoarea Sfântului Nectarie s-a publicat şi în 
recent editata carte a părintelui Teodorit Aghioritul monahul, 
Sfântul Nectarie, ierarhul, învăţatul, ascetul, Atena 1979, pag. 
80-84. Însă şi "un oarecare învăţat" a arătat oral arhiepiscopului 
de Kefallinia că "fecioară", devreme ce poartă articolul hotărât 
de dativ, trebuie să fie înţeleasă neapărat ca Născătoarea de 
Dumnezeu. Opoziţia lui i-a dat din nou prilej să revină la o 
serie de argumente şi să susţină cu stăruinţă corectarea pe 
care o propunea. Noile argumente au fost că, dacă Hristos S-a 
arătat Maicii Domnului acest lucru l -ar fi amintit clar 
Evangheliile, că nu ar fi spus "întâmpinat-ai pe fecioara" , ci 

"născutut-ai din Fecioară", că numai în troparele Născătoarei 
de Dumnezeu se aminteşte Născătoarea de Dumnezeu şi nu 
în troparele Învierii, şi în sfârşit că "întâmpinat-ai pe fecioara" 

este paralelă cu propoziţia anterioară "şi sta Maria" , care, 
conform arhiepiscopului de Kefallinia, este Maria Magdalena 
("Ieros Syndesmos" , f. 1 iunie 1 9 1 2 ,  pag. 9- 10) .  A revenit 
iarăşi ca să -şi sprijine dogmatic propunerea, susţinând că Hristos 
a dat viaţă nu prin întâlnire a Sa cu fecioara ,  ci prin biruinţa 
Sa asupra morţii (f. 1 iulie 1 9 1 2 ,  pag. 8-9) .  Acestea despre 
istoria corecturii ei. 
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Baza pe care s -a sprijinit arhiepiscopul de Kefallinia a 
fost de la început greşită. Textele nu se corectează prin teorii 
arbitrare şi prejudecăţi teologice. Prima sarcină în astfel de 
cazuri este să cercetăm tradiţia manuscrisă, ca nu cumva din 
întâmplare să fie vorba despre o eroare de transcriere sau de 
nici o corectură. Numai aşa vom putea să fixăm cu exactitate 
ce anume a scris iniţial poetul nostru aici . În cazul nostru, 
mărturiile manuscriselor sunt atât de clare şi nu pot fi puse 
la îndoială,  încât nu rămâne nici o îndoială că grafia iniţială 
este "pe fecioara" şi nu o alta, devreme ce numai aceasta 
apare în toţi codicii . Al doilea pas ar fi să încercăm să 
înţelegem ce anume vrea să ne spună imnograful şi nu să ne 
punem noi propriile gâ:r�duri ca ale lui. Suntem interpreţi şi 
nu făcători ai troparului. In acest punct din nou arhiepiscopul de 
Kefallinia a greşit ţinta şi a fost pricina alunecării întregii 
discuţii pe o cale greşită . De la început nu trebuie să încapă 
îndoială că alcătuitorul troparului ar caracteriza prin cuvântul 

"fecioară" pe sfânta Maria Magdalena. Tradiţia omofonă a 
Răsăritului, pe care cu siguranţă o urmează şi imnograful, 
redă clar identitatea acestei Magdalene şi o deosebeşte clar 
de Maria cu acelaşi nume, sora lui Lazăr, şi de femeile păcătoase 
care au uns cu miruri pe Domnul, una în casa lui Simon şi 
alta "cu puţin înainte de Patimă" . Acest lucru l-a arătat Hr. 
Papadopoulos, în ciuda opoziţiei lui Spiridon. Aceeaşi părere 
despre mironosiţă a formulat-o şi K. Dyovouniotis în articolul 
său cu titlul "Maria Magdalena" , pe care l -a publicat ca un 
răspuns imediat către arhiepiscopul de Kefallinia în "Ieros 
Syndesmos" din 1 5  februarie 1 9 1 4 ,  pag. 3-8 .  Şi imnografii 
Magdalenei vorbesc despre "şapte demoni" de care era stăpânită 
înainte de a fi vindecată de Hristos şi o numesc în repetate 
rânduri cu atributul de "cinstită", dar niciodată "desfrânată" 

sau "păcătoasă" , lucru de la care nu se dau înapoi să îl facă la 
celelalte femei păcătoase care s -au pocăit. Este însă "fecioara" 

din trop arul nostru Maria Magdalena? 
Creatorul troparului se inspiră din relatările respective ale 

Evangheliştilor despre venirea femeilor mironosiţe la mormânt 
şi arătarea Celui înviat în dimineaţa Duminicii Paştilor. În 
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special se sprijină pe istorisirea Evanghelistului Matei cuprinsă 
în capitolul 28 al Evangheliei sale, versetele 1- 10 .  Adăugăm 
expresiile respective ale Evangheliei şi între paranteze expresiile 
corespondente ale troparului: "A venit Maria Magdalena şi 
cealaltă Marie să vadă mormântul (şi a stat Maria la/în 
mormânt) . . .  căci îngerul Domnului, coborând din cer, venind a 
mişcat piatra de pe uşa şi a şezut deasupra ei (puterile 
îngereşti la mormântul Tău) . . .  iar de frica lui s-au cutremurat 
�ei ce păzeau şi s-au făcut ca nişte morţi (şi străjerii au amorţit) . . .  
I l  căutaţi pe Iisus cel răstignit (căutând preacurat trupul 
Tău) . . .  şi iată Iisus le-a ieşit înainte zicând: Bucuraţi-vă! 
(întâmpinat-ai pe fecioara, dăruind viaţă)" . În loc de "a 
întâlnit - UIIllV'Ll108V" din textul bisericesc, cele mai vechi manus
crise au "le-a întâmpinat, le-a ieşit înainte - UIIllV'Ll108V"; această 
grafie a avut-o în minte imnograful. Dependenţa troparului de 
pericopa evanghelică de mai sus este evidentă . 

Tradiţia ermineutică bisericească a văzut întotdeauna 
în "cealaltă Marie" a lui Matei, sau în "Maria a lui Iacov" de 
la Marcu şi Luca, pe Fecioara Maria, pe Născătoarea de 
Dumnezeu. Toţi interpreţii şi scriitorii bisericeşti care s-au 
ocupat cu ace stă temă, fie deoarece urmează vechea tradiţie 
bisericească, fie din motive sentimentale, sprijinindu-se pe 
pasajul de mai sus, învaţă clar că prima arătare a Domnului 
după Înviere nu putea fi decât către Maica Sa. Aceasta împreună 
cu Magdalena au venit la mormânt ca să ceară trupul lui 
Hristos pentru a-l plânge şi a-l unge cu miruri şi Născătoarea 
de Dumnezeu a auzit prima vestea bună a Învierii, l -a văzut 
pe Cel înviat şi "a cuprins" picioarele Sale . Cu aceasta sunt în 
acord poetul latin Sedoulios, Taţian, Grigorie de Nyssa, 
Hrisostom, Sever al Antiohiei, Eusebie al Alexandriei, Georgios 
al Nicomidiei, Anastasie Sinaitul, Simeon Metafrastul, Grigorie 
Palama şi alţii . Cel din urmă are, de asemenea, şi o omilie 
întreagă la Duminica Mironosiţelor, în care vorbeşte îndelung 
"că Născătoarea de Dumnezeu prima L-a văzut pe Domnul 
înviat din morţi" . 

Pe aceeaşi tradiţie se sprijină şi imnografia bisericească. 
Roman Melodul pune în gura Domnului fraza: "Îndrăzneşte, 
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maică, că prima mă vei vedea din mormânt" . Teofan, în al 
doilea tropar al cântării 1 din canonul Născătoarei de Dumnezeu 
care se cântă la Duminica Mironosiţelor, aminteşte aceeaşi 
temă: "Înviat văzând pe Fiul tău şi Dumnezeu şi bucură-te! 
împreună cu apostolii, de Dumnezeu dăruită curată . . .  " . Aceeaşi 
tradiţie poetică este prelucrată şi în trop arul Paştelui: "Îngerul a 
strigat către cea plină de daruri: Curată Fecioară, bucură-te ! 
şi iarăşi zic: Bucură-te! căci Fiul tău a înviat a treia zi din 
mormânt" . Exact aceleaşi lucruri le relatează şi sinaxarul din 
Duminica Paştelui, pe care l-a scris Nichifor Callist Xantopoulos 
("Şi întâi învierea s-a făcut cunoscută Maicii lui Dumnezeu, 
care şedea înaintea mormântului, după cum zice Matei, împreună 
cu Magdalena") ,  precum şi în Sinaxarul din ziua pomenirii 
sfintei Maria Magdalena ("şi întâi [nu Magdalena] ci cealată 
Marie, Preasfânta Născătoare de Dumnezeu, a văzut în prima 
zi a Sâmbetelor pe înger") .  Din acest motiv şi în iconografia 
creştină se reprezintă împreună cu mironosiţele şi Născătoarea 
de Dumnezeu, fie că ascultă de la înger vestea bună a Învierii, 
fie că Îl îmbrăţişează pe Hristos sau că Îi cuprinde picioarele . 

Creatorul troparului "Puterile îngereşti la mormântul 
Tău . . .  ", atunci când vorbeşte despre "Maria" şi "Fecioara" înţelege 
aceeaşi persoană, pe Fecioara Maria, Născătoarea de Dumnezeu, 
care după tradiţia pe care am văzut-o mai sus a fost una din 
mironosiţe şi a venit la mormânt căutând trupul şi l-a întâmpinat 
prima pe Cel înviat. Prin urmare corectarea "întâmpinat-ai 
moartea" este neîndreptăţită şi din punct de vedere al paleografiei 
şi al istoriei. Cât despre antiteză, care ar fi fost probabil mai 
accentuată şi mai teologică dacă s-ar fi folosit cuvântul "moarte", 
nu putem să o impunem în poetica troparului. Şi totuşi, ea 
poate fi deosebită în textul corect transmis: La Maria, Fecioara, 
care plină de jale şi tristeţe stătea la mormânt şi căuta trupul 
Tău mort, ai venit Tu, Cel înviat din morţi, şi i-ai dăruit viaţă. 
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1 99 

La imnul heruvic slavii cântă: "toată grija cea 
lumească acum să o lepădăm" iar noi "toată grija 
cea lumească să o lepădăm". Cum este mai corect? 

200 

Am citit în manuscris ,,Ale Tale dintru ale Tale 
aducând de toate şi pentru toate". În cărtile tipărite � , 
este "Tie Iti aducem .. .  ", aşa cum zicem şi noi astăzi. , , 
Care din cele două exprimări este mai corectă? 

La întrebarea cu numărul 198 am văzut un caz de 
tentativă de corectare proastă a textului liturgic , care, din 
fericire , nu a avut răsunet în ediţiile cărţilor noastre de cult. 
În cazul acestor două întrebări este exact invers ;  două grafii 
eronate care au intrat în cărţile noastre de cult şi care au 
ajuns prin reluarea lor continuă să fie socotite corecte. Cel ce 
scrie va încerca să arate ce este corect în ambele situaţii, 
chiar dacă nu este foarte optimist în legătură cu rezultatele 
acestei încercări. Nu există un lucru mai rău şi mai durabil 
decât rătăcirile învechite, mai ales în probleme de cult. Să nu 
uităm că astfel de greşeli, cum ar fi "pentru lumea de sus" în 
loc de "pentru pacea de sus" , au aj uns motive de ceartă şi 
chiar schismă în ţările ortodoxe (rascolnicii) . 

Să începem de la imnul heruvic; şi în primul rând de la 
manuscrise. Toţi codicii vechi au grafia "toată grija cea lumească 
acum să o lepădăm" . Acest lucru se poate constata uşor şi nu 
este nevoie să enumerăm codicii. Numai de la mănăstirea 
lviron de la Sfântul Munte şaptesprezece manuscrise mărturisesc 
în favoarea acestei grafii. Catalogul lor este la dispoziţia 
oricărui cercetător. Numere asemănătoare de manuscrise auten
tice şi ale altor biblioteci pot să demonstreze, fără să mai 
rămână loc pentru cea mai mică îndoială,  că grafia iniţilă în 
acest punct este "acum" (vuv) şi nu articolul hotărât "Ll}V". 
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Acestui fapt îi vin în ajutor şi vechile traduceri. Adverbul de 
timp "acum" îl găsim în toate Liturghiile care au provenit din 
traducerea Liturghiilor greceşti bizantine, cum ar fi în 
slavonă (ninie) , în română (acum) şi în arabă (al-ana) . Aşa se 
cântă şi astăzi de acele popoare la Liturghie. 

Imne paralele care se cântă în loc de heruvic la vremea 
Vohodului mare sunt, după cum se ştie, "Acum puterile cele 
cereşti . . .  " de la Liturghia Darurilor mai înainte sfinţite, "Cinei 
Tale celei de taină . . .  " din Joia Mare şi "Să tacă tot trupul 
omenesc . . .  " din Sâmbăta Mare. La primele două există adverbul 
acesta, căruia i se dă o emfază specială:  "Acum puterile . . .  " , 

"astăzi, Fiul lui Dumnezeu . . .  " . Expresii analoge există si în 
rugăciunile care se spun în timpul heruvicului la Liturghia 
Sfântului Iacov ("în acest ceas sfânt") şi la rugăciunea a II -a a 
credincioşilor dinaintea ieşirii cu Cinstitele Daruri la 
Liturghia Darurilor mai înainte sfinţite G,căci iată preacuratul 
Tău Trup şi cinstitul Tău Sânge în acest ceas ies") .  

Este aşadar clar că intenţia imnului poetic este să  
accentueze sfinţenia deosebită a acelei clipe, în care poporul 
lui Dumnezeu urmează să primească, fiind pregătit pe potrivă, 
pe "Împăratul tuturor". De  altfel, expresia "toată grij a cea 
lumească acum să o lepădăm" este centrală imnului, purtând 
întreaga greutate a conţinutului său. Acolo se găseşte şi 
verbul de care depind cele două participii de dinainte şi celelalte 
două participii de după. Şi, ca să folosim tâlcuirea profesorului 
N.  Trembelas (Leitourgikon, Atena 1936, pag. 73-75), sensul 
imnului trebuie să fie următorul: "Noi cei care (înaintea 
dumnezeiescului jertfelnic pământesc) închipuim (şi reprezentăm) 
în chip tainic (şi fără să fie perceput de ochii trupeşti) pe heruvîmi 
şi cântăm (împreună cu aceia) făcătoarei de vîaţă Treimi cântarea 
întreit sfântă (Sfânt, Sfânt, Sfânt, Domnul Savaot), toată grij a 
cea lumească să o lepăd�m de la noi în această clipă, deoarece 
(urmează) să primim pe Impăratul tuturor, care în chip nevăzut 
este însoţit (cu putere şi cu cinste) de cetele îngereşti" . 

Am lăsat la urmă poziţia gramaticală a articolului hotărât 
sau a adverb ului "acum" în expresia dezbătută, şi aceasta 
deoarece regulile gramaticii clasice nu sunt aplicate Întotdeauna 
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de către imnografii noştri. De la un utilizator avizat al limbii 
greceşti vechi în care este scris imnul, niciodată nu ar fi 
intrat articolul înainte de "grij a lumească" . Ar fi scris-o 
nearticulat: "toată grija lumească" . Este aşadar clar şi din 
punct de vedere gramatical că numai adverbul de timp 
"acum" - deoarece vine împăratul - este singurul cuvânt care 
s-ar fi potrivit structurii frazei. "Acum" însă, sunând aproape 
la fel cu articolul "tin" , dar fiind mai dificil [de executat şi 
înţeles] decât articolul "tin" pentru psalţii foarte puţin educaţi, 
a lăsat uneori locul articolului "tin" mai uşor şi mai cunoscut26• 
Să sperăm că această greşeală nu va rămâne "acum şi 
pururea" necorectată . 

Ceva analog se întâmplă şi cu "Ţie îţi aducem" , care a 
înlocuit expresia corectă "Ţie aducând", cu diferenţa că aceasta 
trebuie să se fi întâmplat într-o perioadă mai veche decât 
cealaltă, deoarece în traducerea slavonă, română, arabă şi 
armeană există tipul posterior, adică "îţi aducem" . 

Încă o dată, toate manuscrisele vechi şi multe din cele 
noi au ca grafie iniţială şi corectă "Ţie aducându-Ţi" . Din cele 
aproximativ 90 de manuscrise de la Biblioteca Naţională din 
Atena şi de la Muzeul Bizantin pe care le-a avut în vedere 
profesorul P. Trembelas în timpul realizării ediţiei critice a 
celor trei Liturghii bizantine ("Cele trei Liturghii după codicii 
din Atena" , Atena 1935),  mai mult de 70 au grafia "aducând" 

în loc de "Îţi aducem" . Aceeaşi corespondenţă există şi în 
manuscrisele altor biblioteci. Aceeaşi expresie apare în câteva 
variante şi la Liturghia alexandrină a Sfântului Grigorie 
Teologul: "Ale Tale din darurile Tale Ţie aducând de toate şi 
pentru toate şi în toate". 

Afară însă de motivele paleografice, care dau mărturie 
fără dubiu că grafia veche corectă este "aducând" , şi motive 
de natură internă al rugăciunii anaforalei , căreia îi aparţine 
expresia, impun drept corectă grafia în discuţie. Rugăciunea 

26 Grafia corectă a susţinut-o cu râvnă sfântă fericitul ieromonah Gheron 
Atanasios Iviritul. La mănăstirea Iviron imnul se cântă corectat. 



1 28 RASPUNSURI LA PROBLEME LITURGICE 

începe cu dialogul preotului cu poporul şi continuă până la 
sfârşitul ei să-şi păstreze forma dialogală. Nu numai cele 
spuse de preot, dar şi răspunsurile poporului sunt părţi nesepa
rate ale unui întreg şi una o presupune pe cealaltă. Astfel, 

"Sus să avem inimile", "Să mulţumim Domnului", cu "Cu 
vrednicie şi cu dreptate" şi acesta iarăşi cu începutul rugăciunii 

"Cu vrednicie şi cu dreptate este a Te lăuda . . .  " . Cântarea de 
biruinţă "Sfânt, Sfânt, Sfânt . . .  " , care se zice de către popor, 
este o continuare a rugăciunii "strigând, glas înălţând şi zicând" , 
dar şi o premiză a continuării rugăciunii "Cu aceste fericite 
puteri şi noi . . .  ". Exact în acelaşi fel sunt construite şi Liturghia 
Sfântului Vasile cel Mare şi toate anaforalele diferitelor Liturghii 
de orice tip liturgic. Este exact ceea ce spune Sfântul Ioan 
Hrisostom: "Se roagă preotul împreună cu poporul, se roagă 
şi poporul împreună cu preotul . . .  Iarăşi cele ale euharistiei 
sunt comune; căci nici acela nu mulţumeşte singur, nici 
poporul singur. Căci înaintea acelora prinzând glas ,  apoi 
convingându-se că se face cu vrednicie şi cu dreptate, atunci 
începe mulţumirea" (Comentariu la epistola a II-a către Corinteni, 
omilia 1 8) .  Exact în această legătură cu cele anterioare şi cu 
cele ce urmează în rugăciune se află şi "Aducându-ne aminte 
acum . . .  ale Tale dintru ale Tale Ţie aducând de toate şi pentru 
toate, pe Tine te lăudăm, pe Tine te binecuvântăm . . .  Încă Îţi 
aducem . . .  ". Participiul (în limba greacă) "ţie aducând" are 
acordarea în "pe Tine Te lăudăm . . .  " , unde este verbul. Altfel 

"Pe Tine Te lăudăm . . .  " se prezintă ca ceva complet fără legătură 
cu contextul rugăciunii, în timp ce, dimpotrivă, nu numai că 
de acesta depind cele anterioare, dar el şi leagă cu această 
expresie cele ce urmează: " . . .  şi ne rugăm Ţie, Dumnezeul 
nostru. Încă Îţi aducem . . .  şi ne rugăm şi cerem . . .  ". Mai grăitoare 
este legătura cu cele ce urmează în Liturghia alexandrină a 
Sfântului Vasile cel Mare, unde fraza "Pe Tine Te lăudăm . . .  " , 
se împarte între preot şi popor: "Poporul zice: Pe Tine Te 
lăudăm, pe Tine Te binecuvântăm . Preotul zice întru sine: Şi 
ne rugăm şi Te rugăm, Iubitorule de oameni . . .  " . 

Corectarea expresiei iniţiale şi corecte "Ţie aducând" în 

"Ţie Îţi aducem" s -a făcut, după cum se pare, în perioada în 
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care s-a impus spunerea acestor rugăciuni în taină iar ecfonisele 
preotului şi răspunsurile poporului au început să-şi piardă 
sensul, de vreme ce separate de rugăciuni nu aveau în sine, 
independent de contextul lor, nici un înţeles de sine stătător. 
Astfel, din necunoaşterea celor spuse Împreună s-au făcut 
corectări şi adaptări la modul la care li s -a asigurat un înţeles 
de sine stătător . Un caz Întru totul asemănător avem la 
Liturghia Sfântului Iacov. Rugăciunea Anaforalei se încheie 
cu un dialog: ,, (preotul:)  . . .  a lui Iisus Hristos ,  căci Acesta este 
Singurul fără de păcat care S-a arătat pe pământ, (ecfonis:)  
prin care şi nouă şi lor, ca un stăpân bun şi iubitor de oameni, 
(poporul :) Uşurează, lasă, iartă, Dumnezeule, fărădelegile 
noastre cele de voie, cele fără de voie, cele întru cunoştinţă, 
cele întru necunoştinţă (preotul cu glas tare/ecfonis :) cu harul 
şi cu îndurările şi cu iubirea de oameni . .  " . Este vorba despre 
o frază continuă, care din aceleaşi motive pe care le întâlnim 
le Liturghiile bizantine, din înţelegere greşită, nu s-a socotit 
ca un întreg. Atunci şi "prin Care (81,' wv)" (adică prin Hristos) , s
a corectat în "prin care (81,' wv) şi Într-un final în "dă (56s27)" . Astfel, 
toate propoziţiile au căpătat un sens al lor propriu, la fel ca 

"Ale Tale dintru ale Tale, Ţie Îţi aducem . . .  " şi "Pe Tine Te 
lăudăm . .  " de la Liturghiile noastre. 

201 

Doi fraţi de sex diferit pot fi botezaţi în  aceeaşi 
cristelniţă şi în aceeaşi apă sfinţită? 

Întrebarea aceasta se referă la cunoscutul obicei după 
care doi prunci de sex diferit nu se pot boteza în aceeaşi cris
telniţă, adică în aceeaşi apă sfinţită,  şi aceasta deoarece în 
felul acesta primesc o rudenie spirituală şi devin fraţi. Această 
rudenie spirituală ar deveni o piedică în viitor în calea 

27 Verbul a da la imperativ. 
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căsătoriei lor, sau, dacă acest eveniment s-ar întâmpla din 
neştiinţă, cei căsătoriţi ar cădea în mare păcat. Un rezultat al 
acestei concepţii este faptul că astăzi, cel puţin din câte ştiu 
eu, nu se botează copii de sexe diferite în aceeaşi apă şi la 
marile zile de închinare, atunci când se fac multe botezuri în 
aceeaşi zi, au două cristelniţe, una pentru pruncii de sex 
bărbătesc şi alta pentru pruncii de sex femeiesc, sau schimbă 
apa când încep să boteze copilul de celălalt sex. Răspunsul la 
întrebarea care s-a pus mai sus ar fi destul de simplu, deoarece, 
câtă vreme cei doi copii de sex diferit sunt fraţi după trup, 
nimic nu i-ar împiedica să devină fraţi şi spiritual. Posibilitatea 
unei nunţi între cei doi este cu desăvârşire exclusă .  

Obiceiul însă trebuie în sine s ă  ne preocupe mai mult. 
Pentru început, nu are nici un fundament în practica liturgică 
şi în tradiţia istorică a Bisericii. În epoca veche se botezau în 
aceeaşi apă bărbaţi şi femei, fără deosebire de sex. Este o 
înţelegere greşită să crezi că botezul în aceeaşi apă produce o 
înrudire spirituală care va împiedica în viitor nunta. Sau mai 
degrabă, din punct de vedere teologic, botezul produce o înrudire 
spirituală şi îi face pe toţi oamenii fraţi Întru Hristos, fii ai lui 
Dumnezeu şi membrii ai Bisericii Sale . Taina Botezului însă 
este una în întregul ei, fie că se săvârşeşte în alt loc, fie în alt 
timp. Din ziua Cincizecimii, în care s-au botezat primii trei mii 
de creştini, până în ceasul de acum, în care se botează ultimul 
prunc, şi la fiecare neam şi loc, de la marginile lumii şi până 
la celelalte margini ale ei. Botezul este "una" , o taină unitară, 
comună în toate epocile şi comună tuturor oamenilor. Şi această 
frăţie întru Hristos care se dobândeşte prin Sfântul Botez nu 
numai că nu constituie o piedică pentru unirea a doi oameni 
prin nuntă, ci este o premiză pentru ea, de vreme ce nunta între 
cineva botezat şi altcineva nebotezat, adică între un creştin şi 
un necreştin, nu este permisă de Biserică [decât prin iconomie] . 

Nu cumva acelaşi lucru se întâmplă şi cu Taina Sfintei 
Euharistii? Prin împărtăşirea cu Trupul şi Sângele Domnului 
toţi oamenii din toate timpurile, din toate regiunile pământului 
şi de ambele sexe, nu devenim un trup, mădulare ale lui Hristos, 
de acelaşi trup şi sânge cu Hristos ,  dar şi între noi? Acest 
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lucru este o piedică la însoţire? Dimpotrivă, este o premiză 
pentru o nuntă binecuvântată în Domnul. 

Obiceiuri şi concepţii asemănătoare au intrat în cultul 
nostru în vremuri de decadenţă, în epoca în care a încetat să 
se mai facă botezul în grup la marile sărbători, în principal la 
Paşte şi la Bobotează, când s-a separat de Sfânta Liturghie şi 
de adunarea sărbătorească a credincioşilor şi s-a schimbat în 
problemă de familie. Atunci se grăbeau să-şi botezeA mai repede 
pruncii , unul câte unul separat şi în orice timp. In perioada 
stăpânirii turceşti, mai ale , din cauza condiţiilor speciale în 
care a trăit Biserica, a permis să se facă botezul şi acasă, 
lucru care a determinat şi re gre sul liturgic al sfintei slujbe. Atunci 
şi-au găsit loc să intre şi diferite concepţii şi superstiţii laice, 
ca şi cea despre care vorbim. Ar fi un lucru de dorit ca acum, 
când cu harul lui Dumnezeu lipsesc piedicile exterioare, Biserica 
să revină la vechea practică corectă a săvârşirii în grup a 
botezurilor în timpul marilor sărbători în adunări sărbătoreşti 
strălucitoare, aşa cum se făcea în epoca de înflorire a Bisericii 
noastre, în legătură cu Sfânta Liturghie. Atunci vor lipsi, desigur, 
prin luminarea corespunzătoare, şi toate cele ce urmează decli
nului sau cel puţin vor fi smulse cauzele care au provocat 
toate aceste neînţelegeri evlavioase. 

202 

Atunci când se zice în timpul slujbei Utreniei 
după Evanghelie rugăciunea "Mântuieşte Doamne, 
poporul Tău şi binecuvintează moştenirea Ta .. . " 
de către diacon, sau în lipsa diaconului de către 
preot, este indicat ca preotul să binecuvinteze 
dintre Uşile Împărăteşti şi în chipul crucii, aşa 
cum fac unii preoti, sau nu? , 

Rugăciunea "Mântuieşte, Doamne, poporul Tău . . .  " de 
la Utrenie nu este o binecuvântare care se adresează poporului, 
ci o rugăciune către Dumnezeu. De aceea se şi zice de către 
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diacon şi impropriu de către preot, atunci când nu există un 
diacon la slujbă. Acelaşi tip de rugăciune există şi la Litie, 
unde, desigur, din înţelegerea greşită, s-a legat în bisericile 
de mir cu Litia,  artoclasia (ruperea pâinii) . Iarăşi, aceeaşi 
cerere există şi în slujba paraclisului, care este prelucrată 
după modelul slujbei Utreniei. În toate aceste cazuri este 
vorba despre o "rugăciune diaconească" , după cum s-a spus, 
şi nu despre binecuvântare. Prin urmare, în mod greşit unii 
preoţi obişnuiesc să binecuvinteze în timpul ei şi mai ales cu 
crucea pentru binecuvântare, care este un privilegiu arhieresc 
prin excelenţă. Nici natura rugăciunii, nici vreo rânduială de 
tipic şi nici practica corectă, care se ţine de către cei mai 
mulţi dintre preoţi şi la Sfântul Munte, nu hotărăşte în acest 
moment vreo binecuvântare.  

O propoziţie analogă există şi  în rugăciunea arhierească, 
rugăciunea de la antifonul al doilea de la Sfânta Liturghie 
("Doamne, Dumnezeul nostru, mântuieşte poporul Tău şi 
binecuvintează moştenirea Ta; plinirea . . .  ") ,  însă nimeni, şi 
asta în mod corect, nu s-a gândit să pună binecuvântarea în 
legătură cu această rugăciune. Şi aici este vorba despre o 
rugăciune şi nu despre binecuvântare. 

Binecuvântarea din timpul rugăciunii "Mântuieşte, 
Doamne, poporul Tău . . .  " , de la Utrenie a provenit , după cum 
se pare, din conexarea eronată cu binecuvântarea care se dă 
la sfârşitul Sfintei Împărtăşanii şi care este însoţită de exact 
aceeaşi frază. O binecuvântare însoţea, de asemenea, şi spunerea 
unei rugăciuni analoge a rugăciunii amvonului, atunci când 
rugăciunea amvonului era o rugăciune de apolis care încheia 
Sfânta Liturghie. Însă această ultimă binecuvântare a poporului, 
după adăugarea apolisului, s-a schimbat deja în cuvintele 

"Binecuvântarea Domnului şi mila Sa să vină peste voi . . .  " , cu 
care se încheie Liturghia. Însă în aceste două cazuri, adică la 

"Mântuieşte, Dumnezeule, poporul Tău . . .  " de după împărtăşire 
şi mai demult în timpul rugăciunii amvonului, altfel stau 
lucrurile. Aici este vorba despre binecuvântări reale care, după 
modelul impus în Biserica Răsăriteană, se exprimă la persoana a 
treia; in timp ce preotul binecuvintează, într-un mod oarecare, el 
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se pune în umbră, rugând pe Dumnezeu să binecuvinteze poporul 
şi moştenirea Sa. În acest caz se şi însemnează clar în rânduielile 
de tipic ale manuscriselor: "iar preotul binecuvântând spune 
ecfonisul: Mântuieşte, Dumnezeule . . .  ", sau "preotul binecuvin
tează zicând . . .  " , sau "şi face semnul crucii peste popor" , sau şi 
mai analitic "şi după ce i-a împărtăşit pe toţi cei ce vor, preotul 
binecuvintează poporul, în timp ce diaconul ţine Sfântul Potir, 
grăind cu glas înalt: Mântuieşte, Dumnezeule . . .  " . Acest lucru 
însă nu este prevăzut de nici un manuscris despe "Mântuieşte, 
Dumnezeule, poporul Tău . . .  " de la Utrenie sau de la Litie. 

203 

Unii duhovnici interzic părinţilor care au fete 
logodite să se împărtăşească cu Preacuratele 
Taine. Este acest lucru corect? Şi dacă părinţii 
au multe fete şi logodna lor este prelungită, nu 
vor fi nevoiţi în acest fel să fie lipsiţi pentru 
multi ani de Taine? , 

Am sentimentul că nu s-a transmis bine interdicţia 
duhovnicului. Trebuie să fie vorba despe un caz special de 
părinţi, care prin toleranţa sau chiar cu încuviinţarea lor se 
fac pricină ca între cei doi nou logodiţi să se întâmple nelegiuiri 
pe care Biserica le condamnă. Exact acelaşi lucru este valabil 
şi pentru părinţii logodiţilor. 

Însă ca să interzică duhovnicul împărtăşirea părinţilor 
care au copii logodiţi este de neînţeles. Logodna, chiar dacă 
nu se mai face astăzi de către Biserică ca slujbă separată de 
nuntă, este o practică sfântă şi în nici un chip nu poate împiedica 
apropierea de Taine, nici a celor care se logodesc şi cu atât 
mai mult a părinţilor. Altfel, după cum corect observă cel ce 
întreabă, o mare parte dintre creştini vor fi lipsiţi de Potirul 
vieţii pentru mulţi ani . 
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204 

În timpul binecuvântării "Harul Domnului nostru 
Iisus Hristos . . .  să fie cu voi cu toti" de la Sfânta , 
Liturghie preotul trebuie să ţină şi Sfântul Aer şi 
să binecuvinteze poporul cu el? 

205 

La  "Sus să avem inimile" trebuie sa avem şi 
Sfântul Aer în mâini, sau să îl punem pe masa 
d � � fi . t t ' ''? upa " . . .  sa le cu VOI cu o , I • 

Binecuvântarea poporului de către preot cu Sfântul 
Aer în timpul zicerii binecuvântării apostolice "Harul . . . .  " are 
legătură cu vânturarea asupra Cinstitelor Daruri . Despre 
această vânt urare am scris la răspunsul de la întrebările cu 
numărul 44 şi 45 .  După descoperirea Darurilor, diaconul le 
face vânt cu o ripidă specială sau cu un acoperământ sau cu 
Sfântul Aer ca să îndepărteze insectele de pe sfintele vase. 
Atunci când la Sfânta Liturghie nu este prezent un diacon, 
vânturarea o face preotul pentru acelaşi motiv şi cu aceleaşi 
mijloace. Când însă ripidele au fost eliminate treptat, vânturarea 
s -a  impus a se face numai cu Sfântul Aer .  În răspunsul la 
acele întrebări am văzut că atunci când a dispărut scopul 
acestui act oamenii au crezut că mişcările de vânturare au fost 
binecuvântări şi că preotul în timp ce mişcă Aerul binecuvintează, 
de fapt, Darurile. Atunci aceste mişcări au devenit binecuvântări 
în chipul crucii. Şi a fost uşor ca binecuvântarea Darurilor cu 
Aerul să se extindă şi către credincioşi, devreme ce preotul care 
săvârşea vânturarea încerca să nu întrerupă acest act decât 
numai pentru puţin timp, ca să nu rămână expuse Darurile 
la dispoziţia "fiinţelor care zboară prin aer" , după cum scriu 
textele. Dacă mai avem în vedere şi faptul că într-o epocă de 
tranziţie preotul nu ieşea dintre Uşile Împărăteşti ca să se 
întoarcă către popor nici la "Harul Domnului . .  " , nici la "Sus 
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să avem inimile" , etc . ,  înţelegem şi de ce nu punea pe masă 
nici pentru o clipită acoperământul, nici nu întrerupea actul 
de vânturare . Exact acest lucru se îr;tâmplă şi astăzi la 
mănăstirile de la Sfântul Munte: Uşile Impărăteşti se închid 
după intrarea Darurilor (V ohodul mare) şi rămân închise 
până în momentul împărtăşirii poporului . Dialogul prin care 
începe anaforaua şi binecuvântările se dau fără ca să se 
deschidă catapeteasma, din altar. 

Că binecuvântarea cu Sfântul Aer din timpul cuvîntelor 

"Harul Domnului nostru Iisus Hristos . . .  " este un obicei foarte 
târziu, care a intrat în practica noastră liturgică în timpurile 
stăpânirii turceşti, putem să conluzionăm şi din mărturiile 
manuscriselor. Niciunul dintre ele nu vorbeşte despre binecu
vântarea cu Sfântul Aer, nici tipăriturile, afară de Ierotelestikon-ul 
vrednicului de pomenire arhiepiscop Hrisostom (de Filippi şi 
Neapolis) , cel puţin din câte cunosc eu, de ediţia Liturghiilor 
lui Saliveros şi de Ieratikon-ul de la Apostoliki Diakonia din 
anul 1962.  Din contră, dovezile manuscriselor sunt clare şi 
mărturisesc într-un glas că Aerul nu se afla în timpul spunerii 
binecuvântării apostolice în mâinile preotului. Astfel Rânduiala 
Sfintei Liturghii a patriarhului Filotei al Constantinopolului 
prevede clar că atunci când diaconul spune "Să stăm bine . . .  " 

"preotul ridică Aerul de pe Sfintele . . .  şi sărutându-l, îl pune jos, 
spunând cu glas tare aşa: "Harul . . . ". Mai mult, aerul nu-l împăturea 
preotul, ci diaconul care, după intrarea sa în altar, "împătureşte 
aerul şi acoperămintele şi le pune de o parte" . La fel mărturisesc 
şi rânduielile tipiconale ale manuscriselor Liturghiilor. 

Grăitoare este rânduiala de tipic a codicelui Sinai 986 
din secolul al XV-lea: "iar preotul împătureşte aerul, spunând 
în taină şi Sfinte Dumnezeule, Sfinte tare, Sfinte fără de moarte, 
miluieşte-ne pe noi şi sărutându-1 îl aşează deasupra acoperă
mântului discului, astfel încât să rezulte din cele două chipul 
crucii şi îndată spune cu glas tare: "Harul Domnului nostru 
Iisus Hristos . . .  " . Iar diaconul, intrând şi luând ripida sau 
acoperământul, îndepărtează muştele de la Sfintele Daruri" . 

Că binecuvântarea nu se dădea cu Aerul este mărturisit 
şi de Liturghia arhierească, în timpul căreia arhiereul slujitor 
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binecuvintează întotdeauna cu mâna sau cu crucea şi nu cu 
Sfântul Aer, iar aceasta deoarece niciodată arhiereul nu făcea 
vânt la cele sfinte, ci diaconii sau, în lipsa celui de-al doilea 
diacon, unul din preoţii slujitori. 

Prin urmare, de vreme ce binecuvântarea cu Sfântul Aer 
din timpul cuvintelor "Harul Domnului nostru Iisus Hristos . . .  " 

nu are nici un sens şi nici nu este mărturisit de tradiţie, cu 
atât mai mult nu este îndreptăţită înălţarea către cer a 
Sfântului Aer la "Sus să avem inimile" . 

Această practică se mai datorează şi unui alt motiv: 
câtă vreme s-a impus ca preotul să binecuvinteze cu Sfântul 
Aer, a urmat să îl ţină şi în timpul dialogului său cu poporul, 
însoţind acest gest cu toate mişcările mâinii conforme cu tradiţia. 
Gestul intermediar, adică să depună Sfântul Aer după 
binecuvântare, nu are motiv să existe, devreme ce binecuvântarea 
se dă în mod greşit cu el şi îl va obliga pe preot să se întoarcă 
la altar în momentul dialogului, lucru care va provoca mişcări 
fără rost ale sale. 

Sfântul Aer, conform celor de mai sus, după vânturare şi 
înainte de binecuvântarea apostolică, trebuie lăsat de preot pe 
Sfânta Masă, "de o parte, într-o latură", după cum mărturisesc 
manuscrisele. 

206 

Unii dintre preoti, atunci când urmează să tămâieze, , � 
binecuvintează tămâia cu rugăciunea "Tămâie Iţi 
aducem Tie, Hristoase Dumnezeul nostru ... ". Altii , , 
spun această binecuvântare numai la Proscomidie, 
iar în celelalte cazuri o binecuvintează cu "Binecu
vântat este Dumnezeul nostru .. . ". Care din cele 
două practici este mai corectă? 

Conform practicii dominante astăzi, rugăciunea tămâei 

"Tămâie Îţi aducem . . .  " se spune numai la slujba Proscomidiei, iar 
în toate celelalte cazuri de la Sfânta Liturghie binecuvântarea 
tămâiei se face prin "Binecuvântat este Dumnezeul nostru . . .  " . 
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Este cu adevărat ceva ciudat că la Liturghiile de rit 
bizantin pe care le păstrează Biserica noastră nu există o 
rugăciune a tămâiei în afară de cea de mai sus "Tămâie Îţi 
aducem . . .  " . În manuscrisele vechi şi în primele tipărituri nu 
există nici aceasta, deoarece Liturghia începe de la rugăciunea 
punerii înainte "Dumnezeule, Dumnezeul nostru, cel ce pâinea 
cea cerească . . .  " . În toate manuscrisele în care se aşează înaintea 
Liturghiei slujba Proscomidiei, este cuprinsă şi rugăciunea de 
mai sus.  Acelaşi lucru se întâmplă şi în Rânduiala lui Filotei: 
în timpul Proscomi diei se prevede binecuvântarea tămâiei şi 
spunerea în timpul acesteia a rugăciunii în discuţie: "Apoi 
luând (diaconul) cădelniţa şi punând tămâie în ea, zice către 
preot: Binecuvintează, stăpâne, tămâia. Domnului să ne 
rugăm. Şi preotul [zice] această rugăciune a tămâiei: Tămâie 
Îţi aducem . . .  " . În alte cazuri de aducere de tămâie în timpul 
Sfintei Liturghii, adică înainte de Evanghelie, înainte de 
Vohodul mare şi după împărtăşire, Rânduiala lui Filotei, 
precum şi prevederile tipiconale ale manuscriselor Liturghiilor 
nu sunt atât de clare. Astfel, Rânduiala notează în cazurile 
acestea: "iar (preotul) binecuvântând în mod obişnuit şi spunând 
rugăciunea, tămâiază . . .  " , sau "binecuvintează aceasta, zicând 
rugăciunea tămâiei" , sau "ridică diaconul cădelniţa şi 
binecuvântând-o preotul", sau "şi binecuvântând tămâia", sau 
,,0 pecetluieşte pe ea, zicând rugăciunea tămâiei" . Asemănător 
notează şi rânduielile tipiconale încorporate în textul Liturghiei. 
Care rugăciune a tămâiei se subînţelege aici, nu este posibil 
să o determine nimeni. Totuşi "Binecuvântat este Dumnezeul 
nostru . . .  " nu apare în manuscrise ca o rugăciune a tămâiei şi 
pe drept cuvânt, deoarece nu are nici o legătură nici cu 
binecuvântarea, nici cu aducerea tămâiei. Poate că iniţial nu 
exista nici o rugăciune de binecuvântare, ci se dădea tămâiei 
numai prin pecetluirea în chipul crucii, şi după aceea, ca să 
se spună conform obiceiului un tip de rugăciune, au legat de 
ea şi c1fvintele "Binecuvântat este Dumnezeul nostru . . .  " . 

In Arhieraticon (ed. Apostoliki Diaconia 1971) ,  rugăciunea 
tămâei "Tămâie Îţi aducem . . .  " apare de două ori, înainte de 
Evanghelie şi în timpul heruvicului. La heruvic este îndreptăţită, 
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deoarece acolo, după vechea rânduială, se face Proscomidia de 
către arhiereu; prin urmare rugăciunea priveşte aici aducerea tămâiei 
proscomidiei şi nu la tămâierea care se face la imnul heruvic. 

Această neclaritate a fost cauza observării în zilele 
noastre a diferenţelor în funcţie de zona geografică la care se 
referă cel ce întreabă. Mai corectă pare a fi practica cea mai 
simplă şi mai dominantă pe care ,am notat-o la început. Adică 
să se spună rugăciunea "Tămâie Iţi aducem . . .  " la Proscomidie 
şi "Binecuvântat este Dumnezeul nostru . . .  " în celelalte cazuri . 

La Liturghiile de alt rit se prevăd rugăciuni speciale în fiecare 
caz de aducere a tămâiei, asemănătoare cu cea care se spune 
la Proscomidie şi chiar mai lungi. La Liturghia ierusalimiteană, 
de exemplu, a Sfântului Iacov avem rugăciuni ale tămâiei înainte 
de Vohod, înainte de Evanghelie, înainte de Vohodul mare, 
înainte de sărutare şi în timpul rugăciunii Anaforalei. De aceea 
am spus la început că este oarecum ciudată lipsa rugăciunilor 
speciale ale tămâiei de la Liturghiile noastre. 

În ceea ce priveşte celelalte slujbe şi în special slujbele 
Vecerniei şi ale Utreniei, şi aici codicii nu ne luminează . Se 
pare că ori de câte ori urma să se aducă tămâie, pur şi simpul 
se pecetluia în chipul crucii. Astăzi se spune şi "Binecuvântat 
este Dumnezeul nostru". Aceasta este prevăzut şi de Rânduiala 
ierodiaconiei a patriarhului Filotei în legătură cu aducerea 
tămâiei la "Doamne strigat-am" de, la Vecernie. Ediţiile mai 
noi introduc rugăciunea "Tămâie Iţi aducem . . .  " , cred însă, 
greşit, deoarece o rugăciune specială de aducere a tămâiei în 
tim pul Vecerniei se poate socoti rugăci unea intrării "Seara şi 
dimineaţa . . .  " , în care există şi o aluzie la aducerea tămâiei 
("îndreptează rugăciunea noastră ca tămâia înaintea Ta") .  
Totuşi, manuscrisele, cel puţin din câte cunosc eu, nu prevăd 
nici o rugăciune de binecuvân�are a tămâiei în nici o situaţie, 
afară de rugăciunea "Tămâie Iţi aducem . . .  " de la Proscomidie . 

De la Simeon al Tesalonicului (Dialog, cap. 309) se face 
referire la rugăciunea tămâiei "Tămâie Îţi aducem . . .  " , atunci 
când se referă la tămâierea de deschidere a slujbei Utreniei. 
Nimeni însă nu poate concluziona cu siguranţă că şi atunci se 
zicea rugăciunea în discuţie, deoarece Simeon luând ca prilej 
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acea tămâiere analizează în general sensul teologic al aducerii 
de tămâie, bazându-se pe cuvintele din rugăciune ("Preotul 
tămâiază jerfelnicul, biserica şi pe toţi, apoi şi toate cele sfinţite; 
pe acestea cinstindu-le ca pe unele ce sunt dumnezeieşti, pe cei 
de faţă sfinţindu-i. De  aceea şi începând de la Sfântul 
sfinţilor jertfelnicului, le tămâiază pe toate după rânduială, 
nu simplu făcând tămâierea, ci pecetluind şi sfinţind şi lui Hristos 
înălţând-o şi oferind-o şi cerând să fie primită sus şi să ne 
trimită nouă harul PreaSfântului Duh; astfel Încât prin tămâiere 

primim harul; şi nimic să nu fie trecut cu vederea la tămâiere"28) . 
Pentru exactitate să notăm şi că în manuscrise există 

şi "o rugăciune a tămâiei pentru cei morţi" (Biblioteca Naţională 
de la Paris [Coisl .] 2 1 3 , din sec. al XII-lea) , însă astăzi nu este 
în uz. După acelaşi codice rugăciunea "Tămâie îţi aducem . . .  " se 
zicea şi la procesiuni. 

2 0 7  

De ce epitaful după Întoarcerea din procesiunea 
cu el din timpul slujbei Utreniei din Sâmbăta Mare 
se pune pe Sfânta Masă şi rămâne Întins pe ea 
până la odovania Paştelui, din Joia dinainte de 
Înălţare? Nu ar fi de preferat să se pună la locul 
lui, devreme ce Domnul a Înviat? 

Punerea epitafului pe Sfânta Masă se leagă de sensul 
simbolic care se dă acestui act, adică faptului că închipuie 
mormântul lui Hristos. Astfel, după prohodirea de la epitaf şi 
procesiunea cu trupul Domnului, care este un anumit mod de 
reprezentare a funeraliilor Lui, se face şi o reprezentare a 
îngropării Lui prin punerea epitafului pe Sfânta Masă - mormântul 
lui Hristos .  Însă pe cât de la sine înţeles este răspunsul la 
această primă parte a întrebării, pe atât de dificilă este inter-

28 Tratat, voI. II, p. 57.  
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pretarea gestului la care se referă cealaltă parte, adică de ce 
epitaful rămâne întins pe Sfânta Masă până la odovania Paştelui. 

Trebuie să recurgem puţin la evoluţia istorică a epitafului. 
În perioada dinaintea secolului al XIII-lea aproximativ, la 
stihoavna Vecerniei din Vinerea Mare, preotul nu "intra" purtând 
epitaful cum face astăzi, ci Evanghelia într-o parte, sprij inită 
pe umăr în aer. În felul acesta ieşea în public la închinare şi făcea 
procesiune în timpul cântării asmatice a lui Sfinte Dumnezeule 
de la Doxologia Utreniei din Sâmbăta Mare. Evanghelia, după 
tâlcuirile simbolice ale Părinţilor, Îl închipuie pe Hristos iar 
Sfântul Aer, după aceleaşi tâlcuiri, giulgiul lui Iosif şi Nicodim 
cu care au înfăşurat trupul mort al Domnului. Aceste simbolisme 
au influ�nţat puternic practica liturgică ,  precum şi forma 
Aerului. In timp ce Aerul, după cum o indică numele, era iniţial 
un acoperământ uşor cu care se acopereau darurile din 
motive cu totul practice, drept pentru care se mai numea şi 

"nor", "voal" sau "voalul cel mai de sus" , a început să fie 
împodobit cu reprezentări influenţate de simbolisme care erau 
puse pe seama lui. Adică pe el se înfăţişează Hristos mort, 
"mielul", singur sau cu îngeri cu ripide, cu cei patru Evanghelişti, 
sau, în fine, şi în forma dezvoltată a plânsului de la mormânt, 
adică cu Născătoarea de Dumnezeu, cu Ioan, mironosiţele, cu 
Iosif şi Nicodim. Astfel de epitafuri brodate vestite se păstrează 
din belşug din secolele XIII-XIV şi după. Dintre cele mai vechi 
şi mai importante este cel numit "epitaful de la Tesalonic" , 
din biserica Panagouda din Tesalonic de unde provine , care 
se păstrează la Muzeul Bizantin din Atena. În mijloc este 
înfăţişat Hristos mort, înconjurat de îngeri cu ripide, în cele 
patru colţuri simbolurile Evangheliştilor şi în cele două 
capete împărtăşirea apostolilor, "Luaţi, mâncaţi . . .  " şi "Beţi 
dintru acesta toţi . . .  " . Astfel Aerul s-a transformat în epitaf. 
Acest tip de aer - epitaf ni-l descrie şi Simeon al Tesalonicului 
în Dialogul său: "Apoi, la urmă, pune aerul (adică după celelalte 
acoperăminte ale Darurilor în timpul slujbei proscomidiei) . . .  care 
Însemnează şi cerul în care este steaua şi giulgiul; căci de 
aceea şi ca pe un mort îmbălsămat cu miruri pe Iisus Îl 
poartă şi epi-tafios (adică pe-mormânt) se cheamă; aceasta ne 
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învaţă până la sfârşit în mod curat Taina ca întru-un 

tablou"29 (cap . 96) . 

Modificarea acesta a avut urmări directe în Liturghie 
pe de o parte şi în slujba din Vinerea Mare pe de altă parte. 
Adică vechiul aer simplu şi uşor în timpul Vohodului mare se 
punea "în mâna stângă a diaconului" (Codicele Bibliotecii 
Naţionale din Atena 802) sau, mai exact, "pe umărul stâng al 
diaconului" (Atena 751 , 752, 757, 766, Panteleimon 6277- 770, 
ş .a .) şi, în lipsa diaconului, preotul îl punea "pe umărul său" 

(Atena 7 5 1 ,  Esfigmenou 120) .  După schimbarea sa în epitaf 
importanţa acestui acoperământ s-a golit şi mutarea lui de la 
proscomidiar la jertfelnic din timpul Vohodului mare se făcea 
în mod corespunzător importanţei sale . Adică la marile slujbe 
în sobor, după sfintele vase, el era purtat de diacon "pe cap" . 
Acest gest este mărturisit de codicii de la Sfântul Sava 362 
(607) din secolul al XIV-lea şi de la Atena 754 din secolul al 
XVII-lea ("iar în urma tuturor diaconii care ţin pe cap aerul) , 
precum şi de Simeon al Tesalonicului ("cu care toţi ceilalţi şi 
cei care ţin pe cap Sfântul văI , ca�e are înfăţişat pe el pe Iisus 
gol şi mort", Interpretarea, 76) . In reprezentările Liturghiei 
îngereşti care există în turla multor biserici din acea epocă 
(Mystra, Cesariani, etc .) se înfăţişează exact pompa Vohodului 
mare şi, după Daruri, îngerii poartă cu multă evlavie "pe cap" 

epitaful. Acoperirea vaselor după depunerea lor pe Sfânta Masă 
se făcea în mod analog cu cel din Vinerea Mare, zicându-se 
adică trop arul "Iosif cel cu bun chip . . .  " , în timp ce "se adunau 
la un loc toţi arhiereii, preoţii şi diaconii" (Sf. Sava 362) . 
Motive tehnice au contribuit de asemenea la schimbarea în 
modul în care se muta aerul-epitaf în timpul Vohodului mare. 
Dacă slujea un preot cu un singur diacon, aerul se punea pe 
spatele diaconului G,ridică aerul şi îl pune pe spatele diaconului" , 
Atena 749) , la fel ca şi astăzi, sau pe capul diaconului în felul 
în care se agaţă de spate ("pe capul diaconului . . .  acoperind 
acum capul diaconului, după cum am zis, cu aerul şi de la frunte 
până la spate fiind agăţat aerul", Sinai 986) . În mod asemănător 

2H Tratat, voI. 1,  p. 1 48.  
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se purta aerul şi când slujea preotul singur : îl agăţa adică, la 
fel ca şi astăzi, de umerii săi sau îl punea pe cap şi spate, cum 
face cu epitaful la procesiunea din Vinerea Mare. În perioada 
stăpânirii turceşti din Grecia aerul şi epitaful s -au despărţit 
şi aerul a revenit la forma lui iniţială mai simplă, iar epitaful 
s -a păstrat numai pentru slujba din Vinerea Mare . 

De altfel, la slujba coborârii de pe cruce şi a plângerii 
de la mormânt (a Prohodului) noua formă a aerului �u 
reprezentarea lui Hristos mort a primit o poziţie centrală. In 
timp ce înainte era pur şi simpul tipul giulgiului, în care 
înveleau Evanghelia, acum acesta devine dej a trupul lui 
Hristos cel îngropat. Evanghelia s-a păstrat şi se pune la 
închinare împreună cu epitaful la stihoavna Vinerii celei Mari 
şi se poartă în procesiune la Utrenia din Sâmbăta Mare, însă 
centrul de greutate a căzut pe epitaf. Acesta se şi "îngroapă", 
după cum am văzut la început, depunându-se în mormântul 
lui Hristos, pe Sfânta Masă, după procesiunea-înmormântare 
de la Utrenia din Sâmbăta Mare . 

În acest punct se găseşte şi răspunsul la întrebare, 
deoarece epitaful rămâne pe Sfânta Masă pe toată perioada 
pascală. În timpul Liturghiilor pascale din această perioadă 
nu ar fi în conformitate cu întreaga cromatică a învierii purtarea 
aerului-epitaf în timpul Vohodului mare. De aceea a şi rămas 
şi, din tradiţie, şi rămâne până astăzi, întins pe Sfânta Masă până 
la odovania Paştelui, chiar şi după separarea aerului de epitaf. 

Slujirea Sfintei Liturghii pe epitaf, atunci când acesta 
este lucrat după modelele ruseşti, cu reprezentările foarte ieşite în 
relief, prezintă anumite dificultăţi tehnice. De aceea şi în anumite 
biserici el se mută pe o altă Sfântă Masă, dacă există, iar pe 
jertfelnicul central întind fie un epitaf simplu cu trupul lui Hristos 
desenat, fie un antimis, care are înfăţişată îngroparea Lui. 

Aceasta este provenienţa istorică şi sensul acestui obicei. 
Nu mai contribuie în mod sigur motivele practice care au provocat 
naşterea lui, deoarece epitaful-aer nu mai este purtat în proce
siune în timpul Vohodului mare. Însă este bine aşa cum este 
şi nu există un motiv serios să ne gândim la o reevaluare a lui. 
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208 

Evhologhionul la slujba care se săvârşeşte dacă 
se Întâmplă să cadă ceva necurat Într-un vas scrie 
că preotul stropeşte vasul cu apa de la Bobotează. 
Mulţi susţin că trebuie să folosim apa din ajunul 
şi nu din ziua Teofaniei. Cum este mai corect? 

Conform Evhologhioanelor tipărite şi manuscrise "apa 
de la Sfintele Teofanii" sau "Agheasma Sfintelor Teofanii" se 
foloseşte la slujba care se săvârşeşte : "Dacă se întâmplă ceva 
necurat, de orice fel ar fi, să cadă în fântâna cu apă" sau 

"dacă se Întâmplă ca ceva necurat sau Întinător să cadă de 
curând în vasul de vin sau de miere sau în vreun alt vas" sau 

"peste un vas întinat" , precum şi "la ţarini sau vii sau la 
grădină, dacă se întâmplă să fie vătămate de târâtoare sau 
de alt fel de animale" . "Apa de la Sfintele Teofanii" o pune�u 
preoţii şi în uleiul de la maslu, după codicele Sinai 973.  In 
niciuna din situaţiile de mai sus nu este indicat de rânduielile 
tipiconale ale Molitfelnicelor dacă această agheasmă este de 
la ajun sau din ziua de prăznuire a Teofaniei. Şi foarte corect. 
Deoarece, aşa cum am scris în repetate rânduri (vezi răspunsurile 
la întrebările cu nr. 3 1 ,  35 ,  79, 126 şi 1 58) , slujba Aghiasmei 
Mari este una şi aceeaşi, fie că se săvârşeşte în ajun, fie în 
ziua praznicului Teofaniei . Şi aşa cum Sfânta Liturghie este 
una şi aceeaşi, fie că se săvârşeşte la Paşti, la Crăciun, Duminica 
sau în orice altă zi din an şi cel ce se împărtăşeşte se 
împărtăşeşte întotdeauna cu Trupul şi Sângele lui Hristos, 
tot aşa şi la slujba Agheasmei Mari se preschimbă prin luminarea 
Sfântului Duh apa binecuvântată în Agheasmă Mare în 
oricare din cele două zile s-ar săvârşi slujba. Săvârşirea de 
două ori a slujbei a provenit din raţiuni curat practice, adică 
deservirea credincioşilor. Din aceleaşi raţiuni a provenit şi 
săvârşirea de două ori a Sfintei Liturghii în timpul Paştelui, 
la Crăciun şi la Bobotează. După cum se ştie, la sărbătorile 
menţionate mai sus avem două Liturghii în timpul aceleiaşi 
zile liturgice, adică una unită cu Vecernia, vechea Liturghie a 
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sărbătorii, şi una cu Utrenia. Şi astăzi în multe biserici din 
marile oraşe se săvârşesc două Liturghii în Duminici şi în 
alte sărbători. Ar fi fost inposibil ca să se poată discerne în 
toate aceste situaţii de mai sus între prima şi a doua Liturghie în 
ceea ce priveşte puterea tainei săvârşite. Deosebirea agheasmei 
din ajun şi agheasma din ziua de sărbătoare este cu desăvârşire 
de provenienţă laică, în concordanţă cu deosebirea care se 
face între Anafora din Joia Mare şi Anafora din celelalte zile . 

De  notat că vechile tipice, ca de ex. cel de la Sfânta 
Sofia din Constantinopol din secolul al X-lea (codicele Timiou 
Stavrou 40 şi Patmos 266) şi de la mănăstirea Everghetidos 
din secolul al XII-lea (codicele Atena 788) prevăd săvârşirea 
Agheasmei Mari numai la Vecernia din ajunul sărbătorii, 
adică la privegherea de toată noaptea. De asemenea, este 
notabil şi faptul că până în secolul al XVI-lea, aşa cum constatăm 
din manuscrise, nu au lipsit împotriviri faţă de săvârşirea de 
două ori a Agheasmei Mari. Tipicul, spre exemplu, "slujbei 
bisericeşti al sfintei lavre din Ierusalim a Cuviosului Părintelui 
nostru Sava" din anul 1 528 (codicele Dmitrievski) însemnează 
următoarele în mod grăitor: "Este nevoie a se cunoaşte în 
legătură cu Sfânta Teofanie, că Tipicul Bisericii celei Mari ne 
sfătuieşte o singură [slujbă] a face (a Agheasmei) în timpul 
serii şi numai cea predanisită de la Sfinţii Părinţi, la fel şi 
Sinaxarele şi la fel şi însăşi Evangheliile şi Apostolul şi 
citirile din prooroci şi  cele predate de obşte; la fel şi la monahi, 
Tipicele celor de la mănăstirea Everghetidos a Studiţilor şi a celor 
din Ierusalim sfătuiesc numai în timpul serii [să se săvârşească] , 
nimic în plus. Iar acum vedem de la unii şi seara şi dimineaţa, şi 
nu au pentru aceasta vreo mărturie scrisă. Iar dacă cineva 
dintre cei iubitori de osteneli a întâlnit o mărturise scrisă 
legiuită, să ne lumineze şi pe noi; căci a imita fără scriptură 
dumnezeiască aduce mult pericol, şi cu atât mai mult acum, 
ca pentru faptul că nu urmăm dumnezeieştile scripturi ne 
asemănăm păgânilor. Iar dacă va avea cunoştinţa dumnezeiască 
că Domnul nostru Iisus Hristos S-a botezat o singură dată şi 
nu de două ori, însă nu ştie, cel ce are cunoştinţa dumnezeiască 
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să ne lumineze şi pe noi" (Vezi cuvinte asemănătoare şi în 
codicele Patriarhiei de Ierusalim 309 din secolul al XIV-lea) . 

Ca un răspuns la împotrivirile faţă de săvârşirea de 
două ori a Agheasmei Mari şi ca un răspuns despre cauza 
acestei practici vine o altă notă din codicele Vatopedi 32 1 :  "S
a părut unora că este de prisos a se săvârşi de două ori 
[slujba] Agheasmei de la Sfânta Teofanie şi, spre dovedire 
pricinii fireşti pentru [care se face] aceasta, se aduce faptul că 
Domnul S-a botezat o singură dată; căci e de Întrebat cum 
pare aceasta celor care nu cunosc pricina, prin care s-a rând uit 
să se facă aceasta. De aceea noi înfăţişând aici pricina aşa 
cum este drept, lăsăm pe seama celor înţelepţi ceea ce este de 
făcut. Şi este legiuit chiar în Rânduielile (Constituţiile) Sfinţilor 
Apostoli ca să se săvârşească Liturghie în ajunul Sfintelor 
Teofanii, spre miezul nopţii, şi odată cu aceasta sfinţirea 
apei; şi taina aceasta dinspre miezul nopţii tot pentru Hristos 
este săvârşită. Apoi, pe deasupra, şi în părţile Ierusalimului 
preacinstitele mănăstiri, precum şi bisericile, şi mai ales cele 
care sunt aproape de Iordan, o săvârşesc [de două ori:] când 
au nevoie de Agheasmă, apoi chiar în râul Iordan, pentru o 
pomenire mai deplină a tainei; iar timpul primeia nu a fost 
dat unul uşor, deoarece până la miezul nopţii se întinde 
Liturghia, după cum se spune, iar ceea ce este cu mult mai 
necesar fac, adică să se săvârşească îndată după Liturghie 
Agheasmă; deci, este de la sine înţelesc că se face de două ori; 
o dată seara, pentru nevoia timpului, în biserici, îndată după 
Liturghie, a doua oară dimineaţa, în râul Iordan, pentru 
pomenirea tainei care s -a  făcut în el; iar aceasta se face de 
către aceia în felul acesta făptuindu-se de al început până 
acum. Deoarece Tipicul s-a mutat de acolo şi la celelalte locuri 
în sfintele mănăstiri şi în biserici, adus de la lavra Sfântului 
Sava, el rânduieşte de două ori să se săvârşească, deci nu 
este de prisos, după cum mi se pare, ci chiar foarte potrivit 
pentru predania Părinţilor" . La fel şi codicele Vatoped 320 
pune dubla săvârşire a Agheasmei Mari pe seama obiceiului 
ierusalimitean: "în ziua următoare se adună toţi împreună cu 
patriarhul şi săvârşesc aceeaşi slujbă a Agheasmei în râul 
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Iordan, de-aceea s -a  şi adus acest Tipic de la mănăstirile din 
Ierusalim . . .  este rânduit prin urmare o dublă slujbă de Agheasmă 
conform obiceiului mănăstirilor ierusalimitene" . Şi Teofil 
Kampanias în Tameio Orthodoxias încearcă să dea o interpretare 
a slujbei duble; el invocă raţiuni practice, "luminarea" (stropirea 
cu Agheasmă) a "caselor, a câmpurilor, a stânelor şi a 
oricărui lucru din afara sau din lăuntrul caselor oamenilor şi 
a staulelor", care se făcea de către preoţi în ajun; "căci în ziua 
Teofaniei, zi împărătească, nu se cade preoţilor să meargă 
din casă în casă şi să îi deranjeze pe ceilalţi" (cap . 67,  ediţia a 
7-a,  p .  1 60) . Nici măcar nu le trece prin gând tuturor celor de 
mai sus că există vreo deosebire între cele două sfinţiri de 
apă. Cât despre interpretarea lui Paisie al Gazei, pe care o 
aminteşte Nicodim Aghioritul în Pidalion la nota de la 
canonul 66 al sinodului Pendect, că slujba din ajun "este spre 
închipuirea botezului lui Ioan . . .  motiv pentru care se şi 
săvârşeşte smerit", iar cea a Luminilor că "este spre închipuirea 
botezului Domnului . . .  motiv pentru care se şi săvârşeşte cu 
îndrăzneală şi pompă" , este o explicaţie evsevistă, Însă fără 
nici un suport istoric sau liturgic . Acestea le-am spus în 
compl�tare la cele pe care le-am scris altădată. 

In toate bisericile se păstrează o sticlă cu Agheasmă 
Mare ca să se dea credincioşilor opriţi de la Sfânta Împărtăşanie 
şi pentru A alte nevoi liturgice, ca cele la care ne-am referit la 
început. Insă ca să se păstreze apă de la ambele slujbe ale 
aceleiaşi Agheasme şi să se facă deosebire între folosirea uneia 
sau a alteia ar fi o concesie făcută concepţiilor evlavioase 
laice, neîndreptăţite şi nepermise din punct de vedere liturgic. 
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209 

De ce la diversele slujbe se citeşte mai întâi 
Apostolul şi după aceea Evanghelia şi de ce se dă 
mai mult respect citirii Evangheliei decât Apostolului, 
câtă vreme ambele sunt lecturi din cărtile Noului , 
Testament? 

2 1 0  

Am văzut într-o biserică cum în momentul în 
care urma să se citească Apostolul se făcea un fel 
de vohod mic. Adică citeţul lua cartea de la preot, 
iesea pe uşa din nord, însoţit de doi copii cu 
lumânări care mergeau înaintea lui, urca pe tron 
şi citea de acolo Apostolul. E ste aceasta corect? 

Întrebarea cu numărul 1 1 1  se referă la o problemă 
asemănătoare. Aici, întrebarea ar fi dacă este corectă practica 
ţinută de unii preoţi, adică preotul să-i dea citeţului Apostolul 
şi să-I primească iarăşi după citire şi să-I aşeze pe Sfânta 
Masă. Am răspuns atunci că este vorba despre o practică 
nouă evlavioasă, însă nejustificată teoretic, istoric şi practic. 
Poziţia opusă a susţinut-o pr. P. Atanasie într-o scrisoare care 
s-a publicat în fascilolul 1968 al ziarului "Efimerios", voI. XVIII, 
pag. 40-41.  Cele două întrebări de mai sus ne readuc asupra temei, 
prima referindu-se la partea teoretică a problemei, iar cea de-a 
doua la o practică similară cu cea de care ne-am ocupat atunci. 
De această dată ea se prezintă sub o formă îmbunătăţită. 

Sper să ne permită cei care au o poziţie opusă decât cea 
pe care am susţinut-o atunci să stăruim asupra aceleia, deoarece 
suntem convinşi de corectitudinea ei. Pentru început trebuie 
să spunem că nu am pus la îndoială intenţia bună şi evlavioasă a 
celor care o introduc. Fericitul de pomenire profesor B .  Velas 
în "Efimerios" (voI. IV ( 1955), pag. 1 32 - 1 34) , cu ocazia 
editării Apostolului de către Apostoliki Diaconia, a scris un 
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articol care se referea la situaţia demnă de milă în care se 
află în anumite biserici cartea Apostolului şi la lipsa de evlavie 
cu care este folosit de către unii. Amintea şi obiceiul din 
Heptanisos, pe care îl şi încuviinţa şi propunea generalizarea 
lui, acelaşi la care se referă întrebarea cu numărul 1 1 1 . Despre 
transmiterea Apostolului către citeţ de către preot vorbeşte şi 
fericitul întru pomenire pr. Ghervasie Paraskevopoulos în 
cartea sa Privire ermineutică asupra Sfintei Liturghii, Patras 
1958, pag. 122. Pentru prima oară a intrat această practică Într-o 
carte de cult în ediţia Ieratikon-ului de la Apostoliki Diaconia 
din anul 1962, pag. 1 18- 1 19 :  "Citeţul luând Apostolul de la 
preot şi sărutând mâna acestuia stă . . .  Terminându-se de citit 
Apostolul. . .  citeţul face metanie înmânând preotului Apostolul, 
sărutând dreapta lui" . Atunci s-a răspândit mai mult această 
practică, iar lucrătorii de obiecte bisericeşti ne-au prezentat 
Apostole îmbărcate în argint, ca o imitare a Evangheliilor cu 
cei doi corifei, cu cei doisprezece, cu apostolul Andrei şi alte 
reprezentări direct sau indirect legate de aceasta pe ferecături. 
Aceste cărţi şi-au găsit şi loc pe Sfânta Masă alături de 
Evanghelie. Un al doilea pas îl constituie "vohodul" cu 
Apostolul de la întrebarea numărul 2 10. 

Trebuie să accentuăm că aceste înnoiri liturgice nu sunt 
în conformitate cu tradiţia liturgică corectă a Bisericii . Generaţia 
noastră are drepturi, dar şi responsabilităţi faţă de această 
tradiţie. Pe cât de mult trebuie condamnată lipsa de grij ă faţă 
de păstrarea şi citirea cu sfinţenie a Apostolului, pe atât 
trebuie evitate exagerările venite din reacţia împotriva 
acestor lucruri. Apostolul este o carte care aparţine stranei şi 
nu altarului, de aceea şi cuprinde prochimenele, aliluiarele, 
chinonicele şi antifoanele de la Sfânta Liturghie. Şi Psaltirea 
cuprinde psalmi din Vechiul Testament şi celelalte cărţi liturgice 
de la strană cuprind lecturi din Vechiul şi din Noul Testament 
şi psalmi. Aceste texte sunt de asemenea inspirate şi sfinte , 
la fel ca şi pericopele pe care le cuprinde Apostolul. Toate 
aceste cărţi sunt sfinte, şi fragmentele de citit şi psalmii pe 
care îi cuprind sunt sfinte, ca de altfel şi fiecare lectură sau 
cântare care se face la Sfânta Liturghie. Şi slujirea citeţului 
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şi a psaltului este de asemenea sfântă. Cât despre argumentul 
din Liturghia Sfântul Iacov, fratele Domnului, el este foarte 
slab. În nici un manuscris al acestei Liturghii nu se mărturiseşte 
vreun vohod cu alte cărţi liturgice, Apostol sau Vechiul 
Testament, în afară de Evanghelie. Şi nici în restul tradiţiei 
liturgice a Bisericii nu avem ceva echivalent pentru alte 
tipuri liturgice. Vohodul se făcea întotdeauna "cu Evanghelia", 
când urma să se citească o pericopă evanghelică. Despre evoluţia 
istorică a Vohodului am scris la întrebarea cu numărul 1 70.  
Vohodul cu Evanghelia şi cu "celelalte scripturi" a fost introdus 
în Sfânta Liturghie a lui Iacov de către Dionisie Latas, 
mitropolitul Zachintului, care a editat-o pentru uzul liturgic 
(Zachint 1886) , fie pe baza obiceiurilor din Heptanisos, pe 
care le aminteşte profesorul V. Vellas, fie independent. 
Prevederea respectivă de tipic a fost preluată şi de ediţia lui 
Hr. Papadopoulos .  Liturghia în cauză a cunoscut o perioadă 
de câteva secole în care nu s -a practicat şi nu se păstrează 
ceva legat de ea în tradiţie orală. Singura sursă despre ea 
sunt manuscrisele, însă acestea, aşa cum am spus, vorbesc 
numai despre Vohodul "cu Evanghelia" şi nimic altceva. 

Şi o însemnare despre problema "pro-citirii/citirii de 
mai dinainte" a pericopei apostolice de către citeţ separat, înaintea 
citirii sale publice. Desigur, ar fi ideal ca cel ce urmează să 
citească Apostolul să îl studieze în prealabil acasă. Spre aceasta 
trebuie să tindem. Preotul trebuie să aibă iniţiativa aceasta 
şi din duminica anterioară să stabilească cine va citi Apostolul 
în duminica următoare şi �ă îi dea acasă cartea pentru ca 
acela să studieze pericopa .  In felul acesta se vor evita erorile 
de citire, care, din nefericire, sunt foarte des întâlnite. Însă, 
în afară de faptul că această stare ideală nu se ţine nicăieri, 
cel puţin o citire fugară înainte de citirea publică ar fi foarte 
folositoare. Să aducem şi argumente din tradiţie? Conform 
Tipicului Bisericii celei Mari din Constantinopol din secolul 
al X-lea (codicele Timiou Stavrou) , în timpul Liturghiei din 
ajunul Bobotezei se făcea Vohod cu trei Evanghelii :  "trei 
Evanghelii intră în altar, purtate de trei diaconi" . Prima se 
punea pe Sfânta Masă, a doua pe tronul cel de sus şi a treia o 
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ţinea diaconul care urma să citească Evanghelia şi i se dădea 
în timpul dintre Vohod şi momentul citirii pentru a se citi 
textul mai înainte: "cel ce urmează să citească o ia şi o 
studiază" . Acest lucru se făcea la Sfânta Sofia, unde diaconul 
ar fi trebuit să aibă o educaţie mai aleasă şi ar fi citit o pericopă 
cunoscută din Evanghelie. Însă cu siguranţă că această practică 
mărturisită de Tipic nu se întâmpla numai în cazul citirii 
pericopei din ajunul Bobotezei. Cu atât mai mult acest lucru 
ar trebui să fie valabil astăzi, când citeţii nu sunt cite ţi de 
profesie şi, într-un oarecare fel, ar trehui să citească şi pericopele 
apostolice care sunt mai dificile decât cele evanghelice. 

Modul în care se începe citirea unei pericope evanghelice 
după cea apostolică,  adică a cărţii care cuprinde pericopele ce 
trebuiesc citite din Evanghelie după Apostol, nu se face fără 
rost. Întreaga ordine transmisă în acest moment din Liturghia 
noastră este întemeiată pe baze teologice foarte tari. Lectura 
apostolică şi Apostolul se pune în mod voit pe locul al doilea 
faţă de lectura evanghelică şi de Evanghelie. Aceasta nu 
înseamnă că nu sunt amândouă cărţi ale Noului Testament şi 
în mod egal inspirate. Să nu amestecăm lucrurile! Părinţii care 
au rânduit cele din cultul nostru nu erau mai puţin ortodocşi 
decât noi. Datoria noastră este să constatăm din tradiţia liturgică 
a Bisericii noastre cum stau lucrurile şi de ce sunt aşa. Către 
aceste două Întrebări se va orienta căutarea noastră. A 

In primul rând, lectura apostolică se pune înaintea 
celei evanghelice în toate cazurile liturgice .  Acest lucru pare 
incoerent din punct de vedere istoric, deoarece în şirul transmis 
al cărţilor Noului Testament sunt puse întâi Evangheliile şi 
deoarece mai întâi a predicat Hristos şi după aceea Apostolii. 
Însă în afara faptului că şi din punct de vedere istoric cele 
mai vechi cărţi ale Noului Testament sunt Epistolele Apostolilor 
şi în cultul dumnezeiesc au intrat mai întâi lectura Epistolelor şi 
după aceea a Evangheliilor, Apostolul se citeşte înaintea 
Evangheliei pentru a se arăta importanţa celei de-a doua. În 
Biserica veche se citea la Sfânta Liturghie şi pericopa sau 
pericopele din Vechiul Testament, aşa cum se face şi la 
Liturghia noastră din ajunul marilor praznice şi alte câteva 
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cazuri. Acestea precedau lecturile din Noul Testament. Aveam, 
cu alte cuvinte, o scară ascendentă: Vechiul Testament -
Epistole - Evanghelie . Aşa cum Hristos i-a trimis pe Apostoli 

"înaintea feţei Lui" (Lc . 10 ,  1) ,  tot aşa şi lectura apostolică se 
face "înaintea feţei" Evangheliei. Şi în acele şi mod în care la 
procesiunile bisericeşti cei ce au rangurile cele mai mici merg 
înainte şi sunt urmaţi de preoţi şi de episcopi, tot aşa şi 
lectura evanghelică vine la urmă în şirul lecturilor. 

Evanghelia se citea de către diacon sau, în lipsa lui, de 
către preot, iar în anumite situaţii numai de către preot sau 
arhiereu. Apostolul se citea întotdeauna de un cleric inferior, 
de citeţ, şi astăzi de psalt sau de oricine altcineva. La Evanghelie 
întotdeauna se mergea înainte cu făclii, iar în timpul citirii 
sale se aprindeau lumini şi lumânări de către popor pentru 
manifestarea cinstirii şi a bucuriei şi pentru simbolizarea 
luminării pe care o dă Hristos prin Evanghelie. Înaintea citirii 
ei se aducea tămâie, timp în care se cânta imnul dumnezeiesc 

"Aliluia". O rugăciune specială se citeşte la toate Liturghiile 
înainte de Evanghelie, iar la unele dintre acestea chiar şi 
după. Diaconul, înainte de a citit, lua o binecuvântare specială 
("Dumnezeu, pentru rugăciunile . . .  să-ţi dea ţie cuvânt celui ce 
bineveşteşti . . .  ") .  Lectura este precedată şi urmată de expresiile 
Doxologice ale poporului ("Slavă Ţie, Doamne, slavă Ţie" , 

"Dumnezeu vorbeşte", "Laudă Ţie, Hristoase", etc . ) .  În timpul 
citirii Evangheliei toţi stau în picioare sau cad în genunchi 
pentru a-şi exprima sentimentele de cinstire şi de suprem 
respect. Citirii şi auzirii Evangheliei i se dădea un caracter 
curăţitor şi sfinţitor; acest lucru îl învaţă cu claritate Părinţii 
şi multe rugăciuni c!lre se referă la auzirea Evangheliei de la 
diferite Liturghii. In sacristiile mănăstirilor din întreaga 
lume se păstrează Evanghelii manuscrise, capodopere de scriere 
şi împodobire cu ferecături minunate şi preţioase. Dintre toate 
cărţile liturgice numai Evanghelia se punea pe Sfânta Masă 
mormântul şi tronul lui Hristos - şi pe scaunul cel de sus, se 
purta în procesiuni, primea sărutare şi închinare din partea 
credincioşilor şi se ţinea nu cu mâna descoperită, ci cu 
veşmintele sau cu un acoperământ special. Nimic din toate 
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cele de mai sus nu se întâmpla la citirea Apostolului, nici nu 
se aduceau cistiri analoge cărţii pericopelor lui . 

Şi toate acestea deoarece Evanghelia este simbolul lui 
Hristos şi în timpul citirii ei Hristos însuşi vorbeşte . De aceea 
şi pericopele ei încep cu "Zis-a Domnul. . ." . Dimpotrivă, la 
Apostol vorbeşte "fratele" şi vesteşte, sfătuieşte, îndeamnă, îi 
învaţă pe fraţii săi; de aceea şi începe cu cuvântul "Fraţilor" . 
Redăm câteva păreri ale Părinţilor care comentează Sfânta 
Liturghie şi se referă în special la raţiunea acestei 
diferenţieri liturgice dintre lectura Apostolului şi lectura 
Evangheliei, interpretând practica existentă în Biserică în 
acest moment al slujbelor. În primul rând despre Apostol: 

"Chemarea apostolilor şi dovedirea lor se vede prin citirea 
Faptelor lor şi a Epistolelor" (Gherman al Constantinopolului, 
Istoria bisericească şi vederea tainică) . "După acestea începe 
Pavel, ca un ostaş şi exprimă mulţimii învăţătura de obşte" 

(Sofronie, Cuvânt care cuprinde toată istoria b isericească, 1 7) .  

"Şi îndată dumnezeiasca citire a Apostolului, căci venind 
Hristos,  i-a trimis pe ucenici să vestească lumii întregi pe 

Domnul"30 (Simeon al Tesalonicului, Dialog, cap. 98) . "Apoi 

citirea cuvintelor apostolice, care arată trimiterea apostolilor 
la neamuri" (Simeon al Tesalonicului, Erminia, 64) . Şi despre 
Evanghelie: "Evanghelia este prezenţa Fiului lui Dumnezeu, 
prin care ni se arată nouă, nu prin nori şi vorbind în ghicituri 
ca oarecând lui Moise, . . .  ci El se face văzut nouă, ca un om 
adevărat arătându-se,  şi este văzut de noi ca un împărat 
blând şi împăciuitor, Care mai înainte S-a coborât ca ploaia 
pe lână, fără zarvă" (Gherman, op. cit . ) .  "Iar citirea cu glas 
înalt a curatelor şi dumnezeieştilor Evanghelii indică însăşi 
cuvintele, poruncile, legile lui Hristos Însuşi şi Dumnezeului 
nostru, pe care ni le-a orânduit, pătimirile, îngroparea, 
Învierea şi Înălţarea" (Teodor al Andidelor, Introducere, 1 7) .  

"Evanghelia este vestitoare a prezenţei lui Hristos,  Fiul lui 
Dumnezeu, aşa cum a fost văzut de noi, nu prin ghicituri, ci 
vizibil" (Sofronie, op.cit . , 1 8) .  "Iar înainte de Evanghelie este 

;30 Tratat, voI. 1,  p .  1 5 1 .  
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imnul "Aliluia" ; care desigur indică lauda lui Dumnezeu şi 
întinderea harului dumnezeiesc, care este citirea Evangheliei. 
Iar această citire arată predicarea Evangheliei de către 
ucenicii Lui în întreaga lume după înălţarea Domnului. De 
aceea se şi vesteşte Întâi Apostolul şi apoi Evanghelia. Pentru 
că mai întâi ucenicii întăriţi au fost trimişi; apoi colindând 
întreaga lume, ei au propovăduit Evanghelia . .  Acela (Hristos) 

este văzut grăind prin Evanghelie"31 (Simeon, Interpretarea, 

66, 67, 69) .  "După aceea, citirile din Scriptură închipuiesc 
arătarea mai vădită a Mântuitorului, când El vorbea tuturor, 
în public , şi S-a făcut cunosctut numai prin cele ce a grăit El 
însuşi, şi şi prin ce a învăţat pe Apostoli să propovăduiască, 
trimiţându-i către oile cele pierdute ale casei lui Israel. De 
aceea se citeşte atât din cărţile Sfinţilor Apostoli, cât şi din 
Sfânta Evanghelie însăşi. De ce nu se citeşte mai întâi 
Evanghelia? Pentru că cele grăite de Domnul însuşi ne 
înfăţişează arătarea Lui mai lămurit decât cele spuse de 
Apostoli . . .  De aceea este potrivit să se citească Apostolul înaintea 
Evangheliei, vrând să se arate astfel că manifestarea Domnului 
în lume s-a făcut treptat. Tot pentru acest motiv, lucrurile 
care amintesc arătarea Lui deplină sunt păstrate pentru 
partea de la urmă a slujbei" (Nicolae Cabasila, Tâlcuirea 
Dumnezeieştii Liturghii, 22 ,  4-5) .  

Promovarea şi valorificarea citirii apostolice s e  impune 
făcută, însă în cadrele prevăzute şi hotărâte de tradiţia 
liturgică. Modul cel mai serios de abordare a cerinţei acesteia 
ar fi să urmărim îmbunătăţirea modului de citire, precum şi 
interpretarea acestor texte . Cu alte cuvinte, atunci când 
citirea este făcută melodic de persoanele potrivite, în modul 
tradiţional, dar curat şi după înţeles, fără erori de citire şi 
demonstratii vocalistice care schimbă "citirea" în cântare , 

lipsită de vlagă. Şi atunci când predica va lăsa pentru puţin 
calea uşoară a citirilor evanghelice şi se va întoarce spre 
comentariul omiletic sistematic al pericopelor apostolice, care 
sunt dificile, dar atât de fecunde în învăţături. Această lucrare 

31 Tra tat, voI. II ,  p .  140- 1 4 1 .  
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este extrem de serioasă şi urgentă deoarece, să nu ne înşelăm, 
foarte puţini din popor înţeleg fie şi parţial textele apostolice. 
În această direcţie s-a făcut în trecut o încercare sistematică, 
pe cât a fost posibil, în Biserica din Tesalonic . Predica, timp 
de un an de zile, a avut ca temă unică pericopele apostolice, 
care s -a  stabilit să se citească în biserică chiar de predicator. 

2 1 1  

De ce în timp ce se spune "Să te audă Domnul în 
ziua necazului ... " etc. tămâiem biserica? Ce legătură 
există între aceşti psalmi şi tămâiere? 

2 1 2  

Am fost învăţaţi de preoţii mai bătrâni că în timpul 
Utreniei, după "Binecuvântat este Dumnezeul 
nostru . . .  ", preotul trebuie să tămâieze Sfânta 
Masă, proscomidiarul, sfintele icoane şi biserica. 
Este corect sau nu? 

La răspunsurile cu numărul 1 7  şi 95 am văzut că 
înainte de Sfânta Liturghie se aduce tămâie, ca un mod de 
pregătire pentru săvârşirea Tainei. Şi la Liturghia care se 
săvârşeşte de preot tămâierea se face după proscomidie şi 
înainte de începerea Sfintei Liturghii, adică în timpul Doxologiei, 
dacă Liturghia este unită cu Utrenia, sau la ceasul al IX-lea 
la mănăstiri, după rânduiala mai veche. Iarăşi, am întâlnit 
aducerea de tămâie la Liturghia arhierească înainte de începerea 
ei, adică imediat după intrarea arhiereului în altar de la 
Vohodul mic, în timpul cântării troparelor. Am notat atunci 
că într-un mod asemănător pentru acelaşi motiv se aduce 
tămâie şi înainte de începerea Tainelor, ca de ex. Sfântul 
Botez, Cununie, Maslu, etc . 
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Exact aducerea de tămâie pregătitoare pentru săvârşirea 
slujbelor o întâlnim şi la slujba Utreniei, la care se referă 
întrebările de mai sus. Preoţii mai bătrâni păstrau această 
practică, exact aşa cum o învăţaseră de la cei mai vechi, care 
iarăşi "ca moştenire" , ca să zicem aşa, ne-au păstrat practica 
veche respectivă. Acest lucru se întâmplă şi astăzi la Sfântul 
Munte. Ca să ne punem mai bine la curent este nevoie să 
recurgem la evoluţia istorică a acestui moment din slujba 
Utreniei. Utrenia în vechime începea cu binecuvântarea începă
toare "Slavă Sfintei şi cel e i  de o fiinţă . . .  " sau imediat cu cei 
şase psalmi, aşa cum se face şi astăzi la privegherile de toată 
noaptea. Rugăciuni începătoare nu se spuneau, deoarece 
Utrenia se săvârşea unită cu slujba Miezonopticii. În perioada 
aceea tămâierea se făcea înainte de binecuvântarea de 
început, imediat ce părinţii (pentru că slujba Utreniei este 
una mănăstirească) intrau din pronaos, unde se săvârşea şi 
se săvârşeşte şi astăzi la Sfântul Munte Miezonoptica, în 
naos, unde urma să se săvârşească slujba Utreniei. Exact acest 
mod de tămâiere s -a  păstrat la rânduiala privegherilor de 
toată noaptea la slujba Vecerniei mari, în timpul căreia preotul 
tămâiază înainte de începerea slujbei. Puţin mai târziu 
tămâierea se făcea în timpul recitării celor şase psalmi. 

Această practică veche ne-o păstrează manuscrisele, 
cum ar fi de exemplu un tipic din secolul al XVI-lea, care se 
găseşte în biblioteca Patriarhiei din Ierusalim cu numărul 
3 1 1 .  Acesta, sub titlul Exprimare pe scurt a rânduielii 
b isericeşti a mănăstirilor din Ierusalim ale Sfântului Saua dă 
următoarea descriere a începerii slujbei Utreniei: " . . .  Ieşind 
sub candelabru, bate (clopotul) cel mare; şi punând preotul 
obişnuita metanie la proestos, intră şi, luând tămâie, stă 
înaintea jertfelnicului; şi, terminând de bătut clopotul, începe 
preotul zicând: Slavă Sfintei . . .  Şi făcând semnul crucii cu 
cădelniţa înaintea Sfintelor Uşi . . .  şi tămâind preotul, cântă 
Psalmul cu glas liniştit . . .  iar preotul după ce tămâiază toate . . .  " . 
La slujba Învierii din noaptea de Paşti şi, prin extensie, la 
începutul slujbei Utreniei din Săptămâna Luminată, a supra
vieţuit exact această practică .  Aducerea de tămâie se face la 
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"Slavă Sfintei . . .  " şi la cântarea lui "Hristos a înviat . . . " , care 
înlocuieşte cei şase psalmi. 

În timpul zilelor "scurte" din Postul Mare, adică în 
zilele din săptămâna a şasea de Sâmbătă şi Duminică, Utrenia 
începea cu rugăciunile începătoare. Tămâierea bisericii se 
făcea atunci în timpul recitării rugăciunilor începătoare, după 
cum ne descriu iarăşi anumite manuscrise, ca de ex. Sinai 
1094 din secolele XII -XIII :  "Intră (preotul) în Sfântul Altar şi, 
luând cădelniţa, stă înaintea Sfintei Mese şi, tămâind în chipul 
crucii, spune: Binecuvântat este Dumnezeul nostru totdeauna. Şi 
după ce noi răspundem Amin, se cântă rugăciunile începătoare . . .  
iar după TatăL nostru preotul zice ecfonisul Că a Ta este 
împărăţia. Şi după Amin zicem Doamne miluieşte de 12  ori şi 
îndată Slavă întru cei de sus lui Dumnezeu . . .  fără metanii, 
apoi cei şase psalmi". Aducerea de tămâie din timpul celor 
şase psalmi, care preced Utreniei, este mărturisită de Simeon 
al Tesalonicului, care ne dă şi sensul acestui act : "Iar uşile 
bisericii se deschid ca cerul şi intrăm într-însa, cum am intra 
de pe pământ în cer, tot aşa cum cei ai lui Hristos vor fi şi 
răpiţi atunci pe nori . . .  şi ca un nor este tămâia, închipuind pe 
Duhul cel Sfânt, dar şi transmiterea dumnezeiescului har şi a 
bunei miresme . . .  preotul binecuvintează de la jertfelnic . . .  şi toţi 
cântă "Sfinte Dumnezeule" . . .  iar preotul tămâiază jertfelnicul, 
biserica şi pe toţi [cei de faţă] , apoi şi pe toate cele sfinţite, pe 
acestea cinstindu-Ie [prin tămâiere] ca pe unele [ce sunt] 
dumnezeieşti] , iar pe cei de faţă sfinţindu-i. De aceea, 
începând de la Sfânta Sfintelor, adică de la altar, cădeşte 
toate după rânduială; şi tămâierea nu o face oricum, ci 
pecetluind (făcând semnul crucii) şi sfinţind şi înălţând-o lui 
Hristos prin rugăciune; şi aducând-o lui şi cerând să fie 
primită sus şi să ne trimită în schimb harul PreaSfântului 
Duh; încât prin tămâiere noi primim harul; şi nimeni să nu 
fie cu nebăgare de seamă la tămâiere. Deci, trecând grabnic 
prin toată biserica şi la cele din afară, spre sfârşitul rugăciunii 

"TatăI nostru" , intră până în dreptul uşilor şi, făcând cruce cu 
cădelniţa, zice: "Că a Ta este împărăţia" pecetluind rugăciunea, 
precum a zis Hristos ,  şi slăvind Treimea. Apoi cădeşte pe 
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egumen a doua oară, dându-i cinste ca lui Hristos; asemenea 
şi sfintele icoane din mij loc şi, intrând în altar, stă înaintea 
Sfintei Mese . . .  zicând ca ecfonis cu evlavie şi dragoste : "Slavă 
Sfintei . . .  "32 (Dialog, 309) . Din mărturia lui Simeon merită să 

luăm aminte, pe lângă altele, la faptul că "în nici un fel nu 
trebuie neglij at a tămâia" , care înseamnă că în epoca lui 
existau şi cei "care neglij au a tămâia" , la fel ca şi astăzi . 

La mănăstirile împărăteşti bizantine s-a introdus la 
începutul Utreniei o rugăciune pentru împărat, care cuprinde 
doi psalmi împărăteşti, Psalmul 1 9  "Să te audă Domnul . . .  " şi 
20 "Doamne, întru puterea Ta . . .  " , rugăciunile începătoare, 
trei trop are împărăteşti ("Mântuieşte, Doamne . . .  " , "Cel ce te
ai înălţat . . .  " şi "Ocrotitoare , neînfricată . . .  ") şi o ectenie pentru 
împărat, care se încheia cu ecfonisul "Că milostiv . . .  " . Slujba 
pentru împărat s-a introdus mai târziu şi în mănăstirile 
împărăteşti, în ceasloavele tipărite şi în bisericile de mir, 
unde, după cum se ştie, se cântă în perioada Postului Mare, 
sau cel puţin în primele zile ale Săptămânii Mari. Acum, la 
această slujbă se făcea aducerea de tămâie pregătitoare, care 
iniţial se făcea înainte de slujbă şi mai apoi, după cum am văzut, 
la începutul celor şase psalmi sau la rugăciunile începătoare. 
La aceasta se referă prevederile din toate tipicele mai noi, 
manuscrise sau tipărite, precum şi mărturia lui Marcu Eugenicul, 
care foarte frumos o şi comentează: "cântăm nişte psalmi (Să 
te audă Domnul şi Doamne întru puterea Ta) , care sunt pentru 
împărat şi pentru slujba obştească, în timpul cărora preotul 
tămâiază, cerând împărtăşirea Duhului celor care se află acolo. 
Că zice: "Daţi tămâieri întru rugăciunile sfinţilor" (Explicarea 
slujbei bisericeşti, despre Utrenie) . 

În Indicaţie despre când trebuie să tămâieze preotul, 
care există în anumite tipice manuscrise, găsim prevederea : 

"Preotul tămâiază . . .  la începutul U treniei" (codicele Va topedi 
320) sau "cânt se cântă psalmii şi Trisaghionulirugăciunile 
începătoare pentru împăraţi" (Pantocrator 699) . 

:12 Tratat, voI. II, p .  56-57.  
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Această tămâiere se păstrează şi astăzi în bisericile de 
mir atunci când în Postul Mare se cântă slujba împărătească. 
Când Însă nu se cântă aceasta în celelalte zile ale anului (ca o 
rămăşiţă a ei au rămas cele trei trop are şi ectenia, care nu îl mai 
aminteşte deja pe împărat, ci pe arhiepiscop) se omite şi tămâ
ierea, cu siguranţă din înţelegere greşită. Aducerea de tămâie 
nu se leagă de slujba împărătească, ci de începutul Utreniei. 
În mod greşit, prin urmare, a fost antrenat împreună cu ea. 

Tămâie se aducea ca o pregătire pentru slujbele de Utrenie 
şi Vecernie de tip parohial sau asmatic, de priveghere, după cum 
mărturiseşte Simeon al Tesalonicului. În epoca sa însă, 
aducerea de tămâie pregătitoare căzuse în desuetudine şi se 
păstra numai la Sfânta Liturghie şi la Vecernia Mare mănăsti
rească. Textul lui Simeon este foarte interesant pentru legăturile 
pe care le face cu evenimentele biblice şi pentru înţelesul 
teologic pe care îl dă acestei practici: "Mai de mult era obiceiul 
ca la Vecernia de dinaintea slujbei să se umple bisericile de fum 
de tămâie, întru slava lui Dumnezeu şi în chipul dumnezeieştii 
slave a lui Dumnezeu, care a umplut oarecând cortul, încât 
Moise şi Aaron n-au putut intra până ce nu s -a ridicat slava 
aceea .  Asemenea şi Templul lui Solomon, când s-a umplut de 
slavă, de n-au putut sta preoţii să slujească înaintea Domnului 
până ce nu s-a făcut nevăzut norul acela .  Iar la Utrenie, 
aşijderea, biserica se umplea mai înainte de fum de tămâie . 
Iar acum nu se mai face aceasta, decât numai la Liturghie, şi 
numai diaconul sau preotul după Proscomidie, spre închipuirea 
acelei slave, tămâiază jertfelnicul în tăcere, sau şi întreaga 
biserică .  Aceasta se face şi în mănăstiri înaintea Vecerniei 
mari (cu priveghere) , însemnând preotul dumnezeiasca slavă 
şi darul cel dat prin îngeri şi că lăcaşul Domnului este plin de 
slavă"33 (Dialog, cap. 346- 347) . 

33 Tratat. voI. II, p .  88·80. 
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2 1 3  

Este permis la pomenirile morţilor să se cânte 
cele trei stări ale Psalmului "Fericiti cei fără , 
prihană . . .  ", de vreme ce acestea aparţin slujbei 
înmormântării? 

2 1 4 

În Marele Evhologhion, în afară de slujbele de 
înmormântare pentru mireni, pentru preoţi, 
pentru monahi şi pentru prunci, există şi o a 
cincea slujbă intitulată "la bărbaţii din lume". La 
cine se referă aceasta? 

Slujba înmormântării prezintă în tradiţia liturgică a 
Bisericii noastre o diversitate şi o varietate neînchipuit de 
mari. De la o singură rugăciune, care constituia iniţial aproape 
întreaga slujbă, treptat, prin contribuţia imnografiei bisericeşti, 
a evoluat într-o slujbă foarte bogată, care este construită 
după modelul Utreniei mănăstireşti, amestecată chiar cu 
slujba "la preotul care s -a săvârşit" , cu elemente din Utrenia 
bizantină poarohială sau asmatică. În Molitfelnicele noastre de 
astăzi este cuprinsă numai o parte din întreaga producţie 
liturgică legată de acest subiect, însă poate cea mai mare. În 
manuscrise, în afară de cele cinci slujbe pe care le numără 
cea de-a doua întrebare, care fiecare în parte prezintă o mulţime 
de variante, există şi slujbe speciale, sau elemente care alternează 
după caz, cum ar fi rugăciuni, stihiri, etc . ,  "la ieromonahul 
care s-a săvărşit", "la diaconul care s-a săvârşit" , "la egumeni", 
"la monahul care s-a săvârşit" , "la arhierei" şi în fine "la femeia 
care a adormit" . 

Cu această ultimă slujbă, "la femeia care a adormit" , 
Molitfelnicul confruntă "slujba" - pentru că este vorba despre 
o slujbă completă - "la bărbaţii din lume" . Această slujbă este 
de un tip diferit faţă de cea în uz. Ea începe de la Psalmul 90 
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cu refrenul "Aliluia" , urmează un canon al morţilor pe glasul 
al VIII-lea "Al celor morţi fiind viaţă, Hristoase . . .  " , la cântarea 
a 3-a se pune o pomenire şi sedealna "Cu adevărat deşertă
ciune . . .  " şi la cântarea a 6-a se pune condacul "Cu sfinţii . . .  " cu 
icoasele sale. Urmează stihiri prosomii pe glasul al VI -lea 
"Oprind pe fraţii mei . . .  " , etc . ,  care cel mai probabil se cânta la 
laude, şi cele obişnuite pe glasul al II-lea "Veniţi să dăm sărutarea 
cea mai de pe urmă . . .  " cu slava pe glasul al VI-lea "Văzându
mă zăcând fără glas . . .  " , care îşi au locul la stihoavna 
Utreniei. "Slujba" sau "canonul" "la femeia care a adormit" , 
urmează cu exactitate planul slujbei precedente, numai elemen
tele particulare sunt diferite .  Are canon pe glasul al VI -lea 
"Pe cea pe care ai luat-o dintre noi, ca un bun . . .  " , o sedealnă 
după cântarea a 3-a "În sânurile lui Avraam . . .  " , un condac 
după cântarea a 6-a "Cel ce al vieţii tuturor . . .  ", o exapostilarie 
"Acum m-am odihnit . . .", o stihiră la Laude pe glasul al VI-lea 
"Dând viaţa cea stricată . . .  " , etc. şi stihoavna de la sărutare 
"Veniţi să dăm sărutarea . . .  " . Amândouă aceste rugăciuni au 
fost publicate de J. Goar în "Molitfelnicul" său, ediţia a II-a, 
Veneţia 1 730, pag. 468-474. Prima există, aşa cum am scris, 
şi în Molitfelnicul Mare în uz al Bisericii noastre . După cum 
se vede în multe puncte ale Molitfelnicului, editarea lui s-a 
făcut fără o comisie de supraveghere critică şi de multe ori găsim 
că sunt publicate în paralel în el elemente din diverse tradiţii 
liturgice, aşa cum le-au găsit primii editori ai lui în diferite 
manuscrise. Astfel şi în cazul acesta avem în el două slujbe de 
înmormântare "la bărbaţii din lume", cea în uz, şi o alta, 
despre care am vorbit şi care provine din diverse locuri şi epoci. 

Astăzi, după cum se ştie, din această întreagă bogăţie 
liturgică am ajuns la o sărăcie liturgică. Nu numai slujbele 
din manuscrise nu mai sunt încă în uz, dar nici cele care 
există în Molitfelnicele noastre au căzut în desuetudine. La 
toţi cei adormiţi se săvârşeşte slujba obişnuită a înmormântării 
a mirenilor, şi aceasta prescurtată cel puţin la o treime din 
cea veche pe care o prevede Molitfelnicul în uz. Din câte cunosc, 
numai la mănăstirile mari, cum ar fi cele de la Sfântul Munte 
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şi din Patmos, se păstrează încă în vigoare, în afară de cea 
monahală, şi slujba la înmormântarea preoţilor. 

O reacţie la multitudinea aceasta de slujbe de 
înmormântare a existat şi în vechime. Un rezultat al acestei 
reacţii este nota pe care o găsim la sfârşitul slujbei de 
înmormântare "la mireni" din Molitfelnicele tipărite: "Trebuie 
ştiut că în acest chip se face [slujba] şi la femeia care a 
adormit, chiar dacă unii au răspândit un model de slujbă 
special pentru femei şi pentru copii, şi m-am minunat cum au 
uitat să formuleze şi o slujbă specială pentru eunuci sau împăraţi. 
Deci această slujbă, după cum s-a spus mai sus, se cântă şi la 
femeile şi la copiii ortodocşilor, schimbându-se numai numele de 
la masculin la feminin şi nimic altceva". Aproximativ aceleaşi 
lucruri se reiau şi în Tipicul Bisericii celei Mari a lui Hristos 
(G. Biolakis, ed. M. Saliberou, Atena 1921,  pag. 439), invocându-se 
învăţătura apostolului Pavel despre egalitatea în Hristos 
dintre bărbat şi femeie ("căci voi toţi una sunteţi în Hristos 
Iisus", Gal. 3, 28) :  "Trebuie ştiut, că această rânduială a slujbei 
înmormântării se cântă la toţi cei adormiţi, şi la împăraţi, 
patriarhi, arhierei, preoţi, la bărbaţi şi femei, mici sau mari" . 

Nu ştiu dacă ar fi mai bine să fim nostalgici după vechea 
bogăţie sau să fim de acord cu sărăcia actuală .  Ambele pot fi 
îndreptăţite istoric şi liturgic. Acestea despre a doua întrebare, 
care constituie o premiză pentru răspunsul la cea dintâi . 

Rugăciunile pentru cei adormiţi , pomenirile, au început 
şi acestea de la o singură rugăciune şi, treptat, prin imitarea 
slujbei de înmormântare, au ajuns la o mare diversitate şi 
varietate. În manuscrise avem toate aceste faze de evoluţie şi 
de bogăţie de forme la care au ajuns .  De la rugăciunile "de 
pomeniri" sau "pentru cei adormiţi" sau "la coşul cu grăunţe 
al celor adormiţi" sau "la coliva de la cei adormiţi" s-a ajuns 
la slujbe speciale "la coliva mirenilor adormiţi" , "la coliva 
preotului" sau "la pomenirea preotului" sau "a arhiereului" , 
"la coliva" sau "la pomenirea monahului" sau "a monahiilor" . 
Cea mai completă formă a slujbei de pomenire o găsim cu 
destule variaţii în manuscrise, cum ar fi, de exemplu, în codicele 
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Sinai 990 G,Slujba de înmormântare cântată la colivi") şi Vatopedi 
134 G,La pomenirea monahului. Slujbe la colivile monahului") ,  
precum şi în "Slujba pomenirii după rânduiala Sfântului 
Munte", care s -a editat la Atena în 1889 de către ieromonahul 
Sava. Şi această slujbă, ca şi slujba înmormântării, urmează 
aproximativ rânduiala Utreniei mănăstireşti, cu elemente 
amestecate de la privegherea asmatică .  Cuprinde Psalmul 90 
("Cel ce locuieşte în ajutorul Celui Preaînalt . . .  " , "Aliluia" cu 
stihurile înmormântării şi troparele "Cela ce prin adâncul . . ." , 
etc . ,  Psalmul "Fericiţi cei fără prihană . . .  " în două stări, 
binecuvântările morţilor, canonul cu sedelnele de după 
cântarea a 3-a şi condacul "Cu sfinţii . . .  " la cântarea a 6-a, 
rugăciunile începătoare, troparele "Cu duhurile drepţilor . . .  " 
etc. ,  ectenia morţilor, rugăciunea "Dumnezeul duhurilor . . .  " şi 
Apolis .  Canonul şi câteva tropare se pare că se schimbă după 
caz . Astfel, la mire ni se zicea canonul morţilor de sâmbăta pe 
glasul al VIII-lea "Cu moartea lui Hristos pe moarte . . .  " , 
acelaşi sau cel pe glasul al II - lea "În cămările cereşti . . .  " la 
monahi, la monahii "Stăpâne preaîndurate . . .  " , la preoţi 
canonul "Cântare de îngropare . . .  " , ş .a .m.d . .  

O prescurtare a acestei slujbe mari de pomenire sau 
"panihidă" este rugăciunea de pomenire care se săvârşeşte 
astăzi, care de obicei apare sub două forme, cea dezvoltată şi 
cea mai mult prescurtată. În prima formă cuprinde Psalmul 
"Fericiţi cei fără prihană . . .  ", adică stihuri alese, binecuvântările 
morţilor, iarăşi, nu toate, condacul "Cu sfinţii . . .  " , rugăciunile 
începătoare, care în mod obişnuit se sar, troparele "Cu duhurile 
drepţilor . . .  " , Ectenia întreită a morţilor, rugacmnea şi 
Apolisul. În a doua formă cuprinde rugăciunile începătoare, 
care de multe ori se sar, troparele, ectenia şi rugăciunea. 
După cum se ştie, în practică există şi forme mai mult sau 
mai puţin prescurtate; uneori se omite Psalmul "Fericiţi cei 
fără prihană . . .  " , alteori Psalmul şi binecuvântările ,  alteori se 
sare şi peste tropare şi se păstrează numai ultimul "Una 
curată . . .  " . Care este slujba cea mai corectă liturgic dintre 
toate aceste cazuri este greu de spus . Forma veche extinsă, 
aşa cum am descris-o mai sus, nu ar fi posibil, din pricina 
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lungimii ei, să se păstreze în uz, în special în bisericile de 
mir. Aşa numitul "Trisaghion" al morţilor, care cuprinde în 
afară de rugăciunile începătoare şi troparele "Cu duhurile 
. . .  " , ectenia şi rugăciunea, este un element care trebuie 
păstrat neapărat aşa cum este. De altfel, săvârşirea lui nu 
depăşeşte hotarele de timp raţionale . Binecuvântările, luate 
cu acrivie, nu se pot spune fără Psalmul "Fericiţi cei fără 
prihană în , cale . . .  " , pentru că, de fapt, ele sunt stihirile 
Psalmului . In forma de parohie a slujbelor de astăzi însă, 
există astfel de exemple la Utreniile de sâmbătă şi duminică, 
în timpul cărora se omite Psalmul "Fericiţi cei fără prihană . . .  ", 
însă se cântă binecuvântările .  Cel mai corect, cred eu, ar fi să 
se păstreze la slujbele de pomenire ambele, şi Psalmul şi 
binecuvântările. Amândouă, de altfel, şi din punct de vedere 
al conţinutului şi din punct de vedere al melodiei sunt şi 
frumoase şi foarte potrivite pentru situaţia respectivă. 

Partea proastă în cazul pomenirilor nu stă atât în 
prescurtările care se fac la slujba de pomenire, care, aşa cum 
am spus, era greu de suportat din cauza lungimii ei, cât în 
caracterul părtinitor cu care se fac. Ku este un secret că 
lungimea slujbelor de pomenire depinde de situaţia socială a 
celui mort sau a rudelor lui. Dacă este "cu inel de aur pe 
mână", se vor cânta Psalmul şi binecuvântările. Dacă este sărac, 
se spune în grabă "Una curată . . .  " . Aceste lucruri sunt nepermise 
pentru religia noastră. "Iar de căutaţi la faţa omului, faceţi 
păcat şi Legea vă osândeşte ca pe nişte călcători de lege" , după 
cum spune Sfântul Iacov fratele lui Dumnezeu (lac. 2, 9) . 

Al doilea lucru exclus din punct de vedere liturgic este 
introducerea Psalmului "Fericiţi cei fără prihană . . .  " în locul 
chinonicului la Sfânta Liturghie duminicală, atunci când urmează 
să se săvârşească slujba de pomenire. Duminica este ziua învierii 
şi a bucuriei. Pomenirile se fac în această zi prin iconomie, atunci 
când credincioşii nu pot veni în celelalte zile din săptămână la 
biserică. Nu este permis să stricăm Liturghia Învierii de 
Duminică prin introducerea cântărilor de înmormântare. Însă 
asupra acestei probleme vom reveni mai pe larg altădată. 
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2 1 5  

La înmormântarea prucilor de 1-7 ani se permite ca 
preotul să citească slujba obişnuită a îmnormântării, 
aşa cum fac unii preoţii? 

2 1 6  

Este permIsa săvârşirea pomenirii c u  colivă în 
cazul pruncilor? Ce slujbă se citeşte în acest caz? 

Se ştie că în Molitfelnicele noastre există o slujbă specială 
de înmormântare pentru prunci. Ea se găseşte şi în manuscrise 
cu multe şi diverse variante, care corespund celor pe care le
am văzut la slujba comună de îmnormântare, despre care am 
vorbit mai pe larg în răspunsul precedent. În cele mai vechi 
manuscrise întâlnim numai rugăciunea "la săvârşirea" sau 
"la adormirea pruncului" , care nu este alta decât cunoscuta 
rugăciune "Cel ce păzeşti pruncii, Doamne .. " din Molitfelnicele 
noastre (codicele Paris [Coisl .] 2 1 3  din anul 1027 şi Sinai 966 
din secolul al XIII-lea) . Treptat Însă şi această slujbă s-a 
dezvoltat după modelul slujbei obişnuite a înmormântării şi a 
luat dimensiunile şi forma slujbei Utreniei. Astfel, întâlnim în 
manuscrisele mai noi slujbe speciale de înmormântare "la prunci 
de la trei ani în jos", "la pruncul care s-a săvârşit", "la pruncul 
răposat" , "la pruncii care s-au săvârşit" , "canon al pruncilor", 
"slujba de odihnă a pruncilor" sau "canon al odihnei la pruncii 
care s -au săvârşit" , după cum sunt intitulate în Molitfelnic . 

În manuscrise, aşa cum am văzut, apar multe variante . 
Dintre toate acestea însă, putem să discernem încercarea celor 
care au compus aceste slujbe, care tinde să înfrumuseţeze o 
astfel de slujbă, astfel încât să nu existe în ea ceva care să nu 
se potrivească cu tema ei. Toate sau aproape toate troparele 
care vorbesc despre iertarea păcatelor sunt înlocuite cu altele 
mai potrivite. În Molitfelnicele noastre slujba este incompletă, 
deoarece cuprinde în ea numai elementele imnografice mobile 
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care i se potrivesc. Canonul "Cel ce ai sărăcit cu trupul, Cuvântule 
al lui Dumnezeu . . .  " pe glasul al VIII-lea s-a pus pentru a-l înlocui 
pe cel al slujbei comune de înmormântare "În cămările cereşti . . .  " 
pe glasul al VI-lea. Exapostilaria ,,Acum m-am odihnit . . .  " provine 
de la slujba "la femeia care a adormit" , care nu este cuprinsă 
în Molitfelnicele noastre. Stihirile laudelor , ,0, cine nu se va 
tângui, copilul meu . . .  " şi celelalte, pe glasul al VIII-lea, înlocuiesc 
troparele laudelor de la slujba înmormântării "la bărbaţi 
mireni" . Slujba din Molitfelnicele noastre are nevoie de 
completări. Din manuscrise vedem că ea cuprindea şi Psalmul 
"Fericiţi cei fără prihană . . .  " , binecuvântările, Psalmul 50, 
canonul cu condacul la cântarea a 6-a "Cu sfinţii . . .  " şi icoasele 
speciale pentru prunci "Nimic nu este mai de plâns unui 
tată . . .  ", "Căci de multe ori înaintea mormântului . . .  " , "Dacă şi 
ţie ţi s-a întâmplat aceasta . . .  " , "Nu mă îngreuna pe mine, 
maică, cu lacrimile . . .  " şi "Preasfântă Fecioară de-Dumnezeu
Născătoare . . .  " , exapostilaria, laudele cu stihirile, fericirile cu 
stihiri speciale, Apostol special şi Evanghelie specială (1 Cor. 
1 3, 39-47 şi Mc 10 ,  1 3- 1 6) ,  ectenia morţilor, stihiri speciale la 
stihoavnă în timpul sărutării, ectenie întreită cu rugăciunea 
"Cel ce păzeşti pruncii . . .  " , rugăciunile începătoare, troparele 
"Cu duhurile drepţilor . . .  " , etc . ,  ectenia morţilor şi rugăciunea 
"Dumnezeul duhurilor . . .  " . Acestea conform codexului Sinai 
985 din secolul al XVI- lea, care prezintă slujba cea mai 
completă dintre toate manuscrisele cunoscute .  

Şi canonul, şi  toate troparele speciale, rugăciunea şi 
citirile slujbei înmormântării "la pruncii care s -au săvârşit" 
se referă, de obicei, aşa cum am spus, în special la prunci, în 
timp ce troparele de la slujba obişnuită a înmormântării nu 
se potrivesc cu această situaţie. Ar fi aşadar nepotrivit ca să 
se folosească şi pentru prunci slujba obişnuită . Slujba pentru 
prunci, de altfel, are o imnografie luminoasă, în care cu delicateţe 
şi tandreţe se descrie atât durerea părinţilor, cât şi fericita 
nădejde şi bucurie pentru adăugarea unui mădular curat la 
trupul Bisericii celor întâi-născuţi, precum şi încrederea şi 
lăsarea deplină în voile necunoscute ale milostivului Dumnezeu. 
Rugăciunea specială este cu adevărat o capodoperă în simplitatea 
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ei: "Doamne, Cel ce păzeşti pruncii în viaţa aceasta, iar în 
ceea ce va să vină prin voia Ta umpli [cu ei] sânurile lui 
Avraam îndreptând şi căIăuzind şi îi săIăşluieşti în locuri 
luminoase, în care locuiesc duhurile drepţilor, primeşte în 
pace şi sufletul robului Tău (�utare); pentru că Tu Însuţi ai 
zis că a unora ca aceştia este Impărăţia Cerurilor. Că numai 
a Ta este Împărăţia Cerurilor . . .  " . A cere să ierte "tot păcatul 
făcut de el cu cuvântul, cu lucrul sau cu gândul. . .  că nu este 
om care să fie viu şi să nu greşească" , şi celelalte lucruri pe 
care le găsim în trop are, este cu totul nepotrivit faţă de 
starea duhovnicească a pruncilor. 

Tipicul Bisericii  celei Mari a lui Hristos (G. Biolakis, 
ed. M. Saliveros, Atena 192 1 ,  pag. 432) extinde folosirea 
slujbei înmormântării "chiar şi la prunci, la care, însă, se scot 
din slujbă idiomelele pe fiecare glas, însă se zice rugăciunea 
însemnată în Molitfelnic pentru prunci, precum şi Evanghelia. 
Căci voi toţi una sunteţi în Hristos Iisus (Gal . 3, 28)" . Această 
prevedere o urmează toţi preoţii care săvârşesc slujba 
obişnuită de înmormântare şi la prunci. Să ni se permită însă 
să facem observaţia că pasajul despre egalitate a apostolului 
Pavel nu are aplicare în cazul slujbei înmormântării 
pruncilor. Tradiţia liturgică a Bisericii a prelucrat o slujbă 
specială, deoarece nu a socotit potrivită slujba comună a 
înmormântării. Şi foarte corect . 

După Molitfelnicul Mănăstirii Esfigmenou 2 14  slujba 
la prunci se săvâşeşte "la pruncii de la trei ani şi mai jos" . 
După prevederea mai nouă însă, această slujbă se săvârşeşte 
"de la şapte ani în jos" (Manual de slujbă de înmormântare 
alcătuit de 1. Asklanidos, Ermoupolis Syros 1 875) . A doua 
variantă trebuie să fie şi cea corectă. 

Cât despre pomenire , de vreme ce aceasta este o 
rugăciune pentru iertarea păcatelor şi odihna sufletului celor 
adormiţi, nu ar avea motiv să existe pentru pruncii uşuraţi şi 
de păcatul strămoşesc şi de cele din voie liberă. Este destul 
pentru părinţi asigurarea că se odihnesc în sânurile lui 
Avraam. În orice caz, însă, rugăciunile începătoare cu obişnuitele 
tropare "Cu duhurile . . .  " , etc . ,  precum şi rugăciunea "Cel ce 
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păzeşti pruncii . . .  " , s-ar putea folosi ca rugăciune de pomenire . 
Cât despre colivă, de vreme ce aceasta simbolizează învierea 
din morţi, nu ar putea fi socotită nepotrivită în timpul acestei 
rugăciuni de pomenire . 

2 1 7  

Se permite savarşirea "Trisaghionului"34 pentru 
omul care a decedat în timpul nopţii înainte de 
Sfânta Liturghie? 

2 1 8  

Conform obiceiului se săvârşeşte un "Trisaghion" 
imediat ce s-a stins din viaţă cineva. Un al doilea 
"Trisaghion" se săvârşeşte înainte de slujba înmor
mântării şi al treilea după întoarcerea de la cimitir, 
la locul unde a murit. Este acest lucru corect? 

După rânduiala pe care o prevăd Molitfelnicele noastre, 
la cei adormiţi se cântă de două ori "Trisaghionul" : o dată 
acasă la el, înainte de plecarea cu cel răposat, şi o dată la 
mormânt, după depunerea trupului în mormânt şi înainte de 
acoperirea lui. Celelalte care sunt amintite în întrebări se fac 
în conformitate cu obiceiurile locale. De vreme ce "Trisaghionul" 
este o rugăciune pentru odihna sufletului celui adormit, 
nimic nu împiedică săvârşirea lui şi în alte dăţi, în afară de 
cele prevăzute de tipic, înainte sau după slujba înmormântării. 

34 "Trisaghion" pentru spaţiul grecesc indică pe de o parte rugăciunile 
începătoare, iar pe de alta scurta slujbă de pomenire a morţilor, care 
include rugăciunile începătoare, troparele "Cu duhurile drepţilor . . .  " , etc . ,  
ectenia pentru morţi şi rugăciunea "Dumnezeul duhurilor . . .  " şi "Veşnica 
pomenire" . Cu această ultimă accepţiune îl vom folosi în răspunsurile pe 
care autorul le dă la întrebările 2 1 7  şi 2 18. 
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La înmormântările de preoţi sau arhierei, de exemplu, se ştie 
că se citeşte de multe ori "Trisaghionul" , de către fiecare 
preot sau arhireu venit, indiferent de oră şi fără legătură cu 
"Trisaghionul" prevăzut de două ori de rânduiala oficială a 
slujbei înmormântării. 

Din punct de vedere pastoral o importanţă specială o 
are "Trisaghionul" care se face la casa celui adormit după 
îngroparea lui, care se leagă de obicei cu foarte vechiul obicei 
al cinei pentru cel adormit sau aşa numita "macaria -
fericita" . Acest obicei a supravieţuit în multe regiuni, mai 
ales cele rurale, din ţara noastră. Acest Trisaghion se face 
într-o atmosferă calmă şi s-ar putea lega cu rugăciunea 
specială pentru mângâiere a celor întristaţi şi cu puţine 
cuvinte încurajatoare ale preotului, care se vor referi la viaţa 
în Hristos de după moarte şi la nădejdea învierii. În locul 
obişnuitei rugăciuni a morţilor "Dumnezeul duhurilor . . .  " , care 
deja s-a spus în repetate rânduri la slujba înmormântării şi 
la Trisaghioane şi care vorbeşte numai de odihna celui 
adormit, s-ar putea introduce o rugăciune spec�ală care se se 
lege şi de cererea de mângâiere a celor îndoliaţi. In manuscrise, 
chiar şi în Molitfelnicele tipărite, există rugăciuni speciale care 
au căzut în desuetudine . O astfel de rugăciune s-a păstrat în 
Molitfelnicele noastre la slujba înmormântării preoţilor, care este 
scurtă, simplă şi foarte meşteşugit formulată. O adăugăm mai jos: 

"Doamne al puterilor, Cel ce eşti mângâiere a celor 
întristaţi şi sprijinirea celor ce plâng şi scăparea tuturor celor 
ce sunt în puţinătatea sufletului, pe cei curpinşi de întristare 
pentru cel adormit, cu milostivire a ta mângâindu-i, toată 
durerea pe care o au în inima lor o tămăduieşte; şi pe robul 
Tău (cutare), care a adormit întru nădejdea învierii vieţii veşnice, 
în sânurile lui Avraam îl odihneşte. Că Tu eşti învierea, viaţa . d 'h " ŞI o 1 na . . . . 
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2 1 9  

La punerea în mormânt a celui mort unii preoţi 
aruncă pământ şi apă, alţii ulei, alţii vin. Cum 
este mai corect? 

Potrivit prevederii din Molitfelnicul tipărit, după 
punerea în mormânt a sicriului "preotul, luând pământ cu 
lopata, aruncă în chipul crucii deasupra sicriului, zicând Al 
Domnului es te pământul . . .  După aceasta varsă peste trup 
candela şi cenuşa din cădelniţă. Şi în felul acesta se acoperă 
ca de obicei mormântul. . . " . În manuscrise se observă diferite 
tradiţii legate de aceasta, care se şi continuă până astăzi de 
către preoţi în diferite locuri . Este vorba despre foarte vechi 
obiceiuri la morţi, care au fost preluate şi de cultul creştin şi 
cărora li s-a dat un nou înţeles, în conformitate cu învăţătura 
creştină despre moarte şi înviere. Forma tipărită s-a bazat pe 
un manuscris, cel mai posibil, şi a înveşnicit astfel practica 
prevăzută de el, care, de notat, nu este nici cea mai exactă, 
nici cea mai des mărturisită de cele mai multe manuscrise. 

Conform celor mai multe manuscrise, după punerea 
sicriului în mormânt, care este de obicei însoţită de troparul 
pe glasul al VIII-lea "Pământule, primeşte pe cel făcut din 
tine . . .  " , care se găseşte în Molitfelnicele noastre la slujba 
înmormântării pentru monahi, preotul "varsă asupra rămăşiţelor 
pămînteşti candela, apă amestecată cu ulei (sau numai ulei) , 
făcând semnul crucii de trei ori" (Vatopedi 133  [744] , 1 34 
[745] , Dionisiou 450, Esfigmenou 208, Patriarhia de Ierusalim 
375, Sf. Sava 373 [26 1] ,  568, Sinai 977,  978, 980, 981) . După 
alte manuscrise preotul "varsă uleiul" , fără să se precizeze 
dacă acesta provine din candelă (Dionisiou 450). După altele 
se varsă de către preot "vin şi untdelemn" (Sf. Sava 365 [57] ) 
sau "mir, vin şi untdelemn" (Timiou Stavrou din Constantinopol 
615  [757] ) .  Vărsarea de trei ori în chipul crucii însoţea 
cântarea "Aliluia" de trei ori, ca la Botez (Vatopedi 1 33 ,  
Patriarhia de Ierusalim 375 ,  Sf. Sava 373, Sinai 977) sau şi  a 
cuvintelor "Al Domnului este pământul şi plinirea Lui" (Vatopedi 
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133, 134, Dionisiou 450, Esfigmenou 208, Patriarhia de Ierusalim 
375, Sf. Sava 373, Sinai 977, 980) sau de "Stropi-mă-vei cu isop şi 
mă voi curăţi" (Dionisiou 450, Sf. Sava 369, Timiou Stavrou 
6 15) sau de "În numele Tatălui . . .  " (Sf. Sava 373) sau de fraza 

"Untdelemnul veseliei şi al mântuirii în corturile drepţilor" 
(Sf. Sava 373) .  Alteori se leagă de trop arul "Chipului crucii 
Tale , Iubitorule de oameni . . .  " (Vatopedi 134,  D ionisiou 450, 
Esfigmenou 208, Sf. Sava 373, Sinai 978, 981) ,  cu mai multe 
tropare sau cu două sau trei din frazele şi troparele de mai sus .  

Preotul, conform multor manuscrise, nu aruncă peste 
rămăşiţele pământeşti numai ulei sau apă sau chiar şi vin, ci 

"cu lopata sau cu săpăliga" şi "ţărână" sau mai obişnuitul 

"lut" şi "face semnul crucii deasupra rămăşiţelor" (Dionisiou 
450, Sf. Sava 373, Sinai 978) .  După alte manuscrise nu arunca 
ulei şi celelalte, ci numai lut sau pământ (Patmos 646, Sinai 
989) . După altele, ţărâna nu se arunca deasupra rămăşiţelor, 
ci deasupra mormântului după îngroparea mortului (Patmos 
646, Sinai 974, 985) .  Aruncarea pământului sau a lutului era 
pusă în legătură din nou cu pasaje din Sfânta Scriptură sau 
cu tropare, cum ar fi ,,Al Domnului este pământul. .. ", "Chipului 
crucii Tale . . .  " sau cu troparul mai obişnuit al Canonului Mare 

"Lutul olarul . . ." (Dionisiou 450, Sf. Sava 373 ,  Patmos 646, 
Sinai 974, 978, 985, 989) . 

Cât despre "cenuşa din cădelniţă" despre care vorbeşte 
Molitfelnicul tipărit, ea nu este mărturisită de nici unul 
dintre manuscrisele cunoscute. În câteva dintre ele se spune 
că preotul "tămâiază mormântul în chipul crucii" (Sf. Sava 
568) sau că "pecetluieşte mormântul cu cădelniţa ,  zicând aşa: 
Aceasta este odihna mea (sau a ta) în vecii vecilor . . .  " (Timiou 
Stavrou 8) sau "şi tămâiază mormântul pe deasupra" (Timiou 
Stavrou 6 15) ,  însă în niciunul nu se zice că "varsă . . .  cenuşa 
din cădelniţă" . 

Aceste lucruri s-au cercetat cu deamănuntul pentru a 
se arăta şi prin acest exemplu amănunţit că preoţii noştri, 
păstrând o practică sau alta nu inovează, nici nu modernizează, 
ci păzesc tradiţiile locale care ni s -au păstrat oral şi în scris, 
în manuscrise, chiar şi după impunerea tipăriturilor. Varietatea, 
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câtă vreme se sprijină pe tradiţia Bisericii, nu trebuie să ne 
înfricoşeze, nici să fim gata să o dezaprobăm în numele unui 
aşa-zis cult uniform. O uniformitate în toate n-a existat niciodată 
în cultul nostru . O arată şi manuscrisele, chiar şi la exemplul 
despre care am vorbit în răspunsul nostru. Numai produsele 
industriale sunt în totalitate asemenea între ele . 

Cât despre înţelesul acestor practici liturgice prin care 
Biserica îşi ia rămas bun la mormânt, observăm cel mai bun 
comentariu al lor la Simeon al Tesalonicului: 

Şi trupul îl punem în mormânt şi îl dăm pământului, 
prin rugăciuni, împlinind dumnezeiasca poruncă, aceea care 
a zis că "Pământ eşti şi în pământ te vei întoarce". Însemnând 
trupul cu Crucea sau vărsând asupra-i cruciş untdelemn din 
candelă, sau aruncând pământ cu vreun vas oarecare, 
propovăduim Învierea .  Căci măcar că ne-am făcut şi muritori, 
dar vom învia, pentru Cel ce s-a întrupat pentru noi şi a 
murit cu trupul, a înviat şi ne -a dat nouă învierea, şi că 
acesta ce se îngroapă va învia precum a înviat Mântuitorul 
nostru. Drept aceea, după ce se pune în mormânt se toarnă 
deasupra lui untdelemn în chipul Crucii , precum au rânduit 
apostolii şi despre care scrie Dionisie: iar mai cu seamă când 
se îngroapă trebuie să se ungă mortul, căci precum la Botez 
este apă şi untdelemn, se cade ca în chipul acelora să dăm 
acestea celor ce au vieţuit cu credinţă şi cu bună cinste . . . .  
Căci untdelemnul este un semn al luptelor. Şi că cel ce a 
adormit s-a sfârşit bine şi creştineşte şi se va învrednici milei 
celei dumnezeieşti şi liniştii luminate a dumnezeieştii 
lumini"35 (Dialog, cap. 369) . Acelaşi mărturiseşte că la morţii 
"mireni" aruncau şi "cenuşa din cădelniţă" (Dialog, cap. 287) .  

,35 Tratat, voI. II, p .  1 2 1 .  
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Când se  întâmplă praznicul Bobotezei în  zi de 
duminică sau luni şi ajunul este sâmbăta sau 
duminica, postim sau nu? 

2 2 1  

Agheasma din ajun se bea? Dacă da, de ce postim 
ca să primim Agheasma Mare? 

Despre Agheasma Mare am scris recent cu ocazia 
întrebării 208. Acolo am trimis şi la răspunsuri mai vechi 
care priveau aceeaşi temă. Şi cele două Întrebări de mai sus 
se referă direct sau indirect la aceeaşi temă. Prima întrebare 
se mişcă şi ea în aceeaşi sferă . Cu alte cuvinte, tema se poate 
formula după cum urmează: Postim în ajunul Bobotezei. 
Scopul acestei postiri se socoteşte îndeobşte a fi pregătirea 
pentru apropierea de împărtăşirea din Agheasma Mare din 
ziua praznicului. Dacă Însă ajunul este sâmbăta sau duminica, 
adică în zile în care nu se îngăduie postul, atunci cum să ne 
împărtăşim din agheasmă în ziua următoare? Iarăşi, dacă 
agheasma din ajun şi din ziua sărbătorii este aceeaşi 
Agheasmă Mare, iar o premiză pentru împărtăşirea cu ea 
este postul, nu putem să ne împărtăşim din Agheasma din 
ajun de vreme ce nu am postit în ziua precedentă, care este o 
zi de dezlegare la toate. Părerile de mai sus nu sunt auzite şi 
scrise pentru prima dată aici. Ele se datorează unei neînţelegeri 
evlavioase care învăluie Agheasma Mare şi care de multe ori 
creează probleme şi preoţilor noştri şi poporului nostru. 
Deoarece răspunsul la aceste Întrebări presupune toate cele 
pe care le-am scris altă dată, este nevoie în paralel să se citească 
şi răspunsurile anterioare pe această temă. 

Se socoteşte în mod greştit că postul din ajunul 
Bobotezei are legătură cu împărtăşirea din Agheasma Mare. 
După obiceiul vechi al Bisericii, marilor praznice le preceda o 
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perioadă de pregătire, care, pe lângă altele, cuprindea şi 
postirea .  Aceste posturi erau numai de puţine zile, una, două, 
trei sau o săptămână, care în mod treptat, prin influenţa 
monahilor, s-au dezvoltat şi mai mult. Astfel de posturi pregă
titoare avem la Crăciun, la Paşti, la praznicul Sfinţilor Apostoli, 
la Schimbarea la Faţă şi la Adormirea Maicii Domnului. În 
tipicele locale găsim posturi şi înainte de sărbătorile sfinţilor 
mari, cum ar fi a Sfântului Dimitrie, a Arhanghelilor, a Înălţării 
Sfintei Cruci, a Tăierii capului Sfântului Ioan Botezătorul, 
etc. Sărbătoarea Bobotezei nu a avut posibilitatea să dezvolte 
vreun post, chiar dacă înainte-prăznuirea ei începe pe 2 ianuarie, 
din motiv că perioada de douăsprezece zile de după Crăciun a 
fost o perioadă sărbătorească cu dezlegare la toate. De altfel, 
postul Crăciunului este o perioadă pregătitoare şi pentru 
Bobotează, câtă vreme aceste sărbători în vechime erau o singură 
sărbătoare unitară, care se prăznuia pe 6 ianuarie; însă şi 
astăzi legătura dintre ele este str�nsă şi se pot socoti ca două 
laturi ale unei singure sărbători. In Biserica armeană, care a 
păstrat vechea prăznuire comună a Crăciunului şi a Bobotezei 
pe 6 ianuarie, sărbătoarea este precedată de un post de şapte 
zile. Deci numai ajunul Bobotezei a rămas în Biserica noastră 
ca zi de post, cu mâncare uscată. De aceea şi Liturghia din 
ajun a Sfântului Vasile cel Mare este unită cu Vecernia. 
Adică se săvârşea în vechime seara, după Ceasul al nouălea, 
având ca raţiune postul, la fel cum se face şi astăzi la mănăstiri. 
Postul însă, după sfintele canoane, este interzis în zilele de 
sâmbătă şi duminică. Dacă în aceste zile cade ajunul Bobotezei, 
postul se dezleagă, desigur nu "la toate" , ci avem dezlegare 
"la vin şi la untdelemn", iar Sfânta Liturghie se săvârşeşte 
dimineaţa, ca în zilele fără post. Poate că postul din ajunul 
Bobotezei are oarecare legătură şi cu botezul catehumenilor. 
Se ştie că la Bobotează, ca şi la Crăciun şi în special la Paşti, 
catehumenii veneau în grup la botez. Se ştie de asemenea că 
botezul era precedat de post şi din partea celor botezaţi şi din 
partea Bisericii întregi . 

Că postul nu are legătură cu gustarea din Agheasma 
Mare se poate vedea şi din paralela cu pregătirea pentru 



1 74 RĂSPUKSURI LA PROBLEME LITURG ICE 

Sfânta Împărtăşanie. Aşa cum aI? scris şi în altă parte, postul 
de trei zile este un obicei mai nou. In perioada în care s-a introdus 
postul în ajunul Bobotezei şi multe veacuri după aceea, 
postul pregătitor pentru Sfânta Împărtăşanie era şi pentru 
popor cel ţinut astăzi de preoţi, adică abţinere a totală de la 
mâncare de la ultima cină sau de la miezul nopţii până la 
ceasul Sfintei Împărtăşanii. Ar fi ciudat ca pentru gustarea 
din agheasma mare să se ceară un post mai lung decât cel 
cerut pentru împărtăşirea cu Trupul şi Sângele Domnului. 

Aceasta o exclude nu numai situaţia conform căreia 
ajunul Bobotezei ar cădea într-o zi în care nu se posteşte, 
sâmbăta sau duminica, dar şi cea a săvârşirii Agheasmei Mari 
în ajun, şi desigur, după noua rânduială, dimineaţa. Ziua 
precedentă de 4 ianuarie este de dezlegare la toate, prin urmare 
sau nu se va săvârşi agheasma în ajun, sau dacă s-ar săvârşi, 
nu ar trebui să bea din ea credincioşii. Această variantă din 
urmă, însă, este exclusă .  Toate slujbele sfinte se săvârşesc 
pentru ca credincioşii să aibă parte de darurile duhovniceşti 
prin împărtăşirea de materiile sfinţite .  La răspunsul anterior 
am văzut mărturiile prevederilor tipiconale din manuscrise 
legate de aceasta, precum şi frazele legate de ea chiar din 
slujbă. Cererile diaconeşti vorbesc clar despre cei care "se vor 
împărtăşi" din apă şi despre sfinţirea pe care o vor primi 
credincioşii "prin împărtăşirea de aceste ape prin arătarea 
nevăzută a Sfântului Duh" . Acelaşi lucru spune şi marea 
rugăciune de sfinţire şi rugăciunea plecării capului, vorbind 
despre cei care "se vor împărtăşi" şi despre "împărtăşirea" de 
apa sfinţită a creştinilor. 
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Dacă la  Taina Botezului toate se  săvârşesc 
canonic şi nu a fost uns nou-Iuminatul cu 
undelemn de către naşul lui, afectează din punct 
de vederea canonic această practică Botezul? 

Cu siguranţă cel ce întreabă pune problema dacă este 
valabil botezul în timpul căruia nu s-a făcut ungerea celui 
botezat cu ulei sfinţit, fie deplin, fie nu a fost uns de naş, ci de 
o altă persoană. 

Pentru început, nu se poate o slujbă a Sfântului Botez, 
care se săvârşeşte în condiţii normale , fără binecuvântarea 
untdelemnului şi ungerea cu el a catehumenului. Untdelemnul 
sfinţit este un element foarte vechi şi necesar la săvârşirea 
slujbei Botezului. Despre el vorbesc Părinţii, cum ar fi Sfântul 
Chiril al Ierusalimului, Sfântul Vasile cel Mare, Sfântul Ioan 
Hrisostom, Sfântul Ioan Damaschin şi mulţi alţii până la 
Simeon al Tesalonicului. 

Sfântul Chiril al Ierusalimului, adresându-se celor 
nou-botezaţi, dezvoltă înţelesul ungerii după cum urmează: 
Prin ungerea cu untdelemnul sfinţit "v-aţi făcut părtaşi ai 
măslinului celui bun, Iisus Hristos. Căci, rupându-vă de 
măslinul sălbatic, v-aţi odrăslit în măslinul cel bun şi părtaşi 
v-aţi făcut însuşirilor bune ale măslinelor adevărate . Deci, 
undelemnul sfinţit a fost simbolul părtăşirii de însuşirile 
bune ale lui Hristos, fiind scăpare (loc/cetate de scăpare) de 
toată lucrarea împotrivitoare . . .  nu numai arzând spre a ne 
curăţi cu totul de urmele păcatelor, ci şi spre a izgoni puterile 
nevăzute ale vrăjmaşului (Cateheza 20, Mistagogica 2, 3) . Şi 
potrivit Sfântului Ioan Damaschin untdelemnul este o 
imagine sensibilă a milei lui Dumnezeu, care vine de la 
potopul lumii păcatului să izbăvească pe cel care aleargă la 
El, aşa cum s-a preînchipuit de porumbel prin "ramura de măslin" 
de la arca lui Noe (Dogmatica 4, 9) ; este cel care introduce "în 
arena duhovnicească" pe noul atlet şi îi fortifică mădularele 
ca să fie inatacabile "de săgeţile trimise de duşman", după 
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Sfântul Ioan Hrisostom (Cateheza 2, 23-24) .  Sau, aşa cum 
recapitulează Simeon al Tesalonicului : "De vreme ce şi chipul 
milei dumnezeieşti trebuie să fie acolo, se lucrează şi undelemn 
sfânt; căci apa însemnează spălare şi curăţire , şi ea deja a 
fost sfinţită; iar untdelemnul arată mila cea dumnezeiască şi 
blândeţe a bunătăţii Lui, care se dă şi celor răniţi şi betejiţi de 
vrăj maşul cel de obşte , precum zice Hristos la Evanghelie . 
Aceasta şi în vremea lui Noe s-a arătat. Că porumbelul a 
venit la cei ce încă erau cu corabia pe apă aducând în gură 
rămurica de măslin . . .  iar rămurica măslinului pe care o 
ducea în cioc, întru arătarea milei şi nemăsuratei bunătăţi a 
lui Dumnezeu era. . .  Iar bucuria este a Duhului, care ne 
mântuieşte cu bunătate şi cu blândeţe . . .  se unge ; căci către 
dumnezeieştile lupte cu totul se găteşte. Căci n-au venit la 
botez ca să vieţuiască în odihnă [trupească] , ci pentru ca să 
se facă următori lui Hristos, întru Care se şi îmbracă şi se 
luptă şi prind curaj împotriva celui rău. Căci şi cei ce se 
luptau în vechime se ungeau cu ulei"36 (Dialog, cap . 62-63) . 

Prin urmare, de vreme ce acesta este înţelesul ungerii, 
nu se îndreptăţeşte sub nici o formă omiterea ei, în afară de 
cazul când catehumenul este în pericol de moarte şi condiţiile 
sunt de aşa natură Încât să nu se găsească untdelemn spre a 
fi binecuvântat şi ca să fie uns cu el cel botezat. 

Cât despre cel de-al doilea punct al întrebării, adică 
dacă cel botezat nu a fost uns de către naş, ci de o altă 
persoană, se pot face următoarele observaţii: Obiceiul care s
a impus astăzi de a se unge cel botezat de către naş este 
relativ nou. Îl întâlnim numai în manuscrisele mai noi din 
secolul al XV-lea şi după. Iniţial catehumenul era uns de 
către diaconi iar catehumenele de către femei diaconiţe. Această 
rânduială este mărturisită de multe manuscrise mai vechi 
sau mai noi, cum ar fi Barberini 336, Vatopedi 324, Sinai 956, 
957, 959, 962, 971 ,  973, Atena 665, 667, 685, 1910, S.573. Când 
nu era de faţă un diacon, pe catehumeni îi ungea preotul 
singur, după cum ne spun lucrările lui Dionisie Areopagitul 

:16 Tratat, voI. 1, p. 1 1 5- 1 1 6. 
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şi câţiva codici. Însă cu trecerea timpului această rânduială 
s-a estompat, deoarece nu mai erau nici diaconi, nici preoţi 
mulţi, iar unui singur preot, care săvârşea de obicei taina, 
nu-i era uşor să ungă pe cei botezaţi, mai ales când aceştia 
erau prunci. Astfel, se înfăţişau ca să ajute la ungere 
"slujitorii/slujbaşii" bisericii (Simeon al Tesalonicului, codicele 
Sinai 968) , moaşa (Timio� Stavrou 8,69) şi în sfârşit naşul de 
botez. Reacţii nu au lipsit. In codicele Atena S. 696, de exemplu, 
găsim următoarea Însemnare: "şi unge preotul singur întreg 
trupul copilului. Nimeni altcineva nu-şi întinde mâna să ia 
ceva sau să ungă pe copil cu untdelemn sau în cristelniţă. Să 
nu îndrăznească nici moaşa, nici naşul, ci preotul de unul 
singur să-I ungă cu untdelemn . . .  " . În cele din urmă, însă, s-a 
impus ca ungerea să se facă de către naş, a cărui privilegiu, 
Într-un oarecare fel, s-a socotit a fi ungerea copilului cu 
untdelemnul sfinţit . Prin urmare, dacă pruncul nu a fost uns 
de către naş, ca în cazul la care se referea întrebarea, ci s-a 
ţinut tradiţia mai veche a Bisericii, lucrul nu este un păcat de 
moarte, nici nu afectează valabilitatea tainei. 

223 

La Apolisurile de la praznicele împărăteşti spunem: 
"Cel ce în peşteră . . .  ", "Cel ce în bratele .. .  ", "Cel ce , 
a înviat .. .  ", etc. La Apolisul din primele trei zile 
ale Săptămânii Mari zicem: "Venind Domnul spre 
(sau la) patima Sa cea de bunăvoie . . .  ". Nu este 
gramatical corect să zicem "Cel ce vine la patima 

d b � . ? cea e una vOIe .. . . 

Tipul Apolisului din primele trei zile ale Săptămânii 
Marii , "Venind Domnul. ." , nu apare, cel puţin din câte cunosc 
eu, în manuscrise şi nici în multe ediţii tipărite vechi. Iniţial, 
se pare că Apolisul din aceste zile era cel obişnuit din zilele 
de praznic G,Hristos adevăratul. . .  ") ,  adică nu se adăuga înaintea 
Apolisului un element caracteristic special al praznicului 
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împărătesc. Gândul de a se adăuga o propoziţie specială nu a 
fost unul superficial, câtă vreme zilele din Săptămâna Mare 
au un caracter de praznic împărătesc şi toate celelalte, în 
afară de primele trei, aveau elementul lor caracteristic special la 
Apolis. Nici alegerea acestei fraze nu este la întâmplare, de 
vreme ce tema acestor zile este exact venirea lui Hristos spre 
Patima cea de bună voie. Din punct de vedere gramatical, 
modul corect ar fi cel pe care îl propune cel ce întreabă, pe 
care îl urmează şi toate apolisurile praznicelor împărăteşti: 
"Cel ce vine (Domnul) spre Patima cea de bună voie . . .  să ne 
miluiască şi să ne mântuiască pe noi ca un bun şi iubitor de 
oameni" . Apolisul, aşa cum am mai scris şi în alte părţi, este 
o binecuvântare a poporului la sfârşitul slujbei, care se face 
după modelul bizantin obişnuit Într-un mod direct: Hristos . . .  
pentru rugăciunile sfinţilor Săi . . .  s ă  ne miluiască ş i  să  ne 
mântuiască. Tipul "Venind Domnul . . ." cu siguranţă că nu se 
poate potrivi sintactic cu toată structura frazei. Este clar că 
s-a prelucrat în felul acesta prin influenţă de la prima frază a 
cunoscutei idiomele pe glasul I ,  prima stihiră de la Laudele 
din Lunea Mare "Venind Domnul spre Patima cea de bunăvoie, 
apostolilor le-a zis pe cale . . .  " , unde, în general, se aminteşte 
tema primelor zile ale Săptămânii Mari. Poetul se referă la 
început la proorocia Domnului despre patima Sa (Mt. 20, 1 7-
19, Mc. 10 ,  32-34, Lc. 18 ,  31 -33) , iar cuvântul "venind" este cu 
siguranţă luat din lauda din timpul intrării în Ierusalim 
"Binecuvântat cel ce vine37 . . .  " (Mt. 2 1 ,  9, Mc. 1 1 ,  10 ,  Lc. 19 ,  
38, In. 12, 1 3) .  Alcătuitorul elementului caracteristic a l  Apolisului, 
însă, nu s-a inspirat direct din pasajele de mai sus din Sfânta 
Scriptură, ci din tropar, atracţie care este vizibilă exact din 
cauza anomaliei sintactice pe care o provoacă inserarea 
neschimbată la începutul Apolisului. 

37 În limba greacă este acelaşi cuvânt epxopevoS, participiul prezent al 
verbului epxopm, tradus la noi în două forme diferite: o dată cu gerunziul 
"venind", iar altă dată, fiindu-i alăturat în limba greacă articolului 
hotărât 6, prin "cel care vine". 
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Cu această ocazie trebuie notat că iniţial expresia avea 
prepoziţia "En1,-peste, la" şi nu "npas-către, spre". Astfel 
apare în toate ediţiile Molitfelnicelor, ale Liturghierelor şi 
Tipicelor, precum şi în Calendarele-Tipice ale Bisericii Greciei şi 
în Regulile lui G. Mpekatoros (Vezi de ex. Evhologion Goar 
1 7232, Saliberou 1927,  Ieratikon ed. Veneţia 1 795, 1875, 188 1 ,  
Atena 1863, 1892, Roma 1 950, Apostoliki Diaconias 1 962, 
Saliberou, ş .a . ,  Ierotelestikon 1948, Arhieratikon 1971 ,  Tipika ale 
lui Constantinos 1838 şi ale lui Biolakis 1 92 1 ,  Calendarele 
Bisericii Greciei 1 956, 57, 58, 6 1 ,  67, 68, 69, 7 1 ,  72, 73, 75, 
Regulile 1956, 57 ,  62, 63, 64 etc.) ne amintesc cel de-al treilea 
trop ar de la antifonul al VI-lea de la Utrenia din Vinerea 
Mare "Doamne, apropiindu-Te de/venind la (En1,) patima Ta 
cea de bună voie . . .  " . Grafia "spre (npas) patima Ta cea de 
bună voie . . .  " apare numai în ediţiile foarte noi (din câte 
tipărituri am văzut eu, numai în Ieratikonul  de la Apostoliki 
Diakonia, ed. 1 95 1  şi 1 958 şi în Regula lui G. Mpecatoros din 
anul 1970) .  Se pare însă că oral se spunea şi mai de demult 
în acest fel ,  din influenţă directă clară a troparului "Venind 
Domnul spre patima Sa cea de bună voie . . .  " . Eu cel puţin am 
auzit Apolisul în această formă de la câţiva preoţi şi înainte 
de ediţiile Liturghierului din anul 1951  şi 1958. Din punct de 
vedere sintactic sunt valabile în aceeaşi măsură şi "im1," şi 
"npas" şi ne dau acelaşi sens. 

Eroarea gramaticală pe care o observă cel ce întreabă a 
fost observată şi de alţii mai de demult şi în ediţia slujbei 
Sfântului Mir, care s-a făcut la Constantinopol în 19 12  
("Slujba preparării ş i  binecuvântării Sfântului Mir") apare 
forma corectă gramatical, care mărturiseşte o prelucrare a 
textului de către un filolog: "Cel ce pentru mântuire a noastră 
a venit la patima Sa cea de bună voie, Hristos . . .  " . Forma completă 
iniţială se pare că este "Venind Domnul la patima Sa cea de 
bună voie pentru mântuirea noastră, Hristos adevăratul. . ." . 
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La sfârşitul Apolisului spunem: " . . .  ca un bun şi 
iubitor de oameni şi milostiv Dumnezeu", aşa 
cum scriu şi cărţile liturgice. Unii spun "ca un 
bun, iubitor de oameni şi milostiv Dumnezeu". Nu 
este aceasta de preferat, câtă vreme din punct de 
vedere gramatical primul "şi" este în plus? 

Apolisul "Hristos, adevăratul. . .  " s-a introdus mai târziu 
în slujbele noastre . El apare sporadic în manuscrise din 
secolul al XIII-lea şi sistematic din secolul al XVI-lea şi după 
şi la Simeon al Tesalonicului (Dialog, cap. 323) . Era însă mai 
scurt decât cel de astăzi. Şirul nesfârşit al sfinţilor cu atributele 
duble sau triple sunt un adaos al timpurilor moderne. Sfârşitul 
lui în toate manuscrisele este întotdeauna "ca un bun şi iubitor 
de oameni" . Expresie "şi milostiv Dumnezeu" este un adaos 
ulterior. Fără acest adaos se poate întâlni în codicii Sinai 
1020, Atena 751 ,  758, 766, 771 ,  773, 775, 780, 763, 767, precum 
şi în toate ediţiile tipărite şi în pr�ctica de astăzi de la 
Sfântul Munte şi din Bisericile slave . Incă chiar şi în ediţiile 
mai noi, în paralel cu forma mai nouă cu adaosul "şi milostiv 
Dumnezeu" şi forma mai veche. Spre exemplu, în cea mai 
nouă ediţie oficială a Liturghierului de la Apostoliki Diaconia 
(Atena 1968), forma veche se găseşte la Rânduiala Sfintei 
Liturghii (pag. 70), la Liturghia Sfântului Vasile cel Mare (pag. 
146) ,  la Apolisul slujbei plecării genunchilor de la Cincizecime 
(pag. 199 - la pag. 237 slujba este prezentată cu un alt sfârşit 
la Apolisul ei: "prin bunătatea Sa") şi la "Trisaghionul" 
înmormântării (pag. 204) ;  cu adaosul "şi milostiv Dumnezeu" 
îl găsim la Vecernia Mare (pag. 27) , la Utrenie (pag. 53) şi la 
Liturghia Sfântului Ioan Hrisostom (pag. 1 10) . Nici nu mai 
este nevoie să spunem că acesta este un exemplul de amestec. 

Care este modelul mai corect al Apolisului, cu adăugarea 
lui "şi milostiv Dumnezeu" sau fără el? Indubitabil forma cea 
mai veche, care are în favoarea ei nu numai tradiţia 
manuscriselor şi a vehilor tipărituri, ci şi practica vie de la 
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Sfântul Munte şi din Bisericile slave . A fi fidel a l  traditiei 
liturgice nu Înseamnă numai să nu scoatem din textele 
liturgice ceea ce nu ne place, aşa cum se crede îndeobşte, ci să 
nici nu adăugăm la acestea ceea ce ne place, distrugând de 
multe ori armonia textelor prin adăugiri fără rost . 

Exact despre acest lucru este vorba aici. Sfârşitul 
Apolisului se bazează, clar, pe expresia Apostolului Pavel "iar 
când s-a arătat bunătatea şi iubirea de oameni a Mântuitorului 
nostru Dumnezeu . . .  după mila Lui ne-a mântuit pe noi" (Tit 
3, 4-5) .  Are o formă simetrică şi este constituită din două 
verbe şi două atribute : Hristos îi va milui pe oameni ca un 
bun şi îi va mântui ca un iubitor de oameni. "Milostiv" este de 
prisos; există deja în cuvântul "să miluiască". Iar "Dumnezeu" 
este o repetiţie, deoarece există şi la începutul Apolisului. 

Adaosul a contribuit şi la o anomalie sintactică, cele două 
"şi" -uri pe care le observă cel ce întreabă. Ca să se 
normalizeze fraza, de multe ori se poate auzi "ca un bun, 
iubitor de oameni şi milostiv Dumnezeu". Să sperăm că înainte 
de a se naturaliza aceast model înnoitor şi în cărţile noastre 
de cult, ne vom întoarce la forma veche mai scurtă şi mai 
corectă: "ca un bun şi iubitor de oameni" . 

225 

De ce atunci când slujeşte arhiereul, diaconul spune 
cu voce tare, iar cântăretii cântă ,,Doamne mântuieşte , 
pe cei binecredincioşi"? La cine se referă expresia 
"cei binecredincioşi" şi cum s-a consacrat? 

"Doamne, mântuieşte pe cei binecredincioşi" , care se 
spune astăzi la Liturghia arhierească, cu adevărat ridică 
întrebări referitoare la care binecredincioşi vorbeşte. Desigur, 
"Doamne mântuieşte pe împăraţi" , care urmează, ne dă 
impresia că este vorba despre o cerere diferită, şi prin urmare 
sensul primeia trebuie să îl căutăm în orice altă parte decât 
la împăraţi. 
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Răspunsul corect îl vom căuta din nou în practica Bisericii; 
aşa cum ni se păstrează în manuscrisele care ne sunt cunoscute 
şi care cuprind Liturghia arhierească, expresia are "pe 
împăraţi" . Nu se zicea după cântarea Sfinte Dumnezeul, ca 
astăzi, c i  după tropare, în timpul cărora arhiereul tămâia, şi 
înainte de condac. Această frază era "vestirea" sau "Iăudarea" 
împăratului, pe care o urma vestirea arhiereului sau a 
patriarhului; sau invers , vestirea arhiereului preceda şi apoi 
se zice cea a împăratului. După codicele Sf. Sava din Ierusalim 
362 (607) din secolul al XIV-lea "după vestirea (arhiereului) 
domesticul spune cu glas înalt: "Doamne, mântuieşte pe 
împăraţi" . Şi  celălalt: "Şi ne auzi pe noi" . După codicele de la 
Schitul Sfântului Andrei de la Sfântul Munte din secolul al 
XV-lea "după acestea (adică după cântarea troparelor) se face 
Iăudarea sfinţilor împăraţi şi a arhiereului care este atunci. 
Atunci zice domesticul, dacă este unul, de pe treptele amvonului 
"Doamne, pe împăraţi" . Apoi adunarea "Şi ne auzi pe noi" . 

Imediat după aceea se cânta "Slavă . . .  Şi acum . . .  " de la 
sfârşitul Antifonului al treilea şi Condacul. În aceeaşi poziţie 
găsim Polihroniul pentru împărat şi arhiereu şi la Simeon al 
Tesalonicului: ,,Apoi, după tămâiere, se face vestirea împăraţilor 
şi a arhiereilor, căci Hristos, după ce a săvârşit iconomia, a 
lăsat arhierei bine-cinstitori şi, printr-înşii, împăraţi credincioşi" 38 
(Dialog, cap. 98) .  Astfel, Polihroniile se Încadrează în Vohod: 
Arhiereul intră în altar, tămâiază şi este lăudat, ca să urce şi 
să se aşeze pe scaunul cel de sus, de unde va urmări partea 
didactică a Sfintei Liturghii, căreia îi precede cântarea 
"Sfinte Dumnezeule" . Polihroniile, după codicele Sfântului 
Sava se mută după "Sfinte Dumnezeule" numai la hirononia 
de arhiereu, practică care s-a şi impus în cele din urmă, chiar 
dacă sparge unitatea dintre Trisaghion şi lecturile biblice. 

Că expresia "Doamne, mântuieşte pe împăraţi" era 
unul dintre multele Polihronii bizantine împărăteşti, putem 
să o concluzionăm din lucrarea Expunerea rânduielii cu 
împărat a lui Constantin Porfirogenetul, unde în multe momente 

:3 8 Tratat. voI. I, p .  1 5 1 .  
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din ea se prevede această vestire laudativă la hipodrom sau 
la alte apariţii publice ale împăratului. Ea se face şi aproape 
în acelaşi mod în care se face şi astăzi în bisericile noastre: 
"Spun cei ce strigă: Doamne, mântuieşte pe Stăpânii romeilor! 
Grăieşte şi poporul de trei ori: Doamne, mântuieşte ! Cei ce 
strigă: Doamne, mântuieşte pe cei aşezaţi de tine ! Poporul de 
trei ori: Doamne, mântuieşte! Cei ce strigă: Doamne, mântuieşte 
Statul ortodocşilor! Poporul de trei ori : Doamne, mântuieşte! 
Cei ce strigă : Doamne, mântuieşte pe Stăpâni împreună cu 
augustele şi cu porfirogeneţii ! Poporul de trei ori : Doamne, 
mântuieşte . . .  Cei ce strigă: Să audă Dumnezeu pe poporul 
nostru . Poporul de trei ori: Doamne, mântuieşte . . .  " (Cap . 5 ,  
71 ,  72,  80 ,  82 ,  etc . ) .  

Pentru prima dată întâlnim fraza "Doamne, mântuieşte 
pe cei binecredincioşi" într-un codice al Bibliotecii Naţionale 
din Atena cu numărul 860 din secolul al XVIII-lea. Este 
aşadar clar că în perioada stăpânirii turceşti pentru motive 
uşor de înţeles rugăciunea pentru împărat a fost înlocuită cu 
rugăciunea pentru cei " binecredincioşi" , adică pentru creştini, 
pentru poporul ortodox. Înlocuiri similare s-au făcut şi în alte 
cereri, cum ar fi în Ectenia mare, în Ectenia întreită pentru 
împăraţi de la începutul Utreniei, chiar şi în tropare. În toate 
aceste cazuri cuvântul "împăraţi" a fost înlocuit de cuvântul 
"binecredincioşi" , care se potrivea şi din punct de vedere metric 
cu "împăraţi", deoarece avea şi trei silabe şi accentul pe ultima 
silabă.39 În felul acesta avem "Doamne, mântuieşte pe cei 
binecredincioşi" (în loc de "pe împăraţi" ) ,  "biruinţă binecredincioşilor" 
(în loc de "împăraţilor") în trop arul "Cel ce Te-ai înălţat pe 
cruce . .  " , "Pentru creştinii ortodocşi şi binecredincioşi" (în loc 
de "pentru preabinecredincioşii şi de Dumnezeu păziţii împăraţii 
noştri") ,  etc. După eliberarea de sub jugul turcesc şi restabilirea 
împărăţiei, rugăciunea pentru împăraţi a revenit din nou 
acolo de unde s-a luat şi s-a înlocuit. Astfel, în cazul respectiv 
s-au păstrat ambele forme, chiar dacă cei "binecredincioşi" nu au 

39 În greceşte 8uOlAeus şi euoe8elS 
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loc în acest moment al Sfintei Liturghii, care nu este nimic 
altceva decât o rămăşiţă a numeroaselor rugăciuni, ve stiri 
laudative şi Polihronii pentru împăraţi inserate, în mod potrivit 
sau nepotrivit, în slujbe. 

2 2 6  

Înainte de rugăciunea amvonului câteva cărti litur-, 
gice au "Stăpâne sfinte, binecuvintează .. . " şi unii 
preoţi binecuvintează la cuvintele ". .. binecuvintează 
moştenirea Ta". Este corect? 

Îndemnul de final "În pace să ieşim", care începe ultima 
parte a Liturghiei noastre, a suferit multe transformări până 
astăzi. Nu vom analiza îndelungata istorie a evoluţiei sale, 
dar câteva cuvinte sunt neapărat necesare ca să înţelegem cu 
exactitate premisele unui răspuns la întrebarea de mai sus. 

Iniţial, Sfânta Liturghie, ca şi celelalte slujbe, se 
sfârşea cu un îndemn al diaconului, care era, într-un oarecare 
fel, semnul eliberării credincioşilor, al sfârşitului adunării 
sau, în termeni bisericeşti, Apolisul. La slujbele bizantine se 
făcea prin "În pace să ieşim" (sau "să ieşiţi") ,  la Liturghia 
alexandrină a Sfântului Marcu "Să mergeţi în pace", la Liturghia 
ierusalimiteană a Sfântului Iacov "În pacea lui Hristos să 
mergem" sau "Sunteţi dezlegaţi în pace", etc . .  Într-o epocă 
ulterioară "În pace să ieşim" de la Liturghiile bizantine o zicea 
arhiereul sau preotul, şi probabil fraza şi binecuvântarea 
erau însoţite de gestul binecuvântării făcut cu mâna la 
sfârşitul Liturghiei, aşa cum se face până astăzi de unii 
preoţi. Într-o epocă destul de veche, oricum înainte de secolul 
al VIII -lea, s -a socotit insuficient acest mod de a face Apolisul 
şi s-a adăugat o rugăciune de apolis, care se zicea în mijlocul 
poporului, din spatele amvonului, care se afla în mijlocul 
bisericii. Aceasta este rugăciunea ,,(din spatele) amvonului" , 
care de la Simeon al Tesalonicului este caracterizată ca 
"rugăciune pentru popor" . Că aceasta nu numai recapitula 
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cererile cele mai de bază, ci avea şi caracter de binecuvântare, se 
vede nu numai din paralela cu alte slujbe care se încheie cu 
rugăciune de binecuvântare, ci chiar şi din cuprinsul rugăciunii. 
Fraza "mântuieşte poporul Tău şi binecuvintează moştenirea 
Ta" de la rugăciunea obişnuită a amvonului şi din alte situaţii 
din cultul nostru este folosită ca expresie de binecuvântare. 
La Sfântul Munte preoţii, precum şi preoţii mai bătrâni de la 
parohii, binecuvintează poporul în acest moment. Exact 
această binecuvântare este provocată, ca şi în alte cazuri 
paralele din cultul nostru divin ,  de îndemnul făcut preotului 
de către popor "Părinte (sau Stăpâne) sfinte, binecuvintează", 
sau mai simplu "Binecuvintează", care există în destule cărţi 
liturgice tipărite. Sunt de părere că această binecuvântare 
care se dă la rugăciunea amvonului nu a fost provocată nici 
din înţelegerea greşită, la rugăciunea Litiei sau a Utreniei, 
despre care am vorbit în răspunsul la întrebarea cu numărul 
202, nici, cu atât mai puţin, de o tendinţă modernizantă, ci 
dimpotrivă, este supravieţuirea unei practici foarte vechi, 
care îşi are începutul în perioada în care rugăciunea amvonului 
era o rugăciune de terminare a Liturghiei. Poate că şi 
binecuvântarea "Mântuieşte, Dumnezeule, poporul Tău . . .  " de la 
Utrenie a provenit din influenţa binecuvântării care se dădea 
în timpul frazei corespondente de la rugăciunea amvonului. 
Rugăciunile de apolis pe care le avem în slujbele noastre sunt 
Întotdeauna rugăciuni ale plecării capului. Despre rugăciunea 
amvonului nu avem astfel de dovezi. Nici nu este introdusă 
prin "Capetele noastre Domnului să le plecăm", nici cuprinsul 
diferitelor rugăciuni ale amvon ului nu vorbeşte despre plecarea 
capului sau a "grumazului" . Oricum, o dovadă referitoare la 
ea ne-o dă tradiţia liturgică: Diaconul, după Diataxa lui Filotei şi 
după multe manuscrise, stătea în timpul rostirii rugăciunii 
"înaintea Sfintelor Uşi" şi avea "capul aplecat" "până la 
terminarea rugăciunii" . La fel şi preotul, după codicele Atena 
764, spunea rugăciunea "plecându-şi puţin grumazul" . 

După rugăciunea amvonului preotul nu se întorcea în 
altar, ci împărţea anafura, în timp ce cânta "Fie numele 
Domnului binecuvântat . . .  " şi Psalmul "chinonic" (33 "Bine voi 
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cuvânta pe Domnul în toată vremea . . .  ") prin mutarea lui de 
la momentul Chinonicului. Acest lucru este mărturisit de 
mulţi codici, de Nicolae Cabasila (Tâlcuirea Dumnezeieştii 
Liturghii, cap. 53) şi Simeon al Tesalonicului (Dialog, cap. 99) .  
Cântarea (citirea de  astăzi) din timpul împărţirii anafurei a 
Psalm ului 33 s-a păstrat la Liturghia Darurilor mai înainte 
sfinţite, iar rămânerea preotului în mijlocul bisericii, de unde 
face Apolisul şi împarte anafura, s-a păstrat în practica de 
astăzi a Sfântului Munte . 

Treptat însă ,  s -a estompat caracterul de apolis al 
rugăciunii amvonului şi s-a simţit nevoia de a se adăuga o 
nouă binecuvântare de final . O astfel de binecuvântare s-a 
adăugat iniţial "Binecuvântarea Domnului . . .  " şi după intro
ducerea lui "Hristos ,  adevăratuL . .  " şi aceasta, de aceea se şi 
introduce cu îndemnul "Stăpâne sfinte, binecuvintează" . Şi 
după introducerea lor, împărţirea anafurei a rămas după 
rugăciunea amvonului şi cântarea Psalmului 33 .  După aceea, 
s-a mutat după "Binecuvântarea Domnului . . .  " şi înainte de 
"Hristos, adevăratuL." . După rugăciunea amvonului a rămas 
numai stihul "Fie numele Domnului . . .  " ; Psalmul 33 s-a mutat 
şi el după "Binecuvântarea Domnului . . .  " şi înainte de "Hristos, 
adevăratuL ." . În sfârşit, împărţirea anafurei s-a mutat după 
"Hristos, adevăratul. . .  " împreună cu Psalmul 33, aşa cum se 
întâmplă astăzi în mănăstiri şi la Liturghia Darurilor mai 
înainte sfinţite. Atunci când s-a introdus stihul care pecetluieşte 
sfârşitul oricărei slujbe, "Pentru rugăciunile . . .  " , mai întâi la 
mănăstiri şi mai târziu în bisericile de mir, el se zicea după 
împărţirea anafurei şi după cântarea-citire a Psalmului 33 ,  la 
fel ca la Liturghia Darurilor şi la Sfântul Munte, în timp ce 
în bisericile de mir împărţirea anafurei s-a mutat după 
"Pentru rugăciunile . . .  " şi s -a omis Psalmul 33 .  Într-un final 
s-a adăugat şi un nou apolis, însă acest apolis îl face preotul 
separat după eliberarea poporului şi dezbrăcarea de veşminte. 

Aceasta este, în linii generale, evoluţia ultimei părţi a 
Liturghiei noastre. Prin toate acestea cred că s -a lămurit cum A 
de la "In pace să ieşim" am ajuns la forma dezvoltată de 
Apolis, constituită din straturi de practici şi rugăciuni de 
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final adăugate treptat. Evoluţia o dus la schimbarea locului 
binecuvântării, cu mâna de la vechile rugăciuni de Apolis la 
cele mai noi. Inspre aceasta sunt duse lucrurile. Au rămas 
Însă urme din vechile apolisuri prin binecuvântările cu mâna 
nu numai în manuscrise, ci şi în practica păstrată a mănăstirilor 
şi a preoţilor noştri mai bătrâni. Binecuvântarea din timpul 
rugăciunii amvonului şi "Stăpâne sfinte, binecuvintează", care 
este adăugat, sunt fără îndoială astfel de rămăşiţe .  

2 2 7  

În timpul procesiunii cu epitaful d e  la Utrenia din 
Sâmbăta Mare, când preotul este singur, ce trebuie 
să tină, Evanghelia sau epitaful, sau pe ambele în , 
acelaşi timp? Acelaşi lucru şi la stihoavna Vecerniei 
din Vinerea Mare. Aceasta deoarece am văzut 
preoţi care ţin numai epitaful şi care aşază 
Evanghelia mai târziu pe baldachin, şi, în timpul 
procesiunii de seară, o lasă pe Sfânta Masă. 

Procesiunea cu epitaful care se face astăzi la sfârşitul 
Utreniei din Sâmbăta Mare ca o imitare a purtării şi 
îngropării trupului Domnului, este relativ nouă. În tipicele 
manuscrise vechi nu este mărturisită o astfel de mişcare. În 
timpul Doxologiei sau în timpul Trisaghionului asmatic , care 
o încheie, se făcea pur şi simplu un "Vohod cu Evanghelia" , 
exact ca la Utrenia asmatică veche din Duminici, când urma 
să se citească după sfârşitul Doxologiei Evanghelia eotinală. 
Astfel, după tipicul Sfintei Sofia de la Constantinopol din 
secolul al X-lea (codicii Timiou Stavrou 40 şi Patmos 266) în 
timpul Utreniei din Sâmbăta Mare "la Trisaghionul de la 
"Slavă întru cei de sus lui Dumnezeu" se face vohod al 
patriarhului cu preoţii cu mărirea (adică cu Evanghelia) şi 
îndată urcă psalţii în amvon şi zic troparul, glas II: "Cel ce 
ţine marginile . . .  " . După aceasta se duc (preoţii) la scaunul cel 
de sus şi se face aşezarea cea de sus. Despre Vohod, în mod 
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asemănător cu cel care se făcea de către patriarh la Sfânta 
Sofia, vorbesc şi alte tipice vechi, care descriu rânduiala Utreniei 
din Sâmbăta Mare, aşa cum se săvârşea în anumite locuri de 
către arhierei şi preoţi . Spre exemplu : După "Slavă Întru cei 
de sus lui Dumnezeu . . .  " şi "Slavă . . .  Şi acum . . .  " intră arhiepiscopul 
împreună cu preoţii la Vohodul cu Evanghelia şi în felul 
acesta se zice troparul, glas II "Cel ce ţine toate . . .  " (Sinai 9) . 
,.Slavă întru cei de sus lui Dumnezeu . . .  " . Şi merg înăuntru 
cântând aceasta; apoi Trisaghion cu măreţie pe glas .  După 
sţârşitul Trisaghionului nu se zice tropar, ci îndată diaconul: 

"Inţelepciune . . .  şi Psalmul lui David. apoi Prochimen . . .  " 
(Tipicul de la Everghetidos. codicele Atena 788). Aceeaşi rându
ială era valabilă şi la Ierusalim încă ,?-in secolul al XII-lea, 
după cum ne-o descrie tipicul bisericii Invierii din anul 1 1 22 :  

"Şi îndată psalţii Doxologia: îndată începe patriarhul împreună 
cu clerul, făcând Vohod în Sfântul Altar şi urcă patriarhul pe 
scaunul cel de sus şi se face întronizarea şi se cântă trop arul 
acesta pe glasul al II-lea: Cel ce cuprinde toate . . .  " . 

Acest Vohod, însă, a început încet-încet să fie pus în 
legătură cu mutarea la mormânt a trupului lui Hristos .  De 
vreme ce Utrenia din Sâmbăta Mare era. Într-o oarecare 
măsură, slujba de înmormântare a Domnului, la sfârşitul ei, 
prin analogie cu slujba înmormântării credincioşilor, ar fi 
trebuit să se întâmple purtarea trupului. Simbolism ele au 
contribuit în mod special la prelucrarea acestui moment din 
slujbă. Evanghelia este, după erminia patristică, simbolul lui 
Hristos; Sfânta Masa este mormântul Lui. IntrareaN ohod cu 
Evanghelia, care aşa cum am văzut exista de mai înainte, şi 
depunerea ei pe Sfânta Masă nu era greu să fie socotită ca un 
simbol al purtării şi îngropării Domnului. Primul element 
introdus a fost troparul "Iosif cel cu bun chip . . .  " , care se 
referă la evenimentul pe care voiau să-I pună în evidenţă în 
timpul acestui Vohod. Astfel, în manuscrisele Vatican 1 877,  
Sinai 1094 şi 1097, toate din secolul al XIII-lea, intrarea/vohod se 
face după Trisaghion şi, ca imn de intrare, se cântă trop arul de 
mai sus. Este grăitor faptul că Evanghelia nu mai este ţinută 
deja de către diacon, ci chiar de către preot. Anexăm rânduiala 
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de tipic mai amănunţită din codicele Vatican 1877 :  "Iar când 
va intra ] a  terminarea lui "Slavă întru cei de sus . . .  " , se face 
intrareNohod de către preot, fiind îmbrăcat cu toate veşmintele 
sale, şi cu Eva�ghelia, şi diaconul mai înainte cu sfeşnicul, se 
face din Uşile Impărăteşti; şi când se zice slavă la Trisaghion, 
atunci pecetluind [în semnul crucii] intră. Deci după Trisaghion 
se zice trop arul glas II "Iosif cel cu bun chip . . .  " . 

Al doilea pas s-a făcut puţin mai târziu. Evanghelia 
nu se aducea dreaptă, la modul în care se poartă de obicei la 
Vohoade, ci într-o parte sau pe umărul preotului, sau, în fine ,  
învelită în Sfântul Aer, care simboliza giulgiurile de Îngropare 
ale lui Hristos. Reprezentarea purtă�ii trupului şi a îngropării se 
face în felul acesta mai sugestiv. In codicii din secolele XIV
XVI Vatopedi 320 (93 1) ,  Paris (Koisl .) 215 ,  Vatican (Palat.) 
10 1 ,  Patriarhia de Ierusalim 635, Filotei 153 şi Atena 2670 se 
păstrează exact această fază de evoluţie a Vohodului. 
Manuscrisele prezintă câteva variante, Însă în linii generale 
Vohodul primise următoarea prelucrare : Preotul, îmbrăcat cu 
tot veşmântul preoţesc, ieşea în timpul Trisaghionului de la 
Doxologie, ţinând Evanghelia "înfăşurată cu aerul" . O ţinea 
"nu după cum are obiceiul" , ci într-o parte pe piept sau 
"deasupra capului" şi păşea "Încet/rar" , în timp ce se cânta 
"Sfinte Dumnezeule . . .  ", "după cum avem obiceiul să îl cântăm la 
morţi" . Când ajungea la Uşile Împărăteşti se oprea şi aştepta 
terminarea Trisaghionului. După aceasta zicea "Înţelepciune � 
Drepţi!" şi îndată se cânta trop arul de intrare "Iosif cel cu 
bun chip . .  . " . Preotul punea pe umărul drept Evanghelia şi 
intra prin partea centrală în altar şi o depunea pe Sfânta 
Masă. Codicele Atena 2670 ne dă alături de descriere şi erminia 
acestui act: "Preotul se îmbracă cu veşmântul preoţesc şi, 
infăşurând Sfânta Evanghelie cu Sfântul acoperământ până 
la mij loc şi purtând-o pe umărul său drept într-o parte, face 
Vohodul , închipuindu-l pe Iosif cel cu bun chip, care, purtând 
trupul cel de viaţă purtător al Domnului nostru Iisus Hristos, 
aşa l-a pus în mormânt. Iar după al treilea "Sfinte . . .  " preotul 
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A 
zice "Inţelepciune" ŞI zice [trop arul] de intrare "Iosif cel cu 
bun chip . . .  " . Şi îndată cântăm trop arul proorociei40• 

În a treia şi ultima fază pe care o găsim în codicele 
Xenofont 57 din secolul al XV-lea, putem cu uşurinţă să 
recunoaştem pre-stadiul practicii actuale. Fusese introdus 
Epitaful, care tinde să înlocuiască Evanghelia. Vohodullintrare 
s-a preschimbat în procesiune care se face în jurul bisericii, 
pentru a Aevolua mai târziu în purtarea Epitafului din zilele 
noastre . In acest moment trebuie să ne amintim de cele pe 
care le-am scris despre transformarea Aerului în Epitaf, despre 
purtarea lui la stihoavna Vecerniei din Vinerea Mare şi 
despre influenţa sa în prelucrarea Vohodului mare de la 
Sfânta Liturghie (răspunsul de la întrebarea cu numărul 
207) . Iată cum descrie codicele de mai sus noua formă de 
Vohod-procesiune cu Epitaful: "Când se începe Doxologia 
mare, Epitaful se scoate pe Sfintele Uşi, mergând înainte cu 
făclii; de asemenea merg înaintea lui şi diaconii cu cădelniţe 
şi cu coşurile41, iar domesticii cântă "Sfinte Dumnezeule . . .  " şi 
preoţii o dată rar; se iese prin Uşile Împărăteşti şi se înconjură 
biserica făcându-se procesiune; şi intrând înăuntrul bisericii, 
merg spre porfiră şi stă diaconul înaintea Epitafului şi face 
cruce cu cădelniţa, zic toţi: "Înţelepciune, drepţi" . Şi preoţii: 
"Iosif cel cu bun chip . . .  " , până la "îngropându-L L-a pus . . .  " . 
Încă zicându-se acest [trop ar] , intră toţi în altar prin Sfintele 
Uşi şi aşază epitaful pe Sfânta Masă şi îndată proorocia" . 

Acestea despre evoluţia istorică a procesiunii cu Epitaful 
şi locul Evangheliei în timpul acestei procesiuni. Evanghelia 
se poartă în procesiune împreună cu Epitaful şi la stihoavna 
Vecerniei din Vinerea Mare şi la funeraliile Epitafului de la 
Utrenia din Sâmbăta Mare, şi  se depune cu el pe Sfânta 

40 Proorocia se referă la lectura din Vechiul Testament (numită îndeobşte 
la noi "pare mie") cu care se continuă slujba imediat după intrarea cu 
Epitaful în Sfântul Altar. Expresia "trop arul proorociei" trebuie să indice 
vreun trop ar care se cânta înainte de citirea Pare miei. 
41 Probabil se referă la coşurile în care erau puse prescurile credincioşilor 
aduse la altar. 
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Masă după întoarcerea din procesiune . Evanghelia închipuie 
trupul Domnului şi am văzut din punct de vedere istoric că 
iniţial aceasta numai se "înmormânta" . Reprezentarea lui 
Hristos mort, însă, pe Epitaful ulterior - iniţial Aerul, care 
închipuia giulgiul de mort al Domnului, s -a introdus pentru 
început ca o Învelitoare a Evangheliei, adică ca un linţoliu al 
trupului lui Hristos - este atât de impresionantă şi atât de 
aproape de psihologia poporului, încât nu numai atenţia 
poporului, ci şi a preoţilor se concentrează de multe ori pe el 
şi se trece cu vederea locul Evangheliei. Acestui motiv i se 
datorează poate faptul că unii preoţi, în special atunci când 
sunt singuri şi întâmpină unele dificultăţi tehnice la mutarea 
Evangheliei şi a Epitafului în acelaşi timp, preferă, desigur în 
mod greşit, să ţină Epitaful în timpul acestor două procesiuni şi 
nu Evanghelia. După practica corectă, atunci când preotul 
este singur, el ţine pe piept Evanghelia şi poartă Epitaful pe 
cap şi  pe umeri, lăsat pe spate. 

228 

Trebuie sa ZICa preotul "Ridicaţi, căpetenii, 
porţile . . .  " la întoarcerea în biserică de la proce
siunea cu Epitaful din seara de Vinerea Mare şi 
ce simbolizează aceasta? 

Despre legătura dintre vestirea dialogică a ultimelor (7- 10) 
versuri din Psalmul 23 la întoarcerea din procesiune la biserică 
după săvârşirea slujbei de Înviere la privegherea de Paşti am 
scris mai amănunţit în răspunsul la întrebarea cu numărul 
88. Acolo am notat că această practică "în câteva locuri este legată 
de întoarcerea cu Epitaful din procesiunea de la Utrenia din 
Sâmbăta Mare" . Întrebarea de mai sus se referă exact la 
acest �oment şi ne dă ocazia să vorbim special despre el. 

In nici un Tipic manuscris nu întâlnim acest dialog 
care să se spună la întoarcerea din procesiunea cu Epitaful. 
Dimpotrivă, despre slujba Învierii am văzut multe mărturii şi 
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din manuscrise şi din alte surse. Lipsa acestor mărturii din 
tradiţia liturgică nu este ceva ciudat, câtă vreme la răspunsul 
anterior am văzut cât de târzie este forma actuală a procesiunii 
cu Epitaful şi cum în toată această perioadă bizantină nu a 
fost altceva decât un Vohod obişnuit cu Evanghelia. Când s -a 
introdus Epitaful într-o epocă târzie, procesiunea a primit o 
puternică coloristică laică, a devenit o adevărată înmormântare, 
numai că în anumite regiuni Biserica nu a mai putut să o 
ţină deplin sub control . Sunt încă recente "Epitafiaka
[Certurile] despre Epitaf', care au provocat atâta ceartă între 
episcop şi popor, când cel dintâi a încercat să corecteze 
oarecare nereguli. Un element al înfrumuseţării acestei 
procesiuni a fost şi introducerea în anumite regiuni şi a 
dialogului dinaintea uşilor bisericii. 

De unde a provenit acest dialog'? Poate că este vorba 
despre mutarea practicii echivalente de la procesiunea 
Învierii, la care era şi destul de veche şi destul de răspândită, 
după cum se vede din izvoare şi din supravieţuirea ei până 
astăzi în destule locuri . Poate că a provenit şi din practica 
echivalentă de la Vohoadele Sfintei Liturghii. În tipicele 
vechi, cum ar fi tipicul Sfintei Sofia de la Constantinopol din 
secolul al X-lea (codicele Patmos 266 şi Timiou Stavrou 40) , 
întâlnim dialogul ca un element al Vohodului în principal în 
cazurile de pomenire ale "înnoiri lor" (9 iulie, 24 decembrie) . 
Procesiunea se oprea la uşa bisericii, se cânta "Ridicaţi 
porţile . . .  " şi după ce se deschideau uşile bisericii, se intra 
Înăuntru pentru a se continua Sfânta Liturghie de la "Sfinte 
Dumnezeule . . .  " , şi mai departe. Procesiunea cu Epitaful nu 
era iniţial decât un Vohod cu Evanghelia, cum ar fi Vohodul 
mic de la Sfânta Liturghie. 

Cea mai probabilă Însă este influenţa Vohodului mare . 
După Rânduiala Dumnezeieştii  Liturghii a patriarhului 
Filotei (secolul al XIV-lea) şi după multe manuscrise, datate 
din secolul al XVI-lea şi după (de ex. Biblioteca Naţională din 
Atena 750, 752, 757,  763, 764, 765, 767, 770, 773,  776) 
"Ridicaţi porţile . .  " se zicea de către preot sau diacon în timpul 
intrării prin Sfintele Uşi. Este foarte posibil însă ca stihurile 
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7 - 10  din Psalmul 23 sau chiar întreg Psalmul acesta să fie 
antifonul vechi din psalmi care se cânta în timpul Vohodului 
mare, înainte de a fi înlocuit de imnul heruvic . Astfel se 
explică dezaprobarea patriarhului de Constantinopol, Eutihie 
(+ 582), care se referă la expresia "Împăratul slavei" , care era 
cuprinsă în "imnul din psalmi", care s-a introdus spre a fi 
cântat la Vohodul Darurilor "în nici un chip depline" 
(Fragmentul 7 despre Euharistie) , influenţele Psalmului 23 
asupra rugăciunii şi  a imnelor care s-au compus special 
pentru a fi cântate în timpul Proscomidiei Darurilor ("Nimeni 
vrednic . . .  Împăratul slavei . . .  cu puterile cereşti" , "Cei ce pe 
heruvimi . . .  ca pe împăratul tuturor . . .  pe cel nevăzut înconjurat 
de cetele îngereşti . . .  " , "Acum puterile cele cereşti. . .  intră 
Împăratul slavei . . .  se înconjură . . .  " , "Să tacă. . .  Împăratul 
împăraţilor şi Domnul domnilor . . .  cetele îngerilor . . .  ") ,  precum 
şi supravieţuirea în Liturghia armeană şi în manuscrisele pe 
care le-am văzut. Dacă avem în vedere că Epitaful se purta în 
procesiune în timpul Vohodului mare în perioada din afara 
perioadei pascale şi că acestui Vohod i se atribuia ca simbolism 
principal mutarea trupului mort al lui Hristos către mormânt 
- de aceea se şi spune trop arul "Iosif cel cu bun chip . . .  " la 
depunerea Darurilor pe Sfânta Masă - şi că acelaşi tropar 
era trop arul de intrare la procesiunea din Sâmbăta Mare, 
înţelegem cât de probabilă este această ipoteză. 

Oricum, în cazul folosirii dialogului "Ridicaţi porţile . . .  " , 
din Sâmbăta Mare precum şi la Vohodul mare de la Sfânta 
Liturghie este clară influenţa Evangheliei apocrife a lui 
Nicodim. Acest text pseudoepigraf din secolul al A IV-lea 
descrie cu deamănunutul coborârea lui Hristos la iad. In gura 
Domnului sau a puterilor cereşti care Îl însoţesc, pe de o 
parte, şi a lui Adam, pe de alta, se pune dialogul ultimelor 
versuri ale Psalmului 23 :  "S-a făcut glas mare ca un tunet, 
zicând: "Ridicaţi, căpetenii, porţile voastre şi vă ridicaţi 
porţile cele veşnice şi va intra Împăratul slavei" . Auzind 
Iadul i-a zis lui Satan: Ieşi afară, dacă este puternic , şi 
împotriveşte-te Lui" . De a ieşit afară Satan o Apoi zice Iadul 
demonilor lui: "Asiguraţi bine şi puternic porţile de aramă şi 
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încuietoril e şi lanţurile şi ţineţi cheile mele . . .  " . A venit dar 
din nou un glas :  "Ridicaţi porţile . . .  " , zicând. Auzind Iadul a 
doua oară glasul, a răspuns, ca şi cum nu ar fi cunoscut, şi a 
zis :  "Cine este acesta Împăratul slavei? I-au zis lui îngerii 
Stăpânului: Domnul cel tare şi puternic, Domnul cel puternic 
în război" . Şi îndată, odată cu acest cuvânt porţile de aramă 
s-au sfărâmat şi încuietorile de fier s-au rupt şi toţi morţii cei 
legaţi s-au dezlegat din legături şi noi împreună cu ei. Şi a 
intrat Împăratul slavei, ca un om, şi s-au luminat toate cele 
Întunecate ale iadului" (Cap. 2 1) .  În iconografia bizantină a 
Învierii şi în imnografie avem influenţe grăitoare ale acestui 
text. Şi la procesiunea din Sâmbăta Mare s -a voit să se "pună 
în scenă" această scenă atât de impresionantă a coborârii 
Domnului la Iad. Această coborâre s -a făcut, desigur, "cu 
sufletul" , atunci când Domnul a murit pe cruce. Însă şi aici, 
înainte de reprezentarea îngropării Lui nu era cu totul în 
afară de cadrele istorice ale întregii slujbe. Poate acestui 
lucru i se datorează şi cântarea troparului "Când Te-ai pogorât 
la moarte . . .  " , care s-a pus înaintea deja existentului tropar al 
intrării "Iosif cel cu bun chip . . .  " . Dificultatea teologică a 
realităţii, adică faptul că biserica închipuie cerul şi nu iadul, 
nu s-a socotit de nedepăşit, câtă vreme am văzut că acelaşi 
dialog se spunea şi în timpul intrării cu Cinstitele Daruri în 
altar, care, desigur, închipuie cele mai presus de cer. 

Rezumăm: Dialogul "Ridicaţi porţile . . .  " , care se spune 
în anumite locuri la Întoarcerea din procesiunea cu Epitaful, 
se face conform descrierii coborârii la Iad din Evanghelia 
apocrifă a lui Nicodim, pentru a se reprezenta şi mai imagistic 
acest eveniment. El nu este mărturisit de tradiţia liturgică, 
deoarece acest� obicei este foarte târziu. Locul lui tradiţional 
este la slujba Invierii şi la Vohodul mare, de unde probabil a 
şi provenit. Având ca bază criteriile de mai sus nu se poate 
declara cineva în favoarea răspândirii lui. 
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2 2 9  

La Liturghia Darurilor mai înainte sfintite mutarea , 
Sfântului Artos de pe Sfânta Masă la proscomidiar 
trebuie să se facă la versetele "Noaptea ridicaţi 
mâinile voastre către cele sfinte ... " sau mai 
devreme? 

Cel ce întreabă se referă la o practică inovatoare, care 
nici nu este îndreptăţită de practica liturgică, nici nu serveşte 
din punct de vedere practic la săvârşirea Liturghiei Darurilor 
mai înainte sfinţite. Adică, în timp ce citeţul citeşte stihurile 
"Către Domnul" obişnuite, atunci când ajunge la versetul de 
mai sus (Ps. 1 33, 2) îl citeşte rar şi cântat; atunci preotul ia 
de pa Sfânta Masă chivotul sau discul cu Sfântul Artos, îl 
mută la proscomidiar şi săvârşeşte pregătirea obişnuită a 
Cinstitelor Daruri. Legătura dintre această practică cu versetul 
de mai sus este una totalmente exterioară. Alcătuitorul 
Psalmului cheamă pe preoţii templului iudaic, care se află în 
casa lui Dumnezeu, în curţile Domnului, să îşi înalţe mâinile 
în poziţie de rugăciune către Sfintele Sfinţilor, sălaşul 
pământesc al lui Dumnezeu, şi să Îl slăvească în timpul 
nopţii. Dintr-o înţelegere greşită a versetului, "sfinte" s-au 
socotit a fi darurile mai înainte sfinţite şi întreg versetul ca 
un îndemn către preoţi să săvârşească lucrarea Proscomidiei. 
(Termenul "proscomidie" sau "punere-înainte" îl folosim aici 
în mod impropriu ca să indicăm practica pregătirii Cinstitelor 
Daruri, care se face la Liturghia Darurilor) . Un asemenea tip 
de conexiune între practici liturgice şi versete din psalmi nu 
este rar în cultul nostru. În special, versetul de mai sus, care 
însoţea la Sfânta Liturghie ridicarea Sfintelor de la 
proscomidiar pentru a se face Vohodul mare (Rânduiala lui 
Filotei, codicii Atena 749, 75 1 ,  752, 757, 763, 765, 766, 770, 
773,  ş .a . ) .  Cu siguranţă, de acolo s -a introdus Într-o perioadă 
ulterioară şi la Liturghia Darurilor. 

În situaţia de faţă, însă, fără legătură cu corectitudinea 
sau necorectitudinea acestei relaţionări, nu ne este dată de 
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tradiţia noastră liturgică nici o mărturie care să adeverească 
această practică . Dimpotrivă, toate manuscrisele care vorbesc 
despre timpul săvârşirii "punerii-înainte" la Liturghia Darurilor, 
prevăd clar că aceasta se face la începutul citirii stihurilor 
catismei a XVIII-lea ("iar când începem stihologia despre care 
am spUS, preotul merge la Sfântul j ertfelnic şi luând artosul 
mai înainte sfintit . . ." codicii Muzeului Bizantin din Atena 1 3, 
Biblioteca Naţională din Atena 662, 750, 769, 1 9 10 ,  Vatopedi 
1 33 [744] , Paris 326, Sinai 968) , sau se referă în mod 
nedeterminat la săvârşirea Proscomidiei din timpul cântării 
catismei, fără însă să determine că aceasta se întâmplă la 
versetul "Noaptea . . .  " ("când se cântă în mod obişnuit catisma 
din Psaltire, preotul merge la Sfântul proscomidiar şi începând . . .  " , 
codicele Atena 7 1 3 , 662, ş .a .  sau "citindu-se Către Domnul, 
preotul faca la proscomidiar unirea . . .  ", Atena 757) .  Tâlcuirea 
Dumnezeieştii Liturghii a Darurilor mai înainte sfinţite care 
este pusă pe seama Sfântului Teodor Studitul, aşează 
Proscomidia în mod clar la începutul citirii catismei: "când 
citeţul este gata să înceapă canonul antifoanelor, acest 
dumnezeiesc mistagog (preotul) , după ce spune cu glas tare 
Psalmul 50, aranjează artosul mai înainte sfinţit la proscomidiar 
fără a lipsi ceva" . După practica exactă, de altfel, din zilele 
noastre , care se ţine la Sfântul Munte şi aproape în toate 
bisericile de mir, Proscomidia se face în timpul primei stări a 
catismei şi nu la sfârşitul ei. 

De reţinut că a existat ulterior şi tendinţa mutării 
Proscomidiei Darurilor mai înainte sfinţite, după modelul 
Sfintei Liturghii, la începutul şi înainte de începerea slujbei. 
Acest lucru este mărturisit de codicele 758 al Bibliotecii Naţionale 
din Atena, care aşează Proscomidia înainte de "Binecuvântată 
este Împărăţia . . .  " ;  el notează însă că este mai corectă practica 
ţinută de "alţii" , conform căreia Proscomidia se făcea după 
începerea Liturghiei, în timpul cântării catismei ("iar alţii ridică 
Sfântul Artos din chivot după ce dau binecuvântarea, când se 
zice Către Domnul, după cum este şi mai bine . . .  ") 

Pe de altă parte această inovaţie practică nu numai că 
nu deserveşte săvârşirea slujbei, ci creează complicaţii şi 
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neplăceri nedorite. Rânduiala Proscomidiei Liturghiei Darurilor 
mai înainte sfinţite este simplă şi după modelul celor vechi, 
însă săvârşirea ei potrivită sfinţeniei ei cere cu necesitate un 
anumit timp, pe care nu îl pun la dispoziţie ultimele două 
versete din ultimul psalm al antifoanelor/treptelor, oricât de 
rar s-ar citi. Preotul trebuie să mute artoforul/chivotul la 
proscomidiar, să facă unirea în Sfântul Potir, să acopere 
Darurile , să tămâieze şi să readucă chivotul pe Sfânta Masă. 
Toate acestea se pot face cu toată libertatea în timpul cântării 
catismei, nu în grabă la sfârşitul ei. 

Repetăm iarăşi că tradiţia noastră liturgică este atât 
de bogată, încât nu este nevoie să facem invenţii prentru a o 
înfrumuseţa. Acestea creează şi confuzie şi nu se potrivesc cu 
tradiţia noastră, iar în practică se dovedesc de cele mai multe 
că nu se pot impune şi, din această cauză, sunt nişte avortoni. 
Dimpotrivă, există elemente tradiţionale care au dispărut din 
motive istorice şi care pot, dacă revin la locul lor din vechime, 
să contribuie mult la revitalizarea practicii şi a vieţii noastre 
liturgice, lucru de dorit în toate încercările noastre . Un astfel 
de exemplu grăitor ne va da răspuns la următoarea întrebare, 
care şi aceasta se referă la un amănunt al săvârşirii Liturghiei 
Darurilor mai înainte sfinţite. 

230 

De ce  se spun la Liturghia Darurilor cuvintele 
"Lumina lui Hristos luminează tuturor" şi de ce 
în timpul acestor cuvinte preotul binecuvintează 
poporul cu sfeşnicul şi cu cădelnita? , 

Cuvintele "Lumina lui Hristos luminează tuturor" , care 
se spun de către preot între cele două citiri de la Liturghia 
Darurilor, sunt simple şi nu prezintă dificultăţi gramaticale : 

"Lumina lui Hristos îi luminează pe toţi" (P. Trembelas, 
Leitourgikon, Atena 1963, pag. 269) . Însă pe cât de uşor este 
înţelesul lor, pe atât de dificil este răspunsul la întrebare, de 
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ce se spune şi în ce context se aminteşte. Un rezultat al acestei 
dificultăţi sunt diferitele interpretări care s-au dat de către diferiţi 
oameni. Unele dintre acestea sunt, fără îndoială, cu totul arbitrare. 

Astfel, această binecuvântare este pusă în legătură cu 
catehumenii şi mai ales cu rânduiala "celor luminaţi" sau 
"care se pregătesc pentru luminare", adică cu acei catehumeni 
care se pregăteau de la jumătatea Postului Mare pentru a 
primi Sfântul Botez în timpul privegherii din noaptea de 
Paşti . Numele "luminaţi" , precum şi cuvintele rugăciunii care 
se spunea pentru ei ("Arată, Stăpâne, faţa Ta . .  . luminează 
gândul lor . . .  că Tu eşti luminarea noastră") au fost socotite ca 
fundamente pentru această poziţie. Sensul expresiei după 
această interpretare trebuie să fie :  "Lumina lui Hristos (sau 
a învăţăturii creştine) luminează tuturor (şi în special pe cei 
luminaţi dintre cei prezenţi)" (D . Moraitos ,  Sfânta Liturghie 
a Darurilor mai înainte sfinţite, Tesalonic 1955,  pag. 95) . 

După o altă interpretare, binecuvântarea cu sfeşnicul 
aprins şi expresia "Lumina lui Hristos . . .  " este oarecum o 
completare a citirii din Evanghelie sau (şi) o preînchipuire a 
luminii tainice de care se vor desfăta credincioşii peste puţin 
timp în timpul Vohodului cu Darurile mai înainte sfinţite: 
"Această lumină văzută trebuie să completeze în parte în 
credincioşi lumina cuvântului evanghelic, de care aceştia au 
fost lipsiţi în acele zile de plângere, şi, în acelaşi timp, le 
aminteşte şi de acea dumnezeiască lumină, la care nu peste 
mult timp se vor închina în Darurile mai înainte sfinţite" (Epistole 
despre sfintele s lujbe ale Bisericii Ortodoxe de Răsărit, Atena 
1864, 12ag. 42) . 

In ceea ce priveşte prima interpetare, trebuie făcută 
observaţia că legătura cu cei luminaţi este întru totul exterioară. 
La adunarea de seară nu erau prezenţi numai catehumenii şi 
cei luminaţi, ci şi credincioşii. "Lumina lui Hristos . . .  ", pe de 
altă parte, se spune la toate Liturghiile Darurilor şi înainte 
de miercurea din săptămâna de mijloc a Postului Mare, zile 
în care nu era prezentă rânduiala celor luminaţi, deoarece nu 
se constituise încă. Chiar şi în secolul al X-lea, când apare 
pentru prima dată expresia "Lumina lui Hristos . . .  " la Liturghia 
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Darurilor (codicii Patmos 266, Timiou Stavrou 40) , diferenţierile 
de clase de catehumeni se atenuaseră deja. A doua interpretare 
este în mod clar arbitrară. Expresia "Lumina lui Hristos . . .  " , 
apare în Răsărit deja din secolul al IV-lea ca un refren legat 
de primirea luminii de seară, fără să aibă nici o legătură cu 
zilele Postului Mare sau, cu atât mai mult, cu Darurile mai 
înainte sfinţite. 

Alţii o leagă în mod mai fericit de lecturiile biblice. Sub 
acest înţeles "luminează tuturor" se referă la autorii sfinţi ai 
textelor Vechiului Testament care se citesc, adică aceştia au 
fost inspiraţi şi luminaţi de lumina lui Hristos ("Lecturile din 
Vechiul Testament trebuie pe de o parte să fie puse în legătură 
direct cu lumina adevărată a cunoştinţei de Dumnezeu care 
izvorăşte din Hristos, să fie interpretate sub lumina evanghelică 
şi poate că pentru aceasta este introdusă luminarea şi pecetluirea 
Între lecturi" , D .  Moraitos, op.cit . ) .  În special, după Simeon al 
Tesalonicului, "Lumina lui Hristos . . .  " se rosteşte Între cele 
două lecturi, după cea din Facere şi înainte de cea din Pilde , 
"deoarece Facerea istoriseşte începuturile, crearea fiinţelor şi 
căderea lui Adam. Iar Pildele învaţă "în ghicituri" cele despre 
Fiul lui Dumnezeu şi le dă poveţe celor înfiaţi prin El ca unor 
fii, şi Îl numeşte Înţelepciune pe Însuşi Fiul, şi zice că şi-a 
gătit casă Trupul Lui preasfânt, . . .  şi că este lumină care 
luminează pe cele de sus şi pe cele de joS"-l2 (Dialog, cap. 354) . 
Cu toate acestea, şi aceste interpetări îndreptăţesc oarecum 
poziţia expresiei acesteia în acest moment al slujbei Darurilor 
mai înainte sfinţite, Însă nu explică provenienţa şi sensul 
adevărat al acestui tip liturgic, care poate să ne ducă la 
găsirea sensului său corect din punct de vedere liturgic, 
precum şi a vocaţiei sale liturgice corecte . 

La slujba de seară a Bisericii creştine, aprinderea şi 
binecuvântarea luminii de seară a dobândit un caracter 
ceremonial şi era pus în legătură cu binecuvântări, imne sau 
aclamaţii. Sfântul Vasile cel Mare mărturiseşte despre vechiul 

�:! Tratat, voI. II, p. 106. 
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imn "Lumină lină . . .  " ,  care se zicea de popor în timpul primirii 
luminii de seară : "Părutu-sa [de lucru cuviincios] părinţilor 
noştri că nu trebuie să se primească în tăcere harul luminii 
de seară, ci să se aducă mulţumire îndată ce se arată. Şi cine 
este părintele acelor cuvinte ale mulţumirii de la aprinderea 
luminii de seară, nu putem spune. Iar poporul rosteşte (în 
acest imn) vechea formulă . . .  Lăudăm pe Tatăl şi pe Fiul şi pe 
Sfântul Duh, Dumnezeu" (Despre Sfântul Duh, cap . 2943) . 

Expresia "Lumina lui Hristos luminează tuturor", aşa cum 
am scris mai sus, este o aclamaţie veche legată de aprinderea 
şi binecuvântarea luminilor de seară, care era foarte răspândită 
în Răsăritul creştin, şi deja din secolul al IV-lea o găsim scrijelită 
pe candelabre, în întregime sau prescurtată (<l>X<l> II) , în 
Palestina, Egipt şi Asia Mică. De asemenea avem şi la 
slujbele de seară ale altor tipuri liturgice, cum ar fi cele din 
Spania, unde diaconul, înălţând sfeşnicul aprins, spunea: "În 
numele Domnului nostru Iisus Hristos, lumină cu pace" . Este 
grăitor cum la toate aceste binecuvântări ale luminii de seară 
se face întotdeauna o ridicare/anagogie de la lumina materială 
la cea duhovnicească, la lumina lui Hristos. La Liturghia 
Darurilor s-au păstrat multe elemente arhaice ale slujbei de 
seară antice. Unul dintre acestea este şi aprinderea şi binecu
vântarea luminii de seară . O rămăşiţă a ei este expresia 
"Lumina lui Hristos luminează tuturor". Dacă urmărim evoluţia 
acestei practici în mărturiile vechi, ne vom încredinţa de 
corectitudinea acestei interpretări. 

Manuscrisele liturgice şi Simeon al Tesalonicului ne 
păstrează câteva informaţii grăitoare despre modul în care se 
făcea în perioada străveche aprinderea şi binecuvântar�a luminii 
de seară la Liturghia Darurilor mai înainte sfinţite . In timpul 
citirii Facerii, diaconul aprindea sfeşnicul şi mergea înaintea 
arhiereului slujitor sau a preotului şi zicea: "Binecuvintează, 
stăpâne, lumina". Preotul o binecuvânta, spunând: "Binecuvântat 
este Cel ce luminează şi sfinţeşte . . .  " (Codicele Sinai 966) sau 

43 Vezi PSB voI. 12 ,  p. 87. 
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"Că Tu eşti luminarea noastră, Hristoase Dumnezeul nostru, 
totdeauna . . .  " (Simeon, Dialog, cap. 354) .  Atunci, diaconul ieşea 

"în spatele amvonului" (amvonul era în mijlocul bisericii) şi de 
acolo zicea "Lumina lui Hristos . . .  " , "pecetluind" sau "luminând" 

în chipul crucii cu sfeşnicul şi cu cădelniţa poporul (Sinai 
971) .  După Simeon, diaconul ieşea pe uşa de nord a altarului 
şi ajungea "până în spatele bisericii" . După terminarea citirii 
din Facere apărea "îndată cu luminile, fiind la porţile împărăteşti 
[ale bisericii] , ridicându -i pe toţi", intra şi, la mijlocul bisericii, 
zicea "Înţelepciune, drepţi. Lumina lui Hristos . . .  " şi după 
aceea intra în Sfântul Altar. Când nu slujea şi un diacon, 
aceasta se făcea de către preot, care în cele din urmă, cu 
siguranţă din motive de grabă, zicea "Lumina lui Hristos . . .  " 

din altar, "înaintea Sfintei Mese" sau "afară dintre Sfintele 
Uşi" . Această frază era exact cea obişnuită la aprinderea 
luminilor din biserică. ,,Atunci, notează Simeon, în amvon citeţul 

citeşte Paremia44, iar în biserică se aprinde lumina după 

obicei. Iar aceasta arată, aşa cum la sfârşitul veacurilor Lumina 
cea adevărată, Iisus Hristos, prin trup ne-a strălucit nouă, 
celor ce şedeam întru întuneric, şi a umplut lumea întreagă 
de lumina harului Lui". Până în acest moment al slujbei 
biserica se afla în întuneric: "nici o lumină nu se aprinde până la 
Pare mie la Liturghia Darurilor mai înainte sfinţite. Chiar şi 
Vohodul de la Vecernie, după mărturia lui Simeon, se făcea 

"fără lumini" , "însemnând prima Lui (a lui Hristos, n.n.)  
călătorie în tăcere, pe când noi şedeam în întuneric"45 (Dialog, 

cap. 353) .  Că de la "Lumina lui Hristos . . .  " începea lucrarea 
paracliserului se vede şi din anumiţi codici, conform cărora 

"Porunceşte" nu era spus de citeţ, ci de "cel ce aprindea 
lumânările sau candelabrul (Kuv811AelII'LllS)", cerând oarecum 

H Paremie indică aici, ca de altfel şi mai jos, la explicaţia Sfântului Simeon, a 
doua lectură biblică vechi-testamentară din Pildele lui Solomon, care se 
punea la Liturghia Darurilor, şi nu ceea ce se înţelege îndeobşte în 
limbajul tehnic liturgic românesc, în care "pare mie" este numele generic 
al oricărei lecturi vechi-testamentare din timpul slujbelor. 
!.) Tratat, voI. II,  p. 106 .  
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permISIUnea de a-şi împlini sluj irea. Exact acest lucru se 
întâmpla şi la Sfântul Mormânt din Ierusalim în secolul al 
IV-lea, unde, după mărturia pelerinei Eteria, lumina nu se 
aducea din afară la slujba Vecerniei, ci se aprindea "înăuntru" şi 
de la ea aprindeau nenumăratele lumini şi candelele din 
biserica mare (Jurnal de călătorie, cap. 24, 4). 

Şi un amănunt foarte grăitor şi luminător: După cel 
mai vechi tipic al Sfintei Sofia din Constantinopol din secolele 
IX-X, care este cuprins în codicele Patmos 266 şi Timiou 
Stavrou 40 (vezi şi codicele Paris 1587 din secolul al XII- lea) , 

"Lumina lui Hristos . . .  " se zicea nu între cele două lecturi, ci 
după sfârşitul celei de-a doua: "Şi la sfârşitul celor două 
lecturi diaconul ia sfeşnicul de mână şi intră zicând "Lumina lui 
Hristos luminează tuturor". Îndată zice diaconul "Înţelepciune . . .  " 

şi preotul "Pace tuturor" şi psaltul "Să se îndrepteze . . .  ". Aceasta 
era poziţia iniţială a expresiei "Lumina lui Hristos . . .  " . Din 
această mărturie reies următoarele: a) Că "Lumina lui 
Hristos . . .  " nu avea nici o legătură cu lecturile, ci cu "Să se 
îndrepteze" . Mutarea ei între cele două lecturi s -a făcut mai 
târziu, în mod evident pentru a se da timp pentru aprinderea 
luminilor din biserică, astfel încât la "Să se îndrepteze . . .  " 

biserica să fie luminată. De la "Să se îndrepteze . . .  " încolo se 
diferenţiază cu adevărat Liturghia Darurilor mai înainte 
sfinţite de Vecernia obişnuită din Postul Mare; b) Se explică 
de ce "Lumina lui Hristos . . .  " nu se zice atunci când nu se face 
Liturghia Darurilor la Vecerniile din Postul Mare, chiar dacă 
în timpul acestor Vecernii se citesc două lecturi asemănătoare cu 
cele de la Liturghia Darurilor; c) Se înţelege de ce nu se zicea, 
mai în vechime, în timpul Liturghiilor de miercuri şi vineri 
din Săptămâna Brânzei şi din Vinerea Mare "Să se îndrepteze" ; 
d) Se îndreptăţeşte poziţia ciudată din punct de vedere liturgic a 
expresiei "Lumina lui Hristos . . .  " , care astăzi se spune între 
Prochimenul celei de-a  doua lecturi şi titlul ei. Când s-a făcut 
mutarea, lecturile se prelucraseră împreună cu prochimenele 
lor, şi alegerea poziţiei pentru "Lumina lui Hristos . . .  " prezenta 
dificultăţi. Şi e) se explică de ce mai târziu diaconul sau preotul 
binecuvânta nu numai cu sfeşnicul, ci şi cu cădelniţa, de 
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vreme ce ţinându-le pe amândouă făcea tămâierea imediat 
după, în timpul cântării imnului "Să se îndrepteze" . 

Cu trecerea timpului, acest moment din Liturghia 
D arurilor, precum şi multe alte elemente din cultul nostru, "a 
îmbătrânit" . El şi-a pierdut rostul lui practic şi a rămas un 
tip "de taină" . O binecuvântare ciudată, însoţită de o expresie 
liturgică, al cărei înţeles s-a căutat în afara provenienţei sale 
istorice şi rostului liturgic iniţial şi exact. 

2 3 1  

o scrisoare. 

Făcând comentarii, un arhiereu al Patriarhiei Ecumenice 
ne-a făcut cinstea de a ne trimite o scrisoare, în care, pe lângă 
altele, notează şi câteva sugestii care privesc corectarea câtorva 
lucruri nepermise care se întâmplă la Sfânta Liturghie. Publicăm 
mai jos partea respectivă a scrisorii sale şi îi mulţumim că a 
binevoit să contribuie la lucrarea acestei rubrici şi să ne facă 
părtaşi bogatei experienţe şi înţelepciuni bătrâneşti. La sfârşit 
ne vom permite să aducem şi câteva note la cele scrise de el. 

" . . .  deoarece se încalcă de către unii preoţi Tipicul Bisericii 
celei Mari, care s-a făcut pentru încetarea neorânduielilor de 
la Sfânta Liturghie, şi anume: 

a .  Când va sluji un singur preot - mai ales când acesta 
este în totalitate lipsit de ureche muzicală şi de voce - la 
Vohodul mic se pune şi se cântă [de către psalţi] "Veniţi să ne 
închinăm . . .  " ; acest lucru (cântarea de către sobor, n.tr.) este 
potrivit atunci când slujesc doi preoţi şi un arhiereu. În 
primul caz, preotul după ce zice: "Înţelepciune drepţi" , să 
intre în altar imediat în mod respectuos fără să cânte nimic. 

b. La Vohodul mare unii preoţi stau şi, după ce zic "Pe 
voi pe toţi . . .  " , citesc numele şi ce este mai rău, este faptul că 
le citesc pocit, aşa cum am auzit, printre altele, "şi a roabei 
lui Dumnezeu Amersouda" ! Când aud astfel de lucruri 
oamenii din biserică încep să râdă şi să şuşotească mult. 
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Preotul ar trebui să plece imediat în Sfântul Altar. Toate 
numele se cuvin a fi pomenite numai de arhiereu. 

c. La Utrenie şi la Apolis mulţi preoţi pomenesc cu totul 
de prisos nume de sfinţi care nu sunt prevăzuţi în Liturghier. 

Toate acestea şi unele ca acestea se fac cu ostentativitate 
şi obos�sc adunarea. 

In primul şi-n primul rând ei trebuie să înveţe să 
rostească limpede şi muzical. Nu vedeţi pe crainicii de la 
radio şi de la televizor cât de minunat şi uşor rostesc sau 
cântă? Ei fac exerciţii înainte, cu siguranţă. Cum vrem apoi 
să îi atragem pe creştini la Biserică? Ce să facă acolo? Pe cine 
să audă? Şi nici mişcările multora dintre preoti nu sunt ritmice. , ' 

In timpurile din urmă a izbucnit o altă nebunie în biserici: 
în timp ce psalţii cântă Heruvicul şi poporul urmăreşte cu 
frică şi cu cutremur melodia heruvicului, preoţii noştrii strigă 
şi ei cu glas tare acelaşi lucru, la modul în care se poate 
întreba cineva "ne aflăm în hărmălaie"? 

După aceea, trebuie ca preoţii să nu cânte "pe nas", 
lucru foarte respingător pentru generaţia de azi. 

Într-adevăr, este nevoie de efort şi interes ca să se 
întâmple aceste corecturi" . 

1 .  "Veniţi să ne închinăm . . .  " , după Rânduiala lui 
Filotei, care s-a încorporat în cărţile noastre de cult, precum 
şi după rânduielile tipiconale ale celor mai vechi ,manuscrise, 
se cânta de către strană. Preotul şi diaconul după "Inţelepciune, 
drepţi . . .  " , intrau în altar, fără să cânte ceva. Acest lucru este 
valabil şi în zilele noastre conform rânduielilor din Liturghierele 
noastre. În manuscrisele mai noi, datate din secolul al XVI
lea şi după, există o mărturie că imnul de vohod/intrare se 
cânta de către slujitori. Este vorba despre una din multele influ
enţe ale practicii arhiereşti, care influenţează slujirea preoţilor 
în principal prin slujirea în sobor şi prin practica arhimandriţilor, 
adică a egumenilor, care, după cum se ştie, au în mănăstirile 
lor şi alte privilegii arhiereşti. Unele dintre aceste influenţe 
s -au naturalizat treptat şi oficial în practica noastră liturgică 
mai nouă. Nu încape îndoială că imitarea actelor arhiereşti 
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se face de cele mai multe ori dintr-o intenţie bună, cu scopul 
de a se da cultului dumnezeiesc mai multă măreţie . Este de 
prisos, însă, să spunem că Liturghia cu preot are în sine o măreţie 
şi o simplitate pe care ar invidia-o şi Liturghia arhierească. 
Deci nu numai din raţiuni de ţinere a tipicului, ci şi din 
motive care ţin de esenţă, preoţii noştri trebuie să evite 
imitările pe care le expun, de multe ori neîndreptăţit, ochilor 
oamenilor adunaţi la biserică, atunci când încearcă să adopte 
lucruri care nu le aparţin, "să facă, adică, pe Stăpânul" . 

2 .  Pomenirea numelor în timpul Vohodului mare nu 
apare în nici o tradiţie manuscrisă, nici măcar la Liturghia 
arhierească, şi se pare că a intrat în practica noastră liturgică pe 
la sfârşitul secolului al XVIII -lea. În vechime se zicea numai 
cuvintele rezumative "Pe voi pe toţi . . .  " o dată sau de două ori . 
Prima dată s-a introdus, după cum se pare, expresia "Arhieria 
ta . . .  " la Liturghia arhierească şi ca un răspuns de politeţe 
expresia "Preoţia ta . . .  " sau ,,(Iero)Diaconia ta . . .  " , care se zicea 
de către arhiereu şi care mai târziu s -a extins şi cuprindea şi 
pomenirea după nume a celor vii şi morţi. Până prin secolul 
al XIV-lea, după "Rânduiala Liturghiei cu patriarh, cum se 
face în biserica mare" (codicele Sf. Sava 362/607), arhiereu 
preîntâmpina Cele Sfinte şi le punea pe Sfânta Masă fără să 
facă pomenirea obişnuită astăzi. La introducerea acestei 
pomeniri a contribuit poate şi tendinţa de a se omite Ectenia 
în care exista o cerere specială pentru cei vii şi pentru cei 
adormiţi şi în care se introduceau numele după rânduiala 
transmisă. Pomenirea din timpul Vohodului mare are multe 
neajunsuri: lungirea Vohodului, greşelile gramaticale şi sintactice 
pe care le auzim adesea, pericolul de face acest lucru pentru a 
fi plăcut de oameni, "particularizarea" Proscomidiei în principal 
din duminici şi sărbători numai la anumite persoane, etc. Cuprin
zătorul şi foarte vechiul "Pe voi pe toţi . . .  " este destul. Celelalte 
sunt în plus. Numele credincioşilor se pomeneşte, în afară de 
Ectenie, şi la Proscomidie şi la pomelnicele de la Sfânta Liturghie. 

3 .  Am scris şi în altă parte că tipul ,actual de apolis este 
târziu. Liturghia se sfârşea iniţial cu "In pace să ieşim . . .  " . 
După aceea s-a adăugat rugăciunea amvon ului, ca o rugăciune 
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de binecuvântare finală. Apolisul de astăzi "Hristos, 
adevăratul Dumnezeul nostru . . .  " , când s-a introdus în slujbele 
noastre avea o formă mai simplă. El apare în diferite manuscrise 
mai noi cu diverse variante. În general se pomenesc numai 
Născătoarea de Dumnezeu, crucea şi apostolii. Iar după nume 
numai Sfântul pe numele căruia se pune Sfânta Liturghie, 
Sfântul Vasile cel Mare şi Sfântul Ioan Hrisostom, iar la 
Liturghia Darurilor mai înainte sfinţite Grigorie Dialogul sau 
Patriarhul Gherman. În unele se adaugă arhanghelii şi 
Sfântul zilei. Sub aceste forme apare în manuscrisele târzii. 
Dezvoltarea lui este recentă, nu mai veche de secolul al 
XVIII-lea. Se pare că au fost adăugaţi primii mucenicii, cuvioşii 
şi Părinţii, părinţii lui Dumnezeu Ioachim şi Ana46 şi Sfântul 
bisericii. Apoi, cu siguranţă din influenţa rugacIUnii 
"Mântuieşte, Dumnezeule, poporul Tău . . .  " de la Utrenie, a rugă
ciunilor de la Litie şi probabil a pomenirilor de la Proscomidie, el 
a luat extinderea cunoscută .  Astfel au fost adăugaţi sfinţi 
pentru care poporul avea o evlavie specială şi alţi sfinţi locali, 
atât de mulţi încât uneori Apolisul ajunge să devină o listă 
nesfârşită de nume. Tradiţia liturgică corectă a Bisericii 
noastre ne dă şi în cazul de faţă măsura de aur a simplităţii 
şi a seriozităţii care se cuvin sfinţeniei. 

Celelalte observaţii ale preasfinţitului mitropolit nu au 
nevoie de comentarii. "Lucrurile Domnului" nu se pot face 
"neîngriji t" . 

46 În traducerile româneşti, la Apolis, Sfinţii Ioachim şi Ana sunt amintiţi 
sub forma "cu rugăciunile sfinţilor, drepţilor şi dumnezeieştilor părinţii, 
Ioachim şi Ana". Textul grecesc Însă cuprinde genitivul theopatorwn care, 
mai exact, Înseamnă "ai lui Dumnezeu părinţi" adică "strămoşi" . 
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2 3 2  

Preotul trebuie să s e  împărtăşească din Sfântul 
Potir de trei ori sau o singură dată? 

Cu problema Întreitei împărtăşiri din Sfântul Potir şi 
cuvintele care o însoţesc ne-am ocupat mai pe larg Într-un 
răspuns mai vechi (întrebările cu numărul 106 şi 107) .  Acolo 
am adunat şi mărturiile mai vechi şi cele mai noi legate de 
această problemă. Din păcate este una din temele la care nu se 
poate răspunde cu "da" sau "nu", direct, cum ne învaţă Evanghelia. 
Aceasta deoarece există un interval Între practica veche, care 
este mai corectă şi din punct de vedere teoretic şi din punct 
de vedere logic, a împărtăşirii numai o singură dată şi din 
Sfântul Sânge, pe de o parte, şi cea relativ mai nouă, care s-a 
impus deplin şi general. 

Împărtăşirea de trei ori este mărturisită de rânduielile 
de tipic ale manuscriselor Liturghice cel puţin din secolul al 
XIII-lea, ca un regim valabil îndeobşte . Aţi notat că cele mai 
vechi manuscrise nu au prevederi clare, astfel încât să putem, 
bazându-ne pe acestea, să susţinem că până atunci era valabil 
vechiul mod de împărtăşire. Dimpotrivă, unitatea de mărturie 
a manuscriselor din secolul al XIII-lea şi după, precum şi a 
Rânduielilor Sfintei Liturghii, care apar de atunci încolo, ne 
indică faptul că şi cu mult înainte poate de secolul al XIII-lea 
împărtăşirea din potir se făcea de trei ori . 

Graniţele de competenţă ale celui ce scrie se întind 
până în acest punct. 

2 3 3  

La înălţarea Sfintelor Daruri împreună cu Sfântul 
Agneţ se înalţă şi Sfântul Potir? 

Intrebarea cu numărul 1 8 1  se referea la tema înălţării 
Sfântului Agneţ. Acolo am văzut că se înalţă numai Amnosul 
şi nu întreg discul. Sunt atât de clare mărturiile tradiţiei liturgice 
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referitoare la aceasta şi este atât de clar formulat de Părinţii 
care au comentat Sfânta Liturghie sensul teologic al acestei 
practici, Încât nu mai este loc de îndoială sau de opoziţie. De 
altfel, aşa cum s-a demostrat în răspunsul de la întrebarea cu 
numărul 1 80, miridele nu se sfinţesc şi nu se transformă în 
Trupul lui Hristos. Rău fac prin urmare acei preoţi care 
înalţă întregul disc, amnos şi miri de împreună, la înălţarea 
Sfintelor Daruri. 

Întrebarea de mai sus este conexă, după cum este 
oarecum şi diferită. Ea presupune cele pe care le-am scris în 
răspunsurile de mai sus, unde au fost adunate mărturiile 
patristice şi rânduielile tipiconale respective din manuscrisele 
liturgice, lucruri pe care nu le vom repeta. Diferenţa dintre 
întrebarea precedentă şi aceasta constă în faptul că conţinutul 
Sfântului Potir, spre deosebire de miride, este sfinţit şi 
transformat în Sângele lui Hristos .  În plus, preotul şi 
credincioşii nu se vor împărtăşi numai cu Sfântul Trup, ci şi 
cu Sfântul Sânge. Prin urmare "Sfinte" se referă în acelaşi 
timp la ambele două specii euharistice. Exact acest lucru se 
pare că a provocat înălţarea împreună a Agneţului şi a 
potirului, despre care vorbeşte întrebarea. Iar acesta este cu 
siguranţă motivul "teologic" care este invocat de cei ce 
introduc această practică, pentru a o îndreptăţi. 

Inovaţia aceasta nu este Însă îndreptăţită. Niciodată, 
în timpul înălţării Sfintelor Daruri nu se înălţa potirul, ci 
numai Sfântul Trup . Înălţarea Sfintelor Daruri, de altfel, este 
primul act al frângerii pâinii şi în acest act trebuie căutată 
provenienţa iniţială. Ca să tăiem ceva trebuie mai întâi să îl 
ţinem în mâini, să îl ridicăm. Înfrumuseţarea liturgică şi 
simbolică a acestei mişcări, iniţial foarte simple, a dus la 
prelucrarea actului înălţării SfântuluI Artos, aşa cum s-a 
transmis şi aşa cum se săvârşeşte până astăzi. În legătură cu 
Sfântul Potir nu a existat o raţiune practică analogă, care să 
provoace înălţarea lui. 

Aşadar, oricare ar fi punctul de plecare istorico-practic 
al înălţării, aceasta se limita numai la înălţarea Sfântului 



IOANNIS FOUNDOULIS 209 

Artos.  Acest lucru este pe deplin clar şi stabilit cu exactitate. 
O înălţare a potirului nu s-a făcut niciodată. 

Ce se întâmplă atunci cu raţiunile "teologice" pe care 
le-am amintit mai înainte şi care se pare că pledează şi pentru 
înălţarea potirului? Am scris şi altă dată, că suntem interpreţi 
ai tradiţiei liturgice a Bisericii. Corectitudinea interpretării 
noastre se judecă întotdeauna în conformitatea cu practica 
liturgică corectă .  Altfel, ea duce la abuzuri arbitrare , la un tip 
de protestantism liturgic, străin de duhul cultului ortodox. Cu atât 
mai mult cu cât în numele "teologiei" de acest tip se falsifică 
tradiţia liturgică, ca şi cum Biserica s-ar fi găsit în înşelare 
până astăzi, iar Părinţii şi slujitorii ei, care, bazându-se pe 
tradiţia de la întemeierea Bisericii, înălţau drept urmare 
numai Sfântul Artos, nu gândeau şi nu făceau gestul corect. 

2 3 4  

Când se zic rugăciunile Antifoanelor dacă nu există 
diacon la slujbă? 

2 3 5  

"Să n e  iubim unii p e  alţii...", atunci când nu există 
un diacon la slujbă, se zice de către preot Întors 
cu faţa către popor? 

Sfânta Liturghie şi în parte şi celelalte slujbe ale 
Bisericii noastre s-au compus în aşa fel încât participarea 
diaconului la ele să constituie un element necesar pentru 
desfăşurarea lor armonioasă. Diaconul este într-un anume 
mod maestrul de ceremonii şi intermediarul între preot şi 
popor. Acesta îi aminteşte preotului ce trebuie să zică şi ce 
trebuie să facă G,Binecuvintează . . .  ". "Porunceşte . . .  " , "Roagă-te . . .  ", 
etc.), pune în gura poporului temele rugăciunii G,Domnului să 
ne rugăm", "Pentru . . .  " etc .) şi  rânduieşte poziţia "Să ne 
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plecăm . . .  " , "Drepţi" , etc . )  şi atrage atenţia asupra momentelor 
vitale Aale Sfintei Liturghii G,Să luăm aminte . . .  " , "Înţelepciune", 
etc . ) .  In Biserica veche existau cărţi speciale pentru diaconi 
numite "Diaconicon" , cum erau şi cele numite "Ieraticon" 

pentru preoţi şi "Arhieraticon" pentru arhierei. Când însă cu 
timpul diaconii au început să se rărească, în cărţile preoţilor 
au fost cuprinse şi cele ale diaconilor. Preotul a devenit 
concomitent şi diacon. Aceasta a adus greutăţi în ceremonialul 
firesc şi a avut ca rezultat destul de multe denaturări în 
cărţile noastre liturgice şi în actul liturgic în general. Acestea 
sunt necesare pentru a veni acum la răspunsul la cele două 
Întrebări de mai sus. 

Planul pe care îl urmează elementele particulare ale 
slujbelor noastre este următorul: diaconul introduce rugăciunea, 
îndemnând comunitatea la rugăciune şi punând în gura poporului 
cererile rugăciunii. Vine apoi preotul să recapituleze cererile, 
înălţând către Dumnezeu o rugăciune care se încheie printr
un Ecfonis,  adică printr-un sfârşit Doxologic, care, spre 
deosebire de rugăciune, se zice cântat. Poporul, în sfârşit, prin 

"Amin", ia parte la cererile rugăciunii şi cântă un imn potrivit. 
Mai înainte se impusese zicerea "în taină" a rugăciunilor de 
la Sfânta Liturghie. De obicei, preotul le zicea în timpul în 
care diaconul spunea Ectenia, în orice caz înainte de Ecfonis. 
Atunci când nu era de faţă un diacon, problema devenea 
dificilă. Preotul nu putea să spună şi Ectenia şi rugăciunea în 
acelaşi timp. Atunci s -au căutat noi locuri pentru rugăciuni 
în timpul gol pentru preot. Ecfonisele, ca elementul cel mai 
vital din punct de vedere liturgic, au rămas în poziţiile lor 
iniţiale, însă rugăciunile au suferit atâtea mutări şi 
transmutări, încât de multe ori şi-au pierdut orice legătură 
cu poziţia lor iniţială şi cu sfârşitul lor, cu Ecfonisul. De 
multe ori se zicea proto-hysteron47, adică după Ecfonis, ca la 

rugăciunea de la "Sfinte Dumnezeule", parţial şi la Antifoane. 

47 Autorul foloseşte denumirea unei structuri retorice "proto-hysteron = 
primul-ultimul", în care un termen era pus înaintea altuia. deşi din punct 
de vedere logic ar fi trebuit îi urmeze celui de-al doilea termen. 
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Alteori se spunea cu foarte mult timp înaintea Ecfonisului, 
cum se întâmplă cu rugăciunile Vecerniei şi Utreniei, chiar şi 
cu prima rugăciune a Antifoanelor de la Liturghia Darurilor 
mai înainte sfinţite, care se zicea după unele manuscrise, 
înainte de Începerea slujbei. Nici nu mai este nevoie să 
spunem �ă aceasta este un exemplu de decădere a slujbelor 
noastre. In anumite cazuri, problemele care s -au creat sunt 
atât de complicate încât recunoaşterea curgerii iniţiale a 
slujbei şi marcarea rugăciunilor care aparţin fiecărei unităţi 
sunt de multe ori aproape imposibile, iar revenirea lor la 
poziţiaA iniţială greu de realizat. 

In special, rugăciunile Antifoanelor de la Liturghie 
trebuie spuse după "Ţie, Doamne" , pe care îl zice poporul, şi 
înainte de Ecfonisele lor. Acest lucru este posibil chiar dacă 
este prezent un diacon sau nu, dacă rugăciunile se spun 

"întru auz" , după rânduiala mai nouă, care tinde să readucă 
obiceiul mai vechi în acest caz. Altă soluţie nu ar rămâne, 
decât ca rugăciunile să se zică în timpul cântării Antifonului 
după Ecfonis, proton-hysteron, aşa cum se zice şi rugăciunea 
imnului "Sfinte Dumnezeule . . .  " . Acest lucru nu este cel ideal, 
desigur, însă este singura rezolvare posibilă conformă cu 
obiceiul care s -a  impus.  Personal, cel ce scrie nu ar putea 
încuviinţa această soluţie . Ar prefera, chiar dacă rugăciunile 
încă se spun în taină şi nu există diacon, să se spună la locul 
lor corect din punct de vedere istoric şi logic, adică înainte de 
Ecfonis.  Rugăciunile Antifoanelor sunt scurte şi s-ar putea 
acoperi, cel puţin parţial, de un "Ţie, Doamne" puţin mai prelungit 
din partea stranei sau de o tăcere de puţine secunde, exact 
cum seA întâmplă la rugăciunile plecării capetelor. 

In ceea ce priveşte "Să ne iubim unii pe alţii . . .  " sau la 
expresia paralelă "Capetele noastre . . .  " , de vreme ce şi aceasta 
face parte dintre îndemnurile diaconeşti către popor, ar fi 
zadarnic să căutăm în tradiţie în ce poziţie o zicea preotul, 
câtă vreme ea presupune întotdeauna, aşa cum am văzut, 
prezenţa diaconului. Este însă foarte firesc şi corect din punct 
de vedere logic şi foarte potrivit cu binecuvântarea ca preotul 
să nu întoarcă spatele poporului, ci, câtă vreme se adresează 
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poporului, să îi vorbească şi să îi dea porunca liturgică 
privind către el. Să nu uităm că şi diaconii în vechime erau 
întorşi cu faţa către popor sau, cel puţin, într-o perioadă mai 
târzie, priveau spre răsărit, ca şi astăzi, însă erau urcaţi în 
amvon, care se afla în mijlocul bisericii şi al poporului, poziţie 
care îi asigura controlul asupra poporului şi n� îi despărţeau 
de ei, ca astăzi, când stau înaintea Uşilor Impărăteşti cu 
spatele la adunarea bisericească. 

236 

"Împărate ceresc ... " se spune înainte de Ecfonisul 
"Binecuvântată este împărăţia . . . "? 

, 
După rânduiala impusă astăzi, "Impărate ceresc" se 

recită de către preot înainte de Ecfonisul de începere al Sfintei 
Liturghii, adică înainte de "Binecuvântată este Împărăţia . . .  " . 
Din câte ştiu, prima mărturie despre aceasta există în 
codicele Patmos 719 din secolul al XIII-lea şi în Rânduiala 
Dumnezeieştii Liturghii a Patriarhului Filotei de Constantinopol 
(secolul al XV-lea) . În cea de-a doua lucrare această practică 
nu este prezentată ca fiind complet îngheţată, de vreme ce 
preotul avea posibilitatea să aleagă între "Împărate ceresc" şi 
"Slavă întru cei de sus lui Dumnezeu" ("stând împreună 
(preotul şi diaconul) înaintea Sfintei Mese, se închin� până la 
pământ de trei ori, rugându-se în sine şi zicând: "Impărate 
ceresc" sau "Slavă întru cei de sus lui Dumnezeu . . .  " , de două 
ori şi "Doamne, buzele mele vei deschide . . .  " , o dată", Codicele 
Panteleimon 6277-770). De la codici mai vechi nu avem 
mărturii referitoare la aceasta . Mai prescurtata Rânduială a 
Dumnezeieştii Liturghii, care se găseşte în codicele Bibliotecii 
Naţionale din Atena la numărul 662 (secolele XII-XIII) , deşi 
descrie amănunţit actele pregătitoare ale preotului, nu vorbeşte 
deloc despre "Împărate ceresc" . Deci, conform cu aceste date, 
"Împărate ceresc" trebuie să se fi introdus în acest moment al 
Sfintei Liturghii în jurul sec oului al XII - lea şi, desigur, nu 
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generalizat . Introducerea lui s -a  datorat tendinţei, care apare 
în acea perioadă aproximativ, de a adăuga la Sfânta 
Liturghie diverse elemente de completare, cum ar fi versuri 
de psalmi, dialoguri între preot şi diacon şi tropare, care au 
în principal un caracter pregătitor pentru preotul slujitor. 
Astfel de elemente existau dintru început şi există şi astăzi în 
textul iniţial al Sfintei Liturghii, ca de exemplu rugăciunea 

"Nimeni nu este vrednic . . .  " de dinaintea părţii de taină a 
Sfintei Liturghii, rugăciunea de dinainte de "Tatăl nostru" , 
rugăciunea domnească, rugăciunea plecării capetelor şi "Ia 
aminte, Doamne . . .  " înainte de Sfânta Împărtăşanie, etc . .  Însă 
când aceste elemente din cauza folosirii continue şi-au 
pierdut greutatea lor iniţială, s-au căutat alte moduri de 
pregătire, mai noi şi prin urmare mai impresionante. Această 
tendinţă a aj uns Într-o perioadă de mare avânt, încât în 
multe manuscrise ulterioare textul iniţial al Sfintei Liturghii 
se supraacoperă de recitarea de tropare, rugăciuni, stihuri şi 
alte elemente, a căror inserare se făcea uneori şi nepotrivit, ca de 
exemplu inserarea troparului "Doamne, Cel ce pe Prea Sfântul 
Tău Duh . . .  " înainte de Epicleză. În textele tipărite, din fericire, 
nu s-au păstrat toate . 

În special, "Împărate ceresc" s -a  introdus ca o invocare 
către Sfântul Duh, pentru ca preotul să se învrednicească 
prin harul Lui să săvârşească Taina. S -a aşezat, aşadar, 
înainte de binecuvântare, care ar fi marcat inceperea săvârşirii 
ei. Pentru aceleaşi raţiuni teologice "Împărate ceresc" s -a 
pus ,  probabil în aceeaşi epocă, şi înainte de începutul primei 
slujbe din fiecare grupă de slujbe ale ciclului unei zile, când s
a diminuat sau a dispărut motivul pentru care iniţial se 
punea Psalmul 50 la începutul slujbelor, sau când, din cauza 
unor adaosuri ulterioare, acest psalm dej a nu mai era la 
începutul slujbei. Astfel, prin Psalmul 50, care avea un 
caracter pregătitor pentru sentimentul puternic de pocăinţă 
care domneşte în el, şi prin invocarea Duhului Sfânt care este 
cuprinsă în psalm ("şi Duh drept înnoieşte întru cele dinlăuntru 
ale mele . . .  şi  Duhul Tău cel sfânt nu-l lua de la mine . . .  şi cu 
Duh stăpânitor mă întăreşte . . .  Doamne, buzele mele vei 
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deschide . . .  " vv. 1 2 . 13 . 14 . 1 7) ,  începeau slujbele Miezonopticii, 
U treniei şi Pa Vecerniţei. "Împărate ceresc" a intrat mai 
târziu la începutul Miezonopticii, al Utreniei, atunci când nu 
este legată de Miezonoptică, la începutul Ceasului al III-lea 
şi al IX-lea. Cu deosebirea că acolo şi-a găsit loc după 
binecuvântarea de început, în timp ce la Sfânta Liturghie 
înainte de aceasta, deoarece mai mult ca sigur acest moment 
din Sfânta Liturghie era complet prelucrat şi, în opoziţie faţă 
de celelalte slujbe pe care le-am amintit, nu era uşor să 
sufere o nouă direcţionare. 

Oricum, de reţinut că de vreme ce "Împărate ceresc" se 
spune în timpul micii slujbe a "timpului", care s-a prelucrat 
în perioade mai târzii, în principal pentru pregătirea preotului 
pentru săvârşirea Sfinţei Liturghii, repetarea lui înainte de 
"Binecuvântată este Impărăţia . . .  " , ar fi nejustificată din 
punct logic , în plus nu s-ar putea caracteriza ca un fel de 
anacronism liturgic. Adică, deşi am adoptat slujba mai târzie 
a "timpului", în care s-au adunat toate elementele pregătitoare, 
prin urmare şi "Împărate ceresc" , noi continuăm să repetăm 
ultima ei parte la momentul acela la care exista, înainte de a 
se fi introdus slujba "timpului" sau, cel puţin, înainte de fi 
fost cuprinsă în ea rugăciunea "Împărate ceresc" . 

2 3 7  

Rugăciunea Vohodului mIC "Stăpâne Doamne, 
Dumnezeul nostru, cel ce ai aşezat ... " şi "Pe voi 
pe toţi.. ." de la Vohodul mare se zic în timp ce se 
merge prin biserică? 

După practica de astăzi, rugăciunea Vohodului mic şi 
"Pe voi pe toţi . . .  " , se spun în timp ce se merge prin biserică. 
La întrebare, dacă acest lucru se face bine, răspunsul, pe 
baza elementelor din tradiţia noastră liturgică, trebuie să fie 
pentru prima întrebare negativ, iar pentru cea de-a doua 
pozitiv. Şi iată cum stau lucrurile. 
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a .  După toate Molitfenlincele şi Liturghiercle manuscrise 
şi tipărite, după Rânduielile Dumnezeieştii Liturghii şi după 
Părinţii tâlcuitori ai Sfintei Liturghii, rugăciunea Vohodului 
mic se zicea în mij locul bisericii: "în mijlocul bisericii" sau "în 
locul obişnuit", determinat a fi "mijlocul bisericii". Acolo stăteau 
preotul şi diaconul, "plecându- şi amândoi capetele" . Diaconul 
adresa îndemnul ,.Domnului să ne rugăm" sau "În pace 
Domnului să ne rugăm", preotul spunea rugăciunea intrării 

şi "ridicându-se"-1H binecuvânta, ca de obicei, intrarea. Această 

plecare adâncă a capului şi ridicarea însemna simbolic "precum 
Domnul S-a pogorât până la noi şi a fost omorât şi îngropat şi 
până la iad a coborât" şi a înviat (Simeon al Tesalonicului, 
Dialog, cap. 98. Interpretarea, 54) . Rugăciunea Vohodului 
(adică a intrării) şi binecuvântarea se spuneau până în 
secolul al XII-lea după terminarea cântării celui de-al treilea 
antifon şi în auzul poporului. Din acea epocă s-a introdus şi s
a impus în acest moment recitarea "în linişte" sau "în taină" 

a rugăciunii şi a altor expresii liturgice care o înconjoară. 
Recitarea rugăciunii în mijlocul bisericii s -a  păstrat la 

noi numai la Liturghia arhierească. La Liturghia obişnuită, 
preotul şopteşte rugăciunea în timp ce merge şi lasă numai 
binecuvântarea intrării pentru "locul obişnuit" . Aceasta se 
datorează, cu siguranţă, tendinţei generale de micşorare a 
celui de-al treilea antifon la numai un singur tropaI' din 
motive de scurtime . Preotul nu mai avea timp să recite în 
mijlocul bisericii rugăciunea, care anterior se impuse se să se 
spună în taină, şi, de vreme ce repetarea ei deasă îl ajutase 
să o cunoască pe de rost, o spunea, pentru a câştiga timp, în 
timpul procesiunii. Mai demult , însă, atunci când trop arul se 
cânta cu stihurile antifonului cel puţin de trei ori sau, după 
obiceiul monastic, se cântau fericirile cu troparele lor sau cu 
cântarea a treia şi a şasea din canonul Sfântului prăznuit, 
avea desigur tot timpul să meargă liniştit în mij locul bisericii 
şi să recite acolo rugăciunea. Că aceasta este nu numai 

4R Din poziţia înclinată, de vreme ce spunea rugăciunea cu capul plecat. 
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varianta corectă din punct de vedere istoric, dar şi mai potrivită, 
nu este nevoie să discutăm. Diminuarea duratei sfintelor 
slujbe este, cu siguranţă, o nevoie impusă de cerinţele vremurilor 
noastre, după cum este, în acelaşi timp, şi o boală care tinde 
să vatăme în mod decisiv cultul nostru dacă nu este abordată 
sistematic şi vindecată corect. Însă despre această problemă 
vom avea prilej să vorbim mai analitic la următoarea întrebare. 

b. Vohodul cu Cinstitele Daruri se făcea iniţial fără 
vreo pompă specială, numai cu participarea diaconului alături 
de preot, fără ca ei să spună ceva, nici să se cânte ceva în 
timpul acela. Această practică foarte veche s-a păstrat cu 
exactitate la Liturghia din Constituţiile Apostolice (cartea a VIII) . 
Când s-a dezvoltat pregătirea Cinstitelor Daruri şi mutarea lor 
la jertfelnic a început să primească un caracter sărbătoresc şi 
oficial s-a socotit necesar ca timpul mort să fie acoperit cu 
cântarea vreunui antifon şi este foarte probabil că un astfel 
de antifon a fost ales Psalmul 23 .  Puţin mai târziu Psalmul a 
fost înlocuit de un imn inspirat din acest psalm, care este 
imnul Heruvic de astăzi sau celelalte imne care se pun în 
locul lui: "Să tacă tot trupul. . ." , "Acum puterile cerurilor . . .  " şi 
în special pentru Joia Mare trop arul ei "Cinei Tale celei de 
taină . . .  " . Mutarea Cinstitelor Daruri, însă, se făcea în timp ce 
se cânta Antifonul sau Troparul, fără să spună nimic diaconii 
sau preoţii, care şi ei luau deja parte la procesiune. Această 
practică s -a păstrat în Liturghiile vechi ale Evanghelistului 
Marcu şi Iacov, fratele Domnului, şi în parte şi la Liturghia 
Daruri}or mai înainte sfinţite .  

In cea de-a treia fază a evoluţiei Vohodului mare, diaconul 
şi preotul nu treceau prin biserică în tăcere, ci spuneau în 
taină sau "cântau în sinea lor" din memorie psalmi sau imne 
cunoscute, cum ar fi Trisaghionul (există şi o aluzie despre 
aceasta şi în imnul Heruvic: "întreit sfântă cântare (tris-agion 
hymnon) cântăm", Psalmul 50 sau 23 şi duminica "Învierea 
lui Hristos văzând . . .  " . Cel mai târziu din secolul al XII-lea 
apare în manuscrise fraza "Pe noi pe toţi . . .  " , care se spunea 

"cu glas mare" . (Există în manuscrise şi grafia "voi" , care 
pare a fi mai corectă, deoarece din prevederile tipiconale se 
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lămureşte c ă  această rugacIune se spunea "pentru toţi" sau 

"către popor") .  După câteva manuscrise, preoţii o spuneau 

"când ajung în mijlocul bisericii" , după altele şi când ieşeau 
din altar. După cele mai multe manuscrise ,  însă, şi după 
Rânduiala lui Filotei cuvintele "Pe voi pe toţi . . .  " erau adresate 
ca urare "către popor" succesiv şi repetat, cu mici variante de 
fiecare dată ("Pe voi pe toţi să vă pomenească Domnul 
Dumnezeu . . .  ", "Să vă pomenească pe voi Domnul Dumnnezeu . . .  " , 

" Să vă pomenească Domnul Dumnezeu pe voi pe toţi . . .  " , " Să 
vă pomenească pe voi pe toţi Domnul Dumnezeu . . .  " , "Să 
pomenească Domnul Dumnezeu preoţia sau arhieria ta . . .  ") 
când amândoi, preot şi diacon "intrau" şi mergeau prin naos" . 
Acest lucru se întâmplă în general şi astăzi. Faptul că fraza 

"Pe voi pe toţi . . .  " s-a introdus pentru a fi spusă în timpul 
drumului în procesiune prin biserică apare, în antiteză cu 
rugăciunea intrării de la Vohodul mic, din scurtimea ei şi din 
cât de bine a fost reţinută .  

Dacă acest moment al  Sfintei Liturghii ar fi necesitat 
vreo îmbunătăţire, aceasta s -ar putea face pe baza vechimii 
practicii care se ţine la Sfântul Munte şi, în parte, în unele 
locuri şi în parohii . Adică, străbătând marile biserici, în loc ca 
diaconul sau preotul să spună o singură dată "Pe voi pe 
toţi . . .  " , rar, în stilul cunoscut, s-ar putea relua succesiv, în 
diverse variante. Cred că modul acesta de recitare a rugăciunii 
are în sprijinul ei nu numai tradiţia mai veche şi practica de 
la Sfântul Munte, dar şi estetic ar fi mai bună şi mal 
potrivită cu sfinţenia clipei. Nu ar fi greu să se încerce .  

238 

Oare "Sfinte Dumnezeule . . .  " nu se poate spune 
numai de trei ori, rară ,,slavă ... Şi acum" şi "Puternic"? 

Cântarea imnului Trisaghion la Sfânta Liturghie, ca şi 
toate cele care o însoţesc, prezintă probleme complicate din 
punct de vedere istoric. Evoluţia lor este îndelungată şi nu ne 
interesează în mod direct aici pentru rezolvarea întrebării de 
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mai sus, la care răspunsul nu este în funcţie numai de partea 
istorică, ci şi de toate acele laturi diverse care se leagă direct 
de el. Un singur lucru ar fi folositor de amintit, că imnul Trisaghion 
s -a introdus în Liturghie ca imn introductiv, cântat de psalţi, 
cler şi popor, nu numai de trei ori, ci cel puţin de zece ori ca o 
stihiră a Psalmului 79 probabil , ca şi "Hristos a Înviat . . .  " de 
la slujbele de Paşti. Din psalm s -a păstrat numai la Liturghia 
arhierească stihul potrivit, care se spunea iniţial de către 
diacon în timpul intrării, înainte de "Slavă Tatălui . . .  " , adică 
,,(Doamne, Doamne) , caută din cer şi vezi . . .  " (v. 1 5- 16) .  Mai 
târziu, prin adăugarea succesivă a altor cântări de intrare şi 
chiar a Antifoanelor, Trisaghionul s-a păstrat, însă cântarea 
lui, redusă la cât mai puţin posibil , adică la repetarea lui de 
trei ori, la ,,slavă . . .  Şi acum . . .  " cu ultima parte a imnului şi 
repetarea lui finală mai în forţă şi cu o melodie mai dezvoltată, 

"Puternic" sau "îmbelşugat", cum se zicea la vechea slujbă de 
parohie. La Liturghia arhierească şi la Liturghiile în sobor se face 
un mic pas Înapoi, care ne readuce la practica relativ mai veche, 
la cântarea antifonică Între psalţi şi cler şi la stihul-rămăşiţă al 
vechii lui stihologii. Că la cântarea Trisaghionului luau parte şi 
preoţii se vede din păstrarea recitării lui şi de către aceştia în 
sinea lui, fie că este Liturghie în sobor, fie că nu. O nouă 
reducere a numărului Trisaghioanelor sau o ciuntire a sfârşitului 
lor nu este posibilă din punct de vedere liturgic. Forma foarte 
simplă de astăzi este singura prescurtare recunoscută, conform 
cu datele tradiţiei şi cântării liturgice bizantine. 

Al doilea motiv care nu permite scurtare a cântării 
Trisaghionului este unul practic. După noua rânduială, preotul 
după Ecfonisul "Că sfânt eşti . . .  " , în timpul cântării Trisaghionului 
trebuie să citească rugăciunea respectivă a imnului Trisaghion 

"Dumnezeule cel sfânt . . .  ", să recite Trisaghionul, ca de obicei, 
şi să se mute la scaunul cel de sus (sau la proscomidiar, cum 
se întâmplă astăzi pe la noi) , zicând "Binecuvântat cel ce vine 
. . .  " etc. Toate acestea necesită un anumit timp

, 
şi acest timp 

trebuie acoperit de cântarea Trisaghionului. In legătură cu 
locul rugăciunii avem o întrebare referitoare la acest lucru şi 
vom reveni; în orice caz, practica impusă astăzi la noi este ca 
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această rugăciune să s e  citească după Ecfonisul ei şi în timp 
ce se cântă la strană Trisaghionul. 

Un al treilea motiv la fel de serios este următorul: Se 
vorbeşte foarte mult în ultima vreme despre participarea 
poporului la cultul divin. Un mod de participare este şi 
cântarea-împreună, în care se pun multe speranţe pentru 
înnoirea cultului nostru. Deşi în teorie susţinem aceasta, în 
practică nu îi dăm poporului posibilitatea participării. Poporul 
poate cânta numai imne scurte şi uşoare ca melodie . Tropare 
lungi şi rar auzite sau imne a căror psalmodiere necesită 
cunoştinţe de muzică se cântau dintotdeauna numai de către 
psalţi, deoarece era imposibil ca adunarea să le cunoască pe 
de rost şi să fie în armonie în timpul psalmodierii. "Sfinte 
Dumnezeule . . .  ", "Pentru rugăciunile Născătoarei de Dumnezeu . . .  ", 

"Mântuieşte-ne pe noi, Fiul lui Dumnezeu . . .  " şi  unele cântări 
antifonice uşoare sunt singurele elemente pe care le poate 
cânta împreună şi poporul. Dacă însă acestea se reduc şi se 
limitează, aşa cum există tendinţa, la două "Pentru rugăciunile . . .  ", 
trei "Sfinte Dumnezeule . . .  " , etc . ,  la sfârşit, în pofida v?inţei 
noastre, vom separa complet poporul de cele cântate. Intr-o 
epocă mai veche poporul cânta împreună, i se dădea la Sfânta 
Liturghie şi posibilitatea de participare . Din acest motiv se şi 
spuneau de multe ori refrenele. Repetarea nu oboseşte atunci 
când participă toţi la cele cântate; dimpotrivă, ea uşurează 
psalmodierea împreună şi evidenţiază caracterul comunitar 
al cultului divin. Aceste mici imne nu se pot socoti ca 
rugăciune obişnuită şi nu putem imputa cu uşurinţă la 
repetarea lor acuza de "pălăvrăgeală" . Repetarea lor nu se 
datora unui capriciu sau dragostei pentru slujbele lungi şi 
nesfârşite, care domina în perioada veche, ci se fundamenta 
pe baze liturgice şi psihologice puternice. 

Contestarea va fi însă la îndemână: lungimea slujbei 
pe care trebuie să o limităm, ascultând de poruncile epocii 
noastre nerăbdătoare . Fără să nege nimeni seriozitatea acestei 
poziţii, care a silit Biserica în mersul ei de-a lungul veacurilor 
să facă o mulţime de prescurtări la slujbele ei, chiar şi în ceea 
ce era legitim Într-o astfel de lucrare, va trebui să punem 
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lucrul la locul lui corect. In primul rând, Liturghia noastră 
nu este atât de lungă pe cât credem noi de obicei. Depăşirea 
graniţelor temporale logice între care se mişcă, se datorează 
în principal modului lent de cântare nu numai a imnelor de 
la strană, ci şi a elementelor care ţin de preot sau de diacon. 
Acest mod de cântare lipsit de vlagă, care s-a socotit cândva 
sărbătoresc, astăzi îi chinuie pe credincioşi şi îi oboseşte 
nejustificat. Putem mai bine să câştigăm timp cântând 
imnele într-un mod mai simplu şi mai potrivit cu sfintenia 
momentului şi recitând cele ale diaconului şi ale preotului 
într-un mod inteligibil, clar şi scurt, fără demostraţii vocale şi 
turcisme. Astfel vom da poporului posibilitatea participării la 
cântare, de vreme ce nu va fi nevoie să limităm repetarea 
imnelor-refrene simpl e care îi aparţi poporului. Un 
Trisaghion simplu şi ritmat nu poate dura atât de mult ca un 

"Puternic" lent. 

239 

Rugăciunea punerii înainte ,,Dumnezeule, Dumnezeul 
nostru ... " se citeşte acolo unde sunt astăzi cărţile 
liturgice, sau în timpul cântării imnului Heruvic? 

Punerea înainte a Cinstitelor Daruri, care este pecetluită 
cu "rugăciunea punerii înainte" , se făcea iniţial în ceasul în 
care Darurile urmau să fie mutate la jertfelnic, care, după 
cum am văzut în răspunsurile antecedente, �ai târziu s-a 
împodobit cu psalmodierea imnului Heruvic. In acest loc o 
găsim în Liturghia din Constituţiile Apostolice, în Liturghia 
ierusalimiteană a Sfântului Iacov şi în cea alexandrină a 
Evanghelistului Marcu. În ultimele două există încă la acest 
moment rugăciunea punerii înainte . 

Când perioada de pregătire a Darurilor a început să se 
dezvolte într-o slujbă semindependentă, pentru economisirea 
de timp, punerea înainte s-a mutat înainte de începerea 
Liturghiei, pentru a se lăsa timpul necesar în timpul cântării 
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Heruvicului pentru savarşirea Vohodului cu Darurile ,  care 
Începuse şi ea să se dezvolte către o formă mai sărbătorească 
şi mai plină de măreţie. Liturghia Începea atunci cu o "parte 
de intrare", adică cele trei Antifoane de astăzi, şi punerea înainte 
se făcea înainte de ea. Însă, pentru a nu se face în tăcere, s -a  
introdus puţin câte puţin cântarea a două antifoane ş i  astfel, 
împreună cu antifonul-parte de intrare preexistent, s-a compus 
numărul liturgic sfânt, trei. În timpul Antifoanelor se putea 
face fără stres Proscomidia, care încă nu luase forma ei lungă 
de astăzi . Cele trei Antifoane erau psalmi întregi şi se cântau 
stih după stih împreună cu refrenele cunoscute în mod antifonic. 
Astfel, însă, cele trei Antifoane s-au încorporat în Sfânta Liturghie 
şi, din nou, pentru a se câştiga timp, Proscomidia s -a  mutat 
înainte de începerea lor. Acum Proscomidia deja s-a dezvoltat 
liber, fără să se limiteze durata ei de către imnele Sfintei 
Liturghii, iar Antifoanele, deoarece şi-au pierdut sensul lor practic 
iniţial, au început să se prescurteze, până acolo încât au ajuns 
la dimensiunile de astăzi. La fiecare mutare a sa slujba 
Proscomidiei a tras după ea, după cum era şi normal, şi 
rugăciunea punerii Înainte. La ultima ei mutare, adică înainte 
de "Binecuvântată este împărăţia . . .  ", o găsim în toate manus
crisele din secolul al VIII-lea şi după şi în toate rânduielile tipiconale 
şi în Rânduielile Sfintei Liturghii. După ce preotul termina 
slujba Proscomidiei, începea slujba Sfintei Liturghii. "Proscomidia 
completă se face la început şi "Binecuvântată este împărăţia . . .  " 

se vesteşte cu glas înalt Dumnezeului nostru" (Teodor Studitul, 
Tâlcuirea Sfintei Li turghii a Darurilor mai înainte sfinţite) . 

Rugăciunea punerii Înainte s-a păstrat la locul iniţial, 
adică în timpul cântării imnului Heruvic, numai la Liturghia 
arhierească. Arhiereul nu intră în altar, afară numai în 
timpul intrării vechi, vechiul început al Liturghiei. Şi astăzi 
el intră în altar spre sfârşitul Utreniei, la Laude, ca să se 
îmbrace, deoarece veşmântarul se află în altar, Însă iese din 
nou ca să urmărească începutul Liturghiei din nava centrală. 
Acest lucru este mai evident în practica actuală, când 
arhiereul se îmbracă în mij locul bisericii. Arhiereul termină 
(completează) Proscomidia şi rosteşte rugăciunea punerii înainte 
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în timpul Heruvicului. Este vorba despre supravieţuirea unei 
practici foarte vechi. 

Unii preoţi au obiceiul să citească rugăciunea punerii 
înainte în timpul Heruvicului. Nu este corect să susţinem că 
în unele locuri s -a  păstat practica foarte veche, de vreme ce 
am văzut că deja din secolul al VIII-lea rugăciunea punerii 
înainte se găsea înainte de "Binecuvântată este împărăţia . . .  " . 
Mai degrabă este vorba despre o imitare a practici arhiereşti .  
Poate că  au contribuit şi raţiuni practice, care sunt şi invocate. 
Cum că credincioşii vin târziu la biserică, aduc darurile şi 
dau numele ca să fie pomenite cu întârziere. Toate acestea 
sunt adunate şi pomenite suplimentar în timpul Heruvicului, 
apoi se scot miride, se acoperă sfintele şi se zice rugăciunea 
punerii înainte. Dintr-un anumit punct de vedere ei au dreptate. A 
Insă, din cauza acestei mutări, pe de o parte se provoacă o lungire 
nedorită a Heruvicului, iar pe de alta se lasă neacoperite pentru 
multă vreme Cinstitele Daruri. Numele celor întârziaţi se pot 
pomeni în timpul citirii pomelnicelor după sfinţire, iar miridele 
pentru cei vii şi pentru cei morţi se pot scoate la o Liturghie 
ulterioară. Rânduiala corectă prevede acoperirea Darurilor şi 
terminarea completă a Proscomidiei, prin urmare şi citirea 
rugăciunii punerii înainte, înainte de începerea Sfintei Liturghii. 

240 

La slujba Paradisului trebuie să se  cânte Antifonul 
I din Antifoanele glasului al IV-lea? 

Slujba Paradisului s-a alcătuit imitându-se slujba Utreniei. 
Este, cu alte cuvinte, o Utrenie pentru Născătoarea de Dumnezeu 
prescurtată şi puţin stranie. Prin analogie cu Utrenia ar fi 
putut să aibă şi Antifoane, dacă imitarea s-ar fi bazat pe 
Utrenia sărbătorească, sau de ce nu, dacă drept bază s-ar fi 
luat Utrenia zilelor de rând . 

În tradiţia tipăriturilor slujbei Paraclisului se observă 
o distanţare în ceea ce priveşte acest moment între Ceasloave 
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şi Molitfelnice .  Ceasloavele, cel puţin câte am putut să văd eu 
(ed. Veneţia 1 855, Constantinopol 1900, Atena 1915 ,  Apostoliki 
Diakonia 1957  şi 1963), au Antifonul I ai glasului al IV-lea 
între Condac şi Prochimen. În antiteză, Molitfelnicele şi 
Aghiazmatarele, care le urmează, imediat după Condac 
adaugă: "Şi îndată Prochimenul: Pomeni-voi numele . . .  " , nu 
prevăd cu alte cuvinte cântarea Antifoanelor (Molitfelnicul 
mare, ed. Veneţia 1 760, 1 832, Aghiazmatar, ed. Veneţia 1869, 
Atena fără an). Din Ceasloave, Antifonul I al Antifoanelor 
glasului al IV-lea s -a introdus în ediţia Molitfelnicului Mare 
al lui M. Saliveros (Atena 1927) şi de acolo în Molitfelnicul 
Mic de la Apostoliki Diakonia (Atena 1963) .  Se ştie că Ceasloavele 
sunt reprezentatele tradiţiei liturgice monahale, în timp ce 
Molitfelnicele sunt de partea practicii parohiale . Este foarte 
posibil ca tradiţia Molitfelnicelor să fie mai veche în acest 
punct, chiar dacă nu am putut să o argumentăm din cercetarea 
tradiţiei manuscrise. Poate că Antifoanele s-au adăugat 
ulterior ca să se asemene slujba Paraclisului şi în acest punct 
cu Utrenia monahală de praznic, adică pentru a deveni, după 
modelul aceleia, mai sărbătorească. 

În practică, însă, acest lucru nu s-a impus, de vreme ce 
Antifoanele nu au nimic special care să le lege de canonul 
Paraclis al Născătoarei de Dumnezeu. 

2 4 1  

Î n  timpul Paracliselor, unde trebuie s ă  s e  ZICa 
Cererile? Înaintea Sfintei Mese, înaintea icoanei 
Domnului sau înaintea icoanei Născătoarei de 
Dumnezeu? 

Cererile sunt adresate către Dumnezeul cel în Treime. 
Acest lucru este clar şi din Ecfonisul care le însoţeşte: "Că 
milostiv . . .  şi Ţie slavă înălţăm, Tatălui şi Fiului şi Sfântului 
Duh . . .  " . Dacă ar trebui să se îndrepte preotul către cineva în 
timpul recitării lor - deoarece multe cereri şi rugăciuni încă 
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şi astăzi se spun de către preot, după rânduiala veche, cu faţa 
către popor - acest lucru se va lămuri din cele pe care le-am 
scris mai sus. Nu ar fi corect, cu alte cuvinte, ca preotul să fie 
întors către icoana Născătoarei de Dumnezeu, deoarece cererile, 
spre deosebire de tropare, nu sunt îndreptate către Maica 
Domnului. O greşeală mai mică ar fi să fie întors către icoana 
lui Hristos .  Multe rugăciuni, ca de ex. rugăciunile Utreniei şi 
cea a Amvonului, care se adresează lui Dumnezeu Tatăl, se 
zic astăzi , poate că nu corect din punt de vedere dogmatic, 
înaintea icoanei lui Hristos . Aceasta s-ar putea îndreptăţi 
oarecum din cuvântul Domnului: "Cel ce M-a văzut pe Mine 
L-a văzut pe Tatăl" (In. 14 ,  9) . Cu toate aceste, mai corect 
este, cred, să se zică înaintea Porţilor Împărăteşti sau înaintea 
Jertfelnicului, către care, tronul pământesc al lui Dumnezeu 
cel în Treime, se înalţă rugăciunile sfinţilor. 

242 

La Apolisul Proscomidiei din ziua de Duminică 
se spune: "Cel ce S-a născut în peşteră .. .  şi a 
înviat din morti ... " sau numai "Cel ce a înviat din , 

t ·  "? mor 1 . . . . , 

Apolisul de la slujba Proscomidiei este un element mai 
nou, care, din câte cunosc, nu apare în manuscrise mai vechi 
de secolul al XIV-lea. Până atunci, Proscomidia se pare că se 
sfârşea cu rugăciunea punerii înainte . Prima dovadă despre 
adăugarea Apolisului este dată de Rânduiala lui Filotei (sec . 
XIV) , care după rugăciunea adaugă: "şi după aceasta, 
tămâind preotul, face punerea înainte şi Apolis în acel loc" 

(Codicele Panteleimon 6277-770) . Modelul de început al 
Apolisului este definit în A manuscrise relativ mai noi, din 
secolul al XVI-lea şi după. Il adăugăm după codicii Bibliotecii 
Naţionale din Atena 766, 75 1 ,  770, 7 7 1 ,  773 şi 765:  "Şi acest 
Apolis : Şi dacă este duminică zice: "Cel ce a înviat din morţi, 
Hristos, adevăratul Dumnezeul nostru" . Aceeaşi formă se 
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păstrează şi în toate manuscrisele, din câte cunosc, atât în ediţiile 
vechi, cât şi în cele mai noi ale Liturghierelor şi Molitfelnicelor. 

Sub forma "Cel ce în peşteră S-a născut şi în iesle S-a 
culcat pentru a noastră mântuire . . .  " , pentru zilele de rând şi 
cu adaosul "şi a înviat din morţi . . .  ", pentru duminici apare 
pentru prima dată, din câte am reuşit să constat, în ediţiile 
M. Saliveros, cu îngrijirea lui N. Papadopoulos. În Molitfelnic 
se pune într-o notă, în timp ce în text se păstrează tradiţionalul 

"Hristos, adevăratul Dumnezeul nostru . . .  " (Atena 1927) ,  pag. 
3 1 ,  n .  1 :  "De  obicei [se pune] astfel: "Cel ce în peşteră S-a 
născut şi în iesle S-a culcat pentru a noastră mântuire (iar 
dacă este Duminică se zice şi: Cel ce a înviat din morţi) 
Hristos, adevăratul Dumnezeul nostru" . În Liturghier se adoptă 
complet şi se introduce în textul Apolisului (Sfânta Liturghie . . .  
G. Karyofylis - N. Papadopoulos, pag. 33: " Cel ce în peşteră 
S-a născut . . .  (iar dacă este Duminică zice: "şi a înviat din 
morţi") ,  Hristos . . .  ") .  

Apolisul de mai sus are elementul caracteristic al 
Apolisului de la sărbătoarea Crăciunului. Se ştie că simbolismul 
mai nou al Proscomidiei o leagă de naşterea lui Hristos . 
Acestui lucru se datorează introducerea expresiei "Şi venind 
steaua a stat deasupra locului unde era Pruncul", care însoţeşte 
aşezarea asteriscului, şi a icoanei Naşterii, care în timpurile din 
urmă este aşezată sau zugrăvită în absida proscomidiarului. 
Acest simbolism este târziu şi complet secundar. Câtă vreme 
şi ediţiile consacrate ale cărţilor de cult rămân fidele formei 
vechi corecte a începutului de Apolis ("Hristos, adevăratul 
Dumnezeul nostru . .  " sau "Cel ce a înviat din morţi . . .  " , pentru 
duminici) , nu ar trebui să ne îndepărtăm de aceasta. 

La tema simbolismului Proscomidiei vom revem cu 
ocazia altei întrebări care se referă special la el. 
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243 

Când arhiereul este de  faţă la  slujbă, când 
anume "ia timp" preotul? 

244 

Când preotul "a luat timp" de la arhiereu, acesta 
binecuvintează veşmintele sale îmbrăcat fiind? 

245 

Când arhiereul este de faţă la slujbă pe tronul 
arhieresc, preotul va ieşi din Sfântul Altar în 
timpul Doxologiei şi va cere binecuvântare de la 
acesta, zicând: "Vreme este să lucreze Domnul..."? 

246 

Preotul trebuie să se încline către arhiereu 
înainte şi după fiecare Ecfonis? 

2 4 7  

Când un arhiereu este d e  faţă la slujbă, el ia cele 
Sfinte în timpul Vohodului mare şi pomeneşte? 

248 

În timpul primirii arhiereului la mijlocul Utreniei, 
ies toţi preoţii în întâmpinare a lui sau unul 
trebuie să rămână în biserică pentru slujbă? 
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Această rubrică se adresează preoţilor. Întrebări şi 
răspunsuri care privesc îndatoririle liturgice ale arhiereilor 
nu au ce căuta aici . De aceea am evitat până în momentul de 
faţă să răspundem la întrebărilor preoţilor slujitori care se 
refereau la deontologia liturgică arhierească. Nu vom mai 
respecta principiul de mai sus la acest răspuns şi cerem în 
primul rând iertare de la acei arhierei care vor citi din 
întâmplare rândurile de mai jos .  Acest lucru se întâmplă din 
două motive: Unul, că problema prezenţei la slujbă a arhiereului 
se leagă direct de îndatoririle liturgice ale preoţilor, câtă 
vreme ei sluj esc fiind de faţă un arhiereu. Şi, al doilea motiv, 
deoarece primele patru întrebări au fost adresate nu numai 
de un preot, ci de mulţi, care în adunarea preoţească le-au 
formulat şi pentru ei sunt foarte importante, deoarece ei 
slujesc în oraşe mari şi adesea întâmpină probleme de acest fel .  

Începem cu ultima Întrebare. Arhiereul vine în biserică, 
după cum se ştie, în timpul citirii Condacului şi Sinaxarului. 
Este conform cu rânduiala existentă pentru cinstire a datorată 
arhiereului şi pentru comportamentul respectuos ca toţi preoţii 
să îl întâmpine la intrarea în biserică, unde se vor afla dicherul, 
cârja păstorească şi mantia, cu care se va îmbrăca arhiereul 
care urmează să slujească. Greutatea unor preoţi în acest 
moment constă în obiceiul, printre altele, evlavios, pe care îl 
socotesc ca pe o lege de neîncălcat, Într-o oarecare măsură, de 
a intra o singură dată în altar şi de a-şi pune epitrahilul, de a 
nu şi-l scoate şi de a nu părăsi altarul decât atunci când 
urmează să tămâieze, să "ia timp", adică în situaţiile prescrise 
de tipic, şi să nu părăsească adunarea, care ar rămâne fără 
cap în timpul lipsei lor. Fără să vrem să încurajăm drumurile 
fără rost ale preoţilor prin biserică în timpul cântării slujbei 
şi cu atât mai mult ieşirea lor din biserică în timpul slujbei, 
trebuie să amintim de practica foarte exactă de la Sfântul 
Munte, conform căreia preotul, în timpul slujbelor rămâne în 
locul său din strană, afară din altar, şi îşi pune epitrahilul 
numai când urmează să intre în altar şi să zică cele ce ţin de 
el, după care îl scoate iarăşi pentru ca să revină la locul său. 
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Primirea arhiereului este şi aceasta un element al tuturor 
manifestărilor şi actelor liturgice care este prevăzută de prezenţa 
la slujbă a unui arhiereu. Preoţii nu vor părăsi biserica şi 
adunarea ca să alerge pe drumuri şi prin pieţe în aşteptarea 
venirii arhieului, ci îl vor întâmpina după cuviinţă, cu toată 
cinstea şi sfinţenia, înainte de intrarea în biserică. 

Răspunsul la şirul celorlalte întrebări depinde de 
poziţia pe care o vom lua la o întrebare preliminară: Este 
canonică şi bine determinată din punct de vedere liturgic prezenţa 
la strană a arhiereului la Sfânta Liturghie? La această întrebare 
de căpetenie , nu putem să răspundem afirmativ. Tradiţia 
noastră liturgică îl pune întotdeauna pe arhiereu stând pe 
locul lui Hristos, sfinţind şi  nu fiind sfinţit de către preot. 
Deoarece, chiar dacă arhiereul se află Într-o poziţie dominantă şi 
este întâi-stătătorul sinaxei şi binecuvintează poporul, cel ce 
sfinţeşte şi, în esenţă, primul este cel ce slujeşte Taina, cel ce 
aduce jertfa, cel ce sfinţeşte Cinstitele Daruri şi prin acestea 
plinătatea Bisericii. Tipul marelui Arhiereu aici, a celui ce 
sfinţeşte, îl va deţine cel care prin puterea arhieriei lui 
Hristos şi prin harul Sfântului Duh este îmbrăcat "cu harul 
preoţiei" . Acesta se va ruga lui Dumnezeu pentru poporul ce 
stă de fată. Arhiereul ce va fi în această situatie? Unul din , , 
popor? Dar nu este, câtă vreme ca arhiereu stă de faţă şi 
conduce adunarea .  Arhiereu? Cum însă, câtă vreme un altul 
deţine locul Marelui Arhiereu, al lui Hristos ,  şi săvârşeşte 
slujba? Pe drept, prin urmare, tradiţia omite prezenţa la 
strană a unui arhiereu în timpul Sfintei Liturghii. Ori de câte 
ori este prezent arhiereul, el slujeşte; altfel nu este prezent 
oficial. Liturghia ori este cea mai înaltă lucrare a Bisericii şi 
a arhiereului ei, şi arhiereul o doreşte, ori nu este, şi atunci 
porunceşte săvârşirea ei unei alte persoane. Tatăl, "Întâi
stătătorul" , cel dintâi vrea Taina, pregăteşte masa de suflet 
hrănitoare şi hrăneşte biserica, aşa cum Hristos a săvârşit 
Cina cea de Taină şi i -a hrănit pe apostolii Săi .  

În pofida unor astfel de raţiuni, practica actuală 
cunoaşte regula prezenţei la strană a arhiereului în timpul 
Sfintei Liturghii. Trebuie că este o inovaţie a ultimilor ani ai 
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stăpânirii turceşti. Cum şi din ce motive s-a introdus , nu 
suntem în poziţie să ştim. Oricum, prima şi singura, dacă nu 
mă înşel, alcătuire tipiconală a ei într-o carte liturgică există 
în ediţia Liturghierului mitropolitului Hrisostom de Filippi şi 
Neapolis, care mai apoi devenit arhiepiscopul de Atena (Atena 
1948, pag. 241-248) . Desigur, fericitul arhiepiscop nu a inventat 
el însuşi prezenţa la strană a arhiereului, ci a consemnat o 
practică dej a existentă . Cultul divin este adevărat că se 
dezvoltă în mod legal şi o practică care există astăzi nu 
trebuie neapărat să aibă viaţă două mii de ani. Însă,  aşa cum 
am scris de multe ori, practica de astăzi se află sub controlul 
celei vechi, care ne dă şi criteriul de judecare a corectitudinii 
celei noi. Altfel, nu putem să vorbim despre cultul transmis şi 
evoluat în mod ortodox. Cel ce scrie se bucură nespus de mult 
deoarece în editia strălucită mai nouă a Arhieraticonului, 
care s-a făcut de către Biserica Greciei (Atena 1971) ,  după 
cercetarea îndelungată a problemelor lui de multe feluri, nu 
s-a cuprins o prevedere tipiconală pentru prezenţa la strană 
a arhiereului la Sfânta Liturghie şi nu a primit astfel pecetea 
legalizării un regim care exista în mod necanonic. 

Ajungem acum la răspunsul seriei de întrebări. Din 
impasul liturgic care apare în timpul căutării practicii corecte 
de fiecare dată, se va adeveri şi ceea ce este în neregulă din 
punct de vedere liturgic la prezenţa arhiereului la strană în 
timpul Sfintei Liturghii, precum şi proverbul strămoşesc 
despre miile de rele care urmează unui singur rău. 

a .  Când "ia timp" preotul? După intrarea arhiereului şi 
urcarea lui pe tronul arhieresc, preotul împreună cu diaconul 
fac metanie şi îi sărută mâna, fiind binecuvântaţi de acesta. 
Câtă vreme arhiereul va fi Liturghisitorul la Liturghia care 
va urma, ei se vor îmbrăca fără să "ia timp" , adică fără să 
rostească slujba obişnuită. Arhiereul "va lua timp" în timpul 
Laudelor. D acă însă arhiereul numai stă de faţă la Liturghie? 
Liturghisitor va fi preotul, prin urmare, după rânduiala impusă, 
el este dator să săvârşească slujba respectivă a "timpului" . 
Metania la arhiereu nu poate să o înlocuiască, câtă vreme aceasta, 
oricum ar fi, adică fie că arhiereul este prezent sau nu, se va face 
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înaintea scaunului gol sau înaintea egumenului-proestos în 
mănăstiri. De săvârşirea slujbei pregătitoare a "timpului", prin 
care se va cere întărirea de sus pentru săvârşirea slujbei fără de 
sânge, nu este scutit nici măcar arhiereul; cu atât mai mult preotul. 

Când însă va lua "timp" preotul, fiind prezent şi arhiereul? 
După venirea arhiereului se vor cânta Catavasiile, cântarea a 
IX-a, Laudele şi Doxologia. Poate că preotului nu-i mai 
rămâne destul timp să ia "timp", să se îmbrace, să săvârşească 
Proscomidia, să tămâieze în timpul cântării a IX-a, să spună 
cererile obişnuite de la sfârşitul Utreniei şi Apolisul ei, şi, în 
plus, dacă este duminică, să citească Evanghelia eotinală şi să 
iasă cu ea pentru sărutare. Ar fi în mod clar mai preferabil ca el 
să ia "timp" înainte de venirea arhiereului, chiar dacă din punct de 
vedere canonic metania la proestos sau la tronul episcopului 
precede slujba "timpului". Aici, în mod neregulamentar, îi va urma. 

b .  Nu văd pricina pentru care metania la arhiereu îl va 
elibera pe preot de datoria de a binecuvânta şi de a recita 
stihurile tradiţionale în timpul îmbrăcării cu sfintele veşminte. 
Dacă arhiereul va sluji, poate că s -ar putea pune întrebarea 
respectivă, chiar dacă răspunsul şi în situaţia aceasta nu 
cred că trebuie să fie diferit de cel anterior. 

c. "Vremea este să lucreze Domnul" se spune de către 
diacon către preotul slujitor. Diaconul cere prin el permisiunea 
("binecuvântarea") să ia parte la slujbă - în mod analog avem 
şi în alte momente din Liturghiile noastre şi la Liturghia 
Sfântului Iacov - şi îl roagă pe preot să "îl pomenească" în 
rugăciunile de la Sfânta Liturghie. În special, la Liturghiile 
arhiereşti diaconul se află alături de arhiereu, care stă pe 
tronul arhieresc, şi este normal ca atâta vreme cât acesta va 
fi Liturghisitorul diaconul să ia de la el binecuvântare. 

"Permisiunea" generală i-a dat-o atunci când, preot şi diacon 
au luat binecuvântarea sa, atunci când arhiereul a intrat în 
biserică şi s-a urcat pe tron. Acelaşi lucru este valabil şi pentru 
binecuvântarea diaconului de dinainte de Evanghelie, pe care 
o prevede rânduiala prezenţei la strană din Liturghier (pag. 
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245-246) . Inconvenientul acestui lucru se vede şi din faptul că 
diaconul cere binecuvântarea de "binevestitor", ţinând cădelniţa. 

d. O aplecare/înclinare către arhiereul care stă pe tron 
o prevede Liturghierul de mai sus numai când diaconul se 
roagă pentru el în ectenii, iar preotul la "Întâi pomeneşte . . .  " . 
Ca să facă o plecăciune preotul înainte şi după fiecare ecfonis 
şi, de asemenea, diaconul, prin analogie, înainte şi după fiecare 
cerere din ectenie sau înainte şi după fiecare intervenţie a lui la 
Liturghie, este de neconceput şi contrar seriozităţii şi sfinţeniei 
ceremonialului, precum şi demnităţii umane elementare . O 
situaţie mai rea decât aceasta este cea la care a fost martor 
ocular şi cel ce scrie , când, la o Liturghie arhierească, preoţii 
slujitori au părăsit jertfelnicul în timpul imnului Heruvic şi a 
Chinonicului şi au ieşit îmbrăcaţi cu toate veşmintele 
înaintea tronului arhieresc ca să facă "metanie" la arhiereu. 

O plecăciune, dimpotrivă, către arhiereu se îndreptăţeşte 
la Liturghia arhierească când urmează ca preoţii să spună 
ecfonisele Antifoanelor, în timp ce arhiereul se află afară, la 
începutul Liturghiei, deoarece atunci ei lucrează în numele 
lui, care este slujitorul şi zice rugăciunile Antifoanelor. 

e. Liturghierul prevede în timpul Vohodului mare ca 
"diaconul, ajungând înaintea tronului arhieresc, spune cu glas 
tare, întorcându-se către arhiereu: Arhieria ta . . .  la fel şi preotul 
şi iese din altar'. Pomenirea arhiereului, a coLiturghisitorilor sau 
a preoţilor prezenţi sau a egumenului în mănăstiri din timpul 
Vohodului mare apare şi în manuscrise. Spre exemplu, în 
codicii Bibliotecii Naţionale din Atena 766 din secolul al XVI
lea şi 765 din secolul al XVIII-lea: "iar dacă este un arhiereu, 
zice şi aceasta privind către el, rugându-se pentru el, care 
diacon şi preot ar fi: 'Să pomenească Domnul Dumnezeu 
arhieria ta în Împărăţia Lui' . La fel spune cu glas tare şi 
preotuL ." . Şi astăzi la Sfântul Munte preoţii intrând în altar 
se roagă cu glas tare pentru preoţii prezenţi: "Preoţia 
voastră . . .  " . De la acest moment şi până să ia cele Sfinte 
arhiereul şi să pomenească, există o mare distanţă.  
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În timpul catehizării Simbolul Credinţei se  poate 
spune o singură dată sau trebuie neapărat de 
trei ori, după cum spune Molitfelnicul? 

Simbolul credinţei se spune conform Molitfelnicelor 
manuscrise şi tipărite de trei ori. După Simeon al Tesalonicului, 
cel botezat sau în numele lui naşul de botez "spune cu gura în 
mod strălucit mărturisirea Sfântului Simbol. Şi face aceasta 
de trei ori, adeverind mărturisirea, dar şi întru cinstea 
. . .  Dumnezeirii celei în trei ipostasuri" (Dialog, cap. 62) . Este 
clar că întreita repetare se datorează motivelor de mai sus. 
Însă iniţial nu se zicea, probabil, de trei ori în aceeaşi zi. 
Slujbele prebaptismale se săvârşeau la adunări repetate ale 
catehumenilor; şi poate că întreita repetare ţintea şi o mai 
bună învăţare a simbolului. Acest motiv nu mai există astăzi, 
deoarece cel puţin se presupune că naşul de botez îl cunoaşte bine. 

De notat însă, că şi exorcismele nu se spuneau numai o 
singură dată, ca astăzi, ci cel puţin de trei ori, după cum cer 
şi unele rânduieli tipiconale. După codicele Sinai 966 şi 
Cut1umuş 343, cele cinci rugăciuni prealabile se ziceau "de 
opt sau de zece ori" . După Simeon al Tesalonicului "Dacă va 
îngădui vremea, rugăciunile lepădărilor şi celelalte rugăciuni 
nu trebuie spuse numai o singură dată, la început, ci de mai 
multe ori ; pentru că şi la Molitfelnic, de opt ori sau de zece ori 
scrie a se zice. Şi era un obicei vechi al Bisericii a se zice 
acestea de către preoţii cei chemători în fiecare zi, adică în 
cele şapte zile ale săptămânii, celor ce se botează, şi a opta zi 
iarăşi a se zice de către arhiereu sau de preotul ce va să 
boteze. Şi  într-acest chip se boteza de către arhireu sau de 
preot. Iar noi am văzut preoţi cucernici zicând acestea de trei 

ori fără lipsă şi aşa botezând"49 (Dialog, cap. 61) .  Mersul problemei 

este clar. De la "opt sau zece" din vechile Molitfelnice, când 

49 Tratat. voI. I,  p. 109.  
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practicile baptismale s-au concentrat într-o singură zi, numărul 
a început să se re strângă la " de mai multe ori" - dacă exista 
timp - la trei, şi în cele din urmă la o singură dată, Din câte 
spune Simeon se vede că mulţi preoţi nu ziceau rugăciunile 
de trei ori, ci o singură dată. Această practică s-a şi impus în 
cele din urmă, după ce şi o hotărâre sinodală a Patriarhului 
Ioan al Constantinopolului (1 376) a validat-o ("rugăciunile 
trebuie să fie spuse de preot o singură dată") .  

Aceeaşi cale a urmat-o şi recitarea Simbolului de credinţă. 
Rostirea o singură dată deja începe să se generalizeze. Şi acest 
lucru nu va putea fi caracterizat ca ceva "inedit" , câtă vreme 
a fost precedat de exemplul exorcismelor. 

2 5 0  

În timpul sluj irii în sobor rugăciunea "Doamne, 
trimite ... " se spune la plural? 

Tema slujbei în sobor prezintă multe dificultăţi atât 
teoretice, cât şi practice. Nu ne vom întinde pe această temă, 
deoarece ea ne va preocupa la un alt răspuns, cu ocazia 
întrebării referitoare la tema spinoasă a binecuvântărilor 
date în aceste momente . Rezolvarea tuturor acestora depinde 
de întrebarea fundamentală, dacă mai mulţi sau unul singur 
este săvârşitorul Tainei şi sub ce înţeles trebuie să fie 
înţeleasă împreună-slujirea celorlalţi. Sărind însă peste 
această temă, venim la întrebarea dacă rugăciunea "Doamne, 
trimite . . .  " trebuie schimbată la plural în cazul slujbei în sobor. 

O întrebare întru totul asemănătoare s -ar putea pune 
şi pentru rugăciunea imnului Heruvic "Nimeni din cei legaţi 
cu pofte . . .  " , care şi aceasta este compusă la singular. Toate 
celelalte rugăciuni de la Sfânta Liturghie, şi cea a Sfântului 
Ioan Hrisostom, şi cea a Sfântului Vasile cel Mare, chiar şi 
rugăciunea fundamentală a Anaforalei, sunt compuse la 
plural şi este clar, cel puţin în cele mai multe momente, că nu 
se subînţelege numai diaconul sau poporul, ci că se referă la 
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mai mult de un singur preot. De asemenea, de notat că şi 
aceste două rugăciuni nu aparţin textului iniţial al Sfintei 
Liturghii, ci prima, cea a "timpului", este foarte târzie, iar cea 
mai veche, "Nimeni din cei legaţi cu pofte . . .  " , provine dintr
un împrumut dintr-o altă Liturghie, Liturghia alexandrină a 
Sfântului Grigorie Teologul. 

Fără legătură însă cu problema aceasta, care nu este 
lipsită de importanţă pentru înţelesul care i se dădea slujirii 
împreună după diferitele tradiţii sau epoci liturgice, realitatea 
este una singură, că astăzi aceste două rugăciuni fac parte 
din Liturghia noastră şi sunt compuse la singular. Şi chiar 
dacă nu credem că unul singur este prin excelenţă Liturghisitorul 
şi la el se referă rugăciunile acestea (ambele sunt pregătitoare, 
iar cea a "timpului" este o reduplicare târzie a celei dintâi) , 
ele se pot socoti ca referindu-se şi la toţi co-Liturghisitorii şi 
fie că unul rosteşte în numele tuturor, fie şi ceilalţi participă 
la modul spiritual la referirea din aceste rugăciuni, rostind 
împreună într-un oarecare mod tainic sau mental. Acelaşi 
lucru se întâmplă şi cu "Cred" şi rugăciunile de la slujbele din 
ciclul zilnic, care sunt compuse la singular şi se rostesc de 
unul în numele comunităţii care se roagă împreună. 

O schimbare a celor două rugăciuni în discuţie la plural 
nici nu este mărturisită de tradiţie, nici nu este lucru uşor 
din punct de vedere gramatical, mai ales la rugăciunea 

"Nimeni din cei legaţi cu pofte . . .  " . 

2 5 1  

Cele trei Ecfonise: "Luati, mâncati..", "Beti dintru , , , 
acesta toţi. .. ", ,,Ale Tale dintru ale Tale . .  ," se spun 
de cel mai mare în rang? 

Diferitele Ecfonise de la Sfânta Liturghie, în cazul 
slujirii în sobor, se împart între preoţii care slujesc împreună 
în funcţie de importanţa lor. În special, primele două 
Ecfonise din întrebare sunt prevăzute de toate rânduielile să 
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fie spuse de cel mai mare în rang, de protos, şi foarte corect, câtă 
vreme acestea sunt cuvintele de întemeiere a Tainei. ,,Ale Tale 
dintru ale Tale . .  " , c�nd slujeşte un arhiereu, sunt spuse de al 
doilea între preoţi. In soboarele preoţeşti de către al treilea. 

Liturghierul de al Apostoliki Diaconia ( 1962) vrea ca 
toate trei să fie spuse de cel dintâi. Cred că această rânduială 
trebuie aşezată în cadrul complet al tendinţei de exaltare a 
acestui Ecfonis, care după ce s-a schimbat din participiu 
("aducând") în indicativ prezent ("aducem") ,  tinde să poarte 
greutatea teologică a oferirii Cinstitelor Daruri . În aceeaşi 
tendinţă trebuie căutat şi motivul pentru care, în timp ce în 
rânduielile tipiconale ale tipăriturilor diaconul înalţă darurile, 
mulţi preoţi şi chiar arhierei, înalţă ei înşişi darurile în 
timpul acestui Ecfonis .  

În afară de discutarea acestei poziţii - centrul rugăciunii 
euharistice este Epicleza/invocarea Sfântului Duh şi nu "Ale 
Tale dintru ale Tale . . .  " - nu numai preoţii împreună-slujitori 
participă la Ecfonise, ci şi poporul, care cântă frazele care 
aparţin aceleiaşi rugăciuni, cum ar fi "Sfânt, Sfânt, Sfânt . . .  " , 

"Amin" şi "Pe Tine Te lăudăm . . .  " . În acest moment foarte înalt 
al vieţii Bisericii colaborează şi se adună într-un singur trup 
toate mădularele ei, arhiereu, preoţi împreună-slujitori, diacon şi 
popor, iar această frăţietate în Hristos este exprimată de 
participarea tuturor după grad, în mod ierarhic, la rugăciunea 
Anafora a jertfei. 

2 5 2  

În timpul Săptămânii Luminate preotul ia "timp" 
şi zice îmbrăcat "Hristos a înviat" în loc de 
stihuri? 

Nu ştiu să existe vreo rânduială care să se refere la 
această temă. În timpul Săptămânii Luminate se întrerupe 
stihologia psalmilor şi a odelor, etc . şi nu se cântă trop are de 
pocăinţă. Slujba "timpului" le are pe cele trei cunoscute, care 
ar putea fi sărite. Însă, ca slujbă pregătitoare, cu rugăciunea 
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pe care O conţine, ea este necesară pentru pregătirea liturgului în 
vederea săvârşirii Sfintei Euharistii. Şi la marea Liturghie 
pascală, de altfel, de la privegherea de Paşti, preotul. conform 
rânduielii existente, ia "timp" în timpul cântării canonului 
Sâmbetei celei Mari. Să se invoce prevederea cunoscută că 
întreaga săptămână " se socoteşte ca o singură zi" şi, prin urmare. 
o singură dată a şi luat "timp" preotul în timpul primei Liturghii, 
amână faptul de a mai lua timp şi la celelalte Liturghii? Însă pe 
aceeaşi logică ar trebui ca pe durata întregii Săptămâni 
Luminate să nu se mai facă nici slujbele Vecerniei şi Utreniei 
şi nici chiar Sfânta Liturghie. Totuşi, de vreme ce la noi 
Sfânta Liturghie se uneşte cu Utrenia şi preotul îmbracă 
toate veşmintele preoţeşti la începutul Utreniei, el va trebui 
să ia "timp" şi să se îmbrace înainte de "Slavă Sfintei . . .  " . 

Aceleaşi lucruri sunt valabile şi pentru stihurile care 
însoţesc îmbrăcarea veşmintelor. Cu atât mai mult cu cât 
acestea nu au caracter de pocăinţă. Nimeni nu ne spune că 
ele nu se zic în timpul Paştelui. Dimpotrivă, în cărţile noastre 
de cult întotdeauna ele sunt puse înaintea Sfintei Liturghii, 
care, în orice zi a anului s -ar săvârşi, nu trebuie trecute cu 
vederea din cauză că este o manifestare pascală prin excelenţă a 
Bisericii, o repetare a Paştelui din fiecare an. 

2 5 3  

"Veniţi să luaţi lumină . . .  " s e  spune numai la Paşti 
sau în toată Săptămâna Luminată?50 

Aprinderea şi transmiterea luminii în timp ce se cântă 

"Veniţi să luaţi lumină . . .  " la privegherea de Paşti este un 
obicei foarte târziu, de vreme ce nici măcar de Penticostarele 

58 Întrebarea se referă la o cântare specifică spaţiului eclezial grecesc, nu 
la cuvintele pe care le rosteşte preotul când iese cu Sfânta Lumină înainte 
de momentul începerii Utreniei pascale. Textul cântării este următorul: 

" Veniţi să luaţi lumină din lumina cea neînserată . . . .  
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tipărite nu este amintit. Cântarea a fost alcătuită prin 
imitarea slujbei "Sfintei Lumini" de la Sfântul Mormânt din 
Ierusalim. O dovadă a intrării târzii a ei în slujba Învierii este 
faptul că nu a reuşit să fie încorporată în această slujbă, ci se 
face în timpul liturgic mort dintre Apolisul slujbei Miezonopticii 
şi binecuvântarea de început a slujbei Utreniei. 

În timpul Săptămânii Luminate se cântă în fiecare zi 
slujba de Paşti, dar nu se reia slujba luminii, care, aşa cum 
am văzut, nu aparţine nici formei vechi şi nici formei mai noi 
a slujbei pascale, câtă vreme se săvârşeşte înainte de ea.  

254 

Se poate face botezul a trei sau patru prunci în 
acelaşi timp? 

2 5 5  

Unde trebuie să se facă botezul celor maturi? 

Practica Bisericii vechi cunoştea numai ca excepţie, din 
motive de nevoie, botezul unei singure persoane . În perioada 
de Înflorire se făcea o pregătire sistematică a catehumenilor, 
prin cateheze speciale şi prin rugăciuni pentru ei, se citeau 
exorcismele, li se preda Simbolul de credinţă şi Rugăciunea 
domnească şi se făcea botezul în grup la marile sărbători şi, 
mai ales, la Paşti şi la Bobotează. In timpul botezului era 
prezentă toată Biserica în adunare sărbătorească, care se 
încununa cu Sfânta Liturghie şi cu Sfânta Împărtăşanie, care 
constituie culmea iniţierii creştine şi actul de încorporare a 
tuturor credincioşilor prin ea în Trupul lui Hristos. 

În toate Molitfelnicele manuscrise vechi rugăciunile şi 
prevederile tipiconale ale Tainei Sfântului Botez se află la 
plural. Şi în Manuscrisele noastre putem să deosebim rămăşiţe 
a acestor modele vechi la plural. 
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Cu trecerea timpului, însă, şi cu impunerea deplină a 
botezului copiilor, de la botezul în grup am ajuns încet-Încet 
la cel individual. La aceasta au contribuit pe de o parte 
mortalitatea copiilor şi frica de a nu muri "ne-luminaţi" , iar 
pe de alta, în timpul secolelor de robie, frica faţă de cei de 
altă credinţă şi, în general, pericolele pe care le întâmpina 
Biserica în acele vremuri. Slujba Sfântului Botez a căzut în 
practică într-un asemenea declin - să nu ne temem să mărturisim 
adevărul - încât ceremonia de astăzi este o umbră a vechii ei 
forme. Fără să nege nimeni că în unele locuri stricăciunea este 
mai mică, imaginea în general pe care o prezintă săvârşirea 
ei în multe părţi de către mulţi preoţi este atât de dezamăgitoare, 
încât nimeni nu mai speră corectarea ei, decât printr-o 
intervenţie energică şi bine studiată a conducerii bisericeşti, 
care să readucă în taina iniţierii creştine rânduiala potrivită. 

Unul din elementele tradiţiei care trebuie căutat este 
botezul în grup . Pericolul morţii pruncilor astăzi, datorită 
progreselor medicinei, s -a  restrâns foarte mult. Dacă nu 
există un motiv special, botezul s-ar putea săvârşi legat de 
marile sărbători, ca şi înainte. Sau cel puţin, până să ajungem la 
această practică ideală, s -ar putea concentra botezurile unei 
luni, sau fie şi ale unei săptămâni, Într-o adunare comună 
baptismală într-o duminică după amiaza,  spre exemplu. Ar fi 
o sărbătoare a unei parohii mai mari sau mai mici, în timpul 
căreia s -ar primi noile mădulare ale ei. Dacă s-ar putea 
săvârşi botezul, după vechea rânduială corectă, În timpul 
Sfintei I:iturghii sau fie imediat după aceasta şi să se lege cu 
Sfânta Impărtăşanie a noilor prunci botezaţi, precum şi a 
părinţilor şi a altor credincioşi, aşa cum cere vechea rânduială, 
întreaga slujbă ar reveni în cadrul ei străvechi. 

Locurile unde se impune săvârşirea în grup a Sfântului 
Botez sunt marile oraşe. Parohiile mari din oraşe au astăzi o 
populaţie mult mai mare decât cea de dinainte de război şi 
sunt chemate să deservească nevoile religioase ale poporului, 
pe care, cum este şi firesc, nu sunt de ajuns zeci de parohii ca 
să le acopere. Biserica era normal să se găsească Într-o poziţie 
dificilă şi să fie prinsă nepregătită pentru marea schimbare. La 
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Sfânta Liturghie şi mai ales la slujba Sfântului Botez, despre 
care este vorba aici, repercursiunile nefavorabile sunt cu atât 
mai vizibile, de aceea şi corectarea lor este cu mult mai 
presantă. Din fericire, botezurile făcute acasă, care au transformat 
botezul Într-o chestiune de familie, au încetat. Însă bisericile 
noastre în care se săvârşesc acum în duminici şiruri întregi 
de botezuri, întâmpină noua situaţie cu aceleaşi mij loace şi în 
aceleaşi moduri în care le întâmpinau în perioada stăpânirii 
turceşti. Deşi se clădesc biserici strălucitoare, în afară de 
birouri, săli, etc. care în mod lăudabil sunt prevăzute la noile 
clădiri, nimeni nu s-a gândit să adauge la acestea şi un baptisteriu 
potrivit, cu încălzirea corespunzătoare, cu o cristelniţălcolimvitră 
fixă, cu instalaţii permanente de apă caldă şi rece şi cu 
deversare proprie . Cristelniţele mobile, cu găleţile de apă 
caldă şi rece şi toate cele care amintesc de botezurile de acasă 
din perioada de nevoie, trebuie să facă loc unor baptisterii 
contemporane civilizate, după modelul baptisteriilor creştine 
antice. Şi în loc să se distrugă slujba prin săvârşirea unei 
serii de botezuri într-un ritm continuu grăbit, ar fi de dorit să 
se facă toate împreună într-o slujbă strălucitoare . Am văzut 
slujbe în marile oraşe care, din cauza unor motive uşor de 
înţeles, sunt sugrumate între limitele strâmte de timp, încât 
nici măcar o sfeştanie comună nu s-ar putea săvârşi complet. 
Şi am fost prezenţi la botezuri la care participarea a mai 
mult de un preot în loc să aducă mai multă măreţie 
ceremoniei sfinte, a contribuit la distrugerea ei completă, de 
vreme ce un preot citea exorcismele, iar celelalte sfinţea apa, şi 
în timp ce unul boteza, altul citea rugăciunile ungerii cu Sfântul 
Mir, ale spălării şi ale tunderii, şi aceasta deoarece un alt 
prunc aştept şi urma şi o slujbă de cununie sau o altă slujbă. 

Cât despre botezul oamenilor mari este nevoie de o 
atenţie specială .  Prin botezarea pruncilor am pierdut modul 
normal de săvârşire al Tainei şi facem pentru cei mari ceea 
ce facem şi pentru prunci . De vreme ce nu avem baptisterii 
speciale şi nu există vreun motiv special, ar trebui ca 
botezurile lor să se facă în perioada în care ar fi posibilă 
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săvârşirea lui la un râu, în mare sau în vreun bazin. Ceea ce 
citim sau vedem În fotografii, cum că se botează catehumenul 
într-un butoi sau într-o albie - acum ceva timp a văzut 
lumina tiparului o astfel de fotografie cu cel nou-botezat 
stând cu picioarele încrucişate în ea, de jur împrejur diverse 
forme de vase de apă comune şi de sus preotul "botezându-l" 

- sau lângă o cristelniţă, este de neacceptat. Primul contact 
al noului creştin cu Tainele Bisericii s� face de obicei Într-un 
mod care se apropie de hotarele parodiei. In aceste situaţii trebuie 
asigurate condiţiile pentru întreita afundare deplină. Atunci 
în mod special legătura cu sărbătoarea, cu Sfânta Liturghie 
şi cu adunarea sărbătorească a credincioşilor şi cu săvârşirea 
în grup şi cu strălucire a Tainei sunt neapărat necesare . 

2 5 6  

În timpul Ecteniei mari trebuie să se ZICa cererea 
"Pentru binecredincioşii şi drept-slăvitorii creştini"? 

Despre tema cererii "Pentru binecredincioşii şi drept
slăvitorii creştini" , care există În ectenia mare am vorbit în 
treacăt cu ocazia întrebărilor care se refere au la tămâierea în 
timpul Trisaghionului pentru împărat de la Utrenie şi la "Doamne, 
mântuieşte pe cei binecredincioşi" din Liturghia arhierească 
(întrebările cu numărul 2 1 1 , 2 1 2  şi 225) .  

Este în afara oricărei îndoieli că această cerere s-a 
introdus în cultul nostru în perioada stăpânirii turceşti, 
pentru a înlocui cererea pentru împăraţi. În manuscrisele de 
dinaintea acestei perioade această cerere nu există , şi foarte 
corect, deoarece nu aparţine formei iniţiale a Ecteniilor mari 
sau Întreite, iar pe de altă parte deoarece o cerere cu un asemenea 
conţinut şi în locul în care se găseşte astăzi o exclude Însăşi 
iconomia structurii şi a conţinutului acestor rugăciuni. 

Ecteniile de pace, adică, se pare că iniţial erau trei 
triade de cereri, după structura îndrăgită cunoscută pe careA o 
urmează cultul dumnezeiesc. După îndemnul introductiv "I n 
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pace Domnului să ne rugăm", avem prIma triadă cu cererI 
generale (pentru pacea de sus, pentru pacea lumii şi pentru 
sfânt locaşul acesta) , a doua cu cereri pentru persoane 
(pentru arhiepiscop şi cler, pentru împărat şi oştire şi pentru 
oraş şi cei ce locuiesc în el) şi a treia cu cereri speciale (pentru 
buna întocmire a văzduhului . . .  pentru cei ce călătoresc . . .  şi 
pentru ca să fim izbăviţi noi . . .  ) . Numai "Pentru ca să se lupte 
alături de noi . . .  " creează probleme, dar nu pare să fi existat 
de la început în şirul cererilor din Ectenia are (totuşi există 
în codicele Barberini din secolul al VIII-lea, care este cel mai 
vechi Molitfelnic bizantin) sau trebuie să se fi spus unit cu 

"Pentru binecredincioşii . . .  " , ca la Ectenia întreită. Astfel, 
schema Întreită a Ecteniei mari se pare că exclude chiar de 
la început existenţa unei cereri în plus, într-un anume fel 
rătăcită. De altfel, dacă ar fi existat la început o cerere pentru 
creştini, adică pentru poporul creştin, s -ar fi pus după cererea 
pentru împăraţi şi mClcum înaintea cererii pentru 
arhiepiscop . Aceeaşi ierarhie se păstrează şi la cererile -
diptice de după sfinţirea Cinstitelor Daruri de la Sfânta 
Liturghie, care, aproape cu aceleaşi cuvinte, repetă cererile 
de la Ectenia mare şi de la Ectenia cererilor (aceasta este 
foarte �lar deosebită în Liturghia Sfântului Ioan Hrisostom) . 

Insă exact cererea pentru popor, "pentru binecredincioşii 
şi drept-slăvitorii creştini", există la locul lui în şirul de 
cereri, a treia din a doua triadă, unde se vorbeşte despre 
cetăţi, sate şi "cei ce cu credinţă locuiesc Într-însele" . Că prin 
determinarea "cu credinţă" se subînţelege credinţa creştină 
ortodoxă este de la sine înţeles, după cum este şi mărturisită 
din nou de cererea paralelă în "Ectenia universală" din 
Liturghia Sfântului Iacov, unde se determină: "şi pentru cei 
care cu credinţă ortodoxă şi cu evlavie locuiesc într-însele" . 
Adică, în esenţă, cererea mai nouă "Pentru binecredincioşii şi 
drept-slăvitorii creştini" este o repetiţie a cererii mai vechi 
pentru "cei ce cu credinţă locuiesc" în lume. 

Introducerea acestei cereri s -a  făcut, după cum am 
spus, în perioada stăpânirii turceşti ca o înlocuire a rugăciunii 
pentru împăraţi din motive uşor de înţeles. Acest lucru putem 
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să îl urmărim şi în manuscrise. In câteva dintre ele acest lucru 
este deosebit de clar, deoarece 

"
Pentru cei binecredincioşi . . .  " 

intră exact pe locul în care este astăzi cererea pentru împăraţi 
şi se păstrează şi următoarea 

"
Pentru ca să se lupte 

împreună cu noi . . .  " . Mai obişnuit însă, aceste două rugăciuni 
sunt şterse şi înlocuite cu 

"
Pentru binecredincioşii . . .  " . Astăzi, 

însă, înainte de rugăciunea pentru arhiepiscop, deoarece în 
multe manuscrise rugăciunea pentru împărat precede rugăciunea 
pentru arhiepiscop. Când a revenit cererea pentru împărat, s-a 
pierdut motivul introducerii cererii "pentru binecredincioşi . . .  ", şi, 
după cum se întâmplă adesea în cultul dumnezeiesc, au rămas 
amândouă. Acest lucru, de altfel, l -am văzut întâmplându-se 
şi cu 

"
Doamne, mântuieşte -i pe împăraţi" . 
Cele spuse mai sus sunt valabile şi pentru Ectenia 

cererilor, cu diferenţa că această tradiţie este mai fluidă şi 
diversităţile pe care le prezintă în manuscrise, ba chiar şi în 
tipărituri, sunt mai mari. Totuşi, şi aici au existat şi există 
rugăciuni speciale pentru 

"
toţi creştinii binecredincioşi şi 

drept-sIăvitori" vii şi adormiţi. Rugăciunea pentru 
"
creştinii 

binecredincioşi şi drept-sIăvitori" s -a adăugat şi aici pentru a 
înlocui rugăciunea 

"
pentru binecredincioşii şi de-Dumnezeu

păziţilor (sau de-Hristos-iubitorilor) împăraţi ai noştri, pentru 
stăpânia, biruinţa, dăinuirea, pacea, sănătatea, mântuirea 
lor . . .  " , care se găseşte exact în acelaşi loc, adică înainte de 
rugăciunea pentru arhiepiscop, ca şi în Ectenia mare. La 
Sfântul Munte se păstrează o rugăciune pentru împăraţi, 
ctitorii mănăstirilor. Totuşi, în Ectenia cererilor înlocuirea a 
fost mai fundamentală, deoarece rugăciunea pentru împăraţi 
nu a revenit după trecerea stăpânirii turceşti, poate deoarece 
între timp a început în parohii să fie omisă şi nu a mai fost 
folositoare din punct de vedere practic re actualizarea ei. 

Exact acelaşi lucru s-a întâmplat şi la 
"
Să ne rugăm 

pentru pacea . . .  " , de la Miezonoptică şi Pa Vecerniţă, unde 
prima cerere după cererea de pace a lumii 

"
Pentru binecre

dincioşii şi drept- slăvitorii creştini" a înlocuit definitiv, după 
cum se vede, şi aici pe cea pentru împăraţi, care se găsea în 
manuscrisele de dinainte de cucerire. 
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Să nu se creadă Însă, că cele ce s-au scris mai sus se referă 
numai la manuscrise. Aceeaşi oscilare se observă şi în tipărituri. 
Iată câteva exemple din cărţile de cult pe care s-a întâmplat 
să le am în mână: "Pentru binecredincioşii şi drept-slăvitorii 
creştini" nu există în Ectenia mare; în Molitfelnicul Mare, ediţia 
Veneţia 1 760 şi 1 832 şi Atena (Saliveros) 1927 ,  în Liturghier 
(Sfintele Liturghii . . .  ) ,  ediţiile Veneţia 1 795,  181 1 şi 1 848 şi 
Atena (Saliveros) , fără an de apariţie, în lerotelestikon (al lui 
Filip Hrisostomos) , Atena 1948. În ediţia Liturghiilor (G. 
Protopsaltidos), Atena 1 865 - Constantinopol 1 875,  aceasta 
se pune după cererea "Pentru arhiepiscopuL ." şi înainte de 

"Pentru ca să se lupte alături de noi . . .  " la Vecernie, iar la 
Liturghie înainte de rugăciunea "pentru arhiepiscop . . .  " . În 
Ectenia de la Vecernie din Molitfelnicul Mare de la Veneţia 
1 760 şi 1 832 nu există, dar există în Ectenia de la Sfânta 
Liturghie. În alte ediţii cererile pentru împăraţi există în 
paralel cu cererea "pentru binecredincioşi . . .  " , în altele sunt 
omise sau sunt puse între paranteze. În Ectenia de la Sfânta 
Liturghie a lerotelestikonului,  de altfel, se adaugă cererea 
pentru împăraţi, însă după cererea pentru arhiepiscop, iar 
cea "pentru binecredincioşi . . .  " este ştearsă. 

Conciliere a tradiţiei cu modul mai uşor, dar şi mai 
puţin recunoscut, adică introducerea rugăciunilor duble, s -a 
făcut în foarte noile, şi desigur nu în toate, ediţiile. Poate că 
acesta este mai simplu din punct de v�dere editorial şi 
practic, de aceea şi tinde să se impună. Insă, după cum a 
arătat retrospecţia de mai sus, nu este şi cel mai corect. 

2 5 7  

În Ectenia mare d e  la slujba logodnei există două 
cereri aproape la fel. Trebuie spuse amândouă? 

A 
Intr-adevăr, la slujba logodnei avem două cereri care 

cer acelaşi lucru, aproape cu aceleaşi cuvinte: "Ca să-i 
păzească pe ei în bună înţelegere şi credinţă tare" şi imediat 
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următoarea "Pentru ca sa-l binecuvinteze pe ei în bună
înţelegere şi credinţă tare". Diferenţa dintre ele constă în 
verb : "să-i păzească" şi "să-i binecuvinteze" . În celelalte sunt 
exact la fel .  Ba chiar şi diferenţa în ceea ce priveşte verbele 
este aparentă. Păstrarea credinţei reciproce şi a bunei
înţelegeri dintre cei logodiţi în amândouă cazurile va fi 
rezultatul "binecuvântării" lui Dumnezeu. Primul verb se 
pare că este cel mai potrivit în această situaţie. ,,A binecuvânta" 

nu se foloseşte de obicei cu astfel de sensuri în cult dumnezeiesc . 
Acesta este primul element care ne naşte anumite suspiciuni 
faţă de exactitatea transmiterii corecte a acestei cereri. 
Deoarece, pe de altă parte, în Ecteniile mari paralele ale altor 
slujbe din ciclul nostru liturgic nu avem ceva asemănător, 
adică două cereri care să difere numai printr-un singur cuvânt, 
se naşte uşor întrebarea: nu cumva din întâmplare una din 
aceste cereri este un adaos târziu, care a provenit fie din 
reduplicarea celei anterioare, fie din transcrierea greşită a 
unei alte cereri, care începea în acelaşi mod în care începea 
una din aceste două cereri? 

Aceast� poziţie o întăreşte şi retrospecţia tradiţiei 
manuscrise. In nici unul din cele aproape patruzeci de 
manuscrise din toate epocile, care cuprind Ectenia mare de la 
logodnă,  pe care le-a publicat Dimitrievski în Molitfelnicele 
lui (Kiev, 1 90 1) şi în aproape tot atâtea manuscrise din 
Biblioteca Naţională din Atena, pe care le foloseşte profesorul 
P. Trembelas la ediţia critică a slujbelor de logodnă şi de 
cununie din lv[icul Molitfelnic făcut de el, nu există această 
cerere dublă. In multe se omite "Ca să fie păziţi . .  " şi există 
numai "Pentru ca să fie binecuvântaţi în bună înţelegere şi 
credinţă tare" . Altele prezintă o mare diversitate. Există însă 
în multe o cerere care începe în acelaşi fel în care începe a 
doua cerere din carte şi nu există în Molitfelnicele noastre tipărite. 
Această cerere există în manuscrise în diverse variante: 

"Pentru ca să se binecuvinteze logodna aceasta cu puterea şi 
cu lucrarea Sfântului Duh" (codicele Bibliotecii Naţionale din 
Atena 66 1 ,  S . 724, Marea Lavră e 9 1) ,  sau mai scurta "Pentru 
ca să se binecuvinteze logodna aceasta" (Atena 64) , sau 
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" Pentru ca să se binecuvinteze logodna Întru unirea însoţirii" 

(Atena 573), sau cu alt conţinut "Pentru ca să fie binecuvântaţi 
ei cu toată binecuvântarea duhovnicească" şi "Pentru ca să fie 
binecuvântate intrările şi ieşirile (lor sau acestora)" . 

Dimpotrivă, cererea dublă apare în toate tipăriturile, 
cel puţin din câte am putut să văd. Cu siguranţă provin 
dintr-o eroare de copiere sau de tipăriri a primei şi singurei 
cereri din primele ediţii ale Molitfelnicelor, pe care s -au 
fundamentat cele ulterioare . Poate că eroarea a existat şi în 
manuscrisul pe care s -a bazat această ediţie, dar este posibil 
să se fi datorat şi editorilor. Este, de altfel, cunoscut că ediţiile 
Molitfelnicelor se copiază una pe cealaltă, fără o cercetare 
critică, ceea ce explică şi asemănarea în multe şi chiar identitatea 
slujbelor particulare pe care le conţin, fapt care nu se observă în 
manuscrise. Cel mai posibil este pe locul cererii actuale "Pentru 
ca să-i binecuvinteze pe ei în bună înţelegere şi credinţă tare" 

să fi existat una din cererile de mai sus care încep în acelaşi fel .  
Eroarea nu a rămas neobservată. Cunoaştem două 

tentative de diortosire a ei: Prima, în ediţia Agheasmatarului 
care s-a făcut la Veneţia în 1 869, cele două cereri asemenea 
au fost contopite într-una singură: "Pentru ca să-i binecuvinteze 
pe ei şi să-i păzească în bună-înţelegere şi credinţă tare" . A 
doua, în ediţia Molitfelnicului Mare al lui M.  Saliveros ,  Atena 
1 927 (sub îngrij irea preotului N. Papadopoulos) , prima cerere 
devine "Pentru ca să-i păzească pe ei în bună înţelegere şi 
credinţă tare" şi ultimele două cereri sunt combinate într-una 
singură: "Pentru ca să se binecuvinteze ei cu vieţuire şi petrecere 
fără prihană" . Într-o notă se adaugă cererea din codicele de la 
Marea Lavră e 91 ,  "Pentru ca să fie binecuvântate intrările şi 
ieşirile lor" . 

Astfel de erori există şi în alte cărţi de cult ale noastre, 
care, dintr-o alipire prost înţeleasă faţă de tradiţia care s-a 
creat de la primele ediţii tipărite, se înveşnicesc până astăzi. 
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2 5 8  

Când preotul urmează să săvârşească Liturghia 
Darurilor, trebuie să citească în prealabil canonul 
Sfintei Împărtăşanii ca la celelalte Liturghii? 

Canonul Sfintei Jmpărtăşanii, precum şi întreaga 
pregătire pentru Sfânta Impărtăşanie şi mulţumirea de după 
această slujbă, nu se leagă de Sfânta Liturghie a Sfântului 
!oan Gură de Aur sau a Sfântului Vasile cel Mare, ci de Sfânta 
Impărtăşanie. Prin urmare, fie credinciosul se împărtăşeşte în 
timpul uneia din Liturghiile de mai sus, fie la Liturghia 
Darurilor, fie şi în afara acestora, acasă, ca bo!nav, el este 
dator, dacă poate, să se pregătească pentru Sfânta Impărtăşanie 
şi prin citirea acestei slujbe speciale. 

La Liturghia Darurilor mai înainte sfinţite există încor
porate rugăciuni pregătitoare şi de mulţumire după Sfânta 
Împărtăşire şi sunt prevăzute de rânduielile tipiconale să se 
spună înainte şi după Sfânta Împărtăşanie şi rugăciunile şi 
troparele care se zic după obicei. De la frângerea Sfântului 
Agneţ şi după, toate se zic "ca şi la Liturghia lui Hrisostom". 
Acestea le scriem pentru ca să se arate din practica liturgică 
că pregătirea pentru Sfânta Împărtăşanie la Liturghia 
Darurilor este fără legătură cu pregătirea care se făcea la Sfânta 
Liturghie, în care Cinstitele Daruri sunt sfinţite. Şi aceasta 
pentru a nu invoca nimeni argumentul că o dată ce s-au zis acolo, 
se amână repetarea lor la Liturghia Darurilor mai înainte sfinţite. 

Avem însă şi o mărturie de la codicele 758 al Bibliotecii 
Naţionale din Atena, secolul al XVII-lea, care descrie amănunţit 
rânduiala acestei Liturghii. Acolo se mărturiseşte clar că 
preotul, înainte de săvârşirea Sfintei Liturghii a Darurilor 
mai înainte sfinţite , zicea "rugăciunile Sfintei Împărtăşanii 
cu zdrobire de inimă" . Canonul împărtăşirii se încadrează, 
după rânduiala acestui codice, în întreaga slujbă a zilei , câtă 
vreme se prevede citirea ei după Apolisul Ceasului al IX-lea 
şi chiar înainte ca preotul să "ia timp" pentru săvârşirea 
Liturghiei Darurilor mai înainte sfinţite. 
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2 5 9  

Preotul "ia timp" în timpul săvârşirii Liturghiei 
Darurilor, şi dacă da când şi în ce fel? 

Dacă da şi când şi cum "ia timp" preotul la Liturghia 
Darurilor mai înainte sfinţite am scris pe larg la răspunsul 
de la întrebarea cu numărul 8 1 .  Liturghierele în uz scriu 
simplu: "luând timp" preotul, şi de aceea se nasc în mod 
justificat întrebările Între preoţii slujitori. În acel răspuns am 
văzut ce mărturie dă tradiţia rânduielilor tipiconale din 
manuscrise. Conform acestora şi în acord cu practica corectă 
păstrată la Sfântul Munte şi de către mulţi preoţi, care se şi 
îndreptăţeşte din punct de vedere teoretic, preotul, în timpul 
citirii psalmilor de la Ceasul al IX-lea, iese în mijlocul 
bisericii, face metanie la proiestos sau la tronul arhieresc, se 
închină la icoane şi, făcând "plecăciune" către popor, intră în 
Sfântul Altar şi se îmbracă. Nu se spune nimic din cele 
obişnuite la sluba "timpului", afară numai de "Pentru 
rugăciunile . . . .  " sau "Dumnezeule, milostiveşte-te de mine, 
păcătosul" . Modul acesta în care "ia timp" preotul este pe de o 
parte după modelul celor vechi, ca şi multe alte elemente ale 
Liturghiei Darurilor mai înainte sfinţite, iar pe de alta conform 
cu caracterul liturgic al Liturghiei Darurilor. Păstrării modelului 
antic se datorează omiterea rugăciunilor începătoare şi a 
troparelor, care se zic după rugăciunile începătoare şi în 
timpul sărutării icoanelor, fiind toate foarte târzii, de vreme 
ce nu se găsesc nici în Rânduiala Dumnezeieştii Liturghii a 
Patriarhului Filotei al Constantinopolului (secolul al XIV
lea) . Rugăciunea "Doamne, trimite . . .  " nu o spune, deoarece 
preotul nu urmează să săvârşească "slujba cea fără de 
sânge" , ci numai o slujbă de împărtăşire din Darurile mai 
înainte sfinţite. 
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260 

De ce se spune mai întâi Ecfonisul rugăciunii de 
la cântarea "Sfinte Dumnezeule" şi după aceea 
rugăciunea, apoi se reia în  taină acelaşi Ecfonis? 

Într-adevăr, modul în care astăzi se leagă citirea 
rugăciunii imnului Trisaghion de Ecfonisul ei, precum şi de 
cântarea acestui imn, poate fi caracterizat pe puţin ca unul 
ciudat. Aşa cum am văzut în cazul Antifoanelor şi al rugăciunilor 
lor (răspunsul la întrebarea 2 34) , locul normal al rugăciunii 
ar fi după Ectenia diaconească şi înainte de Ecfonisul ei. 
După aceasta ar trebui să urmeze cântarea Trisaghionului, 
care în esenţă este şi el un Antifon, de vreme ce iniţial se 
cânta ca un refren al unui psalm, care era Psalmul de intrare 
la Sfânta Liturghie (vedeţi răspunsul la întrebarea cu numărul 
2 37) . Această ordine, în afară de cele de mai sus, o cere chiar 
conţinutul rugăciunii, care nu este altceva decât o rugăciune 
către Dumnezeu ca să primească cântarea întreit -sfântă ce 
urmează a fi cântată de gura poporului Său. O astfel de 
cerere este logic să preceadă cântarea: altfel iese, într-o măsură 
oarecare, "după praznic" . Că acesta este locul rugăciunii şi al 
imnului este certificat de manuscrisele vechi, care pun rugăciunea 
înaintea Ecfonisului şi, normal, şi înaintea imnului Trisaghion. 
Acelaşi lucru îl mărturiseşte şi Nicolae Cabasila că se făcea şi 
în timpul lui (secolul XIV) : "Iar înainte de cântarea întreit
sfântă, preotul îl roagă pe Dumnezeu să primească această 
cântare a noastră şi să dea har celor care o cântă . . .  şi adaugă 
şi pricina : "Că sfânt eşti . . .  " . Şi strigând acest Ecfonis şi 
adăugând Doxologie, preotul dă astfel poporului credincios 
semnalul de începere a cântării celei întreit sfinte; iar acesta, 
răspunzând, ca de obicei, Amin, începe cântarea" (Tâlcuirea 
Dumnezeieştii  Liturghii ,  2 1 ,  1) .  

Această ordine corectă a început să se clatine atunci 
când, împreună cu alte rugăciuni de la Sfânta Liturghie, şi 
rugăciunea cântării întreit-sfinte a început să fie spusă în 
taină . Primul mod de acoperire a citirii ei era oferit de Ectenia 
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mare, cererile de pace, care iniţial precedau imnul Trisaghion. 
Diaconul spunea cererile de pace şi preotul rugăciunea în 
acelaşi timp, iar după terminarea Ecteniei începea Ecfonisul 
rugăciunii care între timp fusese citită . Ectenia mare de 
dinainte de imnul Trisaghion s -a păstrat la slujba schimei 
mari monahale, când aceasta se săvârşeşte, după modelul vechi, 
unită cu Sfânta Liturghie . Mai târziu, însă, începutul Sfintei 
Liturghii s -a  mutat înaintea celor trei Antifoane şi Ectenia 
mare a urmat această mutare şi s -a pus în locul ei de astăzi, 
fi ind legată de primul Antifon, de rugăciunea şi Ecfonisul ei. 
Rugăciunea Trisaghionului a rămas la locul ei, însă se 
spunea în timpul cântării troparelor şi a condacului, după 
Vohod. Ecfonisul s-a păstrat pe vechiul lui loc, iar o rămăşiţă 
a Ecteniei diaconeşti este "Domnului să ne rugăm", care şi astăzi 
se zice înainte de Ecfonis. Această practică s-a păstrat până astăzi 
în practica liturgică slavonă şi românească şi la Sfântul Munte. 

La noi s-a impus o altă rânduială, mai puţin fidelă faţă 
de tradiţia corectă veche. Deoarece s-a redus numărul 
troparelor şi preoţii obişnuiesc, după modelul slujbei în sobor, 
să cânte Condacul, Ecfonisul s-a păstrat în poziţia lui iniţială, 
însă rugăciunea s-a citit după acesta, în timp ce se cânta 
imnul, iarăşi cu Ecfonisul ei. Acelaşi lucru, după cum am 
văzut, s-a impus în parte să se facă şi cu rugăciunile Antifoanelor, 
precum şi cu rugăciunile de la Utrenie şi Vecernie, cu deosebirea 
că la rugăciunile Antifoanelor nu se relua Ecfonisul, iar 
rugăciunile de la Utrenie şi Vecernie se ziceau împreună cu 
Ecfonisele cu mult înainte de locul lor iniţial, Ecfonisul 
repetându-se la locul lui iniţial. O rămăşiţă a cântării 
imnului Trisaghion după rugăciune este rostirea de trei ori a 
lui ce către preoţi după terminarea rugăciunii . 

De notat că aceste două soluţii care se aplică astăzi nu 
au fost singurele care s -au aplicat în diferite locuri şi timpuri 
după mutarea Ecteniei. Astfel avem şi un al treilea tip, care, 
cu diferite variante, apare în manuscrise .  Rugăciunea şi 
Ecfonisul se ziceau în taină în timpul troparelor; diaconul 
cerea îngăduinţa începerii Trisaghionului ("Binecuvintează, 
stăpâne, vremea cântării întrei-sfinte") ,  preotul o dădea 
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("Binecuvântat este Dumnezeu, Cel ce cu glas Întreit
sfânt . . .  ") ,  iar diaconul, după terminarea condacului, sărind peste 
Ectenie, dădea semnul începerii imnului "zicând cu glas mare" 

către cei "dinlăuntru" şi către "cei din afară" 
"arătândJindicând" 

cu orarul său: "Şi în vecii vecilor" . Acest schimb de replici 
între diacon şi preot şi intervenţia celui dintâi pentru începerea 
cântării Trisaghionului erau desigur necesare în timpul 
perioadei de tranziţie, în care existau în paralel şi cele două 
mari Ectenii (după "Binecuvântată este împărăţia . . .  " şi înainte 
de Trisaghion) şi omlterea celei de-a doua depindea de 
alegerea preotului slujitor. Psalţii aşteptau de la  diacon semnul, 
dacă trebuia să aştepte rostirea Ecteniei sau să înceapă 
imediat Trisaghionul. Cuvintele "Şi în vecii vecilor", care 
sunt un caz singular în cultul nostru când diaconul spune 
sfârşitul unui Ecfonis preoţesc, îşi au originea exact în 
această intervenţie a diaconului. Erau, cu alte cuvinte, ceva 
aproape analog cu rostirea apăsată şi cu melodie a ultimelor 
cuvinte citite astăzi ale imnelor şi citirilor, care se face pentru 
a se da semnul preotului sau diaconului că s-a terminat citirea 
şi trebuie să spună cele ce ţin de el. 

Un alt mod, înrudit cu cel dinainte, a fost omiterea 
Ecteniei şi a Ecfonisului, intervenţia diaconului pentru 
începerea cântării Trisaghionului şi rostirea rugăciunii în 
timpul ei şi a Ecfonisului în taină. Rânduiala care s-a impus 
la noi combină elemente din toate tipurile de mai sus. 

De vreme ce s-a impus ca rugăciunea să se spună în 
taină, mai consecventă cu ordinea iniţială a acestui moment 
din Sfânta Liturghie şi cu curgerea logică a lucrurilor este citirea 
rugăciunii în timpul troparelor. Atunci va veni înaintea 
cântării Trisaghionului cererea primirii ei de către Dumnezeu şi 
se va zice Ecfonisul o singură dată, la locul lui corect. 
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261 

În  timpul Vinerii Mari există în multe locuri 
obiceiul ca credincioşii să aştepte în post pentru 
a lua la sfârşitul slujbei anafura care se ţine de la 
Sfânta Liturghie din Joia Mare. Este permis acest 
lucru, de vreme ce în această zi nu se săvârşeşte 
Sfânta Liturghie? 

262 

De ce în Vinerea Mare nu se săvârşeşte Dumnezeiasca 
Liturghie sau măcar Liturghia Daruruilor mai 
înainte sfintite? , 

În timpul Vinerii Mari de la început nu se savarşea 
Sfânta Liturghie din două motive : Primul , Sfânta Liturghie , 
după cum se ştie, este o taină pascală şi de bucurie şi, din 
această cauză, săvârşirea ei este nepotrivătă cu zilele de 
plâns şi de post, aşa cum este prin excelenţă Vinerea Mare. 
Al doilea, amintirea pătimirii Domnului şi a slujirii lui sfinţitoare, 
care este tema acestei zile, s -a socotit atât de completă, Încât 
nu s -a mai socotit folositor şi logic să se redubleze prin 
săvârşirea Sfintei Liturghii, care are aceeaşi temă. Tradiţia 
patri stică în legătură cu aceasta o rezumă epigramatic 
Simeon al Tesalonicului: "Iar în Sfânta şi Marea Vineri nu 
facem Liturghie deplină, căci Domnul, predând Joi Tainele 
întru pomenirea Patimii Sale, în ziua de Vineri a răbdat de 
bună voie Patima. Şi prin cruce a slujit Tatălui din voia Lui, 
aşa cum se spune, dându-se pe Sine şi nu fiind predat celor 
care voiau să-L omoare . De aceea, fiind făcută jertfa atunci 
prin sfânta Sa gură, nu mai este nevoie ca noi să o facem din 
nou întru pomenirea Patimii Sale, când El a făcut aceasta. 
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De aceea nu am primit din tradiţie să facem jertfa deplină 

atunci" (Răspuns" z ,  56) 

După o tradiţie la fel de veche, însă, în Vinerea Mare 
se săvârşea Liturgh�a Darurilor, unită, ca întotdeauna, cu 
Vecernia acelei zile.  In cărţile noastre de cult de astăzi nu se 
păstrează urme ale acestei practici, deoarece săvârşirea ei a 
încetat în BisericaA bizantină destul de devreme, adică în 
secolele XII-XIII .  In Biserica Apuseană s-a păstrat până 
astăzi. În Tipicele, Molitfelnicele şi Evangheliarele manuscrise, 
care merg până în secolul al XII-lea, se prevede clar săvârşirea 
Liturghiei Darurilor în Vinerea Mare. Tipicul Sfintei Sofia de 
la Constantinopol, de exemplu, din secolul al IX-lea, notează 
că după Evanghelia Vecerniei "diaconul zice ectenia mare şi 
celelalte ale Liturghiei Darurilor mai înainte sfinţite. Psalţii 

"Acum puterile . . .  " . Chinonic: "Gustaţi" (codicele Timou Stavrou 
40, Patmos 266) . Acelaşi lucru îl hotărăşte şi Tipicul Mănăstirii 
Everghetidos: "Şi celelalte ale Sfintei Liturghii a Darurilor mai 
înainte sfinţite; afară numai de "Lumina lui Hristos . .  " şi de 

"Să se îndrepteze . . .  " . Căci acestea sunt puse în Miercurea 
Mare" (codicele Atena 788 din secolul al XII-lea) . Liturghia 
Darurilor mai înainte sfinţite din Vinerea Mare o subînţeleg 
printre altele şi codicii Sinai 1 50, Atena 662,  7 13 ,  Vatopedi 
869, toţi din secolul al XII-lea sau chiar mai vechi. Acest 
lucru l-a cunoscut şi Simeon al Tesalonicului: "În Sfânta şi 
Marea Vineri astfel se săvârşea de la început Liturghia 
Darurilor mai înainte sfinţite; căci nu s -a părut ceva de 
îngăduit Părinţilor ca să treacă vreo zi şi să nu Îl vedem pe 
Domnul prin Tainele prin care a zis că El va fi una cu noi şi 
că "Iată Eu sunt cu voi în toate zilele . . .  " . Iar în Sfânta şi 
Marea Vineri nu facem Liturghie deplină . . .  ci am primit să 
punem înainte şi să Liturghisim Liturghia Darurilor, după 
cum este scris în multe din rânduielile de mai sus şi în 
descoperirile din cărţile evanghelice şi apostolice .  Însă acum 
nu se mai săvârşeşte"52 (Răspuns) . 

5 1  Tratat, voI . II, p. 237.  

5 2  Tratat, voI . II, p. 237-238.  
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Deja  în jurul anului 1 200 Antonie de Novgorod, care a 
vizitat Constantinopolul atunci, mărturiseşte că nu se săvârşea 
Liturghia Darurilor în Vinerea Mare . Nu cunoaştem motivele 
care au provocat părăsirea obiceiului vechi de săvârşire a 
Liturghiei Darurilor în Vinerea Mare . Simeon o pune pe 
seama instaurării tipicului monahal de la Ierusalim, care a 
avut loc într-adevăr în acea perioadă şi a adus schimbări 
importante în cultul Bisericii din Constantinopol. Observaţiile 
lui Simeon par să fie corecte. Din toate dovezile pe care le 
avem din Jurnalul de călătorie al Eteriei (secolul al IV-lea) şi 
până la Tipicul bisericii Învierii din Ierusalim din anul 1 1 22 
(codicele Timiou Stavrou 43), nu pare ca Liturghia Darurilor 
să se fi săvârşit la Ierusalim în Vinerea Mare . 

Şi acum special pentru prima întrebare . Nu cumva 
împărţirea anafurei, care s -a  păstrat la noi în anumite locuri 
în Vinerea Mare, este o amintire sau într-un anume fel o 
supravieţuire a obiceiului vechi de a se săvârşi după Vecernia 
din Vinerea Mare Liturghia Darurilor? Este foarte probabil . 
După dovezile Tipicelor vechi şi după mărturia lui Simeon al 
Tesalonicului, anafura se împărţea şi fără Liturghie, în timpul 
citirii sau cântării Psalmului 33, care încheie slujba Obedniţei, 

"spre sfinţirea voastră" (Dialog, cap. 330) . Dacă luăm Trioadele 
astăzi în uz, vom constata că după slujba Ceasului al IX-lea 
din Ceasurile împărăteşti din Vinerea Mare există slujba 
Obedniţei, care astăzi a căzut în desuetudine. Şi încă o dovadă 
din Tipicul bisericii Învierii, la care ne-am referit mai sus: În 
Vinerea Mare patriarhul frământa pe Sfântul Mormânt un 
aluat, "Sfântul aluat", pe care îl stropea cu apă de trandafiri 
şi vin şi îl punea pe piatra mormântului întru pomenirea 
peceţilor. Acest aluat se împărţea poporului spre sfârşitul 
slujbei Vecerniei din Vinerea Mare . Adică după slava de la 
stihoavnă "Pe Tine cel ce te îmbraci . . .  " , "îndată intră 
patriarhul în Sfântul Mormânt şi rupe Sfântul aluat; şi 
îndată: Acum slobozeşte . . .  " . 

Iarăşi, din cauza acestei retrospecţii în vechea practică, 
să repetăm cât de valoroase şi vrednice de respect sunt 
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tradiţiile liturgice străvechi care se păstrează în anumite 
locuri. Ni se par de multe ori lipsite de importanţă şi insignifiante. 
Şi totuşi, în multe cazuri ele urcă Într-o antichitate adâncă şi 
păstrează elemente liturgice foarte importante pe care 
tradiţia ulterioară le-a Încălcat din diferite motive . 

263 

Molitfelnicele mai vechi spun că în timpul slujbei 
înmormântării din Săptămâna Luminată se cântă 
canonul Paştelui în întregime. Cele mai noi au 
numai Catavasiile. Pe care trebuie să le credem? 

2 64 

Ce pericopă apostolică şi evanghelică trebuie să 
se zică la slujba de înmormântare din Săptămâna 
Luminată? 

Tema slujbei înmormântării din Săptămâna Luminată 
nu s-a studiat îndeosebi şi, din cauza acestui fapt, este greu 
ca să se vorbească cu siguranţă totală despre ce este şi ce nu 
este exact şi corect să se facă în mom�ntele puse sub semnul 
întrebării mai sus din această slujbă. In cele ce urmează vom 
încerca să dăm o imagine exactă, pe cât este posibil, a acestor 
probleme liturgice, fără însă ca cercetarea care urmează a 
problemei să excludă răspunsuri mai corecte pe baza tradiţiei 
Bisericii şi a altor mărturii care din întâmplare ne-au scăpat. 

Din toate elementele pe care am reuşit să le adunăm se 
pare că în tradiţia manuscrisă nu avem destule mărturii care 
să ne dea o diagramă clară a slujbelor. Singurul element 
oarecum vechi este însemnarea din Tipice şi din Penticostar 
cum că în timpul Săptămânii Luminate nu se cântă slujba 
obişnuită pentru cei adormiţi, "cAi toată a Învierii; se începe cu 

"Hristos a înviat" de trei ori, "Invierea lui Hristos văzând", 
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canonul Paştelui, Apostolul şi Evanghelia. La Laude se dă 
sărutarea şi se face Apolisul" . Aceasta sau aproximativ 
aceasta trebuie să fie forma maternă, ca să o caracterizăm 
aşa, a slujbei de înmormântare din Săptămâna Luminată. 
Intenţia Bisericii este clară şi uşor de înţeles în cadrul ideilor 
şi tendinţelor care !itmează diferenţierea slujbelor din 
săptămâna Paştelui. In aceasta se scoate orice element de 
pocăinţă sau de tristeţe şi do:nneşte cu desăvârşire atmosfera 
învierii a Duminicii Paştelui . Intreaga săptămână se "socoteşte" 

ca o singură zi pascală, ca o sărbătoare împărătească unitară . 
Dacă avem în vedere faptul că slujba de înmormântare este o 
slujbă de Utrenie, atunci înţelegem de ce în Săptămâna 
Luminată în afară de slujba de Înviere pascală nu se cântă, 
nu "încape" o altă slujbă de Utrenie şi mai ales de tristeţe, cum 
este cea a înmormântării. Aceleaşi lucruri sunt va!abile şi 
pentru ziua odovaniei Paştelui, Miercurea de dinainte de Inălţare. 

În rânduiala de mai sus se spune clar că se cântă 

"canonul Paştelui" , întreg, normal, şi că se citeşte "Apostolul 
şi Evanghelia" . Ale Paştelui? Ale zilei? Ale morţilor? Prevederea 
nu defineşte. Dacă judecăm din întreg contextul slujbei, mai 
curând ar trebui excluse pericopele morţilor. 

O prevedere mai amplă întâlnim în Molitfelnicele Mici, 
sub titlul "Explicare despre slujba înmormântării mirenilor 
dacă se întâmplă să cadă în Săptămâna Luminată, tradusă 
din Molitfelnicul iliric" . Molitfelnic iliric este numit probabil 
Molitfelnicul slavonesc (vezi Agheazmc:tar Mare, Veneţia 1869, 
pag. 223-224 şi 1899, pag. 2 1 1 -2 1 2) .  In această săptămână se 
cântă iarăşi întreg canonul Paşte lui în timpul mutări rămăşiţelor 
pământeşti în biserică şi în continuare în biserică, cu Ectenie 
pentru morţi, rugăciune şi Ecfonis după cântarea a III-a şi a 
VI-a, iar după aceastea la cântarea a III-a, ipacoi-ul Paştilor 
şi după a VI-a Condacul şi Icosul G,Cu sfinţii . . .  " , "Tu singur . . .  ") ,  

"Câţi în Hristos . . .  " în loc de "Sfinte Dumnezeule . . .  " , "apostolul 
zilei din Faptele Apostolilor, Aliluia pe glasul al II -lea, 
Evanghelia eotinală, apoi "Învierea lui Hristos văzând . . .  " . Şi 
iarăşi nu se defineşte ca�e dintre cele unsprezece Evanghelii 
eotinale ar trebui citită. In Agheasmatar, ediţia Roma (voI. 2, 
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1 955,  pag. 38-66) există slujba completă a înmormântării în 
Săptămâna Luminată, cu întreg canonul Paştelui, care se 
cântă în biserică (pe cale se cântă "Hristos a înviat . . .  " , rar) , 
apostolul zilei şi Evanghelia 1 eotinală. Lecturile se găsesc 
din nou după cântarea a VI -a a canonului. De asemenea întreg 
canonul Paştelui este prevăzut să se cânte şi de către Manualul 
slujbei de înmormântare alcătuit de către 1 .  Asklanidos", în 
Hermopolis Siros 1 875, pag. 37 Ş .u . ,  şi de către Tipiconul lui 
Constantin protopsaltul, Constantinopol 1874, pag. 274 .  În 
ultimele două nu se defineşte care Apostol şi care Evanghelie 
se vor citi, dar este demn de remarcat faptul că citirea lor nu 
se face după cum prevăd vechile ţipice, între cântarea a VI-a 
ş i  a VII -a, c i  după exapostilarie. In acest loc găsim citirile în 
toate ediţiile mai noi. 

Restrângerea canonului şi limitarea lui �umai la Catavasii 
şi la "Hristos a înviat . . .  " de trei ori şi la "Inviind Iisus din 
mormânt . . ." , apare pentru întâia oară, din câte ştiu, în 
Tipiconul lui G. Biolakis (vezi ediţia M. Saliveros ,  Atena 
1 92 1 ,  pag. 439) , cu siguranţă la iniţiativa celor "doi epitropi 
succesivi" "hotărâţi prin porunca patriarhală pentru aceasta" . 
Această rânduială este urmată şi în ediţiile mai noi ale 
Molitfelnicelor Mici de la Apostoliki Diaconia a Bisericii 
Greciei (vezi ed. 1 972,  pag. 221 -227) .  Reducerea troparelor s
a făcut cu siguranţă din motive de scurtime. Precedentul 
exista de la slujba obişnuită de înmormântare a mirenilor, unde 
canonul morţilor pe glasul al II-lea "În cămările cereşti . . .  " era 
omis şi mai devreme în mod clar din motive de scurtare a 
slujbei prea lungi. La slujba înmormântării din Săptămâna 
Luminată s -au păstrat numai Catavasiile . Slujbe, de altfel, 
era oricum mai scurtă. 

În Molitfelnicele Mari, manuscrise şi tipărite, nu pare 
să există nicăieri o slujbă de înmormântare pentru Săptămâna 
Mare. Acest lucru nu trebuie să ni se pară ciudat, dacă luăm 
în calcul faptul că Molitfelnicele cuprind materialul liturgic 
folositor în practică. În cazul nostru, slujba, de vreme ce era 
Utrenia Paştelui, se găsea la îndemână în Penticostar. Pentru 
prima oară, din câte ştiu, s -a înglobat în ediţia îngrijită de 
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protopresbiterul N.  Papadopoulos a Molitfelnicului Mare (ed. 
M. Saliveros ,  Atena 1927 ,  pag. 362-367) .  Şi aici se adoptă 
forma prescurtată, numai cu Catavasiile, chiar dacă la pag. 
364a, nota 2, se spune că "unele slujbe au mai multe trop are din 
canon" . Particularitate a acestei ediţii constă în faptul că ea 
cuprinde Apostolul şi Evanghelia Duminicii Paştelui (astfel a 
fost înţeleasă expresia "Apostolul şi Evanghelia zilei" din 
prevederile tipiconale) , dar cu aliluiarul înmormântării. Într
o notă de subsol din nou se spune că "astăzi de obicei se zice 
Apostolul şi Evanghelia slujbei obişnuite a înmormântării" (pag. 
365a, nota 1) şi în legătură cu Apostolul, că "Molitfelnicul Mare 
al Bisericii Ortodoxe Ruse hotărăşte să se zică Apostolul zilei 
care se întâmplă să fie" (pag. 366a, nota 1) .  Molitfelnicul Mic de 
la Apostoliki Diakonia hotărăşte ,,Apostolul şi Evanghelia zilei" . 

Rezumând acum: 
a) Rânduiala mai veche prevede cântarea întregului 

canon al Paştelui. Cea nouă numai a Catavasiilor. Reducerea 
a fost dictată de raţiuni de scurtare a slujbei, la fel ca şi 
omitere a canonului de la slujba obişnuită de înmormântare. 
Rânduiala veche este, normal, cea mai exactă. Reducerea s-a 
făcut "pr�n iconomie" . 

b .  In ceea ce priveşte citirile, prevederile tipiconale mai 
vechi sunt neclare. Este Însă vădit că este mai corectă 
interpretarea că se subînţeleg pericopele zilei în care se 
săvârşeşte slujba, cu Prochimenele şi aliluiarele lor. În legătură 
cu Apostolul toate sursele conglăsuiesc. În legătură cu 
Evanghelia există varianta citirii Evangheliei I eotinale. 
Lecturile Paştelui se zic numai în cazul săvârşirii slujbei în 
aceeaşi zi a Duminicii Paştelui. Aceste lecturi sunt, cu 
siguranţă, în opoziţie cu lecturile speciale de la slujba 
înmormântării, fără vreo legătură cu cei morţi, dar conforme 
cu duhul şi litera slujbei de înmormântare din Săptămâna 
Luminată, aşa cum a voit-o şi a prelucrat-o tradiţia bisericească. 
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265 

În timpul mutării rămăşiţelor pământeşti din 
biserică la mormânt, ce trebuie să se cânte, 
"Sfinte Dumnezeule" sau "Plâng şi mă tânguiesc"? 

După toate Molitfelnicele manuscrise (vezi Dionisiou 
450, Sinai 981 ,  985, 989, ş. a .)  şi tipărite , în timpul mutării 
mortului din biserică la mormânt este prevăzută cântarea 
imnului "Sfinte Dumnezeule . . .  " 

"pe larg" sau "liniştit". În câteva 
manuscrise se definteşte faptul că "Sfinte Dumnezeule" se cântă 
de trei ori sau că este urmat de obişnuitele rugăciuni 

"Preasfântă Treime . . .  " şi celelalte rugăciuni începătoare. În 
codicele Sinai 988 la cel de-al treilea "Sfinte Dumnezeule . . .  " 

cântat "liniştit" se adaugă trop arul "Odihneşte, Mântuitorul 
nostru. . .  Slavă, acelaşi . . .  Şi acum . . .  Cel ce din Fecioară ai 
răsărit . . .  " . Simeon al Tesalonicului mărturiseşte că se cânta 
Trisaghionului "spre slăvirea Treimii, a singurului nostru 
Dumnezeu" (Dialog, cap. 368), care şi mai sus teologiseşte că 
se cântă "deoarece cei care s -au săvârşit sunt robi ai Treimii 
şi pe Aceasta au vestit-o şi întru Aceasta s -au săvârşit şi în 
Aceasta merg şi sunt aşezaţi împreună cu îngerii cu care 
cântă neîncetat imnul întreit-sfânt (Trisaghion)" (Dialog, cap. 
363) . În plus, procesiunea cu epitaful de la sfârşitul Utreniei 
din Sâmbăta Mare, pentru ca acela să fie depus - "în mormânt" 

- pe Sfânta Masă, se face cântându-se imnul Trisaghion, prin 
imitarea purtării trupului celor adormiţi. 

Din câte cunosc, cântarea idiomelei pe glasul al VIII-lea 

"Plâng şi mă tânguiesc . . .  " s-a introdus pentru prima oară în 
tipicele Bisericii celei Mari ale lui Constantin Protopsaltul 
(vezi ediţia Constantinopol 1874, pag. 276) şi G. Biolakis (ed. 
M. Saliveros, Atena 1 92 1 ,  pag. 439) ,  evident din motive de 
diversificare, să nu se repete, adică, înainte sau după slujba 
înmormântării cântarea aceluiaşi imn, a Trisaghionului. 
Poate că exista undeva şi dintr-o tradiţie locală, poate că s -a  
făcut şi  prin imitarea slujbei de înmormântare a monahilor, 
în timpul căreia, în acest moment, se cântă idiomelele 
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morţilor pe opt glasuri a lui Damaschin, care însă, trebuie 
notat, nu se cântă şi într-un alt moment al acestei slujbe. 

"Plâng şi mă tânguiesc . . .  " s-a ales poate pentru expresia "şi 
văd în morminte zăcând . . .  " , care a făcut-o mai potrivită decât 
alte cântări pentru situaţia aceasta. Din Tipice a fost apoi 
cuprinsă în Molitfelnicele mai noi. Practica mai veche este, 
desigur, singura îndreptăţită din punct de vedere istoric . 

266 

Între Duminica Tomii ş i  odovania Paştelui ce 
slavă se cântă în timpul sărutării şi mutării 
rămăşiţelor pământeşti la mormânt, "Ziua învierii ... " 
sau "Veniţi să dăm sărutarea cea mai de pe 
urmă .. . " şi "Plâng şi mă tânguiesc .. "? Prima nu se 
potriveşte numai pentru Săptămâna Luminată? 

Conform Tipicului, după Săptămâna Luminată, în 
toată perioada Paştelui se cântă slujba obişnuită "aşa cum s
a formulat mai dinainte" , adică cu "Veniţi să dăm sărutarea 
cea mai de pe urmă . . .  " în timpul sărutării şi "Plâng şi mă 
tânguiesc . . .  " de la biserică până la mormânt. Singura diferenţă 
faţă de slujba înmormântării, afară de perioada Paştelui, este 
aceea că pe drumul de acasă spre biserică se cântă în loc de 

"Sfinte Dumnezeule . . .  " 
"Hristos a înviat . . ." şi după "Binecuvântat 

este Dumnezeul nostru . . .  " se cântă, ca de obicei, de trei ori 

"Hristos a înviat . . . " (Tipicon, G. Biolakis, ed. M. Saliveros, 
Atena 192 1 ,  pag. 439) .  Exact acelaşi lucru îl prevede şi Tipicul 
lui Constantin (Constantinopol 1 874, pag. 2 74) . Marele 
Molitfelnic, editat sub îngrijirea protopresbiterului N. Papdopoulos 
(ed. M. Saliveros, Atena, pag. 467a, nota 1) este în acord cu 
rântuiala tipiconală de mai sus.  Şi Agheasmatarul, ediţia 
Roma (voI. II, 1955, pag. 55) are aceeaşi rânduială, cu 
diferenţa că pe drumul până la mormânt se cântă "Hristos a 
înviat. ." 

"pe larg", înlocuind Trisaghionul, după cum am 
văzut în răspunsul de la întrebarea precedentă. 
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Rânduieli mai vechi nu cunosc, dar din mărturiile de 
mai sus şi din câte putem extrage prin analogie din celelalte 
slujbe care se săvârşesc în perioada Paştelui, de la Duminica 
lui Toma şi după, numai Trisaghionul este înlocuit cu "Hristos a 
înviat . . ." şi acelaşi imn este introdus de trei ori după 

"Binecuvântat este Dumnezeul nostru . . .  " . În celelalte elemente, 
slujbele nu prezintă schimbări. Rânduiala Molitfelnicelor mai 
noi despre înlocuirea cântărilor "Veniţi să dăm sărutarea cea 
mai de pe urmă . . .  " şi "Plâg şi mă tânguiesc . . .  " cu "Ziua 
învierii . . .  " nu este justificată de felul în care stau lucrurile . 

2 6 7  

După Vohodul mare d e  la Liturghia Darurilor 
mai înainte sfinţite trebuie închise Uşile Împărăteşti 
şi deschise apoi la "Cu frică de Dumnezeu ... " sau nu? 

"Tâlcuirea Sfintei Liturghii a Darurilor mai înainte 
sfinţite . . .  " , care este pusă sub numele lui Teodor Studitul, 
mărturiseşte clar că "după ieşirea cu dumnezeieştile Daruri, 
Uşile sunt gata să fie închise de tot" . Manuscrisele şi 
rânduielile Dumnezeieştii Liturghii a Darurilor mai înainte 
sfinţite nu mărturisesc despre această închidere a Uşilor 
Împărăteşti după Vohodul mare. Acest lucru însă nu are 
importanţă, deoarece se ştie că nu numai la Liturghia 
Darurilor, ci şi la Liturghia completă după Vohodul cu 
Darurile se închideau uşile altarului şi perdeaua catapetesmei, 
dvera. Preoţii mai bătrâni îşi aduc aminte cum şi la parohii 
până de curând era valabilă aceeaşi practică.  La mănăstirile 
de la Sfântul Munte până astăzi Uşile Împărăteşti se închid 
după Vohodul mare şi se deschid la "Cu frică de Dumnezeu . . .  " , 
iar binecuvântările din acest interval se dau de către preot 
ridicâl�du-se puţin dvera, ori chiar cu dvera trasă . 

In vremurile mai noi s-a impus în bisericile de mir 
tendinţa ca la Liturghia deplină să nu se închidă uşile altarului 
şi dvera decât la Chinonic , pentru a se uşura în acest fel 
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participarea poporului la  Dumnezeiasca Liturghie ,  pentru o 
mai bună urmărire a celor săvârşite. La Liturghia Darurilor, 
însă, din cauza conservatorismului general al slujbelor din 
Postul Mare şi influenţei mai puternice asupra lor a practicii 
monahale, chiar dacă s-a început de către unii preoţi 
extinderea şi �supra ei a acestei practici noi, adică să nu se 
închidă Uşile Impărăteşti decât la Chinonic, cu toate acestea 
în marea majoritate a bisericilor este încă în vigoare obiceiul 
mai vechi şi uşile altarului şi dvera se închid imediat după 
Vohodul cu Darurile, pentru a fi deschise numai la "Cu frică 
de Dumnezeu . . .  " . 

În această luptă dintre practica mai nouă şi cea mai 
veche nu este uşor să se prevadă care se va impune. Pentru 
închiderea dverei, cel puţin, la Liturghia Darurilor pledează 
chiar şi caracterul "înveşmântat în negură" şi "tânguitor" şi 

"întru totul de taină", după Teodor Studitul, a acestei Liturghii, 
care se accentuează mai mult, după cum se pare, prm 
închiderea uşilor după vohodul cu Cinstitele Daruri . 

268 

Când se va termina Sfântul mir din sticluta cu , 
mir, e voie să adăugăm ulei? 

Aşa cum este pusă întrebarea, nu lasă loc unui alt 
răspuns, decât acela că nu este voie. Sfântul mir este o 
materie sfinţită într-o Taină a Bisericii şi în nici un caz nu 
poate fi înlocuit cu ulei obişnuit. Nu sticluţa cu mir sfinţeşte 
mirul, ci mirul sfinţeşte sticluţa. 

Cel ce întreabă, însă, cu siguranţă că nu are în vedere 
terminarea completă a Sfântului Mir, ci creşterea cantităţii 
scăzute de mir prin adăugarea de ulei, după cum se face la 
Agheasmă, la A uleiul de la sfeştanie, ba chiar şi la 
Dumnezeiasca Impărtăşanie, prin adăugarea de vin, despre 
care am vorbit în răspunsul de la întrebarea 39.  În aceste 
condiţii, răspunsul poate fi cu totul diferit . 
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Practica mai veche şi mai nouă cunoaşte, bineînţeles prin 
iconomie, adăugarea uleiului în Sfântul Mir pentru înmulţirea 
lui, pentru a ajunge pentru nevoile Bisericii. Un răspuns al 
lui Ioan, episcopul Citriei, către arhiepiscopul de Dirrahia, 
Constantin Cabasila, spune că "se ajută . . .  amestecându-se 
ulei cu puţinul mir care se află" . În acest mod "înmulţit" , 
Sfântul Mir "va ajunge să împlinească sfinţirea celor ce au 
nevoie de el" . Şi patriarhul de Alexandria, Meletie Pigas, 
vorbeşte într-o scrisoare a sa adresată domnitorului Moldovei, 
Ieremia, despre înmulţirea Sfântului Mir, pe care ar trebui 
să o facă mitropolitul acelei regiuni. În expunerea sinodului 
local de la Bucureşti, de altfel, din anul 1882, se stabileşte că 
înmulţirea Sfântului Mir se făcea de către mitropoliţi, la 
nevoie, prin ulei curat, şi se adaugă că acest lucru "este 
îngăduit de obiceiul bisericesc" . Cuviosul Nicodim Aghioritul 
mărturiseşte că în vremea lui şi preoţii puneau "puţin 
untdelemn în vasele care mai aveau foarte puţin mir", având 
ca rezultat să-I facă "aproape în întregime untdelemn", şi 
mulţi dintre creştini să nu aibă siguranţă că "au fost unşi cu 
mir" şi să ceară să fie uşi cu mir din nou, "lucru care este 
nepotrivit" (notă la canonul 6 al Sinodului de la Cartagina) . 

Desigur, din câte am văzut, este clar că nu este oprită 
în principiu sau în caz de nevoie adăugarea de ulei peste 
Sfântul Mir. Dar nu trebuie să uităm că Sfântul Mir este mir, 
adică o materie aromată, care simbolizează mireasma bună a 
lui Hristos ,  pe care trebuie să o respire cel pecetluit . 
Adăugarea continuă de ulei face ca Sfântul Mir să-şi piardă 
mirosul său frumos, iar păstrarea sa îndelungată îi afectează 
compoziţia şi îi distruge aroma. De aceea este potrivit să 
repetăm cuvintele cuviosului Nicodim adresate şi către 
preoţii şi arhiereii din vremea nostră: "de aceea, rugăm . . .  
pentru dragostea lui Dumnezeu, să se îngrijească să aibă 
Sfântul Mir din belşug în parohiile şi eparhiile lor, pentru că, 
lăsându-i pe creştini fără Mir sau ungându-i pe aceştia cu 
ulei şi nu mir fără mireasmă, păcătuiesc de moarte" (Pidalion, 
ed. a III-a, Zachint, 1 864, pag. 467) .  
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La Sfântul Mir se referă un studiu special al părintelui 
Pavlos Menevisoglos (acum mitropolitul de Suedia) , "Sfântul 
Mir în Biserica Ortodoxă de Răsărit", Analecta Vlatadon 1 4, 
Tesalonic 1972 .  

269 

Se poate ca preotul sa folosească în timpul 
Botezului apa sfinţită de la botezul pe care l-a 
săvârşit duminica trecută? 

Fiecare slujbă a Sfântului Botez presupune sfinţirea 
apei, care, în toate Molitfelnicele noastre manuscrise şi 
tipărite, precede actul în sine al botezului. Cunosc numai o 
singură excepţie de la această regulă, care se ţine numai în 
anumite locuri la noi, păstrând, cu siguranţă, o tradiţie veche 
în acest caz. În ziua praznicului Bobotezei, în apa din 
cristelniţă se varsă Agheasmă Mare şi se omite binecuvântarea 
apei. Sunt de părere că aceasta se face foarte corect. 

În Biserica Apuseană, după un obicei de asemenea 
vechi, sfinţirea apei se făcea numai o dată pe an, în timpul 
sărbătorii Paştelui, şi tot anul se păstra această apă sfinţită 
şi cu ea

, 
se făceau botezurile. În Biserica noastră nu avem acest 

obicei. In bisericile ortodoxe greceşti din străinătate, unde se 
fac multe botezuri în fiecare duminică, am întâlnit situaţii în 
care sfinţesc apa în mai multe vase la primul botez şi, după ce 
schimbă apa din cristelniţă, încep următoarele botezuri de la 
,,Aliluia" şi de la vărsarea untdelemnului sfinţit, care şi el este 
sfinţit în timpul primului botez. Această practică este însă o 
rezolvare la nevoie, care, cum este şi normal, nimeni nu se va 
gândi să o generalizeze, cu atât mai mult cu cât este vorba nu 
despre aceeaşi zi, ci despre duminica următoare. 
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270 

Am putea să schimbăm locul Evangheliei eotinale 
din duminici, zi când-o înainte de Catavasii? 

Locul iniţial al Evangheliei eotinale de la Utrenia 
mănăstirească din duminici nu este complet stabilit cu 
exactitate . Există diferite ipoteze referitoare la aceasta, care 
se bazează pe dovezi ale manuscriselor sau pe poziţiia 
elementelor particulare ale slujbei de Utrenie din duminici 
sau pe paralela cu alte modele liturgice. Cel mai probabil se 
pare că Evanghelia Utreniei se citea de la început în momentul 
în care se citeşte şi astăzi, adică după citirea Psaltirii şi 
înainte de canoane. În toate manuscrisele păstrate şi chiar şi 
în cărţile de cult tipărite, Evanghelia eotinală este prevăzută 
a fi citită înainte de canoane. Exact această regulă este păstrată 
până astăzi în mănăstiri. 

Atunci când Utrenia mănăstirească s -a introdus în 
bisericile de mir, s-a ivit problema adaptării din motive practice 
pe de-a-ntregul. Aşa cum se prevede de rânduiala expusă mai 
sus, locul Evangheliei eotinale este introdus aproape la începutul 
Utreniei. În parohii, desigur, unde nu se citea Psaltirea, ci se 
cântau numai troparele-sedelne (acest regim a fost întotdeauna 
valabil şi este mărturisit clar de Simeon al Tesalonicului) , 
citirea Evangheliei eotinale se făcea chiar şi mai devreme decât 
momentul în care se făcea în mănăstiri . Pentru mănăstiri 
aceasta nu avea importanţă, deoarece părinţii vin la slujbă 
chiar şi înainte de începutul ei. Însă acest lucru nu se 
întâmplă în parohii. Credincioşii vin la biserică pe rând şi cu 
întârziere ; Evanghelia se citeşte cu biserica goală. Rânduiala 
Evangheliei eotinale nu este Însă un element al slujbei 
Utreniei peste care se poatre trece cu vederea, ci chiar momentul 
ei central şi vital. În acest moment se aude vestirea luminoasă a 
învierii şi se face o reprezentare practică a acestui eveniment. 

Din acest motiv Părinţii, nu se ştie exact din ce epocă, 
oricum în timpurile de după cucerirea Constantinopolui, s -a 
gândit că ar trebui căutat un nou loc pentru a se muta 
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Evanghelia, astfel încât poporul să fie de faţă la citirea ei. 
Atunci s-a mutat după canoane, într-o poziţie ciudată din 
punct de vedere liturgic, deoarece a fost �utată mai exact nu 
la sfârşit, ci la mijlocul cântării a 9-a .  In orice caz, această 
mutare a uşurat atunci lucrurile, deoarece atunci canoanele 
se cântau şi se câştiga astfel destul timp în favoarea venirii 
credin�ioşilor . 

Intre timp lucrurile s-au schimbat destul de mult. 
Canoanele au căzut în desuetudine (se cântă de obicei numai 
odele 1 şi 3 din canon, şi acestea fără stihologie) , Catavasiile 
s-au mutat de la sfârşitul fiecărei ode şi se cântă grupat, 
după citirea Sinaxarului din Minei, iar credincioşii în marea 
lor majoritate nu vin atât de devreme la biserică, ca în 
perioada stăpânirii turceşti. 

Dacă în noile condiţii de astăzi cei responsabili de 
cultul nostru ar gândi la fel ca părinţii din acea perioadă, ar 
trebui să caute o nouă poziţie pentru mutarea Evangheliei 
eotinale, nu mutând-o înainte de Catavasii sau în poziţia sa 
iniţială, care s-a dovedit neroditoare pentru parohii de-a lungul 
secolelor. Cea mai bună rezolvare ne-ar fi dat-o iarăşi tradiţia. În 
vechea Utrenie asmatică (cântată pe larg, la privegheri) sau de 
parohie, Evanghelia eotinală se citea după Doxologie şi, mai 
exact, după trop arul Învierii ,,Astăzi mântuirea . . .  " sau "Înviind 
din mormânt . . .  " , care se cânta cu schimbul la fiecare a doua 
Duminică. Tipicul parohial s-a alcătuit pe baza nevoilor şi 
realităţii vieţii din lume a credincioşilor, de aceea şi acest 
moment se dovedeşte atât de realist .  Elementul vital al 
Utreniei Învierii din duminici, Evanghelia eotinală , trebuia 
să se citească în ceasul în care întreaga adunare ar fi fost 
prezentă. În această poziţie o găsim astăzi numai la slujba 
Utreniei din Sâmbăta Mare (slujba plângerii la Epitaf sau a 
Prohodului) , în timpul căreia Evanghelia se citeşte după 
sfârşitul Doxologiei, înainte de Apolis . 

De notat că mutarea nu este atât de dificilă pe cât ar 
părea la o primă vedere. Mutarea de la locul iniţial în momentul 
de după canoane s-a făcut numai în parohii şi, desigur, 
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numai în Bisericile Ortodoxe de limbă greacă; şi noua mutare 
ar privi iarăşi, dacă s-ar întâmpla vreodată, numai aceste Biserici. 

2 7 1  

Când este mai bine să se săvârşească Litia (frângerea 
pâinii), în timpul Vecerniei sau în timpul Utreniei, 
şi care este scopul săvârşirii acestei slujbe? 

2 72 

Dacă în timpul sărbătorii Înălţării Sfintei Cruci 
se întâmplă să se facă Litie (frângerea pâinii), 
când se citeşte aceasta: înainte sau după săvârşirea 
ritualului Înăltării? , 

2 7 3  

Este posibil ca credincioşii să mănânce artosul 
de la slujba de frângere a pâinii(artoclasia sau 
Litia) în orice moment al zile, sau trebuie să fi 
postit înainte? În al doilea caz, ce ar trebui să-i 
sfătuim pe credincioşi, atunci când de multe ori 
se întâmplă ca Litia să se săvârşească în timpul 
Vecerniei? 

Slujba de frângere a pâinii (artoclasia) sau "binecuvântarea 
pâinilor" , după cum se numeşte îndeobşte în textele noastre 
liturgice, este o slujbă care se săvârşeşte întru pomenirea 
binecuvântării şi înmulţirii celor cinci pâini în pustiu de către 
Domnul, care în mod obişnuit se săvârşeşte în timpul slujbei 
Vecerniei mari, adică la privegherile marilor praznice. Rânduiala 
ei este foarte simplă. În timpul troparului praznicului împărătesc 
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sau al cântării lente a troparului "Născătoare de Dumnezeu . . .  " , 
care se cântă la sfârşitul Vecerniei mari a praznice lor, preotul 
iese în mijlocul bisericii, unde au fost depuse cele cinci pâini, 
grâul, vinul şi untdelemnul, le tămâiază în chipul crucii, citeşte 
rugăciunea "Doamne, Iisuse Hristoase, Dumnezeul nostru, cel ce 
ai binecuvântat . . .  " , binecuvintează pâinile şi se retrage în 
timp ce strana cântă "Fie numele Domnului binecuvântat . . .  " 

şi Psalmul 33 ,  până la versetul 1 1 : "Bogaţii au sărăcit şi au 
flămânzit . . .  " , sau numai acest verset de trei ori. Exact această 
rânduială este mărturisită de Simeon al Tesalonicului (Dialog, 
cap . 342) şi de manuscrise şi aceasta se ţine şi astăzi în 
mănăstirile de la Sfântul Munte. Scopul săvârşirii acestei 
slujbe este dublu . Pe de o parte sfinţirea celor care vor gusta 
din pâini şi din celelalte materii binecuvântate ("iar pâinile şi 
vinul ca unele ce sunt sfinţite prin binecuvântare se dau celor 
prezenţi, acestea fiind celor ce gustă din ele cu credinţă 
dătătoare de daruri duhovniceşti, de vindecări şi de multe 

alte daruri"53 Simeon, al Tesalonicului, Dialog, 342), iar pe de 

altă parte un scop practic, ca să fie întăriţi cu puţină hrană 
fraţii care priveghează, care, după ce au petrecut o bună 
parte din slujba de toată noaptea, vor rămâne încă în biserică 
şi restul nopţii, pentru sluba de Utrenie. Şi, aşa cum grăitor 
scrie Simeon, "aceasta (frângerea pâinii) mai cu seamă s-a 
rânduit pentru osteneala deniei, ca fraţii, dobândind 
binecuvântarea lui Hristos şi puţină mângâiere pentru 
osteneală, să -şi facă rigăciunea mai pe urmă pentru 
cuminecarea cu Sfintele Taine; şi mai cu seamă preoţii"54 

(Dialog, cap. 342) . 
Urmarea tuturor acestora este faptul că după practica 

veche corectă , care s -a înveşnicit la Sfântul Munte şi care 
este mărturisită şi de Simeon, binecuvântarea pâinilor se 
face numai la slujbele de toată noaptea şi nu la Vecerniile 
praznicelor obişnuite sau fără Vecernie �,dacă nu este (priveghere 
de toată noaptea) după plecarea capetelor nu se face nici litie, 

53 Tratat, voI. II ,  p .  87.  

5 4  Tratat, voI. II ,  p .  87.  
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nici binecuvântarea pâinilor . . .  Şi dacă nu se face priveghere 
de toată noaptea din pricina slăbirii şi poate a împuţinării 
fraţilor . . .  nu se face binecuvântarea pâinilor, pentru că aceasta s

a alcătuit îndeosebi pentru osteneala privegherii"55, (Dialog, 
cap . 342) . Din toate acestea reiese că gustarea din pâinile 
sfinţite nu presupune că oamenii au ţinut post până atunci, de 
vreme ce frângerea pâinii se săvârşea de obicei în timpul slujbei 
de toată noaptea şi cei ce mâncau din ea deja mâncaseră cina. 

Frângerea pâinii s -a mutat din practica monahală şi la 
bisericile de mir. În parohii însă nu se fac slujbe de toată 
noaptea. Astfel, această slujbă a pierdut cadrul ei liturgic firesc 
şi determinarea ei practică. Din punct de vedere liturgic, ea s 
a prelucrat într-o slujbă de sine stătătoare, care a luat elemente 
şi din Litia mănăstirească, cum ar fi cereri, simplificate însă 
după modelul ecteniilor, şi rugăciunea plecării capetelor. A 
rămas însă, cel puţin teoretic, legată de Vecernia marilor 
praznice şi a sfinţilor mai mari, în cinstea cărora credincioşii 
aduc pâinile. 

Această practică a fost zguduită mai târziu de mutarea 
ei de la sfârşitul Vecerniei la slujba de dimineaţă a aceleiaşi 
zile a praznicului. Biserica, în tăcere şi la alte situaţii, face 
pogorământ şi rabdă şi în cele din urmă chiar şi adoptă 
oficial astfel de forme de schimbări liturgice, care sunt 
impuse de către nevoile vieţii credincioşilor care trăiesc în 
lume. În cazul de faţă, credincioşii nu puteau Întotdeauna să 
vină la biserică la Vecernie ; ei îşi aduceau pâinile dimineaţa . 
După modelul Vecerniei, artoclasia (frângerea pâinii) s-a pus 
la sfârşitul Utreniei, Între aceasta şi momentul de Început al 
Dumnezeieştii Liturghii, care, în parohii, iarăşi din motive de 

"iconomie", a fost unită cu Utrenia . 
Această mutare prin excepţie a slujbei de frângere a 

pâinii la sfârşitul Utreniei şi împărţirea elementelor sfinţite 
după Apolisul Dumnezeieşt�i Liturghii, adică oamenilor care 
au postit pentru Sfânta Impărtăşanie, a creat impresia 
eronată, aşa cum este demonstrat de recursul la practica 

55 Tratat, voI. II, p. 87.  
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corectă, că pentru a gusta cineva din pâinile binecuvântate 
trebuie fie nemâncat. Acestea ca răspuns la a treia Întrebare. 

În general, mutarea slujbei de frângere a pâinii la sfârşitul 
Utreniei, de vreme ce s -a  impus din cauza unor nevoi practice 
de nedepăşit, nu prezintă neajunsuri speciale, afară numai 
de întârziere a care se creează din pricina adăugării unei 
slujbe depline, din fericire scurte, între Acele două slujbe lungi, 
Utrenia şi Dumnezeiasca Liturghie. In mod special, însă, 
pentru sărbătoarea Înălţării Sfintei Cruci, la care, la sfârşitul 
Utreniei, se săvârşeşte ritualul înălţării Crucii, sunt de 
părere că din multe motive nu trebuie se aplice mutarea prin 
iconomie a slujbei frângerii pâinii de la Vecernie la Utrenie. 
Adică, în afară de lungirea peste măsură a întregii slujbe, din 
cauza adăugării unei slujbe în plus, lucru care va avea drept 
consecinţă săvârşirea în grabă şi prin urmare stricarea 
tuturor, ritualul înălţării Cinstitei Cruci trebuie să deţină 
locul central deosebit al ei în întreaga slujbă a zilei. Natura 
teologică şi liturgică a acestei sărbători este de un asemenea 
tip încât orice altă ceremonie, care umbreşte sau care fie şi 
măcar este pusă în paralel cu ritualul înălţării, nu încape în 
cadrul ei liturgic. Preoţii noştri, în acest moment, trebuie să-i 
îndrume din timp pe credincioşi ca să-şi aducă pâinile pentru 
Litie în timpul Vecerniei şi să le binecuvinteze atunci, după 
rânduiala corectă veche. Acelaşi lucru ar trebui să fie valabil 
pentru aceleaşi motive şi în Duminica Închinării Sfintei 
Cruci, chiar dacă în această zi credincioşii nu prăznuiesc şi 
nu există posibilitatea ca ei să aducă pâini. 

Poate că nu vom mai avea ocazia să revenim asupra 
slujbei de frângere a pâinii după cercetarea amănunţită a 
temei determinată de cele trei întrebări de mai sus. Ar fi, 
prin urmare, binevenit să mai adăugăm două cuvinte despre 
structura ceremonială a slujbei mai noi care s -a creat în 
parohii prin amestecarea elementelor Litiei şi a binecuvântării 
pâinilor. Nu este momentul aici să judecăm dacă şi în ce măsură 
este consacrat din punct de vedere liturgic amestecul acesta; 
şi nici nu ne vom folosi cu ceva din punct de vedere practic , 
dacă într-un fel sau altul această formă s-a impus îndeobşte. 
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Este însă potrivit să notăm că două din cererile de la Litie nu 
au fost redate corect în noile ediţii ale cărţilor noastre de cult. 
Aceste cereri sunt diferite de cererile obişnuite ale Ecteniei 
întreite şi putem să le găsim în toate ediţiile mai vechi ale 
Molitfelnicelor şi Liturghierelor. Repetarea lor nu numai că 
va restabili practica corectă, dar va şi da diversitate slujbei. 
Aceste cereri sunt frumoase şi foarte cuprinzătoare: 

,,- Mântuieşte, Dumnezeule, . . .  
- Încă ne rugăm pentru arhiepiscopul nostru (N) şi 
pentru toată obştea noastră cea întru Hristos şi pentru 
tot sufletul creştinesc cel necăjit şi întristat, care cere 
mila şi ajutorul lui Dumnezeu, pentru apărarea acestui 
sfânt locaş şi a celor ce locuiesc într-însul (a acestui 
oraş şi a celor ce locuiesc într-însul) ; pentru pacea şi 
aşezarea lumii întregi; pentru buna statornicie a sfintelor 
lui Dumnezeu biserici; pentru mântuirea şi ajutorul 
celor ce cu râvnă şi frică de Dumnezeu se ostenesc şi 
slujesc,  părinţi şi fraţi ai noştri; pentru cei părăsiţi şi 
care sunt în călătorie; pentru tămăduirea celor ce zac 
în boli; pentru uşurarea, fericita pomenire şi lăsarea 
păcatelor tuturor celor adormit mai înainte întru 
dreapta credinţă ,  părinţi şi fraţi ai noştri ortodocşi, 
care zac aici şi pretudindeni; pentru izbăvirea celor 
robiţi şi pentru fraţii noştri celor ce sunt în slujbe şi 
pentru toţi cei ce sluj esc şi au slujit în sfântă biserica 
aceasta, să zicem. 
- Încă ne rugăm pentru binecredincioşii şi de-Dumnezeu
păziţii noştri împăraţi, pentru stăpânirea, biruinţa, 
îndelunga-şedere, sănătatea şi mântuirea lor; pentru 
ca să lucreze împreună cu ei din belşug Domnul 
Dumnezeul nostru şi să-i călăuzească în toate şi să 
supună sub picioarele lor pe tot vrăjmaşul şi potrivnicul. 
- !ncă ne rugăm ca să se păzească . . .  
- Incă ne rugăm ca să audă . . .  " . 
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274 

La rugăciunea "Mare eşti, Doamne .. ," de la Sfântul 
Botez şi de la Agheasma Mare există următoarele 
cuvinte "Tu din patru stihii ai alcătuit lumea", Ce 
Înseamnă aceasta? 

Această rugăciune este pusă de manuscrise pe seama 
Sfântului Vasile cel Mare. Nu avem alte elemente care ar putea 
să ne dovedească faptul că rugăciunea este cu adevărat o 
lucrare autentică a acestui mare Părinte.  Oricum ar fi, este o 
rugăciune foarte frumoasă şi foarte teologică, care are multe 
puncte comune cu celelalte rugăciuni puse sub numele Sfântului 
Vasile cel Mare . În orice caz, răspunsul la întrebarea de mai 
sus îl vom căuta în lucrările acestui Părinte; vom cere, aşadar, cu 
alte cuvinte, de la el însuşi să ne tâlcuiască ce anume 
formulează concis prin aceste şapte cuvinte . 

Conform teoriei pe care a formulat-o  filosoful antic 
pitagoreic Empedocle Acragantinos (sec. V î .Hr.) ,  lumea a fost 
alcătuită din compunerea a patru elemente : foc,  apă, pământ 
şi aer. Este demn de notat faptul că Sfântul Vasile cel Mare a 
fost de acord cu această teorie. Cel mai grăitor fragment al 
operelor sale care se referă la această temă este prima sa 
omilie la Hexaimeron (VII) , unde, comentând prima frază din 
Facere: "La început a făcut Dumnezeu cerul şi pământul" , 
expune foarte analitic alcătuirea lumii, conform acestei teorii, 

"din patru elemente" . Adăugăm în întregime textul respectiv, 
care este ca un comentariu la fraza de mai sus de la rugăciunea 
Botezului . Acest text s-ar putea caracteriza ca o dovadă 
pentru autenticitatea rugăciunii, dacă această teorie nu ar fi 
fost un loc comun pentru acea epocă. Astfel, ar fi putut scrie 
această rugăciune atât un alt alcătuitor de rugăciuni, cât şi 
Sfântul Vasil e cel Mare . 

"La început a făcut Dumnezeu cerul şi pământul. Cu 
aceste două margini - cer şi pământ - Moisi ţi-a lăsat să 
înţelegi existenţa întregului univers; a dat cerului întâietatea 
în ordinea creaţiei şi a spus că pământul este al doilea în 
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ordinea existenţei . Negreşit, au fost făcute odată cu cerul şi 
pământul şi cele ce sunt Între cele două extreme. Deci, chiar 
dacă Moisi n-a spus nimic despre elementele lumii, de foc, de 
apă, de aer, tu, însă, cu propria ta minte, înţelege mai Întâi 
că toate aceste elemente sunt amestecate în tot ceea ce 
există. În pământ vei găsi şi apă şi foc ,  odată ce din pietre 
sare foc ,  iar fierul, care este şi el născut din pământ, dacă 
este frecat, scoate cu îmbelşugare foc. Şi e lucru vrednic de 
mirare cum focul, când este în corpuri, stă cuibărit acolo fără 
să vatăme, dar când este chemat afară, mistuie pe cele pe 
care mai înainte le păzea nevătămate. Săpătorii de fântâni 
arată, apoi, că în pământ se găseşte apă; iar existenţa aerului 
în pământ o arată vaporii, care se ridică din pământul umed 
încălzit la soare" (Omilie la Hexaimeron 1 ,  VII) . 

2 7 5  

D e  ce în timpul sărbătorii Sfintei Ana s e  citeşte 
pericopa de la Luca 5,16-21? 

Pericopa evanghelică de la Luca 5,  16-2 1 :  "Zis-a Domnul: 
Nimeni aprinzând o făclie . .  " (Sâmbăta din săptămâna a VI-a 
a lui Luca) se citeşte la zămislire (9 decembrie) şi la 
adormirea Sfintei Ana (25 iulie) , precum şi la soborul sfinţilor 
dumnezeieştilor Părinţi Ioachim şi Ana (9 septembrie) , adică 
la toate sărbătorile care se leagă Într-un oarecare fel de 
pomenirea mamei Născătoarei de Dumnezeu. 

Singurul element al acestei pericope care poate să aibă 
vreo legătură cu sfânta Ana şi care a fost cu siguranţă cauza 
care a dus la stabilirea acestei pericope este referinţa la "mama 
şi fraţii" lui Hristos (v. 20-21) .  Este adevărat că legătura 
dintre pericopă şi pomenirea Sfintei este foarte exterioară şi 
aproape inexistentă .  Trebuie însă să se spună că cei care au 
fost în poziţia de a alege sistemul de pericope au întâmpinat 
în cazul de faţă o foarte mare dificultate, pe care au Încercat 
să o depăşească în modul cel mai bun cu putinţă. Evanghelia 
nu vorbeşte despre sfânta Ana. Amintirea rudelor trupeşti 
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ale Domnului dădea un oarecare punct de legătură, chiar 
dacă şi foarte slab , cu tema sărbătorii. 

276 

În Octoihul Mare, la glasul al şaptelea, sâmbătă 
seara, există trop arul "Proorocia lui David . . .  ". 
Despre ce psalm este vorba? 

A 
Intrebarea se referă la cel de-al cincilea tropar (al 

doilea al lui Anatolie) din stihirile de la "Doamne strigat
am . . .  " , de la glasul al şaptelea. Troparul este aşa: 

"Proorocia lui David împlinindu-o Hristos, 
mărirea Sa în Sion 
o a descoperit ucenicilor; 
lăudat arătându-Se pe Sine 
şi slăvit pururea cu Tatăl şi cu Duhul Sfânt; 
mai întâi adică neîntrupat ca un Cuvânt, 
iar mai pe urmă pentru noi întrupat 
şi omorât ca un om 
şi înviat cu putere ca un Iubitor de oameni. 
Referirea la psalm se face liber, de aceea şi căutarea 

versetului exact care îi corespunde, din care se inspiră imnograful 
nu este atât de uşoară. Este Însă clar că este vorba despre un 
psalm mesianic ("proorocia lui David") ,  în care trebuie să se fi 
vorbit în mod profetic despre Hristos, care Îşi descoperă 
mărirea Sa în Sion ucenicilor Săi, în legătură cu existenţa Sa 
mai înainte de veac, ca Logos, Cuvânt al Tatălui, şi despre 
icopomia întrupării Sale în timp şi slava Sa de după Patimă 
şi Inviere. 

Cea mai înrudită profeţie din Psalmi se află în Psalmul 
98 şi mai exact în versetele 1 - 3 :  

"Domnul a împărăţit, popoare mâniaţi-vă; 
Cel ce şade pe heruvimi, să se cutremure pământul. 
Domnul în Sion mare 
şi înalt este peste toate popoarele .  
Să se laude numele Tău cel mare 
că înfricoşător şi sfânt este". 
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Există cu adevărat o corespondenţă a cuvintelor din 
psalm cu cele din tropaI': în primul rând Psalmul este pus de 
către subti tlu pe seama lui David ("davidicesc") .  El vorbeşte 
despre Sion (v. 2). Cuvântul " mare" (v. 2) se schimbă în mai 
poeticul "mărirea" . "Slăvit" de la tropaI' este cu siguranţă un 
ecou al lui "să se laude/mărturisească" din versetul 3 al 
Psalmului. Cele referitoare al existenţa de dinaintea veacurilor a 
Cuvântului "Împreună veşnic cu Tatăl şi cu Duhul Sfânt; mai 
Întâi adică pentru noi Întrupat ca un Cuvânt" este o reprelucrare 
teologică a frazei " cel ce şade pe heruvimi" din versetul 1 al 
Psalmului. Fraza "iar mai apoi pentru noi întrupat şi omorât 
ca un om şi înviat cu putere ca un Iubitor de oameni" nu este 
fără legătură cu " Domnul a împărăţit" din versetul 1 .  

Aceste versete ale Psalmului trebuie să le vedem sub 
lumina tâlcuirii patristice, pe care trebuie să o fi avut în 
vedere imnograful şi din care îşi trage conţinutul troparului 
său. Două din cele mai grăitoare comentarii sunt Tâlcuire la 
Psalmi a Sfântului Atanasie cel Mare şi a lui Teodoret al 
Cirului. Amândoi tâlcuitorii fac trimitere exact la aceste versete 
la Hristos, la descoperirea Dumnezeirii Sale către Apostoli şi la 
împărăţirea Lui peste lume de după Patimă şi slăvita 
Înviere . Rezumăm cele mai grăitoare fraze: 

"Domnul a împărăţit . .  . Hristos este [aici] . . .  căci El 
însuşi este Cel ce împărăţeşte până la sfelrşitul veacurilor 
peste pământ, Cel ce şi de heruvimi este purtat . . .  Dacă Tu, 
Cel de pe heruvimi . . .  care Te-ai făcut ca şi noi. Sionul este 
Biserica, în care Se slăveşte şi Se înalţă Hristos . . .  Mare este 
numele Lui, Hristos" (Atanasie) . 

"Osebindu-se Cel ce a răbdat cruce, S-a arătat lumii 
întregi stăpân, poruncind propovăduirea mântuitoare a 
Sfinţilor Apostoli către neamuri . . .  Iar Acesta, zice, Cel vestit 
de noi şi de puterile de sus este Dumnezeu şi Domn; iar care 
şade, s-a spus pentru că grăia către oameni. Căci firea Lui 
este netrupească, necuprinsă şi necircumscrisă" (Teodoret) 
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2 7 7  

La slujba Utreniei din duminici se scoate 
Evanghelia spre sărutare. Dacă există o a doua 
Evanghelie, trebuie să se pună pe proschinitar 
sau să se Întoarcă pe Sfânta Masă? 

Sărutarea Sfintei Evanghelii după citirea pericopei 
evanghelice de dimineaţă (eotinale) din timpul Utreniei din 
Duminici este mărturisită de manuscrise (de ex. Atena 848) 
şi de Simeon al Tesalonicului. Simeon ne dă şi interpretarea 
acestui act şi ne explică sensul acestui sărut: "Preotul iese ca 
din mormânt din înfricoşătorul jertfelnic şi de la mormântul 
Sfintei Mese , ţinând Evanghelia ca un înger, arătând pe 
Hristos, pe care L-a şi vestit. Şi venind toţi se închină ca şi 
ucenicii şi femeile mironosiţe şi îl sărută, şi continuă să cânte 

cântarea "Învierea lui Hristos văzând"56 (Dialog, cap . 336) . 

Punerea Evangheliei pe un proschinitar nu este 
mărturisită de tradiţia manuscrisă şi se pare că este mai târzie, 
deoarece nici la Sfântul Munte, nici în Bisericile slave nu se face. 
Este însă foarte posibil să fi intrat în bisericile de mir din 
motive practice.  Adică deoarece credincioşii nu sunt încă 
veniţi la biserică în ceasul în care se scoate Evanghelia la 
închinare, ea se aşază pe un proschinitar ca să o sărute 
atunci când vor veni. Nu are importanţă dacă actul acesta 
este mai târziu. El s-a încadrat excelent în cadrul învierii 
duminicii. Domnul cel înviat, pe Care Evanghelia îl înfăţişează, 
pe toată durata zilei învierii a duminicii se află în mijlocul pop

,
o

rului Său şi primeşte sărutarea cinstei şi iubirii acestuia. In 
acest fel se accentuează mai mult şi mai puternic caracterul 
de înviere şi hristocentric al zilei celei sfinte a Domnului. 

56 Tratat, voI. II, p. 8 1 .  
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2 7 8  

La slujba Sfântului Botez trebuie s ă  s e  cânte 
troparul "În Iordan botezându-Te Tu, Doamne . . .  "? 

Cântarea acestui tropaI' al Bobotezei la slujba 
Sfântului Botez este necunoscută în tradiţia veche, care se 
referă la slujirea acestei Taine şi care ni s -a păstrat în 
manuscrisele liturg\ce şi din mărturiile diferiţilor Părinţi şi 
scriitori bisericeşti. In anumite manuscrise din secolele XV şi 
XVI apare pentru prima oară tendinţa de introducere a 
troparului Bobotezei sau al Botezătorului la începutul slujb�i, 
înainte de rugăciunile pentru catehumeni şi de exorcisme. In 
aceeaşi epocă şi aproape în aceleaşi manuscrise apar încercări de 
introducere a troparelor potrivite şi la slujba din prima zi de la 
na şterea copilului şi la patruzeci de zile . Prin urmare, 
cântarea troparului "În Iordan . . .  " la Botez trebuie să o 
încadrăm şi să o cercetăm în cadrele întregii acestei tendinţe, 
care a influenţat practica liturgică şi a lăsat urme în diferite 
regiuni până astăzi. 

Mai ales în manuscrisele Sinai 968 şi Atena 669, la 
slujba din prima zi de la naşterea copilului, se introduce 
troparul Crăciunului "Naşterea Ta, Hristoase Dumnezeul 
nostru . .  " . La slujba de la patruzeci de zile, codicii Metocului 
PreaSfântului Mormânt din Constantinopol 8 ( 182) , Atena 
664 şi 669 prevăd cântarea troparului sau a condacului 
Întâmpinării ("Bucură-te ceea ce eşti plină de har . . .  " şi "Cel 
ce pântece le Fecioarei . . .  ") ;  codicele Lavra 2 1  a idiomelei 
Întâmpinării "Să se deschidă porţile . . .  " , la pruncii de parte 
bărbătească şi "După ce te-ai născut tu . . .  " al Intrării Maicii 
Domnului în Biserică, la pruncii de parte femeiască. La Botez 
manuscrisul A Atena 669 propune trop arul şi condacul 
Bobotezei ("In Iordan . . .  " şi "Arătatu-te-ai astăzi . . .  ") ,  Atena 
664 trop arul Botezătorului ("Pomenirea dreptului cu 
laude . . .  " , "Botezătorul lui Hristos . . .  " şi "Pentru rugăciunile 
tuturor sfinţilor Tăi, Doamne . . .  " . De asemenea, manuscrisele 
prevăd la aceste slujbe şi cântarea Troparului şi Condacului 
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"zilei sau a Sfântului pomenit" împreună cu "Pentru rugăciunile 
tuturor sfinţilor Tăi, Doamne . . .  " la "Slavă. Şi acum . . .  " , 

Este vorba, aşadar, despre o tendinţă de împodobire a 
slujbelor prin cântarea de trop are , a căror alegere pe de o 
parte se face arbitrar, atunci când se prevede cântarea 
troparelor zilei, iar pe de altă parte pe baza criteriilor teologice, 
cum ar fi legătura dintre slujbe şi evenimentul similar din viaţa 
lui Hristos .  Corespondenţa era evidentă, dar este şi subliniată de 
rugăciunile şi de trăsăturile caracteristice ale apolisurilor 
praznicelor împărăteşti, care au fost introduse ulterior. Între 
naşterea copilului şi Naşterea Domnului, cele patruzeci de 
zile şi Întâmpinare, botez şi Botezul Domnului a existat 
întotdeauna o legătură strânsă. Aceste slujbe s-au impus în 
baza şi din cauza evenimentelor din viaţa Domnului, care se 
prăznuiesc la aceste sărbători . Credinciosul se aseamănă, 
într-un oarecare fel, cu Domnul, aplicând asupra sa cele care 
s -au întâmplat în viaţa pământească a Aceluia. 

În special în legătură cu Sfântul Botez nu era înţeles în 
perioada mai târzie de ce rugăciunile catehumenilor şi 
exorcismele nu începeau şi nu se terminau în modul în care 
se terminau de obicei celelalte slujbe, adică nu aveau 
binecuvântare de început şi Apolis. Tentative de introducere a 
binecuvântării mici "Binecuvântat este Dumnezeul nostru . . .  " şi 
a rugăciunilor începătoare la început şi a Apolisului la sfârşit 
deosebim în manuscrisele târzii şi chiar în Molitfelnicele 
tipărite (despre această problemă am vorbit în răspunsul de 
la întrebările nr. 90 şi 9 1) .  Cântarea a trei trop are obişnuite, 
adică a Bobotezei sau a Botezătorului, a fost şi acesta un 
element de iniţiere, obişnuit la celelalte slujbe. 

Acestea despre cauza introducerii şi motivul adăugării 
troparului "În Iordan . . .  " , la slujba Sfântului Botez. Dacă o 
cere tradiţia locală,  se poate ţine, câtă vreme, aşa cum am 
văzut, este în acord cu duhul slujbei. Ea însă nu adaugă 
nimic esenţial la slujba tainei, care este destul de lungă şi 
destul de împodobită şi cuprinde destule elemente încât să nu 
fie lipsită de măreţie şi de diversitate de cântări . 
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Este corect să se pună la Sfânta Liturghie tropare 
care nu sunt prevăzute de Tipic? 

Este adevărat că în trecut, în special în ultimele 
veacuri bizantine şi în perioada stăpânirii turceşti a apărut şi 
a prosperat destul de mult tendinţa ca strana să acopere 
fiecare gol care se crea la Sfânta Liturghie prin citirea în 
taină a rugăciunilor preotului cu cântarea de tropare, şi 
invers, preotul să cânte continuu tropare, mai mult sau mai puţin 
legate de cele săvârşite, atunci când psaltul înceta cântarea. 
Această tendinţă a dat înapoi oarecum după aceea, iar în 
cărţile noastre de cult astăzi au mai rămas foarte puţine. 

Dintre toate acestea, la Sfânta Liturghie s-a încorporat 
permanent Megalinaria Născătoarei de Dumnezeu (" Cuvine

se cu adevărat . . .  " sau oricare alt Axion, numit anti-axion57) , 

care iniţial s -a introdus ca o laudă a Născătoarei de Dumnezeu 
şi se zicea de către preot înainte sau după referirea la numele ei 
de după sfinţirea Cinstitelor Daruri. Puţin mai târziu s-a 
impus a fi cântat de către strană pentru a acoperi restul 
rugăciunii Anaforalei care se spunea în taină. O tentativă 
nereuşită de introducere a Megalinariei Sfântului prăznuit 
din fericire nu a prosperat. Singurul trop ar care s-a arătat 
mai rezistent a fost Megalinaria Sfântului Vasile cel Mare 
("Pe arătătorul de cele cereşti . . .  ") ,  care se cântă aproape peste 
tot în ziua de 1 ianuarie. Alt loc în care a existat destulă libertate 
este cântarea troparelor după Vohodul mic. Un scop al cântării a 
fost iarăşi exprimarea cinstirii către anumiţi sfinţi şi acoperirea 
rugăciunii Trisaghionului, care se citea în acel moment în 
taină. La Sfântul Munte se cântă şi astăzi foarte multe 
tropare. Exagerările trebuie totuşi şi aici evitate. Acestei reguli 
trebuie să se supună expresiile evlaviei noastre din timpul 
slujbelor, ca nu cumva să se preschimbe în tumori liturgice.  

57 Prepoziţia anti în limba greacă înseamnă în loc de. 
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Am asistat la o nuntă Într-un oraş mare şi am 
observat că s-au omis multe părţi din slujbă, cum 
ar fi Ectenia, Tatăl nostru, binecuvântarea 
potirului, diferite rugăciuni etc. Este permisă 
această omitere arbitrară? Unde o să ne ducă? 

In răspunsul la întrebarea cu numărul 254 şi 255 ,  care 
se refereau la săvârşirea Tainei Sfântului Botez, am vorbit 
despre problemele pastorale şi liturgice pe care le prezintă 
marile oraşe , din cauza creşterii disproporţionate a populaţiei 
de după ultimul mare război. Oricât de mult am vrea să fim 
păstrători fideli ai rânduielii noastre liturgice şi să ne opunem 
oricărei omisiuni sau inovaţii, avem datoria să fim drepţi faţă 
aceşti oameni, care şi-au asumat dificila lucrare a slujirii 
pastorale în enoriile marilor oraşe. Acuza de lipsă de evlavie 
sau de lipsă a responsabilităţii conştiinţei faţă de rânduielile 
liturgice nu poate să le impute ceva cu conştiinţa uşoară. Cel 
puţin nu ni se permite să-i socotim pe preoţii din enoriile 
mici, care nu întâmpină astfel de probleme ca ceilalţi, ca mai 
evlavioşi decât ceilalţi. Numai Dumnezeu cunoaşte cele 
ascunse din inimile oamenilor; din cele ce se văd şi Între 
slujirea preoţească din marile oraşe există unii preoţi mai 
sfinţi şi mai evlavioşi, îndreptăţiţi de grij a pentru oamenii 
păstoriţi de ei şi care slujesc Sfintele Taine cu frică de 
Dumnezeu şi cu multă evlavie . Şi totuşi,  şi aceştia în practica 
liturgică de multe ori "re-configureaz�" sfintele slujbe Într-o 
variantă "abreviată", ca să zicem aşa. In felul acesta, desigur, 
se creează oarece distanţe între tipicul teoretic în vigoare şi 
din cărţile de cult, pe de o parte, şi practica liturgică pe de 
altă parte . Se spune astăzi după Evanghelie o ectenie şi cele 
ale catehumenilor la Sfânta Liturghie? Se cântă psalmii de la 
inceputul Liturghiei? Se cântă în întregime canoanele de la 
Utrenie. catismele de la Psaltire , toate stihurile cântărilor de 
la canon, psalmii laudelor şi luminândele? La spartul târgului 
vine Tipicul să confere caracter oficial prescurtărilor deja 
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operate. Şi iarăşi se nasc alte probleme din folosirea cărţilor 
de cult mai noi sau mai vechi în legătură cu întrebarea care 
este practica mai exactă. Întrebări ca acestea le-am întâlnit 
de multe ori: Sfinţirea este fără rugăciunea de sfinţire, aşa 
cum se găseşte la slujbele "ocazionale" , sau cu rugăciune de 
sfinţire? Canonul Paştelui trebuie pus întreg sau numai 
Cadavasiile la slujba înmormântării din perioada pascală? 
ş .a.m.d. Prin cele ce am scris nu vrem să îndreptăţim omisiunile 
arbitrare şi fraudările amintite ale evoluţiei liturgice din Tipic . 
Ci pur şi simplu să însemnăm o realitate care nu se 
aborde

�
ază nici Întotdeauna la timp, nici întotdeauna corect. 
In special, săvârşirea slujbei Cununiei prezintă o 

diversitate de probleme de origine diferită, care nu s-au 
studiat minuţios şi nu s-au abordat oficial. Rezolvările se dau 
de obicei în mod improvizat, şi, desigur, nu de către preoţii 
care săvârşesc lipsiţi de grij i o nuntă pe lună şi chiar 
duminica, ci de cei care sunt siliţi să săvârşească şiruri lungi 
de cununii în nişte perioade de timp foarte limitate . O 
rezolvare radicală care ar da o soluţie la cele mai multe 
probleme ar fi săvârşirea la comun a tainei pentru toţi cei ce 
urmează să se căsătorească într-o zi prin una sau două slujbe. 
S-ar săvârşi atunci taina cu toată liniştea şi strălucirea ei, fără 
grabă şi fără omisiuni. Din păcate, în ciuda a şaizeci de 
generaţii de viaţă creştină, idololatria nu s -a dezrădăcinat 

"cu desăvârşire" , după frumoasa expresie de la Liturghia 
Sfântului Marcu, din lume şi diverse superstiţii încă reglează 
viaţa credincioşilor. Şi lucrurile vor urma această cale, încât 
o mireasă să se teamă de alta. Din păcate oile cuvântătoare 
de multe ori îi păstoresc pe păstori în loc să fie păstorite de 
aceştia. La acestea, dacă se adaugă şi săvârşirea lor în enorii 
la anumite biserici, preferate în special pentru nunţi, 
înţelegem ce situaţie fără ieşire le creează preoţilor acelor 
biserici sau săvârşirea în jumătăţi de oră a aceleiaşi slujbe. 

Problema sfinţeniei nunţii este în plus şi una "internă" 

- curat liturgică. Aşa cum se prezintă astăzi slujba în 
Molitfelnicele noastre, ea este alcătuită din două slujbe, logodna 
şi cununia, care s-au făcut să se slujească separat. Astăzi din 
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diverse motive se  savarşesc unite. Astfel, Într-o slujbă dej a 
unitară există, afară de elemente asemănătoare în rugăciuni, de 
două ori Ectenie mare, de două ori Ectenii şi două Apolisuri. 

De asemenea, poate părea că forma actuală a acestor 
slujbe nu este cea bizantin-constantinopolitană, ci aceea din 
Italia de nord şi din insule, care s -a  tipărit în primele 
Molitfelnice tipărite la Veneţia şi astfel s-a impus prin retipăriri 
ulterioare în întreaga Biserică Ortodoxă. Cea bizantină diferă de 
slujba în uz astăzi, deoarece este simţitor mai scurtă. Ca să 
vorbim în linii mari, din prima lipsesc, aşa cum este mărturisit 
de toate manuscrisele, rugăciunea cea mare a logodnei 

"Doamne, Dumnezeul nostru, Cel ce prin sluga . . .  " şi două 
rugăciuni mari de la începutul slujbei cununiei "Dumnezeule 
cel preacurat . . .  " şi "Binecuvântat eşti, Doamne, Dumnezeul 
nostru, Cel ce al tainicului . . . .  " . Astfel, slujba logodnei, pe de o 
parte, avea în afară de ectenia mare şi tradiţia punerii inelelor, 
numai cele două rugăciuni foarte vechi şi mai scurte: 

"Dumnezeule cel veşnic . . .  " şi "Doamne Dumnezeul nostru, cel ce 
dintre neamuri . . .  " , iar cea a cununiei pe de altă parte Psalmul 
introductiv, Ectenia mare, rugăciunea constitutivă a nunţii 

"Dumnezeule cel sfânt . .  " , punerea cununiilor şi celelalte părţi 
ale unei Liturghii speciale, depline sau a Darurilor mai 
înainte sfinţite. Dintre acestea s-au păstrat , după ruperea 
nunţii de Sfânta Liturghie, lecturile, ectenia cu rugăciunea ei 
G,Doamne Dumnezeul nostru, cel ce prin mântuitoarea . .  ") ,  
Ectenia cererilor cu "Tatăl nostru . . .  ", binecuvântarea paharului 
comun şi dansul sfânt şi troparele de final şi binecuvântările. 

Având în vedere aceste date ale tradiţiei liturgice s-ar 
putea, dacă Biserica va hotărî că este oportun şi necesar, să 
se oficializeze o rearanjare a Slujbei Cununiei. Omisiunile care 
se fac în mod arbitrar, dacă sunt de o asemenea amplitudine şi 
de un asemenea tip ca cele pe care le-a observat cel ce întreabă, 
conduc fără doar şi poate la distrugerea slujbei şi la soluţii care 
nu s-au impus, pe care foarte corect le pune sub semnul 
întrebării cel ce ne-a scris .  
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De c e  la Sfânta Liturghie există d e  două OrI 
cererile "Ziua toată desăvârşită . . .  , Înger de 
pace . . .  ", etc. Trebuie să se zică de două ori? Sau 
dacă trebuie să se spună o singură dată, care 
dintre cele două trebuie spusă? 

Întrebarea este destul de complexă. Primul lucru pe 
care trebuie să-I lămurim aici este dacă această rostire de 
două ori a cererilor este mărturisită de tradiţ.ia manuscrisă a 
Liturghiilor noastre. Răspunsul este, fără nici o îndoială, 
afirmativ. Toate Liturghierele şi Molitfelnicele tipărite şi toate 
manuscrisele celor două Liturghii bizantine ale Sfântului Vasile 
cel Mare şi ale Sfântului Ioan Gură de Aur de la cel mai vechi 
codice, Molitfelnicul Barberini cu nr. 336 de la sfârşitul 
secolului al VIII-lea, au cererile acestea de două ori, la locul 
pe care îl au şi astăzi, adică după depunerea Cinstitelor 
Daruri pe Sfânta Masă şi după rugăciunea Anaforalei. 

Lucrul este evident ciudat, deoarece în nici o slujbă nu se 
spun de două ori aceleaşi lucruri. Chiar şi atunci când articularea 
slujbei impune reluarea unei ectenii pentru introducerea noii 
unităţ.i liturgice, numai prima dată se spune ectenia în 
întregime, iar celelalte se spun pe scurt. Astfel, la Utrenie şi 
la Sfânta Liturghie avem Ectenia mare la început şi Ectenia 
mică acolo unde rânduiala ar impune reluarea lor. Avem 
cererile de la Sfânta Liturghie şi forma lor prescurtată la 
sfârşitul ei ("Ziua toată . . .  cerând, pe  noi Înşine . . .  să o dăm") .  
La Liturghiile Înrudite din Constituţ.iile Apostolice, l a  cea a 
Sfântului Iacov şi la cea armeană, cererile există numai o 
singură dată. Prin analogie, şi la cele două Liturghii bizantine 
ar trebui ca iniţ.ial să se fi spus o singură dată. Acest lucru este 
impus şi de structura logică a Liturghiilor noastre . Este mai 
mult ca sigur că şi la acestea cererile existau o singură dată, 
după cum este de asemenea sigur faptul că deja din secolul al 
VIII-lea s-a impus a se spune de două ori. 
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Care era poziţia iniţială a cererilor putem să concluzionăm 
din Liturghiile mai vechi şi din mărturia Sfântului Ioan 
Hrisostom. După mărturia acestui Părinte (Comentariu la 
Epistola a II-a către Corinteni, 2 ,  8) , cererile se spuneau după 
Evanghelie şi înainte de Apolisul Ecteniei catehumenilor. 
Exact în această poziţie le întâlnim şi la Liturghia Sfântului 
Iacov şi la Liturghia armeană. După Liturghia din Constituţiile 
Apostolice, iarăşi se ziceau după Evanghelie şi la sfârşitul 
cererilor pentru catehumeni şi exact înainte de apolisul 
primului lor loc. După aceea se eliberau cei stăpâniţi de 
duhuri necurate, cei ce urmau să fie botezaţi şi cei care erau 
sub canon, în pocăinţă. Acest amănunt capătă importanţă 
dacă îl privim în întregul lui cadru liturgic şi în legătură cu 
folosirea cererilor şi la celelalte slujbe, afară de Sfânta 
Liturghie. În vechile slujbe asmatice de parohie le întâlnim la 
sfârşitul slujbelor, la fel ca în Constituţiile Apostolice, Însă 
după plecarea catehumenilor şi înainte de eliberarea credin
cioşilor. La Utrenia mănăstirească le găsim la sfârşitul slujbei. 
La Vecernia mănăstirească le găsim în acel moment în care în 
vremea când au fost puse acolo semnalau sfârşitul slujbei. 
Este iarăşi grăitor faptul că în cele mai multe cazuri ele sunt 
introduse Într-o Ectenie diaconală specială, care îndeamnă la 
completarea rugacmnii ("Să plinim rugacmnea noastră 
Domnului"), care indică exact faptul că slujba se găseşte spre 
sfârşitul ei. Conţinutul cererilor este în acord cu poziţia lor 
liturgică pe care am notat-o mai sus. Diaconul îndeamnă pe 
credincioşi să ceară de la Dumnezeu zi de pace şi fără de 
păcat, înger păzitor şi căIăuzitor, cele bune şi de folos pentru 
sufletele lor şi viaţă în pocăinţă, într-un cadrul eshatologic de 
aşteptare a sfârşitului în pace şi al prezenţei de dinainte de 
venirea lui Hristos. Cu alte cuvinte, ele constituie un tip de 
mutare din spaţiul adorării lui Dumnezeu, pentru care s -au 
adunat credincioşii, la vieţuirea lor în lume şi la zbaterea 
pentru viaţă, în care se vor duce imediat după. Foarte logic , 
aşadar, s-au aşezat la sfârşitul adunării şi înainte de eliberarea 
primei grupe a celor prezenţi, a catehumenilor. Acolo se găseau 
fără îndoială şi în Liturghiile bizantine în forma lor iniţială . 
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Ce anume a contribuit ca de la sfârşitul adunării, a 
aşa-numitei "Liturghii a catehumenilor", să se mute la 
adunarea euharistică prin excelenţă, la aşa numita "Liturghie a 
credincioşilor" . Este foarte probabil că acest lucru s-a întâmplat 
în epoca în care, datorită lipsei catehumenilor, au înc�put să 
facă notă discordantă cererile care se refereau la ei. In acea 
epocă de înflorire şi creaţie liturgică era de la sine înţeles că 
atâta vreme cât catehumenii nu mai erau sloboziţi, cererile care 
însoţeau eliberarea lor nu mai s�rveau funcţia lor liturgică şi 
trebuia găsit un alt loc potrivit. In această căutare au existat 
fluctuaţii. Iniţial se pare că s -au aşezat după depunerea 
Darurilor pe Sfânta Masă, acolo unde exista o Ectenie de 
cerere care se păstrează la Liturghia Sfântului Iacov. Aceasta 
a fost scurtată în Liturghiile bizantine ("Să plinim . . . Pentru 
Cinstitele Daruri ce sunt puse înainte . . .  Pentru sfânt locaşul 
acesta . . .  Pentru ca să fim izbăviţi . . .  Apără . . .  ") ,  deoarece între 
timp Liturghia se dezvoltase şi cererile se mutaseră înainte 
de imnul Trisaghion şi puţin mai târziu înainte de Antifoane. 
În golul acesta, aşadar, şi-au găsit locaş cererile după 
indepărtarea lor din Ectenia de după Evanghelie. 

Într-o perioadă oarecum ulterioară, cererile s-au aşezat 
şi după sfinţirea Cinstitelor Daruri Într-un nou gol, creat în 
momentul în care în vechime se citeau dipticele de către 
diacon. Acolo deja exista o Ectenie mică, exact aşa cum apare 
la Liturghia Sfântului Iacov, care încheia Anaforaua şi 
dipticele şi introducea cererile pregătitoare pentru Sfânta 
Împărtăşanie ("Pe toţi sfinţii pomenindu-i . . .  Pentru Cinstitele 
Daruri ce s-au adus şi s -au sfinţit . . . .  Ca iubitorul de oameni . . .  
Unitatea credinţei . . .  ") .  Prin obiceiul ulterior de citire în taină 
a rugăciunilor, această Ectenie s-a dovedit insuficientă 
pentru acoperirea rugăciunii destul de lungi citite în taină de 
dinanite de "Tatăl nostru . . .  " . Toate acestea, poate şi influenţa 
Liturghiei Darurilor, care în acest moment are Ectenia 
cererilor - adică într-o poziţie mixtă, care corespunde atât 
Ecteniei de după depunerea Cinstitelor Daruri pe Sfânta 
Masă, cât şi celei de după rugăciunea Anaforalei - au făcut ca 
cererile să fie aşezate acolo. 
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Poate că este vorba despre o pundere de acord a două 
tradiţii care , independent una de alta, au aşezat cererile una 
înainte şi alta după rugăciunea Anaforalei, iar practica 
ulterioară a vrut, după modul cunoscut şi din alte situaţii, să 
le împace, adoptând amândouă soluţiile. În felul acesta 
cererile s-au găsit de două ori la Sfânta Liturghie . 

În vremurile mai noi a început şi tinde să se generalizeze 
tendinţa ca aceste cereri să se spună numai o singură dată. În 
afară de argumentul că şi acum douăsprezece secole se ziceau 
de două ori, nimeni nu ar putea să se găsească nici un alt 
argument. Dimpotrivă , tradiţia cea mai veche , Liturghiile 
vechi şi judecata logică a lucrului pledează pentru poziţia 
opusă. Chiar dacă nu am dorit-o, practica va merge clar 
înspre acolo. Când Însă este corect ca ele să se zică, înainte 
sau după sfinţirea Cinstite lor Daruri? Preferinţele slujitorilor 
noştri sunt împărţite . Cei care preferă rostirea cererilor după 
sfinţire aduc de obicei un argument evsevist, că atunci este 
prezent Domnul prin Taine şi timpul este mai potrivit ca să 
ne adresăm cererile către El. Atunci ar fi mai bine primite. 
Argumentul este în orice caz influenţat de pioşeniile euharistice 
din Apus, care astăzi sunt socotite chiar de către apuseni 
exagerate şi ne susţinute teologic. Hristos este de faţă 
Întotdeauna în chip nevăzut în sinaxa credincioşilor şi primeşte 
rugăciunile lor. De  altfel, cultul divin are ca definiţie şi 
ipoteză oferirea ei, a sinaxei, în Hristos şi în Duhul Sfânt 
către Tatăl . Sfinţirea Cinstitelor Daruri nu se face pentru a-L 
avea pe Hristos prezent şi pentru ca să-L slăvim şi să-I 
adresăm cereri, ci pentru ca credincioşii să participe la 
comuniune şi să se unească prin Taine şi să devină un singur 
trup cu El.  Rugăciunile şi înainte şi după sfinţire se 
adresează lui Dumnezeu Tatăl prin Iisus Hristos în Duhul 
Sfânt. Vechile Liturghii, la fel ca şi cele bizantine înainte de 
inserarea cererilor în acel moment, arată exact calea corectă 
a rugăciunii liturgice .  După Anafora, ele se grăbesc către 
Dumnezeiasca Împărtăşanie. Au îndemnul diaconesc specific, 
au rugăciunea pregătitoare pentru Dumnezeiasca Împărtăşanie, 
care introduce rugăciunea "TatăI nostru . . .  ", şi aceasta cu înţeles 
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euharistic G,pâinea noastră cea spre fiinţă dă-ne-o nouă 
astăzi . . .  "), au şi rugăciunea plecării capetelor, care în esenţă este 
o binecuvântare pentru Sfânta Împărtăşanie. Cererile diaconeşti 
în acest caz - după încheierea dipticelor ("Pe toţi sfinţii 
pomenindu-i") şi îndemnul introductiv ("încă şi încă în pace 
Domnului să ne rugăm") - sunt trei, în conformitate cu 
numărul sfânt: "Pentru cinstitele Daruri ce s -au adus şi s -au 
sfinţit . . .  " , "Ca iubitorul de oameni, Dumnezeul nostru, . . .  " , 

"Unitatea credinţei . . .  " . Celelalte : "Pentru ca să fim izbăviţi 
noi . .  ", "Apără, mântuieşte . . .  " sunt inserţiile diaconeşti, cele 
folosite în mod obişnuit, şi cererile, care urmăresc acoperirea 
lungii rugăciunii citite în taină. Acestea provoacă cu 
siguranţă o scindare şi o întrerupere a curgerii rugăciunii 
liturgice. Oprirea trebuie să se facă în momentul corect, "Ca 
iubitorul de oameni, Dumnezeul nostru. . .  să ne rugăm" -

"Unitatea credinţei . . .  " . 
Dimpotrivă, locul mai corect al cererilor se află în 

continuarea Ecteniei "Să plinim . . .  " de după Vohodul mare. 
Cererile, în toate situaţiile, sunt introduse prin "Să plinim . .  " , 
foarte logic, după cum am văzut la început, de vreme ce 
însuşi conţinutul lor este de completare al tuturor 
rugăciunilor de cerere ale Bisericii în legătură cu nevoile de 
fiecare zi ale credincioşilor. De acolo începe o altă temă. 
Singura şi cea mai mare temă, a Dumnezeieştii Euharistii, 
adică a săvârşirii T�inei şi a participării la ea a credincioşilor 
prin Dumnezeiasca Impărtăşanie. 
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De ce în timpul slujbei Imnului Acatist, în 
saptămâna în care se citesc primele trei condace 
şi icoase se citeşte Evanghelie, în timp ce în 
celelalte săptămâni nu?58 Are vreo legătură această 
Evanghelie cu minunea Sfântului Teodor şi 
coliva ("rod .. .  rod mult") sau cu Imnul Acatist? 

Pericopa evanghelică care se citeşte la slujba Imnului 
Acatist din prima săptămână a Postului Mare (In. 15 ,  1 - 7) nu 
are nici o legătură cu Sfântul Teodor Tiron şi cu coliva, nici 
cu Imnul AcatisL nici chiar, dacă vrem să vorbim cu acrivie, 
cu slujba Pa Vecerniţei. Repetarea cuvântului "rod" (versetele 
2, 4, 5) , care s -ar putea presupune că ar indica o oarecare 
legătură a acestei pericope cu amintirea minunii Sfântului 
Teodor, cu "roadele" aduse de credincioşi, adică cu grâul -
coliva , este Întru totul întâmplătoare . De altfel, în pericopă 
prin "roade" se face trimitere la roadele viţei, adică la 
struguri, câtă vreme în ea se vorbeşte lămurit despre viţă şi 
mlădiţe. Iarăşi, nici cu Imnul Acatist nu poate avea legătură 
pentru simplul motiv că şi la celelalte slujbe ale Imnului Acatist 
ar trebui prin analogie să se citească pericope evanghelice, 
iar la acestea, după cum se ştie, nu se citesc; de asemenea, 
cântarea părţ.ilor din Imnul Acatist în vinerile din primele 
patru săptămâni ale Postului Mare este ulterioară introducerii 
acestor pericope, aşa cum se vede din mărturiile codicilor 
vechi . Apoi, chiar şi în ceea ce priveşte slujba Pa Vecerniţei şi 
legătura ei cu aceste lecturi este cu totul întâmplătoare. 

Pericopa din vinerea săptămânii întâi din Postul Mare 
este ultima dintr-o serie de cinci pericope care au titlul 
generic - prin prevedere tipiconală - "Evanghelii care se 

;� Traditia liturgică greacă împarte Imnul Acatist în patru părţi , câte trei 
condace şi icoase, fiecare din ele citindu-se pe rând, vineri seara de obicei, 
în câte una din primele patru săptămâni ale Postului Mare . În a cincea 
săptămână se reia , ca şi în Biserica noastră, întreg Imnul Acatist. 
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citesc la privegherile din prima săptămână din Postul Mare" . 
Astăzi se citesc la sfârşitul slujbei Pa Vecerniţei mari sau mici 
(vinerea) din aceste zile, imediat după seria de rugăciuni 

"Nepătată, neîntinată . . .  " , etc. şi înainte de rugăciunea 
plecării capetelor de la apolis.  Această poziţie liturgică a 
pericopei evanghelice arată în mod evident că nu are o 
legătură organică şi o încadrare normală în slujba Pa Vecerniţei, 
ci este inserată în ea într-un mod foarte exterior şi fără 
legătură. Dimpotrivă, citirea acestor pericope evanghelice 
este articulată organic în cadrul liturgic al unei alte slujbe 
vechi, care astăzi a căzut în desuetudine. Este vorba despre 
slujba asmatică a privegherii, care se săvârşea în bisericile de 
mir de pe teritoriul bizantin înainte de impunerea slujbei 
monahale ierusalimitene a Pa Vecerniţei. Aceasta se săvârşea 
iniţial seara în toate zilele anului. Mai târziu, săvârşirea ei s
a limitat numai la sărbătorile mari, la Postul Mare şi la 
Săptămâna Mare . Într-un final s -a  păstrat în forma ei de 
pocăinţă în primele cinci zile din prima săptămână din Postul 
Mare. O rămăşiţă a acestei practici este şirul de pericope 
evanghelice care s -au păstrat în cărţile noastre de cult în uz, 
în Evanghelii, şi a căror citire s-a păstrat în paralel cu slujba 
de priveghere mănăstirească a Pa Vecerniţei. Privegherea 
asmatică nu este o slujbă de toată noaptea, aşa cum numele 
ei ne -ar ispiti să presupunem, ci o slujbă relativ mică, a cărei 
săvârşire nu durează mai mult de o oră. Privegherea, cu alte 
cuvinte, era o slujbă de seară, care se săvârşea după cină, ca 
un fel de mică agripnie, o pa Vecerniţă de parohie, care avea 
şi destule părţi comune cu Pa Vecerniţa mare mănăstirească, 
cum ar fi Psalmul 90 ("Cel ce locuieşte întru ajutorul Celui 
Preaînalt . . .  ") ,  imnul "Firea cea fără de trup . . .  " , etc. Era 
aşadar firesc ca slujba care a înlocuit în parohii privegherea 
asmatică să păstreze şi anumite elemente ale aceleia,  cum s-a 
întâmplat în acest caz cu lecturile evanghelice. Un fenomen 
paralel avem în păstrarea pericopei de la slujba asmatică a 
ceasurilor 3 şi 6 la ceasul al 6-lea mănăstiresc din Postul 
Mare, precum şi a rugăciunilor Vecerniei asmatice şi a 
Utreniei la slujbele mănăstire şti echivalente astăzi în uz. 
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Lecturile evanghelice de la slujba de priveghere din 
săptămâna întâia din Postul Mare au ca temă comună 
rugăciunea, care este una din temele fundamentale ale Postului 
Mare. Pericopa în discuţie s-a ales cu siguranţă pentru fraza ei 
de final: "cereţi ceea ce voiţi şi se va da vouă" (v. 7) . Aceasta ne 
impune să concluzionăm ca motiv al preferării ei examinarea 
comparativă cu celelalte patru pericope anterioare, care erau 
hotărâte pentru privegherile celorlalte zile din prima 
săptămână din Post: Lc . 2 1 ,  8-36 (v. 36) ,  Mt. 6, 1 - 1 3  (v. 5 - 13) ,  
Mc. 1 1 , 22-26 ş i  Mt. 8, 7 -8  (v. 24-26 ş i  Mt.), Mt. 8 ,  7- 1 1  (toate 
versetele) şi In. 1 5, 1 - 7  (v. 7) . 

283 

În momentul începerii Dumnezeieştii Liturghii, 
atunci când preotul spune "Binecuvântată este 
Împărăţia .. .  ", înainte de a însemna cu ea în 
semnul crucii, cum "înalţă/ridică" Evanghelia? O 
înalţă deasupra capului? 

Manuscrisele şi vechile Molitfelnice şi Liturghiere 
tipărite nu ne spun nimic referitor la acest lucru . Faptul 
ciudat este că nici Rânduiala Dumnezeieştii  Liturghii a 
Patriarhului Filotei, deşi reţine cu de-amănuntul rânduiala 
liturgică a acelei epoci (secolul al XIV-lea) , nu spune nimic în 
plus la acest moment faţă de manuscrisele vechi: "Preotul 
(spune sau spune cu glas înalt) : Binecuvântată este 
Împărăţia . . .  " . Nu se vorbeşte nici despre înălţarea Evangheliei, 
nici despre pecetluirea cu semnul crucii cu ea a Sfiptei Mese 
care este mărturisită de tipăriturile mai noi. In câteva 
manuscrise mai noi se subliniază modul special sărbătoresc 
în care trebuia rostită binecuvântarea de început: preotul o 
rostea "cu glas luminos, cu frică" sau "în chip luminos şi cu 
glas mare" sau "înălţând glasul" (vezi codicele Bibliotecii 
Naţionale din Atena 749, 7 5 1 ,  765, 766, 770, ş . a .) . Şi preoţii 
comentatori ai Sfintei Liturghii accentuează exact importanţa 
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teologică a acestui început sărbătoresc, dar nu aduc vorba 
despre }nălţarea Evangheliei sau pecetluirea prin ea a altarului. 

In orice caz, pecetluirea prin Evanghelie se face 
pretutindeni, lucru care arată că este vorba despre un obicei 
destul de vechi, care cu elementele pe care le avem la îndemână 
nu este posibil să se determine când s-a introdus exact. 
Dimpotrivă, înălţarea Evangheliei, aşa cum se face de către 
unii preoţi astăzi, nu este mărturisită nici de tradiţia legată 
de începutul Liturghiei, nici nu s -a impus îndeobşte. 
Termenul "înalţă" (Evanghelia) , care apare în cărţile de cult 
mai noi, trebuie interpretat în lumina rânduielii transmise, 
pe care o codifică această prevedere tipiconală. "Înalţă" trebuie 
să aibă înţelesul de "ridică" - "ţine în mâini" Evanghelia care 
este aşezată în acel moment pe Sfânta Masă, nu pentru al 
motiv, ci pentru a însemna cu ea în chipul crucii peste Sfânta 
Masă sau peste antimisul închis. O înălţare reală a Evangheliei, 

"perpendicular pe vârful capului" preotului, aminteşte şi adoptă, 
din motive de evlavie, cu siguranţă, fericitul părinte Ghervasie 
Paraschevopoulos, Privire ermineutică asupra Dumnezeieştii 
Liturghii, Patras 1958 ,  pag. 40. Est� cu siguranţă un caz de 
interpretare greşită evlavioasă. "Inalţă" din rânduielile 
tipiconale ale manuscriselor se referă la tonul vocii preotului 
şi nu la Evanghelie. 

2 84 

După citirea Sfintei Evanghelii la Dumnezeiasca 
Liturghie, o sărută numai preotul slujitor sau este 
îngăduit să o dăm spre sărutare şi mirenilor? 

După rânduiala existentă astăzi, la Dumnezeiasca 
Liturghie, după citirea pericopei evanghelice, diaconul care a 

�itit-o (sau preotul) sărută Evanghelia când este deschisă. 
Inchisă, cartea sfântă este sărutată numai de către preotul 
sau arhiereul care o primeşte între Uşile Împărăteşti. Deşi 
sărutarea ei de către cel ce o citeşte nu este mărturisită în 
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manuscrise, iar sărutarea de către preotul care o primeşte 
este mărturisită dej a din secolul al XII-lea de către codicele 
Sinai 1020:  "Şi după terminarea (citirii Evangheliei) diaconul 
merge către preot şi preotul sărută Evanghelia" . La Liturghia 
arhierească acest gest este mărturisit de asemenea şi de 
manuscrise:  după citirea Evangheliei arhiereul coboară de pe 
tronul cel de sus (de unde, şezând, a ascultat Evanghelia) "iar 
diaconul care a citit Evanghelia, coborând din amvon, merge 
la arhiereul deja coborât de pe tronul cel de sus şi se apropie 
de sfânta masă şi îi dă lui să sărute Evanghelia. Iar acela, 
sărutându-o şi spunând către el Să îţi fie spre mântuire! şi 
binecuvântându-l, se aşează . . .  " (Cod. Atena 754, Sf. Sava 362) . 

În timp ce modul sărutării Evangheliei de către slujitor 
sau arhiereu este descris atât de amănunţit de către 
manuscrise, aşa cum am văzut, nicăieri nu se vorbeşte despre 
sărutarea ei şi de către popor. Oare Evanghelia nu se dădea 
spre sărutare şi poporului după citirea ei? Singura mărturie 
clară ne este dată de lucrarea patristică Cuvânt care 
cuprinde întreaga istorie şi relatare amănunţită a tuturor 
celor săvârşite în Dumnezeiasca Liturghie, care este pusă pe 
seama lui Sofronie al Ierusalimului: "Iar după citire, 
Închizându -o pe aceasta ("porunca" , adică Evanghelia) cel ce 
a citit-o, coboară şi o dă tuturor ca unor fii ca să o sărute" 

(cap. 1 7) .  Despre modelele liturgice ale Apusului avem multe 
mărturii, cum dej a din secolul al X-lea şi până în secolul al 
XVIII-lea cel puţin, Evanghelia se săruta după citirea ei, în 
afară de slujitori şi ceilalţi clerici, şi de către mirenii care 
erau prezenţi la Dumnezeiasca Liturghie. Acelaşi lucru se 
întâmplă şi la Liturghia copţilor din Egipt. Evanghelia este 
sărutată de preoţi în timp ce este deschisă, iar de mire ni 
înfăşurată într-un acoperământ special. 

Toate acestea, puse în legătură cu mărturia lui Sofronie, 
arată că şi în părţile noastre a fost valabil acelaşi regim, cel 
puţin local .  O dovadă a acestui fapt este tradiţia vie care s -a  
păstrat până în zilele noastre. Cei mai bătrâni îşi amintesc că 
în timpul citirii Evangheliei mulţi se apropiau de preot, îşi 
plecau capetele sau genunchii sub Evanghelie şi după aceea 
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toţi o sărutau. Astăzi, mai ales la sate sau la Liturghiile 
particulare, cont

�
inuă să se întâmple acelaşi lucru , însă la o 

scară mai mică. In oraşe a dispărut aproape de tot. Sărutarea 
Evangheliei care se face în timpul cântării Psalmului 60 de la 
Utrenia de duminică59 ,  a provenit probabil din mutarea sărutării 

Evangheliei de la Dumnezeiasca Liturghie. Poate că a existat 
aceeaşi practică a sărutării la ambele momente în care se 
citea Evanghelia (la Utrenie şi Liturghie) , dar sărutarea s-a 
păstrat numai la Utrenie, la Liturghie fiind oprită probabil 
din cauza tulburării provocată de mişcarea credincioşilor. 

Şi astăzi mulţi dintre preoţii mai tineri nu văd cu ochi 
buni sărutarea Evangheliei în timpul Dumnezeieştii Liturghii, 
exact din pricina mişcării credincioşilor, a întârzierii produse, 
chiar şi a întreruperii slujbei, provocată de aceasta, de vreme ce 
în acel moment nu este prevăzută cântarea vreunui imn, ca la 
Utrenia duminicilor, care să acopere timpul necesar pentru 
sărutarea Evangheliei. Problema, însă, nu este atât de 
accentuată pe cât o cred unii, câtă vreme încet-încet se 
retrage de la sine şi tinde treptat să dispară. Şi acolo unde 
încă se mai păstrează, sunt atât de puţini cei care vin să 
sărute Evanghelia, încât pericolul întârzierii, al întreruperii 
sau al dezordinii este foarte mic . Nu cred că ar fi indicat ca 
preotul să refuze credincioşilor gestul acesta. Este o rămăşiţă 
a unei practici vechi, pe care trebuie să o privim cu 
condescendenţă. Şi, pe de altă parte, are rostul ei: este o 
manifestare a cinstirii şi iubirii filiale, după cum am văzut în 
tâlcuirea lui Sofronie ("ca nişte fii o sărută") şi o atingere 
sfinţitoare a credincioşilor de Hristos, Cel înfăţişat prin 
Evanghelie şi Care grăieşte prin ea, de vreme ce prin ea 
credinciosul se pregăteşte şi se curăţeşte de mai înainte "înainte 
de marea sfinţire a tainelor" (Nicolae Cabasila, Tâlcuirea 
Dumnezeieştii Liturghii, 16  şi 22) . 

59 In tradiţia greacă preotul iese cu Evanghelia în timpul cântării Psalmului 50 

şi o ţine în braţe până când credincioşii vin şi o sărută. 
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În timpul Ecteniei mari şi a celei mici, atunci 
când diaconul sau preotul spun "Pe Preasfânta . . .  ", 
cântăreţii intervin şi cântă "Preasfântă Născătoare 
de Dumnezeu, mântuieşte-ne pe noiI". E ste corect? 
Nu este oare nepotrivit şi din punct de vedere 
dogmatic şi de aceea în această situaţie, precum 
şi în celelalte situaţii (referitoare la Născătoarea 
de Dumnezeu), trebuie să se zică "Preasfântă 
Născătoare de Dumnezeu roagă-te pentru noi"? 

Întrebarea are două părţi. Prima se referă la corecti
tudinea inserării cuvintelor "Preasfântă Născătoare de Dumnezeu, 
mântuieşte-ne pe noi" în Ectenie, iar cea de-a doua la 
exactitatea dogmatică a acestei rugăciuni. Vom începe de la a 
doua, care este o premisă pentru răspunsul la cea dintâi. 

a. "Preasfântă Născătoare de Dumnezeu, mântuieşte
ne pe noi" , care se cântă, aşa cum se ştie, nu numai la 
Ectenii, ci şi în loc de versetul-stih (de obicei biblic) de 
dinainte de troparele Născătoarei din canoane, sau chiar şi în 
alte situaţii, este socotit de mulţi cântăreţi şi preoţi care au 
făcut teologie ca inexact din punct de vedere dogmatic şi, din 
această cauză, de eliminat. Unii îl diortosesc în "Preasfântă 
Născătoare de Dumnezeu, roagă-te pentru noi" . Aşa îl auzim 
în anumite biserici şi uneori şi în transmisiunile radiofonice, 
în special în timpul slujbei Imnului Acatist din Postul Mare. 
Argumentul este cunoscut: mântuirea este dăruită omului 
numai de Dumnezeu şi de nimeni altcineva. O spune clar El 
Însuşi prin gura proorocului Isaia: "Dreptatea şi mântuirea 
nu este [de altundeva] decât de la Mine" (45 ,  24) .  Hristos este 
Mântuitorul, singurul mântuitor al oamenilor. Şi după cuvintele 
Apostolului Petru "în nimeni altul nu este mântuirea; căci nu 
este sub cer nici un alt nume, dat între oameni, în care 
trebuie să ne mântuim noi" (F.A. 4, 12) .  În paralel însă şi cu 
acelaşi sens, adică nu cu înţelesul de mântuire/salvare dintr
un pericol sau dintr-o nevoie , după cum folosim şi astăzi 
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cuvântul acesta, ci cu înţelesul special de mântuire veşnică 
spirituală a oamenilor, se foloseşte verbul "a mântui" şi 
substantivul "mântuire" chiar în Sfânta Scriptură, nu numai 
când se referă la Dumnezeu sau în special la Domnul Iisus 
Hristos, ci şi cu referire la oameni, la apostoli sau la credincioşi, 
care prin rugăciunile sau prin învăţătura lor conlucrează şi ei la 
mântuire a oamenilor. Astfel, femeia credincioasă sau bărbatul 
credincios "mântuieşte" pe tovarăşul său de viaţă necredincios 
(1 Cor. 7, 16), Apostolul Pavel "mântuieşte" pe cei ce cred în 
propovăduirea lui (Rom. 1 1 , 14  şi 1 Cor. 9, 22) , Timotei, prin 
exemplul şi învăţătura sa, se va mântui şi pe sine şi pe "cei ce 
îl ascultă" (1 Tim. 4, 16) ,  "cel ce întoarce pe păcătos din 
rătăcirea căii lui, va mântui un suflet din moarte" (lac. 5, 20) 
şi credincioşii vor mântui "smulgând din foc" pe ceilalţi 
oameni (Iuda 22-23) .  Pasajele scripturistice amintite mai sus 
nu se opun celor spuse întâi . Acelaşi lucru se înţelege şi 
acum, că mântuirea este dată numai de Dumnezeu şi numai 
prin lucrarea izbăvitoare a Domnului Iisus se mântuiesc cei 
credincioşi. Oamenii sunt instrumente ale lui Dumnezeu şi 
colaboratori la lucrarea de mântuire. Aceştia, prin cuvânt, 
prin rugăciune sau prin viaţa lor trăită în Hristos , îi 
pregătesc pe sfinţi (pe creştini) şi îi fac mădulare cinstite ale 
trupului tainic al lui Hristos, care este capul şi "mântuitorul 
trupului" (Efes.  5, 23) ,  adică ai Bisericii. În afara Bisericii, 
adică în afara trupului tainic al lui Hristos, nu există 
posibilitatea mântuirii, după cunoscuta învăţătură patristică. 
Credincioşii, ca mădulare ale trupului şi părtaşi ai lucrărilor 
lui sfinţitoare, se poartă şi ei ca "hristofori - purtători de 
Hristos" şi "teofori - purtători de Dumnezeu" şi mântuiesc în 
Hristos, zidindu-se şi constituindu-se unul pe altul. Şi pentru 
că prin moarte nu se distruge comuniunea acestui trup 
tainic, ci toţi trăiesc în Hristos , credincioşii care s -au săvârşit 
mai înainte şi cei morţi întru Hristos continuă să ne 
mântuiască prin cuvintele lor, care au fost reţinute în cărţile 
sfinte, prin exemplele lor, care se propun pentru a fi urmate, şi 
înainte de toate prin rugăciunile şi mijlocirile lor "lucrătoare" 

către Dumnezeu. De aceea şi Biserica nu numai că citeşte 
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credincioşilor învăţăturile sfinte ale Sfinţilor ŞI 11 pune 
înaintea acestora, pentru a fi urmate de credinţa şi faptele 
lor, ci invocă neîncetat rugăciunile şi mij locirile lor. Dacă 
acestea sunt valabile pentru sfinţi, cu atât mai mult sunt 
valabile pentru Preasfânta I;Jăscătoare de Dumnezeu, care s 
a învrednicit să fie singura Insăşi Maica lui Dumnezeu şi să 
conlucreze într-un mod unic şi direct la mântuirea lumii . 
Exact în acest sens ne adresăm ei, Celei pururea vii şi 
neadormite, ca să se roage pentru noi toţi şi, invocând ajutorul 
ei, cântăm "Preasfântă Născătoare de Dumnezeu, mântuieşte
ne pe noi", cuvinte care sunt, aşa cum am văzut, conforme şi 
cu Sfânta Scriptură şi cu învăţătura dogmatică a Bisericii. 

Exact la aceleaşi concluzii ajunge şi părintele Epifanie 
Theodoropoulos într-un articol al său cu titlul "Trebuie 
eliminat Preasfântă Născătoare de Dumnezeu, mântuieşte-ne 
pe noi?", care s-a publicat în revista "Enoria", voI. 1 3  ( 1958) ,  
pag. 1 2 1 - 122 : "În nici un caz nu trebuie eliminat Preasfântă 
Născătoare de Dumnezeu, mântuieşte-ne pe noi, deoarece, 
Iăudând şi cântând cu buzele şi cu inima aceste cuvinte, nu 
cerem de la Stăpâna preacurată să ne mântuiască cu propria 
putere, autoritate şi dreptate a firii ei, aşa cum greşit 
presupun unii, ci ca, folosindu-şi negrăita sa îndrăzneală de 
Maică în faţa lui Dumnezeu-Cuvântul, Căruia I-a împrumutat 
trup din trupul ei, să facă în aşa fel ca prin rugăciunile ei să 
câştigăm în chip desăvârşit mântuire a în Hristos şi să scăpăm 
de moartea nemuritoare. Prin urmare, nu se referă la nimic 
altceva decât la rugăciunile ei calde, prin care ea poate ajuta 
la calea bună către mântuirea noastră în Hristos" . Idei 
asemănătoare vezi şi în cărţile speciale ale profesorilor 
Ioannis Kaloghiros, Pururea Fecioara Maria, Născătoarea de 
Dumnezeu, după credinţa ortodoxă, Tesalonic 1957  şi Megas 
Farantos, "Locul şi importanţa Născătoarei de Dumnezeu în 
credinţă şi în viaţă", Theologia, voI. 44 (1 973), pag. 1 36- 1 56.  

Insă, ca să nu fie socotite arbitrare aceste concluzii ale 
noastre, va fi necesar pentru pecetluirea lor să facem recurs 
la textele liturgice ale Bisericii noastre. Să începem de la 
Tipicele mai noi. Tipicul Bisericii cele Mari a lui Hristos" (G. 
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Biolakis) în "Precuvântare", § 24, prevede să se cânte "Preasfântă 
Născătoare de Dumnezeu, mântuieşte-ne pe noi" în loc de stihul 
din cântările biblice la troparele Născătoarei de la canoane. 
Acelaşi lucru şi la canoanele Născătoarei de la praznicele Maicii 
Domnului (8 septembrie, etc.) şi la Paraclisul Maicii 
Domnului. Pe baza acestei prevederi "Preasfântă Născătoare 
de Dumnezeu, mântuieşte-ne pe noi" s -a pus şi înaintea 
troparelor canonului de la Imnul Acatist al Buneivestiri, la 
canoanele paraclis din ediţia Ceaslovului de la Apostoliki 
Diaconia (Atena 1936, 1 967) .  Aceeaşi rânduială se ţine şi în 
mănăstirile de la Sfântul Munte. Cu toţii cunoaştem cât se 
sensibili au fost monahii la temele dogmatice. 

Să nu se creadă însă că introducerea acestui stih s-a 
făcut în secole de ignoranţă religioasă. El apare ca stih 
dinaintea irmosului cântării a 9-a a canonului Înălţării Cinstitei 
Cruci G,Rai de taină eşti Născătoare de Dumnezeu . . .  ") în codicele 
Atena 2062, f. 95, din secolul al XIV-lea. Din tradiţia liturgică 
mai veche, eu, cel puţin, nu cunosc o mărturie despre 
folosirea acestui stih în cazurile de mai sus. Acest lucru însă 
nu are importanţă. În multe trop are găsim aceeaşi expresie 
cu aceleaşi cuvinte sau cu unele asemănătoare. Adăugăm 
câteva: În troparele după alfa-vita din Catavasier, care apar 
deja în manuscrisele din secolul al XII -lea, la fel cum este în 
tipăriturile de astăzi sau în diferite variante, apare invocarea 
către Născătoarea de Dumnezeu: "Ceea ce ai primit: Bucură
te! . . . .  mântuieşte pe cei ce te măresc pe tine", "Viază-mă pe 
mine . . .  mântuieşte-mă cu rugăciunile tale" , "Ceea ce pe 
Ziditorul. . .  cu rugăciunile tale mântuieşte sufletele noastre", 

"După datorie . . .  cu rugăciunile tale se mântuiesc . . .  ", "Mântuieşte-i 
pe toţi cu rugăciunile tale . . .  " sau "Mântuieşte-i pe toţi, 
Preasfântă . . .  " , sau "Mântuieşte, mântuieşte . . .  " , "Caută . . .  ş i  ne 
mântuieşte . . .  " , "Cântând . . .  şi mântuieşte, PreaIăudată" . Ceva 
asemănător, dar poate cu mult mai vechi este trop arul 
Născătoarei de la antifonul al 5-lea al Utreniei din Vinerea 
Mare "Ceea ce negrăit . . .  Fecioară, mântuieşte pe cei ce te 
măresc pe tine" . Foarte vechi, de asemenea, sunt şi troparele 
din Octoih, care au expresii asemănătoare, dintre care 
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prezentăm aici: Glasul I "Cei cuprinşi . . .  strigăm cu mulţumire: 
mântuieşte-ne pe noi . . .  " , "S-a Înnoit lumea. . .  mântuirea 
credincioşilor" (stihoavna Vecerniei mici de sâmbătă, trop arul 
al 3 şi 4) , "Marie, ceea ce eşti cinstit . . .  tu eşti mântuirea 
păcătoşilor . . .  şi mântuieşti pe robii tăi" (Utrenia de Duminică, 
sedealna a II-a, 3) , "Ceea ce eşti bucuria . . .  Preacurată Fecioară, 
mântuieşte-ne pe noi" (duminică seara, stihira Născătoarei) , 

"Mai sfântă decât sfinţii . . .  Stăpâna lumii, mântuieşte-ne pe 
noi" (stihoavna Utreniei de luni) . Glasul al 2 - lea: "De ceasul 
cercării aducându-mi aminte . . .  Fecioară, strig ţie : . . . .  şi mă 
mântuieşte" (Şi acum . . .  a Născătoarei, Vecernie luni) . Glasul 
al 4-lea: "Caută spre rugăciunile . . .  şi mântuirea sufletelor 
noastre" (Stihoavna Vecerniei de duminică) . Glasul al 7-lea 

"Sub acoperământul tău, Stăpână . . .  şi mântuieşte sufletele 
noastre" (stihoavna Vecerniei de Sâmbătă) . Glasul al 8-lea: 
"În noianul cumplitei întristări . . .  însăţi mă mântuieşte cu 
milostivire a ta" (Marţi, sedealna a II-a, 3) . Şi câteva de la 
praznicele Maicii Domnului: "După ce te-ai născut tu . . .  mântu
ieşte neamul nostru" (Şi acum . . .  de la Vecernia de 2 1  noiembrie) , 

"Când te-ai dus. . .  mântuieşte sufletele noastre" (stihoavna 
Vecerniei din 1 5  august) , "Primeşte de la noi cântare de 
petrecere . . .  şi sufletelor mântuire dăruind" (15 august, canonul 
Sf. Ioan Damaschin, cântarea a IX-a, trop . 3) , "Bucură-te, 
ceea ce singură eşti mântuirea oamenilor" (24 martie, canon, 
cântarea a VII-a,  trop. 2) . Şi, în final, foarte cunoscutul 
tropar "Uşa milostivirii . . .  că tu eşti mântuirea credincioşilor" . 

De obicei, însă, împotriva imnografiei creştine se aduce 
argumentul că ea curpinde în imne expresii nu foarte exacte 
din punct de vedere dogmatic, deoarece este vorba despre 
lucrări poetice, care nu sunt scrise ca să formuleze dogmele, 
ci ca să laude persoanele sfinte "cu laudă poetică" prin obişnuitele 
şi hiperbolele încetăţenite în poezie şi prin florile retorice .  
Această temă însă este de discutat . Imnografii sfinţi au fost 
în acelaşi timp şi teologi şi au avut conştiinţa exactităţii 
dogmei şi a caracterului strict liturgic al poeziei lor. Şi 
Biserica, cântând lui Dumnezeu şi Iăudând pe sfinţii ei, 
teologhiseşte în mod ortodox şi îşi exprimă dogma prin cultul 
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el, Iar prm aceasta îl învaţă pe popor credinţa corectă. Însă 
chiar dacă am considera corectă, pentru moment, această 
părere şi cuvintele "Preasfântă Născătoare de Dumnezeu" ca 
pe o scriitură poetică, ar putea ca aceaste cuvinte , precum şi 
celelalte expresii paralele ale imnelor, pe care le-am adunat . 
să fie judecate cu aceeaşi măsură; adică de vreme ce ar fi fost 
tolerabilă la celelalte imne expresia "mântuieşte-ne pe noi" 

pentru Născătoarea de Dumnezeu, după aceeaşi raţiune ar fi 
tolerabilă şi la "Preasfântă Născătoare de Dumnezeu, 
mântuieşte-ne pe noi" , fie şi ca hiperbolă sau apostrofă60, care 
se face şi ea "cu îngăduinţă poetică" . 

Că este vorba despre o formulare ortodoxă clară putem 
să constatăm din expresiile analoge din alte lucrări 
patristice .  Iată câteva: "Locul în care s-a lucrat mântuirea 
noastră" (Ioan Damaschin, Cuvânt de laudă la Preacurata 
Adormire a Născătoarei de Dumnezeu, III, 5), "Bucură-te . . .  
mântuirea de obşte a tuturor marginilor pământului" (Idem, 
Cuvânt la Bunavestire) , "Prin aceasta (i.e .  Născătoarea de 
Dumnezeu) prima şi singura ne vom mântui" (Simeon al 
Tesalonicului, Interpretarea, 50) .  "Căci prin ea sunt strălucite 
şi din ea prima noi prin sfinţi ne vom mântui, că şi prin 
aceasta ne-am unit cu Dumnezeu . . .  este mântuirea de obşte a 
lumii întregi . . .  şi prin ea nădăjduim [să avem] mântuire . . .  ca 
una care poate mai presus de toţi să ne mântuiască pe noi" 

(Simeon al Tesalonicului, Dialog, cap. 94, 99 şi 359) .  
Din toate cele de mai sus a devenit, cred, întru totul 

clar şi nu încape nici o îndoială sau discuţie în ceea ce 
priveşte faptul că stihul "Preasfântă Născătoare de Dumnezeu, 
mântuieşte-ne pe noi" în mod corect cuprinde formularea 
dogmatică ortodoxă şi tot în mod corect se zice în slujbele 
dumnezeieşti, acolo unde se prevede a se spune. 

60 Figură retorică sau de stil prm care oratorul sau scriitorul, 
întrurupându-şi brusc cursul expunerii, se adresează direct unei persoane 
sau unui lucru personificat, DEX 1998. 
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b .  Prima parte a întrebării se referă la inserarea 
cuvintelor "Preasfântă Născătoare de Dumnezeu, mântuieşte-ne 
pe noi" la ectenii, atunci când se rosteşte de către diacon, sau, în 
lipsa diaconului, de c�tre preot, numele ei cu epitetele de 
laudă care o însoţesc. In nici un manuscris sau tipăritură nu 
apare această inserţie. Aceasta arată că este vorba despre un 
obicei târziu, neîndreptăţit de tradiţia noastră liturgică . De 
ce se spune? Este uşor de explicat. Evlavia faţă de Născătoarea 
de Dumnezeu a fost şi este mare în poporul nostru. Şi foarte 
corect. La am>;ul numelui ei, credincioşii făceau semnul crucii 
şi ziceau în sine scurta rugăciune obişnuită în alte situaţii 
liturgice. Astfel a început şi la Dumnezeiasca Liturghie inserarea 
acestei expresii de laudă în momentul pomenirii numelui ei la 
începutul dipticelor de după sfinţirea Cinstitelor Daruri, care s
a şi impus Într-un final. Ceva paralel avem şi la "Mântuieşte, 
Dumnezeule, poporul Tău . . .  " de la Utrenie unde, şi pentru 
Născătoarea de Dumnezeu şi pentru ceilalţi sfinţi, se 
inserează de către psalţi invocări asemănătoare. Nici în acest 
caz, nici în finalurile ecteniilor nu este corect să se rostească 
tare aceste cuvinte. Sau cel puţin ele nu sut îndreptăţite de 
tradiţie şi de rânduiala corectă liturgică.  În afară de asta, ea 
Întrerupe printr-o inserare nejustificată cuvintele de îndemn ale 
diaconului către popor, umbrind astfel Întregul înţeles al lor şi 
mutând greutatea de la Hristos şi faptul de a-i da lui toată 
viaţa noastră, la rugăciunile Născătoarei de Dumnezeu. 

286 

În timpul citirii Apostolului, unele indicaţii spun că 
preotul tămâiază. Unii preoţi nu tămâiază. Cum 
este mai corect să facem, să tămâiem sau nu? 

Conform editiilor mai noi ale cărtilor noastre de cult , , 

"în timp ce citeţul rosteşte. "pericopa Apostolului, diaconul, 
luând cădelniţa, tămâiază în jurul A Sfintei Mese, icoanele 
împărăteşti şi poporul, din faţa Uşilor Impărăteşti . . . " (Ieratikon, 
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ed. Apostoliki Diaconia 1 968, pag. 80) . În această prevedere 
tipiconală se limpezeşte practica mai nouă, care se ţine 
îndeobşte astăzi în Biserica noastră. În Evhologhiile şi 
Liturghierele mai vechi fie nu se aminteşte această tămâiere, 
fie, dacă se aminteşte, prezintă o mică, dar importantă diferenţă: 
tămâierea se restrânge numai la altar şi nu se extinde, ca în 
prevederea de mai sus, la icoanele tâmplei şi la popor. 
Conform acestora, diaconul tămâiază "Sfânta Masă de jur 
împrejur şi tot altarul şi pe preot" (Euhologhionul Mare , 
Veneţia 1 760 ş.a.) .  Omiterea tămâierii icoanelor şi a poporului 
nu este întâmplătoare sau nu este omisă ca ceva de la sine 
înţeles. Practica noastră liturgică a cunoscut în acest moment 
o evoluţie recentă, adică prelungirea tămâierii de la Sfântul 
Altar către exterior. După toate manuscrisele mai noi şi după 
Rânduiala lui Filotei, diaconul tămâiază numai Sfânta Masă 

"de jur împrejur în semnul crucii şi întreg altarul şi pe preot" 

(cod. Atena 765, 767, 802, Moscova 381 .  Rânduiala codicelui 
Atena 662, Rânduiala lui Filotei din codicele Panteleimon 
6277 -770) . Conform manuscriselor celor mai vechi, tămâierea 
este prezentată ca fiind şi mai scurtă şi se limitează numai la 
tămâierea Sfintei Mese (Vatican 1 554) .  Iniţial se pare că se 
tămâia numai Evanghelia, care era aşezată pe Sfânta Masă, 
la modul în care aproape se întâmplă cu tămâierea Cinstitelor 
Daruri după yohodul mare, după sfinţirea lor şi după 
Dumnezeiasca Impărtăşanie. Aceasta se întâmpla deoarece 
jertfa de tămâie nu este legată de citirea Apostolului, ci de 
practicile liturgice care preced citirea pericopei evanghelice, cum 
sunt cântarea Prochimenului Evangheliei "Aliluia", rugăciunea 
de dinainte de Evanghelie, binecuvântarea "binevestitorului" -
diacon şi tămâierea, despre care vorbim. 

Tămâierea de dinainte de Evanghelie se găseşte şi în 
alte tipuri liturgice, cu rugăciuni de binecuvântare a tămâiei, 
cum ar fi în Liturghiile Apusului şi în Liturghiile foarte vechi 
ale Răsăritului, în Liturghia ierusalimiteană a Sfântului 
Iacov, în Liturghia alexandrină a Sfântului Marcu şi în Liturghia 
armeană. Este vorba, cu alte cuvinte, despre o practică liturgică 
pan -creştină, care se săvârşeşte spre cinstirea Sfintei Evanghelii, 
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spre sfinţirea şi iertarea păcatelor credincioşilor şi  spre 
simbolizarea bunei miresme a Sfântului Duh care se revarsă 
prin cuvintele evanghelice. Acest înţeles al oferirii de tămâie 
înainte de Evanghelie este subliniat de rugăciunile tămâii şi 
de comentatorii Sfintei Liturghii. Adăugăm aici câteva din 
cele mai grăitoare cuvinte de rugăciune: "Ţie, Celui plin de 
toată buna mireasma şi veselia, Doamne Dumnezeul nostru, 
din care ne-ai dat nouă, Îţi aducem tămâia aceasta. Să se 
ridice, dar, rugămu-ne Ţie, din mâinile noastre sărăcăcioase 
spre Sfântul şi cel mai presus de ceruri j ertfelnic al Tău întru 
miros de bună mireasmă şi spre iertarea păcatelor noastre şi 
ale întregului Tău popor" (Liturghia Sfântului Iacov) . 

"Tămâie aducem înaintea slavei Tale celei sfinte, Dumnezeule, 
pe care primind-o în Sfântul şi cel mai presus de ceruri şi 
înţelegătorul Tău jertfelnic, trimite-ne nouă harul Sfântului 
Tău Duh" (Liturghia Sfântului Marcu. Rugăciuni asemănătoare 
se găsesc şi în Liturghiile bizantine, conform multor manuscrise) . 

"Iar înainte de tămâierea Evangheliei, pentru harul Duhului 

transmis de Evanghelie în întreaga lume"61 (Simeon al 

Tesalonicului, Interpretarea, 68) .  "Iar tămâierea . . .  făcută cu 
tămâie, arată harul Sfântului Duh" (Sofronie al Ierusalimului, 
Cuvânt care cuprinde . . .  o relatare amănunţită a celor săvârşite 
în Dumnezeiasca Taină, 18 .  Teodor al Andidelor, Introducere 
pe capitole despre simbolurile şi tainele care se întâmplă la 
Sfânta Liturghie, 1 7) .  

Stăruinţa noastră în a face trimitere la toate aceste 
mărturii care se referă la istoria şi sensul tămâierii de 
dinainte de Evanghelie poate părea una scolastică şi fără 
legătură adâncă cu întrebarea. Însă intenţia noastră este 
chiar aceasta: de a ieşi în mod neforţat concluzia că şi tradiţia şi 
sensul acestei practici, aşa cum sunt exprimate în mod 
autentic de mărturiile textelor noastre liturgice, de practica 
universală şi de sfinţii tâlcuitori ai cultului nostru dumnezeiesc, 
nu ne încurajează să abordăm cu oarecare superficialitate 
această temă - chiar dacă este un amănunt. Cu alte cuvinte: 

6 1 Tratat, vol. II, p .  1 4 1 .  
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omiterea oferirii de tămâie de dinainte de Evanghelie este 
evident în opoziţie cu litera şi duhul tradiţiei liturgice şi, din 
această pricină, de condamnat. 

Preoţii care sar peste tămâiere invocă două foarte 
serioase motive: întâi, că împiedică ascultarea textului 
apostolic, oricât de fără zgomot s-ar face tămâierea, şi doi, că 
provoacă neorânduială în biserică, deoarece credincioşii, abia 
ce s-au aşezat pe scaune, se ridică din nou ca să se plece, 
după obicei, atunci când sunt tămâiaţi şi după aceea se 
aşează din nou. Dacă al doilea motiv este într-adevăr de luat 
în seamă, cel dintâi, însă, este de neacceptat atât din punct 
de vedere liturgic, cât şi din punct de vedere logic . Textul din 
Apostol are destule dificultăţi lingvistice şi teologice şi 
rostirea lui nu este întotdeauna aşa cum ar trebui. Încercarea 
noastră, aşa cum am mai scris şi altă dată, trebuie să se 
îndrepte spre a ajuta adunarea să îl înţeleagă şi nu să 
distragem atenţia de la el  prin mişcări nemotivate fie ale 
slujitorilor, fie ale poporului. Dar şi ceva în plus: preotul nu 
este un element străin de sinaxa credincioşilor, ci primul din 
sinaxă. Pericopele nu se citesc numai pentru popor, ci şi 
pentru preot. Şi el trebuie să asculte pericopa şi să dea 
credincioşilor un bun exemplu de ascultare atentă, nu să lase 
impresia că este vorba despre ceva ce poate fi trecut cu 
vederea, de vreme ce în timpul citirii el se ocupă cu tămâiatul. Şi 
altceva mai omenesc: momentul citirii Apostolului dă poate 
singura ocazie preotului, mai ales când nu sluj eşte împreună 
cu un diacon, să se odihnească câteva minute. În timpul 
citirii Apostolului întotdeauna preoţii şi poporul se aşezau. 

Modul rezolvării acestei neorânduieli, adică prin omitere a 
tămâierii, aminteşte de metodele strămoşeşti ale medicinei. 
Trebuie să se găsească o modalitate să se îndrepte răul, dar 
nu printr-un alt rău. Tradiţia liturgică a Bisericii ne dă din 
nou rezolvarea cea mai bună. Conform tuturor manuscriselor 
vechi, Evhologhiilor tipărite vechi, Rânduielii lui Filoteu, 
tâlcuitorilor sfinţi şi conform rânduielilor Liturghiilor străvechi, 
tămâierea nu se făcea în timpul Apostolului, ci în timpul 
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aliluiarului. "Aliluia" se cânta nu numai de trei ori, ci pe puţin 
de nouă ori (de trei ori câte trei) . Cărţile noastre de cult 
păstrează de obicei, după pericopa apostolică, două stihuri, de 
fiecare dată dintr-un psalm, de obicei ales, ca şi Prochimenul, 
în legătură cu tema zilei. Primul "Aliluia" între it se cânta 
fără stih, pe glasul din duminica respectivă sau pe glasul 
indicat de fiecare dată în Apostol înainte de stihurile aliluiarului. 
Aliluiar se numea cu siguranţă Psalmul, deoarece manuscrisele 
fac deosebire între ,,Aliluia" şi aliluiar. Psalmul se cânta iniţial 
în întregime sau o parte din el, atât timp cât să acopere 
gesturile liturgice prevăzute să se întâmple în timpul lui. Un 
astfel de tip de psalmodie s -a păstrat la Liturghia Vecerniei 
Paştelui (Sâmbăţa Mare) , unde însă, în loc de "Aliluia", se 
repetă un stih al Invier:ii din acelaşi psalm (Ps. 81 ,  v. 8: "Scoală
te, Dumnezeule . . .  ") .  In acelaşi mod se rosteau stihurile 
Psalmului aliluiarului de către citeţ şi la fiecare stih se cânta, ca 
refren, ,,Aliluia" întreit. În Rânduiala lui Filotei şi în manuscrise 
cântării ,,Aliluia" îi preced şi îndemnuri diaconeşti, asemănătoare 
celor de la prochimen �,Diaconul: Înţelepciune, Să luăm aminte. 
Psaltul: Aliluia. Psalm al lui David. Diaconul: Să luăm aminte! 
şi se cântă aliluiarul" . Cod. Panteleimon 6277- 770, Barberini 
393, 431 ,  Vatican 573,  1 8 1 1 ,  1973, 2005, Sinai 1 020, Sfântul 
Sava 362, ş .a . ) .  Aliluiarul este prochimenul Evangheliei. 
Psalmodierea lui "Aliluia" cu stihuri s-a păstrat în Bisericile 
melchite ale Răsăritului, iar tămâierea în timpul lui "Aliluia" 
(cântat lent, argon) la Liturghiile de praznic de la Sfântul 
Munte. Stricarea acestui moment al Dumnezeieştii Liturghii 
a început iniţial prin mutarea voită a tămâierii sau cu 
începerea ei în timpul pericopei apostolice, care sunt 
mărturisite în manuscrise, în special din secolul al XIV-lea, 
cu rezultatul că s-a limitat psalmodierea aliluiarului treptat 
până la "Aliluia" de trei ori ("Încă zicându-se Apostolul, 
diaconul tămâiază . . .  " , cod. Sfântul Sava 362) . În ciuda acestei 
mărturii, prevederile tipiconale ale manuscriselor mai vechi 
sunt fidele practicii corecte mai vechi şi prevăd tămâierea nu 
în timpul Apostolului, ci în timpul aliluiarului: "Iar în timp ce 
se cântă "Aliluia" , luând diaconul cădelniţa şi tămâie i-o 
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înfăţişează preotului; şi luând binecuvântare de la eL 
tămâiază Sfânta Masă . . .  " (Evhologhiul Mare, ed. Veneţia 
1 760, 1 832, 1 862.  Dumnezeieştile Liturghii, ed. Veneţia 188 1 .  
Atena 1 865,  ş .a .) .  

În timpul cântării "Aliluia" se făceau toate gesturile 
pregătitoare pentru citirea Evangheliei: oferirea de tămâie, 
citirea rugăciunii de dinainte de Evanghelie, binecuvântarea 
diaconului-binevestitor şi mergerea lui la amvon. AstfeL 
toate gesturile care pregătesc lectura evanghelică se află la 
locul lor corect din punct de vedere liturgic, adică înainte de 
Evanghelie şi nu în timpul citirii Apostolului. Astfel se asigura în 
acest mod şi citirea în bună rânduială a pericopei apostolice, 
câtă vreme preotul şi poporul o ascultau netulburaţi şi nu se 
făcea în timpul ei tămâierea şi mergerea diaconului la 
amvon, gesturi care distrag atenţia credincioşilor, precum şi 
citirea rugăciunii Evangheliei şi binecuvântarea diaconului, 
care, alături de celelalte două gesturi, îl ocupă astăzi pe preot 
în timpul Apostolului. 

Este adevărat că reluarea cântării aliluiarului provoacă o 
oarecare prelungire a duratei Dumnezeieştii Liturghii, într-o 
epocă în care toţi se grăbesc şi toţi vorbesc despre scurtarea, nu 
despre lungirea slujbelor. Dar este atât de mare folosul care vine 
din reluarea aliluiarului, încât nu trebuie să socotim această 
mică întârziere, care se poate recupera foarte uşor printr-o 
rostire mai simplă a ecfoniselor sau printr-o cântare mai 
scurtă. E dovedit că psalmodierea aliluiarului nu durează mai 
mult de un minut sau două, dacă tămâierea nu este prelungită. 
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2 8 7  

C e  trebuie să spună preotul când binecuvintează, 
după citirea Apostolului, pe cel care a citit: "Pace 
ţie, celui care citeşti", "Pace ţie, cititorule", "Pace 
ţie, celui ce ai citit" sau "Pace ţie, celui care citeşti, 
şi întreg poporului"? 

A 
Intr-adevăr, în acest punct al Liturghiei se observă o 

mare diversitate. Este posibil ca cineva să audă cele patru 
tipuri de mai sus şi foarte rar şi simplul "Pace ţie" . În câteva 
manuscrise se găseşte şi un alt tip : "L;w8dl}S - Să te 
mântuieşti!" (Cod. Sfântul Sava 362, Atena 754,  ş .a . ) .  Aceeaşi 
instabilitate se observă şi la binecuvântarea "binevestitorului"
diacon, dar nu este atât de evidentă, deoarece nu este atât de 
obişnuită, cel puţin astăzi, săvârşirea Dumnezeieştii Liturghii cu 
participarea diaconului. Şi aici auzim: "Pace ţie" , "Pace ţie, celui 
ce binevesteşti" , "Pace ţie, celui ce ai binevestit" , cu sau fără 
adăugirea "şi întreg poporului" ; pe deasupra, avem şi pe "Să 
te mântuieşti" al manuscriselor. O să le vedem pe amândouă 
la momentul lor, împreună, deoarece este vorba, în sme, 
despre una şi aceeaşi discuţie. 

Din perioada veche nu avem nici o mărturie dacă se 
dădea sau nu o binecuvânta re celor care citeau sau diaconului 
după citirea pericopelor. Este însă foarte probabil ca aproape de 
la început episcopul sau preotul să-i fi binecuvântat pe cei 
care citeau "spre răsplătirea lucrului" (Simeon al Tesalonicului, 
Dialog, cap. 98) .  În multe manuscrise se vorbeşte despre această 
binecuvântare , fără să se amintească expresia tip care o 
însoţea. Pur şi simplu, prevederea tipiconală hotărăşte că 
Liturghisitorul îl binecuvintează pe citeţ sau pe diacon.  Tipul 
obişnuit de binecuvântare este "Pace ţie" . Exact acest tip de 
binecuvântare îl subînţelege şi Simeon al Tesalonicului, fie 
folosind termenul tehnic "a [da] pace la epistolă - eppl}veuew 
'Ll}V Erno'LoAI}v" , fie analizând înţelesul binecuvântării: "Dă 
pace celui care citeşte şi binecuvântare mai înainte şi după . . .  
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spre răsplătirea lucrului, precum dă binecuvântare şi celui 

care a citit mai înainte cuvintele apostoleşti"62 (Dialog, cap . 

98) . Cele mai vechi ediţii ale Evhologhiilor şi ale Liturghierelor 
urmează această tradiţie.  Adică, atunci când amintesc tipul 
de binecuvântare, folosesc pe "Pace ţie" , la fel ca manuscrisele. 

Tipul extins "Pace ţie, celui care binevesteşti" apare 
pentru întâia oară, din câte ştiu, într-un manuscris din 
secolul al XVII-lea de la Biblioteca Naţională din Atena (cu 
nr. 749) , precum şi în anumite ediţii relativ noi ale Evhologhiilor 
de la Veneţia 1832, 1862 şi 1881 .  Şi în manuscris şi în ediţiile 
tipărite de mai sus, pentru binecuvântarea celui care citeşte 
Apostolul, se prevede forma veche de binecuvântare, "Pace 
ţie" . Este, aşadar, clar că în acest fel a început dezvoltarea 
cuvintelor de binecuvântare. Şi este evident de unde a provenit. 
Diaconul, urmând să citească Evanghelia, lua binecuvântare, 
care deja din secolul al XII-lea a început să fie pusă în legătură 
cu versetul al 12 -lea din Psalmul 67 :  "Domnul va da celor ce 
binevestesc cuvânt cu putere multă" (vezi şi  1s .  52,  7 ,  Rom. 
10 ,  5 şi 1 s .  40, 9)  şi, în cele din urmă, a luat forma cunoscută: 

"Dumnezeu, pentru rugăciunile. . .  să-ţi dea ţie, celui ce 
binevesteşti, cuvânt cu putere multă spre plinirea Evangheliei . . .  ". 
De la binecuvântarea de început a "celui care binevesteşte" era 
uşor să se mute cuvântul şi la binecuvântarea de după terminarea 
citirii. Binecuvântarea cititorului Apostolului a rămas în forma 
ei iniţială simplă, poate ca să se evidenţieze înălţimea citirii 
Evangheliei faţă de cea a Apostolului, tendinţă pe care am 
văzut-o şi într-un alt context. Nu a Întârziat, însă, cu 
siguranţă din raţiuni de paralelism şi de asemănare, ca 
binecuvântarea binevestitorului să aibă influenţe asupra 
binecuvântării citeţului. Astfel, în ediţiile mai noi ambele 
tipuri sunt asemănătoare: primul a devenit "Pace ţie, celui 
care citeşti" (Euhologhiul Mare, ed. N. Papadopoulos -M. 
Saliveros ,  Atena 1 927 ,  Ieratikon, ed. N. Papadopoulos ,  Atena, 
fără an, Ieratikon, ed. Roma 1 950, Ieratikon, ed. Apostoliki 
Diaconia 1 9 5 1 ,  1962,  Arhieratikon, ed. Apostoliki Diaconia 

62 Tratat, voI. I, p. 1 5 1 .  
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1 96 1 ,  ş .a . ) .  De altfel, cuvântul "cel care citeşte" este de 
asemenea unul biblic (Mt .  24,  1 5 , Apoc. 1 ,  3) . 

Binecuvântarea cititorului, ca una care a fost folosită 
cel mai adesea, a fost şi mai evident supusă evoluţiei, şi astfel, în 
acord cu tendinţa de mărire, pe care am întâlnit-o şi când am 
vorbit despre apolisuri, a primit adaosul "şi întreg poporului", 
pe care îl auzim adesea, dar pe care foarte rar îl întâlnim în ediţii, 
care, în principal, al rămas fidele stadiului precedent al 
dezvoltării. Îl găsim însă în ediţia Liturghierului G,Dumnezeiasca 
Liturg�ie . .  ") a lui G. Karyofillis ,  Atena 1 892, pag. 38 şi 66. 

In cele din urmă s-a născut în cercurile mai învăţate o 
problemă de filologie: De vreme ce dej a s-a citit Apostolul sau 
Evanghelia, nu este corect din punct de vedere gramatical să 
se mai folosească tipul "celui care citeşti" sau "celui care 
binevesteşti" . Tipul gramatical corect ar trebui să fie: "celui 
care ai citit" şi "celui care ai binevestit". Preafericitul Arhiepiscop 
Hrisostom (al Filipelor şi Neapolisului), în Ierotelestikon-ul său, 
Atena 1948, introduce această corectură numai la binecuvântarea 
citeţului ("Pace ţie, celui ce ai citit" , pag. 1 1 7  şi 167), însă 
păstrează "celui care binevesteşti" în cazul diaconului (pag. 1 1 8 
şi 169) . Acesta este corectat de unii, fără să fi fost introdus 
încă în niciuna din ediţiile mai noi . 

Să vedem separat pe fiecare din cele două tipuri de 
binecuvântare: Forma mai extinsă cu adaosul "şi întreg 
poporului" este evident nefericită. Binecuvântarea se referă 
numai la cel care citeşte şi se leagă de terminarea lucrării lui. 
Poporul nu are ce căuta în cazul acesta . Tipul acesta, de 
altfel, este şi cel mai puţin mărturisit, sau mai degrabă 
aproape fără nici o bază în tradiţie. 

Tipurile culte "celui care ai citit" şi "celui care ai 
binevestit" sunt şi ele lipsite de suport în tradiţie. În afară de 
aceasta, ambele sunt atât de arhaizante63 , încât mai degrabă 

63 Este vorba despre expresiile greceşti. 
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întunecă înţelesul şi sporesc depărtarea psihologică a poporului 
de dumnezeiasca Liturghie. 

Cele două tipuri de mijloc "Pace ţie, celui care citeşti" şi 

"Pace ţie, celui care binevesteşti" au o oarecare istorie. Sunt 
relativ vechi şi se sprijină pe un fundament biblic . Pot fi înţelese 
din punct de vedere gramatical, ca referindu-se la cei care 
săvârşesc de obicei şi continuu lucrarea de citeţ sau de 
binevestitor al Evangheliei în biserică, adică la citeţ şi la diacon. 

Tipurile simple , dorice, de mai sus "Pace ţie" sunt fără 
îndoială cele mai de preferat. Au şi podoaba simplă potrivită 
sfinţeniei şi sunt mărturisite de tradiţia noastră liturgică, 
manuscrisă şi tipărită. 

2 8 8  

La ectenii, când diaconul (sau preotul) spune 
,,Apără, mântuieşte .. cu harul Tău", ce este mai 
corect să spună psaltul: "Doamne miluieşte" sau 
,,Amin". 

Manuscrisele şi vechile cărţi de cult tipărite nu definesc 
care să fie în mod special răspunsul poporului la această cerere 
diaconească. Nici de la Părinţi sau de la vechii tălcuitori ai 
Dumnezeieştii Liturghii nu se poate găsi vreo referinţă 
directă sau chiar şi indirectă în ceea ce priveşte practica 
veche. Din anumite indicii însă putem să ajungem la o concluzie, 
că răspunsul corect este "Doamne, miluieşte" şi nu "Amin" . 

În primul rând, la Liturghia din Constituţiile Apostolice 
se spune clar că la orice cerere diaconească poporul răspunde cu 

"Doamne, miluieşte" : "la fiecare din acestea, pe care le spune 
dia conul . .  . să zică poporul Doamne, miluieşte şi mai înainte 
de toţi, copiii" (Cartea 8, 6) . Şi, e adevărat, nu există în şirul 
cererilor cererea cu pricina exact sub forma actuală, ci 
întâlnim în nenumărate rânduri un tip apropiat: "Mântuieşte 
şi ridică, Dumnezeule, cu mila Ta" sau "întru puterea Ta" sau 

"cu harul Tău" . Într-unul din aceste cazuri, imediat înainte 
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de această cerere, există îndemnul diaconesc "Încă neîncetat 
cu toţi să zicem: Doamne, miluieşte" . Iarăşi, la vechea Liturghie 
a Sfântului Iacov, fratele lui Dumnezeu, la începutul "ecteniei 
soborniceşti" , care se află înainte de rugăcţunea Anaforalei, 
imediat după introducerea ei prin cuvintele "In pace Domnului 
să ne rugăm" şi "poporul: Doamne, miluieşte" vine cererea 

"Mântuieşte, miluieşte, îndură-te şi ne păzeşte pe noi, 
Dumnezeule, cu harul Tău" . Indiciul "poporul: Doamne miluieşte" 
este evident că nu se referă numai la cererile de început, ci şi 
la toate cererile care urmează şi mai ales la prima dintre ele. 

Ceva analog se observă şi în manuscrisele Liturghiilor 
bizantine şi în tipăriturile vechi. Imediat după "În pace 
Domnului să ne rugăm", acestea notează: "poporul: Doamne, 
miluieşte" . Tipăriturile mai noi prevăd că acesta se zice "la 
fiecare cerere" sau "cu fiecare" sau "cu orice rugăciune" sau 

"cerere" . Zicerea "Apără, mântuieşte, . . .  cu harul tău" se află, 
desigur, aici, la sfârşitul cererilor, dar aceasta nu poate avea 
mare importanţă, de vreme ce imediat după, pentru următoarea 
cerere "Pe Preasfânta . . .  lui Hristos Dumnezeu să o dăm" 

hotărăşte ca răspuns cuvintele "Ţie, Doamne". Se subînţelege, 
aşadar, că şi la toate celelalte cereri precedente, împreună cu 
care este socotită şi ultima, ar trebui să fie valabil răspunsul 
însemnat iniţial, adică "Doamne, miluieşte" . Răspunsul 

"Amin" se păstrează numai la sfârşitul Ecfonisului rugăciunilor 
preoţeşti. Conform tâlcuitorului, "toţi credincioşii răspund 
,,Amin" şi, strigând acest cuvânt, îşi împropriază toate cuvintele 
aceluia (ale preotului n .n)" (Nicolae Cabasila, Interpretarea 
Dumnezeieştii Liturghii, 1 5, 2) . Şi Simeon al Tesalonicului în 
comentariile sale la Ectenia mare (Dialog, cap. 332), 
referindu-se la răspunsurile poporului pentru fiecare cerere 
în parte, pentru "Pe Preasfânta . . .  lui Hristos Dumnezeu să o 
dăm" prevede răspunsul "Ţie, Doamne" G,De aceea, chiar dacă 
la celelalte [cereri] cei de faţă strigă numai "Doamne, miluieşte" , 
chemând peste ei dumnezeiasca milă, aici zic "Ţie, Doamne", 
adică Ţie, Hristoase Dumnezeule, ne dăm pe noi înşine"64). 

ri4 Tratat, voI. II ,  p. 79. 
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Nu am cunoştinţă pe ce anume s-a bazat fericitul părinte 
Gervasie Paraschevopoulos în cartea sa Privire ermineutică 
asupra Dum nezeieştii Liturghii, Patra 1 958, pag. 74 şi 82 . 
încât în acest punct al Dumnezeieştii Liturghii să prevadă 
răspunsul "Amin" ca răspuns al poporului, care este, după 
părerea lui, "cea mai mişcătoare încredinţare şi mărturisire a 
credinţei şi nădej dii în harul dumnezeiesc" (pag. 74, nota 1 ) .  
Dimpotrivă, foarte corect fericitul întru pomenire arhiepiscop 
Hrisostom (de Filipi şi Neapolis) în Ierotelestikon-ul său, 
Atena 1 948, pag. 34, 39, 74, 1 1 0,  1 1 1  ş .a . ,  pune totdeauna în 
gura corului, după "cu harul Tău", răspunsul "Doamne, miluieşte" . 
În acord cu el este şi ediţia Marelui Evhologhion de la Roma 
(1 873), pag. 16, 43, 44, 45 ş .a . ,  precum şi practica actuală exactă 
din Sfântul Munte. 

2 8 9  

În seara Miercurii Mari, când se cântă troparul 
Casianei, trebuie să se stingă luminile bisericii şi 
poporul să aprindă şi să ţină în mâini lumânări? 

Troparul Casianei, "Doamne, femeia ceea ce căzuse . . .  " , 
este fără îndoială un trop ar foarte frumos. Marii dascăli ai 
muzicii noastre bisericeşti l-au pus în evidenţă cu multă grijă 
şi succes .  El este foarte iubit de poporul nostru şi pentru 
conţinutul lui de capodoperă poetică, precum şi pentru 
frumuseţea muzicii care se cântă. Se ştie că mulţi vin la 
biserică în Miercurea Mare, seara, special pentru a asculta 
acest trop ar. Ca să fim însă mai sinceri, trebuie să mărturisim 
că pentru a ajunge acest tropar al Casianei atât de popular a 
contribuit basmul popular cu acelaşi nume, care a fost în 
vechime foarte răspândit în poporul nostru şi a circulat în 
multe ediţii şi în diverse variante. Mulţi sunt mişcaţi de 
trop ar deoarece le aminteşte de povestirea fantastică a vizitei 
lui Teofil şi a fugii Casianei. 
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Din punct de vedere liturgic acest tropar nu este nimic 
maI mult decât o slavă la stihoavna Utreniei. Ca la toate 
slavele de acest gen, nu se prevede nimic în rânduiala biseri
cească, nici stingerea luminilor, nici aprinderea lumânărilor . 
Să nu compromitem cultul dumnezeiesc cu gesturile noastre 
superficiale . Transformarea sfintei biserici în sală de teatru 
popular este un lucru nepermis.  

290 

La Vohodul mare preotul pomeneşte dintre Uşile 
Împărăteşti privind către popor sau în mijlocul 
bisericii privind către Răsărit? 

2 9 1  

La Vohodul mare, când avem o pomenire (de 
mort), preotul pomeneşte colivile înaintea discului? 

292 

Când se face sobor, la  Vohodul mare pomeneşte 
numai arhimandritul sau toti preotii sluJ" itori? , , 

Această temă a pomenirii din timpul Vohodului mare 
ne-a fost propusă de multe ori. Deja  în răspunsurile de la 
întrebările 10 ,  1 1 , 70 şi 2 36 am vorbit despre pomenirea -
după obiceiul locului - a anumitor categorii generale de credin
cioşi sau în special a numelor celor vii şi a celor adormiţi, a 

celor care săvârşesc frângerea pâinii65, la Liturghia particulară 

65 Pomenirea numelor la Litie. 
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sau la parastas, etc. Revenim sub provocarea întrebărilor de 
mai sus pentru o cercetare mai amănunţită a problemei, 
amintind şi cele pe care le-am notat în răspunsurile celelalte. 

Vohodul cu Cinstitele Daruri se făcea iniţial în tăcere, 
aşa cum îl găsim în cea mai veche Liturghie descrisă în 
Constituţiile Apostolice. Când s-a dezvoltat mai târziu 
Vohodul mare şi s-a transformat într-o procesiune impunătoare. 
s -a introdus şi cântarea unui psalm, iar mai târziu a imnului 
Heruvic sau a altui tropar în locul lui , pentru a se acoperi 
timpul în care se străbătea cu pompă biserica. Diaconul şi 
preotul care luau parte la această procesiune nu rosteau nimic, 
aşa cum fac şi astăzi la Liturghia Darurilor mai înainte 
sfinţite şi cum se întâmplă în vechile Liturghii ale Sfântului 
Iacov şi Sfântului Marcu. Mai târziu "se rugau în sinea lof' 
pentru popor sau spuneau stihuri din psalmi sau tropare. In 
cele din urmă s -a impus practica de a se întrerupe Heruvicul 
şi de a se ruga "cu glas mare" pentru popor, prin mijlocul căruia 
trecea "făcând intrarea [mare]" . Acest lucru este mărturisit în 
manuscrisele din secolul al XII-lea şi după. Deja se 
cristalizase şi tipul rugăciunii, "Pe voi pe toţi să vă pomenească 
Domnul Dumnezeu . . .  ", care se zicea de mai multe ori, repetându
se, şi cu diverse variante de către diacon şi preot în timpul 
procesiunii. O formă specială a acestei rugăciuni generale se 
făcea când era de faţă egumenul în mănăstiri ("preoţia ta . . .  " 

sau mai erau şi alţi preoţi ("preoţia voastră . . .  ") şi, în special, 
când se făcea Liturghie arhierească ("arhieria ta . . .  ") .  Până în 
acest punct tradiţia manuscriselor şi tipăriturilor mai noi 
concordă. La fel mărturiseşte şi Simeon al Tesalonicului, că 
diaconul şi preoţii "mergând prin toată biserica şi rugându-se 
pentru popor, intră în altar, rugându-se toţi pe:qtru arhiereu, 
şi nu cu o altă rugăciune, ci să fie pomenit în Impărăţia lui 
Dumnezeu"66 (Interpretarea . . .  7 7) .  

Extinderea pomenirii a început, după cum s e  pare, de 
la Liturghia arhierească. Arhiereul nu făcea Vohodul, ci 
primea Sfintele în dreptul Uşilor Împărăteşti şi le punea pe 

66 Tra tat, voI. II, p.  144.  
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Sfânta Masă. Manuscrisele nu dau vreo mărturie dacă acesta 
spunea ceva. Este Însă foarte posibil ca şi el să fi răspuns la 
rugăciunea sfântă a diaconului şi a preotului şi poate să fi 
reluat şi el rugăciunea generală pentru popor, "Pe voi pe 
toţi . . .  " . Nu ar fi fost greu ca la această pomenire să fie 
adăugaţi şi patriarhul, sinodul, Împăraţii şi, treptat, şi 
celelalte categorii de credincioşi sau, după numele fiecăruia, cei 
vii şi cei adormiţi. Ca să existe Însă o oarecare repciprocitate, s-a 
separat pomenirea celor vii la primirea Discului de pomenirea 
celor morţi la primirea Sfântului Potir. Această rânduială 
este descrisă în rânduielile tipiconale ale Liturghiei 
arhiereşti : "ia el (Sfântul Disc) în mâini şi pomeneşte pe cei 
vii . . .  şi ia (Sfântul Potir) din mâinile lui (ale preotului) şi . . .  
pomeneşte pe cei adormiţi" (Ierotelestikon-ul arhiereul�i 
Hrisostom de Filippi si Neapolis, Atena 1 948, pag. 2 5 7) .  In 
Arhieraticon pomenirea a rămas în forma veche scurtă: "Pe 
voi pe toţi şi pe toţi binecredincioşii şi drept-slăvitorii creştini 
să vă pomenească. . .  Preoţia voastră şi diaconia ta să le 
pomenească . . .  Pe toţi cei ce au adormit întru nădejdea învierii să 
îi pomenească . . .  " (Arhieraticon, ed. Apostoliki Diakonia, Atena 
1981,  pag. 20); în practică însă, ştim că astăzi este cu mult mai 
analitică. Poziţia firească a arhiereului este cu faţa către 
popor în timp ce primeşte Sfintele dintre Uşile Împărăteşti. 

De la Liturghia arhierească pomenirea a fost împru
mutată mai întâi Liturghiilor în sobor şi apoi şi Liturghiei 
obişnuite cu un singur preot. Am scris în repetate rânduri că 
acest lucru nu este tocmai în regulă . El nu este amintit nici 
de manuscrise, nici în tipărituri mai vechi sau mai noi. 
Trebuie să se fi introdus pe la sfârşitul secolului al XVIII-lea. 
Liturghiile în sobor sunt punctul de cotitură de la care au 
intrat în Liturghia obişnuită gesturi arhiereşti. Atunci, în 
sobor, Liturghia se săvârşeşte mai solemn şi este de aşteptat ca 
să se împrumute elemente sărbătoreşti din practica arhierească, 
mai ales când sunt prezidate de arhimandriţi sau egumeni de 
mănăstiri sau de clericii care au distincţii administrative în 
eparhii. Acest lucru este canonic până la un punct. Egumenii 
şi ceilalţi cleric] oficiali au privilegii arhiereşti, care se 
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manifestă atât în veşminte şi în celelalte elemente distinctive 
ale demnităţii arhiereşti, în principiu, precum şi în timpul 
săvârşirii slujbelor. Astfel, de exemplu, ei poartă bederniţă şi 
cruce, ţin toiag - sau în unele locuri poartă şi mitră -, în timp 
ce slujesc la Liturghie se cântă vechea urare a împăraţilor 
("Doamne, mântuieşte pe cei binecredincioşi" sau "pe împăraţi") 
şi urarea pentru ei, săvârşesc, prin încuviinţarea arhiereului. 
sfinţiri de biserică, etc. La Dumnezeiasca Liturghie, în cadrul 
soborului, s -a impus cântarea solemnă a imnului de intrare 
("Veniţi să ne închinăm") ,  a troparelor şi a Tri saghionului şi 
se tinde spre o generalizare a tămâierii după Vohodul mic şi 
pomenirea din timpul Vohodului mare. Este greu să se 
stabilească un criteriu pe baza căruia să se aprecieze până 
unde este îngăduit şi unde trebuie să se oprească imitarea 
gesturilor arhiereşti. 

La Liturghia obişnuită putem să fim mai categorici. 
Câtă vreme rânduiala veche şi corectă, care este mărturisită 
de întreaga tradiţie liturgică scrisă a Bisericii, nu cunoaşte o 
pomenire în timpul Vohodului mare, aceasta nu trebuie să se 
întâmple. Există şi  raţiuni practice care impun aceasta, cum 
ar fi prelungirea vohodului, faptul că jertfa adusă la 
Dumnezeiasca Liturghie s-ar referi în special numai la 
anumite persoane, posibilele greşeli de pomenire care se 
observă uneori. Prin urmare, ca să răspundem direct la 
întrebări, preotul nu va pomeni cu faţa întoarsă către popor, 
nici din mijlocul bisericii, nici înaintea mesei cu colivi . Pomenirea 
numelor s-ar putea face cu îngăduinţă numai la Liturghiile 
particulare din timpul zilelor de rând şi aceasta prin iconomie. 
Numele credincioşilor se pomenesc la Sfânta Proscomidie, la 
Ectenie şi la diptice. O a patra pomenire din timpul Vohodului 
mare tergiversează lucrurile. 

La Liturghiile în sobor? Şi aici pomenirea nu este 
îndreptăţită dacă ne uităm la tradiţia noastră scrisă. 
Arhiereul nu iese la vohod, ci primeşte darurile. În timp ce 
protosul iese la vohod şi se roagă în timp ce merge . Să 
acceptăm pentru moment cele ce se întâmplă ca pe ceva bun. 
Dacă slujeşte şi un diacon, va pomeni numai primul care va 
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ţine Sfântul Potir. Dacă însă, după cum se întâmplă uneori, 
nu slujeşte şi un diacon şi discul este ţinut de un preot? Nu 
va trebui să pomenească el pe cei vii, în conformitate cu 
practica arhierească? Aşa cred că ar fi corect . Însă rânduiala 
corectă este să se mulţumească amândoi cu mai vechiul şi 
mai cuprinzătorul "Pe voi pe toţi . . .  " . 

293 

La ce anume se referă cuvântul "fără vină" din rugă
ciunea a doua a credincioşilor de la Dumnezeiasca 
Liturghie a Sfântului Ioan Hrisostom, la "a ne 
închina" sau la "a ne împărtăşi"? 

Întrebarea de mai sus se referă la o problemă sintactică 
pe care o prezintă a doua rugăciune pentru toţi credincioşii 
de la Dumnezeiasca Liturghie a Sfântului Ioan Hrisostom. 
Lucrurile nu sunt atât de simple sau lipsite de importanţă, 
aşa cum superficial ar putea aprecia cineva. De sintaxă depinde 
şi înţelegerea sensului şi  interpretarea şi ,  prin urmare , şi 
citirea corectă a textului nostru. 

Expresia "fără vină" este cuprinsă în ultima propoziţie 
a rugăciunii: "le dă lor totdeauna, cu frică şi cu dragoste să se 
închine Ţie fără vină şi fără osândă să se împărtăşească cu 
Sfintele Tale Taine şi să se învrednicească de împărăţia Ta 
cea cerească". D acă "fără vină" se referă la "să se închine", 
sensul este "Să le dai lor harul pentru a se închina Ţie fără 
vreo vină de păcat, cu frică şi cu dragoste, şi să se 
împărtăşească fără osândă cu sfintele Tale Taine . . .  " (Serafim 
Papacostas, EYKoÂrrwv Tl]� ()da� k�wupyia�, Atena 19692, 
pag. 79) . După adverbul "fără vină" trebuie înţeleasă o virgulă, 
care lipseşte, deoarece propoziţia următoare începe cu "şi" ("şi 
fără osândă să se împărtăşească") .  Cu toate acestea Însă, în 
multe ediţii tipărite găsim în acest loc virgula (vezi Evhologion, 
ed. Veneţia 1 832, 1 862. Evhologion Goar 1 730) . Al, 8eom 
A8l,'WupyLm, Veneţia 1 795,  1 8 1 1 ,  1848, 1881 ,  Constantinopol 
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1 875,  Atena 1865, 1 892, 1927,  ş .a . ) ,  fără însă ca aceasta să 
însemne neapărat că acest sens l-au dat editorii frazei, 
deoarece virgula înainte de "şi" este ceva obişnuit în textele 
noastre liturgice67• Conform acestei sintaxe, propoziţia prezintă o 

oarecare armonie : fiecărui verb la infinitiv îi corespunde şi un 

adverb ("a se închina - fără vină", "a se împărtăşi - fără 
osândă") .  În mod normal însă, ar trebui să lipsească "şi" după 

"fără vină" . În felul acesta fraza ar fi mai uşor de înţeles ("a 
se închina fără vină, a se împărtăşi fără osândă . . .  şi . , .  a se 
învrednici") .  Acest lucru s-ar putea să ne bage la oarecare 
bănuieli în ceea ce priveşte corectitudinea sintaxei, dacă 
astfel de tipuri de sintaxă ar fi fost necunoscute în limba 
noastră liturgică.  

Acum, dacă punem în legătură pe "fără vină" cu "a se 
împărtăşi", propoziţia are următorul sens: "Dă-le lor întotdeauna 
cu frică şi cu dragoste să se închine Ţie, şi fără vină şi fără 
osândă să se împărtăşească cu Sfintele Tale Taine şi să se 
învrednicească . . .  " (Panaţ;hiotis Trembelas, Leitourgikon ,  
Atena 19705, pag. 67) . In acest caz trebuie să  se  pună o 
virgulă după "a se închina Ţie" , virgulă pe care chiar o 
întâlnim în câteva ediţii (Ieratikon, ed. Apostoliki Diaconia 
195 1 ,  1962, 1968. Arhieratikon, ed. Apostoliki Diaconia 1971) ,  
fapt care înseamnă că sensul frazei i -a  problematizat pe 
editori ş i  în mod evident au preferat această interpretare 
celeilalte, deoarece altfel nu ar fi pus acolo semnul de oprire . 
În felul acesta fraza pierde distribuţia armonioasă a 
adverbelor, despre care am vorbit mai înainte, dar este mai 
corectă din punct de vedere sintactic, de vreme ce numai 
ultima propoziţie se leagă printr-un "şi" ("a se închina Ţie, 

(,7 În cărţile de slujbă greceşti, mai ales în ceea ce priveşte imnele, virgula 
are funcţia de a împărţi sintactic propoziţiile, ci are mai degrabă o 
valenţă practică, aceea de a marca structura muzicală, aşa numitele 
mărturii ale notelor liturgice .  De aceea, de multe ori, în ediţiile româneşti 
ale mineelor, se poate observa o folosire foarte neregulată a acestui semn 
de punctuaţie, atât ca semn al mărturiei (dar nu întotdeauna), cât şi cu 
funcţiile ei specifice precizate de gramatica limbii române. (n. trad . ) .  
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� 
fără vină . . .  a se împărtăşi . . .  şi a se învrednici") .  In cadrul 
rugăciunii luată ca întreg, conform acestui mod de alcătuire, 
cele două adverbe "fără vină şi fără osândă" stau în paralel 
cu două adjective, care se află în prima parte "nevinovat şi 
neosândit" . Preoţii se vor învrednici în chip nevinovat şi 
neosândit să slujească Liturghia, iar credincioşii "în chip 
nevinovat şi neosândit" să se împărtăşească cu Tainele. Conform 
cu paralelismul acesta al cererilor, amintind ambele adverbe 
legate de "a se împărtăşi" , tâlcuieşte rugăciunea şi Nicolae 
Cabasila: "Preotul se roagă pentru sine şi pentru mulţime, ca 
el, pe de o parte, să stea neosândit înaintea Sfintei Mese, 
curat de orice "întinare a trupului şi a duhului", iar 
credincioşii care se roagă împreună cu el să se învrednicească 
"a se împărtăşi de Taine" fără vină şi osândă şi să moştenească 
Împărăţia cerurilor" (Tâlcuirea Dumnezeieştii Liturghii, 23,  
4) . Şi teologic adverbul "fără vină" se potriveşte mai bine 
apropierii de Taine decât adorării lui Dumnezeu. 

Şi un alt cuvânt al acestei propoziţii a suferit schimbări şi 
s-a înstrăinat astfel înţelesul rugăciunii. În loc de "a se închina 
Ţie" , cele mai multe manuscrise mai vechi sau mai noi au 
grafia "se închină Ţie" (Atena S.  8 1 5, 7 1 3, S .  394, 662, 769, 
661 ,  877 ,  703, ş .a . ) .  Aceeaşi grafie se păstrează şi în anumite 
ediţii critice mai vechi sau mai noi (Evhologhion, ed. Veneţia 
1 760, Roma 1873 .  Ieratikon, ed. Roma 1 960). Iarăşi, în câteva 
manuscrise în loc de "se închină Ţie" există grafia "închinându-se 
Ţie" (Barberini 336, Atena 686, 2086) . Varianta corectă este "se 
închină Ţie" : credincioşii care sunt de faţă, care cu frică şi cu 
dragoste se închină lui Dumnezeu, vor fi învredniciţi de El să se 
împărtăşească fără vină cu Tainele. Astfel avem o nouă cores
pondenţă în două părţi ale rugăciunii care este cu adevărat o 
capodoperă: rugăciunea stăruitoare ("iarăşi şi de multe ori") 
şi cu smerenie ("la Tine cădem") a preoţilor vine în paralel cu 
închinarea/adorarea poporului făcută cu frică şi cu dragoste . 

Această propoziţie "şi le dă lor, celor care totdeauna cu 
frică şi cu dragoste se închină Ţie" a rugăciunii noastre a fost 
influenţată cu siguranţă de fraza asemănătoare din prima rugă
ciune a Utreniei "Îţi mulţumim Ţie, Doamne Dumnezeul nostru . . .  ": 
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"şi le dă lor cu frică şi cu dragoste totdeauna a se închina Ţie , 
a Te lăuda, a Te cânta . . .  " . Din influenţa acestei rugăciuni 
poate că şi "se închină Ţie" al rugăciunii noastre s-a schimbat 
în mai uşorul "a se închina Ţie" a primei rugăciuni a Utreniei, chiar 
dacă "a se închina Ţie" al acestei rugăciuni prezintă în anumite 
manuscrise aceleaşi variante Unchinându-se" şi "se închină'' ) .  

În felul acesta se  explică de ce Cab asila în redarea 
liberă a celei de-a doua rugăciuni a credincioşilor omite pe "a 
se închina Ţie" ; în manuscrisul pe care l -a avut sub ochi 
exista "se închină Ţie" , care nu prezintă închinarea "cu frică 
şi cu dragoste" drept cerere, ci ca o constatare a modului de 
închinare/adorare a credincioşilor. Mai exact, această rugăciune 
din punct de vedere al înţelesului, cere accentuarea cererilor 
care se referă la problema săvârşirii Tainei Dumnezeieştii 
Euharistii şi a participării la ea. Din punct de vedere liturgic 
rugăciunea constituie legătura dintre prima parte a sfintei 
sin axe cu cea de-a doua parte, adică săvârşirea în sine a Tainei. 

În conformitate cu cele pe  care le-am scris până acum, 
textul corect al acestei fraze a primei rugăciuni a credincioşilor 
este după cum urmează: "dă celor care totdeauna cu frică şi 
cu dragoste se închină Ţie, fără vină şi fără osândă a se 
împărtăşi cu Sfintele Tale Taine şi a se învrednici de Împărăţia 
T � "  a cea cereasca . 

294 

De ce în timpul Dumnezeieştii Liturghii binecu
vântăm mai întâi sfântul artos şi după aceea potirul, 
în timp ce Domnul, conform Evangheliei, a 
binecuvântat întâi paharul şi după aceea pâinea? 

Constatarea aceasta a celui care Întreabă nu este întru 
totul exactă. Domnul În timpul Cinei celei de Taină a binecu
vântat întâi pâinea şi după aceea, "după ce au cinat", paharul. 
Relatările legate de acest subiect ale Evangheliştilor Matei 
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(26, 26-28) şi Marcu (14,  22-24) ,  precum şi relatarea Apostolului 
Pavel (1 Cor. 1 1 , 23-26) sunt întru totul clare şi în concordanţă. 
Pe baza acestora şi tradiţia liturgică a Bisericii, de la început 
şi în toate tipurile de Liturghie din întreaga lume creştină, pune 
binecuvântarea pâinii înaintea binecuvântării potirului . 

Apostolul Pavel în două pasaje  din Epistola 1 către 
Corinteni pune potirul înaintea pâinii, însă aici nu vorbeşte 
la modul exact şi nici nu se referă în special la ordinea 
sfinţirii Cinstitelor Daruri . În primul caz el vorbeşte despre 
credinţa Bisericii, că "paharul binecuvântării pe care îl 
binecuvântăm" este împărtăşire cu Sângele lui Hristos şi că 
pâinea "pe care o frângem" este împărtăşire de Trupul lui 
Hristos. El le aşează întâmplător în această ordine sau lasă pe 
locul doi pâinea, deoarece vrea să dezvolte consecinţele teologice 
ale împărtăşirii credincioşilor "dintr-o  singură pâine" (1 Cor. 
10, 16)? În al doilea caz pur şi simplu pune în antiteză "paharul 
Domnului" cu "paharul demonilor" şi "masa Domnului" cu "masa 
demonilor" (1 Cor. 10, 21) .  Acest lucru se lămureşte în aceeaşi 
epistolă puţin mai jos,  unde , vorbind despre predarea Tainei 
şi despre săvârşirea ei de către Biserică prin imitarea gestului 
Domnului, aşează lucrurile exact în ordinea corectă (1 Cor. 1 1 ,  
23-26) .  În Didahia celor doisprezece Apostoli, un foarte vechi text 
creştin din secolul al II-lea, într-adevăr binecuvântarea "vinului 
(a potirului) precede şi binecuvântarea "frângerii (pâinii)" vine 
după, însă aici problema este complicată. Mai degrabă se referă 
la binecuvântarea darurilor de la agape decât la săvârşirea 
Tainei Dumnezeieştii Euharistii (Didahia 9, 2) . 

Impresia că în timpul Cinei celei de Taină s-a 
binecuvântat întâi paharul a venit din relatarea Evanghelistului 
Luca care se citeşte în Biserică la Utrenia din Joia Mare (Luca 
22 ,  1 - 39) . Luca vorbeşte despre două pahare, dintre care 
primul este binecuvântat la începutul cinei, iar al doilea la 
sfârşit, după binecuvântarea pâinii. Dacă suntem atenţi la 
text vom vedea că la primul pahar nu se face pomenire de 
cuvintele Domnului "acesta este Sângele Meu . . .  " , ci numai la 
al doilea pahar, la fel ca la ceilalţi Evanghelişti şi la 
Apostolul Pavel, cum am văzut mai sus. Primul pahar, după 
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părerea tâlcuitorilor, este primul pahar fie al cinei pascale . 
fie al cinelor prieteneşti sau sărbătoreşti ale evreilor. Deci în 
conformitate cu obiceiul acestui tip de cină, după Evanghelistul 
Luca, Domnul le-a oferit Apostolilor în timpul Cinei celei de 
Taină două pahare: Primul, zicând: "Luaţi acesta şi împărţiţi-1 
Între voi ; Căci zic vouă: Nu voi mai bea de acum din rodul 
viţei, până ce nu va veni Împărăţia lui Dumnezeu" (Lc. 22, 18) .  
iar pe al doilea după sfinţirea şi Împărtăşirea cu Cinstitul 
Trup, paharul cu Sângele Noului Legământ (Lc. 22,  20) . 
Ceilalţi doi Evanghelişti, deoarece nu vorbesc despre primul 
pahar, care nu i-a interesat, după cum nu au fost interesaţi 
nici celelalte amănunte ale Cinei de Taină în afara tradiţiei 
Dumnezeieştii Euharistii, pun în legătură fraza care a însoţit 
oferirea primului potir ("căci zic vouă că nu voi mai bea . . .  ) cu 
împărtăşirea din paharul cu Cinstitul Sânge (Mt. 26, 29;  Mc. 
14, 25). Grăitoare în ceea ce priveşte acest subiect este 
interpretarea lui Teofilact al Bulgariei : "Luca pare a aminti 
două pahare ; cel la care zice : Luaţi şi împărţiţi-1 între voi, 
despre care spun unii că este tipul Vechiului Legământ; iar 
altul, după ce a frânt pâinea şi a împărţit-o,  pe acesta îl 
împarte ucenicilor, pe care îl şi numeşte al Noului Legământ 
şi spune că se înnoieşte în însuşi Sângele Său" . 

Mai multe despre această temă se pot citi în diferite 
comentarii la Noul Testament şi în recenta carte a 
profesorului Ioannis Karavidopoulos, Patima mântuitoare, 
editura Sfintei Mănăstiri Sfânta Teodora din Tesalonic, 1974. 
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În anumite pasaje din timpul Vecerniei din 
Duminica Paştelui ("a doua Înviere") fac procesiune 
şi scot şi poartă, în afară de icoana Învierii, şi 
celelalte icoane ale bisericii. Această practică nu 
este potrivită numai în Duminica Ortodoxiei? 

Procesiunea cu sfintele icoane se potriveşte, într-adevăr, 
Duminicii Ortodoxiei, în timpul căreia se face, după obicei, 
înlăuntru şi în jurul bisericii o procesiune întru pomenirea restabi
lirii sfintelor icoane şi a biruinţei credinţei corecte despre acestea, 
împotriva ereziei iconomahilor. În Triod există rânduiala 
tipiconală legată de acest lucru, conform căreia "după Apolisul 
Utreniei şi înainte de Liturghie mergem în procesiune cu toţii cu 
Sfintele, cu cruci de lemn şi cu preacinstitele icoane". 

În afară însă de situaţia aceasta , avem şi o procesiune 
cu icoanele sfinţilor prăznuiţi în zilele de hram la bisericile 
care îi au ca ocrotitori, procesiune făcută în cinstea acestor 
sfinţi, fără vreo legătură cu sărbătoarea Ortodoxiei şi cu 
procesiunea din ziua aceea. Practica bisericească cunoaşte şi 
purtări ale icoanelor în timpul procesiunilor care se fac fie ca 
manifestari ale pocăinţei şi zdrobirii inimii, fie spre 
sărbătorirea praznicelor mai strălucite. 

Pseudo-Codinos (sec. al XIV-lea), de exemplu, mărturiseşte 
că în timpul litaniei din Duminica Floriilor şi a Indictului se 
purtau icoane (De oficiis , cap. X şi XV) . Conform Tipicului 
needitat al Sfintei Sofia din Tesalonic, pe care l-a scris 
Simeon al Tesalonicului (1429) ,  toate proces�unile, cum ar fi 
cele ale Indictului, ale Floriilor, ale ajunului Inălţării, etc . ,  se 
făceau "cu sfintele icoane" . 

În particular, purtarea în procesiune a icoanelor în 
timpul Yecerniei Paştelui sau în săptămâna Înnoirii (de obicei în 
marţea Innoirii) este cunoscută nu numai de practica parohială a 
satelor, ci chiar şi de Sfântul Munte. E adevărat, ea nu este 
prevăzută special de Tipic, dar acest lucru nu are vreo 
importanţă specială. Este vorba despre un obicei foarte vechi, 
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evident, care urn;ăreşte să scoată în evidenţă evenimentul a
tot-veselitor al Invierii Domnului. La această procesiune 
triumfătoare a Bisericii luptătoare participă şi cea triumfătoare. 
Într-un oarecare fel şi în chip văzut sfinţii, prin icoanele lor, 
merg împreună şi prăznuiesc împreună cu credincioşii care 
trăiesc în lume triumful Învierii. 

Şi Simeon al Tesalonicului vorbeşte despre procesiunile 
care se făceau fie "pentru a aduce mulţumire pentru bunătăţile 
dăruite" (cum este procesiunea Învierii) , fie ca "rugăciune către 
Dumnezeu şi mij lociri obşteşti şi din pricina mâniei [lui 
Dumnezeu] înălţate", în timpul cărora se purtau prin oraşe 
sau pe câmpuri şi sfinte icoane . Dăm aici cuvintele lui care 
sunt foarte grăitoare şi pentru mărturia clară despre 
procesiunea cu sfintele icoane şi în afara praznicului Ortodoxiei 
şi pentru înţelesul teologic pe care îl dă acestei procesiuni: "Şi, 
scoţând din biserici sfintele icoane şi cinstitele cruci şi sfintele 
moaşte ale sfinţilor, le purtăm pentru ca să se sfinţească 
împreună cu oamenii şi cele ce sunt de trebuinţă lor, casele, 
drumurile, apele, văzduhul şi pământul cel spurcat, ca cela ce 
este călcat de noi; şi [pentru ca şi] cetăţile şi satele să se 
împărtăşească de dumnezeiescul har; şi [pentru ca] puterea de 
stricăciune şi de boală să se lepede şi să se facă nouă milostiv 
Cel ce S-a întrupat pentru noi şi a luat chip de rob, pe Care Îl 
închipuiesc şi Îl poartă dumnezeieştile icoane şi închipuirile 
sfinţilor Lui care au vieţuit curat pe pământ"68 (Dialog, cap . 353) .  

68 Tratat, voI . II, p .  105 .  



IOANl\IS FOmmOULIS 323 

296 

În timpul Dumnezeieştii Liturghii, după ,,Am 
văzut lumina cea adevărată ... ", preotul zice în 
taină "Binecuvântat Dumnezeul nostru" şi cu 
voce tare "Totdeauna acum şi pururea .. . ". Ce 
înţeles are acest "Totdeauna, acum şi pururea . . .  " 
fără "Binecuvântat este Dumnezeul nostru"? 
Oare nu ar fi mai corect să se spună ambele cu 
voce tare, aşa cum fac unii preoti? , 

Înţelesul lui "Totdeauna, acum şi pyrurea . . .  " de după 
mutarea Sfintelor după Dumnezeiasca Impărtăşire de la 
altar la proscomidiar este unul din punctele cele mai dificil de 
tâlcuit ale Dumnezeieştii Liturghii. De-a lungul timpurilor s
au exprimat diferite păreri şi acesta este un exemplu de 
greutate de interpretare pe care o prezintă înţelegerea lui. Şi 
variaţiile care apar în evoluţia liturgică în acest punct sunt 
aproape întotdeauna roade ale dificultăţii de interpretare şi 
ale încercărilor de înţelegere sau ale aplanării lucrului. În 
ciuda acestui fapt vom încerca, urmărind pas cu pas 
încurcata istorie a acestui punct din Dumnezeiasca Liturghie, 
să vedem cu cât mai multă claritate şi simplitate cu putinţă 
care este sensul adevărat al lui, nu cum am vrea noi să fie ,  ci 
cum ne lămureşte tradiţia noastră liturgică. Istoria unui tip 
liturgic este întotdeauna cel mai bun căIăuzitor pentru desco
perirea sensului lui şi, în consecinţă, şi pentru practica corectă, 
pentru "cum trebuie făcut". 

Conform celei mai vechi practici liturgice mutarea rămă
şiţelor materiilor euharistice după împărtăşirea clerului şi a 
poporului se făcea de către diaconi şi, în general de către clerici 

în schevofilax sau în pastoforion69 sau, maI târziu, la 

09 Termen care indica "trăsura care purta căsuţa mişcătoare a idolului; 
casa dinaintea templului a preotului care avea grijă de căsuţa idolului" 
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proscomidiar (ca şi astăzi) , fără să se spună nimic în timpul 
acestei mutări . Acest lucru este mărturisit şi de cea mai veche 
Liturghie a Constituţii lor Apostolice ("şi după ce toţi s -au 
împărtăşit, luând diaconii toate rămăşiţele, să le ducă în 
pastoforii") şi de Cronica Pascală (sec . al VII- lea) a lui Teodor 
Studitul (Tâlcuirea Dumnezeieştii Liturghii a Darurilor m a i  
înainte sfinţite) ş i  d e  către alţi scriitori. După ce s e  zicea 
rugăciunea de mulţumire pentru împărtăşirea cu Cinstitele 
Daruri, care p!eceda de obicei îndemnurile diaconeşti speciale 
pentru popor. Intre împărtăşire şi mulţumire nu se interpunea 
nimic altceva decât binecuvântarea "Mântuieşte, Dumnezeule, 
poporul Tău . . .  ", care nici ea nu pare să fie foarte veche, de vreme 
ce nu apare în Liturghia din Constituţiile Apostolice şi în 
Liturghiile Sfântului Iacov şi Marcu. "Binecuvântat este 
Dumnezeu nostru - Totdeauna, acum şi pururea . . .  " nu se află 
în locul acesta în niciuna din Liturghiile vechi, dar nici în 
Liturghiile bizantine ale Sfântului Vasile cel Mare şi ale 
Sfântului Ioan Hrisostom şi a Darurilor mai înainte sfinţite 
în forma ei de început, după cum se mărturiseşte de 
manuscrisele foarte vechi şi chiar de codicele Barberini 336 
din secolul al VIII -lea. Este grăitor faptul că nu există nici în 
manuscrisele mai târzii ale vechilor Liturghii ale Sfântului 
Iacov, Marcu, Petru şi ale Liturghiei armene, care au suferit 
multe influenţe din practica liturgică bizantină ulterioară. 

Prima dată Ecfonisul "Totdeauna, acum şi pururea . . .  " 

(mai rar "Acum şi pururea . . .  " - Cod. Patmos 1 05) apare fără 

"Binecuvântat este Dumnezeul nostru". Este într-adevăr ciudat 
aceste ecfonis, nu pentru că nu pare să aibă noimă de unul 
singur (nici celelalte ecfonise fără rugăciune nu au noimă 
singure, ca de exemplu: "Cântarea îngerească, cântând . . .  " , 

"Mai ales pe Preasfânta . . .  " , etc . ) ,  ci pentru că nu apare nici o 
paralelă de acest fel în practica noastră liturgică, adică de a 
spune un ecfonis independent, care să nu fie precedat de o 

(Ioannid), de unde, pentru bisericile bizantine, camera specială prentru 
obiectele din biserică. 
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rugăciune, astfel încât ecfonisul să constituie sfârşitul melodic 
şi pecetluirea rugăciunii. 

În manuscrisele mai târzii, în special din secolul al 
XVI-lea şi după, găsim "Binecuvântat este Dumnezeul 
nostru" înainte de "Totdeauna . . .  " , prin urmare se mai leagă 
puţin lucrurile.  Greutate însă rămâne, deoarece printr-o 
excepţie noua frază "Binecuvântat . . .  totdeauna . . .  " iarăşi nu se 
spune cu voce tare în întregime, ci numai sfârşitul iniţial 
("Totdeauna . .  ") ,  lucru pe care îl �ărturiseşte clar legătura 
ulterioară a acestor două propoziţii. In toate aceste manuscrise 

"Binecuvântat este Dumnezeul nostru" se prevede să se spună 

"în linişte" , "în taină" sau "în sine" de către preot, în timp ce 

"Totdeauna . . .  " rămâne "cu glas mare/ca ecfonis" sau "întru 
auzire" . O singură excepţie o face codexul Muzeului Bizantin 
din Atena 1 3  din secolul al XVI-lea, care le vrea pe amândouă 

"cu glas mare" . Alte mărturii ale manuscriselor, însă, complică şi 
mai mult lucrurile: în loc de "Binecuvântat este Dumnezeul 
nostru" sau ceva echivalent lui, acestea introduc alte 
propoziţii, cum ar fi "Înalţă-Te peste ceruri, Dumnezeule . . .  " , 
sau "Urcatu- S-a Dumnezeu întru strigare . . .  " , sau "Slavă lui 
Dumnezeu, Celui ce umple toate . . .  " , sau "Domnul S-a înălţat 
la ceruri şi a tunat . . . " , sau "Binecuvântat este Dumnezeu, Cel 
ce luminează şi sfinţeşte . . .  " , sau "Înălţa-Te-voi pe Tine, 
Dumnezeul meu, Împăratul meu . . .  " , adică stihuri din psalmi 
în cea mai mare parte, a căror rostire cu glas se prezintă 
lângă "Totdeauna . . .  " şi nu a lui "Binecuvântat este Dumnezeul 
nostru . . .  " . Toată această diversitate a tradiţiei este o mărturie în 
plus că iniţial exista numai "Totdeauna . . .  " şi că greutatea 
pentru înţelegerea lui a făcut să se caute pentru el o oarecare 
rugăciune spusă în Taine înainte de el, rugăciune care în cele 
din urma s-a impus a fi "Binecuvântat este Dumnezeul nostru". 

De vreme ce "Binecuvântat este Dumnezeul nostru" 

sau celelalte stihuri, aşa cum am văzut mai sus, s -au pus 
înainte într-o perioadă ulterioară, ce sens trebuie să fi avut 
iniţial Ecfonisul "Totdeauna, acum şi pururea . . .  " singur, fără 

"glosele" interpretative ulterioare? Acest Ecfonis trebuie să-I 
cercetăm în cadrul interpretărilor simbolice care s -au dat 
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Dumnezeieştii Liturghii, deoarece el apare exact în epoca de 
înflorire a simbolismelor liturgice. Din partea tâlcuitorilor 
sfinţi ai Dumnezeieştii Liturghii vedem o încercare vădită de 
recunoaştere în ea şi în elementele particulare ale ei o 
reprezentare a vieţii şi a activităţii pământeşti a Domnului şi, 
în general, o recapitulare a operei Lui mântuitoare . În 
particular, pentru acest moment de ultimă apariţie după 
dumnezeiasca împărtăşire cu Cinstitele Daruri şi de întoarcere a 
lor la proscomidiar, ei au văzut ultima arătare a lui !Iristos 
cel înviat către ucenicii Săi şi înălţarea Sa la ceruri. In mod 
clar lucrarea Istoria bisericească şi vederea duhovnicească, care 
este pusă sub numele lui Gherman I, patriarhul Constantinopolului, 
spune că "ridicarea rămăşiţelor dumnezeieşti (a Cinstitelor 
Daruri) care au mai rămas, face referire la înălţarea Domnului 
şi Dumnezeului nostru" . Acelaşi lucru îl reia şi Teodor al 
Andidelor: "se face . . .  ridicarea rămăşiţelor dumnezeieşti care 
au mai rămas, adică face trimitere la Înălţarea Domnului şi 
Dumnezeului nostru . . .  când Domnul se înălţa în ziua Înălţării . . . " 
(Introducere pe capitole . . .  38). Şi Simeon al Tesalonicului 
stăruie pe acelaşi simbolism:  "arată înălţarea Mântuitorului" 
(Interpretarea, 100, Dialog, cap. 99) .  Este aşadar evident că 
stihurile din psalmi pe care le-am văzut mai înainte sunt 
[alese] dintre cele pe care traditia noastră bisericească le • A 
tâlcuieşte ca referindu-se profetic la evenimentul Inălţării. 
Ultimii doi tâlcuitori pe care i-am amintit cunosc şi mărturisesc 
deschis sau fac aluzie la rostirea cu voce tare a stihului A 

"Inalţă-te peste ceruri, Dumnezeul, şi peste tot pământul 
salva Ta" (Ps .  56, 6. 12) şi îl aplică înălţării Domnului, de care 
se face pomenire şi reprezentare simbolică în acel moment 
("căci zice atupci preotul Înalţă- Te. . .  Pentru că pe când se 
înălţa în ziua Inălţării, ziceau îngerii Apostolilor: Acesta, care 
S-a înălţat . . .  " , Teodor al Andidelor, op. cit. ; "Apoi şi ţămâiază 
Sfintele de pe Sfânta Masă, spunând cele ale Inălţării, 
mulţumind Celui care pentru noi S -a şi întrupat şi a pătimit 
şi a înviat cu trupul şi S-a înălţat la ceruri şi este viu şi de a 
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Cărui slavă a umplut tot pământul"70 Simeon, Dialog, cap. 99. 

"Tămâind darurile, zicând cele care arată înălţarea Mântuitorului 
şi slava propovăduirii Lui la toată făptură de după aceasta, ca şi 
cum ar dialoga cu Mântuitorul .  . .  "71 Simeon, Interpretarea . .  . 
1 00). Este aşadar clar că şi "Totdeauna, acum şi pururea . . .  " 
trebuie să fi fost pus în legătură cu simbolismul liturgic care 
se impuse se în acea epocă. Este foarte posibil ca înţelesul lui 
să fie cel dat de Simeon al Tesalonicului: "Tu Te-ai pogorât 
până la noi şi Te-ai arătat ca şi noi şi la ceruri ai mers şi Te
ai înălţat cu slavă, umplând tot pământul de puterea Ta, prin 
care şi noi săvârşind Tainele Tale şi ne împărtăşim cu Tine şi 
Te avem neîncetat cu noi"72 (Interpretarea, 100) . Cu alte 
cuvinte, că Domnul Se înalţă pe de o parte, şi, pe de alta, 
înnoieşte continuu, şi acum şi pururea şi până la sfârşitul 
veacului, prezenţa Sa în mij locul poporului Său, al Bisericii 
Sale, prin Sfintele Sale Taine. "Totdeauna, acum şi pururea . . .  " 
este aşadar o reprelucrare liturgică a ultimelor cuvinte ale 
Domnului care Se înalţă "şi iată Eu sunt cu voi în toate zilele 
până la sfârşitul veacului" (Mt. 28,  20) .  

În Liturghiile Sfântului Marcu şi  Sfântului Iacov, dar 
nu în toate manuscrisele, există acelaşi stih din Psalmi (Ps .  
56, 6 . 1 2) pus în legătură cu alt stih din Psalmi (Ps . 1 8, 1 0) cu 
o uşoară adaptare : "Înalţă-Te . . .  slava Ta şi împărăţia Ta 
rămâne în vecii vecilor" . În prima Liturghie după, iar în a 
doua înainte de împărtăşirea poporului . Este vădită referirea 
la simbolismul Înălţării şi legătura întregii fraAze cu 
"Totdeauna, acum şi pururea . . .  " din Liturghiile noastre. In fine, 
�n Liturghia armeană, binecuvântarea de după Dumnezeiasca 
Impărtăşire "Mântuieşte, Dumnezeule, poporul Tău . . .  " se încheie 
cu cuvintele Domnului de dinainte de înălţarea Sa "de acum 
şi până la sfârşitul veacului" . 

"Binecuvântat este Dumnezeul nostru" este introdus, 
aşa cum am văzut, dar acesta ulterior. Să fi fost introdus oare 

70 Tratat, voI. I, p .  153 .  

Î l  Tratat, voI . I I ,  p .  153 .  

7 2  Tratat, voI. II ,  p .  1 53 .  
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fără vreo legătură cu vechiul ecfonis "Totdeauna . . .  " , ca o 
rostire Doxologică a preotului la terminarea Tainei sau 
pentru completarea golului de dinainte de Ecfonis, de cercuri 
de creştini care fie că nu au înţeles,  fie nu au împărtăşit 
înţelesul simbolic al acestui moment, adică pomenirea Înălţării? 
Simeon pare să împărtăşească prima părere. El face aluzie la 

"Binecuvântat este Dumnezeul nostru" ("binecuvântând pe 
Dumnezeu, dă să fie duse înapoi la proscomidiar rămăşiţele 
Sfintelor" , Dialog, cap . 99) ,  însă nu dă importanţă, atunci 
când tâlcuieşte, aşa �um am văzut, expresiei "Totd�auna . . .  " 

în dependenţa ei de "Inalţă -Te . . .  " şi de evenimentul Inălţării. 
O rostire Doxologică analogă, fără legătură cu aceasta, apare 
în câteva manuscrise şi în Liturghia Sfântului Iacov înainte 
de împărtăşirea credincioşilor: "Binecuvântat numele Domnului 
Dumnezeul ui nostru în veci". 

Dimpotrivă, Nicolae Cabasila trece sub tăcere acest 
simbolism al Înălţării şi leagă imediat "Binecuvântat este 
Dumnezeul nostru" cu "Totdeauna . . .  " . După acesta, întreaga 
frază "Binecuvântat . . .  totdeauna . . .  " constituie începutul mulţumirii 
de după Dumnezeiasca Împărtăşire: " Cu acestea toată Taina 
se completează şi slujba Dumnezeieştii Euharistii ia capăt. 
Căci D arurile au fost sfinţite şi (la rândul lor) ele l -au sfinţit 
pe preot şi toată ceata slujitorilor, iar prin aceştia au 
desăvârşit şi sfinţit şi pe ceilalţi membrii ai Bisericii. De 
aceea, nu numai preotul însuşi, ci şi credincioşii care sunt de 
faţă, încheie mulţumind lui Dumnezeu şi sIăvindu-L. Şi 
preotul glăsuieşte: Binecuvântat este Dumnezeu, zice, totdeauna, 
acum şi pururea . . .  Amin. Iar mulţimea cântă . . .  " (Tâlcuirea 
Dumnezeieştii Liturghii ,  4 1 ,  1 -2) . În favoarea acestei păreri 
par să pledeze şi două manuscrise (Atena 775 şi 765 din 
secolele al XVI-lea şi, respectiv, al XVIII-lea) ,  care pun 
înainte de "Binecuvântat este Dumnezeul nostru" , îndemnul 
diaconesc "Binecuvintează, stăpâne" . S-ar putea adăuga încă 
ceva legat de aceasta, din slujba paralelă oarecum cu 
Dumnezeiasca Liturghie a "mesei". Întreaga slujbă se sfârşeşte cu 
scurta rugăciune a preotului "Binecuvântat este Dumnezeul 
nostru, cel ce miluieşte şi hrăneşte. . .  totdeauna acum şi 
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, 
pururea . . .  " . Inţelesul este clar, dar timpul încadrării rugăciunii 
în slujbă este nedeterminat. 

La tâlcuitorii mai noi ai Dumnezeieştii Liturghii se 
observă aceeaşi disensiune. Părerii lui Cabasila, chiar dacă 
nu îl aminteşte, se alătură părintele Ghervasie Paraschevopoulos 
(TpJllJVE:VTIKl1 Emowoia aiiO w� 8t:ia� MLravpyia�, Patra 1 958, 
pag. 254-256) . Aproape aceeaşi interpretare o dă şi părintele 
Serafim Papacosta (EYK61IIwv ra� 8t:ia� MLrovpyia�, Atena 
19698, pag. 145). Profesorul Panaghiotis Trembelas se pronunţă 
în favoarea separarll Ecfonisului "Totdeauna . . .  " de 

"Binecuvântat. . .", pe care îl socoteşte "că este un adaus 
ulterior, provenit mai degrabă din interpretarea greşită a lui 
Totdeauna . . .  " (AL rpE:L� MLraupyim . . .  Atena 1935 ,  pag. 1 5 1 - 1 52) 
şi, în consecinţă, interpretează "Totdeauna . . .  " în legătură cu 
Mt. 26,  29  şi fără vreo legătură cu "Binecuvântat . . .  " , ca o 
rugăciune "pentru unirea continuă cu Hristos prin Sfintele 
Sale Taine" : "Adică să ne împărtăşim cu Hristos totdeauna, 
acum, în viaţa aceasta, prin Sfintele Taine, şi totdeauna, în 
viaţa viitoare, uniţi mai simţit cu El şi rămânând uniţi cu El 
în veci nesfârşiţi . Amin. (Leitourgikon, Atena 19737, pag. 
1 3 1 - 1 33) sau "Măcar să ne învrednicească Domnul să ne 
împărtăşim cu El totdeauna, şi acum, în timpul acestei vieţi în 
chip tainic, dar şi  în vecii nesfârşiţi uniţi cu El şi împărăţind 
împreună cu El în Împărăţia cea cerească" (AIIo rl1v 
Op866oţov larpt:ia Jia�, Atena 1 9 70, pag. 389- 390) .  

Este bine de notat că înţelesul simbolic vechi al lui 

"Totdeauna . . .  " nu s-a pierdut în timpurile mai noi. Astfel 
lucrarea Epistole despre sfintele slujbe ale Bisericii Soborniceşti 
de Răsărit, care a fost scrisă în ruseşte (ediţia a 5-a, 
Petersburg 1844) şi tradusă în greceşte de Teodor Valliano (ediţia 
a 2-a, Atena 1864), comentează acest moment al Dumnezeieştii 
Liturghii după cum urmează: "Apoi se înfăţişează poporului 
încă o dată Sfintele Daruri între Uşile Împărăteşti şi după 
acesta se ascund de Biserică în proscomidiar. Atunci preotul 
slujitor pomeneşte ultima arătare a lui Hristos către Apostoli 
şi înălţarea Lui la ceruri şi, ca şi cum Hristos s-ar duce după 
aceea la ceruri, rosteşte lângă Sfânta Masă: "Binecuvântat 
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Dumnezeul nostru"; [şi rosteşte] în aşa fel încât Biserica nu 
aude aceasta, ci numai sfârşitul Doxologiei ajunge în auzul 
pământului din mijlocul Sfintelor Uşi: "Totdeauna . . .  ", deoarece 
Domnul a făgăduit să fie cu noi în veci" (pag. 22-23) .  Un scriitor 
vechi, puţin cunoscut, Nicolae Persidis, în cartea sa Tâlcuirea 
sfintelor slujbe ale Bisericii  Ortodoxe de Răsărit, Atena 19032, 
care este scrisă sub forma întrebării şi răspunsului, încearcă 
să lege interpretarea simbolică tradiţională în oarecare 
dependenţă de "Binecuvântat este Dumnezeul nostru" . La 
întrebările "Ce înseamnă arătarea imediată după aceea către 
popor a Sfintelor Daruri, după care se ascund?" şi "Ce înseamnă 
cuvintele rostite tare la arătarea aceasta Totdeauna . . .  ?", el 
răspunde: ,,Aceasta înseamnă înălţarea la ceruri a lui Iisus 
Hristos; i ar arătarea tăcută de dinaintea acesteia pe care 
diaconul o face cu Sfântul Disc către popor ne învaţă că 
suntem datori totdeauna să avem ochii aţintiţi către Domnul 
cu credinţă statornică şi cu nădej de tare, amintindu-ne că va 
veni repede ca să răsplătească fiecăruia după faptele sale 
(Răspunsul 2, 12) .  Iar cuvintele: "Totdeauna . . .  " înseamnă că 
Hristos, Cel ce S-a înălţat, rămâne totdeauna cu noi în chip 
nevăzut şi că trebuie să fie lăudat şi închinat; de aceea şi 
preotul rosteşte înainte de aceasta în taină următoarele : 

"Binecuvântat Dumnezeul nostru" adică "să fie" (pag. 83-84) . 

Din toate cele pe care le-am scris analitic - dar, în 
esenţă, sinoptic - reies următoarele concluzii : 

"Totdeauna, acum şi pururea . . .  " nu are legătură 
directă cu "Binecuvântat Dumnezeul nostru" care îl precede 
astăzi în cărţile noastre de cult, care, pe baza manuscriselor 
mai noi au păstrat ambele adăugiri intreptretative ulterioare, pe 

"
Înalţă-Te .. " şi pe "Binecuvântat Dumnezeul nostru", şi încearcă 

în felul acesta să îmbine două tradiţii diferite. Stihul din 
psalmi ne duce la simbolismele vechi ale Înălţării, care au 
avut ca rod iniţial şi direct pe "Totdeauna, acum şi pururea . . .  " . 

"Binecuvântat Dumnezeul nostru" trebuie să rămână "în taină", 
ca o rostire Doxologică fără legătură cu simbolismul şi cu 
vechiul Ecfonis "Totdeauna . . .  " . Nici istoric, nici ca înţeles ,  
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acesta nu se leagă de el. Preotul să îl spună "în taină" , "în 
linişte" sau "în sine", ca întotdeauna. Rostirea lui tare, în 
auzul poporului, înveşniceşte interpretarea greşită. 

2 9 7  

Este corect să facem proscomidia cu u n  cuţit, 
adică să tăiem cu acesta amnosul, miridele şi 
celelalte şi după aceea tipologic să folosim copia, 
fără să tăiem cu ea, ci numai ca să o punem peste 
părticele, spunând diferitele cuvinte sfinte? 

Răspunsul la întrebarea precedentă ne-a dat prilejul să 
vorbim conjunctural despre interpretarea simbolică a 
sfintelor tipuri ale Dumnezeieştii Liturghii şi să vedem că 
simbolismele nu au interpretat numai tipurile preexistente, 
dar şi au influenţat "genetic" creere a şi dezvoltarea formelor 
liturgice. Exact acest lucru îl observăm şi în problema pregătirii 
artosului pentru Proscomidie. Adică, deşi iniţial pregătirea 
obligatorie a darurilor se făcea cu un cuţit obişnuit, pentru a fi 
simbolizată acea suliţă cu care a fost împunsă coasta 
Domnului pe cruce (In. 19 ,  34), instrumentul cu care se tăia 
artosul a luat forma şi numele suliţei. Cu aceasta se făcea nu 
numai împungerea părţii drepte a Agneţului, întru pomenirea 
coastei împunse cu suliţa a Domnului, ci şi tăierea din prescură 
şi scoaterea Agneţului, crestarea lui în chipul crucii şi 
pecetluirea precedentă în chipul crucii a prescurii aduse ca 
jertfă. Când, mai târziu, s -au introdus miridele Născătoarei 
de Dumnezeu, ale diferitelor cete şi miridele pentru cei vii şi 
pentru cei morţi, tot cu copia se făceau părticele necesare, 
încât nu se mai folosea în timpul săvârşirii Proscomidiei. 

Din secolul al XII -lea şi după, rânduielile tipiconale din 
manuscrise şi Rânduiala Dumnezeieştii Liturghii a lui Filotei 
vorbesc clar despre această folosire a copiei şi numai a ei. De 
la Părinţi, deja Teodor Studitul vorbeşte despre "copia 
preoţească" (Împotriva iconomahilor, 1 ) .  Dintre sfinţii tâlcuitori 
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ai Dumnezeieştii Liturghii, Gherman al Constantinopolului şi 
Teodor al Andidelor spun că această copie "este în locul suliţei 
cu care a împuns pe Hristos pe cruce sutaşul Longhin . . .  chiar 
dacă încă nu este timpul acesteia" (Gherman I, Istoria 
bisericească şi vederea duhovnicească. Teodor al Andidelor, 
Introducere pe capitole, 9) . Sofronie al Ierusalimului vorbeşte 
despre artosul care "este tăiat . . .  de către diacon sau preot cu 
un anume cuţit, care suliţă/copie se numeşte" şi prin care se 
face tăierea "ca să nu trecem cu vederea împungerea cu suliţa 
a preacuratei coaste de la Patima sfântă a crucii, din care 
îndată a ieşit sânge şi apă" (Cuvânt care cuprinde toată 
istoria bisericească . . . 8 şi 10) .  Nicolae Cabasila explică mai pe 
larg cele ce se întâmplă la Proscomidie şi înţelesul folosirii 
copiei: "Patima lui Hri stos şi moartea Lui în el (amnos) o 
scrie, ca pe o tăbliţă; şi toate câte săvârşeşte preotul atunci -
pe unele după trebuinţă , pe altele într-adins -, spre acest 
înţeles le face .  Ele alcătuiesc o istorisire, prin acte simbolice, 
a Patimilor şi a morţii lui Hristos . . .  parcă ar spune : astfel 
venit-a Domnul spre patimă, astfel a murit, aşa a fost împuns 
în coastă, aşa a curs sângele şi apa din coasta cea însuliţată . .  . 
şi înfigând de mai multe ori copia, preotul taie astfel pâinea . .  . 
Căci el întipăreşte în pâine crucea . . .  şi  după aceea împunge 
Agneţul în partea dreaptă, povestind prin rănirea artosului 
rana sfintei coaste. De aceea, cuţitul cu care se face 
împungerea se numeşte suliţă (copie) şi este făcut chiar în 
formă de suliţă, aducându-ne aminte de suliţa de la răstignire. 
Şi astfel, prin lucrarea lui, povestind acestea, citeşte cuvintele 
istoriei (cvanghelice) : Şi unul din ostaşi . . .  " (Tâlcuirea 
Dumnezeieştii Liturgh ii, 6 -8) .  La fel scrie şi Simeon al 
Tesalonicului (Dialog, cap. 84-85) . Acelaşi autor vorbeşte şi 
despreA scoaterea miridelor cu copia (Dialog, cap. 94) . 

In faţa unei tradiţii atât de omofone şi continue ar fi 
uşor să încheiem discuţia,  interzicând folosirea oricărui alt 
instrument pentru tăiere la săvârşirea P 

roscomidiei, dacă nu am şti că preoţii noştri, cu toate 
că cunosc tradiţia şi nu o pun la îndoială, întâmpină în 
practică probleme care îi silesc să inventeze cele despre care 
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scrie cel ce Întreabă. În timpurile moderne, industria obiectelor 
bisericeşti a transformat sfânta copie aproape într-un curat 

"accesoriu" de împodobire al obiectelor sfinte, fără nici o 
valoare practică. Este cunoscut faptul că de multe ori cu 
această copie este imposibil să taie cineva artosul sau şi să o 
ţină bine în mână. Vechile copii, care erau făcute de meşteri 
pricepuţi care ştiau nu numai întrebuinţarea simbolică, dar 
şi pe cea practică a acestui instrument în cult, erau cu adevărat 

"cuţite" cu un mâner de lemn, de multe ori şi cu o formă 
exterioară care aj uta destul de mult la tăiat, pe care preoţii 
se îngrijeau să le ascută ca să poată fi folosite la tăierea 
Agneţului şi a miridelor, aşa cum o cer rânduielile tipiconale. 
Astăzi nu este ceva exagerat să spunem că Biserica nu mai 
deţine controlul A sau îndrumarea pentru prelucrarea 
obiectelor sfinte.  In felul acesta copia a aj uns "o umbră de 
suliţă" . Dacă lucrurile rămân pe calea pe care merg astăzi, 
folosirea copiei va ajunge una curat tipiconală, aşa cum o 
descrie întrebarea, iar în generaţia următoare tinerii preoţi 
se vor întoarce hotărât la cuţit şi vor învăţa în şcoli că, cu 
acest instrument ciudat părinţii noştri au stăruit să facă 
Proscomidia, deoarece erau oameni foarte teoretici şi simbolici 
şi deloc practici şi realişti. 

298 

De ce la Dumnezeiasca Liturghie spunem cu glas 
tare "Luati, mâncati . . .  " şi "Beti dintru acesta , , , 
toţi..." şi după aceea binecuvântăm pâinea şi 
vinul, în timp ce Domnul, la Cina de Taină, mai 
întâi a binecuvântat şi după aceea a spus "Luaţi, 
mâncaţi. .. " şi celelalte? 

A 
Intrebarea 294 a avut câteva elemente comune cu 

aceasta . În relatările despre Cina de Taină, adică despre 
predarea Tainei Dumnezeieştii Euharistii de către Domnul, 
pe care le găsim în Evanghelii şi la Apostolul Pavel, mai 
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înainte ca Domnul să îi cheme pe Apostoli să se împărtăşească 
G,Luaţi, mâncaţi . . .  " - "Beţi dintru acesta toţi . . .  ") mai Întâi 

"binecuvintează" sau "mulţumeşte" (Mt. 26 ,  26-27; Mc. 14 ,  
22-23 ;  Lc . 22 ,  10 -20; 1 Cor. 1 1 , 2 4-25) .  Şi  când scriitorii sfinţi 
nu folosesc în legătură cu paharul unul din cei doi termeni de 
mai sus, ei pun în locul lui adverbul "asemenea" (Lc. 22 ,  20; 1 
Cor. 1 1 ,  2 5) ,  prin urmare şi prin acesta se subînţelege verbul 

"binecuvântând" sau "mulţumind". Dacă prin această "binecu
vânt are" sau "mulţumire", care a precedat "cuvintele de 
instituire" a Tainei (adică "Luaţi . . ", "Beţi . . .  ") se înţelege sfinţirea 
materiilor, aşa cum o înţelegem astăzi, adică transformarea 
în Trupul şi Sângele Domnului, sau pur şi simplu o rugăciune 
doxologică de mulţumire iar sfinţirea s-a făcut prin cuvintele de 
instituire, aceasta este o discuţie care îi priveşte pe tâlcuitorii 
textului sfânt şi pe dogmatişti. Noi numai acest lucru am putea 
să îl notăm, că aceiaşi termeni "a mulţumi" sau "a binecuvânta" 

sunt folosiţi în Noul Testament, în afară de situaţiile 
specifice de mai sus, şi în alte cazuri, având al doilea înţeles ,  
fără să se înţeleagă că materiile binecuvântate s-au schimbat 
în Trupul şi Sângele lui Hristos. De exemplu, la binecuvântarea 
celor cinci pâini (Mt. 14, 9; Mc . 6 ,  4 1 ;  Lc . 9, 1 6) ,  a celor şapte 
pâini (Mt. 15 ,  36; Mc. 8, 6- 7) ,  precum şi la binecuvântarea 
pâinii în Emaus (Lc . 22 ,  30) , care sunt oarecum sub semnul 
îndoielii dacă este vorba despre Taina Dumnezeieştii Euharistii 
sau despre binecuvântarea pâinii la masa de obşte. 

Oricare ar fi rezolvarea acestei probleme ermineutice , 
întreaga tradiţie liturgică, cel puţin a Răsăritului, aşa cum 
este mărturisită în paralelele acestei rugăciuni anaforale din 
diferitele Liturghii, vede în "euharistia/mulţumirea" sau 

"binecuvântarea" aceasta a Domnului un act clar sfinţitor de 
transformare a pâinii în Trupul şi al conţinutului paharului 
în Sângele lui Hristos, înainte de cuvintele Domnului: "Luaţi, 
mâncaţi . . .  " şi "Beţi dintru acesta toţi . . .  " . Este suficient un mic 
recurs la an

�
aforalele greceşti principale pentru a se demonstra 

acest lucru: In Liturghia din Constituţiile Apostolice: "înălţându
şi ochii către Tine, Dumnezeul Lui şi Tatăl, şi frângând, a 
dat . . .  tot aşa şi paharul, punând din vin şi din apă şi sfinţind, 
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l-a dat . . .  " . La Liturghia Sfântului Iacov: "înălţându-şi ochii 
către cer şi oferind Ţie, lui Dumnezeu şi Tatăl, mulţumind, 
binecuvântând, sfinţind, frângând, a dat . . .  asemenea [şi 
paharul] . . .  căutând către cer şi oferind Ţie, lui Dumnezeu şi 
Tatăl, mulţumind, binecuvântând, sfinţind, umplând de Duh 
Sfânt, l -a dat" . La Liturghia Sfântului Marcu: "înălţându-şi 
ochii către cer spre Tine, Părintele Lui, dar Dumnezeul nostru şi 
Dumnezeul tuturor, mulţumind, binecuvântând, sfinţind, 
frângând, a dat mai departe . . .  asemenea [şi paharul] . . . .  înălându
şi ochii . . .  mulţumind, binecuvântând, sfinţind, umplând de Duh 
Sfânt, l-a dat . . .  " . În fragmentul Anaforalei Sfântului Epifanie al 
Ciprului: "oferindu-Ţi Ţie, lui Dumnezeu şi Tatăl, mulţuind, 
sfinţind, a dat . . .  asemenea . . .  a pecetluit paharul nemuririi şi  
l -a dat . . .  " . În Liturghia alexandrină a Sfântului Vasile cel 
Mare "înălţându-şi ochii către înălţimile cerurilor spre Tine, 
Părintele Lui, Dumnezeul nostru şi Dumnezeul a toate, 
mulţumind, binecuvântând, sfinţind, frângând, a dat . . .  la fel 
. . .  mulţumind, binecuvântând, sfinţind, gustând iarăşi a dat . . .  " . 
În Liturghia alexandrină a Sfântului Grigorie Teologul: 

"întorcând [ochii] în sus către Părintele Tău, Dumnezeul nostru 
şi Dumnezeul a toate, ai mulţumit, ai binecuvântat, ai sfinţit, 
ai frânt, ai dat . . .  asemenea . . .  ai mulţumit, ai binecuvântat , 
ai sfinţit, ai dat . . .  " . În fine, în cele două Liturghii bizantine 
atât de cunoscute nouă, în cea a Sfântului Ioan Hrisostom, pe 
de o parte, pentru pâine: "mulţumind şi binecuvântând, 
sfinţind, frângând, a dat", iar în cea a Sfântului Vasile cel 
Mare, pe de alta, şi mai clar: "aducând Ţie, lui Dumnezeu şi 
Tatăl , mulţumind, binecuvântând, sfinţind, frângând, a dat . . .  
asemenea . . .  turnând, mulţumind, binecuvântând, sfinţind, a 
dat . . .  " . Această tradiţie liturgică comentând-o şi pe aceasta 
sprijinindu-se, Simeon al Tesalonicului, ajunge la concluzia că 

"şi Acesta (Hristos) prin rugăciuni a lucrat acestea, nu având 
El trebuinţă de rugăciuni, Dumnezeu fiind atotputernic, ci din 
aceasta arătând că o singură putere a Treimii şi în El era, 
lucrând taina, şi pe Tatăl Îl are împreună-binevoind şi pe 
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Duhul Sfânt împreună-lucrător, la fel cum s-a făcut şi la 
dumnezeiasca Sa întrupare"73 (Interpretarea, 88) . 

Observaţia,  aşadar, celui care întreabă este exactă. 
Conform textelor noastre liturgice, Domnul mai întâi a sfinţit 
pâinea şi paharul şi după aceea le-a schimbat în Trup şi 
Sânge, şi în continuare le-a oferit Apostolilor spunând cuvintele 
de întemeiere. Acum, la întrebarea de ce practica bisericească 
face invers, adică zice mai întâi "Luaţi, mâncaţi . . .  " şi "Beţi . . .  " şi 
abia după, prin invocarea Duhului Sfânt sfinţeşte darurile, 
răspunde Nicolae Cabasila, că descrierea Cinei de Taină la 
Dumnezeiasca Liturghie şi rostirea cu voce tare a cuvintelor 
Domnului de către preot se face "în chip de povestire" (Tâlcuirea 
Dumnezeieştii Liturghii, 29, 22) . Sau, aşa cum notează Simeon al 
Tesalonicului, că "preotul, povestind către Tatăl şi Iăudând cele 
ale iconomiei, mai întâi strigă cu glas mare cuvintele lui 
Hristos şi că acesta El ne-a transmis-o şi că de aceea îţi 
aducem acestea pentru toţi, după porunca Lui; prin urmare, 
ne rugăm Ţie, Tu pe Duhul Tău . . .  trimite-L" (Interpretarea, 
88) . Şi puţin mai jos :  "povestind . . .  acestea ,  zice către Tatăl 
cuvintele" (Interpretarea, 88) . 

Cu alte cuvinte, ca să înţelegem evoluţia rugăciunii 
liturgice trebuie să avem în vedere structura fiecărei 
rugăciuni din cultul nostru dumnezeiesc. Ele încep de obicei 
cu o Doxologie, mai lungă sau mai scurtă, şi continuă cu 
amintirea acelor momente din iconomia dumnezeiască care 
preînchipuie sau îndreptăţesc practica bisericească; luând 
Îndrăzneală din acestea, Biserica vine să invoce harul 
lucrător de sfinţire al Sfântului Duh pentru săvârşirea 
actului sfinţitor corespondent; rugăciunea se încheie cu 
enumerarea roadelor pe care le vor culege din aceasta 
credincioşii, după voia lui Dumnezeu, şi cu o pecetluire 
triadologică Doxologică .  Acest lucru care se întâmplă în toate 
rugăciunile se observă mai ales în rugăciunea Anaforalei, 
rugăciunea centrală de sfinţire a Tainei Dumnezeieştii 
Euharistii, care constituie expresia latreutică cea mai înaltă 

,;3 Tratat, voI. IL p. 1 47. 
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şi mai strălucită A a Bisericii. Ea este adresată către 
Dumnezeu Tatăl; Il slăveşte pentru mărirea Sa şi pentru 
faptele Lui minunate; Îi mulţumeşte pentru dragostea Lui 
către oameni şi pentru binefacerile Lui nenumărate şi, mai 
ales, pentru replăsmuirea omului, care s -a  făcut prin opera 
iconomiei cea în Hristos .  Sunt povestite apoi principalele 
momente ale acestei opere şi, bineînţeles, predarea Tainei 
Dumnezeieştii Euharistii către ucenici în timpul Cinei de 
Taină şi voia Lui ca noi să săvârşim aceasta întru pomenirea 
Lui şi să fim prin împărtăşire un singur trup cu El, 
împropriindu-ne astfel opera de mântuire. Exact acest act şi 
voinţa Domnului îi dă Bisericii puterea şi autoritatea în 
Duhul Sfânt să repete Taina, motiv pentru care şi invocă 
luminarea Lui pentru transformarea şi transfigurarea darurilor 
Bisericii în Trupul şi Sângele lui Hristos. 

Cuvintele întemeietoare şi actul Domnului sunt comparate 
de Părinţii Bisericii cu "Să odrăslească pământul. . .  " şi 

"Creşteţi şi vă înmulţiţi . . .  " de la Facere. Ceea ce s-a spus 
atunci o singură dată lucrează pentru totdeauna şi dă putere 
firii create să înnoiască făptura; tot aşa şi taina săvârşită 
atunci o singură dată în mod continuu, cu puterea lucrării 
sfinte împărăteşti prin invocarea Sfântului Duh, este reluată 
de către Biserică. Avem şi aici o lucrare a Treimii pentru 
plăslmuirea din nou a lumii, ca şi la întruparea lui 
Dumnezeu-Cuvântul: Şi aici Tatăl binevoieşte, Duhul Sfânt 
vine peste şi transformă materiile euharistice în Trupul şi 
Sângele Fiului, ale lui Hristos .  

Legat de ace stă temă s -au scris multe în epoca 
bizantină târzie, precum şi de autorii moderni, deoarece 
există între Răsărit şi Apus, după cum se ştie, o deosebire 
teologică în ceea ce priveşte momentul sfinţirii Cinstitelor 
Daruri la Dumnezeiasca Euharistie, adică dacă transformarea 
se întâmplă în timpul cuvintelor de întemeiere sau în timpul 
Epiclezei. Şi întrebarea pe care am discutat-o aici, fără să 
vrem, �ste în dependenţă de ace stă problemă teologică. 

In general, însă, ca să rămânem pe cât este cu putinţă 
în afara acestei îndelungate şi dificile dispute teologice, 
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putem să răspundem direct la întrebarea pusă mai sus: 
Domnul la Cina cea de Taină mai Întâi sfinţeşte şi după aceea dă 
spre gustare. Biserica, aminteşte în chip de povestire acest act şi 
cuvintele Domnului şi, luând Îndrăzneală de la El şi cu puterea 
Lui, invocă harul Sfântului Duh pentru repetarea şi săvârşirea 
Tainei şi după aceea oferă darurile spre împărtăşire. În esenţă 
face şi ea la fel :  mai întâi sfinţeşte şi după aceea oferă spre 
împărtăşire . Inversul este numai aparent. 

299 

Când este de  preferat să  se  împartă ramUri In 
Duminica Floriilor, la Laude sau la sfârşitul 
Dumnezeieştii Liturghii? 

Cel ce întreabă explică de ce crede că este mai bine în 
al doilea caz: În timpul Laudelor numai o mică parte dintre 
oameni se află la biserică; în timpul împărţirii ramurilor 
mişcarea credincioşilor creează dezordine ; dacă pentru restul 
oamenilor ramurile sunt împărţite de altcineva la intrarea în 
biserică, poporul nu va lua ramurile, aşa cum vrea, "din mâna 
preotului" . În mod necesar, împărţirea trebuie să se facă în 
acelaşi timp cu împărţirea anafurei la sfârşitul slujbei, aşa 
cum se face de obicei cu florile la Înălţarea Cinstitei Cruci şi în 
Duminica Închinării Cinstitei Cruci. Motivele înfăţişate sunt 
cu adevărat serioase , iar rezolvarea propusă este de discutat . 

Vom vedea ce ne spune tradiţia liturgică despre aceasta, 
ce scop teoretic şi practic urmăreşte împărţirea ramurilor, şi 
vom încerca să găsim rezolvarea cea mai potrivită, care să 
slujească şi să se potrivească cu datele pastorale de astăzi, 
fără ca să se îndepărteze, pe cât este posibil, de tradiţia Bisericii. 

Conform celei mai vechi tradiţii liturgice, în Duminica 
Floriilor, înainte de Dumnezeiasca Liturghie, se săvârşea o 
procesiune . Primele mărturii despre ea provin de la Ierusalim 
(Jurnalul Eteriei, 3 1 .  Canonarul ierusalimitean sec. IX-X) , 
care pare să fie patria acestei procesiuni. Acolo se făcea ca 
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locaţie începând de pe Muntele Măslinilor către biserica 
Învierii. În timpul slujbei pregătitoare pe Muntele Măslinilor, 
după citirea pericopei evanghelice respective, care aminteşte 
de intrarea triumfătoare a Domnului în Ierusalim (Mt. 2 1 ,  8-9), 
începea procesiunea, la care luau parte patriarhul, clerul şi 
poporul, şi toţi ţineau ramuri de finic sau măslin întru 
pomenirea exactă a evenimentului pe care îl sărbătoreau. 
Procesiunea se termina în biserica Învierii din Ierusalim, 
unde se săvârşea Liturghia. Aproape aceeaşi rânduială este 
mărturisită şi de Tipicul bisericii Învierii din anul 1 122 (cod. 
Timiou Stavrou 43) . Prin imitarea acestei procesiuni se 
făceau astfel de procesiuni şi în oraşe, în sate şi în mănăstiri. 
Conform Tipicului Sfintei Sofia din Constantinopol din sec . 
IX-X (cod. Timiou Stavrou 40, Patmos 466) la Constantinopol 
procesiunea începea din biserica Sfinţilor 40 de Mucenici, 
unde patriarhul împărţea ramuri "preoţilor şi laicilor care 
erau acolo", şi se sfârşea în biserica Sfintei Sofia pentru 
săvârşirea Dumnezeieştii Liturghii. În palat, împăratul 
împărţea curtenilor ramurile cu mâna lui în timpul Vecerniei 
de sâmbătă, evident pentru a le folosi la procesiunea de a 
doua zi (Constantin Porfirogenetul, Expunerea rânduielii 
împărăteşti, 1, 40-41). Conform Tipicului mănăstirii Mântuitorului 
din Mesina, sec. al XII- lea, iarăşi împărţirea ramurilor se 
făcea de către protos după slujba Ceasului 1 , urmând să 
înceapă imediat procesiunea. Conform Tipicului nepublicat al 
Bisericii celei mari din Tesalonic, pe care l -a scris Simeon al 
Tesalonicului74, slujba Utreniei se cânta fiind de faţă arhiepiscopul 

şi "tot clerul" în biserica Sfântului Dimitrie, de unde, mergând în 
procesiune dimineaţa cu ramuri, ajungeau şi slujeau Liturghia 
în Sfânta Sofia. Această procesiune veche s-a păstrat în 
mănăstiri, cel puţin la Sfântul Munte, şi se face între Utrenie şi 
Liturghie, după rânduiala în vigoare. 

Despre rugăciunea de binecuvântare a ramurilor nu �e 
vorbeşte în multe din tipicele vechi amintite mai sus. In 

74 Titlul original este:  IrroeurrwotS 8V OUVCHlf8"L eWV uKoAou8twV eWV OOpeWV 
eOV OAOU IvtaUeoV. 
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unele se prevede rugăciunea care există în evhologhiile şi 
Liturghierele noastre, "Doamne, Dumnezeul nostru, cel ce 
şezi pe heruvimi, cel ce ai ridicat stăpânire . . .  " , care în 
acestea este caracterizată ca "Rugăciune la binecuvântarea 
ramurilor în Duminica Floriilor" (vezi şi cod. Sinai 966) , iar în 
manuscrise se preferă titlul "Rugăciune la ramuri" sau "când 
se dau ramuri", sau "când urmează să se dea ramuri 
poporului" (cod. Sinai 971 ,  982, 984, Vatoped 1 34, Atena 94, 
ş.a.) ,  care pare să fie mai exact. Aceasta deoarece şi la 
rugăciunea în uz şi la celelalte care apar în manuscrise în 
locul ei, precum şi la rugăciunea plecării capetelor, care o însoţeşte 
în alte manuscrise, nu se vorbeşte despre binecuvântarea 
ramurilor. Nu sunt, cu alte cuvinte, rugăciuni de binecuvântare, 
ci mai degrabă rugăciuni de binecuvântare a poporului care va 
lua parte la procesiune şi care se spuneau atât înainte de 
împărţirea sau "deasupra" ramurilor, cât şi după aceasta, ca 
rugăciuni ale procesiunii la care fac aluzie toate rugăciunile de 
mai sus. Rugăciunea socotită astăzi "rugăciune la binecuvântarea 
ramurilor" apare în Tipicul bisericii Învierii din 1 1 22, pe care 
l-am amintit mai sus, ca o rugăciune ce se zice la prima 
oprire a procesiunii, adică mult după împărţirea ramurilor. 
Adică, ramurile se sfinţesc nu prin binecuvântarea şi 
rugăciunea preotului, ci prin folosirea lor în timpul procesiunii 
şi a Dumnezeieştii Liturghii care urmează. O rânduială 
tipiconală mai amănunţită există în Canonarul ierusalimitean, 
la care am făcut referire, conform căruia citirea rugăciunii se 
lega de o slujbă specială a praznicului, care avea un adevărat 
caracter de binecuvântare a ramurilor: "Iau ramurile şi le 
aşază la intrarea altarului, tămâiază în chipul crucii, aprind 
lumânări şi rostesc o Ectenie şi o rugăciune şi zic Prochimenul pe 
glasul al 6-lea: Binecuvântat cel ce vine . . .  ; preotul binecuvintează 
ramurile şi după binecuvântare împarte ramurile poporului" . 

Conform tipicelor monahale mai târzii (Triod, Tipicul 
Sfântului Sava) împărţirea ramurilor se făcea după Evanghelia 
Utreniei, în timpul cântării Psalmului 50, în acelaşi timp cu 
sărutarea Evangheliei de către fraţi (astăzi Psalmul se spune 
cursiv şi nu se face sărutarea Evangheliei în bisericile de 
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parohie) . Schimbarea s-a făcut cu siguranţă pentru ca monahii 
să ţină ramurile nu numai în timpul procesiunii şi la 
Dumnezeiasca Liturghie, ci şi la Utrenie. După Tipicul Bisericii 
celei Mari, adică tipicul în vigoare, împărţirea s -a  mutat după 
exapostilaria "Sfânt este Domnul Dumnezeul nostru", când se 
citeşte rugăciunea şi se face împărţirea în timp ce se cântă 
Laudele. Mutarea s-a făcut probabil în analogie cu mutarea 
eotinalei Evangheliei, ca să fie de faţă mai mulţi oameni, 
iarăşi avându-se în vedere începutul procesiunii care, după 
anumite mărturi, începea la a treia idiomelă a Laudelor: 

"Ieşiţi neamuri, ieşiţi popoare . . .  " , după cunoscuta asociere de 
idei cunoscută şi din alte situaţii. 

Procesiunea s -a desfiinţat în oraş, după cum se pare, în 

timpul stăpânirii turceşti75• Ultima mărturie este dată despre 
practica de parohie de către Tipicul Sfintei Sofia din Tesalonic, 
la care ne-am referit . Simeon, desigur, a compus şi două 
frumoase rugăciuni, care se spuneau cu siguranţă pe rând în 
fiecare an înaintea uşilor bisericii Sfintei Sofia, precum şi la 
sfârşitul Litiei "după Doamne miluieşte" . 

Cu toate că după trecerea condiţiilor speciale obiceiul 
săvârşirii vechii procesiuni în Duminica Floriilor nu a mai 
revenit, citirea rugăciunii şi împărţirea ramurilor s-a păstrat 
până astăzi la Laude şi se face atunci pentru ca, credincioşii 
să ţină ramuri la Dumnezeiasca Liturghie. Timpul împărţirii 
poate fi socotit nepotrivit, deoarece nu este de faţă tot 
poporul. Sunt de părere însă că nu este potrivit să fie mutată 
împărţirea ramurilor din acest motiv. Puţinii credincioşi care 
sunt de faţă vor lua atunci de la preot ramurile lor. 
Tulburarea rânduielii nu este o justificare suficientă pentru 
mutare şi pentru că nu vor fi de faţă mulţi oameni şi pentru 
că un astfel de tip de mişcare în biserică, dacă se face cu bună 

75 Procesiunea din Duminica Floriilor, după mărturia vrednicului de pomenire 
părinte Ioannis Pamfos (epistola sa din 24.02. 1976) s-a păstrat în insulele 
Cicla de lor, .:\iilos şi Kimolos. În timpul procesiunii. care se face după 
Liturghie, se cântă idiomelele Litiei şi la sfârşit se citeşte dintre Uşile 
Împărăteşti Evanghelia din lunea Iăsatului sec de carne (Mc. l l ,  l · l l) .  
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cuviinţă, nu este necunoscut în cultul nostru, nici păgubitor. 
Exemplul împărţirii florilor de la Înălţarea Cinstitei Cruci şi 
din Duminica Închinării Cinstitei Cruci, care se face în 
parohii la sfârşitul slujbei, nu este unul reuşit . În cazul de 
faţă împărţirea se face pentru ca oamenii să ţină ramurile în 
timpul procesiunii şi la Dumnezeiasca Liturghie, sau fie 
numai la Dumnezeiasca Liturghie, întru pomenirea eveni
mentului prăznuit. Imnografia vorbeşte clar despre credincioşii 

�are poartă "simbolurile biruinţei" şi primesc iarăşi pe 
Impăratul slavei, pe biruitorul morţii, pe Domnul care vine. 
La sfârşitul Liturghiei este târziu. 

Exemplul rezolvării care s -a  dat de către practica 
parohială mai nouă despre sărutarea Evangheliei în Duminici, 
poate să ne fie folositor ca exemplu căIăuzitor. După împărţirea 
ramurilor la cei prezenţi în timpul Laudelor, ramurile ar 
putea fi aşezate la intrarea în biserică sau la proschinitar şi 
să fie date celor care vin de un al doilea preot, dacă există, 
sau de altcineva. Faptul că nu primesc ramuri "din mâna 
preotului" va fi , poate, singurul lucru neplăcut. Acest lucru îi 
va îndemna pe credincioşi pe viitor să vină mai devreme la 
biserică. În orice caz, nici Evanghelia nu o sărută toţi 
Duminica atunci când o aduce preotul spre sărutare, ci şi la 
proschinitar. Împărţirea ramurilor la sfârşitul Liturghiei 
păgubeşte esenţial acest act , deoarece nici cu tradiţia nu este 
conform, nici cu scopul şi înţelesul acestei împărţiri . 
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Când la anumite praznice împărăteşti în loc de 
"Sfinte Dumnezeule" se cântă de psalti "Câti în , , 
Hristos v-aţi botezat" sau "Crucii Tale ne închinăm, 
Stăpâne", atunci preotul slujitor, după rugăciunea 
de taină a Trisaghionului, ce trebuie să zică în 
taină: Sfinte Dumnezeule, ca să fie îndreptătită 

� , 
făgăduinţa acestei rugăciuni "Insuţi, Stăpâne, 
primeşte şi din gurile noastre, ale păcătoşilor, 
cântarea aceasta între it sfântă", sau să zică 

C � t· � H ·  t " C · · T I "? " a , I In rIS os . . .  sau " rUCll a e . . . . 

A 
Intr-unul din răspunsurile mai vechi (întrebarea nI'. 

149) am scris că, deşi nu avem nici o prevedere tipiconală 
care să hotărască ce trebuie să zică preotul în aceste situaţii, 
corect s-a impus practica să zică şi ei în locul Trisaghionului 
imnul prevăzut pentru praznic, "Câţi în Hristos . . .  " sau "Crucii 
Tale . . .  " , după caz. În vechime, aceste cântări se cântau de mai 
multe ori, evident ca refren la fiecare stih sau stihuri alese din 
Psalmul 79 (

"
Cel ce paşti pe Israel, ia aminte . . .  ") ,  de unde 

provine şi stihul ,,(Doamne, Doamne,) caută din cer şi vezi . . .  " 

(v. 15 - 16) ,  care se spun până astăzi la Liturghia arhierească 
de către arhiereu. La această cântare participau şi clericii, 
aşa cum până astăzi se face la Liturghiile în sobor. Clerul nu 
cânta, ca şi astăzi, un alt imn afară de cel prevăzut, adică 
Trisaghionul, "Câţi în Hristos" sau "Crucii Tale . . .  " . Rostirea 
Trisaghionului sau a imnului cântat în locul lui, care se face 
conform rânduielii de astăzi de către preoţii slujitori, este o 
suplinire a neparticipării lor la cântarea comună. 

Lipsa unei prevederi speciale este suplinită de alte 
prevederi tipiconale, care pot fi aplicate prin analogie la 
situaţia noastră . Este vorba despre rostirea de către preoţii 
slujitori ai imnului "Acum puterile cele cereşti . . .  " , care se 
cântă la Liturghia Darurilor. Preoţii, neparticipând la cântarea 
Heruvicului sau a imnului cântat în locul lui, rostesc "Acum 
puterile . . .  " , suplinind şi aici participarea lor la cântarea 
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obştească . Prevederile tipiconale hotărăsc aici clar ca şi ei să 
rostească în locul Heruvicului imnul care se cântă. 

Întrebarea pune însă problema pe o altă bază: 
Rugăciunea imnului Trisaghion se referă clar la cântare 
întreit-sfântă: "primeşte şi din gurile noastre, ale păcătoşilor, 
cântarea întreit-sfântă" . La acesta fac aluzie şi multe alte 
expresii din rugăciune : "Dumnezeule cel sfânt, Cel ce întru 
sfinţi te odihneşti, Cel ce eşti lăudat de serafimi cu glas 
întreit-sfânt . . .  " . Această rugăciune este scrisă într-adevăr ca 
o introducere la cântarea Trisaghionului. 

Rostirea Trisaghionului numai de către preoţi, însă, în 
loc de "Câţi în Hristos . . .  " şi "Crucii Tale . . .  ", ar îndreptăţi 

"făgăduinţa" rugăciunii numai la suprafaţă. Ar da, adică, numai 
o aparenţă de continuitate liturgică. Poporul iarăşi nu o să cânte 
Trisaghionul care este tema şi cererea rugăciunii. Pentru că 
rugăciunea nu se referă numai la preoţi, ci la întreaga 
comunitate, care, unită cu puterile îngereşti, urmează să Îl 
slăvească pe Dumnezeul cel în Treime, cântând împreună 
imnul Trisaghion. Este de preferat să primim aceste situaţii 
ca excepţii, în timpul cărora, din motive speciale , locul 
Trisaghionului este luat de imne hristologice asemănătoare 
mai potrivite pentru praznicul împărătesc. 

Ceva asemănător avem şi în a doua rugăciune a celei 
de-a treia plecări a genunchilor de la Vecernia Cincizecimii 
("Dumnezeule cel mare şi veşnic . . .  ") ,  în care cerem de la 
Dumnezeu harul "ca să-i aducem fără rătăcire Doxologie 
întreit-sfântă cu inimă zdobită" , fără ca la sfârşit să cântăm 
imnul Trisaghion. În practica liturgică nu sunt ceva 
neobişnuit astfel de fenomene. 
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Impartaşlrea dm mlnde . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . .  . . . .  . . . . . . . .  7 7  

Postul de dinainte de Dumnezeiasca Împărtăşanie . . . . . . . . . .  6 1  

�ostul de sâmbătă şi Dumnezeiasca Împărtăşanie . . . . . . . . . . .  6 1  

Impărtăşirea înainte de 
Dumnezeiasca Liturghie în Joia Mare, etc . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . .  92 

Împărtăşirea copiilor şi bolnavilor numai 
cu Cinstitul Sânge. . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . .  . . . . . . .  . . . . . . . . . . .  42 

"Binecuvântat este Dumnezeul nostru" 
înainte de "Totdeauna" . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . .  323 

Binecuvântarea la rugăciunea amvonului . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . .  184 

Rugăciunea amvonului de la 
Liturghia Sfânului Vasile cel Mare . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . .  56 

!lugăciunile amvonului de la diferite praznice. . . . . . . . . . . . . . . . . .  56 

Intreruperea Liturghiei 
�in cauza îmbolnăvirii preotului. . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . .  50 

Impărtăşirea după terminarea Liturghiei. . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . .  89 

Săvârşirea Liturghiei Darurilor 
mai înainte sfinţite în Vinerea Mare . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . .  2 5 1  
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257 Două cereri asemănătoare la ectenia mare 
a logodnei . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . .  244 
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274 C ' � T d· t ' t ·" 2 7 1  e Inseamna " u In pa ru van un . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . .  . 
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