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Prologul editiei intai

Cu ajutorul lui Dumnezeu am finalizat 400 de intrebari
(301-400) ale seriei ,Raspunsuri la intrebari liturgice”’. Acestea
au fost publicate in periodicul , Efimerios” in ultimii cinci ani
(martie 1976-martie 1982) si deja se reediteaza cu diortosirile
s1 adaugirile necesare.

Volumul acesta este dedicat amintirii a doua personalitati
evlavioase, fericitil intru pomenire, teologi mireni, Panaghiotis
Trembelas (18 noiembrie 1977) si Atanasie Frankopoulos (22
1unie 1977) care au trecut la Domnul in vremea in care se scriau
aceste raspunsuri. Amandoi au fost stapaniti de o dragoste
inflacarata pentru cultul divin.

Primul a scris studii stiintifice aprofundate si a publicat
un volum impresionant de scrieri liturgice. A predat disciplina
Liturgica timp de aproape 20 de ani la Facultatea de Teologie
a Universitatili din Atena, si a contribuit mai mult decat
oricare altul la intelegerea cultului divin si la insufletirea
cugetarii liturgice in Biserica noastra, in anii din urma. Cel
care scrie aceste randuri se lauda in Domnul ca a facut
ucenicie la picioarele lui.

Al doilea si-a manifestat dragostea lui fata de cultul
divin catre poporul lui Dumnezeu prin invataturile lui inspirate,
formulate in multele lucrari de predici. Este intruparea prin
excelenta a predicii liturgice in zilele noastre.

Amandol au urmarit pas cu pas demersul alcatuirii
acestor raspunsuri, de la publicarea primului volum, in 1965,
pana in ziua mortii lor. Cel care scrie a primit din cuvintele
lor incurajatoare, din taria lor duhovniceasca, indrazneala sa
continue timp de atatia ani o lucrare atat de dificila, atat de
responsabila. Vesnica sa le fie pomenirea!
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301

Ecfonisele de la Vecernia mare: ,,Ca Tie Se cuvine
toata slava ...”, ,,Ca a Ta este stapanirea...”, ,,Ca
milostiv si iubitor de oameni Dumnezeu esti...”,
,Ca bun si iubitor de oameni Dumnezeu esti...”,
cum se leaga intre ele? Ce alcatuiesc acestea?

Asa cum este stiut, ecfonisele sunt incheierile doxologice
ale rugaciunilor care se rostesc ,cu glas tare” si melodios, sau
rugaciuni care, incheindu-se, sunt rostite fie ,tainic’, fie ,in
auzul” poporului. Cel care intreaba, cauta sa afle rugaciunile
ale caror formule de incheiere, dupa regula de mai sus, alcatuiesc
ecfonisele Vecerniel mari. Nu le afla, si de aceea cu dreptate
se intreaba ce inseamna si1 de unde provin aceste ecfonise ,fara
stapan”. Aceeasl afirmatie ar putea s-o faca si despre multe
din ecfonisele Utreniei, care si acestea sunt ,fara stapan”. Toate
cate le vom scrie despre ecfonisele Vecerniei sunt valabile, prin
analogie, si cu ecfonisele Utreniel. Situatia este aceeasi.

Randuiala Vecerniel care se savarseste astazi in bisericile
noastre este monahala, provine, impreuna cu celelalte randuieli
de z1 s1 de noapte, de la Ierusalim, si din manastirea Sfantului
Sava. Randuiala s-a raspandit din manastiri, si in cele din urma
s-a Impus sl in bisericile de mir, care la inceput aveau randuieli
speciale, asa-numitele slujbe cantate, randuieli de lume sau
de parohii, care proveneau din Antiohia. Tipicul acesta monahal,
insa, n-a ramas intact, ci a primit influente de la tipicul mirenesc.
Randuiala de astazi a Vecernieil are destule elemente de acest
fel, care se refera, in principal, la rolul preotului si al diaconului,
in timpul desfagurarii slujbei. Patrunderea aceasta si incadrarea
elementelor cantate ale Vecerniel mirenesti in Vecernia
monahala, care nu s-a facut in vremuri de apogeu liturgic, nu
era organica. De multe ori, introducerea rugaciunilor si a
ecfoniselor, si legatura lor cu sistemul si scheletul randuielii
monastice se face cu desavarsire conventional si fortat, astfel
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ca elementul introdus este evident si1 pentru cercetatorul mai
putin atent. Acestui lucru se datoreaza faptul ca multe rugaciuni
si-au pierdut ecfonisele lor, iar ecfonisele rugaciunile lor.

Vecernia cantata avea opt antifoane mari, vohod, ectenii,
trel antifoane micl, rugaciunea pentru catehumeni, doua
rugaciuni pentru credinciosi, ectenia ,,Sa plinim rugaciunea
noastra Domnului”, rugaciunea plecarii capetelor si rugaciunea
apolisuluil. Inainte de fiecare antifon se punea cererea diaconului,
rugaciunea si ecfonisul. Astfel avem o grupare de 18 rugaciuni
si ecfonise integrate organic in randuiala. Dintre cele opt
antifoane mari, primul si al optulea aveau psalmi consacrati:
Antifonul 1 Psalmul 85 (,Pleaca-Ti1i urechea Ta spre mine,
Doamne,...”) si Antifonul al -8-lea, Psalmul 140 (,Doamne,
strigat-am catre Tine...”). Celelalte sase antifoane erau schim-
batoare, adica aveau psalmi care se succedau, astfel incat
impreuna cu antifoanele schimbatoare ale Utreniei sa aiba
loc si ,repetarea Psaltirii,” care pentru scopul acesta era
impartita in 68 de antifoane. Rugaciunile celor doua antifoane
fixe erau inspirate din psalmii lor consacrati, 85 si 140.

Cand s-a impamantenit tipicul monastic, preotii s-au
confruntat cu o dificultate la savarsirea slujbei Vecerniei: in
Molitfelnice existau rugaciunile Vecerniei cantate, insa,
strana canta Vecernia monahala in care nu era loc pentru
cele 18 rugaciuni cate avea Vecernia de mir, ci doar pentru
cincl sau sase. Stradania pastrarii tuturor rugaciunilor Vecerniel
cantate s1 a imbinarii lor cu randuiala monahala a provocat o
serie de anomalii, care s-au 1Incheiat cu statornicirea practicii
de astazi. Rugaciunea primului antifon mare a intrat dupa
ectenia mare, aceasta rugaciune fiind a Psalmului 85, puternic
influentata de acesta. De vreme ce nu s-a mai cantat Psalmul
85, a ramas rugaciunea ,Doamne, Indurate si Milostive...” si
ecfonisul e1,,Ca Tie se cuvine toata slava...”. Rugaciunea celui
de-al d01lea antifon: ,Doamne, nu cu mania Ta sa ma mustrl
pe mine...” si ecfonisul acesteia ,,Ca a Ta este stapanirea...” si-
au gasit locul dupa ectenia care urmeaza catismei din Psaltire.
Rugaciunea antifonului al optulea a Psalmului 140 (,Doamne,
strigat-am catre Tine...”) care este influentatd de acesta
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(,Seara s1 dimineata si la amiaza...”) cu ecfonisul e1 (,Ca Tie
se cuvine toata slava... ”’) s-a pastrat ca rugaciune a Vohodului, de
vreme ce si la Vecernia cantata se facea Vohodul in timpul anti-
fonului al optulea. Rugaciunea ecteniei intreite, a cererilor, era
rugaciunea cunoscuta de la Sfanta Liturghie ,,Doamne, Dumnezeul
nostru, primeste aceasta rugaciune staruitoare de la robii Tai...”
cu ecfonisul ,,Ca milostiv si iubitor de oameni Dumnezeu esti...”.
Aceasta a ramas la locul el. Rugaciunea ecteniei ,Sa plinim
rugaciunile noastre...” era rugaciunea ,,Dumnezeule Cel Preamare
si Preainalt, Singurul Care ai nemurire...” cu ecfonisul ,,Ca Bun
si 1ubitor de oameni Dumnezeu esti..”. Rugaciunea plecarii
capetelor ,Doamne, Dumnezeul nostru, Cel ce ai plecat cerurile...”
avea ecfonisul , Fie stapanirea impérétiei Tale binecuvantata...”
si s-a pastrat la locul ei de la inceput.

In afara de aceste sase rugaciuni insa, Vecernia cantata
mai avea s1 altele 12. Cu acestea ce s-a intamplat? S-au depus
eforturi sa se gaseasca o solutie. Cele cinci rugaciuni ale
antifoanelor mari (antifonul al 3-lea, al 4-lea, al 5-lea, al 6-lea,
al 7-lea) au fost puse toate impreuna cu ecfonisele lor in taina
in timpul cantarii psalmului consacrat (103) adica la vremea
cea mal potrivita pentru preot. Acestea au atras dupa ele si
pe celelalte doua, rugaciunea antifonului intai si al doilea,
care 181 aveau locul lor in randuiala monahala, dar au urmat
soarta celorlalte sapte si se rosteau toate impreuna in timpul
psalmului, cu toate ca ecfonisele lor se vor fi repetat la locul
lor. La Liturghia Darurilor mai inainte sfintite s-au pastrat
pentru rugaciuni cele mai multe pozitil in timpul citirii
Psaltirii (,Cele inaltate catre Domnul”) adica patru, dar si
aicl consacrata obisnuinta din Vecernia monahala si-a avut
consecintele ei (vezi raspunsul la intrebarea nr. 93). Rugaciunile
celor trei antifoane s-au pastrat doar la Vecernia plecarii
genunchilor de la Rusalii (,Binecuvantat esti, Doamne, Stapane
Atottiitorule...”, Doamne, Doamne, Care ne-ai izbavit pe
noi...”, ,Dumnezeule, Cel mare si vesnic...”). Rugaciunea pentru
catehumeni si cele doua rugaciuni pentru credinciosi au cazut.
Rugaciunea de la ectenia cererilor ,Dumnezeule cel Mare si
Preainalt ...” s-a pastrat doar la plecarea genunchilor din duminica
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Rusaliilor. In sfarsit, rugaciunea apolisului (, Preabunule
Doamne, Dumnezeul nostru, Cel ce ai plecat ziua...”) a disparut
pentru ca Vecernia monastica avea propria el binecuvantare
a apolisului (,Hristos, adevaratul Dumnezeul nostru...”).

Intorcandu-ne s1 recapituland, raspundem intrebarilor
in mod concret: a). Ecfonisul ,,Ca Tie Se cuvine toata slava...”
apartine rugaciunili primului antifon mare al Vecerniel
cantate - astazi prima rugaciunii a inserarii (,Doamne, milostive
si indurate...”); b),,Ca a Ta este stapanirea...” apartine rugaciunii
antifonului al doilea — astazi a doua rugaciunc a inserarii
(,Doamne, nu cu mania Ta sa ma mustri pe mine...”); ¢) ,,Ca
Milostiv si1 1ubitor de oameni...” apartine rugaciunii ecteniei
intreite, a cererilor ,Doamne, Dumnezeul nostru, primeste
aceasta rugaciune staruitoare...”; d) ,,Ca bun si iubitor de
oameni estl...” apartine rugaciunii ecteniei ,,Sa plinim rugaciunea
noastra”, a Vecerniei cantate: ,Dumnezeule Cel mare si
Preainalt, Cel ce singur esti nemuritor...”.

302

In randuielile tipiconale intalnim deseori expresia
»sproestosul” sau citetul sau in sfintele manastiri
,monahul randuit,” citeste rugaciunile incepatoare,
cei sase psalmi, etc. Cine este acest ,,proestos”?

Aceste randuieli monahale le intalnim in cartile noastre
liturgice de provenienta monastica, adica cele care cuprind
randuielile de rugaciune de zi si noapte ale Bisericii (Ceaslov,
Triod, Penticostar, Acatistier, Minei etc.). ,Proestosul” este
staretul manastirii sau, in general, mal marele unei obsti
monahale. Cand aceste carti liturgice s-au introdus in practica
liturgica a bisericilor de mir, s-au pastrat si randuielile lor
tipiconale care s-au aplicat prin analogie si in parohii. Unele
editil mail noi, in special, au fost modificate asa cum este
expresia de mai sus, la care se refera intrebarea. Aici s-a
adaugat ,,citetul” intr-un mod gresit. Vechea dispozitie monastica



IOANNIS FOUNDOULIS 13

este: ,proestosul sau fratele randuit”. Cel mai corect ar fi sa
se mentioneze: ,citetul, 7 sau 1n cazul sfintelor manastiri
,proestosul sau fratele randuit”. Parohiile nu au proestosi. In
inteles lumesc, proestosul este conducatorul politic, despre
care nu se prevede nicio dispozitie speciala in cultul divin.
Desigur ca s-ar putea intelege o persoana deosebita a sinaxei
parohiei, precum arhiereul care slujeste, unul dintre preoti,
sau o persoana respectabila de la strana care intr-un fel
oarecare are rol de conducere in timpul slujbei. Dar sensul
exact al randuielil tipiconale este altul: in manastiri, egumenul
sau monahul randuit, in parohii, citetul.

303

Cand trebuie sa aiba loc binecuvantarea anafurei:
dupa ,Mai ales pe Preasfanta, Curata..” sau
inainte de: ,Intai pomeneste, Doamne, pe Inalt
Preasfintitul Arhiepiscopul nostru...”?

Inaltarea anafurei se face de obicel astazi de catre
preoti, inainte de ecfonisul: ,Intai pomeneste, Doamne...”.
Practica aceasta o consemneaza oarecum editia Liturghierului
Diaconiei Apostolice din anul 1962, care la p. 137, in
momentul acesta mentioneaza ca preotul ,obisnuieste” ,sa
binecuvanteze, inaltand” anafura. Despre aceasta binecuvantare
a anafurei care se 1nalta, am scris mal amanuntit 1n
raspunsul la intrebarea 109.

Pozitia cea mai corecta a inaltarii anafurei este imediat
dupa ecfonisul: ,Mai ales pe Preasfanta, Curata...” s1 aceasta
pentru ca astfel se coreleaza mai direct inaltarea anafurei cu
motivatia el istorica, dar se si evidentiaza legatura dintre
inaltarea anafurei cu pomenirea numelui Maicii Domnului.
inéltarea anafurei, asa cum am vazut in raspunsul amintit,
nu este altceva decat inaltarea artosului Preacuratei, care
dupa o randuiala putin diferita are loc la trapeza manastirilor
s1 1n alte imprejurari. Dupa ecfonisul acesta incepe un alt rand
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de pomeniri: ,a Sfantului, Proorocului si Inaintemergatorului si
Botezatorului Ioan,” a Apostolilor, a Sfintilor, a celor adormiti,
a celor vii etc. Desigur ca axionul inchinat Maicii Domnului se
continua, dar pozitia cea mal potrivita a binecuvantarii anafurei
este la Inceputul cantarii decat la sfarsitul ei. In timpul ,inaltari
Panaghiei,” axionul se canta imediat dupa ,Mare este numele
Preasfintei Treimi...Preasfanta Nascatoare de Dumnezeu, ajuta-ne
noua” care se rosteste le inaltarea anafurel. S-ar putea obiecta
foarte corect ca daca inaltarea se face dupa ,Mai ales pe
Preasfanta, Curata...” se intrerupe continuitatea rugaciunii.
Dar rugaciunea se intrerupe s1 daca inaltarea se face inainte
de cuvintele ,,IntéiA pomeneste, Doamne...” chiar daca ultima
parte a rugaciunii , Inca aducem Tie aceasta slujba duhovniceasca
pentru toata lumea...” s-a pus in chip rau Inainte de pomenirea
arhiepiscopului. Din nou raman ,,intéi pomeneste, Doamne...”
impreuna cu ,,91 ne da noua, cu o gura sl o inima...,” care
constituie parti indisolubile ale rugaciunii sfintei anaforale.
Nici in acest fel rugaciunea nu s-a incheiat.

Din traditie nu avem suficiente marturil, sl aceasta
pentru ca binecuvantarea si inaltarea anafurel s-a introdus
in vremurile mai noi, la sfarsitul perioadeil bizantine, si de
aceea nu exista indicil referitoare la aceasta practica in
Molitfelnicile si Liturghierele manuscris. Dupa un codice din
sec. al XVIl-lea (Atena 776) se facea inaltarea particelei
triunghiulare a Maicii Domnului, care se afla pe Sfantul Disc
in dreapta Sfantului Agnet, imediat dupa ,Mai ales pe
Preasfanta, Curata...” sau in timpul rostirii acesteia (dispozitia
este neclara: dupa ,,pe Preasfanta, Curata...” se mentioneaza
yaicl”. Adica In ce moment, In timpul sau dupa rostirea
ecfonisului?) si se rosteste de catre preot ,Neamurile toate te
fericesc”. Ceva asemanator scrie si Sfantul Simeon al
Tesalonicului: ,,Atunci se 1nalta, caci este obiceiul de a o
pomeni pe Aceasta la Dumnezeiasca Taina... de pilda, in
timpul cantarii «Mai ales pe Preasfanta, Curata...»” Dialogurti,
cap. 359). Desigur, marturiile sunt doar doua, dar dupa cate
stiu sunt g1 singurele care raspund la intrebarea noastra.
Este caracteristic faptul ca amandoua sunt de acord asupra
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momentului binecuvantarii anafurel. Amandoua aseaza inaltarea
sl binecuvantarea anafurei imediat dupa (sau in timp) ce se
rosteste ,Mai ales pe Preasfanta..” si nu inainte de ,Intai
pomeneste, Doamne...”.

304

Daca lipseste pronaosul in care trebuie sa se citeasca
rugaciunea femeii la 40 de zile este ingaduit ca ea sa
aiba loc inlauntrul bisericii, la usa de la intrare?

Conform Molitfelnicelor tiparite si manuscriselor, randu-
1ala curatirii la 40 de zile se face ,1naintea usilor Bisericii”,
sau ,lnaintea usii’, sau ,catre usa’, sau ,inaintea usilor bisericii,
in Pronaos”. Sfantul Simeon al Tesalonicului marturiseste la
fel: ,preotul, inaintea usilor bisericil’, citeste rugaciunile si
motiveaza ,caci nu este ingaduit sa intre inaintea rugaciunii’
mama in biserica. Intrarea in biserica se face dupa citirea
tuturor rugaciunilor si inaintea Apolisului. Conform traditiei,
locul de citire al rugaciunilor este inaintea usilor. Acum, daca
biserica nu are pronaos, ar trebui ca ele sa fie citite in curte?
Socotesc ca ar fl un lucru inuman sa se tina acrivia dispozitiel,
de vreme ce sl sanatatea mamel sl a prunculul sunt inca
fragile si conditiile climaterice deseori aspre. Locul din imediata
apropiere a ugii, inlauntrul bisericii, care intr-un fel sau altul
tine locul pronaosului care lipseste, ar fi locul cel mai potrivit.
Dupa cate cunosc, acest lucru se intampla pretutindeni, in
aceasta situatie.
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305

Cand copilul a murit, ce apolis trebuie sa se faca
la randuiala imbisericirii pruncului la 40 de zile?

Editiille mai noi au Apolisul sarbatorii intémpinérii
Domnului: ,Cel ce in brate a primit sa fie tinut de Dreptul
Simeon pentru mantuirea noastra”, care este potrivit pentru
randuiala aducerii pruncului la 40 de zile la biserica, deoarece
se intelege ca pruncul traieste si randuiala s-a facut datorita
lui, ca imitare a Intampinarii Domnului. Daca insa ,nu se gaseste
printre cei vil’, Molitfelnicele consemneaza dupa rugaciunea a
doua: ,preotul face Apolisul”. Ar fi ilogic sa se spuna Apolisul
sarbatorii Intampinarii Domnului. Acest lucru este de la sine
inteles ca lipseste, iImpreuna cu toate cele care se refera la copil.
Consider ca este corect ca randuiala sa se incheie cu Apolisul
comun: ,Hristos, Adevaratul Dumnezeul nostru...”.

306

Preotul poate sa savarseasca 40 de Liturghii in
perioada Postului Mare, de vreme ce in aceasta
perioada nu se savarseste in zilele de rand alta
Liturghie, in afara de Cea a Darurilor mai
inainte sfintite?

In perioada Postului celul Mare nu se pot savarsi 40 de
Liturghii. Liturghia Darurilor mai inainte sfintite, chiar daca
presupunem ca s-ar savarsi in fliecare zi, nu este Liturghie in
adevaratul sens al cuvantului, adica savarsirea Tainei Sfintei
Euharistii. In timpul acesteia nu se aduce jertfa, prin urmare, nu
se savarseste nicli pomenirea viilor s1 a mortilor pentru care se
fac cele 40 de Liturghii. Pomenirea pomelnicelor la Ectenia
Liturghiei Darurilor mai inainte sfintite este pomenirea obisnuita
de la Vecernie si nu trebuie sa se confunde cu pomenirea care
se face la Proscomidia Dumnezeiestii Liturghii, in timpul careia
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se face scoaterea particelelor pentru cel pentru care se aduce
jertfa, s1 pomenirea de la diptice, dupa prefacerea Sfintelor
Daruri. Liturghia Darurilor este Vecernia unita cu Sfanta
Impartasanie. Ea nu inseamna Liturghie-Anafora-Jertfa.

Tipicele, conform cu cele spuse mai sus, precizeaza clar
ca ,jertfele” (Dumnezeiasca Liturghie) pentru odihna sufletelor
fratilor care s-au intamplat sa moara in perioada Postului Mare
incep de la Duminica Tomii si se continua pana la implinirea
celor 40 de zile. Dispozitia aceasta a fost cuprinsa si in
Triodul tiparit, in ziua de Luni a primeil saptamani a Postului
Mare: ,De aceea, daca un frate a plecat la Domnul in aceste
zile sfinte... trebuie ca jertfele si pomenirile lui sa inceapa de
la Duminica cea noua, pana la implinirea celor 40 de zile.”
Prin extensie, dispozitia de mai sus este valabila si pentru
cele 40 de Liturghii savarsite pentru cei vii.

307

Ce reprezinta stihul Utreniei ,,Toata suflarea sa
laude pe Domnul”, care se canta inainte de Sfanta
Evanghelie si unde este consemnat?

Prochimenul Utreniel: ,Toata suflarea...”, In toate
editiile tiparite ale cartilor noastre liturgice, cel putin in cate
am putut sa cercetez, este fara stih, iar cercetarea manuscriselor
n-a lamurit chestiunea. Aproape peste tot, in chip stereotip, se
repeta: ,, Toata suflarea si Evanghelia”, sau uneori, mai amanuntit
este indicat si glasul (2), sau se pune prochimenul intreg
,Toata suflarea sa laude pe Domnul”, sau se adauga ca se
canta ,de trei ori’.

De aceea, plecam de la urmatoarele premise:

a) Prochimenul trebuie sa aiba cel putin un stih. In
traditia mai nouad, asa cum este formulata in cartile
liturgice aflate in uz, prochimenele sunt insotite de
unul, uneori si doua sau trei stihuri.

b) Stihirile sunt luate din acelasi psalm din care a fost
ales Prochimenul
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c¢) Daca stihul este unul, atunci, de regula, este primul
stih al psalmului, afara daca, avand statut de
prochimen, s-a ales primul lui stih, adica al doilea
al psalmului, caci stihul prochimenului este cel imediat
urmator, adica al doilea. Toate acestea le deducem
din originea istorica a prochimenului, care este stihul
de la inceputul psalmului luat la alegere. Psalmul se
rostea in intregime si dupa aceea, la fiecare stih, se
repeta prochimenul. Treptat insa stihurile s-au limitat,
pana cand s-a ajuns la practica de astazi, conform
carela, asa cum se stie, prochimenul se canta de treil
ori, prima si a doua oara fara stih, iar a treia oara
cu primul stih al psalmului. Prin extensie, intreg
psalmul, adica prochimenul principal cu stihurile lui
se numea Prochimen, ca text asezat inaintea citirii
(,,Prochimenele se pun inaintea scrierilor profetilor
s1 apostolilor si a Evangheliei... si pregatesc citirea”
— Marcu Eugenicul, Talcuirile randutielit bisericesti)
sau ca prevestire profetica a sarbatorilor (,acesta este
profetie despre sarbatoare, pe care le invatau psalmii
despre praznic... Prochimen se numeste prevestirea despre
sarbatori si despre zilele care urmau sa se intample” —

Simeon al Tesalonicului, Dialoguri..., cap. 337).
Psalmul din care a fost luat Prochimenul Utreniei este
ultimul psalm al Psaltirii, 150, versetul 6. Conform celor spuse
mai sus, prochimenul acesta trebuia sa se cante la inceput, in
timpul psalmodierii Psalmului 150 s1 daca se pastra doar un
singur stih, acesta ar fi trebuit sa fie primul stih al acestui
psalm (,Laudati pe Dumnezeu intru sfintii Lui, laudati-L pe
El intru taria puterii Lui”). Intr-adevar, acest stih s-a pastrat
in cartile liturgice slave siin Ceaslovul Mandstirii Kriptoferis
(Ed. 1950, p. 47). De ce nu apare insa si in cartile noastre
liturgice? Este foarte probabil ca stihul nu s-a consemnat din
pricina faptului ca era foarte cunoscut, datorita desei folosiri
a Psalmului 150 si a prochimenului: ,Toata suflarea sa laude
pe Domnul”. De multe ori, indiciile cartilor noastre liturgice,
in special cele despre stihurile psalmilor sunt foarte succinte.
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Se presupune ca stihurile sunt cunoscute din memorie. Tendinta
care se impune astazi, ca prochimenul Vecerniei sa se cante
de trei ori, fara stih, este foarte noua si nu se intalneste in
cartile noastre liturgice. Este posibil ca intreita repetare a
prochimenului fara stih sa inceapa de la ,Toata suflarea”,
care este cel mai obisnuit dintre prochimene. Cu toate acestea,
prochimenul Utreniei trebuie sa aiba, conform aspectului lui
deplin si corect, urmatoarele:

,<Prochimen, glas 2, Psalmul 150:

Toata suflarea sa laude pe Domnul (de doua ori)

Stihul: ,Laudati pe Dumnezeu intru Sfintii Lui, laudati-L
pe Elintru taria puterii Lui”

Toata suflarea sa laude pe Domnul”.

308

In prima saptamana a Postului Mare, la Pavecernita
cea Mare cantam Canonul cel Mare. Unde trebuie
sa fie introdus acesta, la Inceput sau dupa
Doxologie? Ceaslovul editiei Diaconiei Apostolice
(1967) il are in ambele locuri (pag. 159 si 175)

309

In Ceaslovul editiei Diaconiei Apostolice (1967),
pag. 159, se consemneaza despre Pavecernita cea
Mare ca ,,daca este prima saptamana a Postului
Mare incepem cu ,Dumnezeule, spre ajutorul
meu ia aminte...” Daca nu, incepem astfel: Psalmul
4: ,,Cand Te-am chemat, m-ai auzit, Dumnezeule...”
Adica, In prima saptamana a Postului vom sari
din Pavecernita cea Mare, pana la psalmul 69?

Intercalarea partilor Canonului celui Mare in randuiala
Pavecernitel celei Mari in primele zile ale Saptamanii celei
Mari (Luni, Marti, Miercuri) prezinta anumite dificultati tipi-
conale, care se datoreaza intalnirii a doua-trel sau mai multe
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traditil primare, in efortul de impacare sau de pastrare in
paralel a doua dintre acestea. Conform cu Tipicul randuielii
bisericestt a Sfintei Lavre din lerusalim a Sfantulut si de
Dumnezeu Purtdtorului Parintelut nostru Sava (1771 Venetia,
p. 117), Canonul cel Mare se punea la inceputul slujbei, dupa
»,Sfinte Dumnezeule”, ,Veniti sa ne inchinam” si Psalmul 69.
Exact aceeasi randuiala aflam siin tipicele manuscris, ca si
in Codicele Sinat 1094, din secolele XII-XIII s1 in manuscrisele
tipice aghiorite mai noi. Aceasta randuiala se tine in Sfantul
Munte si astazi, ca s1in multe alte parti. Se pare ca aceasta a
fost randuiala chinoviilor Palestinei, care, direct sau indirect
a fost influentata de tipicul Lavrel Sfantului Sava, chiar daca
Pavecernitele nu se cantau ,in biserica”, ci intr-una ,dintre
chiliile” monahilor. Aceasta randuiala o intalnim si in alcatuirea
slujbel Pavecernitel care exista in Triodul editat, in Lunea
curatal, care este aproape aceeasl cu cea pe care am consemnat-o
in Codicele Sinat 1094, din secolele XII si XIII.

Un al doilea mod de inserare al Canonului celui Mare
este marturisit de Tipicul Bisericii Celel Mari a lui Hristos, al
Protopsaltului Constantin (Constantinopol, 1838) si al lui G.
Violaki (Atena, 1921). Conform acestora, canonul se punea nu
la inceput, ci spre sfarsitul Pavecernitei celei Mari, adica
dupa Doxologie si inainte de ,Doamne al puterilor”. ,Dupa
Doxologie incepem sa cantam Canonul cel Mare... apoi
Trisaghionul si troparul: ,Doamne al puterilor”™ (Tipicul lui
Constantin, p. 159; G. Violaki, p. 333). In momentul acesta al
Pavecernitel mari sau mici, la manastirli se pun canoanele
Nascatoarel de Dumnezeu, sau canoanele din Minei din timpul
Saptamanii Luminate, care, pentru ca sa nu fie trecute cu
vederea, sunt adaugate la pavecernitele Postului celui Mare.
Analoga cu aceasta a doua randuiala este inserarea in a doua

I In traditia greaca Lunea din prima saptamana a Postului Mare este
numitd Lunea curatd (KaBapn Asutépa) subliniindu-se prin aceasta faptul
ca cel care incep postul se spala si se curatesc in vederea postului. Poate fi
echivalentul obiceiului din Romania de a spala toate blidele in care se
gatca mancarea de dulce, de exemplu.(n.tr.)
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parte a Pavecernitei celei Mari, dupa Psalmul 50, a Canonului
Nascatoarei de Dumnezeu sau a ,,Sfantului zilel”, care este martu-
risita de Tipicul mandstirii Everghetidos si de alte tipice vechi
(Codicele Atena 788, Barberinos III, 69; Vatican 1877), toate
din secolele XII-XIII.

Curios este faptul ca acelasi Triod editat care ne da in
randuielile tipiconale ale zilel de luni din prima saptamana a
Postului Mare dispozitia pe care am vazut-o la inceput, putin
mai jos, cand este vorba sa adauge partea Canonului celui
Mare, care se va canta in timpul acesteia, ignorand-o pe cea
dinainte, mentioneaza o randuiala diferita, care se apropie mai
ales de cel de-al doilea mod de introducere a Canonului, pe care
l-am vazut mai sus: ,dupa Trisaghion urmeaza ,Dumnezeule,

spre ajutorul meu ia aminte...”, ,Doamne, auzi rugaciunea
mea...” s1 ,Slava intru cel de sus...”, cantam prima parte a
Canonului celui Mare, cu cele care urmeaza...”. Evident ca

este vorba despre o randuiala diferita, asezata in paralel cu
cealalta, asa cum, de pilda, se face si in randuielile tipiconale
ale Mineielor tiparite, care la diferite sarbatori prevad pentru
Dumnezeiasca Liturghie antifoane speciale, in timp ce in
textul randuielil, putin mai jos, poruncesc ,cele obisnuite si
Fericirile.” Este probabil ca din pricina lungimii slujbei se taia
Pavecernita cea Mare si se cantau doar trei dintre elementele
el mail principale: Psalmii 69, 142 si Doxologia. Cu alte
cuvinte, in loc de Pavecernita cea Mare, se canta un fel de
Pavecernita mica. O prescurtare asemanatoare a Pavecernitel
celel Mari gasim in manuscrise s1 in ziua de miercuri sl vineri
din siptamana a cincea a Postului , pentru osteneala Canonului
celui Mare” (Codicele Barberinos 111, 69; Messina 115).

Cele doua variante de baza au ajuns pana in practica
de astazi si au fost formulate, agsa cum am vazut, in cartile noastre
liturgice aflate in uz. In editiile mai vechi ale Ceasloavelor (de
pilda, Constantinopol, 1900, Saliveru s.a) sunt pomenite
amandoua. La note insa se lamureste ca ,acest Canon Mare
se canta astazi aproape de catre toti dupa «Slava intru cei de
sus lui Dumnezeu...»”. In editia Diaconiei Apostolice despre care
aminteste intrebarea, asa cum se pare, s-a renuntat la orice
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nota lamuritoare, avand ca urmare indreptatita confuzie. Nu
este posibil sa coexiste doua traditii diferite. In practica trebuie
sa se prefere prima sau cealalta randuiala, care aseaza
canonul la inceput, sau care i1l pune dupa Doxologie, sau sa
fie lasata la alegerea celor care savarsesc slujba, care vor putea
sa urmeze sau traditia locala, sau cea mai preferata randuiala,
la alegere. Deoarece Ceaslovul editat nu ia pozitie, este neaparata
nevoie de respectiva lamurire, altfel confuzia este inevitabila.

Care dintre cele doua randuieli tipiconale este cea mai
corecta? Fireste ca amandoua, de vreme ce, asa cum am
vazut, 1s1 au radacina in practica veche. Socotesc insa ca este
mai de preferat intercalarea canonului dupa Doxologie, pentru
singurul motiv ca nu provoaca tulburare in slujba, asa cum
face agezarea inainte a Psalmului 69, acolo unde este pozitia
lui initiala si canonica, si anularea de la inceput a celel de-a
treia parti a Pavecernitei. De ce a fost introdusa alta randuiala,
de vreme ce era posibil ca si fie introdus Canonul la locul
stabilit de traditie pentru canoane, dupa Doxologie? Poate ca
in vechime, in afara de Canonul cel Mare se canta si canonul
obisnuit al Nascatoarei de Dumnezeu, sau al Sfantului. Astfel,
Canonul cel Mare se canta la inceput si celalalt catre sfarsitul
slujbei, ca sa existe o distanta relativa intre cantarea unuia
s1 a celuilalt. Pentru sustinerea acestel ipoteze insa, nu exista
marturil in practica veche.

Cat priveste acum a doua intrebare, asa cum este
formulata dispozitia tipiconala in Ceaslov, ar putea fi talcuita
asa cum a inteles-o cel care intreaba. Adica, dupa ,,Veniti sa
ne inchinam”, daca este prima saptamana a Postului celui
Mare, incepem de la: ,Dumnezeule, spre ajutorul meu ia
aminte”, cantam Canonul si dupa acesta cealalta randuiala a
Pavecernitei (dupa dispozitia Triodului), adica de la ,Doamne,
auzi rugaciunea mea’ (Psalmul 142), a celei de-a treia parti a
Pavecernitel si urmatoarele. Daca nu este prima saptamana
sincepem astfel”’, adica cu Psalmul 4: ,Cand Te-am chemat,
M-a1 auzit...”. Dispozitiile tipiconale ale Triodului editat insa
ale Codicelui Sinait, 1094, ale Tipicului editat al Sfantului Sava
(ed. Venetia 1771), tipicele manuscris mai noi si practica vie
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contemporana a Sfantului Munte la care ne-am referit la
inceputul lucrarii, lamuresc ca ,,dupa completarea Canonului,
incepem Psalmul 4: «Cand Te-am chemat, m-ai auzit...»” ca si
ceilalti psalmi ai Pavecernitei”. La inceputul celei de-a treia
partl a Pavecernitel, dupa rugaciunea: ,Stapane, Dumnezeule’,
a sfarsitului celei de-a doua parti si la ,Veniti sa ne inchinam”,
dispozitia Triodului si Tipicul Sfantului Sava (ed. 1771)
repeta Psalmul 69: ,Dumnezeule, spre ajutorul meu ia aminte...”
Dupa Tipicul Codicelui Sinait 1094, tipicele-manuscris mai
noi si practica de astazi a Sfantului Munte, Psalmul 69 nu se
mal repetda, cl partea a treia incepe de la: ,Doamne, auzi
rugaciunea mea...” (Psalmul 142). Aceasta practica este mai
corecta, deoarece psalmul acesta s-a pus la inceput si este
nepotrivita din punct de vedere liturgic repetarea lui.

310

La Vecernia unita cu Liturghia Sfantului Vasile
cel Mare, din Joia Mare, din Sambata cea Mare,
din ajunul Craciunului si ajunul Bobotezei, dupa
Paremii si inainte de Apostol, ce se spune: ,,Ectenie
Mare”, ,,Ectenie Mica” (Iara si iara) sau in mod
simplu: ,,Domnului sa ne rugam”? Toate trei
variantele apar in cartile noastre litrurgice!

Intrebarea se referd la o neuniformitate care se observi
in cartile noastre liturgice si in practica de astazi, ca si in
modul introducerii Trisaghionului sau al Cantarii: ,Cati in
Hristos” in timpul savarsirii Dumnezeiestii Liturghii a Sfantului
Vasile cel Mare, la Vecerniile zilelor de mai sus. Pentru ca sa
ramanem doar la editiile tiparite ale Diaconiel Apostolice a
Bisericii Greciei, in Mineiul lunii decembrie este prevazuta
pentru Vecernia Craciunului , Ectenie mare”, in Mineiul lunii
ianuarie, pentru Vecernia Bobotezel, si in Triod pentru Joia
sl Sambata cea Mare , Ectenia cea mica,” iar in Liturghier, in
toate aceste situatil: ,Domnulul sa ne rugam”. Termenii sunt
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clari: ,ouvanty” se refera la Ectenia Mare. Prescurtarea ei
este: ,JlKpa ouvamnty, pentru care la inceput se folosea
verbul: ,tprotixewv’, deoarece se rosteau doar trei stihuri ale
ecteniel: ,Jara si iara... Apara, mantuieste... Pe Preasfanta,
Curata.” Formula: ,Domnului sa ne rugam” este forma cea mai
prescurtata a ecteniilor, care se foloseste pentru introducerea
rugaciunilor rostite de preoti, sau a ecfoniselor. Deoarece
termenul: ,ouvantn” se foloseste uneori si pentru ectenia
mica, ar putea sa se presupuna ca si aici se intelege ectenie mica
s1 astfel avem doar doua, in locul celor trei formule aparente.
In practicd, astizi se pastreazi aceste doud formule. Unii
slujitori urmeaza randuiala Mineielor si a Triodului, rostind
Ectenia Mica, in timp ce altii, cel mai multi, randuiala
Liturghierului si spun doar: ,Domnului sa ne rugam”.

Tipicul Sfantulut Sava (ed. Venetia 1771) prevede
,Ectenie Mica”.

Din tipicele Bisericii celei Mari se prevede in chip asema-
nator: ,Ectenia Mica” (Tipicul lur Constantin, Constantinopol,
1838, p. 184 si 190. G. Violaki, Atena 1921, p. 358 si 165). In
tipicul lui Violaki se intalneste si primul efort de impacare a
vechil traditil cu traditia cea noua si trecerea de la ectenia
mica la: ,Domnuluil sa ne rugam”. In randuiala tipiconala a
ajunulul Craciunului si a Bobotezel se consemneaza: ,,Dupa
aceste paremii ,ectenia mica”, ,Domnului sa ne rugam”. Autorul
tipiculul nu este deranjat de faptul ca este vorba de doua
lucruri diferite. ,Domnului sa ne rugam” apare ca supliment
la Ectenia Mica.

Ectenia Mare, chiar daca nu este intalnita clar in
Mineiul lunit decembrie, este marturisita limpede de tipicele-
manuscris mai vechi. In Tipicul Mdanastirit Mantuitorului, din
Messina, anul 1131 si in Tipicul Codicelui Vatican 1877, din
anul 1292 se precizeaza: ,Diaconul: Ectenia Mare, Preotul: ruga-
cilunea Cantarii intreit-sfinte, apoi: Sfinte Dumnezeule, sau in
loc de Sfinte Dumnezeule: Cati in Hristos. Tipicul Sfintel Sofia
din Constantinopol, din secolul al X-lea (Codicele Sfintei Cruci
40) si Tipicul Manastirii Everghetidos, sec al XlII-lea (Codicele
Atena 788) numesc, ca si alte 1izvoare, aceasta Ectenie Mare: , Ectenia
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Trisaghionului”, sau ,Rugaciunea Trisaghionului” si prevad
rostirea el de catre diacon, dupa citirile din Vechiul Testament.

Asadar, este vorba clar despre trei randuieli diferite,
care urmeaza o evolutie: ,,dupa cele mai vechi, Ectenia Mare,
catre cele noil: ectenia mica si catre cele mai noi: Domnului sa
ne rugam”. Exact aceasta evolutie a avut sub acest aspect si
Liturghia obigsnuita. Ectenia cea Mare, care la inceput, in sec
IV-V se rostea dupa separarea catehumenilor, in timpul
rugaciunilor pentru credinciosi, a fost mutata inainte de
Sfinte Dumnezeule. Acolo o gasim la Liturghia Sfantului Iacov,
fratele Domnului. Incepand cu sec. al IX-lea apare mutarea ei
inainte de antifoane, unde se gaseste astazi. Pana in sec al XIII-lea
ramane s1 Ectenia Mica inainte de Sfinte Dumnezeule si
amandoua s-au pastrat in Molitfelnicele de astazi, in randuielile
Schimel monahale, mica si mare. Treptat insa incepe sa dispara
vechea ectenie a Trisaghionului, sa se imputineze cererile ei,
pana la final, cand a ajuns la aceasta ultima forma, adica la:
,Domnului sa ne rugam”, de astazi. Vecerniile unite cu Liturghia
Sfantului Vasile cel Mare au urmat aceeasi cale. Astazi,
aflam doar: ,,Domnului sa ne rugam”, celelalte doua forme de
mail inainte devenind anacronice. Cartile noastre liturgice
sunt insa greoaie in evolutia liturgica. Gasim in acestea dispozitii
mail vechi sl mai noi, in uz i legite din uz. Urmarea este
confuzia si nedumerirea in dreptul acestel practici. Astfel,
cartile noastre liturgice, in loc sa inlesneasca savarsirea corecta
a slujbelor, provoaca ele insele neuniformitate liturgica, atat
de neplacuta multora. Desigur ca lucrarea armonizarili si
abordarii corecte, a solutionarii diferentelor acestor carti liturgice
este dificila si delicata. Din nefericire, nu rareorl asemenea
Interventil neavizate au dat nastere la deformari liturgice, cu
urmari catastrofale pentru practica liturgica corecta. De aceea
.pentru ca raul sa fie mai mic”, poate este preferabil de multe
orl sa suportam - sisa nadajduim ca nu vegnic - urmarile confuziei
din diferitele straturi ale traditiilor liturgice, decat sa ne
confruntam cu aberatii liturgice.



26 RASPUNSURI LA PROBLEME LITURGICE

311

Rugaciunea euharistica rostita in taina: ,,Multumim
Tie, Stapane, Iubitorule de oameni, Binefacatorul
sufletelor noastre...”, cand trebuie sa fie citita de
regula? Dupa impartasirea preotilor, sau dupa
impartasirea credinciosilor? Citirea acestei ruga-
ciuni este Intalnita in mod diferit.

Pozitia initiala, unica si corectd a rugaciunii euharistice,
rostita dupa Dumnezeiasca Impartasanie: ,Multumim Tie,
Stapane, Iubitorule de oameni” a Liturghiei Sfantului Ioan
Gura de Aur, ,Multumim Tie, Doamne, Dumnezeul nostru...”
a Liturghiei Sfantului Vasile cel Mare si ,Multumim Tie,
Dumnezeului si Mantuitorului tuturor...” a Liturghiei Darurilor
mal 1nainte sfintita este exact dupa ectenia: ,Drepti, primind...”
si inainte de ecfonisul: ,,Ca Tu esti sfintirea noastra...” Cererile
ecteniel introduc rugaciunea si justifica tema eil, care este
multumirea pentru impartasirea cu Dumnezeiestile Tale.
Ecfonisul: ,,Ca Tu esti sfintirea noastra” este incheierea doxologica
comuna a celor trei rugaciuni pe care le-am amintit. Este
clara in acest ecfonis referirea la Dumnezeiasca Impartasanie,
prin care se realizeaza: ,,sfintireg poporului lui Dumnezeu”.
Asa cum inainte de Dumnezeiasca Impartasire avem rugaciunile
pregatitoare respective, care sunt: rugaciunea de dinaintea
Rugaciunii Domnesti, Rugaciunea: ,Tatal nostru” (,painea
noastra cea spre fiinta, da-ne-o noua astazi”’) si rugaciunea
plecarii capetelor, —celelalte rugaciuni care se rostesc astazi:
,Cred, Doamne, si marturisesc” si troparele: ,Cinel Tale Celeil
de Taina”, ,Nu spre judecata sau spre osanda” nu apartin
textulul initial al Dumnezeiestii Liturghii — la fel si dupa
aceasta, 1n toate liturghiile aflate in uz, exact in locul acesta
se gaseste rugaciunea de multumire pentru Dumnezeiasca
Liturghie. Tot in aceasta pozitie se gasesc rugaciuni euharistice
analoage si in toate Liturghiile vechi ale Rasaritului, precum
in Liturghia Constitutiilor apostolice, in Liturghia ierusalimiteana,
a Sfantului Iacov, fratele Domnului, in Liturghiile alexandrine
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ale Sfantului Marcu, Vasile cel Mare si Grigorie Teologul, in
liturghia armeana, in liturghiile apusene etc.

Multumirea este adusa de toata ,pleroma” Bisericii,
cler s1 popor, care a participat la sfintirea Tainelor. Acest
lucru este de la sine inteles, dar poate sa fie confirmat si de
textele rugaciunilor, care in afara de faptul ca sunt scrise la
plural (vezi ,Multumim...”, ,Multumim Tie...”, ,,...al sufletelor
noastre”, ,,...ne-al invrednicit pe noi’, ,,...pe toti...” etc.) multe
dintre acestea pomenesc toate tagmele credinciosilor, preoti,
imparati, conducatori, popor etc. La caracterul colectiv al
rugaciunii si la importanta ei speciala, ca multumire comuna
pentru marele dar al Dumnezeiestili Euharistii, se refera si
diferitele marturii ale Parintilor, precum cea a Sfantului
Chiril al Ierusalimului: ,Apoi, asteptand rugaciunea, multumeste
lui Dumnezeu, Celui care te-a invrednicit de impartasirea cu
aceste minunate Taine” (Cateheza mistagogica V, 19), a Sfantului
Dionisie Areopagitul: ,Cel care se impartaseste si primeste
impartasirea cu Dumnezeirea, incheie cu multumire sfanta,
impreuna cu toata adunarea sfanta a Bisericii” (Despre terarhia
bisericeascd 3, 14), a Sfantului Eutihie al Constantinopolului:
»,S1 asa cum atunci, dupa ce au mancat, au 1esit cantand in
Muntele Maslinilor, la fel si noi, dupa ce ne impartasim cu
Sfantul Trup si Sange, multumim si iesim, plecand fiecare la
casa lui.” (Cuvant despre Paste si Dumnezeiasca Impdrtdsire,
3). Sfantul Ioan Gura de Aur, in chip special, i1 condamna pe
acel credinciosi care, din pricina faptului ca impartasirea dura
prea mult, pentru ca se apropiau foarte multi de Sfintele
Taine, 1ar impartasirea se facea separat, mai intai cu Sfantul
Trup si apoi cu Sfantul Sange, aveau raul obicei ,inainte de
ultima 1mpartasire...sa sara peste ea si sa plece acasa”
(Despre Botezul lui Hristos, 4).

Vechile dispozitii tipiconale stabilesc lucrul acesta indiscu-
tabil. La Liturghia Constitutiilor Apostolice se precizeaza: ,cand
totl si toate se Impartasesc, diaconii luand cele prisositoare,
le introduc in pastoforion (locul de pastrare). Si incetand
cantarea, diaconul rosteste: , Impartiasindu-ne cu Sfantul Trup si
Sfantul Sange al lui Hristos, s& multumim Celui ce ne-a
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invrednicit pe noi a ne impartasi cu Sfintele Lui Taine...”
Episcopul multumeste si1 el: ,Multumim Tie, ca ne-ai invrednicit
pe noi a ne impartasi...” (Biblioteca VIII, 14-15). In Molitfelnicul
bizantin mai vechi, Codicele Barberin 336, din secolul al VIII-
lea, rugaciunea este precedata de prescriptia tipiconala: ,,S1
dupa aceea, impartasindu-1 pe toti, citind diaconul rugéaciunea,
preotul multumeste”. In Codicele Atena 685, rugaciunea poarta
titlul: ,Rugdciune dupa impartasirea tuturor”. In multe manu-
scrise mal vechi si mai noi, chiar si1 in editiile tiparite vechi,
rugaciunea de multumire este asezata dupa ,Cu frica de
Dumnezeu”...a impartasirili incheiate si a ramasitelor sfinte
adunate de la Sfanta Masa.”

Mutarea rugaciunii dupa impartasirea preotilor si
inainte de Impartasirea credinciosilor s-a facut in vremurile
din urma. Pricina mutarii ei a fost la inceput obisnuinta de a
fi cititd In taina. Ca si in alte multe situatii, acest lucru a
provocat indepartarea ei de ecfonisul propriu, adica de locul
el firesc de la inceput. Ectenia si ecfonisul, deoarece se
rosteau melodios si in auzul poporului, constituiau un element
puternic s1 ramaneau de neclintit. Rugaciunea, cu toate ca
teoretic era centrul si pe aceasta cadea greutatea Euharistiei,
pentru ca se rostea in taina, a devenit elementul mai vulnerabil
in chip practic si mai usor de schimbat. Cand slujeste diaconul,
rugaciunea poate sa se spuna in timpul ecteniei: ,Drepti,
primind...”. Practica aceasta, asa cum am vazut deja, este
marturisitd de Codicele Berberin 336. Cand nu exista insa
diacon, si acest lucru a devenit incetul cu incetul regula,
rugaciunea trebuia sa fie rostita de catre preot, care rostea si
ectenia la timpul potrivit, adica inainte sa se incheie Chinonicul,
imediat dupa impartasirea lui. Caracteristica este dispozitia
Codicelui Parizian 385, din secolul al XIV-lea: ,daca nu este
diacon, aici — adica 1nainte de cuvintele: ,,Cu frica de Dumnezeu”
— preotul insusi este dator sa zica rugaciunea: ,Multumim
Tie, Stapane...” La acest lucru a contribuit si venirea mai
rara a poporului la Sfanta Impartasanie. Deoarece, intr-un fel
sau altul, de cele mal multe ori, credinciosil nu se apropiau
de Sfanta impértésanie, rugaciunea a ajuns sa vizeze doar pe
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preotul care se impartasea mereu. De asemenea, este important
de consemnat faptul cd mutarea a inceput de la Liturghia
Sfantului Ioan Gura de Aur, care se savarsea mai des. Practica
liturgica in Liturghia Sfantului Vasile cel Mare a ramas mai
conservatoare, deoarece se savarsea doar de zece orl pe an.
Acest lucru se poate deduce, cel putin din vechile editii care,
la Liturghia Sfantului Ioan Gura de Aur aseaza rugaciunea de
multumire dupa impartasirea preotului, in timp ce la Liturghia
Sfantului Vasile cel Mare o pastreaza in locul ei, de la inceput:
,a Impartdsiril incheiate si a ramasitelor sfinte adunate de la
Sfanta Masa” (Dumnezeiestile Liturghii, ed. Venetia, 1795, 1813,
Constantinopol, 1875 s.a.). De asemenea si Arhieraticoanele au
ramas fidele, din aceleasi pricini. Arhieraticonul (Ed. Diaconiel
Apostolice, Atena, 1971, p. 31, 58 si 73) asaza rugaciunea
euharistica in cele trei Liturghii in locul ei1 corect, adica
inainte de ecfonisul: ,,Ca Tu esti sfintirea noastra...”. De altfel,
arhierell slujeau intotdeauna cu diaconi sau cu preoti, care
rosteau ecteniile. In sfarsit, despre istoria acestul aspect
consemnam ca in anumiti codicl rugaciunea se muta inainte de:
,Cu frica de Dumnezeu...”, Insa pastreaza vechea dispozitie
tipiconala ,,a Impartasirii desavarsite...” Era stadiul de tranzitie.

312

In randuiala Tainei Sfantului Maslu, inainte de
Ectenia Mare, nu trebuie sa se rosteasca:
»Binecuvantata este Imparatia...”?

Randuiala Tainei Sfantului Maslu, asa cum apare in
Molitfelnicele noastre de astazi, este rodul unel indelungi
evolutii. A inceput de la o rugaciune: ,la untdelemnul bolnavilor”,
care se rostea in timpul Dumnezeiestii Liturghii si a ajuns in
decursul sec. al XIII-lea aproximativ la infatisarea de astazi,
care este alcatuita din doua parti distincte clar: Utrenia si Taina
propriu-zisa. Utrenia incepe cu ,Binecuvantat este Dumnezeul
nostru”, rugaciunile incepatoare si cuprinde Psalmul 142
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(,Doamne, auzi rugaciunea mea...”), ca o prescurtare a celor
sase psalmi (ca s1 in alte situatil), Ectenie Mare, Aliluia,
Tropare, Psalmul 50, Canonul, cu Catisme la Cantarea a treia
s1 Condacul la cantarea a sasea, Luminanda, Stihiri la Laude,
Sfinte Dumnezeule s1 Tropar. Astazi, partea aceasta nu mai
este privita ca Utrenie, cica o introducere in randuiala Sfantului
Maslu. Din structura acestei prime parti a randuielil s1 din
marturiile clare ale manuscriselor, este neindoielnic ca se
sivarsea randuiala reald a Utreniei sau a Privegherii. In
manuscrise sunt consemnate uneori s1 alte elemente ale
Utreniel, care lipsesc din volumele tiparite. In tot cazul insa,
exista marturia in toate, ca la final se facea Apolisul.

A doua parte nu se facea unita cu prima. Partea a doua
este randuiala Tainei. In editiile tiparite are Ectenie Mare,
rugaciune de sfintire (,Doamne, Care cu mila si cu indurarile
Tale...”), un rand de tropare, sapte Apostole, sapte Evanghelii, cu
prochimene s1 Aliluia, sapte ectenii s1 sapte rugaciuni. intreaga
randuiala se incheie cu rugaciunea de ilertare si ungerea
bolnavului. S1 din randuiala editiilor tiparite, si mult mai
clar din manuscrise, transpare ca avem o randuiala a Tainei
intrepatrunsa cu Dumnezeiasca Liturghie. Ectenia Mare este
a Dumnezeiestii Liturghii, cu adaosul cererilor speciale, troparele
sunt in locul Antifoanelor Sfintei Liturghii, citirea Apostolului si
a Evangheliei in locul celor din Sfanta Liturghie, 1ar Ectenia
Intreita si rugaciunea in locul Ecteniei intreite si al rugaciunii
cererilor staruitoare de la Sfanta Liturghie. Celelalte sase
perechi de Apostole s1 Evanghelii si cele sase ectenii s1 rugaciuni
corespund celor sase preoti care luau parte la slujba, deoarece
pentru toti acestia s-a avut in vedere faptul ca fiecare sa
participe prin citirile s1 rugaciunile speciale. Dupa acestea s-
ar fi savarsit Vohodul cu Sfintele Daruri si, in continuare,
Sfanta Liturghie. Antifoanele lipsesc, pentru ca de obicei
Tainele ocupau pozitia antifoanelor de astazi, deoarece atunci
Sfanta Liturghie nu avea antifoane, sau in perioada putin
ulterioara, antifoanele lipseau din pricina savarsirii Tainei.
In tot cazul, in anumite manuscrise exista si1 antifoane. Cantarea:
,Sfinte Dumnezeule...” apare in anumite manuscrise (sau in locul



IOANNIS FOUNDOULIS 31

acestela: ,,Cati in Hristos...”), in altele lipseste, ca un element
cunoscut al Sfinteil Liturghii. Asemanarea structurii acestei parti
a randulelii Sfantului Maslu cu Tainele Botezului si a Nuntii,
care erau legate si acestea de Sfanta Liturghie, este evidenta.
Aceasta a doua parte tainica a randuielii Sfantului
Maslu era normal sa aiba propriul inceput, asa cum avea si
propriul el ipostas si propria autonomie, de vreme ce nu se
savarsea unita cu Liturghia. Si inceputul acesta nu putea sa
fie altul decat inceputul Sfintei Liturghii, adica: ,Binecuvantata
este Impéaratia...”, ca si Taina Botezului si a Nuntii. Exact
aceastd forma se intalneste si intr-un insemnat numar de
manuscrise vechi, dintre cele pe care le-a editat A. Dimitrievscki,
Evhologhia, Kiev, 1901, si dintre cele pe care le-a avut in
vedere profesorul P. Trembelas, in studiul sau: ,Randuiala
Sfantului Maslu” (Molitfelnicul mic, vol I, Atena, 1950, pg.
97-191). Urmatorii codici pun inaintea Ecteniei Mari formula:
,Binecuvantata este Imparatia...”s Sinai 973, din sec al XII-lea,
Sinai 960, din secolul al XIII-lea, Atena S.14 s1 S. 690, din
secolul al XIV—-lea, Atena S. 724, secolele XIV-XV, Stnar 980,
Dionisiu 450, Constamontitu 19 (20), Marea Lavra 88, secolul
al XV-lea, Atena 1190, Sfanta Cruce 615 (757) a secolului al XVI-lea
s1 Atena 667, din secolul al XVII-lea. Dar si1 alti codici, precum
Paris 213, din secolul al XI-lea, Atena 664 si Sinai 995, din secolul
al XV-lea subinteleg: ,Binecuvantata este impérétia”, sau
formula este adaugata de alta mana, pe marginea scrierii.
Randuiala Tainei Sfantului Maslu, din pricina lungimii
ei si a desei folosiri, era firesc sa sufere o mare deteriorare. In
manuscrise exista o multime de variante, neinchipuit de mare, si
inainte de formarea randuielii, pe care o contin Molitfelnicele
editate aflate in uz, a caror imagine foarte sumara am dat-o
mai sus, dar si dupa aceasta, chiar si pana astazi. Utrenia a
fost prescurtata aproximativ doar in partile ei mobile,
incetand sa fie o Utrenie adevarata si devenind o introducere
prelunga a randuielii propriu-zise. In continuare, se savarsea
Taina, nefiacandu-se apolisul Utreniei si pauza obisnuita.
Dumnezeilasca Liturghie a incetat sa se savarseasca, si au
ramas cele sapte Apostole si Evanghelil, impreuna cu cele
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sapte rugaciuni, care erau destinate celor sapte preoti, rostite
de fiecare pe rand, de obicel in graba, in conditii grele pentru
o randuiala in case, langa bolnavi si muribunzi, si in
Miercurea cea Mare, impreuna cu randuielile lungi, foarte
incarcate ale acestel zile. La Botez si la Nunta s-a pastrat
formula: ,,Binecuvantata este impérétia...”. Aicl o gasim doar in
anumite manuscrise care, chiar daca nu prevad savarsirea Sfinteil
Liturghii, salveaza inceputul partii Tainei, prin: ,Binecuvantata
este Imparatia...”. Ea s-a pastrat insa in anumite parti si din
vechea traditie locala. De multe or1 aceasta traditie a locului
salveaza elemente corecte care au disparut in volumele tiparite.
Traditia locala are memoria liturgica cea mai buna.

313

Taina Sfantului Maslu poate fi savarsita in casa
de catre un singur preot?

314

In timpul savarsirii Tainei Sfantului Maslu de
catre un singur preot se citesc toate rugaciunile,
Apostolele si Evangheliile, sau se omit? Daca da,
care dintre acestea?

Nu exista nicio indoiala asupra faptului ca atunci cand
randulala Sfantului Maslu era alcatuita la inceput dintr-una
sau doua rugaciuni, se savarsea de un singur preot sau, dupa
imprejurari, de mai multi, ca si toate celelalte randuieli si
Taine. De-a lungul timpuluil insa, s-a impus obiceiul sa se
savarseasca de mail multi preoti. Practica aceasta a provenit
din interpretarea gresita, sau mai bine zis din interpretarea
literala a textului Epistolei Sobornicesti a Sfantului Apostol
Iacov, fratele Domnului (5, 14-15), care este prima marturie
despre Taina Sfantului Maslu: , Este cineva bolnav intre voi?
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Sa cheme preotii si sa se roage pentru acesta, ungandu-l cu
untdelemn sfintit in numele Domnului.” Sfantul Iacov scrie
la plural: ,preotii...sa se roage sa-l unga” si, prin urmare,
interpretandu-se literal cuvintele lui, slujba nu trebuia
savarsita doar de un slujitor, ci de mail multi. Conceptia
aceasta a Inceput sa influenteze structura randuielii. Fiecare
preot trebuia sa aiba ceva special de rostit: citire din Apostol
si Evanghelie, Ectenie, Rugaciune. Astfel, randuiala incepe sa
se dezvolte. Se adauga tropare, citiri din Apostol si Evanghelie,
Ectenie si rugaciuni. Randuiala evoluata deplin cuprindea Ectenie
Mare, Rugaciunea de sfintire: ,Doamne, Care cu mila si cu
indurarile Tale...”, Apostol si Evanghelie (primele consemnate de
editiile tiparite), ectenie intreita, rugaciunea: ,,Cel fara de inceput,
Sfinte al Sfintilor...” (pana la ,mostenirea Impéaratiei cerurilor”)

si ecfonisul acesteia: ,,Ca al Tau este a ne milui...”, ungerea
bolnavului cu rugaciunea care o insotea: ,,Parinte Sfinte, Doctorul
sufletelor si al trupurilor...”, rugaciunea de iertare: ,Imparate

Sfinte, Mult-Indurate si mult-Milostive...” si Apolisul. Rugaciunile
acestea se disting prin condensare, simplitate si aspectul lor
incepator. Pana in secolul al XII-lea randuiala a avut ca baza
continutul de mai sus si era unita, asa cum am vazut in raspunsul
de la intrebarea de mai sus, cu Dumnezeiasca Liturghie.
Adaugirile nu erau inca insemnate. Tendinta aceasta de
dezvoltare a randuielil este insa lesne de sesizat in manuscrise.
Ea eraimpusa de participarea mai multor preoti.

Apogeul randuielii Taineil Sfantului Maslu incepe in
secolul al XIII-lea. Conform marturiei Patriarhului Nichifor
al Constantinopolului (1260-1261), inaintasul sau, Patriarhul
Arsenie Aftorianos (1255-1260) a hotarat ca Taina Sfantului
Maslu sa fie savarsita neaparat de sapte preoti si a randuit
rugaciuni speciale pentru fiecare. Arsenie n-a nascocit nici pe
cel sapte preoti, nici adaosul noilor rugaciuni. Contributia lui
poate a constat in faptul de a impune si de a reglementa
liturgic participarea a sapte preoti. Intr-un manuscris din
Sinal (numarul 973), aproximativ cu un veac mai vechi (anul
1153), intalnim in plina dezvoltare aceasta tendinta. Asadar,
la elementele existente ale Sfantului Maslu s-au adaugat inca
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sase rugaciuni, impreuna cu ecteniile care le introduc si, putin
mail tarziu, si cele sase citiri din Apostol s1 Evanghelie, cu
prochimen si Aliluia. Astfel, noua randuiala a primit o
infatisare ingeptita: sapte preoti, sapte Apostole, sapte Evanghelii,
sapte Ectenii, sapte Rugaciuni. O privire aruncata asupra
manuscriselor (vezi P. Trembelas, Randuiala Taine1 Sfantului
Maslu, ,,Molitfelnicul mic”, Atena 1950, p. 97-191) poate sa ne
edifice in ce stadiu ajunsese randuiala. Utrenia intreaga, multimea
troparelor g1 a rugaciunilor, citirile din Apostol s1 Evanghelie,
Antifoanele, psalmii, ecteniile mari si ecteniile intreite, sapte
ungeri si sapte slujitori au facut ca randuiala Sfantului Maslu
sa devina una dintre cele mail complicate si mail prelungite
randuieli ale Molitfelnicului bizantin. De ce numarul preotilor a
fost stabilit insa la sapte? Cu siguranta pentru sfintenia
numarului. Sfantul Simeon al Tesalonicului recapituleaza in
chip caracteristic traditia respectiva si o justifica pastrand
insa si anumite retineri: , Fratele Domnului n-a spus numarul
preotilor. Obisnuinta a facut sa fie chemati sapte. Cred ca
dupa numarul sapte al darurilor Sfantului Duh, enumerate
de Isaia, sau dupa acei sapte preoti ai Legii vechi care, trambitand
de sapte ori in jurul Ierihonului, din porunca dumnezeiasca,
1-au daramat zidurile. La fel si acestia strica cetatea vicleana
s1 zidurile vartoase ale inaltimilor pacatului. Sau rugandu-se
preotil de sapte ori, sa se asemene profetulul Elisei care,
plecandu-se si1 rugandu-se de sapte ori, a inviat sufletul mort
al copilului acelel sunamitence. Sau ca si Ilie, care rugandu-
se de sapte ori, a inchis cerul pacatosilor, si iarasi 1-a deschis
s1 a pogorat ploaie; la fel si1 acestia, rugandu-se de sapte ori,
sa dezlege uscaciunea pacatulul, sa deschida cerurile, dupa
cele spuse lui Petru, primind cheia harului si sa coboare ca o
ploaie mila iertarii pacatelor de la Dumnezeu. Aceasta este
cugetarea mea despre numarul sapte” (Dialoguri, cap. 283).
Numarul sapte al preotilor 11 pomenesc si toate manuscrisele
care au randuiala ingeptita, fie in titlu (Randuiala untdelemnului
sfintit de sapte preoti, ,,...cantata de sapte preoti’, ,Randuiala
celor sapte preoti’) fie in dispozitiile tipiconale (,adunandu-se
sapte preoti”, ,adunarea celor sapte preoti”, ,trebuie sa se cheme
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sapte preoti”, ,sapte preoti se aduna”), sau se subintelege in
parte, in titlurile rugaciunilor sau al citirilor din Apostol si
Evanghelie (,preotul cel dintai citeste..., preotul al doilea citeste...”).
Randuiala cu cei sapte preoti s-a aratat insa repede foarte
dificila de savarsit. Lungimea ei neobigsnuita, deasa utilizare,
savargirea el In casele celor bolnavi, s1 mai ales cerinta
participarii la savarsirea el a sapte preoti, au dus degraba la
o cale fara de iesire. Primul neajuns a constat in faptul ca a
cedat, constransa de imprejurari, legatura ei cu Sfanta
Liturghie. Dupa aceea a avut de suferit si aspectul savarsirii
slujbei, consemnat si in editiile tiparite, care contin doar o parte
din intreaga alcatuire imnografica si evhologica. Apoi modul
savarsiril: asa cum am vazut in raspunsul de mai inainte, in
efortul de a pastra toate elementele care au ramas, se rosteau
toate, dar neintrerupt, fara sa se savarseasca utrenie, fara sa
se cante Prochimenul s1 Aliluia ete.

Dar si numarul preotilor s-a aratat in practica exagerat,
in special pentru sate, unde era cu neputinta sa se gaseasca
sapte preoti. Deja Codicele Sinait 973, care impune sapte
preoti (,,sa se adune sapte preoti”), consemneaza insa ca ,,daca
din intamplare nu se gasesc sapte preoti, randuiala sa o faca doi
sau trei”. La fel s1 Codicele Esfigmenu 208, din secolul al XVI-lea
precizeaza ca Sfantul Maslu il savarsesc ,,sapte preoti, sau la
nevoie trei”. De asemenea, Sfantul Grigorie al Tesalonicului
cunoaste ,lconomia” aceasta In netinerea numarulul sapte:
-Rar gasindu-se numarul preotilor, sa fie chemati si trei. Si
aceasta nu este pricina de invinuire. Caci in primul rand,
numarul trel marturiseste despre puterea Treimil. Dupa aceea
1arasi despre propovaduirea si marturisirea Treimii de catre
Ilie, prin faptul ca l-a inviat pe fiul mort al vaduvei din Sarepta
Sidonului, rugandu-se de trei ori si sufland de trei ori asupra lui.
Uniil se aduna si mal mult de sapte, ca marturie a prisosului
credintel s1 a ravnei lor. Deci nu ne lasam prinsi de numar,
cacl numarul nu este scris. Dar chiar daca nu este scris, este
necesar sa tinem vechea traditie. S1 sa tinem numarul sapte,
ca obicel vechi, sau la nevoie pe cel mai mic, de trel.” (Dialoguri,
cap. 283). Coborarea sub trel a numarului preotilor este socotita
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ca neacceptata: ,Un singur preot nu poate sa savarseasca
Taina Sfantului Maslu. Caci s1 despre episcop este scris sa nu
fie hirotonit de unul, si la fel nici Taina Sfantului Maslu sa
nu fie savarsita de un preot. Sa fie chemati preotii Bisericii,
zice, S1 nu un preot, sl sa se roage pentru acesta, ungandu-l
cu untdelemn sfintit.” (Dialoguri, vezi mai sus). La intrebarea lui
Gavriil al Pentapolei: ,,Poate oare un singur preot sa savarseasca
Taina Sfantului Maslu?” raspunde iarasi negativ: ,,Nu trebuie
ca un preot sa faca Sfantul Maslu, deoarece zice sa se cheme
preotil Bisericii, nu un preot. S1 trebuie sa se pazeasca randuiala!
De aceea, asa cum un episcop nu poate sa fie hirotonit de un
singur episcop, la fel nici Taina Sfantului Maslu nu se poate
face de un singur preot” (intrebarea 48).

Nici solutia cu cel trel preoti nu s-a aratat aplicabila in
conditiile dificile prin care au trecut popoarele ortodoxe in
timpul stapanirii turcesti. Era cu neputinta sa se savarseasca
slujbe cu un atat de mare personal preotesc. Foarte corect
pune problema Sfantul Nicodim Aghioritul in nota sa la al 13-lea
canon al Sinodului din Cartagina. Canonul cere ca hirotonia
unui episcop sa fie savarsita de ,multi” episcopi: ,la caz de
nevoie si trei episcopi ... sa hirotoneasca pe episcop’. Prin
extensie, Sfantul Nicodim aplica canonul si la Taina Sfantului
Maslu si1 incheie cu savarsirea Tainel de catre un singur preot:
JIn acelagi fel sa fie ingaduit a se savarsi si Sfantul Maslu in
satele s1 tinuturile Bulgariel, sau si1 ale altel eparhii, nu numai
de trei1 preoti, ci si de doi, si de unul, pentru putinatatea preotilor
care sunt in locurile acelea, graim aceasta in caz de nevoie.
Caci este mai bine sa fie savarsita Taina si1 de un singur preot,
decat sa fie lipsiti total crestinii de acolo, si mai ales cei bolnavi,
sl prin aceasta si1 de lertarea pacatelor care se daruieste lor.
Dupa aceea, daca un singur preot poate sa savarseasca toate
celelalte Taine, de ce nu poate sa savarseasca Sfantul Maslu?
Cand dumnezeiescul Iacov graieste: ,,Chemati preotii Bisericii...”
se refera la cei care se aflau acolo, nu la cei care nu erau sau nu
se gaseau 1n acel loc. Nu se dau legi si canoane pana cand nu este
nevoie” (Pidalion, Atena, 1957, p. 470). Acest lucru se intampla
s1 astazi. Practica s-a intors la traditia de la inceput.
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In practica insa apare problema pusa de a doua intrebare.
Un preot va citi si cele sapte Apostole si Evanghelil si cele
sapte ectenii s1 rugaciuni, adica ceea ce era prevazut sa rosteasca
totl preotil care luau parte la slujba, in timpul evolutiel el
ulterioare? Nu este o taina faptul ca, In practica de astazi, se
fac multe reglementari arbitrare. ,Lungimea randuielii face
aproape cu neputinta deplina savarsire cu acrivie a acestela
in case. De aici, aproape toti clericii recurg la prescurtari si
omisiuni, nu intotdeauna dintre cele mai fericite. Astfel, de
pilda, multi preoti citesc rugaciunile in taina, sau le sar cu
desavarsire, in timp ce repeta fiecare Evanghelie sau ectenie.
Dar o asemenea prescurtare priveaza Taina de elementul funda-
mental, rugaciunea, care impreuna cu untdelemnul, constituie
materia Tainel. De aceea consideram ca este mai de preferat
omiterea canonului si a ecteniilor dupa fiecare Evanghelie,
micsorarea troparelor dupa rugaciunea de sfintire si prescurtarea
rugaciunilor, care trebuie insa sa fie citite in auzul celor prezenti”
(K. Papaghiani, Liturgica — Ritual, Directiunea Generala a
Educatiel Ecleziastice, Atena, 1973, p. 351-352). Cel care raspunde
la aceste intrebari are datoria sa repete cuvintele Sfantului
Simeon al Tesalonicului: ,Preotil sa citeasca intotdeauna cate
le-au fost lasate sa citeasca, caci toate ale Parintilor sunt de
la Duhul Sfant” (Dialoguri, cap. 283). Aceasta nu inseamna,
desigur, ca se ignora, nici ca se rezolva astfel problema. Ea
este insa asezata astfel pe un fundament teoretic corect si
neprimejdios din punct de vedere practic pentru integritatea
randuielil. Biserica are organele competente care sunt datoare sa
constientizeze, sa cerceteze si sa rezolve favorabil problemele
aparute. Altfel, pierderea randuielilor este inevitabila. Sa ni
se ingaduie insa doar doua ganduri: randuiala atat de lunga
sa fie simplificatda avand drept indrumator practica veche.
Fara indoiala, Utrenia este un element ulterior si secundar,
in relatie cu partea secundara a slujbei, care incepe asa cum
am vazut cu: ,Binecuvantatd este Imparatia” si Ectenia Mare.
Utrenia ar putea sa se savarseasca, conform vechii randuieli,
separat. ,Binecuvantata este Imparatia’, Ectenia Mare, ruga-
ciunea de sfintire, Apostolul si Evanghelia, Ectenia intreita
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cu prima rugaciune (pana la ,mostenirea impérétiei cerurilor”),
rugaciunea de lertare si ungerea cu rugaciunea ,Parinte
Sfinte...” sunt, asa cum am vazut, partea principala a randuielii
Tainei Sfantului Maslu. Dintre celelalte sase Apostole si
Evanghelii, cu ecteniile si rugaciunile lor, ar putea sa se
rosteasca in functie de numarul preotilor care iau parte la
slujba. Ar fi bine sa fie cercetata si posibilitatea reinnodarii
legaturii Sfantului Maslu cu Sfanta Liturghie, fie cu cea
propriu-zisa, fie cu cea a Darurilor mai inainte sfintite, conform
dispozitiilor vechilor codici, desigur cand Sfantul Maslu se
savarseste in Biserica. ,,Caci Sfanta Impartisanie este scopul
intregii randuieli si pecetea intregii Taine Dumnezeiesti” (Simeon
al Tesalonicului, Dialoguri, cap. 282). Acesta era duhul si
litera practicii dinainte de secolul al XIII-lea, cerinta continuarii
traditiel corecte. Pentru asemenea initiative serioase insa, nu
este competent nici cel care scrie, nicl preotii.

315

Care este Prochimenul Evangheliei de la Utrenia din
Duminica Floriilor? De ce Triodul nu-l consemneaza?

Prochimenul Evangheliei de la Utrenia din Duminica
Floriilor, dupa toate tipicele editate (al Sfantului Sava, al lui
Constantin si al lui Violakis) si dupa toate Trioadele si
Antologiile tiparite, este versetul 3 al Psalmului 8 (,Din gura
pruncilor si a celor ce sug...”). Versetul acesta este amintit in
chip profetic in doxologia copiilor, in timpul intrarii triumfale
a Domnului in Ierusalim (Mate1 21, 15) si cu acest sens este
folosit de insusi Domnul (Mate1 21, 16).

Acest Prochimen este prevazut si1 de manuscrisele tipic
mai vechi s1 mai noi, precum: Tipicul Manastirii Everghetidos
(Codicele Atena 788, din secolul al XII-lea), al Manastirii
Mantuitorului, Messina (Codicele Messina 115, din anul 1131),
manuscrisele tipic ale manastirilor Sfantului Munte, s.a.
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Prochimenul de mai sus nu exista in editia M. Saliveru,
care a fost aproape singura editie folosita in bisericile noastre,
inainte de editia Diaconieil Apostolice (1960), precum si In a
opta editie in format, care tine de editia Saliveru (,G. Gegle—
M. Saliveru” si ,Fos”). Evident ca omisiunea prochimenului
se datoreaza unel neatentil tipografice, una dintre multele
aflate in editiile noastre.

Textul complet, pentru o eventuala completare a acesteil
lipse este urmatorul:

.Prochimen, glas 4, Psalmul 8:

,Din gura pruncilor st a celor ce sug ai savarsit lauda”
(de doud ori)

Stihul: ,,Doamne, Dumnezeul nostru, cat de minunat
este numele Tau in tot pamantul”

,Din gura pruncilor...”

Despre istoria acestuia consemnam ca in Codicele Sinai
15, din secolul al X-lea, se intalneste un alt prochimen, glasul
al IV-lea: ,Saltati toate neamurile. Stihul: Cantati Domnului
cantare noua”. Evident ca aicl s-a pastrat in varianta veche
prochimenul ierusalimitean: ,Munti, saltati de la fata Domnului”,
cu stihul: ,Cantati Domnului cantare noua” (Psalmul 97),
care se canta inainte de citirea Evangheliei, la procesiunea
din Duminica Floriilor, de la Muntele Maslinilor la Biserica
Invierii, conform Kanonarului georgiano—ierusalimitean, din
secolul al VII-lea si conform Tipicului Bisericii Invierii, din
anul 1122, unde sunt pomenite insa si alte prochimene, printre
care st ,,Din gura pruncilor...”.

316

Despre Botezul celor maturi. Ce randuiala trebuie
sa se urmeze pentru imbracare, ungere, taierea
parului, spalare etc.?

Despre randuiala Slujbei Sfantului Botez am scris in
repetate randuri (vezi raspunsurile la intrebarile 88 si 193).
Deoarece este vorba despre cel maturi, tinerea randuielii, asa cum
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este expusa in Molitfelnic, nu prezinta dificultati. Dupa intreita
cufundare si ,Fericiti cel carora li s-au iertat faradelegile...”
(spalarea mainilor preotului), poate sa se citeasca rugaciunea
Mirului (,Binecuvantat esti, Doamne...”) sa se faca ungerea si
dupa aceea imbracarea (,,Se imbraca...” — ,Da-mi1 mie haina
luminoasa...”). La vremea imbracarii complete a celui nou
luminat, se pot canta catavasiile, dupa obicel, s1 dupa aceea
sa urmeze primirea lumanaril (,Asa sa straluceasca lumina
voastra...”; vezl raspunsul la intrebarea 43), ,Cati in Hristos...”,
Apostol, Evanghelie, Ectenie si de aicl inainte celelalte ramase al
Sfintei Liturghii. Vechea randuiala difera doar prin faptul ca
asaza imbracarea inaintea Mirungerii. Micul Molitfelnic, mai
nou, editia Diaconiel Apostolice (1968) asaza inainte ungerea,
dupa randuiala mail nou consacrata. Acest lucru este mai
practic. La botezul celor in varsta este neaparata nevoie sa se
pastreze randuiala corecta si sa se intregeasca initierea celui
nou botezat, prin participare la Sfanta Liturghie si venire la
Sfanta Impartasanie. Cat despre spilare si tundere, cred, cel
putin in cazul celor maturi, ca este neaparatd nevoie sa
revenim sl aicl la practica corecta sisa se savarseasca separat de
Botez, in ziua a opta. Atunci 11 se vor citl s1 rugaciunile care
le insotesc, dupa randuiala din Molitfelnic. La nevoie, pot fi
citite dupa Rugaciunea Amvonului de la Sfanta Liturghie si
inainte de Apolis. Tot atunci se va face si spalarea si tunderea, si
nu impreuna cu randuiala Sfantului Botez, asa cum s-a
impus sa se faca la prunci. In chip asemanator, si cele de
dinaintea Sfantului Botez (,rugaciunile la facerea catehu-
menului”, cele treil exorcizari, rugaciunea ,Stapane, Doamne,
Cel ce esti...”, lepadarea, unirea cu Hristos si marturisirea
Simbolului de credinta) poate iarasi, sau mai ales, trebuie,
dupa vechea practica corecta sa preceada botezul in adunarile
prebaptismale, care pot avea loc conform vechii practici, in
zilele premergatoare, sau in ajun, seara. Astfel, botezul impreuna
cu Sfanta Liturghie nu vor constitul o randuiala de lungime
exagerata. Deoarece sunt botezati cel in varsta, nu mai apar
ratiuni de aplicare a ,ijconomiel” in timpul savarsirii Sfantului
Botez, care s-a impus din pricina botezului pruncilor.
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317

Preotul poate sa savarseasca Proscomidia inainte
sa faca inchinarea la icoane si inainte sa imbrace
sfintele vesminte?

Nu! Conform Randuielit Dumnezeiestii Liturghii a
Patriarhului Filoftei, si a tuturor manuscriselor, Proscomidia
se face dupa randuiala inchinarii si dupa imbracarea completa a
preotulul s1 a diaconului cu vesmintele lor. Dispozitiile lor
sunt caracteristice: ,dupa ce preotul si diaconul se imbraca in
vesmintele sfinte”, ,dupa ce imbraca vesmantul sfant”,
. ..preotul vine la Sfanta Proscomidie, imbracat fiind cu tot
vesmantul preotesc” si altele asemanatoare. Sfantul Simeon
al Tesalonicului, in Dialogurile lui, ne da exact aceeasi
randuilala: inchinarea la icoane si imbracarea se fac inainte si
dupa aceea urmeaza Proscomidia (cap. 83 s.u.). De asemenea,
toate Molitfelnicele si Liturghierele tiparite asaza Proscomidia
dupa inchinare si imbracare.

Dar siin perioada mai veche, chiar inainte ca Proscomidia
sa fie mutata la inceputul Liturghiei, cand se savarsea exact
inainte de Vohodul Mare, la vremea cantarii Heruvicului,
larasi preotul purta vesmintele lui.

La randuiala Proscomidiei se face aducerea darurilor
noastre lui Dumnezeu. intreaga randuiala a Proscomidiel consti-
tule o miniatura a Sfintei Liturghii si se inscrie, teologic si
liturgic, in tot cadrul ei. Sfantul Nicolae Cabasila observa in
chip caracteristic: ,,Cele savarsite la Proscomidie cu painea
pusa 1nainte sunt o relatare practica a Patimii lui Hristos,
cacl intru pomenirea Aceluia se fac toate cate a patimit
pentru noi si a murit. S1 astfel moartea Domnulul se vesteste
aicl, nu doar prin ceea ce rostesc preotii, ci s1 prin ceea ce fac”
(Despre cele savarsite la Dumnezeiasca Liturghie). Siin alta parte
vorbeste despre jertfa de paine si de vin adusa la Proscomidie,
prin care cele puse 1nainte ,se numesc si devin Cinstitele
Daruri aduse lui Dumnezeu.” (Talcuirea Dumnezetegtii Liturghil,
IT, 5 s1 X, 1). Formula rostita la inceputul Proscomidiei: ,,Intru
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pomenirea Domnului si Dumnezeului s1 Mantuitorului nostru
Iisus Hristos” nu se refera doar la lucrarile Proscomidiei, ci
este Inceputul intregii Liturghii, care incepe din momentul
acesta: ,,s1 nu numal despre painea aceea vorbeste, cl sl
despre intreaga randuiala, ca inceput al savarsirii slujbei”,
sau dupa alta scriere ,,aici, ca inceput al slujbei” (vezi mai sus
VII, 2). Asadar, conform celor spuse mai sus, Proscomidia nu
este o randuiala separata, ci o parte organica a Sfintei Liturghii,
care din ratiuni practice, a fost mutata la inceputul ei, fara ca
aceasta sa micsoreze insemnatatea sau sa distruga legatura
el indestructibila cu Liturghia. Pe aceasta preotul o savarseste
intotdeauna, dupa ce mai intai cere iertarea si intarirea de la
Dumnezeu, pentru savarsirea fara de osanda a Tainei si dupa
ce s-a iImbracat cu vesmintele sfinte pe care le prevede randuiala
bisericeascd pentru sdvarsirea Dumnezeiestii Liturghii. In
cadrul ,,slujirii premergatoare” si in ,ierurgia cea fara de sange”
a rugaciunii inchinarii, este cuprinsa si aducerea darurilor.

318

La Liturghia Bobotezei, dupa Vohodul Mic, Mineiul
prevede: ,,Vohod”, ,Binecuvantat este Cel ce
vine..”, ,,in Iordan..”, ,,Slava... Si acum..., Condacul:
SJAratatu-Te-ai astazi lumii...” (ed. Diaconiei
Apostolice, 1961, p. 87). De ce inainte de Condac,
in mod special, doar la sarbatoarea aceasta trebuie
sa se cante: ,,Slava... Si acum?”

Asa cum este cunoscut, Dumnezeiasca Liturghie incepe cu
trel antifoane. Fiecare antifon este introdus de o ectenie —
prima este mare, iar celelalte doua sunt mici — s1 de o rugaciune,
care se incheie cu ecfonis. Fiecare dintre cele trei antifoane
este alcatuit dintr-un psalm care se canta pe mai multe glasuri,
cu refren. Astazi nu se mai canta ca in vechime psalmii intregi,
cl doar trei, pana la patru stihuri, la alegere (antifoanele mici).
Despre psalmii acestia — despre stihuri — vom vorbi mai
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amanuntit in alt raspuns, din pricina altel intrebari care se
refera la problema aceasta. Pentru prezenta intrebare, un
element este fundamental, ca fiecare antifon dintre cele trei
ale Liturghiei, precum si orice alt antifon care se canta in vechea
randuiala de parohie — pentru ca de acolo isi trage originea
modul acesta al cantarii pe voci — se incheia fara nici o exceptie
cu asa-numita doxologie mica, adica: ,Slava Tatalui s1 Fiului
s1 Sfantului Duh. Si acum si pururea si in vecii vecilor. Amin.”
Daca luam aminte la antifoanele Sfintei Liturghii din
zilele de rand (,,Binc este a ne marturisi Domnulu1”) sau din
sarbatori (Craciun, Boboteaza, Paste, inéltare s.a) asa cum
sunt impartite in cartile noastre liturgice si asa cum se canta
in bisericile noastre, vom vedea ca numai primele doua antifoane
se incheie intotdeauna cu ,Slava...S1 acum.” Prin urmare,
antifonul al treilea constituie o exceptie de la regula generala
sl nu are nimic comun cu toate celelalte incheieri? Nu! ,Slava...
Si acum” de la antifonul al treilea se canta dupa vohod. Cu
alte cuvinte, vohodul nu se face dupa final, ci in timpul cantarii
antifonului al treilea. Psalmul se continua si dupa vohod.
Daca luam bine aminte, vom afla ca rugaciunea vohodului nu
este nimic altceva decat un stih al Psalmului antifonului al
I1I-lea. De exemplu, rugaciunea comuna a vohodului: ,,Veniti
sa ne inchinam” este versetul 6 al psalmului 94 (,,Veniti sa ne
bucuram in Domnul”), care este Psalmul antifonului al IlI-lea.
Stihul vohodului Pastelui: JIn Dbiserici binecuvantati pe
Dumnezeu” este versetul 27 al psalmului 67 (,Sa invieze
Dumnezeu”) al antifonului al IIl-lea al Pastelui. Stihul
vohodului Bobotezei: ,Binecuvantat este cel ce vine intru
numele Domnului. Dumnezeu este Domnul s1 S-a aratat noua”,
sunt versetele 26 s1 27 ale psalmului 117 (,Marturisiti-va
Domnului”) ale antifonului al III-lea al Praznicului. Dupa
stihul vohodului se intrerupea cantarea Psalmului si ramanea
sa se cante incheierea lui, ,Slava... Si acum...”. La aceasta se
intercalau troparele de diferite tipuri: fie troparul la ,Slava”
si Condacul la ,S1 acum”, fie dupa vohod troparul si la
,Slava....S1 acum...” Condacul etc. Caracteristic este faptul ca
s1 1n practica de astazi, condaccle sunt intotdeauna ale Maicii
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Domnului, afara daca ne aflam in perioada unei sarbatori
imparatesti. Adica avem aceeasi schema urmata siin alte situatii
in care sirurile troparelor se incheie cu cinstirea Maicili Domnulul.
Tipicele vechi si manuscrisele au intotdeauna randuiala aceasta,
pastratd si astdzi in Sfantul Munte si in bisericile slave. In
bisericile grecesti de parohie insa, ,Slava.. S1 acum...” a
incetat sa se mai cante sl treptat a disparut si din editiile
cartilor noastre liturgice. In editia amintitd de intrebare,
SOlava... S1 acum...” a ramas inaintea Condaculuil Bobotezel
ca o insulita, o reminiscenta a vechii practici.

Din ce pricina ,Slava... S1 acum...” a incetat sa se cante
la sfarsitul antifonului al treilea, inainte de Condac, este
greu de precizat. Probabil pentru ca s-a impus sa se cante
mai mult de un tropar, partea aceasta a suferit o deteriorare
sl s-a uitat unitatea el cu cantarea de dinainte si dupa vohod.
Poate ca a influentat si cantarea Tipica-lelor (vechea forma a
antifoanelor) unita cu Fericirile, adica cu randuiala monastica,
care s-a introdus si in parohii, mai tarziu. Fericirile se incheie cu
,Slava...S1 acum...”, inainte de vohod. Astfel, troparele au
ramas cu autonomie redusa, pentru ca au fost smulse din
unitatea lor initiala. S-au pastrat insa si in randuiala monastica,
impreuna cu stihul vohodului bisericii de enorie. Ruperea
aceasta s-a prelungit si la antifoane. Astfel, antifonul al III-
lea ramane prescurtat, fara doxologia mica, care il incheie.

319

In timpul Liturghiei din Duminici se caAnta si Ipacoi
al glasului, dupa Vohod?

Conform randuielii vechi, care se pastreaza pana astazi la
Sfantul Munte si in bisericile slave, Ipacoi-ul Invierii glasului
se canta in fiecare Duminica in timpul Sfintei Liturghii, dupa
tropare si inainte de condac. In chip asemanator, in Halkidiki,
poate sl in alte parti se pastreaza cantarea Ipacoi-ului. Este
cunoscut ca in parohii se canta doar Ipacoi-ul Pagtelui: ,Venind
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mai inainte de zori cele ce au fost cu Maria”, exact in acelasi
loc in care se canta Ipacoi-urile tuturor duminicilor anului,
chiar dacd si aceasta — respectiv cantarea Ipacoi-ului de la
sarbatoarea Pastelui — nu este confirmata de tipicele vechi,
ca, de exemplu, Tipicul Sfinter Sofia, din secolul al X-lea si al
Manastirili Everghetidos, din secolul al XII-lea. De aici reiese
ca si cantarea Ipacoi-ului la Sfanta Liturghie din duminici este
relativ mai noua si astfel, sau nu s-a impus pretutindeni, sau
n-a reusit s supravietuiasca, poate pentru ca a incetat sa se
cante g1 la Utrenie.

320

Cand preotul slujeste singur, de unde se rosteste
formula introductiva a Evangheliei la Sfanta
Liturghie si Utrenie, dintre Usile impérétesti cu
fata catre popor, sau din fata Sfintei Mese cu fata
catre rasarit?

321

In timpul randuielii Utreniei, cum se rosteste
formula ,,Pe Nascatoarea de Dumnezeu si Maica
luminii...”, cu fata catre popor, catre icoana

Maicii Domnului, sau catre Sfanta Masa?

Siin cele doua situatii de mai sus se observa o lipsa de
uniformitate intre slujitori, si aceasta pentru ca nu exista
dispozitiile respective clare.

Si formula introductiva a Evangheliei, si formula: ,Pe
Nascatoarea de Dumnezeu...” sunt indemnuri care se adreseaza
comunitatii ecleziastice, din care face parte si preotul, pentru
ca toate expresiile de mai sus sunt formulate la persoana intaia
plural. Cel mai firesc este s se rosteasca cu fata indreptata
catre popor, caci cu acesta dialogheaza preotul sau diaconul si
il cheama sa raspunda indemnurilor lui. Astfel se pastreaza mai
bine legatura preotului si a poporului, iar dialogul are
cuvenita dimensiune personala si teologica. Doar la Evanghelia
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Utreniei, a treia formula: ,Din Sfanta Evanghelie.... Sa luam
aminte!” ar fi fost mai corect sa fie fost rostita din partea de
unde se citeste Evanghelia, adica din partea dreapta a Sfintei
Mese?, deoarece aceasta se coreleaza cu titlul citirii, si cu
aceasta 1ncepe efectiv textul. Siin timpul citirii Evangheliei,
la Utrenia sarbatorilor si in timpul Sfintei Liturghii, de obicei
preotul ia Evanghelia de pe Sfanta Masa, in timpul cuvintelor:
»S1 duhului tau!” si de la formula: ,,Din Sfanta Evanghelie...”
incepe citirea dintre Usile Impéaratesti. Cred cd acesta este
locul cel mai potrivit. Randuiala Dumnezeiestii Liturghii a
Patriarhului Filotei, care presupune conslujirea diaconului,
precizeaza ci preotul rosteste obisnuita formula: ,Intelepciune,
drepti”, ,sezand in spatele Sfintei Mese (adica langa Tronul
cel mai de sus) daca are loc, daca nu in fata si privind spre
popor” (Codicele Pantelimon 6277-770). Aproape aceleasi lucruri
repeta si prescriptiille manuscriselor si ale cartilor editate.
Cat despre Evanghelia Utreniei avem o marturie indirecta:
deschiderea usilor altarului in timpul prochimenului: ,,Toata
suflarea...”, care presupune ca preotul sau diaconul vor iesi
prin Usile Imparatesti deschise, ca sd adreseze invatitura
poporului. Un asemenea indiciu indirect poate sa fie considerat
si deschiderea usilor Altarului’ in timpul rostirii formulei:
,Pe Nascatoarea de Dumnezeu...”.

Pe baza indiciilor de mai sus, Preafericitul Arhiepiscop
Hrisostom al Atenei (de Filipi si Neapole) in lerotelesticonul
sau (Editie suplimentara de randuieli liturgice, Atena, 1948)
precizeaza ca diaconul rosteste ,,S1 pentru ca sa ne invrednicim
noi...” de la Evanghelia Utreniei,venind putin spre usile Altarului
si privind catre popor”, iar preotul: ,din Sfanta Evanghelie”,
din partea dreapta a Sfintei Mese. La fel, formula: ,,Pe Nascatoarea
de Dumnezeu”, diaconul o rosteste ,,dinaintea Usilor impérétesti
s1 privind catre popor’ (vezi p. 70-71 s1 73). Aceleasi lucruri
sunt valabile cu siguranta si pentru preot.

2 In traditia romanerasca Sfanta Evanghelie se citeste din partea stanga
a Sfintei Mese. (n.tr.)
3 In traditia romaneasca se deschide numai dvera.
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322

Ce apolis trebuie sa se puna la slujba Acatistului, cel
obisnuit sau cel al Pavecernitei, cu ,,Pace tuturorl...
Stapane, Mult-milostive”?

Acatistele Nascatoarel de Dumnezeu, care se canta in
vinerile Postului celui Mare, nu constituie, asa cum este stiut, o
slujba de sine statatoare, ci se inscriu in randuiala Pavecernitei
micl. Prin urmare, apolisul lor nu poate sa fie altul decat apolisul
acestei slujbe. Deci cautarea trebuie sa fie indreptata exact in
aceasta directie: care este apolisul Pavecernitel Mici? Toti
stim ca exista doua randuieli ale Pavecernitel. Randuiala veche,
prelungita, a Pavecernitel Mari si randuiala mail noua si mai
scurta a Pavecernitel Mici. Aceasta din urma este o prescurtare a
celel mari si este alcatuita din selectionarea elementelor
principale ale randuielii vechi. Difera oare si in ceea ce priveste
apolisul? Conform dispozitiel tipiconale aflata in Triod (ziua de
Luni, din prima saptamana a Postului Mare), conform tipicelor
si anumitor editii ale Ceaslovului da, conform altora nu.

Triodul consemneaza: ,trebuie stiut ca cele mai multe
indicatil ale tipicelor si obisnuinta randuiesc ca dupa al
treilea ,,Sfinte Dumnezeule”, toti sa cada cu fata la pamant,
1ar preotul sa spuna cu glas mare rugaciunea de la Vecernia
cea Mare: «Stapane, Mult-milostive, Doamne, Iisuse Hristoase,
Dumnezeul nostru...» care este si apolisul’. Pe de alta parte,
tipicele lul Constantin si ale lui Violakis prevad apolisul de
mai sus pentru randuiala Pavecernitei celei Mari, si cel obignuit:
,Hristos, Adevaratul Dumnezeul nostru...” pentru randuiala
Pavecerniter Mici. Tipicul lut Constantin (Constantinopol,
18424, p. 214 si 216. Tipicul lut Violakis, ed. M. Saliveru,
Atena 1921, p. 333 s1 335).

Exact aceeasi prescriptie urmeaza si editia Ceaslovului
Romei (1937). Din nou, un sir de editii ale Ceaslovului pun la
Pavecernita cea Mare apolisul: ,Stapane, Mult-milostive”, iar
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la cea Mica consemneaza simplu: ,s1 apolisul”, intelegand
evident apolisul obisnuit: ,Hristos, Adevaratul Dumnezeul
nostru” (ed. Venetia, 1855, 1856; Diaconia Apostolica 1963, 1967
etc.). Conform cu cele de mai sus, Randuiala sfintelor slujbe
din zilele Postului celut Mare, a Fericitului Emanuel Farleka,
Atena, 1955, p. 136 s1 142 s1 Acatisul Nascdatoarei de Dumnezeu
al lui Hr. Enisleidou, ed. M.Rigopulos, vol. II, Tesalonic, 1967,
p. 49-50, precizeaza formula: ,,Stapane, Mult-milostive...” pentru
Pavecernita Mare si: ,,Hristos, Adevaratul Dumnezeul nostru...”
pentru Pavecernita Mica (si pentru acatiste). Aceasta randuiala
este urmata si de Sfantul Munte si de catre toti preotii care
cunosc bine randuiala bisericeasca. Cateodata insa se aude si
formula: , Stapane, Mult-milostive” la randuiala Pavecernitei
Mici s1 in mod concret la slujba Acatistului, la care se refera
intrebarea. Este vorba despre confuzia pricinuita fie de obisnuinta
consacrata prin influenta Apolisului Pavecernitei Mari, fie de
dispozitiile tipiconale gresite ale anumitor editii. Astfel, editiile
Ceaslovului: Constantinopol 1900, Atena—Patra (A. Pasha),
1915, Atena (M. Saliveru) si Postul cel Mare (Fos), Atena, 1961,
in dreptul apolisului Pavecernitei Mici trimite la paginile in
care se afla apolisul Pavecerniter Mari, adica la ,Stapane,
Mult-milostive”. In ceasloavele manuscris, dupa cate cunosc,
nu exista lamuririle respective. Apolisul se facea pe baza
dispozitiilor tipiconale si al ,,obisnuintei”’, asa cum am vazut
in consemnarea Triodului. Vechile editii ale ceasloavelor au
adaugat apolisul Pavecernitel Mari s1 l-au lasat pe cel al
Pavecernitei Mici conform randuielii obisnuite. Efortul depus
ulterior de unii ingrijitori ai editiilor, s-a facut pricina
aparitiel confuziel intre cele doua apolise diferite, caci dorind
sa usureze lucrarea preotilor, fara sa ia seama la diferenta,
au trimis la apolisul Pavecernitei celei Mari.

In conluzie, apolisele acestea, conform celor de mai sus
sunt: la Pavecernita Mare: ,Pace tuturor! Capetele voastre...
Stapane, Mult-milostive” de la Litia Vecerniel celel mari, in
timp ce la Pavecernita Mica — si, prin urmare, si la randuiala
acatistelor Nascatoarel de Dumnezeu — obisnuitul , Hristos,
Adevaratul Dumnezeul nostru”.
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De ce Sfantul Agnet de la Liturghia Darurilor
mai Inainte sfintite se asaza in Artofor pe spate?

Sfantul Agnet, care se pastreaza pentru savarsirea
Liturghiei Darurilor mai inainte sfintite se asaza cu fata in
jos in Artofor din pricini practice, evident pentru ca sa se
aeriseasca mai bine si pentru ca sa nu pice din Sfantul Sange
in Artofor. Aceste doua pricini sunt amintite In erminiile
respective. Al doilea motiv il invoca Daniel Gheorgopulos in
Antologia Sfanta, Atena, 1880, p. 101-102: ,,Consemnam ca in
Postul cel Mare, in care se face Liturghia Darurilor mai inainte
sfintite, doar in despicatura Sfintei Copii se uda Sfantul Agnet
cu Sfantul Sange si se pune in Artofor deasupra buretelui, cu
pecetea in jos, ca sa nu pice din Dumnezeiescul Sange pe
burete. Randuielile lul Filotel prevad asezarea inversa a Sfantului
Agnet pe Disc la Proscomidia Sfintei Liturghii, cand painea
este foarte proaspata: ,si jertfeste pe Acesta (Sfantul Agnet)
cu fata In jos pe Sfantul Disc, zicand diaconul: «Junghie,
stapane!» 1ar preotul taie crucis, rostind: «Se jertfeste...» Si
intoarce cealalta parte, care are cruce, in sus, daca nu cumva
are umezeala si trage. Cacl atunci se aseaza cu pecetea 1in jos,
ca sa nu prinda in partea de jos a lul umezeala.” (Codicele
Pantelimon, 6277-770, secolul al XIV-lea). Aproape aceeasi
dispozitie contin, cuvant cu cuvant, si alti codici mai noi, lar
unil precizeaza ca Sfantul Agnet ramane in pozitia aceasta
(cu fata in jos) ,,pana la Vohodul Mare”.
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Multi preoti, in timpul apolisului Vecerniei, sau
al Miezonopticii, cand ajung la cuvintele: ,Inca
ne rugam”, coboara o treapta de pe solee. De ce?

Acest lucru il fac multi preoti, dupa un vechi obicei. La
manastire, aceste doua randuieli se fac la Litie, in fata Usilor
impéréteﬁi inchise. Acolo ramane preotul si face apolisul,
privind catre popor. Adicd nu este urcat pe treptele soleil,
inaintea Usilor Imparatesti. Poate ca este vorba despre
imitarea practicii monahale, care a influentat mult randuiala
slujbelor de zi s1 de noapte a bisericilor de mir. Aceasta poate
sa fie o explicatie. Cel mai probabil explicatia este urmatoarea:
intre apolisul Miezonopticii si al Pavecernitel (,Hristos,
Adevaratul Dumnezeul nostru...” ) si JInca ne rugam...” se
face ,lertaciunea’ reciproca. Iertaciunea in timpul Pavecernitei
este descrisa de diferite Tipice si de Ceasloave si se pastreaza
si astazi in manastire. Despre Miezonoptica, in momentul acesta
se consemneaza: “se face iertaciune... ca la miezonoptici” sau ,si
se face obignuita iertaciune”’. In timpul acesteia toti coboara
din stranile lor si primul preot sau staretul face metanie pana
la pamant fratilor, zicand: ,,Binecuvantati, parinti sfintiti, si ma
lertatl pe mine, pacatosul”’. Preotii raspund: ,Dumnezeu sa te
lerte, preasfintite parinte!” si cer si acestia, in acelasi fel de la
cel mai mare s1 de la frati, in mod reciproc iertare. Apoi
preotul indeamna la rugaciune obstea, prin cuvintele: ,Inca
ne rugam pentru pacea lumii”’, adica rugaciunea comuna sau
rugaciunile comune, agsa cum le denumesc manuscrisele.

Astazi, In parohil lertaciunea aproape a disparut. In
mod personal, imi amintesc de preoti batrani, care dupa
apolisul Pavecernitei, in timpul Acatistelor si inainte de:
JInca ne rugam’, coborau de pe solee si cerand iertare in felul
de mai sus, ficeau metanie citre popor, pana la paméant. In
continuare rosteau si: JInca ne rugam”, din acelasi loc. Daca
aceasta practica se asociaza cu ordinea descrisa mail sus a
manastirilor, cred ca se poate explica in mod satisfacator
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motivul pentru care preotul coboara de pe solee si rosteste
acolo: ,Inca ne rugam”,

In tot cazul, coborarea de pe solee, cererea de 1ertare si
metania, chiar si indemnul catre rugaciune din mijlocul bisericii
sunt momente frumoase si impresionante ale Pavecernitei si ale
Miezonopticii, s1 pastrarea lor, cel putin la randuiala acatistelor,
care este aproape singura In timpul careia vine poporul,
poate sa contribuie mult la crearea unel atmosfere cucernice.

329

Daca biserica este lipsita cu desavarsire de cantaret
si preotul este batran sau bolnav, poate in timpul
Sfintei Liturghii, sau in special in timpul slujbelor din
Saptamana Mare sa foloseasca casete inregistrate?

Situatia este extrema. Este stiut faptul insa ca exista
sate care sunt lipsite cu desavarsire de cantaret, care sa
poata raspunde in modul cel mai elementar cerintelor. Si la
Sfanta Liturghie poate aparea aceasta situatie. Dealtfel,
situatil similare am intalnit in raspunsurile mai vechi (vezi
raspunsurile la intrebarile 50 si 120). Raspunsurile la Liturghie
sunt simple si cunoscute si pot fi rostite si liniar, asa cum o
cere vechea si corecta traditie, care se pastreaza sl astazi in
manastirile Sfantului Munte. Problema este mai acuta la
randuiala Utreniel, dar iarasi preotil nostri gasesc o rezolvare
practica, savarsind mai devreme Proscomidia si cantand de multe
ori singuri, pana la inceputul Sfintei Liturghii. La randuielile
din Saptaméana Mare insa problema este cu adevarat foarte
criticd. Asa cum au fost alcatuite astazi randuielile, cu lungimea
lor de exceptie, cu multele si dificilele tropare si cu deasa
schimbare a glasurilor, nu este cu putinta sa se slujeasca fara
pregatire speciala. Este nevoie de persoane pregatite, care sa stie
cel putin sa cante practic. Preotul, si tanar si sanatos sa fie, cu
multa greutate ar putea sa faca fata si indatoririlor preotesti
sl stranel. ,,Ispita” in epoca noastra este mare. Pe piata circula
discuri si casete cu muzica bisericeasca, cu randuielile din
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Saptamana Mare cantate de coruri alese, de psalti. Deci, ce-
ar fi mai de preferat? Troparele sa fie cantate de un dascal
fals, sau in lipsa lui de catre preot, care nu va putea sa-si faca
o dubla indatorire, mai ales fiind batran si bolnav, sau sa fie
ascultate la casetofon, executate de un cor stralucitor pe care I-
ar invidia s1 marile catedrale? Exista exemplele catorva care
au cazut in aceasta ispita.

Cu toate acestea, sunt de parere ca asupra acestui
aspect trebuie sa fim categorici. Cantarea in biserica este o
slujire sfanta. Asa cum nu putem si ne Impartasim cand
Sfintele Taine sunt savarsite la televizor, la fel nu ne este
ingaduit sa inlocuim cantarea si lauda adusa lui Dumnezeu
de catre poporul Lui, prin mijloace tehnice si exterioare. Sa
ne amintim cat de retinuta este Biserica noastra in folosirea
muzicll instrumentale in bisericile noastre, care in ultima
instanta, n-ar f1 inlocuit, ci doar ar fi secondat cantarea vocala.
Si atitudinea este foarte corecta. Pentru ca este mai preferabil sa
fie citite troparele clar si cu intonatie, cate nu pot fi cantate,
decat sa fie distrus si acest element al cultului nostru, prin
solutii tehnice. Dascalul sau vreun om instruit din sat poate
sa citeasca la strana, intelegandu-se ca preotul s-a ingrijit sa-1
pregateasca din timp. Cat despre discuri, ar fi bine ca preotul
sa organizeze intr-o salda ‘o adunare a enoriasilor lul si sa
asculte minunatele tropare, rostind si cateva cuvinte explicative
sau ziditoare. Astfel, si cultul dumnezeiesc va fi salvat, si
credinciosii vor avea ocazia sa-si desfete simturile prin
muzica psaltica si prin inaltul mesaj al imnografiei sfinte.

Situatia aceasta cu care se confrunta in drama lui preotul
care intreaba, sl impreuna cu acesta si toti preotii satelor mici
s1 indepartate, ar f1 un pretext didactic la care sa cugetam toti, si
in special ceil care deja se confrunta cu asemenea situatii, cat de
serios trebuie sa ne ingrijim pentru bunul mers al stranii. Cu
cat trec anii, conditiile devin din ce in ce mai dificile. Efortul
trebuie sa inceapa de la copii, de la scoala primara, cu staruinta
s1 ilubire. Aceste ajutoare, la timpul potrivit, se vor apropia de
strana, vor canta melodiile usoare ale Liturghiei, si vor da in viitor
psalti capabili sa faca fata si cerintelor Saptamanii celei Mari.
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in timpul Saptamanii celei Mari este ingaduit
preotului paroh sa savarseasca in seara din Joia
Mare randuiala Sfintelor Patimi in parohia lui,
iar In Vinerea Mare, seara, sa savarseasca randuiala
procesiunii cu Epitaful in alta parohie?

Teoretic, nu este nicio piedica. Desigur ca este ceva
neobisnuit si nelalocul lui. Slujbele din Saptamana Mare au
fost randuite in asa fel incat sa constituie o unitate istorica si
vie pentru credinciosul care urmareste Sfintele evenimente
incepand cu Invierea lui Lazar, Intrarea triumfala in Ierusalim,
cele intamplate in ultimele zile ale vietil pe pamant a Domnului,
traditia infricosatoarelor Taine, Rastignirea, Ingroparea si
Invierea. Toate acestea constitule o scara sfanta pe care urca
progresiv credinciosul si impreuna cu Domnul este mutat de
la moarte la viata si la bucuria Invierii. Cu alte cuvinte, nu
biserica materiala este cea care constituie spatiul latreutic in
care se savarsesc slujbele, care va impiedica mutarea randuielilor
de la una la alta, ci poporul lui Dumnezeu, de dragul caruia
s1 pentru zidirea si pentru mantuirea caruia au loc prezentele
evenimente liturgice sfinte. Dealtfel, in multe sate unde
exista doud biserici se face din traditie aceasta schimbare a
locului. Adica, intr-o biserica se savarsesc anumite evenimente
din Saptamana Mare g1 in cealalta cele ramase. De exemplu,
in biserica parohiala se savarsesc Patimile, In capela mortuara
randuiala epitafului s.a. Anumite practici liturgice grele, ca
s1 nescoaterea epitafului in timpul apostihurilor Vecerniei pot
fi sarite cu usurinta. In tot cazul, situatia normala ar fi ca in
aceeasl comunitate bisericeasca sa se savargeasca toate
randuielile s1 credinciosii sa urmareasca si sa se Impartaseasca
de toate aspectele drameil dumnezeiesti. Deoarece insa dificultati
majore 1l silesc pe preot sa sara o randuiala sau alta randuiala,
pentru ca sa-1 slujeasca pe alti frati, care, fara aceasta
iconomie ar fi ramas lipsiti de slujbe in timpul acestor zile
sfinte, se merita efortul depus de acesta, ca si credinciosii
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unei parohii sa fie lipsiti de o parte din slujbe, din iubire fata
de fratii altel comunitati. Cand acrivia se ciocneste cu iubirea,
intotdeauna iubirea invinge. In nicio situatie ,,Sambata” nu
este de preferat omului.

In mod special, pentru randuiala Sfantului Epitaf s-ar
putea consemna faptul ca existda moduri traditionale in care
se pot rezolva nevoile celor doua parohii. Adica, preotul savarseste
randuiala intr-o parohie, la ceasul obisnuit, in seara Vinerii
celel Mari, 1ar a doua slujba in primele ceasuri de dimineata
ale Sambetei celel Mari, dupa vechea randuiala, si in continuare
Vecernia si Liturghia Sfantului Vasile cel Mare, pastrand astfel
sl comuniunea pascalica a credinciosilor acestel parohii. Desigur
ca solutia aceasta il va obosi in mod special pe preot. Dar este
o jertfa in plus, din iubire pentru Hristos si pentru fratii sai.
De altfel, Sfintii Parinti au randuit in mod intelept lucrurile,
incat dupa multa osteneald a Saptamanii celel Mari sa
urmeze o saptamana de relativa odihna si lejeritate liturgica.

327

Am auzit in timpul citirii sinaxarului unei zile
din Saptamana Luminata, rostindu-se dupa sinaxarul
din Minei si sinaxarul Duminicii Pastilor. In
Penticostare si tipice nu exista randuiala respectiva.
Este corect sa se citeasca?

Dupa cate stiu, citirea Sinaxarului Pastilor in Saptamana
Luminata nu este confirmata nici de manuscrise, nici de
Penticostare si de tipicele tiparite. Nu pare sa fie foarte
raspandita si nu se face nici in Sfantul Munte. Presupun ca
este un obicel de provenienta asiatica, introdus poate prin
extensie, din cunoscutele dispozitii ale tipicului, ca in Saptamana
Luminata randuiala slujbei Pastelul se savarseste la fel, in
afara de troparele care se schimba conform indicatiilor
Penticostarului. Canonul, cu elementele lui (Ipacoi, Condac,
Icos), ramane acelasi. Prin urmare s1 Sinaxarul, deoarece in
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toate aceste zile, din punct de vedere liturgic praznuim Invierea
Domnului. Si cel care scrie a ascultat s1 marturiseste ca 1-a
lasat o frumoasa impresie, cu toate retinerile care au aparut
pentru acrivia tipiconala a acestel practici. Din punct de
vedere teologic si1 praznical, adaosul este corect.

Dupa sinaxarul din Minei se adauga: ,,in aceasta zi de
Luni din Saptamana Luminata praznuim Invierea dititoare
de viata a Domnului si Dumnezeului s1 Mantuitorului nostru
Iisus Hristos.

Hristos, pogorand la lupta cu iadul singur

Dupa ce a luat prada multa de biruinta, S-a ridicat.

Acestuia Se cuvine slava si puterea in vecii vecilor. Amin.

328

La ,,Sfinte Dumnezeule” din Duminca Tomii si pana
la Odovania Pastelui se rosteste: ,,Sfinte Dumnezeule”
sau ,,Hristos a Inviat” de trei ori? De ce Penticostarul
nu precizeaza clar?

Din Duminca Tomii (Vecernia din Sambata Luminata)
pana Marti, inainte de odovania Pastelui, intr-adevar, in loc
de ,Sfinte Dumnezeule” se spune sau de canta de trei ori:
»Hristos a inviat” (adicd Hristos a inviat de trei ori, Slava si
acum, Preasfanta Treime... s.u.). Inlocuirea aceasta nu se
face insa peste tot unde apare ,,Sfinte Dumnezeule,” ci doar
cand este vorba de rugaciunile incepatoare ale randuielilor,
adica la inceputul rugaciunii introductive sau al Mizonopticii,
la Ceasul al noualea si Pavecernita, in manastiri si la inceputul
Ceasului al treilea. Asa cum este stiut, in aceste zile nu se
rosteste: ,Imparate ceresc’, ci imediat dupa: ,Binecuvantat
este Dumnezeul nostru...”, se rosteste sau se canta: ,Hristos a
inviat” de treil ori si celelalte, dupa randuiala de mai sus.
Acelasi lucru este valabil si pentru celelalte slujbe, unde
randuiala prevede la inceputul lor ,Sfinte Dumnezeule”, de
exemplu, la inmormantare, la randuiala inchinarii s.a. Cand
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este vorba despre ,Sfinte Dumnezeule” in randuiala propriu-
zisa a diferitelor slujbe, ca si dupa ,Acum slobozeste” de la
Vecernie, dupa ,,.Bine este a ne marturisi Domnului...” de la
Utrenie, dupa troparele ceasurilor etc., ,,Sfinte Dumnezeule”
se pune ca sl in celelalte zile ale anului si nu se inlocuieste cu
,Hristos a inviat.” In tipicul in uz® exista o consemnare care
se refera oarecum indirect la problema noastra. La sfarsitul
indiciului despre Miezonoptica, p. 17, se adauga: , este important
de stiut faptul ca rugiciunea: «Imparate ceresc» de la inceputul
Vecerniel s1 al Utreniel nu se rosteste din Duminica Pastelui
pana la Rusalii, nici «Sfinte Dumnezeule», pana la inéltare,
c1 dupa «Binecuvantat este Dumnezeul nostru...» se pune indata
«Hristos a inviat,» de trel ori, «Slava, si acum, Preasfanta
Treime s.u.» Despre celelalte slujbe care incep cu ,Sfinte
Dumnezeule” nu se face nici o referire. In general, insa,
dispozitia aceasta este scrisa destul de superficial, pentru ca
nicl Saptamana Luminata nu are rugaciunile incepatoare la
slujbe, nici Vecernia g1 Utrenia nu au ,,Sfinte Dumnezeule,”
de vreme ce intotdeauna prima este unita cu Ceasul al noualea,
lar a doua cu Miezonoptica. Deoarece aceasta insemnare insa
este adaugata la paragraful despre Miezonoptica, se intelege
ca dispozitia se refera, in principal, la aceasta. Dispozitii
referitoare clare sunt cuprinse in tipicele aghiorite mai noi, in
manuscrise. Dar chiar daca Tipicul n-a precizat cele de mai
sus, acest lucru n-are nicio importanta speciala. Schimbarea
se face din obisnuint4, ca si atatea alte lucruri in cultul divin.

5 Autorul se refera la tipicul grecesc (n.tr.)
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In timpul Liturghiei Sfantului Vasile cel Mare, cand
se face prefacerea Cinstitelor Daruri, diaconul rosteste
catre preot: ,,Binecuvinteaza, stapane, sfanta paine!”
Unele versiuni o au, altele nu, iar unii pretind ca
nu trebuie sa se spuna. Cum este corect?

Asa cum am scris s1 alta data, diaconul in timpul Sfintei
Liturghii implineste un rol, ca sa spunem asa, ,,de maestru de
ceremonii”’. Replicile luil s1 vestirile luil se adreseaza catre
popor si catre preot, caruia i1 aminteste ce trebuie sa faca si
ce trebuie sa spuna. Asemenea indemnuri catre preoti intalnim
sporadic si in vechile Liturghii si, in special, in traditia
liturgica alexandrina, ca de exemplu, in Liturghia Sfantului
Marcu: ,ridicati’, ,preoti, intindeti mainile”, ,Iara si 1ara
intindeti mainile.” Si1 in Liturghiile bizantine ale Sfantului
Vasile cel Mare si1 ale Sfantului Ioan Gura de Aur, in vechile
manuscrise se Intalnesc asemenea indemnuri, dar foarte
putine, precum , Binecuvanteaza, stapane!” la inceputul Liturghiei
si cateva altele. Astazi, Liturghia noastra cuprinde o multime
de asemenea indemnuri si dialoguri intre diacon si preot, care
nu se regasesc in vechile manuscrise. Nici toate indemnurile
acestea nu se intalnesc in aceeasi epoca. Se pare ca s-au format
treptat, la inceput verbal, dupa aceea au intrat si in Randuielile
Dumneczeiestit Liturghii s1 de acolo s1 in manuscrise din
secolul al XVI-lea si urmatoarele. S1 in Randuieli se observa
aceasta crestere treptata a lor. In Randuiala Codicelui Atena,
de pilda, din secolele XIII-XIV, ecteniile diaconicale s1 dialogurile
sunt mai putine decat cele care sunt in ,Randuiala”’ lui
Filotei (Codicele Pantelimon 6277 — 770, din secolul al XIV-
lea). In manuscrisele mai vechi ale Liturghiilor sunt mai
putine, iar in cele mai noi mai multe. La fel si1n cele tiparite, cele
vechl urmeaza manuscrisele si au mai putine indemnuri diaconicale,
cele mai noi introduc dialogurile cunoscute inlauntrul textulul

Si altceva: Liturghia Sfantului Ioan Gura de Aur este
asezata 1In manuscrisele mai noi si in toate celelalte editii
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prima 1n rand (Ioan Gura de Aur, Sfantul Vasile cel Mare,
Liturghia Darurilor mai inainte sfintite), In timp ce 1n
manuscrisele mai vechi prima este Liturghia Sfantului Vasile
cel Mare. Prescriptiile, dialogurile, indemnurile etc., intrucat
sunt introduse in textul Liturghiei Sfantului Ioan Gura de
Aur, care este prima in rand si cea mai mult folosita, din pricina
desel savarsirl, nu sunt repetate intotdeauna la Liturghia
Sfantului Vasile cel Mare. Astfel, textul Liturghiei Sfantului
Vasile cel Mare pastreaza o forma mai conservatoare, si pentru
ca estc asezata a doua in Liturghier, si pentru ca se savarseste
doar de zece ori pe an.

Dupa aceste observatii indispensabile, revenim in mod
special la intrebarea concreta, care se refera la: ,,Binecuvanteaza,
stapane, sfanta paine” s.u. a Liturghiel Sfantului Vasile cel
Mare. Indemnurile acestea nu sunt intalnite in vechile manu-
scrise, nici in Liturghia Sfantului Ioan Gura de Aur. In chip
asemanator, nu se gasesc 1in vechea Randuiala a Codicelui
Atena 622, in timp ce exista altele. Dupa binecuvantarea
Painii s1 a Potirului, diaconul zice o data: ,,Amin!”’, 1ar dupa
binecuvantarea amandurora, zice ,Amin”’ de doua ori. Exista
insa prestadiul indemnurilor de astazi: cand preotul rosteste:
»o1 fa adica...”, diaconul tinand orarul in mana dreapta 1l inalta
pe acesta” Inaintea Painil mai intai si a Potirului dupa aceea,
aratand in tacere si amintind oarecum preotulul sa binecuvanteze
Darurile. In Randuiala lui Filotei, diaconul arata cu orarul,
mail intal spre Paine, dupa aceea spre Potir s1 apoi: ,spre
amandoua Sfintele” si rosteste prima si a doua ,binecuvantare
,cunoscuta, iar la a trela spune: ,Binecuvanteaza-le si pe
celelalte, Stapane”. Dupa ,binecuvantari,” diaconul rosteste
din nou, ca si in vechea Randuiala, ,Amin” o data, la primele
doua binecuvantari si de doua ori,, Amin” la binecuvantarea a
treia. Din manuscrisele mai noi ale Sfantului Vasile cel Mare,
unele urmeaza pe cele mai vechi s1 nu au decat un singur
Amin (la a treia binecuvantare, se renunta treptat la indoitul
,2Amin” — doua la Daruri, doua Amin — s1 se introduce de trei
orl ,Amin”, Intr-un mod intreit), altele au doar primul
,Amin”, dar renunta la al treilea si, in sfarsit, altele le au pe
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toate trei, precum la Liturghia Sfantului Ioan Gura de Aur.
In editiile de acum ale Liturghiei Sfantului Vasile cel Mare
avem aproximativ aceeasi randuiala, pe care o gasim si in
manuscrisele mai noi. In altele nu exista deloc indemnurile
diaconicale in fapt, decat numai ,Amin”, in altele le gasim ca
siin Liturghia Sfantului Ioan Gura de Aur. Doar pentru al treilea
indemn avem o diferenta in editia Liturghiilor M. Saliveru —
G. Kariofil (ingrijita N. Papadopulos): ,,Binecuvanteaza-le, Stapane,
pe amandoua” s1 in marele Molitfelnic al editie1 M. Saliveru
(ingrijire N. Papadopulos) : ,Binecuvanteaza-le, Parinte, pe
amandouda!”. Toate acestea se explica prin ceea ce am scris la
inceputul intrebarii.

Conform celor spuse mai sus, care trebuie sa fie
practica corecta? Raspunsul vine de la sine. Liturghiile Sfantului
Ioan Gura de Aur si ale Sfantului Vasile cel Mare sunt zidite
pe acelasi schelet. Ele se deosebesc doar la rugaciunile catre
catehumeni s1 in cele care tin de acestea. Timpul inchinarii,
imbracarea vesmintelor, Proscomidia, Antifoanele, cele care
urmeaza dupa Vohod si1 pana la Ectenia intreita, indemnurile
diaconale, ecfonisele (in afara de: ,,a dat Sfintilor Sai...”) practicile
liturgice, dialogurile preotului si ale diaconului, indemnurile
diaconicale, cantarile de la strana, (in afara de Axion) sunt
comune amandurora. Ceea ce se rosteste si se savarseste la
Liturghia Sfantului Ioan Gura de Aur este valabil si pentru
Liturghia Sfantului Vasile cel Mare. Si indemnurile diaconicale
din timpul prefacerii Sfintelor Daruri, fie ca sunt consemnate
in textul liturgic al Sfantului Vasile, fie doar al Sfantului
Ioan Gura de Aur, se rostesc neschimbat, ca si acolo.

Cat despre intreitul indemn care se gaseste in cele
doua editil pe care le-am amintit mail sus, in cele doua
variante diferite (,Binecuvanteaza-le, Stapane, pe amandoua” si
,Binecuvanteaza-le, Stapane, pe amandoua impreuna’) nu
trebuile sa ne creeze probleme. In Randuiala lui Filotei am
vazut ca la Liturghia Sfantului Ioan Gura de Aur exista formula:
,Binecuvanteaza-le si pe amandoua, Stapane’, in manuscrisele
aceleiasi Liturghii intalnim si altele: ,,Binecuvinteaza-le, Stapane,
sl pe amandoud”, ,Binecuvanteaza, Stapanc, pe amandoua”,
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s.a. Deoarece insa, in cele din urma indemnul s-a consacrat in
forma: ,Binecuvanteaza, Stapane, pe amandoua Sfintele” la
cele doua Liturghii, care este si cunoscuta si simpla si clara, de ce
sa cautam fara motiv alte formule, mai rare si mai complicate?

330

De ce la Liturghia Sfantului Vasile cel Mare nu exista
formula: ,,Prefacandu-le cu Duhul Tau cel Sfant”?
Nu cumva este necesara si trebuie adaugata?

Din textul Liturghiilor Sfantului Ioan Gura de Aur si a
Sfantului Vasile cel Mare s1 din indiciile codicelor vechi
reiese ca in timpul prefacerii Darurilor nu se dadeau, precum
astazi, trel binecuvantari, ci doar doua. Formula: , Prefacandu-le
cu Duhul Tau cel Sfant” nu este formula de binecuvantare
precum sunt, in mod evident, cele de dinainte (,,91 fa adica
Painea aceasta Cinstit Trupul Hristosului Tau” — ,Iar ceea ce
este in Potirul acesta Cinstit Sangele Hristosului Tau”), ci
continuarea acestor doua formule. ,Prefacandu-le” este un
participiu modal, care tine de expresia: ,,Si fa adica...” si care
arata ca prefacerea Darurilor in Trupul si Sangele lui Hristos
se va intampla prin insuflarea Duhului Sfant. Adica greutatea
invocarii cade pe primele doua fraze, exact cum talcuieste
Nicolae Cabasila: ,,S1 aceste cuvinte (adica «Luatil, mancati....
Beti dintru acesta toti...») in chip negrait, pun accentul si
roaga sl implora cu acele glasuri dumnezeiesti ale Unuia-Nascut
Fiului lui Dumnezeu, al Mantuitoruluil, sa aduca Preasfantul
s1 Preaputernicul Sau Duh peste Darurile care sunt puse inainte
si sa le prefaca, Painea in Preasfantul Sau Trup, iar vinul in
Prea Sfantul Sau Sange. Aceste rugaciuni graite si inmultite,
implinesc si1 savarsesc intreaga lucrare sfanta, si Darurile le
sfinteste s1 Jertfa o constituie si1 Jertfa cea Mare s1 Jertfelnic
se arata Cel asezat junghiat pe Sfanta Masa pentru lume.”
(Talcuirea Dumnezetestii Liturghii, cap. 27). Pe de alta parte,
in Codicele Barberin, numarul 336 din secolul al VIII-lea, care
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este cel mai vechi Molitfelnic bizantin, expresia: ,,prefacandu-le”
este legata de ambele formule (exista la sfarsitul fiecareia
dintre cele doua fraze), fara sa se dea Cinstitelor Daruri si a
treia binecuvantare.

In textul Liturghiei Sfantului Vasile cel Mare, lucrul
este s1 mail evident. Expresia: ,,...Care se varsa pentru viata
lumii” (s1 mantuirea) constituie urmarea celei de-a doua fraze
a binecuvantarii (,Potirul acesta, Cinstitul Sange al
Domnului s1 Dumnezeului si Mantuitorului nostru Iisus
Hristos”) si nu se refera nici la lucrarea Sfantului Duh, nici la
cele doua feluri de multumire, ci doar la Cinstitul Sange al
Domnului, varsat pe cruce. In Codicele Barberin se asociaza
si fraza de dinainte (,...al luil Iisus Hristos, Amin, varsat
pentru viata lumii. Amin.”), insa presupune trei binecuvantari,
de vreme ce la inceputul invocarii exista prescriptia tipiconala
»,S1 pecetluieste Sfintele Daruri de trei ori, zicand”. In
Liturghia alexandrina a Sfantului Vasile cel Mare, care este
mai scurta si socotita forma initiala a Liturghiei bizantine a
Sfantului Vasile exista evident, doar doua formule de binecu-
vantare, una pentru Paine g1 alta pentru Potir. De asemenea,
tot douad binecuvantari au si Liturghiile vechi a Sfantului
Iacov, a Sfantului Marcu si a Sfantului Grigorie Teologul, etc.
Totusi, foarte devreme se introduce si in cele doua Liturghii
bizantine si a trela binecuvantare, dupa simbolul sfant al
Sfintel Treimi. Conform schemei celor doua binecuvantari de
dinainte, trebuia sa se combine cu o fraza. Si la Liturghia
Sfantului Ioan Gura de Aur s-a taiat sfarsitul, care se referea
la prefacerea prin lucrarea Sfantului Duh a celor doua cinstite
Daruri: ,prefacandu-le cu Duhul Tau cel Sfant. Amin. Amin”
(sau, ulterior: ,Amin. Amin. Amin”). In Liturghia Sfantului Vasile
cel Mare insa a fost mai greu, deoarece sfarsitul frazei nu se
refera la cele doua Daruri, nici, agsa cum am vazut, la lucrarea
Sfantului Duh, ci la Sangele lui Hristos. Prin analogie, s-a
procedat in cele din urma si acolo ca la Liturghia Sfantului
Ioan Gura de Aur, nu fara sa se caute insa si alte solutii. Si
aceasta pentru ca, In ceea ce ma priveste, aspectul acesta
ramane pentru totdeauna un semn de intrebare: ce legatura
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exista intre binecuvantare si expresia: ,care se varsa pentru
viata lumii’? Diortosirea s-a facut pe baza textului paralel al
Liturghiei Sfantului Ioan Gura de Aur, care a fost socotit, asa
cum si este, cel mai potrivit. S-a adaugat: ,prefacandu-le cu Duhul
Tau cel Sfant”, pentru ca sa insoteasca a treia binecuvantare.
Adaosul 1l intalnim Intr-un numar relativ mare de manuscrise,
care sunt datate din secolul al XVI-lea s1 urmatoarele. Ea se
face 1nsa 1n diferite feluri: sau formula ,care se varsa” este taiata
si inlocuita cu ,prefacandu-le”, sau ,prefacandu-le” se adauga
la ,care se varsa” ca unica fraza a celel de-a treia binecuvantari,
sau ,care se varsa’ se adauga la a doua formula de binecuvantare
sl ramane ca a treia binecuvantare ,prefacandu-le,” sau ,care se
varsd’ ramane ca a trela binecuvantare si se adauga:
prefacandu-le” ca a patra binecuvantare”. N-au lipsit si
rezolvarile radicale: au eliminat tot textul de la ,painea aceasta
Cinstitul Trup”, pana la ,pentru viata lumii (si mantuirea)” si
au adaugat corespondentul Sfantului Ioan Gura de Aur: ,si
fa, adica, painea aceasta” pana la ,cu Duhul Tau cel Sfant”
(Codicele Atena 766, 773 s1 776).

Adaugirea aceasta a cunoscut-o si Sfantul Nicodim
Aghioritul, care osandeste cu cuvinte aspre: ,,preotii, cand slujesc
Liturghia Sfantului Vasile cel Mare, trebuie ca la ceasul
prefacerii si al sfintirii Sfintelor Daruri sa nu rosteasca:
s.prefacandu-le cu Duhul Tau cel Sfant”, pentru ca aceasta
este adaugirea unui neinvatat si obraznic, care impotrivindu-
se, dupa cum se pare, latinilor, a preluat cuvintele acestea din
Liturghia Sfantului Ioan Gura de Aur si le-a pus in Liturghia
Sfantului Vasile cel Mare. Caci nici in vechile manuscrise al
Liturghiel nu se gasesc acestea, asa cum noi le-am cercetat,
dar nici in alcatuirea frazei nu au loc acolo aceste cuvinte”
(Pidalion, Consemnari ale Canonului al XIX-lea a Sinodului
din Laodiceea). In chip asemanator, adaosul: ,prefacandu-le”,
din Liturghia Sfantului Vasile cel Mare il consemneaza si
editia Molifelnicului celui mare al lui M. Saliveru (ingrijire
N. Papadopulos) si il respinge ca neconform cu alcatuirea
textului (p. 64). Consemnarea aceasta a fost luata cuvant cu
cuvant din editia liturghiilor, cu titlul: Dumnezeiestile Liturghii
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(G. Protopsaltidu), Constantinopol, 1858, editia a doua, 1875,
p. 133. Consemnarea, ca si alte editil ale acesteia se pare ca a
fost alcatuita de Patriarhul Constantie I Sinaitul.

S-a sustinut ca textul initial al Litughiei Sfantului
Vasile cel Mare a avut fraza controversata. Dar ipoteza aceasta
nu este sustinuta nici de forma, nici de liturghia paralela
alexandrina a Sfantului Vasile cel Mare, nici confirmata de
manuscrisele vechi si consacrate. Sensul frazei este complet,
fara adaos. Invocarea are forma desavarsita: , Te chemam si
Te rugam... sa vina Duhul Tau cel Sfant peste noi si peste
aceste Daruri ce sunt puse inainte, sa le binecuvinteze si sa
le arate... Painea acesta Cinstit Trupul Tau, iar ceea ce este
in Potirul acesta Cinstit Sangele Tau... care se varsa”. Daca
ar fi existat: ,prefacandu-le”, ar fi provocat o anomalie sintactica
si un pleonasm, neobignuite pentru un text atat de ingrijit
filologic, precum Liturghia Sfantului Vasile cel Mare.

331

Ce cantare trebuie sa se cante la Vohodul Mic in
timpul sarbatorii Schimbarii la fata a Mantuitorului:
»laborul si Ermonul”, din Minei sau: ,,Ca la Tine
este izvorul vietii”, din Liturghier?

Traditia, asa cum este reprezentata de cartile noastre
liturgice editate, in chestiunea Vohodului Praznicului Schimbarii
la Fata se scindeaza in doua:

a) Stihul: ,Taborul si Ermonul se vor bucura de numele

Tau” (Psalmul 88, 13b), prevazut de Mineie (vezi
Ed. Venetia, 1895, Fos, Saliveru) si vechile editii ale
Liturghierelor (de pilda: Venetia 1795, 1811, 1848;
Roma, 1950, G. Protopsaltidu, 1865, 1875).

b) Stihul: ,,Ca la Tine este 1zvorul vietii, Doamne, intru
lumina Ta vom vedea lumina” (Psalmul 35, 10) 1l
contin tipicele in uz (Constantin si1 Violaki) si
Calendarele-tipic mai noi (Farleka, Diaconia
Apostolica, Bekator), editiille mai noi ale liturgistilor
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(precum: G. Kariofil, M. Saliveru, Diaconia Apostolica),
Ierotelesticonul Mitropolitului de Filipi si Neapole,
Arhieraticonul s1 Manualul Anagnostului (Cantaretului)
al Diaconiel Apostolice s.a.

Incursiunea in manuscrise complica mai mult lucrurile,
pentru ca acolo intalnim si o a treia formula a Vohodului
comuna: ,,Veniti sa ne inchinam” (Psalmul 94, 6a). Aceasta este
singura formula de la Vohodul Mic, confirmata de traditia manu-
scris pentru Praznicul Schimbarii la Fata a Mantuitorului. Aceasta
noua complicatie insa ne da si solutia in aceasta problema.

Asa cum am scris si1n alta parte (raspunsul la intrebarea
318), Vohodul se face in timpul Antifonului al treilea, 1ar cantarea
Vohodului este ultimul stih cantat al psalmului acestui
Antifon. Cantarea comuna: ,Veniti s ne inchinam” presupune
cantarea antifoanelor comune: ,Bine este a ne marturisi...”
(Psalmul 91), ,,Domnul a imparatit...” (Psalmul 92) si, Veniti
sa ne bucuram in Domnul...” (Psalmul 94). Cantarea de aici a
Vohodului este stihul sase al Psalmului celui de-al treilea
Antifon (Psalmul 94), usor prelucrat (Acestuia — Lui Hristos).
Modul acesta al structurii antifoanelor s1 al cantarii
Vohodului este pastrat neschimbat la antifoane, pana in
secolul al XII-lea, cele comune si cele speciale ale sarbatorilor.
Inlocuirea antifoanelor cu Tipicalele si Fericirile, care la inceput
s-a facut In manastiri si dupa aceea s-a raspandit si in
bisericile de mir, precum si inmultirea sarbatorilor si alcatuirea
antifoanelor speciale pentru acestea, intr-un mod neverificat,
a falsificat structura corecta a noilor antifoane si relatia lor
cu cantarile Vohodului. Despre subiectul: Tipicale-antifoane
ne vom ocupa in alt raspuns. Pentru intrebarea care ne preocupa
sunt de ajuns cele de mai sus.

Intr-adevar, in manuscrise si in vechile editii, Praznicul
Schimbarii la Fata nu are antifoane speciale si, prin urmare,
nu are nici cantari speciale pentru Vohod. In locul acestora se
cantau in parohii antifoanele obisnuite, iar in manastiri
Tipicalele si Fericirile, cu tropare din cantarile a treia si a
sasea ale Canonului Praznicului. In ambele situatii cantarea
Vohodului era ,,Veniti sa ne inchinam”. Tipicalele sunt prevazute
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pentru Praznicul Schimbarii la Fata de catre Tipicul Sfantului
Sava (Ed. Venetia, 1771) si de Minei (Ed. Roma 1901). O
dispozitie tranzitorie, cu cantarea la alegere a Tipicalelor sau
a antifoanelor comune gasim in Tipicul Manastirii Mantuitorulut,
Messina, din anul 1131.

Momentul in care apar antifoanele speciale ale Sarbatorii
Schimbarii la Fata si cantarea speciala pentru Vohod, nu este
usor de precizat. In volumele editate am vizut cd avem o
traditie indoita care corespunde traditiei indoite a antifoanelor
speciale. Cartile liturgice slave prevad unele stihuri pentru
antifoane si altele pentru Vohod (,Doamne, trimite lumina Ta
s1 ajutorul Tau; acestea m-au dus si m-au purtat in muntele
cel sfant al Tau”, Psalmul 42, 3). Aceasta arata si introducerea
lor ulterioara in randuiala Praznicului.

Mai veche se pare ca este traditia Mineielor, care pentru
primul Antifon asaza stihuri la alegere din diferiti psalmi,
pentru al doilea si al treilea stihuri din psalmii 86 g1 88, respectiv
si cantarea Vohodului: ,, Taborul si Ermonul”. Acesta este versetul
al 13-lea al Psalmului 88, adica al Psalmului Antifonului al
treilea. Structura celui de-al doilea g1 al treilea Antifon este
incontestabila si conforma cu ceea ce am scris despre modul
alcatuirii antifoanelor si cu relatia celui de-al treilea Antifon
cu cantarile Vohodului.

O alta traditie este evident mai noua. Compune antifoanele
nu cu psalmi intregi, adica cu stihuri alese dintr-un psalm
pentru fiecare Antifon, ci cu stihuri la alegere din diferiti
psalmi, asa cum am vazut in primul antifon al modelului de
dinainte. Este important de consemnat faptul ca toate stihurile
celor trel antifoane provin din: Ecloga la Schimbarea la Fata
a Mantuitorului nostru lisus Hristos, care se canta, asa cum
este stiut, in timpul privegherii, dupa Polieleul Utreniei (vezi
Sava Ieromonahul, Ecloga la Psalmi, Atena, 1894, p. 45-46).
Asemenea antifoane alcatuite din stihuri la alegere din
diferiti psalmi avem la anumite praznice (Nasterea Maicii
Domnului, Intrarea in Biserica, Bunavestire si Adormirea
Maicii Domnului, Taierea imprejur a Mantuitorului si la
prima si a trela duminica din Postul cel Mare). Toate sunt
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ulterioare si pastreaza cantarea comuna a Vohodului: ,,Veniti
s& ne inchinam”, in afara de Praznicul Buneivestiri, care are
cantare proprie la Vohod. Cantarea Vohodului: ,,Ca la Tine
este 1zvorul vietil” este intalnita pentru prima data, cel putin
din cate stiu, in Tipicul lur Constantin, impreuna cu antifoanele
la alegere (Constantinopol, 1838, p.140-141).

Din incursiunea pe care am facut-o, cred ca s-au clarificat
anumite lucruri: Praznicul Schimbarii la Fata n-a avut de la
inceput pentru Vohod cantarea de astazi, ci pe cea obisnuita:
,venit1 s ne inchinam...”, cu antifoanele comune: , Bine este
a ne marturisi...”, sau Tipicalele, tot cu cantarea Vohodului
comund. In anii urmétori, praznicul dobandeste o cantare a
Vohodului speciala, stihul: ,Taborul si Ermonul”, care deja se
folosea in multe momente ale randuielii (Prochimenul Evangheliei
Utreniel, Stihul Stihirilor Vecerniei si al Utreniel praznicelor).
De acolo a fost mutat si la Vohodul Dumnezeiestii Liturghii,
asa cum s-a intamplat si cu alte praznice (Inaltarea Sfintei
Cruci, intémpinarea Domnului si Bunavestire). Putin mai
tarziu sau 1n acelasi timp, s-au introdus vechile antifoane,
cand inca nu fusese uitata relatia dintre al treilea antifon si
cantarea Vohodului. Antifoanele la alegere evident ca au
aparut mai tarziu, poate in acelasi timp cu inlocuirea vechii
cantari a Vohodului (,Taborul si Ermonul”) cu cantarea ,Ca
la Tine este izvorul vietii”. ,Taborul si Ermonul” este mutat
ca al treilea stih al Antifonului al treilea. De ce s-a facut
schimbarea? Probabil pentru ca sa se creeze o anumita variatiune,
deoarece: ,,/Taborul si Ermonul” se canta si la Utrenie si la
apostihuri. Cantarea ,,Ca la Tine este izvorul vietil” avea in
plus faptul cd& nu se canta in alta combinatie, si avea o
trasatura mai teologica. Trecerea la antifoanele la alegere s-a
facut in editiile mai noi. Schimbarea se pare ca a avut loc la
inceput in Constantinopol, si pentru ca prima marturie o
avem din Tipicul lut Constantin si pentru ca cunoastem o
tentativa de readucere a vechil cantari a Vohodului, nereusita
insa, de catre Patriarhul Meletie al IV-lea (Metaxaki). Informatia
o ofera Anghel Buduris in studiul sau: ,,Coruri muzicale ale Marii
Biserici a luil Hristos, in vremurile din urma”, partea a doua,
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Constantinopol, 1937, p. 18, nota 23: ,,Meletie al IV-lea (1921)
la Praznicul Schimbarii la Fata, cand protopsaltul canta la
Vohod: «Ca la Tine este izvorul vietii», acela, indreptandu-l
pe protopsalt din tronul sau, a cantat: ,Taborul s1 Ermonul”
s.c.l. Protopsaltul, dupa sfarsitul Vohodului, intorcandu-se
catre Preainaltul Stapan i-a spus acestuia ca asa porunceste
Tipicul s1 Randuiala Bisericii celel Mari. Patriarhul, staruind, a
adaugat ca la Ierusalim aceasta se canta. Si ieropsaltul
indata 1-a aratat ca 1n Biserica cea mare, la Vohodul
Praznicului se canta aceasta cantare consacrata”. Este greu
de spus care cantare trebuie preferata. , Taborul si Ermonul
este mal veche si mai corecta din punct de vedere liturgic,
pentru motivele pe care le-am amintit. Aceasta se pune si la
Sfantul Munte. Inserarea cantarii celeilalte mai noi a Vohodului
in vechile antifoane este oricum nepotrivitd si martusiseste
necunoasterea structuril corecte a vechilor antifoane. Cantarea
acestora din urma, insa, necesita si vechea cantare a Vohodului.
Daca se cantau antifoanele la alegere, ,,Ca la Tine este izvorul
vietil” ar fi fost in pozitia el corecta. Are insa prerogativa ca
este mal noua si de aceea mal puternica si tinde sa se
impuna, de vreme ce a fost adoptata de editiile mai noi ale
cartilor liturgice grecesti. A fost introdusa deja si in Mineiele
Diaconiei Apostolice (1969). Viitorul este al acesteia.

332

Cand trebuie diaconul sa se incinga cu orarul la
Dumnezeiasca Liturghie si cand trebuie sa-1
desfaca si de ce? In practica nu exista uniformitate.

Singurul lucru asupra caruia izvoarele se pun de acord
este ca diaconul se incinge cu orarul la vremea Dumnezeiestii
Impartasanii. Neconcordanta exista referitor la timpul in care se
incinge, la timpul in care se desface, cat si la ratiunea pentru
care se intampla acest lucru. Neuniformitatea de astazi poate
ca 1sl are cauza aicl.
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Anumite editil ale Liturghierelor, care au influentat
mult practica noastra liturgica, pentru ca o editie dintre acestea
a fost pana si dupa razboi singura care se folosea in bisericile
noastre, precizeaza ca diaconul se incinge crucis cu orarul, in
timpul Rugaciunii Domnesti (Randuiala Dumnezeiestii Liturghii
a lui M. Saliveru, Ilerotelesticonul Mitropolitului Hrisostom de
Filipi si Neapole). Dupa alte editili mai noi, acest lucru se intampla
cand preotul rosteste rugaciunea inaltarii: ,Ia aminte, Doamne...”
(Evhologhiul cel Mare, M. Saliveru, Liturghierul Diaconiel Apostolice,
Evhologhiul Slav, Dumnezeiestile Liturghii, G. Protopsaltidu).
Aproape In acelasi moment (cand preotul rosteste ,Dumnezeule,
milostiv fii mie, pacatosului...”, dupa rugaciunea: ,Ja aminte,
Doamne...”) si Liturghierul Romei, 1950, prevede incingerea orarului.

Dupa toate manuscrisele insa ,diaconul se incinge crucis
cu orarul”, sau leaga crucis ,,cele doua margini ale orarului”
inlauntrul Sfantului Altar. Un numar dintre acestea asaza
dispozitia aceasta imediat dupa Vohod, la intrarea in Sfantul
Altar, dupa ,,Sfintele Sfintelor” si inainte de indemnul: ,Frange,
Stapane...”. Manuscrisele acestea nu sunt mai vechi de
secolul al XVI-lea. Randuiala Dumnezeiestii Liturghii a lui
Filotei (secolul al XIV-lea) s1 manuscrisele dependente evident de
aceasta, aseaza momentul dupa varsarea caldurii in Sfantul
Potir si inainte de impartasirea preotului. In sfarsit, scurta
Randuiala a Codicelui Atena 662, secolele XII-XIII s1 cateva
manuscrise din secolul al XIV-lea, o stabilesc dupa impartasirea
preotulul si inainte de venirea diaconulul la Dumnezeiasca
impartasire. Cele mail multe s1 mai vechl manuscrise insa, ca
si cele mai vechi editii tiparite, nu spun nimic referitor la aceasta.

Cat despre vremea in care diaconul isi desface orarul,
larasi nu exista simfonie intre izvoare. Prescriptiile Dumnezeiestii
Liturghii, manuscrisele si aproape toate editiile nu vorbesc
deloc despre aceasta. Oare tacerea aceasta inseamna ca
diaconul trebuie sa ramana pana la sfarsitul Liturghiei incins cu
orarul? Doar Ierotelesticonul Mitropolitului de Filipi si Neapole
s1i Liturghierul Diaconiel Apostolice stabilesc ca diaconul isi
desface orarul dupa mutarea Discului la Proscomidiar si
inainte de ,totdeauna, acum si pururea”.
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Cercetand multitudinea aceasta de traditii, putem sa
tragem anumite concluzii despre mersul istoric al acestei
practici, 1n corelatie cu semnificatia data acesteia de
izvoarele noastre. In general, In traditia noastra liturgica s-a
impus simbolismul mai vechi ca diaconii, in timpul cultului
divin, preinchipuie duhurile slujitoare, pe ingerii care slujesc
la jertfelnicul lui Dumnezeu, sau pe cei care, inconjurand
poporul lui Dumnezeu, slujesc mantuirea lui. Prin urmare, si
orarul, care este semnul distinctiv al treptei lor, a fost socotit
— fara legatura cu provenienta lui istorica — ca preinchipuire
a aripilor ingeresti, si de aceea, deasupra lui a fost brodat
cuvantul: ,Sfant” de trei ori, al Serafimilor. Caracteristica
este s1 respectiva formulare a lui Gherman al Constantinopolului:
,Diaconii, ca preinchipuire a puterilor ingeresti, prin aripile
usoare ale orarelor, ca duhuri slujitoare, trimise spre slujire,
alearga” (Istoria Bisericeasca si vederea tainica). P. Sofronie
da un alt simbolism orarului. Conform acestuia, orarul nu
este doar ,prefigurarea aripilor ingerilor” ci, in acelasi timp,
,vesteste cele doua Testamente”, prin cele doua margini, ,pe
cel Nou in fata si pe cel Vechi in spate” (Cuvant...8). Cum de
s-a ajuns insa la incingerea in crucis a orarului? Comentatorii
Dumnezeiestii Liturghii o atribuie ratiunilor simbolice. P.
Sofronie, pe care l-am amintit mai sus 1l socoteste simbolul
unitatii celor doua Testamente. Sfantul Simeon al Tesalonicului,
consecvent vechiului simbolism al aripilor ingeresti, il compara
cu acoperirea fetelor Heruvimilor inaintea Dumnezeirii, ,prin
care s1 urmand Heruvimilor care-si acopera privirea, si acesta,
incingandu-se, 1s1 strange oarecum aripile, spre a se
impartasi” (Erminia 36). In Dialogurile sale clarifica sensul si
0 socoteste ,marturia infranarii si a evlaviel si a smereniei”,
separat de simbolismul aripilor ingerilor (cap. 173). In tot
cazul, este vrednic de consemnat faptul ca si P. Sofronie, si
Simeon al Tesalonicului asociaza incingerea orarului cu
apropierea diaconului de Sfanta Impartasanie (,la impartasire...
daca nu se incinge.... nu se impartaseste” P. Sofronie; ,,...la
impartasire” , ... urmand si se impartaseasca” — Simeon al
Tesalonicului.) Acesta vine in concordanta cu cate poruncesc
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manuscrisele mai vechi si dispozitiile ca diaconul i1si incinge
orarul cu putin inainte de impartasirea lui. Decl simbolismul
a provocat incingerea orarului? De obicel, simbolismele vin in
urma, ca sa dea un sens teologic unei practici deja formate,
pe care au provocat-o ratiuni practice. In situatia de fata,
ratiunea practica ar fi necesitatea ca miscarile diaconului sa
nu fie impiedicate de orar in timpul impartasirii, adica sa fie
mail comod. Simbolismul insa este destul de vechi si nu este
exclusa inversarea aceasta, ca simbolismul sa creeze practica.
Adica, diaconil sa volasca sa imite sl prin acest lucru pe
ingeri, care-si strang aripile lor — orarul — cand se apropie de
Dumnezeu. Ceea ce este indubitabil este faptul ca, asa cum
am spus la inceput, s1 Randuielile, s1 manuscrisele liturgice, ca si
talcuirile simbolice, asociaza incingerea orarului cu Dumnezeiasca
impartasanie, fie ca aceasta a provenit din ratiuni practice
sau simbolice. Incursiunea in practica liturgica a aratat ca in
dreptul acestei practici a aparut un gen de ,nervozitate,” care
a avut drept consecinta accelerarea treptata a momentulul
incingerii orarului si a desfacerii lui. Astfel, de la Sfanta
Impartisanie s-a ajuns la Tatal nostru. Deoarece insd scopul
acestel practicl este apropierea sau, in general, slujirea in
timpul Dumnezeiestii Euharistii, explicatia aceasta nu este
justificata. Diaconul are tot timpul sa-si incruciseze orarul
cand intra in Altar. Rugaciunea ,Tatal nostru” si,Ila aminte,
Doamne...” nu inseamna momentul oportun. De altfel, nu
este foarte bine ales momentul ca diaconul in timpul vestirii
acestor rugaciuni sfinte, sa se chinuie Inaintea intregului
popor, uneori tinand si dicherul, sa-si incinga si orarul,
nepasator la indrazneala comunitatii de a-L. chema pe Parintele
ceresc s1 de a-L invoca pe Domnul, Cel unit in chip nevazut
cu noi, ca sa vina sl sa ne sfinteasca prin impartasirea cu
Sfintele Taine. In nicilun manuscris nu se prescrie in acest
moment respectiva practica. Pe de alta parte, dezlegarea
orarulul nu trebuie sa aiba loc inaintea impartasirii credinciosilor,
asa cum se intampla cateodata. Diaconul, la momentul impar-
tasiril poporulul, nu impartaseste el pe credinciosl — asa cum
vom vedea si1n alt raspuns - ci il ajuta pe preot. Si aceste editii
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scrise aseaza momentul dupa: ,totdeauna, acum s1 pururea’.
Deoarece 1nsa, peste putin timp diaconul trebuie sa potriveasca
Sfintele, am parerea ca iarasi nu trebuie sa se grabeasca sa-si
desfaca orarul doar pentru ectenia mica (,Drepti, primind”). Acest
lucru 1l presupun evident si dispozitiile, s1 manuscrisele, caci in
timp ce vorbesc despre incingere, nu aduc vorba despre desfacerea
orarului. Probabil ca diaconul ramanea incins pana la sfarsitul
Liturghiei, pentru potrivirea Sfintelor Taine.

333

La Dumnezeiasca Liturghie exista cererea: ,,Pentru
Cinstitele Daruri ce s-au adus si s-au sfintit,
Domnului sa ne rugam”. Este cu putinta sa ne
rugam pentru Cinstitele Daruri, adica pentru
Trupul si Sangele lui Hristos? Nu cumva trebuie
sa spunem: ,In fata Cinstitelor Daruri ce s-au
adus si s-au sfintit...”?

In dreptul acestei cereri se pare ca existd o dificultate
ermineutica consemnata de multi. In modul siu caracteristic,
Parintele Ghervasie Paraschevopulos observa: ,intrebarea
aparuta despre cererea de mai sus ne pune in imposibilitatea
de a da un raspuns. Nici propunerea de la final nu inseamna
un raspuns deplin la aceasta. Pentru ca ne intrebam: de ce
daca Cinstitele Daruri s-au sfintit, ne rugam pentru acestea?
(Comisia ermineuticd asupra Dumnezeiestit Liturghii, Patras,
1958, p. 228, nota 1). Dificultatea, asa cum este formulata
corect si in intrebare si in adaosul din cartea parintelui
Ghervasie provine din ratiuni dogmatice: Cinstitele Daruri
sunt sfintite, acestea au devenit Hristos. Cum ne vom ruga
pentru Hristos? Intentia diortosirii trebuie de la inceput
exclusa. Un text care poarta pecetea a cel putin o mie cinci
sute de ani de continua utilizare liturgica, timp in care generatii
de parinti si frati ail nostri L-au adorat pe Dumnezeu si au
savarsit Taina Dumnezeiestii Euharistii folosindu-se de
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acesta, nu poate fi scos atat de lesne si considerat eretic —
pentru ca aceasta inseamna pieirea lui — chiar si din pricina
unul singur cuvant. Singura justificare care ar indreptati o
asemenea lucrare ar fi daca textul n-a fost redat bine, ci a
fost falsificat prin copieri de-a lungul veacurilor. Referitor la
cuvantul: ,,uep”, (pentru) de aici nu exista nicio indoiala. El
se gaseste In toate manuscrisele fara nicio exceptie si nu numai
aceasta. Cereri paralele cu cererea aceasta a Liturghiilor bizantine
exista in acelasi loc s1 in doua Liturghii mai vechi ale aceleiasi
familil antiohiene: in Liturghia Constitutiilor Apostolice (,,pentru
Darurile puse inainte Domnului Dumnezeului nostru sa ne
rugam”) si in Liturghia Sfantului Iacov, fratele Domnului
(,Pentru Darurile puse inainte si sfintite, cinstite, ceresti,
negraite, preacurate, preaslavite, infricosatoare, Domnului
Dumnezeului nostru sa ne rugam”). Cuvantul: ,pentru”
exista in corelatie asemanatoare si in Aforaua Dumnezeiestii
Liturghii a Sfantului Ioan Gura de Aur: JInca aducem Tie
aceasta slujba duhovniceasca pentru cel adormiti intru credinta:
stramosi, parinti, patriarhi, prooroci, apostoli, propovaduitori...
Mai ales pentru Preasfanta... Pentru Sfantul Ioan Proorocul...”.
In ceea ce priveste indreptarea propusa JIn fata Cinstitelor Daruri
ce s-au adus” trebuie exclusa din ratiuni teologice. Ea aminteste
de teologia euharistica scolasticd a Apusului. In teologia ortodoxa,
0 asemenea parere sl exprimare sunt necunoscute, adica sa
chemam, sa ne rugam in fata Cinstitelor Daruri.

Care trebule sa fle insa semnificatia corecta a cereril
,Pentru Cinstitele Daruri ce s-au adus si s-au sfintit, Domnului
sa ne rugam’? Parintele Ghervasie pune in relatie textul: 1
Corinteni 29, 30 (,sa se cerceteze omul pe sine”) cu textul
Liturghiei Sfantului Vasile cel Mare: ,,S1 sd nu opresti pentru
pacatele mele harul Preasfantului Tau Duh de la Darurile ce
sunt puse 1nainte” (de sensul acestel fraze ne vom ocupa in
alt raspuns) si cu a treia cerere: ,Ca Iubitorul de oameni,
Dumnezeul nostru...” si, facand o distinctie intre harul
wsfintitor” si cel ,,transmis”, da o talcuire destul de satisfacatoare:
,Fle ca nevrednicia slujitorului, cat si a celor care se impartasesc,
sa nu opreasca harul sfintitor si curatitor al Sfantului Duh, ci
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sa vina peste acestea foc care sa curateasca toata necuratia si
orice fel de pacate. Si, mai simplu, ,,Sa ne fie noua, Doamne,
impartasirea cu Preacuratele Tale Taine — chiar si nevrednici
— spre lertarea pacatelor sispre viata de vect” (Ibidem, p. 228-229).

Evident ca cel mai corect este ca fraza aceasta sa fie
legata doar de cererea urmaéatoare, care ca propozitie finala
depinde de cea de dinainte, o completeaza si 11 delimiteaza in
mod special cererile, caci datorita Jertfei cerem de la Dumnezeu:
,Harul Dumnezeiesc si Darul Sfantului Duh”, adica independent
de vrednicia sau nevrednicia slujitorilor si a poporului. Cuvantul
s.pentru” ar fl mai potrivit sa fle redat: ,datorita”, asa cum
traduce profesorul Panaghiotis Trembelas: ,Datoritd Cinstitelor
Daruri ce s-au adus si s-au sfintit, Domnului sa ne rugam. Ca
iubitorul de oameni, Dumnezeul nostru, Cel ce Le-a primit pe
Dansele... sa ne trimita Dumnezeiescul Har si Darul Sfantului
Duh, Domnului sa ne rugam” (Liturghier, Atena, 1963, p. 127).
Comentariul cel mai bun al acestei cereri si deplina rezolvare a
respectivel dificultati o gasim in 7Talcuirea Dumnezeiestii
Liturghii a Sfantului Nicolae Cabasila: ,Si ce zici? Pentru
Darurile Sfintite Domnului sa ne rugam! Nu pentru ca
Acestea sa primeasca sfintirea - caci de aceea s-a spus ca sunt
sfintite, pentru ca tu sa nu crezi ca se roaga sa primeasca
acestea sfintirea -, c1 ca sa ne transmita noua sfintirea lor.
Aceasta iInseamna ,,ca Iubitorul de oameni, Dumnezeu, Cel ce
le-a primit pe ele, s4 ne trimitd noua harul...” Ne rugam,
zice, pentru Daruri, ca ele sa se faca lucratoare in noi, ca sa
nu slabeasca prin aceasta harul. Asa cum se intampla cand
Mantuitorul traia printre oameni si cand erau unele cetati in
care mana Sa atotputernica nu putea sa facid minuni, din
pricina necredintei lor” (cap. 34, 8).
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334

Rugaciunea plecarii genunchilor din ziua Cincizecimii
trebuie sa se rosteasca de catre preot cu fata
indreptata catre rasarit, adica spre Sfanta Masa,
sau catre apus, adica spre popor?

Rugaciunile plecarii genunchilor de la Praznicul Rusaliilor
se rostesc intotdeauna dintre Usile impérétesti de catre
preot, indreptat cu fata catre popor. Prescriptiille manuscriselor
prezinta o anumita neclaritate. In general, toate sunt de
acord ca, in timp ce ,fratii isi pleaca genunchii la pamant si
grumajil’ (aluzie exista si in prima rugaciune: ,,A-Ti aduce
rugaciuni cu grumazul si cu genunchii plecati”), preotul ,,din
Altar”’, sau , dinauntrul Sfantului Altar” rosteste rugaciunile
.n auz”’, sau ,in auzul tuturor” sau ,cu glas mare, in auzul
tuturor”, ,rar si cu luare aminte” (Codicele Atena 788,
Vatican 1877, Vatoped 320, Messina 115, Paris 213, Sinai
973, 1101, 1097 s.a.). Volumele editate repeta aceleasi
dispozitii tipiconale, cuvant cu cuvant. Cativa codici randuiesc ca
preotul ,inclina putin capul” cand rosteste rugaciunile (Atena
788, Messina 115). Starea s1 pozitia preotulul nu sunt
precizate cu exactitate: ,inlauntrul Altarului” si ,inclinandu-
sl putin capul”’ lasa impresia ca preotul era in picioare in
Altar, poate si cu fata catre rasarit.

Traditia vie insa, de comun acord, il vrea pe preot indreptat
catre popor, si plecandu-si si acesta genunchii. Pe aceasta baza
trebuie sa fie talcuite neclaritatile prescriptiilor. Nu acestea au
nascut randuiala, ci au consemnat-o fara sa complice problemele
cunoscute tuturor din practica. Este evident ca in situatia rugaciu-
nilor genunchilor plecati din ziua Cincizecimii se pastreaza o
practica mai veche, conform careia rugaciunile se rosteau din
Sfantul Altar, preotul avand fata indreptata catre popor. In
perioada veche si rugaciunile Dumnezeiestilor Liturghii se
rosteau de preot privind catre popor, din spatele Sfintei Mese.
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335

La vremea Impartirii anafurei, unii cantareti obis-
nuiesc sa cante Catavasiile. Este corect acest lucru?

Personal cred ca obigsnuinta multor cantareti de a canta
Catavasiile in timpul impartirii anafurei trebuie incurajata, as
zice chiar sa fie si impusa oficial. Si1 aceasta din mai multe
motive. Pentru inceput, din ratiuni practice: la vremea
impartirii anfurei este cunoscut faptul ca in Sfintele Biserici
ordinea se strica, aparand neoranduiala, galagie, agitatie.
Continuarea cantaril pastreaza oarecum situatia sub control
s1 acopera zgomotul provocat de agitatia poporului. Catavasiile,
prin ele insele, sunt cele mai vechi si mai minunate imnografii
ale creatiel noastre bisericesti, care leaga Duminica cu tema
sarbatorii celel mail apropiate, 1ar intonarea lor muzicala este
intotdeauna frumoasa si ritmata, in special cand nu se canta
pe larg. In mod special, Catavasiile inchinate Maicii Domnului
se potrivesc si cu simbolismul marial al anafurei, pe care ni-l
ofera Sfintii Parinti. Pe de alta parte, se ofera prilejul
poporului, care nevenind atat de devreme la biserica, pentru
a le asculta la Utrenie, sa le asculte poate cel putin la
sfarsitul Liturghiei. In plus, acestea, in comparatie cu celelalte
cantari ale bisericii, sunt destul de cunoscute crestinilor, care
pot lesne sa urmareasca si intelesul lor.

In vechime, in timpul impartirii anafurei se canta sau
se citea Psalmul 33 (,Binecuvanta-voi pe Domnul in toata
vremea”), vechiul Psalm Chinonic (cu versetele 6: ,,Apropiati-
va de El si va luminati” s1 9: ,,Gustati si vedeti ca bun este
Domnul”) asa cum se intampla pana astazi la Liturghia
Darurilor mai inainte sfintite si in randuiala Tipicalelor la
Sfintele Manastiri. Apolisul se facea dupa acesta, sau in
perioada imediat urmatoare, se zicea inaintea acestuia apolisul
si dupa aceea: ,Pentru rugaciunile”, asa cum se intampla
astazi la Liturghia Darurilor mai inainte sfintite. Cu alte
cuvinte, in felul acesta impartirea anafurei se incadra in
Liturghie. Si acest Psalm, deoarece nu se canta in vremea
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Chinonicului, ar putea mai bine sa se cante In vremea
impartirii anafurei. Acest lucru ar fi cel mai conform cu
traditia. De asemenea, psalmi potriviti sunt si 144 (,Te voi inalta
pe Tine, Domnul meu si Imparatul meu”), care se giseste in
randuiala mesei si se citeste in timpul impartirii anafurei la
Liturghia Darurilor mai inainte sfintite, dupa Psalmul 33. Si
acesta se asociaza minunat cu impartirea hranei materiale si
spirituale prin stihul 15:,Ochii tuturor spre Tine nadajduiesc
si Tu dai hrana lor la buna vreme”. La fel de potrivit este si
Polieleul: ,Marturisiti-va Domnului, ca este bun” (Psalmul 135),
,Robil Domnului” (Psalmul 134), Polieleul inchinat Maicii
Domnului: ,,Cuvant bun” (Psalmul 44), ,La raul Vavilonului”
(Psalmul 136) pentru Postul cel Mare, sau colectiile de psalmi
ale sarbatorilor, psalmii Tipicalelor pentru duminici etc.

Este comuna constatarea ca 1n timpul Impartirii
anafurei trebuie sa se cante ceva sl agsa cum am spus, 0 cere
s1 traditia. Precizarea tipicului ne da o atat de mare libertate
de alegere: sau a cantarii Catavasiilor, sau a Psalmilor pe
care 1-am consemnat mai sus.

336

La Liturghia slujita in comun, ce trebuie sa se
cante: ,JJubi-Te-voi, Doamne” sau ,,Pe Tatal, pe
Fiul...”? De ce trebuie sa se sara a doua formula?

Este stiut faptul ca sarutarea pacii, care precede
rugiciunea Anaforalei, in perioada veche se dadea intregii
Biserici, asa cum se face astazi in Biserica Armeanda. In
general insd, in Biserica Ortodoxa sarutarea se pare ca a
disparut de multa vreme. In timpul Liturghiei savarsite de
un singur preot, sarutarea se limiteaza, conform prescriptiilor
tipiconale, doar la cele sfinte. La Liturghiile savarsite de mai
multl preoti se pastreaza, in parte, vechea randuiala, si
preotil se saruta cu sarutare sfanta unul cu altul. Aceasta
varianta a sarutaril dureaza destul de mult timp, de vreme ce
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se face intre toti clericii care slujesc. Mult mai mult timp dura
insa in Biserica primara, cand se facea cu toti credinciosii, se
pare in acelasi mod urmat astazi de catre preoti. Adica, totl
barbatii se sarutau intre ei si toate femeile intre ele, care se
gaseau 1n biserica (vezi Constitutiile Apostolice VIII, 11: ,si-1
sarutau clericii pe episcop, barbatii pe barbati, femeile pe feme1”).

Dar si celalalt mod al sarutarii, urmat astazi de catre
armeni, care poate ca este cel mail vechi, in care unul il
saruta doar pe cel de langa el si astfel, intr-un mod oarecare
sarutarea se transmite de la primul la ultimul, necesita mai
putin timp, dar totusi destul de mult.

Deci1, pentru ca sa se acopere timpul acesta mort al
sarutarii, nu se canta nimic? Nu avem marturil referitoare
sau aluzil din textele vechi. Marturia Sfantului Iustin (secolul al
II-lea) -,Uni1 pe altil cu sarutare ne imbratisam, incetand
rugaciunile” (Apologia I, 65,9)- este foarte veche ca sa ne lumineze
pentru epoca in care s-a dezvoltat randuiala Liturghiei.
Expresia: ,incetand rugaciunile” presupune mai mult intervalul
de tacere, nu numai in ceea ce priveste rugaciunea, ci si cantarile.
La fel si in vechile Liturghii ale Sfantului Marcu si lacov,
intre indemnul diaconical la sarutare si urmatorul indemn
diaconical care se face ,dupa sarutare”’, nu exista prevedere
pentru un alt imn care sa se cante de popor. In general, insa,
manuscrisele, chiar si vechile editii ale Liturghiilor, sunt
texte destinate preotilor si rar exista in acestea indicatii
despre ceea ce spune poporul.

In Liturghia armeana, in care, asa cum am spus, se
pastreaza sarutarea, se prevede o cantare speciala a sarutarii:
,Hristos In mijlocul nostru S-a aratat”, care are scopul sa
acopere prin cantare, timpul sarutarii. Aceasta ne incurajeaza sa
cercetam ceva paralel in Liturghiile bizantine. Cantarea: ,,Pe
Tatal, pe Fiul...”, nu poate sa fie ceea ce cautam, pentru ca
este s1 scurta si mai ales se rostea in vechime si recitativ si
nu are nicio legatura cu sarutarea. Ea alcatuieste o pregatire
a Simbolului de credintd si se leaga cu partea a doua a
indemnului diaconical (,,ca intr-un gand sa marturisim”) si nu
cu primul, care se refera la sarutare (,s4 ne iubim unii pe
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altil”). Toata aceasta expresie diaconicala insa trebuie sa fie
ulterioara, de vreme ce vorbeste despre vestirea Simbolului
de credintd, despre care este stiut ca a fost introdus in
Liturghie in secolul al VI-lea. Vechile Liturghii au un indemn
special, care se refera doar la sarutare, deoarece In vremea
aceea nu disparuse inca: ,,Sa ne iubim (sau sa ne imbratisam)
unii pe altii cu sarutare sfanta” (Liturghia Constitutiilor
Apostolice s1 a Sfantului Iacov ), ,,Sa ne sarutam unii pe altii
cu sarutare sfanta” (Marcu). Un oarecare indemn diaconical
asemanator va fi existat si in Liturghiile bizantine, inainte sa
fie introdus Simbolul de credinta. Este foarte probabil ca a
doua parte a lui a fost alcatuita cand s-a introdus Simbolul
de credinta si a incetat sa se dea sarutarea, si odata cu
aceasta a decazut s1 cantarea respectiva, care se canta la
vremea sarutaril. Centrul de greutate s-a mutat pe Simbolul
de credintd. Din Randuielile Dumnezeiestilor Liturghii si din
manuscrise, cat si din practica de astazi vedem ca atunci cand
preotili saruta Sfintele rostesc stihul: ,Iubi-Te-voi, Doamne”
(Psalmul 17, 1). Conform unor manuscrise si editii tiparite, se
rosteste de trei ori. Conform altora, acestui stih i se adauga si
al doilea, din acelasi Psalm (,Dumnezeu este ajutorul meu si
vol nadajdui in El”). In general, rostirea stihului psalmului,
intreita lui repetare, prelungirea catre stihul urmator prezinta o
arhaicitate. Staruinta marturiel manuscriselor codicilor si a
dispozitiilor arata evident universalitatea mesajului: ,Iubi-
Te-vol, Doamne”, care marturiseste, in acelasi timp, si vechimea
folosirii stihului acesta si a legaturii lui cu sarutarea. Chiar
sl pastrarea sarutarii in timpul slujirii mai multor preoti si
totodata cantarea lui: ,,Jubi-Te-voi, Doamne”, ne incurajeaza
s presupunem ca Impreuna cu sarutarea s-a pastrat si
cantarea psalmului — probabil a stihurilor la alegere, avand
ca refren primul stih (,Jubi-Te-voi, Doamne”), conform vechiului
mod al slujbel cantate — care se va fi cantat pentru acoperirea
timpulul mort de la vremea sarutarii. Distanta de timp de la
renuntarea la sarutare, insa, este mare s1 nu putem sa
vorbim cu o siguranta absoluta.
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In tot cazul insi, in timpul Liturghiei slujitd de un
singur preot, deoarece nu se da sarutarea, centrul de greutate
cade pe asteptarea Simbolului de credintd, de aceea se si
rosteste: ,Pe Tatal, pe Fiul si pe Sfantul Duh”, adica scurtul
rezumat al Crezului (,s1 credinciosii rostesc cu glas tare, caci
trebuie a-L marturisi pe Dumnezeu, Sfanta Treime” — Nicolae
Cabasila: Talcuirea Dumnezeiestii Liturghii, 25, 2). La slujbele
Dumnezeiestii Liturghii in care coliturghisesc mai multi
preoti, deoarece se da sarutarea cel putin intre slujitori,
centrul de greutate cade pe sarutare si timpul este acoperit
de cantarea stihului psalmului potrivit, pe care probabil il pastra
s1 vechea practica. In chip corect, atunci nu se pune: , Pe Tatal, pe
Fiul si pe Sfantul Duh”. De altfel, este raspunsul nu la indemnul
principal al sarutarii, ci la motivatia cauzeil dependenta de
acesta pentru care se face sarutarea intre madularele Bisericii.
Marturisirea credintei va deveni deplind prin Simbolul
credintel peste cateva momente. Rezumatul el o atrage.

337

Cum trebuie sa binecuvanteze preotul in timp ce
rosteste: ,,Mantuieste, Dumnezeule, poporul Tau”,
dupa Dumnezeiasca Impartasanie: cu Sfantul Potir,
cu mana sub Sfantul Potir, in dreapta Sfantului
Potir, sau dupa ce Il asazi mai intai pe Sfanta Masa?

Toate aceste moduri de binecuvantare poate sa le
intalneasca cineva astazi in practica noastra liturgica. Cum a
aparut aceastd varietate si care dintre toate aceste moduri
este cel mai corect? Este o intrebare destul de grea, pentru ca
traditia acestul moment al Dumnezeiestii Liturghii este confuza.

Binecuvantarea poporului dupa Dumnezeieasca Impartasire,
la cuvintele: ,Mantuieste, Dumnezeule, poporul Tau”, sau in orice
alt mod nu se intalneste in vechile Liturghii ale Constitutiilor
apostolice, a Sfantului Iacob si a Evanghelistului Marcu. Acesta
este un indiciu ca nu exista la inceput nici in Liturghiile
bizantine ale Sfantului Vasile cel Mare, ale Sfantului Ioan Gura
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de Aur si a Darurilor mai inainte sfintite. Intr-adevar, in Codul
Barberin 336, din secolele VIII-XIX s1 in manuscrisele vechi,
binecuvantarea nu se intalneste. In vechea ,Randuiala a
Dumnezeiestii Liturghii,” a Codicelui Atena 662, din secolele
XII-XIII, in Randuiala Dumnezeiestii Liturghii a lui Filote1”
(Codicele Pantelimon 6277770, secolul al XIV-lea) si1in destule
manuscrise relativ vechi se gaseste formula: ,Mantuieste,
Dumnezeule, poporul Tau”, dar se rosteste ,in taina”’, sau
.pentru sine” de catre preot. Doar in manuscrisele ulterioare
din secolul al XVI-lea s1 urmatoarele, ,formula de binecuvantare
se rosteste cu glas tare”. Asa s-a impus cu desavarsire. Comen-
tatorii sfinti ai Dumnezeiestii Liturghii cunosc binecuvantarea
sl expresia care o insoteste, dar nu ne spun daca se rostea ,,cu
glas mare” sau ,in tacere”. O pomeneste Teodor Studitul in
Talcuirea Dumnezeiestii Liturghii a Darurilor mai inainte
sfintite, Nicolae Cabasila in Talcuirea Dumnezeiestii Liturghii
(LApol Impartasindu-se cu Tainele, preotul se roaga pentru
mantuire si binecuvantare de la Dumnezeu. Si care este ruga-
ciunea? ,Mantuieste, Dumnezeule, poporul Tau”. 40,1) si Simeon
al Tesalonicului (,S1 astfel, arhiereul, rugandu-se pentru mostenirea
lul Dumnezeu si pentru poporul mostenitor” — Erminia 100
,dupa aceea da binecuvantare poporului, ca de la Mantuitorul
lui, si ierarhul ureaza tuturor mantuire”: Dialoguri, cap. 99).
Randuielile, manuscrisele si comentatorii Dumnezeiestii
Liturghii vorbesc intotdeauna despre binecuvantarea care
insotea formula: ,Mantuieste, Dumnezeule, poporul Tau”. Ei
folosesc expresii caracteristice precum: ,binecuvanteaza (sau
binecuvantand) poporul” , ,pecetluieste (sau pecetluind) poporul”,
s,insemneaza cu semnul Crucii poporul”, ,pecetluieste pe toti”,
,da binecuvantare” (Simeon) sau ,face semnul Dumnezeiesc
al Crucii” (Studitul). Cum se dadea insa binecuvantarea, cu
Sfantul Potir sau cu mana? Prima varianta este exclusa si
din ratiuni teologice si1 din indiciile manuscriselor. Traditia
liturgica a Bisericii Ortodoxe nu cunoaste binecuvantarea cu
Sfintele Taine. In timp ce credinta in prefacerea Sfintelor
Daruri in Trupul si Sangele lui Hristos si in prezenta reala a
lui Hristos sub felurile euharistice sfintite, si In timp ce
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cinstea si inchinaciunea cultica este atribuita Acestora ca lui
Hristos insusi, niciodata Dumnezeiasca Euharistie nu este
deviata de la scopul ei, care este unul singur: impartasirea
credinciosilor cu Trupul si Sangele lui Hristos. Mitrofan
Critopulos, In Marturisirea sa de credinta, referindu-se la
exagerarile Bisericii latine, consemneaza in mod caracteristic:
,NUu ni se da noua aceasta Sfanta Taina ca sa fie purtata prin
piete, ci spre impartasire cu evlavie, conform cuvintelor impara-
testi” (cap IX). Indiciile manuscriselor exclud binecuvantarea
cu Sfantul Potir, pentru ca in acel moment Sfantul Potir este
tinut de diacon, cand credinciosili n-au venit la Sfanta
impértésanie (,In timp ce binecuvanteaza poporul, diaconul
tine Sfantul Potir”) sau deja a fost asezat pe Sfanta Masa.
Urmatoare prescriptiilor de mai sus ale manuscriselor sunt si
editiille mai noil care precizeaza ca binecuvantarea se da prin
mana preotului, in timp ce diaconul tine Sfantul Potir, sau o
da dupa asezarea Potirului pe Sfanta Masa (vezi, de pilda,
Liturghierul, Ed. Diaconiel Apostolice, 1968; lerotelesticonul,
Atena, 1948 etc.). Toate prescriptiile de mai sus presupun
savarsirea Dumnezeiestii Liturghii cu participarea diaconului.
Savarsirea Dumnezeiestii Liturghii insa de un singur
preot, care s-a generalizat in timpul stapanirii turcesti, urma
sa provoace dificultati tehnice, care aveau drept urmare
nascocirea diferitelor rezolvari practice, deoarece nu exista o
prevedere respectiva din partea vechilor prescriptil. Preotul
tine acum Sfantul Potir, fie ca credinciosii se apropiau de
Sfanta Impéartasanie, fie ci nu. Pe de alta parte, apropierea
poporulul de Sfintele Taine, fiind tot mai rara, a impus, de
asemenea, mutarea impértésaniei la sfarsitul Dumnezeiestii
Liturghii. Astfel, ,Mantuieste, Dumnezeule, poporul Tau” s-a
apropiat atat de mult de ,,Cu frica de Dumnezeu”, incat a
ajuns ca o unica formuld. Era mai practic ca preotul sa nu
aseze Sfantul Potir pe Sfanta Masa s1 sa nu se intoarca iarasi
pentru binecuvantare, ca sa evite o dubla miscare. Atunci
tinea cu mana stanga Sfantul Potir, si cu dreapta binecuvanta,
sau alaturi, sau sub Sfantul Potir, probabil din evlavie pentru
acesta. Binecuvantarea cu Sfantul Potir apare mult mai tarziu.
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Deci, sa recapitulam:

a) cand preotul slujeste cu diacon, cel mai corect este,

asa cum arata traditia, ca diaconul sa tina Potirul si preotul
sa binecuvanteze cu mana, daca nu exista credinciosi care sa
se apropie de Sfanta Impartasanie.
A b) daca exista credinciosi care se apropie de Sfanta
Impartasanie, sau daca preotul slujeste singur, cel mai corect
este sa aseze Sfantul Potir pe Sfanta Masa si sa se intoarca si
sa binecuvanteze cu mana poporul, sau mail simplu, sa
binecuvanteze cu mana jos sau in dreapta Sfantului Potir,
dupa traditia locala.

Binecuvantarea, prin miscarea crucisa a Sfantului
Potir trebuie evitata cu desavarsire, pentru pricinile pe care
le-am amintit mai sus.

338

Este ingaduit ca in locul Chinonicului sa se cante
Polieleul sau ,,Unde ma voi duce?” etc.

339

Cand se apropie multi credinciosi de Sfanta
Impartasanle, trebuie sa se cante doar: ,,Cinei
Tale celei de taina”?

Raspunsul la prima intrebare nu poate sa fie decat
negativ. Randuiala bisericeasca a fost precizata de traditia
liturgica a Bisericii si a fost formulata in anumite forme liturgice,
consemnate de tipice. Respectul fata de aceste dispozitii se
impune nu ca o tipicolatrie oarba si atasare de litera moarta,
ci ca o conformare vie si voita fata de randuiala predata, care
este consemnata in aceasta institutie a Bisericii. Cultul divin
este cultul Bisericii, o lucrare publica, asa cum o arata si
denumirea de Liturghie, care se exercitda in comunitatea
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ecleziastica organizata lerarhic, care sl in cea mal mica repre-
zentare a el exprima prezenta si lucrarea acestel Biserici Universale.
Reprezinta lucrarea Bisericii ecumenice de astazi, care se
intinde pana la marginile lumii si lucrarea de ieri a neamurilor
care au trecut prin lume si vor alcatui madulare inseparabile
ale Aceluiasi Trup tainic. In aceasta Liturghie ecumenica si
vesnica se inscrie flecare lucrare liturgica, randuiala, rugaciune,
cantare. Preotul, diaconul, citetul, cantaretul, poporul nu
savarsesc nicl nu administreaza ceva al lor, ci activeaza in
cult ca mandatari ai Bisericii. Exercita o lucrare publica, si
nu personala. Nu sunt indreptatiti sa faca sau sa spuna ceea
ce vor — aceasta pot sa o implineasca doar in rugaciunea lor
particulara —, ci ceea ce voieste si hotaraste prescriptia biseri-
ceasca. Exact pe aceasta o intareste si o ocroteste cultul bisericesc
de abuzurile bune sau, de cele mai multe ori, rele ale fiecaruia
dintre noi. Aceasta nu inseamna staticitate, sau atrofierea
cultului, c1 statornicirea relativa a formelor care evolueaza in
chip firesc si nesilit, totdeauna sub inspiratia si indrumarea
Duhului Sfant, care realizeaza intreaga legatura a Bisericii.

Toate acestea pentru Chinonic? Da, si pentru Chinonic. Si
acesta, ca element al cultului, se supune acelorasi reguli si se
inscrie in aceeasi deontologie liturgica, care vizeaza formele
liturgice predate. Abordarea lui nu se poate face fara cunoasterea
scopulul si a semnificatiilor acestui psalm, a evolutiei lui, a
posibilitatilor pe care ni le ofera traditia si, fireste, a nevoilor
si a problemelor vietil cultice de astazi. Pentru ca exact acesta
este sensul traditiel vil: nu numai sa cerceteze autenticitatea
formelor actuale, ci s1 sa le reinsufleteasca, readucandu-le la
frumusetea lor reala, innoita. Pentru Chinonic mai ales, si
pentru alte cantari asemanatoare trebuie mai multa priveghere
si grija. Sl aceasta pentru ca ele se gasesc in mainile cantaretilor,
dintre care multi pot sa fle crestini evlaviosi, cu voci frumoase, si
dascali instruiti din punct de vedere muzical, dar putini au
cultura teologica si formatie liturgica corecta.

In special despre muzica bisericeasca nu trebuie sa
uitam ca aceasta este podoaba s1 vesmantul muzical al cantarilor
sfinte, ca slujeste cultul si se inscrie in climatul ei liturgic.
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Nu este un scop, ci un mijloc. Cand mijlocul deviaza in scop,
ne gasim in fata unei stari false, care se arata catastrofala
pentru cultul adevarat. Mai mult de atat: nu trebuie sa uitam
ca 1imnele si, in general, cantarea in Biserica este lucrarea
poporuluil. Cu cat cantaretul se indeparteaza de popor, cu atat
fuge de calea corecta si de deontologia liturgica. Atunci cand
Biserica se gasea intr-un stadiu duhovnicesc si teologic inalt,
si clerul si poporul si, evident, si1 cantaretii, erau catehizati si
cunosteau g1 vietulau constient viata liturgica a Bisericii,
primejdiile abaterilor erau mai mici. Cand cultura teologica a
sucombat, si cateheza si Biserica in totalitatea el treceau prin
perioade de decadere aproape generald, nu erau rare nici
abaterile de la traditia liturgica corecta. Toate aceste fluctuatii le
vom vedea reflectate si in evolutia Chinonicului.

Chinonicul este cantarea care are drept scop sa acopere
timpul necesar pentru impartasirea intregii Biserici, cler si
popor. Acest lucru este indubitabil, din punct de vedere istoric.
Conform tuturor izvoarelor vechi, cantarea Chinonicului nu se
limita doar la impartasirea clerului, ci se prelungea si la impar-
tasirea poporulul si dura cat se facea aceasta. Adica el se
intrerupea cand se incheia impartasirea tuturor. Sub acest
aspect avem aici o prima falsificare a corectel traditii. Astazi,
cantarea Chinonicului se limiteaza doar la impartasirea clerului
s1 este intrerupta de indemnul diaconului pentru primirea la
impartasire a credinciosilor. Din ce pricina s-a intamplat
aceasta este lesne de explicat. Crestinil nu veneau la
impartasire decat la intervale rare de timp, sau aparuse raul
obicel ca Sfanta Impartasanie sa se mute la sfarsit, dupa
apolisul Dumnezeiestii Liturghii. Astfel, s-a uitat menirea
corectd a Chinonicului, si astazi, cand credinciosii vin la
Sfanta Impartasanie, cantaretii psalmodiaza Chinonicul Joii celei
Mari: ,,Cinel Tale celel de Taina”, potrivit pentru acest moment,
dar incapabil sa acopere intr-un mod multumitor intervalul de
timp necesar pentru impartasirea multor credinciosi. Astfel,
se creeaza lmpresia ca Impartasania provoaca mal mult o
sincopa sl o intarziere fara sens in Liturghie, ca Taina nu s-a
sdvarsit pentru Dumnezeiasca Impartiasanie. Adica se trece
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cu vederea acest scop al Tainel s1 se omite un aspect cardinal
al intregii randuieli. Continuarea Chinonicului este singura
rezolvare corecta si in sprijinul traditiei. Acestea sunt ca
raspuns pentru a doua intrebare.

Chinonicul este de la inceput stihul Psalmului care a
fost ales in mod special pentru semnificatia euharistica dat
acesteia de Erminia bisericeasca. Continutul lui a fost indemnul
pentru apropierea de Dumnezeieasca fmpérté$ire. Asemenea
Chinonice sunt: ,Gustati si vedeti ca bun este Domnul”
(Psalmul 33, 9), ,,Paharul mantuirii voi lua si numele Domnului
vol chema” (Psalmul 115, 4) s1 altele care nu sunt astazi in
uz, precum: ,Apropiati-va de El si nu va rusinati...” (Psalmul
33, 5), ,,Gatit-al masa inaintea mea...” (Psalmul 22, 6), ,,Ochii
tuturor spre Tine nadajduiesc si Tu le dai lor hrana la buna
vreme” (Psalmul 144, 15). Aceste Chinonice se cantau la toate
Liturghiile, ingiiferent de sarbatoare, de vreme ce subiectul
lor era Sfanta Impartasanie. Acestea trebuie sa fie si cele mai
vechi. Treptat insa a intrat in tematica Chinonicelor si
sarbatoarea respectiva sau imprejurarea speciala in care se
savarsea Liturghia. Si acestea sunt stihuri de psalmi, care se
refereau in chip profetic la temele sarbatorilor, sau la insusirile
sfintilor, sau la alte imprejurari. Astfel, avem Chinonicul
doxologic al Duminicit: ,Laudati pe Domnul din ceruri” (Psalmul
148, 1) si cunoscuta varietate a Chinonicelor pentru Praznicele
Imparatesti, pentru Praznicele Ingerilor, Apostolilor, Martirilor,
Sfintilor etc. precum si Chinonicele la iInmormantare, tarnosire
ete. (,Izbavire a trimis Domnul poporului Sau” — Psalmul 110,
9, al Craciunuluy; ,,Cel ce face pe ingerii Sai duhuri” — Psalmul
103, 4, al Arhanghelilor; ,,In tot pamantul a iesit vestirea lor”
— Psalmul 18, 5, al Apostolilor; ,,Fericiti cel pe care 1-ai ales si
1-al primit, Doamne” — Psalmul 64, 4, la inmormantare s.a.).
In paralel cu Chinonicele-psalmi de mai sus, au apirut si
altele, mai ales ca exceptil culese din versetele biblice, care se
refera la subiecte euharistice sau la sarbatori (de pilda: ,,Cel
ce mananca Trupul Meu si bea Sangele Meu, ramane in Mine
si Euin el” — Ioan 6, 56, al injumatatirii Praznicului Rusaliilor;
,Harul lui Dumnezeu cel mantuitor s-a aratat tuturor oamenilor”
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— Tit 3, 11, al Bobotezei) sau compozitii imnografice parenetice
libere pentru Sfanta Impartasanie (de pilda ,Trupul lui
Hristos primiti si din Izvorul cel fara de moarte gustati”, al
Pastelui; ,,Cinei Tale celei de Taina”, al Vinerii celei Mari.)

Din toate cate le-am consemnat reiese clar ca Chinonicele
nu constituie un stih care a intrat in momentul acesta al Sfintei
Liturghii la intamplare. Ele au fost compuse sau alese cu
multa luare aminte si cunostinta si se refera sau la Sfanta
Impartisanie, sau fac legitura intre Liturghie si Praznic.
Asadar, nu avem indreptatirea sa dispretuim randuiala Bisericii,
care prevede cu intelepciune anumite Chinonice pentru anumite
zile. Nici nu suntem izbaviti de indatorirea reala a armonizarii
randuielii cu mesajul tipiconal al stihului Chinonicului prevazut,
ca dupa aceea cantarea sa devieze in subiecte straine, pentru
ca doar pe acestea strana stie sa le cante.

Este atat de mare varietatea Chinonicelor — acestea la
care ne-am referit mai sus, dupa cum stim, constituie doar o
mica parte din multimea lor-, incat nu exista niciodata
primejdia saturatiel. Biserica a prevazut nevoia variatieil si a
implinit-o in modul cel mai bun si mai rodnic.

Deseori insa auzim astazi in bisericile noastre in locul
Chinonicului cantandu-se orice altceva: Polieleul ,Robii
Domnului”, ,La raul Vavilonului”, ,,Cuvant bun”, Tipicalele,
,unde ma vol duce”, cateodata si cantari inchinate Maicii
Domnului sau alte Tropare, Psalmi etc. Aceasta nu se
intampla fara motiv. Psaltii nostri sunt muzicieni, artisti care
traiesc In epoca noastra si au constiinta tendintelor artistice si a
simtulul muzical al contemporanilor nostri, poate mai mult
decat alti nemuzicieni. In tot cazul, este comuna constatarea
ca melodiile lente si alungite cu multele lor orientalisme nu
plac celor de astazi, in special tinerilor. Cand Chinonicele
luau infatisarea acestor melodii lente, sentimentul muzical
comun le adora, iar muzica lumeasca urma aproape aceleasi
linii. Multi mergeau 1in biserici ca sa se desfete cu acest gen
de melodii lente. Astazi se intampla invers: oamenii contemporani
resping un asemenea gen de muzica, in loc sa fie atrasi de el.
Idealurile muzicale ale epocii noastre sunt cu desavarsire
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diferite. Pe de alta parte, psaltil nostri au constiinta si a
dificultatilor tehnice ale unei melodii lente. Buna executare a
acestela pretinde cunostinte inalte de muzica si, in special,
harisme vocale. Dar nu toti sunt dascali de muzica, nici
pasari privighetori. O melodie scurta corespunde mai bine si
capacitatilor muzicale si vocale a multora si este mai
accesibila si sentimentuluil comun. In chestiunea solutionarii
insa, de cele mai multe ori se da o rezolvare gresita din motivele
la care ne-am referit la inceputul intrebarii. Astfel auzim in
z1 de Duminica, in ziua Invieril, intonandu-se ireprosabil
cantarea de iInmormantare, iar in zilele de bucurie cantarea
tanguitoare: ,La raul Vavilonului am sezut si am plans” si in
general celelalte Chinonice in locul altora, si cantari psaltice
fara legatura in locul indemnului la Sfanta Impartasanie.
Cunoasterea si exploatarea traditiel, insa, precum si a
nenumaratelor posibilitati pe care ni le ofera, pot sa ne ofere
solutia corecta. Am spus ca la inceput Chinonicul este stihul
psalmului. Psalmul se canta in intregime sau antifonic,
conform stihului, precum Psalmul 50 in timpul Utreniel
Duminicilor, sau Psalmul era impartit in stihuri si la fiecare
stih se canta ca refren Chinonicul, adica stihul principal,
dupa modelul in care se canta astazi: ,Sa invieze Dumnezeu”
in Sambata cea Mare, Prochimenele s.a. Readucerea acestui
vechi mod de cantare va acoperi si cerinta epocii s1 va insemna si
consecventa fata de traditie si fata de randuiala Bisericii.
Adica, asa cum psaltil au limitat cantarea Chinonicului la
cantarea lenta a unui stih, urmand preferintele lor si ale epocii
lor, la fel s1 acum, din aceleasi ratiuni, intorcandu-se la traditie,
pot sa readuca cantarea ritmata a psalmilor intregi. Acestia
vor canta insa nu doar un psalm la intamplare, sau psalmul
pe care 1l prefera, ci cel pe care il cere randuiala si tipicul,
psalmul din care a fost luat Chinonicul si care este in acord
cu tema Dumnezelestii Impartasanii, sau cu tema flecarei
sarbatori. Desigur, pentru anumite Chinonice care nu sunt
luate din psalmi, precum Chinonicele biblice ale Pastelui, ale
Injumatatirii Praznicului Rusaliilor si ale Bobotezei, si
pentru Chinonicele care sunt preluate din compozitii imnografice
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precum cele ale Sambetel celei Mari, exista o problema
speciala care are nevoie de o cercetare speciala a manuscriselor,
ca sa se afle modul vechii impartiri a stihurilor lor. Probabil ca
au fost introduse si in perioada in care a fost introdusa
cantarea Chinonicelor lente, dar acestea constitule exceptil.
Cele mai multe si mai obigsnuite Chinonice sunt stihurile din
psalmi. Cand se canta psalmul intreg vom avea si un alt
avantaj, pe care l-am pierdut prin cantarea lenta a unui stih:
poporul va cunoaste iarasi psalmii si se va hrani cu hrana
duhovniceasca biblica pe care o ofera acestia.

Pentru inlesnire oferim mai jos tabelul a 20 de psalmi
principali inclusi in Chinonicele aflate in uz:
-, Bucurati-va, dreptilor, intru Domnul” — Psalmul 32;
-, Laudati pe Domnul din ceruri” — Psalmul 148;
-,Suitu-s-a Dumnezeu intru strigare” — Psalmul 46 ;
-,,Gustati si vedeti ca bun este Domnul” — Psalmul 33;
- Intru pomenire vesnica va fi Dreptul” — Psalmul 111;
-In tot pamantul a iesit vestirea lor” — Psalmul 18;
-, Din gura pruncilor si a celor ce sug” — Psalmul 8;
_ Intru lumina slavei Fetei Tale” — Psalmul 88:
-,,Cercetat-a Domnul Sionul” — Psalmul 131;
-, Sculatu-S-a ca Cel ce doarme, Domnul” — Psalmul 77;
-,Lauda, Ierusalime, pe Domnul” — Psalmul 147;
- Insemnatu-s-a peste noi lumina Fetei Tale, Doamne” —
Psalmul 4;
-, Bine este cuvantat cel ce vine intru numele Domnului” —
Psalmul 117;
-, Jzbavire a trimis Domnul” — Psalmul 110;
-,Fericiti cel pe care 1-al ales si1-al primit” — Psalmul 64;
-,,Cel ce face pe ingerii Sai duhuri” — Psalmul 103;
-, Paharul mantuirii voi lua” — Psalmul 115;
-, Mantuire voi lucra in mijlocul pamantului” — Psalmul 73;
-,Duhul Tau cel bun” — Psalmul 142;
-, Duhul Tau cel Sfant nu-1 lua dela mine” — Psalmul 50;
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340

Ce Iintelegem cand spunem in cultul divin:
,Prochimen”, ,,Prochimenul Vecerniei”, ,,Prochimen,
glasul 1” etc?

Termenul: ,prochimen” este o veche notiune tehnica
liturgica care s-a pastrat in cultul nostru pana astazi. Odata cu
trecerea veacurilor insa a fost firesc sa apara anumite prefaceri
sl 1n ceea ce priveste acest element liturgic care se numeste
astfel, s1 In ceea ce priveste motivul pentru care se numeste
asa. Toate acestea sunt legate si de evolutia Prochimenului, de
aceea s1 intelesul notiunii acesteia in zilele noastre nu poate
decat sa prezinte dificultati.

Prochimenul este stihul preluat selectiv dintr-un psalm.
Daca criteriul alegerii este o anumita tema, alegerea se face
in mod liber din toti psalmii Psaltirii. Astfel, avem prochimenele
Invierii de la Utrenia Duminicilor, prochimenele Vecerniei care
sunt in legatura cu temele fiecarei zile, prochimenele Utreniei
Praznicelor Imparatesti sau ale praznicelor Sfintilor, prochi-
menele slujbelor pentru diferite trebuinte si ale Tainelor:
Nunta, Botez, apoi ierurgii, sfestanie, tarnosire etc. Cand
Prochimenul trebuia in mod obligatoriu sa fie luat dintr-un
anumit psalm, asa cum sunt psalmii Vecerniei s1 ai Ceasurilor
trei si sase din zilele Postului Mare in care se urmeaza ordinea
aritmetica a psalmilor, atunci se alege stihul principal din
punct de vedere al semnificatiei si stihul cel mai potrivit din
punct de vedere al cantarii. Dupa alegere, stihul era luat din
contextul lul s1 asezat inaintea psalmulul. ,Asezat inaintea -
exelto - npo (sau inainte asezat: mpo — exeirto) psalmuluil, de
aceea se si numea: ,,Prochimen” (mpoxketpevo - stihul din fata).
In ambele situatii, dupa selectie si1 pozitionarea Prochimenului
care se canta inainte pe un anumit glas, consemnat de fiecare
data la inceputul textului, urma cantarea intregului psalm,
sau doar a anumitor stihuri ale lui, incepand cu primul stih
al psalmului. Daca, fiind cel mai potrivit, era ales primul
stih, cantarea incepea de la cel imediat urmator, adica de la
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al doilea stih al psalmului. Dupa vestirea melodioasa a
fliecarul stih, de obicel de catre cantaret, se canta de catre
popor, alternativ, prochimenul. Poporul nu putea sa cunoasca
din memorie totl psalmii, insa putea sa invete cu usurinta si
sa cante un stih, datorita desei lul repetari si melodiei lui
usoare. De la stihul asezat inaintea psalmului, prochimenul
initial, mai tarziu termenul s-a extins, si ,prochimen” era
numit nu numai stihul ales, ci psalmul intreg. Un exemplu
clasic de prochimen care se canta in loc de Aliluia este: , Sa
invieze Dumnezeu” al Vecerniel din Sambata Mare care este
ultimul stih (al 8-lea) al Psalmului 81. Prochimenul se canta
inaintea psalmului si se pune dupa rostirea melodioasa a
fiecaruia dintre celelalte stihuri ale acestui psalm.

Treptat insa, odatd cu dezvoltarea imnografiei si
adaugarea la slujbe a multor tropare, canoane etc., pentru ca
a castiga timp, prochimenele s-au limitat la cantarea stihului
la alegere a prochimenului initial, de obicei de trei ori, odata
pro-psalmul, a doua oara dupa primul stih al psalmului si a
trela oara larasi pro-psalmul ca incheiere. Au ramas insa si
urmele prochimenelor mai vechi, cu mai multe stihuri, precum
Prochimenul Vecerniei Sambetel (,Domnul a imparatit”) si
Prochimenele Mari ale vecerniilor din Postul Mare (,Dat-ai
mostenire...”, ,Nu-ti intoarce...”) si ale vecerniilor praznicelor
mari (,Cine este Dumnezeu, Mare...””, ,Dumnezeul nostru in
ceruril’). In cele mai multe situatii, insa, astazi prochimenele
nu se cantd. In afard de prochimenele Vecerniei, Utreniei si
slujbel inmormantarii, celelalte se rostesc melodios impreuna
cu primul stih al psalmului din care au fost luate si care, la
inceput, era un indiciu pentru cantaret, ca va incepe de la
stihul acesta, stihologia.

Modul vechi al cantarii Prochimenului este confirmat
de vechile texte liturgice si de Parintii si scriitorii vechi, ca,
de exemplu, de Constitutiile apostolice (11, 57, 6), de Viata
Sfintei Melania, de Sfantul Ioan Gura de Aur (in Comentariul
la 1 Corintent 36, 5, 6, la Psalmul 144, 1, la Psalmul 117, 1),
de Sfantul Casian si de multi altii. Un mod asemanator de
cantare am vazut si in vechile chinonice, in raspunsurile de
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dinainte. Pentru evitarea confuziel insa se foloseau diferiti
termeni, in functie de pozitia liturgica si de destinatia diferitelor
cantari asemanatoare, asa cum se intampla astazi cu troparele
(stihiri, apostihuri, tropare, catisme etc.).

Asadar, termenul: ,,prochimen”, care la inceputuri insemna
stihul ales s1 asezat in fata, al unui psalm (in textele noastre
liturgice este caracteristic faptul ca se mentine vechea termi-
nologie si prochimen este numit doar stihul cantat, in timp ce
stihurile urmatoare ale psalmului sunt consemnate Xtixog
sau Xtixor), dupa aceea a primit un sens mai larg si a insemnat
s1 psalmul din care a fost luat Prochimenul. Extinderea
notiunii asupra unuil psalm intreg, pe de o parte, sl micsorarea
stihurilor psalmului, pe de alta parte, era firesc sa dea nastere
unel probleme de terminologie. Acesta, care la inceput era
inteles de la sine — este vorba de stihul selectionat, pus inaintea
psalmului, deci prochimen — a devenit obiect de studiu. Prin
urmare, ce desemneaza prochimenul? In literatura patristica
avem doua raspunsuri: primul este legat de citirile din Apostol si
Evanghelie: ,,Prochimenele se pun inaintea scrierilor profetice si
apostolice si ale Evangheliel. Stihurile sunt cele mai multe
luate din psalmi, inrudite in inteles cu cele citite s1 marturisind
despre acestea, si dau totodata stralucire si incanta auzul si
pregatesc citirea’ (Marcu Eugenicul, Talcuiri ale slujbei
bisericesti). Celalalt are legatura cu subiectul zilei urmatoare:
,Acesta este (prochimenul) profetia despre Praznic, ceea ce ne
invata psalmul despre acea zi... Sunt numite prochimene citirile
despre praznice si despre zilele care urmeaza” (Sfantul Simeon
al Tesalonicului, Dialoguri, cap. 337). Prochimenele insa, la
inceput, nu se cantau doar 1naintea citirilor din Apostol si
Evanghelie, ci s1 dupa acestea si independent de ele. Asemenea
Prochimene avem s1 astazi, inainte de citirile profetice si
apostolice, dupa citirile Ceasurilor trei si sase si prochimenele
independente ale Vecerniel. Putem insa sa spunem ca termenul
este In corelatie cu folosirea consacrata a Prochimenului.
Sfantul Simeon al Tesalonicului, plecand de la Prochimenele
de sine statatoare ale Vecerniei si intelegand evident insuficienta
erminiel de dinainte, se straduieste sa sublinieze corelatia
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Prochimenului cu insemnéatatea sarbatorii sau a temei zilelor
saptamanil. Corelarea aceasta este corecta, dar numai in parte.
Acum, de ce se spune: ,,Prochimenul Vecerniei”? Evident, pentru
ca sa se faca distinctie intre prochimenele Vecerniei si ale
Utreniei si prochimenele de la Apostol si Evanghelie. In afara
de: ,,Prochimenul Vecernieil”, avem in manuscrise, in practica
veche si in practica contemporana a Sfantului Munte expresiile:
,Prochimenul Profetiel” sau ,Prochimenul Apostolului”, care
se pun ilnaintea citirilor respective si sunt rostite de catre
cantaret inainte rostiril propriu-zise a Prochimenului.

In final, ,Prochimenul, glas 1” s.a. arata glasul pe care
se canta sau se canta prochimenul. Astazi, de cele mai multe
orl, Prochimenul nu se canta, insa a ramas in cartile liturgice
s1 se rosteste impreuna cu titlul Prochimenului, ca reminiscenta
a vechil practici (vezi, in special, in timpul Postului celui
Mare: ,,Prochimen, glas..., psalm...”).

341

Se poate praznui sarbatoarea Sfantului cu Polieleu
in timpul Postului Mare?

342

La Liturghia Darurilor mai inainte sfintite din
Postul cel Mare si In ziua praznuirii Sfantului
care are Evanghelie la Utrenie, Litie, Apostol si
Evanghelie la Sfanta Liturghie, cand trebuie sa-
si faca inchinaciunile preotul, in timpul Catismelor
sau al Fericirilor, si de ce?

343

In situatia de mai sus, cand trebuie sa se faca
Litia, dupa Doxologia Mare sau imediat dupa ,,Sa
se indrepteze” de la Liturghia Darurilor mai
inainte sfintite, si de ce?
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In general, praznuirea unui sfant in timpul Postului
Mare trebuie evitata, chiar daca practica de astazi este oarecum
ingaduitoare fatd de problema aceasta. Vechea practica a
Bisericiy, cristalizata in canonul 51 al Sinodului din Laodiceea
(gumatatea secolului al IV-lea) nu ingaduia praznuirea sfantului
in perioada Postului Mare si pentru faptul ca aceasta era
incompatibila cu caracterul de doliu al acestel perioade, si
pentru ca praznuirea era legata de savarsirea tainel pascalice
a Dumnezeiestii Euharistii, care, din aceleasi motive, nu era
ingaduita a se savarsi in Postul Mare, in afara de sambete si
duminici, conform canonului 49 al aceluiasi Sinod. Canonul
51 impune mutarea ,zilelor de nastere” ale martirilor si, prin
analogie, si1 ale praznuirii altor sfintl nemartiri, care cad in
zilele din Postul Mare, in sambete s1 duminicl (,cacli nu
trebuie a praznui zilele de nastere ale martirilor, ci praznuirile
sfintilor martiri sa se faca in sambete si duminici”). Faptul ca
prin termenul: ,nastere” canonul nu intelege aniversarea
nasterii, ¢l ziua mortii, relese nu numai din expresia ,,ziua de
nastere”, care intotdeauna, in terminologia bisericeasca veche
insemna ziua martiriulul, sau a savarsiril in Hristos a sfantului
(de exemplu, ,,savarsirea zilei de nastere a martiriului acestuia”,
Martiriul lui Policarp, 18, 2), ci s1 din acelasi canon, care
foloseste cuvantul: ,praznuiri’, ca sinonim pentru ,zile de
nastere”. Balsamon pare sa faca distinctie intre ,zile de nastere”
si ,praznuiri’, dar talcuieste corect semnificatia canonului:
»Asa graindu-se, ca nu trebuie a se opri in tot Postul Mare sa
se savarseasca prin Jertfa praznuirile sfintilor martiri, ca
unele care nici pricinuitoare de bucurii nu sunt, ci oprindu-se
doar zilele de nastere ale acestora, ca pricinuitoare de bucurii
s1 de sarbatorire, Sfintii Parinti au randuit ca nici praznuirile,
nicl zilele de nastere ale martirilor sa nu se praznuiasca prin
Jertfa in timpul Postului Mare, ci doar in sambete si duminici sa
se facd pomenirile acestora.” Acelasi lucru in cuvinte mai putine
il repeta si Ariston: ,In Postul cel Mare, in afara de sambete
si duminici nici praznuirile martirilor nu se savarsesc.”

Caracteristica pentru acrivia ei este o nota explicativa
a Sfantului Nicodim Aghioritul in Pidalionul lui, pentru
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termenul: ,zile de nastere” (,ziua de nastere este numita
moartea martirilor, pentru ca prin moartea aceasta trecatoare
s-au nascut la viata”) precum si talcuirea lui la canonul de
mali sus: ,,Caci datatoare de bucurie si dezlegatoare de postire
fiind zilele de nastere si sarbatorile acestora, este nepotrivit
ca ele sa aiba loc in zilele de ajunare ale Postului celui Mare,
cl cuviincios este a se savarsi si1 bucuria acestel zile in zilele
de dezlegare care sunt sambata si duminica.”

Asadar, pe baza vechii practici a Bisericii s1 pentru
ratiunile de mai sus, praznuirile sfintilor din Minei ale perioadel
Postului Mare (poate cadea intre 2 februarie si 24 aprilie,
dupa calendarul 1ulian, daca cuprindem si1 Saptamana Mare),
fie sunt mutate in sambete s1 duminici (Theodor al Tirului,
[Ioan Scararul, Maria Egipteanca, Aflarea Sfintei Cruci) fie
dispar. Vor ramane ca exceptil pomenirea Sfantului Haralambie
(10 februarie), prima si a doua aflare a capului Sfantului Ioan
Botezatorul (24 februarie) si a celor 40 de mucenici (9 martie),
combinate cu Liturghia Darurilor mai inainte sfintite. Cel mai
corect s1 1n acord cu vechea practica a Bisericii, cu canonul
amintit al Sinodului din Laodiceea si cu duhul intregii atmosfere
a Postului celui Mare este sa se mute praznuirile sfintilor de
preferinta in sambetele si duminicile cele mai apropiate din
Postul Mare, in special cand este hramul uneil biserici in
cinstea lui, pentru ca sa se savarsgeasca in acestea Dumnezeiasca
Liturghie si sa nu se vatame caracterul specific s1 hristocentric al
perioadeil Postului (vezi si raspunsul la intrebarea 131). In
afara de Dumnezeiasca Liturghie, si orice alt element
praznical al slujbei, care face referire la praznuirea pomenirii
sfintilor, ca si vecerniile praznicale, ,Dumnezeu este Domnul,”
antifoanele Utreniei, Catavasiile, Doxologia Mare, Litia -
~frangerea painii” sunt elemente straine de caracterul specific al
Postului Mare. In tot cazul, deoarece conform practicii mai
noi, s-a impus sa nu se mute praznuirile sfintilor de mai sus,
va trebul si se depuna efortul de a nu se strica pe cat este
posibil randuiala slujbelor Postului Mare. Adica, preotul isi
va face inchinaciunile in timpul Ceasului al noualea lea, ca si
la celelalte Liturghii ale Darurilor mai inainte sfintite (vezi
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raspunsurile la intrebarile 81 si 259). Despre pozitia ,frangerii
painii” a Litiel, am scris in alte raspunsuri (10, 15, 271-273).
Pozitia el potrivita este la sfarsitul Vecerniei Mari a privegherilor.
In parohii se sdvarseste si la sfarsitul Utreniei, sau al
Dumnezeiestii Liturghii. Prin analogie, poate sa se savarseasca
in pozitia la care se refera intrebarea, sau dupa doxologie (cu
epitrahil si felon) sau dupa Rugaciunea Amvonului, la sfarsitul
Liturghiei Darurilor mai inainte sfintite, insa niciodata dupa
.4 se indrepteze”.

344

De ce in timpul Liturghiei Darurilor mai inainte
sfintite se canta de doua ori: ,,Sa se indrepteze”, o
data la ,Doamne, strigat-am” si alta data dupa
Paremii?

Raspunsul la intrebarea de mai sus este dificil, pentru
ca elementele pe care le avem nu sunt suficiente ca sia ne
dezlege incontestabil problema. Afirmatia este exacta: ,Sa se
indrepteze”, se canta de doua ori in cadrul Liturghiei Darurilor
mali inainte sfintite, insa In moduri diferite. Primul mod este
indubitabil monahal, iar al doilea, melodic, tine de enorie.
Despre prima cantare a lui ,Sa se indrepteze” nu se pune
problema, Liturghia Darurilor mai inainte sfintite constituie
sinteza dintre Vecernie si randuiala Sfintei Impartisanii.
Vecernia, sub infatisarea de astazi a Darurilor mai inainte
sfintite, este monahala, conforma randuielil consacrate la
inceput 1n manastiri, dupa Tipicul ierusalimitean al Sfantului
Sava, care, din manastiri, s-a raspandit si la bisericile de mir,
s1, in cele din urma, s-a impus ca singura forma a Vecernieil
in Biserica bizantina mai noua. Pana si Paremiile urmeaza
fidel randuiala ei, in afara de formula ulterioara: ,,Binecuvantata
este Imparatia” si de ,Lumina lui Hristos”, care se introduce
doar in Liturghia Darurilor mai inainte sfintite. In Vecernia
monahala avem cantarea: , Sa se indrepteze” ca al doilea stih
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al Psalmului 140, caruia 1i si apartine (,Doamne, strigat-am
catre Tine”). Si este firesc ca impreuna cu Vecernia monahala
sa se cante si: ,,S5a se indrepteze.” Asadar, problema se pune
in dreptul celei de-a doua cantari a lui: ,,Sa se indrepteze”,
dupa Paremii, adica la inceputul randuielii impértésirii, a
Liturghiei Darurilor mai inainte sfintite propriu-zise.

Modul structurii acestei cantari se aseamana cu modul
structurii prochimenelor, pe care l-am vazut in raspunsul de
dinainte. Mai degraba este exact acelasi. Acest al doilea stih
se pune i1naintea psalmulul si se canta inainte, apol dupa
stihologia psalmului (a primelor patru stihuri ale lui).
Greutatea de a fi socotit Prochimen consta in faptul ca se
incheie cu: ,Slava”, ,S1 acum”, in timp ce prochimenele nu se
incheie 1n acest mod, apoi faptul ca nu exista Paremie dupa
acesta, ca sa fie agezat inaintea ei (,mpoexeipevo” = stihul din
fata), conform celel de-a doua erminii pe care am vazut-o,
apol in faptul ca la cantarea lui participa si preotul, lucru
care nu se intampla niciodata cu prochimenul. Greutatile
acestea insa se risipesc suficient cand acceptam incheierea:
LOlava.... S1acum” ca exceptie, de vreme ce nu este marturisita
de toate manuscrisele. De asemenea, si a doua dificultate se
rezolva in parte, pentru ca atunci cand se praznuieste un
sfant, citirile din Vechiul Testament (Apostol si Evanghelie),
sau doar Evanghelia, in timpul Saptamanii celei Mari se
citesc imediat dupa: ,Sa se indrepteze”. Adica, in situatia
aceasta primeaza pozitia Prochimenului Apostolului sau al
Evangheliel. Mal mult, cand se praznuia un sfant si se citea
Apostolul, se sarea Prochimenul Apostolului deoarece tocmai
se cAnta Prochimenul: ,Sa se indrepteze”. In anumite
manuscrise, 1n situatia de mai sus se foloseste chiar termenul:
,prochimen” (Codicele Sfinter Cruct 40, Patmos 466, Constamonitu
19 (20). Conform manuscriselor, ,;Sa se indrepteze” este precedat
de: ,Intelepciune!”, sau: ,Intelepciune! S& luim aminte!” sau
,,fntelepciune! Pace tuturor!”, aproximativ ca la Prochimen.
In sfarsit, participarea la cintarea: ,Si se indrepteze” si a
preotului este mail noua g1 este intalnitd in manuscrise
ulterioare secolului al XVI-lea. In vremurile mai vechi, ,,Sa se
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indrepteze” se canta precum Prochimenul, doar de popor.
Toate acestea duc la ipoteza ca: ,,Sa se indrepteze”’ si din
punct de vedere al structurii si al cantarii lui, cat si dupa
pozitia pe care o ocupa, lnaintea citirilor din Apostol si
Evanghelie, este s1 aceasta un gen de prochimen. El se arata
oarecum ca un prochimen straniu, independent de citiri si de
vechile prochimene, sau pus 1naintea Apostolulul sau a
Evangheliel, care chiar si in cazuri de exceptie se intercaleaza
uneori in Liturghia Darurilor mai inainte sfintite, sau unit catre
final cu citirea din Pildele lui Solomon, ca prochimen -
incheiere, asa cum avem in randuiala Ceasurilor trei si sase.

Raspunsul acesta insa nu rezolva chestiunea, pentru
cd nu raspunde la intrebarea: de ce ,Sa se indrepteze” se
canta de doua ori, prima data la ,Doamne, strigat-am” s1 a
doua oara ca prochimen?

Un alt element care poate sa ajute in chestiunea
noastra este modul cantarii lui ,Sa se indrepteze”. Felul cantarii
lui, fie ca 1l caracterizam ca prochimen, fie ca nu, este clar
mirenesc, s1 nu monahal. Asadar, provine din Vecernia cantata,
adica Vecernia parohiilor bizantine, ca reminiscenta a vechii
practici care s-a pastrat si in Vecernia monahala a Darurilor
mail inainte sfintite, s1 dupa deplina consacrare a Tipicului
Sfantului Sava? In Vecernia cantata exista, Intr-adevar,
cantarea Psalmului 140 si doar a acestuia in mod special.
Adica In Vecernia monahala ierusalimiteana ,psalmii inserarii”
sunt patru (140, 141, 129 s1 116), la Vecernia cantata antiohiana
exista doar unul, Psalmul 140. Aceasta marturie o confirma
toate vechile tipice cantate, precum cel al Sfintei Sofia din
Constantinopol si al Sfintei Ana, din Tesalonic si manuscrisele
liturgice cantate. Constitutiile apostolice numesc Psalmul 50:
,Psalmul inserarii” s1 precizeaza cantarea luil zilnica in
adunarile de seara ale credinciosilor (VIII 35, 2 g1 I 59, 2). La fel
s1 Sfantul Ioan Gura de Aur spune cand se refera in Comentariul
sau la Psalmul 140:. ,,Cuvintele psalmului acestuia toti rostindu-le,
le Implinesc cantandu-le in acelasi fel toti, de orice
varsta...fiecare cantandu-le si graind cuvintele cu gura”. La
Liturghia Darurilor mai inainte sfintite, in timpul cantarii
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,Sa se Indrepteze’” avem doar cantarea Psalmului 140 s1 a
putinelor lui stihuri, si nu a tuturor psalmilor inserarii ai
tipicului monahal. Ar putea si aicl sa se sustina ca avem un
imprumut, ca si atatea altele din tipicul cantat, daca doua
detalil nu complicau lucrurile: in primul rand, faptul ca, la
Vecernia cantata, Psalmul 140 nu se canta cu refrenul: ,Sa se
indrepteze”, ci cu ,Jertfa de seara”. Al doilea si cel mai
important este ca Psalmul 140 nu se canta dupa citirea
Apostolului 1 Evangheliei, ci inainte de Vohod, ca al optulea
antifon al inserarii. In parohii, atunci cand se pastra tipicul
cantat, Liturghia Darurilor mai inainte sfintite nu era combinata
cu Vecernia monahala, ci cu Vecernia cantata. Si conform
acestel randuieli ,Sa se indrepteze” se canta iarasi de doua
ori: o data cu antifonul al optulea al Vecerniei si o data dupa
citirile din Apostol si Evanghelie. Problema ramane nedezlegata
s1 dupa aceasta cercetare. S1 aicl avem o indoita cantare.
Mult mai edificatoare este iImpreunarea lui ,Sa se
indrepteze” cu ,Lumina lui Hristos lumineaza tuturor”.
Amandoua se combina in Liturghia Darurilor mai inainte
sfintite s1 se armonizeaza. Legatura lor reiese mai bine in
practica mail veche in care ,Lumina lui Hristos” se rostea
imediat dupa Paremia din Pildele lui Solomon si inainte de
»oa se indrepteze’. De asemenea, debutau impreuna in timpul
primel Liturghii a Darurilor mai inainte sfintite din Postul
Mare s1 impreuna continuau pana in Joia Mare. Cand in timpul
Liturghiei Darurilor mai inainte sfintite nu se rostea ,Lumina
lui Hristos” (miercuri si vineri din saptamana branzei si
Vinerea Mare), nu se canta nici: ,Sa se indrepteze”. ,Lumina
lui Hristos”, asa cum am vazut in raspunsul la intrebarea
230, este binecuvantarea Vecernieil luminii, ,,Sa se indrepteze”
este jertfa de seara a tamaiei, adica doua elemente care alcatuiesc
centrul randuielii Vecerniel. Si aceste doua elemente se gasesc
unul langa altul la Liturghia Darurilor mai inainte sfintite:
binecuvantarea si salutarea luminili Vecerniel prin ,Lumina
lind” s1 ,Lumina lui Hristos” si jertfa de tamaie prin psalmii
inseraril (140 s.a.) s1 prin ,,Sa se indrepteze”. ,Lumina lui
Hristos” si ,,Sa se indrepteze” este foarte probabil ca provin
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dintr-o traditie liturgica universala veche s1 au existat
impreuna intr-un tip al vechii inserari, care nu s-a pastrat
decat doar in parte la Liturghia Darurilor mai inainte sfintite.
Cel putin la aceasta concluzie a ajuns V. Janeras intr-un studiu
de-al sau special, cu titlul: ,Partea Vecerniei Liturghiei
bizantine a Darurilor mai inainte sfintite” (Roma, 1964).

345

Ce inseamna expresia Rugaciunii plecarii capetelor
de la Liturghia Sfantului Ioan Gura de Aur: ,,Tu,
deci, Stapane, cele puse inainte noua, tuturor,
spre bine le intocmeste dupa trebuinta deosebita
a fiecaruia”?

Expresia acestel rugaciuni a ,plecarii capetelor” de la
Liturghia Sfantului Ioan Gura de Aur nu este inteleasa in
acelasi fel de catre toti si de aceea este si tradusa diferit de
catre multi traducatori, greci si straini, ai Sfintei Liturghii,
Despre semnificatia el s-au impus doua pareri:

a) Expresia ,cele puse inainte” se refera efectiv la
Daruri, la Preacuratele Taine sfintite. Cu acest sens cuvantul
este intalnit in multe rugaciuni si in ecteniile Liturghiilor
grecestl (rugaciunile Proscomidiel si Anaforalei Sfantului
Ioan Gura de Aur, in Anaforaua Liturghiei Sfantului Vasile
cel Mare — de doua ori, la Liturghia Darurilor mai inainte
sfintite, la Proscomidia si Anaforaua Liturghiei Sfantului Iacov,
la Anaforaua Liturghiei Constitutiilor Apostolice, in ecteniile
de dupa Vohodul Mare ale Liturghiei Sfantului Iacov etc.). In
toate aceste situatii, cele puse Inainte se numesc Darurile, fie
inainte, fle dupa sfintire, deoarece verbul: ,npo-kelvtal” sau
LSKewtal-1po” inseamna ,a se afla inaintea noastra”. Sensul
acesta al expresiel ne impune, intr-un mod oarecare, aceasta
corelatie liturgica cu rugaciunea careia 11 apartine. In toate
Liturghiile, rugaciunea ,plecarii capetelor’ inainte de Dumnezeiasca
impértésanie este rugaciunea binecuvantarii poporului, in pers-



100 RASPUNSURI LA PROBLEME LITURGICE

pectiva apropierii lui de Dumnezeiasca Euharistie, de aceea
sl 1n toate exista cererea ca credinciosil sa fie invredniciti sa
se impartaseasca cu Sfintele Taine. In rugaciunea paralela a
plecarii capetelor de la Liturghiile Constitutiilor apostolilor si
a Sfantului Evanghelist Marcu exista insusi cuvantul:
SJOporkerpevav’, cu sensul Dumnezeiestii Euharistii. Liturghia
Sfantului Ioan Gura de Aur nu trebuie sa constituie o
exceptie de la traditia liturgica unanima.

O dificultate insa pentru intelegerea acestei rugaciuni
din Liturghia Sfantului Ioan Gura de Aur, cu sensul ei
euharistic, o constituie cuvantul: ,e{opadioov’, care inseamna: ,,a
netezi, a egaliza”. Conotatia verbului a trebuit sa fie destul
de fortata, ca sa relasa sensul verbelor ,a potrivi’, ,a se
incheia,” ,a imparti’. Conform acestul sens este perceputa si
tradusa expresia controversata a rugaciunil de catre multi:
,preotul se roaga ca sa se impartaseasca credinciosii fara de
odanda cu Preacuratele Taine, sa fie dat fiecaruia ajutor
dupa trebuinta lui” (Daniel Gheorgopulos, Antologia Sfanta,
Atena, 1898, p. 34).,,91 slujitorul se roaga in numele tuturor
ca jertfa pusa inainte a Dumnezeiestii Euharistii din jertfelnic sa
imparta binefacere si mantuire tuturor, dupa nevoile speciale
pe care le are fiecare” (P. Trembelas, Din cultul nostru ortodox,
Atena, 1970, p. 368).,, Deci Tu, Stapane, daruieste jertfa pusa
inainte a Dumnezeiestil Euharistii, ca sa fie impartita tuturor
spre sfarsit bun, dupa nevoia speciala pe care o are fiecare”
(S. Papacosta, Engolpionul Sfintei Liturghii, Atena, 1969, p.
137). ,Deci Tu, Stapane si pe cele puse inainte (noua la
Sfantul Tau jertfelnic) - (Darurile sfintite) fa-le egale pe toate
(potriveste-le pentru fiecare) catre toti, incat sa se incheie bine,
(va anoBouv) dupa nevoia fiecaruia dintre noi” (P. Trembelas,
Liturghierul Atena, 1973, p. 123).

b) Sensul euharistic al rugaciunii este parasit de catre
multi si semnificatia expresiei este adaptata intelesului exact
al verbului: ,e{opadilw’. Astfel, expresia: ,spre buna indreptare”
is1 gaseste corespondentul in finalul rugaciunii, in imprejurarile
dificile, neegale, cu care se confruntd in calea vietii lor
oamenlil, In calatoriile pe uscat si pe mare si in bolil. Acestea,
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prin interventia mantuitoare a lui Dumnezeu, vor fi randuite
dupa ce Il vor avea pe Acesta impreuna calator pe uscat si pe
mare si doctor. Conform acestei erminii, ,cele puse inainte”
nu sunt Sfintele Daruri, ci aceste greutati descrise mai jos.
Cu intelesul acesta, cele puse inainte sunt intalnite in ecteniile
diaconicale pentru catehumeni in Liturghia Constitutiilor
Apostolice: ,,Ca Bunul si Iubitorul de oameni Dumnezeu... sa
le indrepteze pe cele puse inainte acestora, spre folos”, care
sunt repetate aproape cuvant cu cuvant de catre Sfantul
Pavel in epistola II Corinteni 2, 8: ,,Ca sa fie indreptate toate
cele puse inainte citre acestia, spre folos.” Intre cererea aceasta
sl rugaciunea noastra exista si alte corespondente: ,sa fie
indreptate — sa fie randuite” spre bun — spre folos.

Cum va fi trecut insa cu vederea caracterul euharistic
al rugdciunii plecarii capetelor? In tot cazul, este mai de
preferat sa fie socotita chiar ca exceptie unica in Liturghia
Sfantului Ioan Gura de Aur neraportarea la tema euharistica,
decat sa fie silit sensul rugaciunii pe baza parerii schematizate a
celor de dinainte, ca trebuie neaparat sa confirme acest punct
de vedere. Daca este evitata fortarea aceasta, sensul rugaciunii
va f1 mult mai natural s1 mai conform cu litera ei. Putem sa
aducem doua indicii clarificatoare din alte texte ale liturghiilor:
in primul rand, cand prin cuvantul: ,mpokeipeva” se inteleg
Sfintele Daruri, niciodata nu se exprima realitatea aceasta, ci
intotdeauna se precizeaza clar (,Darurile puse inainte” -
npoxeipeva owpa’ sau ,Sfintele Daruri puse inainte - rpoxelpeva
ayla Sopa” sau ,Infricogitoarele Taine puse inainte - mpokeipeva
@pkta puotnpla’ sau ,Bunurile puse inainte - mpoxeipeva
ayabd?). In al doilea rand, Rugaciunea plecirii capetelor, inainte
de Dumnezelasca impartasanie, nu are intotdeuna ca subiect
doar Sfanta Impartasanie, ci se referd si la ajutorul poporului
in situatiile lui grele. ,pazeste-1, intareste-i, da-le putere, de
la tot lucrul rau departeaza-1 si spre tot lucrul bun
indrepteaza-i” din Liturghia Sfantului Vasile cel Mare, ,,ajutor fii
noua si ocrotitor si aparator” (Liturghia Constitutiilor Apostolice).

Sensul de mai sus il atribuie rugaciunii si Sfantul Nicolae
Cabasila: ,preotul se roaga spre folosul tuturor (Talcuirea
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Dumnezeiestii Liturghii, 35, 3), precum si Parintele Ghervasie
Paraschevopulos: ,Asadar, toate cele puse inainte, stramtorarile
aratate si greutatile vietil noastre netezeste-le, dezleaga-le si
spre ceea ce este drept si bun pe noi indrepteaza-ne” (Comisia
Ermineuticad a Dumnezeiestit Liturghii, Patras, 1958, p. 237).
Acest sens il prefera dupa aceea cercetatorul experimentat al
rugaciunii, profesorul J. Mateos: Doud probleme de traducere
in Liturghia Bizanting a Sfantului Ioan Gura de Aur (Roma,
1971, p. 180-181, in limba franceza).

346

Ce Inseamna si la ce simbolism se refera cuvintele:
»Cantare de biruinta cintand, strigand, glas inaltand
si graind”, de la Dumnezeiasca Liturghie?

Cantarea: ,Sfant, Sfant, Sfant, Domnul Savaot. Plin
este cerul s1 pamantul de marirea Luil”, care este introdusa in
Sfanta Liturghie prin cele patru forme de participiu de mai
sus constitule, asa cum se stie, formula asa-numitului
strisaghion biblic”, pe care il intalnim pentru prima data la
profetul Isaia. Profetul, in timpul viziunii chemarii lui la
slujirea profetica, vede ,,pe Domnul stand pe un scaun inalt si
maret, si poalele hainelor Lui umpleau templul. Serafimi
stateau 1naintea Lui, fiecare avand cate sase aripi: cu doua
1s1 acopereau fetele, cu doua picioarele, iar cu doua zburau si
strigau unul catre altul, zicand: ,Sfant, Sfant, Sfant este
Domnul Dumnezeu Savaot! Plin este tot pamantul de slava
Lui” (Isaia 6, 1-3). Aproape cu aceleasi cuvinte este introdus
imnul acesta la Sfanta Liturghie, in mod special la Liturghia
Sfantului Vasile cel Mare. Este important de consemnat faptul
despre subiectul care ne intereseaza ca, potrivit lui Isaia, imnul
este cantat doar de Serafimi si ca in text se intalnesc deja
doua din cele patru verbe pe care le avem in expresia liturgica:
~EKEkpayev'( kekpayora®) si EAeyov” (Aéyovta”),glas inaltand si graind”.
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In primul capitol al cartii profetice a lui Iezechiel
intalnim descrierea chemarii lui, printr-o viziune asemanatoare
cu cea pe care am vazut-o in cartea lui Isaia. Tronul lui Dumnezeu
este Inconjurat de patru fiare: ,ca patru fiare a caror infatisare
semana cu chipul omenesc” (I, 5). Fiecare fiara avea patru
fete (,,s1 fiecare din ele avea patru aripi” (I, 6); ,toate patru
aveau cate o fata de om 1nainte, toate patru aveau cate o fata
de leu la dreapta, toate patru aveau cate o fata de bou la
stanga sl toate patru mai aveau si cate o fata de vultur in
spate” (I, 10). Fiarele insa nu canta. ,Glasul” pe care-1 aude
profetul, ,,ca un vuiet de ape mari,” era falfaitul aripilor lor,
cand zburau (I, 24).

In Apocalipsa Sfantului Ioan se face legatura dintre
cele doua viziuni: ,s1 Inaintea tronului, ca o mare de sticla
asemenea cu cristalul. Iar in mijlocul tronului si imprejurul
tronului, patru fiinte pline de ochi, dinainte si dinapoi. Si
fliinta cea dintai era asemenea leului, a doua fiinta asemenea
vitelului, a treia fiinta avea fata ca de om, iar a patra fiinta
era asemenea vulturulul care zboara. Si cele patru fiinte
avand fiecare din ele cate sase aripi, sunt pline de ochi, de
jur-imprejur si pe dinauntru si odihna nu au, ziua si noaptea,
zicand: ,Sfant, Sfant, Sfant, Domnul Dumnezeu Atottiitorul,
Cel ce era si Cel ce este si Cel ce vine” (Apocalipsa 4, 6-8).
Cele patru fiare au infatisare concreta de leu, vitel, om si
vultur, au sase aripi si ochi multi si canta neincetat cantarea
intreit-sfanta. Aici se intalneste doar expresia: ,graind”, iar
fiarele nu se identifica cu Serafimii. De asemenea, cantarea
liturgica se apropie mai mult de cantarea lui Isaia decat de
cantarea Apocalipsel si, in general, dependenta expresieil
liturgice de Isaia este evidenta. Din cartea lui lezechiel, este
preluat numarul patru al fiarelor, iar din Apocalipsa se asaza
in gura lor cantarea intreit-sfanta: ,,Sfant, Sfant, Sfant!” Este
evident ca trecerea de la traditia biblica la traditia liturgica
s-a facut prin intermediul Apocalipsei.

In rugaciunile anaforalei Liturghiilor lumii crestine
exista o varietate referitoare la conceptia despre cine sunt
ingerii care cantd in ceruri caAntarea intreit-sfanta. In unele
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Liturghii, cantarea este pusa doar in gura Serafimilor (anaforalele
alexandrine ale lui Serapion, Grigorie Teologul si Vasile cel
Mare, in anaforalele siriace ale Xeistos, Clement si Teodor al
Mopsuestiel, (Cateheze mistagogice 6). In parte, si in Liturghia
bizantind a Sfantului Vasile cel Mare.) Influenta lui Isaia
este mai vaditd in acestea. In cele mai multe Liturghii,
Serafimilor li se adauga si Heruvimii (Anaforaua alexandrina a
Sfantului Marcu, Anaforaua copta a Sfantului Chiril, Anaforalele
etiopiene ale Sfintilor Apostoli, ale Sfantului Chiril si ale
Sfinte1 Maria, Anaforaua ierusalimiteana a Sfantului Iacob,
Anaforalele siriace ale celor 12 apostoli, ale sfintilor Iacob,
Timotei, Sever, Chiril, Ignatie, Ioan, Iulius, Adeu si Maios, in
Anaforaua armeana a Sfantului Grigorie de Nazianz. Vezi si
Catehezele Mistagogice 5, 6 ale Stantului Chiril al Ierusalimului).
In sfarsit, in altele se generalizeaza toti ingerii (anaforalele
Constitutiilor Apostolice, Anaforaua haldeica a lui Nestorie,
Anaforaua bizantina a Sfantului Ioan Gura de Aur). Si in
ceea ce priveste verbele sau participiile care introduc imnul
heruvimic se observa diferente intre Liturghii. In unele se
foloseste un singur verb: ,graind” sau ,sfintind” sau ,glas
inaltand” (Anaforaua Constitutiilor Apostolice a lui Serapion,
Anaforaua etiopiana a Mariei. Vezi si1 Sfantul Chiril al
Ierusalimului, Catehezele Mistagogice, 5, 6). In altele doua se
intalnesc verbele: ,cantand si strigand” sau ,strigand si
graind”’ sau ,,propovaduind si cantand” (fragmentul Anaforalei
copte, a celor etiopiene, ale Sfintilor Apostoli si ale lui Chiril).
In altele, trei verbe: ,cantand, glas inaltand si graind” sau:
»glas inaltand, strigand si graind” sau ,cantand, preamarind
si graind” sau ,cantand, strigand si graind” (Anaforaua
alexandrina a Sfantului Vasile cel Mare; Anaforalele siriace
ale lui Iulius Sever, Ioan si Timotei, Anaforalele armene ale
lui Isac, Grigorie de Nazianz si Iacov, ruda Domnului, In
altele apar patru verbe: ,glas inaltand, preamarind, strigand
si graind” sau ,cantand, premarind, strigand si graind” sau
,sfintind, strigand, glas inaltand si graind” sau ,preamarind,
glas inaltand, strigand si graind” sau ,preamarind, strigand,
glas inaltand si graind” sau ,laudand, strigand, glas inaltand
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si graind” sau ,cantand, binegraind, strigand si graind”
(Anaforalele haldeice ale lui Nestorie, Teodor al Mopsuestiei,
Tadeu s1 Marius, Anaforalele siriace ale lui Ignatie, Iacov,
fratele Domnului, ale celor 12 apostoli, ale lui Xestos si
Clement). In sfarsit, Liturghia alexandrina a Sfantului Grigorie
Teologul are sase participii: ,,imn psalmodiind, cantand, glas
inaltand, preamarind, strigand si graind”.

Am lasat la o parte in studiul de mai sus Liturghia
lerusalimiteana a Sfantului Iacov, fratele Domnului, care are
cincl participil: ,cantand, glas inaltand, preamarind, strigand
s1 graind” (sub influenta ei si Liturghia alexandrina a Sfantului
Marcu are exact aceeasi formula), ca si cele doua Liturghii cunos-
cute, a Sfantului Vasile cel Mare si a Sfantului Ioan Gura de Aur,
ale modelului liturgic bizantin, care au patru participii: ,cantand,
strigand, glas inaltand si graind”. Intre Liturghia Sfantului
Iacov si Liturghiile bizantine exista oricum, sub aspectul acesta o
stransa legatura, care devine evidenta si din identificarera
cuvintelor (a Sfantului Iacov are in plus: ,preamarind”) si din
faptul ca se gasesc in aceeasl ordine, care este alfabetica:
LAGovta) — Blowvta) — A(o§oAoyouvta) — K(expayota) — A(eyovta)”.

In comentariul liturgic care se atribuie Sfantului Gherman
I, Patriarhul Constantinopolului (715-729), care poarta titlul:
Istoria bisericeasca st vederea mistica este Intalnita pentru
prima oara, cel putin dupa cate cunosc, corelarea acestor
patru participii, cu cele patru fiare ale Apocalipsei:

Cantand este vulturul

Glas inaltand este boul

Strigand este leul

St graind, omul.

Intr-adevir existi o oarecare inrudire fonetica reala
intre aceste verbe si numele fiarelor: adw - aegtog vultur (Vezi:
.pasari cantatoare”), Bow- Boug, bou, Aéyw — avBpwriog, om.
Verbul: ,xpalw” nu se potriveste, insa, nici cu ragetul, nici cu
etimologia cuvantului: ,leu”. Pe de alta parte, verbele acestea
nu sunt folosite in limba liturgica, ca sa exprime doar
glasurile respectivelor animale. Simbolismul este oricum
exagerat, de aceea nici nu este insusit de ceilalti ermineuti
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bizantini ai Dumnezeiestii Liturghii (Cabasila, Simeon).
Cand autorii Liturghiilor si-au scris textele lor, aveau oare in
minte un asemenea simbolism? Pentru Liturghiile care au
unul, doug, trei, cinci sau sase verbe, nu se pune nicio problema.
Acestea care au insa patru verbe? In Liturghiile bizantine pe
care le-am vazut mai sus, nu pare sa existe nici banuiala unei
asemenea corespondente. Acestea, In afara de cele de mai
sus, folosesc si alte verbe, care nu pot fi puse in paralel cu
niciun glas al celor patru animale: ,60loloyw”, ,ayvalw”,
Lo, ,eupnuw’. Pentru Liturghiile bizantine insa este valabil
acelasi lucru? Cand scriitorii sfinti s-au lipsit de expresia
paralela a Sfantului Iacov: ,preamarind” — probabil ca astfel
a aparut acest ecfonis bizantin — au vrut s-o conformeze cu
celelalte conceptil existente, sau au facut-o intamplator? Au
lasat cele patru participili ca sa existe o corespondenta
nedeterminata a celor patru verbe cu cele patru animale, sau
chiar o conexiune si corelare concreta a unui anumit participiu
cu un anumit animal, asa cum am vazut la Sfantul Gherman?
Oare nu cumva, lasand cele patru verbe, au vrut sa exprime
universalitatea s1 ecumenicitatea doxologiel ceresti si1
pamantesti, care intr-un chip oarecare provine din cele patru
puncte ale lumii vazute si1 nevazute? De obicel, simbolismele
sunt ulterioare textelor. Comentariul Sfantului Gherman
este cu multe veacuri mai nou decat textele Liturghiilor.

Din toate cate am vazut in chip amanuntit mai sus
despre provenienta cantarii intreit-sfinte, despre variatele
moduri ale incadrarii el in Liturghii s1 despre pozitia ei in
traditia liturgica bizantina socotesc ca trebule sa se evite
eventuala influenta a simbolismelor in formarea frazei care
ne intereseaza. Folosirea verbelor este mal mult intamplatoare
s1 numarul lor nu ar trebui, in general, sa fie pus in legatura
cu cele patru fiare ale Apocalipsei. Erminia simbolica a venit
in urma, ca sa infrumuseteze si sa teologhiseasca peste
traditia liturgica preexistentd, fara sa reuseasca sa impuna
pretinsa erminie si1 s-o facd acceptatda unanim. Ea este
exagerata, lucru care apare si1 din corelarea atat de tehnica si
exterioara a verbului cu fiara.
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347

In ziua Sambetei lasatului sec de carne sau in
general, cand se face pomenirea multor morti la
parastase, cum este corect sa se spuna:

a) la rugaciunea ,,Dumnezeul duhurilor”: ,,ca nu
este om care sa fie viu si sa nu greseasca, sau ,,ca
nu sunt oameni vii care sa nu greseasca”

b) la parastase: ,,sufletele adormitilor robilor Tai,
sau sufletul adormitilor robilor Tai”?

Modalitatea punerii la numarul plural a rugaciunilor
care exista in Molitfelnicele noastre nu este intotdeauna lucru
usor, asa cum apare la prima vedere. De aceea, cineva ar trebui
sa salute cu satisfactie aceste intrebari, care arata ca preotii
nostri trateaza cu responsabilitate lucrarea lor liturgica, isi
pun probleme si1 asupra acestor amanunte, chiar daca cerceteaza
inainte subiectul si textele, fara ca sa astepte pana in ultimul
moment ca lucrurile sa se rezolve de la sine, cateodata in chip
nefericit, si sa fie expusi in ochii celor instruiti drept agramati
sau superficiali. In special expresia: ,cid nu este om care fie
viu s1 sd4 nu greseascd” nu se pune la plural, chiar daca
rugaciunea este rostita pentru multi, pentru ca nu se refera
la cel adormiti, ci, in general, la om, care a trait si a pacatuit,
in contradictie cu Domnul ,,Care este singur fara de pacat”.

Cealalta expresie: ,sufletele adormitilor robilor Tai”, care
se intalneste in diferite variante in troparele de inmormantare,
in ectenii, In rugaciune si in apolis, la numarul singular
(,sufletul robului Tau”, ,sufletul lui”, ,sufletul adormitului
robului lui Dumnezeu”, ,sufletul adormitului robului Sau
plecat dintre noi”), in mod corect se pune la plural (,sufletele”
sau ,sufletelor”), pentru ca se refera la sufletele multor parinti
si frati de-ai nostri adormiti si cere mila lui Dumnezeu
pentru fericita lor odihna.
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348

La Taina Sfintei Nunti si la Taina Sfantului Botez,
Inainte de: ,,Blnecuvantata este Imparatla trebuie
sa se rosteasca troparele Sfintilor Imparatl Constantin
si Elena si, respectiv, al Intamplnaru, sau nu?

349

La Taina Sfantului Botez, cand preotul isi spala
mainile dupa ungere, trebuie sa se rosteasca de
catre cantaret Catavasiile Sfintei Cruci: ,,Cruce
insemnand Moise” si in timpul perioadei pascale:
wZiua Invierii” sau nu? Daca nu, oare nu se limiteaza
mult participarea dascalului?

350

In timpul Botezului, care sunt cantarile psalmodiate
de cantaret: Psalmul ,Fericiti cei carora li s-au
iertat pacatele” sau Catavasiile sau alte tropare?
In ce ordine si in ce scop?

Vom cerceta impreuna aceste trel intrebari, pentru ca
se refera la subiecte care au legatura unul cu altul. Despre
cantarea Condacului Sfantului Constantin (,Constantin astazi”),
inaintea slujbeil Logodnei si al troparului sau (,Chipul Crucii
Tale”) inaintea Nuntii, am scris in raspunsurile mai vechi
(vezi raspunsul la intrebarile 98 s1 99). Acolo, cercetand ama-
nuntit problema, am vazut ca relatia dintre cele doua tropare, la
randuiala Logodnei si a Nuntii este cu desavarsire exterioara
s1 introducerea lor in aceste randuieli este foarte tarzie si
limitata. Probabil ca au fost adaugate din ratiuni istorice, pentru
faptul ca randuiala Nuntii are provenienta imparatesca, sau
pentru intreaga atmosfera imparateasca ce constituie funda-
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mentul teoretic al incununarii sotilor. In ambele situatii, evlavia
populara a legat nunta de primii imparati crestini, ,,de Dumnezeu
Incununati’, care in repetate randuri sunt amintiti in randuiala.
Analoaga este provenienta introducerii troparului Bobotezel
sau al condacului acestei sarbatori, sau al Troparului Sfantului
Ioan Botezatorul in randuiala Sfantului Botez. Despre aceasta
am vorbit 1arasi amanuntit in raspunsul la intrebarea 278. Si
aicl, sl astazi, si in vechime, practica este limitata la anumite
tinuturi si se face pe baza obiceiurilor locale. Bineinteles, asa
cum am vazut atuncl, este foarte tarzie, de vreme ce este
intalnita foarte putin in manuscrise, si acestea din perioada
stapaniril turcesti. Aici insa corelarea este, fara indoiala, mai
teologica, cel putin in ceea ce priveste troparul si condacul
Bobotezeil, de vreme ce leaga botezul credinciosilor de Botezul
Domnului. Cantarea troparului intémpinérii insa, la care se
refera Intrebarea, este fara sens si nejustificata din punct de
vedere teoretic. Praznicul intémpinérii este legat de aducerea la
biserica a pruncului la 40 de zile de la nasterea lui si nu de
Botez. Acolo, in randuiala ,imbisericirii” la 40 de zile, gasim,
intr-adevar, In manuscrisele mail nol cantarea sau rostirea
cantarii: ,,Bucura-te, cea plina de dar” sau ,Maica, Fecioara”,
sau a amandurora. Introducerea celel dintai in randuiala
Botezului poate ca a provenit din practica marturisita de
anumite manuscrise mal nol s1 tinuta pe alocuri. Dupa
cateheza si Inainte de inceputul randuielii Botezului, sau
imediat dupa aceasta, are loc aducerea la biserica a
pruncului, adica introducerea lui de catre preot in biserica
sau si1 in Sfantul Altar, spre inchinare, in timp ce se rostesc
elementele din slujba imbisericirii (,Se imbisericeste robul lui
Dumnezeu”, ,,in mijlocul bisericii Te wvoi lauda”, ,Acum
libereazi”) si mai ales si Troparul IntAmpinarii (vezi Codicele
Atena 1910 s1 665 din secolul al XVI-lea). Introducerea
catehumenului in biserica pentru inchinarea in Sfantul Altar
este confirmata si de Sfantul Simeon al Tesalonicului, anume
ca se facea imediat dupa cateheza si inainte de inceputul
randuielii Botezului. La intrarea in biserica se canta:
,2Bucura-te cea plina de dar”; ,si astfel, tinandu-l pe acesta...
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de mana ca pe oaila cea aflata, il introduce in biserica... ca sa-l
aduca pe acesta Stapanului ca pe cel pierdut. Aratandu-si
bucuria cu care se bucura ingeril pentru pacatosul pocait,
zice: «Bucura-te, cea plina de dar» si intra... si, conform celor
formulate de Simeon, ,,arhiereul aduce pe cel botezat in fata
Altarului, aratand ca in acest fel 1-a daruit ca jertfa. Si face
aceasta, inchinandu-se de trei ori lui Dumnezeu” (Dialoguri...
cap. 62). Asadar, cAntarea troparului IntAmpinarii este legata de
inchinarea candidatului pentru Botez in biserica, si nu de
inceputul Botezului. Inchindciunea aceasta nu s-a pastrat
insa in practica de astazi decat doar pe alocuri, de aceea nici
nu este prevazuta de Molitfelnice.

Despre motivele pentru care s-au introdus aceste tropare
in randuielile Nuntii si ale Botezului, dar si in celelalte
randuieli (randuiala rugaciunilor la opt zile de la nasterea
prunculuil, randuiala imbisericril, a hirotoniel etc.) am scris
in raspunsul la intrebarea 96. Pentru aceste randuieli nu
exista o imnografie speciala. In ultimii ani s-a impus tendinta
sa se impodobeasca aceste randuieli, chiar s1 incomplet cu
anumite cantari, ca sa devina mai festive si mail impresionante.
In special la Nuntd si la Botez, troparele vizau si acopere
timpul necesar pentru cadirea introductiva, inainte de inceputul
randuielil, care este prevazuta de practica liturgica. Atunci s-
au ales diferite cantari din imnografia existenta, al caror
subiect prezenta o oarecare inrudire cu cele savarsite. Dar
nicl intotdeauna si nicl peste tot nu se rosteau aceleasi cantari.
In manuscrise si in practica de astdzi avem o suficienta
varietate, pentru fiecare situatie in parte.

In tot cazul, si troparele Sfantului Constantin din
randuiala Logodnei si a Nuntii, si Troparul Bobotezeil — mai
mult al IntAmpinarii — in randuiala Botezului sunt, asa cum
am spus, adaosuri ulterioare si nu fac parte organica din
randuieli. Daca practica locald le impune, nu strica sa fie
cantate. Desigur ca cel mai corect este ca incetul cu incetul sa
dispara. Cat despre impusa cadire introductiva, aceasta si la
Botez, si la Nunta poate sa fie facuta in tacere. La Nunta este
acoperita de frumoasa cantare, cea mai potrivitd si mai veche,
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preluata din Psalmul 127 (,Fericiti toti cei ce se tem de Domnul”)
cu refrenul: ,Slava Tie, Dumnezeul nostru, slava Tie”.

Toate cate am spus mail sus despre lipsa unel
imnografii speciale si despre efortul alegerii respectivelor cantari
si a introducerii lor in diferitele slujbe pentru impodobirea
lor, sunt valabile intocmai s1 pentru randuiala Sfantului
Botez. In infatisarea ei initiald, aceasta nu are nici un element
imnografic, si acest lucru dovedind vechimea ei. Singurele
elemente cantate ale acesteila sunt: ,,Amin! Doamne,
miluieste! Tie, Doamne! Slava Tie, Doamne, slava Tie! Aliluia!”
etc, care se rosteau sau se cantau de popor. Cantarea ,,Cati in
Hristos v-ati botezat” este asezata in locul trisaghionului,
care se canta in timpul Dumnezeiestili Liturghii, de care
Taina Sfantului Botez era indisolubil legata.

Cel mai vechi element dintre cele cantate astazi la
slujba Botezului este Psalmul 31 (,Fericiti cel carora s-au
iertat faradelegile”) la care face aluzie si Sfantul Chiril al
Ierusalimului in Catehezele sale (,,Caci deja ati pregatit urechile
voastre ca sa Invete acel sunet minunat, caci voua, celor
mantuiti, ingerili vor striga: «Fericiti carora li s-au lertat
faradelegile si carora s-au acoperit pacatele, caci ca stelele
Bisericii intrati usurati la trup si luminati la suflet»
(Procateheza 15); ,,Curatiti-va... ca ceata ingerilor sa cante
voua: «Fericiti carora li s-au iertat pacatele», (Cateheza I, 1),
care este marturisita de toate manuscrisele. Aceasta se canta
dupa Botez sau dupa Ungere, ca imn in timpul Vohodului
clerului si al noilor luminati de la baptisteriu in biserica. Asa
cum se pare, se canta doar primul stih de trei ori, cu ,Slava,
Si acum” la final, aproximativ ca si ,Sfinte Dumnezeule”.
Daca Vohodul se prelungea mult timp, se adaugau si stihurile
ramase din psalmi si se repeta la fiecare dintre acestea
,Fericitl cel carora li s-au lertat pacatele”. Astfel, conform
Tipicului lui Everghetidos (Codicele Atena 788), in Sambata
cea Mare se canta de doua ori, la inceput primul stih pe
glasul al VII-lea, dupa aceea iarasi de doua ori, cu doua
dintre stihurile care urmau (,Fericit barbatul...”, ,Zis-am:
Marturisi-vol faradelegea mea Domnului”) si iarasi, de doua
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ori fara stih. Intr-un chip aproape asemanator se canta si in
Biserica cea mare (Codicele Patmos 266). Marturil asemanatoare
despre Botez, in general, sau in mod special despre Botezul
din Sambata Mare avem si in alte manuscrise. Sfantul Simeon
al Tesalonicului aseaza cantarea: ,Fericitl cel carora s-au
lertat pacatele” dupa ,,Cati in Hristos v-ati botezat”. Conform
acestula, se canta psalmul intreg (,Fericiti... zicandu-se si
celelalte cantari ale psalmului” — Dialoguri, cap. 67). ,Fericiti
cel carora s-au lertat pacatele” il cantau preotil sau Patriarhul
impreuna cu psaltii, poporul si corul ,orfanilor” in biserica
Sfanta Sofia din Constantinopol. Este vorba despre un tip
vechi de cantare praznicala, legata organic de Sfantul Botez,
asa cum au talcuit in chip baptismal acest psalm Sfintii
Parinti (vezi Sfantul Atanasie cel Mare, Cdtre Marcelinos, 18:
,vazandu-1 pe cel botezati curatitli prin apa de nasterea cea
stricacioasa si minunandu-se de 1ubirea de oameni a lul
Dumnezeu, se cantd acelora psalmul 317 si celelalte. In
Psalmul 31: ,se fericesc cel carora li s-au iertat pacatele prin
bala nasterii din nou... Caci cu adevarat fericit este cel care
vine cu toata inima la Sfantul Botez... caci 1 se iarta faradelegile
prin baia Botezului”). Deja in manuscrisele din secolele al
XIV- lea si al XVI-lea se intalnesc primele marturii despre
introducerea celeilalte cantari, la vremea imbracarii noulul
botezat. Este vorba despre irmosul cantarii a sasea a glasului
al VIII-lea: ,Da-mi mie haina luminoasa” (Codicele Atena, S.
724, S. 696 si Pantocrator 149). Haina alba cu care era
invesmantat cel botezat - se numea s1 ,Juminatda” sau
s,2imbracaminte cu chip de lumina” si,,avaBoAiov” - este simbolul
,2Juminii dumnezeiesti s1 al curateniei ingeresti; caci cel
botezat este fiu al luminii, s1 savarsind aceasta s-a aratat in
intregime neintinat si curat’ (Sfantul Simeon al Tesalonicului,
Dialoguri, cap. 7). Simbolismul hainei albe luminoase sau
semnificatia teologicd a Botezului ca imbracare in Hristos
(vezi ,Cati in Hristos v-ati botezat, in Hristos v-ati si
imbracat” — Galateni 3, 27), au atras irmosul de mai sus in
pozitia aceasta (,haina luminoasa... Cel ce te imbraci cu
lumina ca si cu o haina, Hristoase”). Alegerea a fost intr-
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adevar, foarte fericita. Astfel, doua aspecte ale randuielil
aveau podobia lor imnologica, afundarea: , Fericitl cei carora
s-au lertat pacatele” si imbracarea celui botezat: ,,Da-mi mie
haina luminoasa”. Psalmodierea lor nu corespundea doar
estetic, cl era sl urmarea unel necesitati practice, adica acoperea
putinul timp pentru scoaterea din cristelnita si, in primul
rand, stergerea celul nou botezat, iar in al doilea rand,
invesmantarea lui cu haina. Adaugarea Catavasiilor inéltérii
Sfintei Cruci si ale Pastelui a survenit in vremurile din urma.
Aicl insa lucrurile sunt mai complicate. Ungerea cu Sfantul
Mir se facea dupa imbracare, asa cum prevad si Molitfelnicele
noastre de astazi. Dupa imbracarea cu haina, din indiciile
manuscriselor se pare ca preotul il cuprindea pe cel nou
botezat cu cingatoare sau ,cruce” sau ,crucis’ sau ,cu cruci’.
Evident ca este vorba de acelasi lucru, adica despre o bucata
de panza sau un cordon, care inconjura gatul, se aducea
crucis la piept si se lega in partea din spate a corpului, sau la
mijlocul celui botezat. Aceasta practica putem s-o extragem
din indiciile unor manuscrise: ,s1 dupa aceasta il imbraca pe
el, purtand cruce, adica cingatoare, legata crucis pe grumazul
lui” (Atena S. 724); ,,apoi se incinge braul pe grumazul lui si
se strange, facandu-se semnul Sfintei Cruci in dreptul inimii
lui, si-1 intoarce cu spatele si-1 leaga cu acesta” (Marea Lavra,
21). Iarasi, in alt manuscris se face distinctie intre cingatoare
sl crucl: ,,este imbracat cu vesmantul... apoi crucile; la prima
incrucisare.... la a doua Incrucisare... cu cingatoarea acestuia...”
(Pantocrator 149). Un alt manuscris consemneaza ca ,,preotul
leaga crucis copilul”, fara sa dea detalii despre subiecte
cunoscute din practica de zi cu zi (Atena 668). In anumite
partl s-a pastrat in practica ,incrucisarea’ aceasta cu cingatoare
sau cu impletitura de ata rosie si alba: dupa stergere si
imbracare cu haina alba, preotul 11 inconjoara grumazul cu
sfoara si i1l incruciseaza la piept. Un indiciu gasim si in
codicele manastirii Cutlumus 341: ,1l incinge pe acesta cu fir
de porfira”. Astazi se agata la pieptul copiilor crucea de botez
sl acolo unde se pastreaza practica veche de mai sus, se
combind amandoua: ,firul si crucea”. Adica vorbim despre
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coexistenta unei practici vechi si a uneia mai noi. Crucea este
forma actualizata a crucii vechi sau a cingatorii.

Aceleasi manuscrise completeaza ca asezand crucis
fasa, preotul insotea practica aceasta cu un imn tropar sau
un stih potrivit situatiei 1n fapt. Astfel, conform Codicelui
Cutlumus 341, preotul rostea: ,Se incinge mijlocul aceasta cu
puterea adevarului spre lepadarea intregii lucrari rusinoase
s1 viclene”. Conform Codicelui Atena S. 724 se rostea: ,,Cu cruce
ma imbrac, Botezul l-am primit, intru credintd ma pecetluiesc,
prin izvorul curatirii Sfantului Duh”. Aceasta ultima formula
(,,Cu cruce”’) este socotita ca tropar si se prevede ca era rostita
de catre preot ,la prima incrucisare” (Conform Codicelui
Pantocrator 149). Din nou, Codicele Marit Lavre 21 prevede
un sir de tropare pe care le si alatur, pentru ca fac lumina in
chestiunea noastra si pentru ca sunt vechi si frumoase. Primul
este cunoscutul tropar al Crucii, al Ceasului I din Vinerea cea
Mare: , Rastignindu-Te, Hristoase, ai ridicat tirania”. Urmatoarele
trel se intalnesc doar aici g1 poate ca se cantau pe glasul
primului (glasul 1), de vreme ce nu se aminteste de un glas
special pentru acestea:

,Cruce a purtat® st credinta a primit* robul lui
Dumnezeu* Aliluia.

Cu cruce ma imbrac*, cu credinta ma pecetluiesc* spre
viata vesnica®* Aliluia.

Cruce a purtat* si credinta a primit* prin Sfantul
Botez*, lui Hristos a urmat* robul lut Dumnezeu® Aliluia.”

In felul acesta, prin introducerea unui tropar este
consacrata dupa botez si imbracarea, un al treilea element
atat de caracteristic in randuiala slujbelor baptismale, adica
traditia crucii la noul crestin, care, din nefericire, ca atatea
altele, tinde s1 aceasta sa fie uitata in zilele noastre.

Dar cantarea ,,Cruce insemnand Moise” cand apare?
Aceasta este Intalnita pentru prima si singura data, dupa
cate stiu, in Codicele Pantocrator 149: Jla a doua incrucisare
rosteste troparul, irmosul Sfintei Cruci: ,Cruce insemnand
Moise”. Semnificatia introduceril lui este aceeasi cu cea pe
care am vazut-o mail sus in dreptul altor tropare ale Sfintei
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Cruci. Repetam ca troparul insemna sublinierea importantei,
sl intr-un mod oarecare, imbratisarea traditiel Sfintei Cruci,
cantare care acoperea in plus si putinul timp necesar pentru
incingerea crucisa sau punerea ,crucilor’. Alegerea acestui
irmos era in tot cazul fericita, caci facea legatura dintre Botez
s1 Sfanta Cruce — arma cea nebiruita, prin care noul botezat
trecea de la moarte la viata, de la robia Egiptului intelegator
la libertatea fiilor lui Dumnezeu, de vreme ce prin insemnarea ei
se pierd toate puterile potrivnice, carele si puterea lui
Faraon, in apele Botezului. De acum inainte aparc un sir de
neintelegeri asupra meniril reale a acestul tropar, asupra
locului, asezarii lui in randuiala, a utilitatii sau a neintroducerii
lui in aceasta. Si toate acestea in corelatie cu eforturile care
s-au facut, sau care se fac in randuiala Sfantului Botez, ca sa
fie adaptata practica veche, continuta in Molitfelnice, la nece-
sitatile botezului copiilor. Am vorbit si alta data despre subiectul
acesta. Practica veche prevede imbracarea noului botezat inainte
de ungere. Astazi, se fac inainte ungerea si tunderea si dupa
aceea urmeaza imbracarea. Pe de alta parte, imbracarea
necesita un anumit timp. La fel si spalarea mainilor preotului,
chiar si citirea rugaciunii ungerii, si in totalitate sau in parte
a rugaciunilor tunderii si spalarii, caci se obignuieste ca toate
sa se rosteasca impreuna in momentul acesta al randuielii, s1
nu la locul lor. Cantarea: ,,Cruce insemnand Moise” s-a aratat
neputincioasa sa le acopere pe toate acestea. Si in timp ce
prescriptia codiceluil la care ne-am referit este clara si se
refera doar la cantarea irmosului acesteia (,se pune troparul,
irmosul de la cantarea Sfintei Cruci: «Cruce, insemnand
Moise») sunt atrase de acesta toate Catavasiile Inaltarii Sfintei
Cruci. Cand s-a uitat semnificatia introducerii troparului, s-a
cautat si actualizarea Catavasiilor, cel putin pentru praznicul
Pastelui. Astfel, se introduce pentru perioada pascala ,,Ziua
Invierii” etc., fard ca aceasta si fie consemnatia de texte, nici
indreptatita de scopul pentru care a fost ales si introdus la
inceput doar irmosul cantarii intai a Sfintei Cruci.
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In Molitfelnicul mic al editiel Diaconiel Apostolice
(1956 s.u.) nu se introduc Catavasiile Crucii si ale Pastelui in
randuiala Botezului, precum in celelalte editii ale Molitfelnicelor
s1 Aghiasmatarelor, insa se pune la addenda, cu insemnarea:
,trebuile stiut ca in timp ce preotul se spala dupa botezarea si
ungerea copilului, este obiceiul ca cineva sa cante in Saptamana
Luminata si pana la Odovania Praznicului Catavasiile
Invierii, adica ,Ziua Invierii” etc, in celdlalt timp Catavasiile
Inaltaru Sfintei Cruci, adica: ,,Cruce insemnand Moise...” etc.
pe care le inserdam aici din iconomie fata de obisnuinta.”

In mod contrar, in Molitfelnicele mici ale editie1 M.
Saliveru, ingrijite de Protosinghelul Eustatiu Skarpa (Atena)
s1 ale episcopului Atenagora al Bostonului (1943) (dupa aceea
episcop al Tiatirelor) este condamnata cantarea Catavasiilor:
,se canta de catre psalti Catavasiile: ,,Cruce insemnand Moise”
etc. si se justifica oarecum prin participarea acestora la Taina
Sfantului Botez. Catavasiile nu au nicio legatura cu ce se
intampla aici (in locul acestora recomanda sa fie citite rugaciunile
cu glas mare). Si daca dupa sfarsitul acestora nu s-a incheiat
imbracarea celui botezat, atunci psaltil pot canta si catavasiile si
altceva, ca sa nu se ramana in tacere” (Skarpas). ..In chip
rau se canta diferite Catavasii care nu exista in Taina Botezului.
Ne inchipuim ca au fost introduse fie ca sa se umple timpul
necesar imbracarii pruncului, fie ca sa se vadeasca mestesugul
psaltic al preotului, sau al cantaretului” (Atenagora). Vezi si
Metodie Contostanu, Mitropolitul Kerkyrei, Randuiala slujbelor,
Kerkyra, 1958, p. 228, nota 1: JIn timpul spalarii mainilor,
unil obisnuiesc sa cante Catavasiile, In principal cele ale
Crucii... avem parerea ca se ratacesc, pentru ca nicl nu se
vorbeste in randuiala slujbei despre Catavasii. Dar si Psalmul
31 cantat este de ajuns pentru spalarea mainilor. Catavasiile
sunt adaosuri fara rost”. Judecatile de mai sus sunt in parte
drepte s1 In parte nedrepte. Sunt drepte 1In ceea ce priveste
cantarea Catavasiilor Pagtelui, sau ale celorlalte Catavasii ale
Cruci, 1n afara de Irmosul Cantarii intai. Despre cantarea acesteia,
acuzatille sunt nedrepte. Deoarece spalarea mainilor se face
imediat dupa ungerea cu semnul crucii, si totdatd se imbraca
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pruncul, irmosul cantaril intai s-a aratat neputincios sa le
acopere pe amandoua. Astfel s-au adaugat si irmoasele celorlalte
cantari, si chiar daca irmoasele cantarii a patra, a saptea si a
opta sunt cu desavarsire lipsite de legatura, cantarea a noua
se refera la subiectul Praznicului inaltarii Sfintei Cruci. Ar f1
putut sa se adauge si irmoasele cantarii a cincea sl a sasea,
care se refera la cruce, chiar daca nu au legatura cu Botezul.

Unii pun in locul Catavasiilor alte cantari in legatura
cu Botezul, precum prima ,Slava a Invierii’, de la Utrenie:
,jn munte, ucenicilor...”, care este un comentariu poetic la
Evanghelia Botezului sau la Laudele Boboteze1 (,Lumina din
Lumina a stralucit lumii” etc). Desigur ca troparele acestea
au legatura cu Botezul, dar nu cu crucea, care era, asa cum
am vazut, menirea initiala a introducerii troparului. In sfarsit,
cantarea Psalmuluil 31 este nepotrivita aici, de vreme ce locul
el este imediat dupa cufundare si deja a fost intercalata imbra-
carea cu cantarea: ,Da-mi mie haina luminoasa” si punerea crucii.

Cat despre participarea poporulul — sau a cantaretilor
— la slujba Botezului, aceasta nu tine doar de Catavasii. Deja
am enumerat destule elemente diAn traditie, care asigura
participarea poporului la aceasta. In general, in savarsirea
Tainelor, chiar si a Dumnezeiestii Liturghii, un rol prioritar il
are preotul care savarseste Taina si citeste rugaciunile. Poporul
participa ascultand, raspunzand cu ,Amin”, ,Doamne,
miluieste” si canta foarte putine cantari. In chip contrar, la
randuielile rugaciunii, precum Vecernia, Utrenia, Ceasurile,
Privegherea, Miezonoptica etc. se impune cantarea realizata
de catre popor, 1ar participarea preotulul se restrange.

Recapituland cele ce am scris, practica cea mai corecta
si mail conforma cu traditia liturgica in partea aceasta a
randuielil Sfantului Botez trebuie sa fie urmatoarea:

a) Botezare — ,Fericiti cel carora li s-au ilertat faradelegile
s1 carora li s-au acoperit pacatele” de trei ori (celelalte stihuri
n-au nicio legatura).

b) Imbricarea vesmantului: ,,Da-mi mie haina luminoasa”

¢) Rugaciunea Sfantului Mir — Mirungerea

d) Traditia crucii —,,Cruce insemnand Moise” (doar aceasta).
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Dupa randuiala mai noua: botezare — ,Fericiti...” —
ungere — tundere — imbracare cu vesmant: ,Da-mi mie haina
Juminoasa” — traditia Crucii — ,,Cruce insemnand Moise” —
spalarea mainilor — rugaciunile ungerii etc.

351

Cand vin la Botez candidati maturi, trebuie sa
fie botezati purtand vesmant alb?

352

Dupa botez, copiii trebuie sa fie imbracati cu
haine albe neaparat, asa cum se obisnuia in
vechime, sau este indiferent?

Venirea la Sfantul Botez a persoanelor mature nu este
neobisnuita astazi, nu doar in tinuturile misionarilor, unde
fireste, constituie o regula, ci si in tara noastra, cel putin
daca judecam din stirile pe care le citim de multe ori din
ziare. Botezul lor creeaza un lant de probleme si aceasta
pentru ca, asa cum am scris sl alta data, odata cu botezul copiilor
s-a uitat modul botezarii candidatilor maturi. Molitfelnicele
noastre n-au fost adaptate in fond pentru botezul copiilor,
chiar daca prescriptiile tipiconale vorbesc despre copil sau
prunc. Pe de alta parte, eforturile care s-au facut pentru
nevoile practice ale Botezului copiilor se aplica si Botezului
maturilor, deoarece intre timp s-a pierdut respectiva traditie
vie. Deja in alte raspunsuri am vazut aspecte diferite si am
cercetat solutiile patristice pentru problemele aparute, fie in
primul, fie in al doilea caz (vezi raspunsurile la intrebarile
43, 87, 155, 191, 192, 193, 254 si1 255). Tema vesmintelor
speciale nu ne-a mail preocupat. Datorita intrebarilor
precedente, am vazut amanuntit ca dupa imbracarea cu
vesmantul alb a fost introdus irmosul cantarii a sasea, glas 4:
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,Da-mi mie haina luminoasa” si am consemnat motivele care
justifica alegerea acestui tropar si legatura lui cu invesmantarea
noilor botezati cu haina cea alba. Traditia respectiva este
unanima si universala. In intreaga lume crestina, noil botezati
se imbracau dupa Botez cu vesminte albe, pe care le scoteau
in ziua a opta dupa botez, in timpul spalarii. Marturiile ajung
pana in secolul al IV-lea si sunt atat de multe incat nici nu ne
este de folos, nici cu putinta sa le amintim aici. In cartea
profesorului Ilie Boulgaraki: Catehezele Sfantulut Chiril al
lerusalimulut, Tesalonic, 1977, trimiterile la textele Parintilor
si scriitorilor bisericesti din Apus si Rasarit, care certifica
faptul ca vesmantul luminos era pretutindeni alb, cuprind
doua pagini intregi (p. 418-420, nota 144). La fel de unanime
sunt si prescriptiile manuscriselor Molitfelnicelor mai vechi
s1 mail noi, ale Tipicelor care marturisesc despre ,,vesmantul
alb” sau ,haina alba” cu care se imbraca cel nou botezat, daca
nu-l socotesc un lucru inteles de la sine.

Alegerea exclusiva si atagsarea atat de staruitoare fata
de vesmantul alb nu era intamplatoare sau arbitrara, ci
conforma cu semnificatia teologica a botezului si cu simbolismul
vesmantului alb. Conform Sfintei Scripturi, ,alb ca zapada”
este vesmantul ,,Celui vechi de zile,” (Daniel 7, 9) al lui
Hristos la Schimbarea la Fata (Matei 17, 3): ,vesmintele Lui
s-au facut albe ca lumina”, Marcu 9, 3; Luca 9, 29), ale
ingerilor la inviere si inaltare (Matei 28, 3; Marcu 16, 5; Ioan
20, 12), ale biruitorilor, martirilor si ale celor alesi ai lui
Dumnezeu, conform Apocalipsei (3, 4, 5; 6, 11; 7, 9; 13). Deja
Sfantul Chiril al Ierusalimului subliniazd semnificatia duhov-
niceasca a vesmintelor albe si obligatia nouluil crestin sa-si
albeasca in chip crestinesc noua viata: ,Acum, dezbracand
vesmintele cele vechi, trebuie a le porti pe cele albe pentru
totdeauna, dar nu la aceasta ne referim, ca trebuie sa te
invesmantezi cu haine albe in toata vremea, ci albe, stralucitoare
si dumnezeiesti sa le numesti dupa fericitul Isaia: «Sa se
bucure sufletul meu in Domnul, caci m-a imbracat in haina
mantuirii s1 cu vesmantul desfatarii m-a impodobit» (Catehezd
mistagogica 4, 8). Multi Parinti s1 scriitori bisericesti propun
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diferite simbolisme ale vesmantului alb al noilor botezati: il
socotesc imaginea curateniel sufletestl, a curateniel tainice
pe care a dobandit-o crestinul prin Sfantul Botez (Sfantul
Ioan Gura de Aur, Cateheza 8, 24; Mihail Glikas, Despre
neclaritatile Dumnezeiestilor Scripturi, cap. 18; Efrem Sirul:
Imne la Epifania Domnulut VI, 15: ,Albe erau vesmintele, se
imbracau cu vesminte albe; pe dinauntru si in afara albe sa
fie trupurile si vesmintele voastre”), chipul nestricaciunii
(Vasile al Seleuciei, Cateheza la Sfantul Paste 5), al dumnezeiestii
straluciri si bucurii (Sfantul Grigorie Teologul Cuvantarea a
40-a la Sfantul Botez), al lumii stralucitoare si luminoase in
care a intrat, prin botez, noul luminat (Teodor de Mopsuestia,
Cateheza XIV, 26), al curateniei si stralucirii ingerilor (Iov
Monahul, Biblioteca lui Fotie 222. Narsis, Omilia 21), chipul
vesmintelor luminate ale lui Hristos in timpul Schimbarii la
fata (Grigorie de Nyssa, Comentariu la Cantarea Cantarilor
I). Sfantul Simeon al Tesaloniculul coreleaza mai multe
simbolisme: considera vesmantul alb ,prefigurare a luminii
dumnezeiesti si a curateniel angelice, caci cel botezat este fiu
al luminii si In intregime neintinat si curat” (Dialoguri, cap.
67). Dar si in randuiala liturgica a Sfantului Botez au fost
introduse cel putin in perioada ulterioara si elemente care
scot In evidenta importanta si simbolismul acesta. Deja in
raspunsul dinainte am vazut Irmosul: ,Da-mi mie haina
luminoasa” care impodobeste atat de minunat daruirea ves-
mantuluil luminos si semnificatia lui. Credinciosul se aseamana
cu Hristos si prin vesmant. Acela Se inconjoara cu lumina ca
sl cu un vesmant, credinciosului 1 se daruieste vesmant alb
de lumina, ,,vesminte cu chipul luminii”, asa cum le numeste
Sfantul Dionisie Areopagitul (Despre lerarhia Bisericeasca,
I1, 8). In Molitfelnicele noastre de astizi, preotul imbracandu-l
pe cel nou botezat cu vesmant alb, rosteste: ,,Se imbraca robul
lui Dumnezeu (N) cu vesmantul dreptatii, in numele Tatalui...”.
Formula corecta, marturisita de manuscrise, nu este: ,,vesmantul
dreptatii’, ci ,,vesmantul desfatarii” (conform lui Isaia 61, 10)
sau ,vesmantul bucuriei” sau ,vesmantul desfatarii si al
bucuriei” sau ,vesmantul nestricaciunii” (Codicele Atena 665,
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848, 664, Marea Lavra 88 s.a.). Epitetele acestea sunt atribuite
exact simbolismului pe care il dau Sfintii Parinti vesmantului
alb. Dar si conform altor codici, primirea vesmantulul era insotita
de o formula speciala care scotea in evidenta importanta lui:
,Primeste vesmantul stralucitor si neintinat pe care l-ai
primit fara pata inainte de judecata Domnului nostru Ilisus
Hristos si vel avea viata vesnica” (Codicele Cutlumus 341,
Sinai 966) sau asociau imbracarea lul cu textul de la Isaia
(61, 10) ,Bucura-se-va sufletul meu in Domnul, Cel ce m-a
imbracat in vesmantul mantuirii si cu haina veseliel m-a
impodobit” (Atena 664), la care se refera, asa cum am vazut,
s1 Sfantul Chiril al Ierusalimului.

Am 1insistat mult pe semnificatia vesmantului alb al
luminii, dupa ce am intarit folosirea lui universala, ca sa se
vadeasca cat de lipsiti de raspuns suntem in fata traditiel
noastre. Nu excludem existenta exemplelor laudabile care tin
traditia vesmantului alb. Dar daca foarte des 11 vedem pe noii
botezatli imbracandu-se dupa botezul lor cu vesminte de culori
diferite si daca tinde sa se piarda traditia universala a vesmantului
alb, pentru aceasta, la o ultima analiza, nu greseste poporul
nostru necatehizat. Raspunderea cade greu pe umerii indruma-
torilor duhovnicesti, care nu-l lumineaza, descoperindu-1 semni-
ficatia inalta a simbolurilor sfinte. Dar cum vor invata

preacucernicil preoti, pe credincilosi, pe parintl sa-i
imbrace pe copiii lor nou botezati cu vesminte albe, daca ei
insisi, la Sfantul Botez, in loc sa poarte vesminte albe, asa
cum cere traditia si randuiala bisericeasca, poarta orice culoare
pe care o gasesc la indemana? Preotii, conform prescriptiilor
manuscriselor care s-au pastrat si in Molitfelnicele tiparite,
pentru ca sa savarseasca Sfantul Botez ,se schimba in
vesmant alb” si conform prescriptiilor mai vechi poarta si
»stihar alb”, chiar si ,incaltari albe” (Codicele Patmos 266, Atena
662). Astfel, insisi preotii, prin culoarea vesmintelor lor sunt
simboluri ale ,Jumil reinnoite, in care sunt mutati credinciosil
prin Sfantul Botez” (Teodor de Mopsuestia, Cateheza 14, 14).
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Revenim acum la raspunsul primel intrebari. Noiil
botezati maturi, conform cu ceea ce am scris, se imbraca dupa
Botez cu vesminte albe, adica cu haina ,luminoasa”, despre
care am vorbit mai sus. Traditia acesteia trebuie tinuta cu
siguranta nu pe fuga, asa cum se intampla de obicel la
prunci, ci intr-un mod vrednic de importanta teologica si de
simbolismul acestul vesmant, de vreme ce a fost rostita
limpede si cu solemnitate respectiva formula care insoteste
daruirea lui (,Se imbraca robul lui Dumnezeu”) - de ce nu si
formula traditionala: ,Primeste vesmantul stralucitor si
neintinat’? — urmata de cantarea festiva: ,Da-mi mie haina
luminoasa” in timpul imbracarii. Haina luminoasa avea
infatisarea si forma vesmantului acelel perioade, de aceea se
sl numea: ,haina luminii” sau ,imbracaminte luminoasa”.
Era ceva in genul stiharului preotesc. Cerinta liturgica era sa
fie neaparat alb. Dupa aceea, s-a schimbat denumirea.
Sfantul Simeon al Tesaloniculul cunostea ca “avaBoAiov” sau
nepotetov’  haina luminoasa” era in vechime vesmant lumesc
(,s1 vesmant era mai inainte”, Dialoguri, cap. 68). Din spusele
sale relese ca in vremea lul nu mai era in uzul lumii acest
gen de vesmant, cl se pastra din traditie pentru Botez. Si
totusi, In comparatie cu schimbarea radicala de astazi a
modulul imbracamintii, diferenta fata de vesmintele lumesti
nu trebuie sa fi fost mare. Astazi altfel stau lucrurile. Cred ca
cel mai corect, in cazul de fata ar fi sa se pastreze gandirea si
simbolismul vechil practici si nu infatisarea exterioara.
Vesmantul luminos de astazi nu poate sa fie altul decat cel
folosit in viata de zi cu zi, doar ca va fi alb. Astfel, se
intareste exact ca s1 in perioada veche ca crestinul nu se
preschimba intr-un subiect din alta lume, strain si invechit,
c1 prefacerea stralucitoare a noii vietl in Hristos are loc
induntrul lumii contemporane, el aratandu-se un om contem-
poran cu adevarat. Prin urmare, vesmantul alb de lumina se
refera la imbracamintea noului botezat dupa slujba Sfantului
Botez. In timpul Botezului, ce va purta candidatul? Imbracarea
cu vesmantul alb al luminiil se inscrie intr-un triptic al simbo-
lismelor: lepadarea vesmantului vechi, botezul vesmantului adamic
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si imbracarea cu haine albe. Dezbracarea vesmantului se facea
la ,vestiarul” baptisteriului dupa lepadare, unire cu Hristos si
marturisirea credintel. Era ,imaginea omulul vechi care se
dezbraca impreuna cu faptele... Deoarece in madularele noastre
puterile potrivnice isi faceau cuib, nu ni se mai cadea noua a
purta inca vesmantul acela vechi, s1 nu ma refer la vesmantul pe
care-l atingem, ci la omul vechi, stricacios prin poftele inselaciunii,
pe care fie sa nu-1 mai imbracam din nou, odata ce sufletul s-a
dezbracat de acesta” (Sfantul Chiril al Ierusalimului, Cateheze
Mistagogice II, 2). S1 Sfantul Ioan Gura de Aur socoteste
lepadarea vesmintelor simbolul lepadarii de ,vesmantul vechi
al pacatului”, care este plin de multa rusine (Cateheza 11, 25;
III, 8). Teodor al Mopsuestiel talcuieste dezbracarea hainei ca
lepadare a vesmintelor de piele cu care s-a imbracat omul
cazut din pricina pacatului (Facere 3, 21 — Cateheza 14, 8).
Astfel, cu desavarsire gol (vezi ,,cu desavarsire dezbracandu-l
pe acesta” — Dionisie Areopagitul: ,Despre lerarhia Bisericeasca
II, 2, 7), catehumenul era uns cu untdelemnul sfintit ,,din
crestetul firelor capului pana la cele mai de jos” (Sfantul
Chiril al Ierusalimului, Cateheza mistagogica 11, 3) si cobora
in cristelnita. Sfantul Simeon al Tesalonicului, recapituland
invatatura patristica, intareste ca catehumenul este adus gol
la Botez, agsa cum s-a nascut gol si a fost creat gol la inceput.
Astfel, gol fiind, este renascut si recreat prin Sfantul Botez,
de vreme ce leapada de la el rusinea pacatului: ,De aceea,
atunci este bagat gol in apa, caci gol s-a nascut si gol a fost
creat mai intail. Deci, la inceput avea acel vesmant dumnezeiesc
s1, gol fiind, nu se rusina. Acum, gol fiind nascut, prin trup
poarta cele ale rusinil incalcarii poruncii. Intrand in apa
sfanta, leapada rusinea pacatului si primeste slava si
vesmantul nestricaciunii” (Dialoguri, cap. 63). In chip
asemanator invata si Sfantul Ioan Gura de Aur: ,Deci din ce
pricina este gol? Ca sa-si aminteasca de goliciunea de dinainte,
cacl in Rai era gol si nu se rusina, caci zice: Adam si Eva erau
gol §1 nu se rusinau pana ce au primit vesmantul pacatului,
cel plin cu multa rusine. Asadar, nici aicl nu te rusina, caci
cristelnita este mult mai mult decat Raiul.” (Cateheza 3, 8).
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Sfantul Chiril al Ierusalimului adauga si asemanarea cu
Hristos cel gol pe Cruce: ,Dezbracandu-va, sunteti goi, urmand
si in acest fel lui Hristos, Cel gol pe cruce, si prin goliciune
dezbracand incepatoriile si1 stapaniile s1 cu indrazneala
biruind prin lemn. O, lucru minunat: sunteti goi in vederea
tuturor s1 nu va rusinati, caci cu adevarat urmati protoparintelui
Adam, care in Rai era gol si nu se rusina!” (Cateheza
Mistagogica II, 2). Si fericitul Nicolae Cabasila, teologhisind
s1 talcuind expresia: ,dezbracandu-ne de aceste haine de piele
ca sa ne intoarcem la o goliciune deplina”, dupa ce sc refera
la simbolismele din traditie ale lepadarii hainelor de piele si
la intoarcerea prin Sfantul Botez la viata paradisiaca si
fericita a Protoparintelui Adam, completeaza ca ,inseamna sa
te duci spre lumina cea adevarata fara sa iei nimic cu tine”.
Astfel, se leapada ,umbra mortil” si tot ceea ce lipseste
sufletele de razele cele dumnezeiesti, care sunt ca si vesmintele
un val intre lumina si trupuri” (Despre viata in Hristos II,
15). Exact aceasta practica veche s-a pastrat si la botezul
pruncilor (dezbracare — botezarea copilului gol — imbracarea
cu vesminte luminoase). La botezul varstnicilor, in pofida
atator marturii clare ale traditiel si a semnificatiel teologice
caracteristice, nu se mai pastreaza. Candidatii nu se boteaza
gol, c1 de obicel 11 vedem ca vin la botez cu un vesmant alb.
Motivul este evident: pe de o parte, confuzia cu vesmantul alb
de lumina, pe de alta parte, ratiuni de decenta. Dar in afara
de caracterul antiteologic si antitraditional al actului, vesmantul
in loc sa acopere, mai mult descopera trupul, cand ud fiind dupa
botez, se lipeste de acesta. Ca sa nu mai adaugam si aspectul
antiestetic si, ca s-o spunem, oarecum hazliu al intregii
practici, ca un om imbracat sa intre in apa si sa iasa din ea udat
de apele si uleiurile cristelnitei. Las la o parte faptul ca vesmantul
face cu neputinta ungerea deplina a celui botezat cu uleiul sfintit
pe care o cere randuiala liturgica si faptul ca se pierde cu
desavarsire antiteza dintre omul cel vechi si cel nou, imbracat cu
haina de lumina, cu care va fi invesmantat dupa botez.

Cel care scrie nu va incerca sa ofere o solutie corecta,
dar intorcandu-se la inceputul raspunsului, va trebui sa consem-
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neze prefacerea suferita in fapt de practica corecta a Sfantului
Botez din pricina botezului copiilor. Asa cum am vazut, se
tine practica corecta la botezul copiilor, dar aceasta s-a facut
pricina de ignorare a modulul initial al Botezului. Adica,
Botezul nu era spectacol public, asa cum era firesc sa se
intample cu botezul copilului. Baptisteriile erau relativ spatii
micl s1 partea in care intrau catehumenii sa se dezbrace si sa
primeasca goi Sfantul Botez era acoperita de o cortina. In
spatele cortinel sau in spatele panzelor intinse provizoriu,
femel evlavioase, diaconite sau vaduve se ingrijeau de
ungerea cu untdelemn sfintit si de botezul femeilor si dupa
aceea de imbracarea cu imbracaminte luminoasa. La fel si la
botezul barbatilor erau de fata doar candidatii la botez, nasii
s1 preotul. Dupa aceea, noil botezati ieseau din baptisteriu si
Intrau Impreuna cu preotil in naosul principal, unde i1 astepta
comunitatea, pentru ca sa praznulasca impreuna evenimentul
1zbaviril lor si sa se Impartaseasca prin savarsirea Taineil
Dumnezeiestii Euharistii.

Toate aceste elemente traditionale pot sa ajute la
cercetarea si aflarea uneia dintre cele mai corecte rezolvari si
din punctul de vedere al randuielil liturgice si al teorieil
teologice. Desigur ca o conditie indispensabila este crearea
spatiilor speciale pentru botezul varstnicilor, sau intoarcerea
la vechile baptisterii, asa cum am scris in alta parte (vezi
raspunsul la intrebarea 255). Cat despre botezul femeilor,
astazl nu mai exista diaconite, dar exista din prisos calugarite
care ar putea, flind educate corespunzator, sa savarseasca aceste
practici, care vizau indatoririle vechilor diaconite la Sfantul Botez.

Despre subiectele referitoare la istoria Sfantului Botez,
atinse mai sus si 1n raspunsul intrebarii care urmeaza, puteti
afla mai multe din lucrarea stiintifica voluminoasa la care ne-
am referit, a profesorului Ilie Bulgarakis: Catehezele Sfantului
Chiril al Ierusalimului, Ed. Fundatiel Patriarhale de Studii
Patristice, Tesalonic, 1977.



126 RASPUNSURI LA PROBLEME LITURGICE

353

Se impune sa se unga de catre nasi tot trupul
celui botezat cu untdelemn sfintit la Taina Sfantului
Botez? Nu este de ajuns ungerea anumitor
madulare ale trupului, pe care le precizeaza
Molitfelnicele? De ce sa se faca, si ce semnificatie
are ungerea aceasta?

Unor intrebari de asemenea natura nu putem da
raspunsul doar folosindu-ne de ratiune sau analogie, ca in
alte situatil asemaéanatoare. In orice situatie trebuile sa se
cerceteze practica traditionala, confirmata de textele patristice
si de dispozitiile tipiconale care o precizeaza. Dupa aceea
putem sa discutam pe cat ne sta in putinta, prin prisma
teologiel Parintilor si prin continutul rugaciunilor, ratiunile
teoretice care au contribuit la precizarea de a se savarsi intr-
un anumit fel, asa cum prevad practica Bisericii si dispozitiile
tipiconale. De exemplu, la Taina Mirungerii, sau a Sfantului
Maslu, sau la ungerile cu untdelemn sfintit din candela
Sfantului, sau chiar la sfestanii, nu ungem intregul trup, ci
anumite madulare, intr-un oarecare fel reprezentative (cap,
simturi, maini) etc, sau doar fruntea. Astfel, se crede ca
aghiasma sau curatirea strabate intregul om, fara sa fie
nevoie sa se unga sau sa se stropeasca intregul sau trup.

La ungerea cu untdelemn sfintit sau untdelemnul
catehumenilor, practica bisericeasca din cele mai vechi
timpuri pana astazi impune ungerea intregului corp. Se pare
ca la inceput, episcopul sau preotul pecetluia, adica ungea
crucis doar fruntea catehumenului, rostind fie ,,Se unge robul
lui Dumnezeu (N) cu untdelemnul bucuriei in numele Tatalui...”,
asa cum se prevede in Molitfelnicele noastre, fie alte fraze
asemanatoare precum ,Se unge (N) in numele...” (Teodor al
Mopsuestiei, Catehezele 13 si 14) fie ,Te ung cu acest
untdelemn sfintit spre eliberarea de tot duhul rau si necurat
sl spre izbavirea de toata rautatea” (Testamentul Domnului
nostru Ilisus Hristos, 8) fie ,Tot duhul necurat sa plece de la
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tine” (Traditia Apostolica, Randuiala egipteanad) fie ,Te ung
pe tine cu ungere sfanta impotriva a toata lucrarea potrivnica
sl spre sadirea intru rodul cel bun al maslinului Bisericii
Tale, deci savarseste binele” (Traditia etiopiana, Liturghia
egipteand). Mai tarziu, pecetluirea aceasta s-a prelungit si la
piept, si la urechi, si, mult mai tarziu, la celelalte madulare
ale trupului. Fiecare pecetluire noua era insotita de o
expresie biblica, asa cum vedem in manuscrisele mai noi si in
editiile tiparite, si asa cum se face din traditia orala si la
ungerea altor madulare, care nu sunt prevazute de Molitfelnice.
Niciodata insa pecetluirea fruntii si a celorlalte madulare n-a
fost socotita suficienta. Dupa ce episcopul sau preotul
pecetluia fruntea celui botezat, deja din perioada cea mai
veche urma ungerea intregului trup cu untdelemnul sfintit,
care se facea de catre preot sau diacon, sau de diaconita, la
femel sau de alte persoane, sau de nasi (vezi si raspunsul la
intrebarea 222 - acolo se spun si cateva lucruri despre
semnificatia Mirungerii). Este foarte important faptul ca
prelungirea acestei ungeri la tot trupul nu s-a facut in
perioada de decadere, ca sa poata fi pusa pe seama motivelor
evlaviel naive sau pe intelegerea gresita a semnificatiel
Mirungerii, sau pe interpretarea gresita a vechilor dispozitii
tipiconale. Dimpotriva, marturiile de aici sunt cele mai vechi,
mai omofone s1 mai clare. Trupul se ungea in intregime si se
avea grija ca nici cea mal mica parte a lul sa nu ramana fara
sa primeasca ungerea cu untdelemn sfintit.

De exemplu, Sfantul Chiril al Ierusalimului ne instiinteaza
ca ungerea se facea ,,din crestetul parului capului pana jos”
(Catehaze Mistagogice 11, 3). Sfantul Ioan Gura de Aur spune
ca se ungea: ,tot trupul,” sau ,in totalitate,” sau ,,toate madu-
larele” (Cateheza II, 24 la Coloseni 6, 2). Teodor al Mopsuestiel
ne confirma ca in chip asemanator se ungea ,tot trupul,” sau
ca cel botezat era uns ,intreg” (Catehezele 13 si 14). Sfantul
Dionisie Areopagitul ne confirma ca ungerea se facea ,peste
tot trupul” (Despre Ierarhia Bisericeasca II, 7). La fel si
prescriptiile tuturor manuscriselor Molitfelnic precizeaza ca,
dupa pecetluirea fruntii sau a anumitor madulare de catre
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preot, se unge ,tot trupul” cu untdelemn. Aceeasi cerinta era
valabila si pentru botezul femeilor, cu toata evidenta dificultate
a lucrurilor. Si aici era pecetluita de catre episcop fruntea, iar
partea ramasa a trupului era unsa de catre diaconita (,,s1 mai
intai botezandu-se femeile, diaconul unge doar fruntea lor cu
untdelemn sfintit si dupa aceea diaconita le unge pe acestea,
cacl nu este voie ca femeile sa fie cercetate de barbati” —
Constitufiile Apostolice 3,16). Dacd nu existau diaconite,
ungerea se facea de alte femei. In ultima instanta, daca nu se
gasea nicio femeie, doar atunci ungerea si-o asuma preotul
evlavios sau un batran botezat, poate chiar si cea botezata
insasi (Didascalia Apostolilor 16; loan Moshos, Limonariu 3).

Acestel ungeri pe tot corpul cu untdelemn sfintit 1 se
dadea o importanta teologica speciala de catre Sfintii Parinti
si de catre textele liturgice in asociere cu multimea harismelor si
a insusirilor duhovnicesti pe care le primea prin binecuvantarea
preoteasca si prin invocarea Duhulului Sfant. Aceste harisme
duhovnicesti pot fi rezumate dupa cum urmeaza:

a) Untdelemnul sfintit are putere de exorcizare. Alunga
din cel botezat si pune pe fuga orice lucrare diavoleasca, de
aceea nu trebuie ca vreun madular al trupului sa ramana
neuns: ,untdelemnul sfintit este cel care pune pe fuga orice
urma a puterii diavolesti. Caci asa cum rasuflarile sfintilor si
chemarea numelui lui Dumnezeu, 11 arde si 11 alunga pe
demoni precum flacara cea mai puternica, la fel si untdelemnul
acesta sfintit primeste prin chemarea lui Dumnezeu si prin
rugaciune putere... de a alunga puterile cele nevazute ale
vrajmasului” (Sfantul Chiril al Ierusalimului, Cateheze Mistagogice
II, 3). ,Te ung pe tine spre izbavirea de tot duhul rau”
(Testamenul Domnulut nostru Iisus Hristos 8), ,,Ca tot duhul
rau se plece de la tine” (Ipolit, Traditia Apostolicd 21), ,,untdelemn
plerzator a toata lucrarea potrivnica” (Randuiala Egipteand,
Randuiala Etiopiand), ,izgonitor a toata lucrarea diavoleasca”
(Rugadciunea untdelemnului in Molitfelnicele noastre).

b) Vindeca ranile duhovnicesti, daruind celui uns iertarea
pacatelor. Analoaga cu ,rana intregului trup” este si ungerea
intregulul trup: ,primeste o putere atat de mare, incat nu
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numai arde si curateste urmele pacatelor...” (Catehezele
Mistagogice ale Sfantului Chiril, V, 3). ,,S1 se da (untdelemnului)
harul duhovnicesc s1 puterea lucratoare a ilertarii pacatelor”
(Constitutiile Apostolice VIII, 42). ,Ungem cu ungerea aceasta pe
cel pe care 11 avem 1nainte spre renasterea aceasta duhovniceasca,
rugandu-L pe Domnul nostru Iisus Hristos sa lucreze in acestia
cu putere vindecatoare si intaritoare si sa-1 descopere prin
ungerea aceasta si sa tamaduiasca sufletul, trupul si duhul
lor de tot semnul pacatului si al faradelegii, de ispita satanica si
sa le daruiasca prin acelasi har iertarea pacatelor lor” (Serapion,
Molitfelnicul 15), ,Untdelemnul se ofera celor raniti si
vatamati de vrajmasul comun, asa cum Hristos graieste in
Evanghelil” (Simeon al Tesalonicului, Dialoguri, 62)

c) Untdelemnul sfintit apara orice madular uns al celui
botezat si-1 fereste neranit de sagetile celui viclean care vor fi
aruncate impotriva lui: ,,tot trupul se pregateste sa fie uns cu
acel mir duhovnicesc, incat toate madularele, prin ungere, sa
fie intarite si sa devina de neatins in fata sagetilor aruncate
ale potrivnicului” (Inan Gura de Aur, Cateheza II, 24)

d) Este, prin extensie, simbolul milel lui Dumnezeu, care
il inconjoara pe omul iIntreg si 11 daruleste impacarea cu
Dumnezeu, mantuirea de pieirea lumeasca a pacatului, veselia
si bucuria Sfantului Duh: ,Pentru ca si prefigurarea milei
dumnezeiesti trebuie sa fie, si untdelemnul sfant o infaptuieste...
aceasta s-a aratat si lui Noe. Caci a venit porumbelul la cei
din apa care erau cu el in corabie, purtand in gura ramura de
maslin... Rodul maslinului pe care-l purta in gura era marturia
milostivirii s1 a bunatatii nemarginite a lui Dumnezeu. Caci
s1 aicl, la Botez, se aduce untdelemn sfant... de aceea, din acest
untdelemn, mai intai preotul il unge pe cel de curand botezat,
zicand: se unge (N) cu untdelemnul bucuriei, in numele Sfintei
Treimi. Este bucuria Duhului, care ne mantuieste si pe noi in
chip bun si vesel” (Simeon al Tesalonicului, Dialoguri, cap. 62-63).
In chip analogic teologhiseste si Sfantul Ioan Damaschinul (Mdrtu-
risirea credintei ortodoxe IV, 9). Vezi si rugaciunea untdelemnului
si motivele care insotesc ungerea, conform Molitfelnicului, la
care face aluzie si pe care o explica Sfantul Simeon.



130 RASPUNSURI LA PROBLEME LITURGICE

e) Sfantul Chiril al Ierusalimului socoteste untdelemnul
sfintit ca simbol ,al trasaturilor lui Hristos” si practica
ungerii intregului corp ca o cuprindere deplind a omului in
maslinul cel bun, Hristos, si ca impartasire ,de trasaturile
Maslinului adevarat”: ,V-atli uns cu untdelemnul sfintit din
crestetul capului pana la unghiile picioarelor. Si astfel, v-ati
facut partasi Maslinului roditor si domestic, lui Iisus Hristos.
Pentru ca dupa ce ati fost taiati din maslinul salbatic si altoiti in
Maslinul roditor si domestic, ati devenit si voi roditori si
domestici, adica ati dobandit trasaturile lui. Asadar, untdelemnul
cel sfintit este simbolul comuniunii voastre celel mai adanci
s1 mail adevarate cu Iisus Hristos” (Cateheze mistagogice 11, 3).
Aceleasi lucruri prin alte cuvinte le repeta si randuiala etiopiana
sl Inainteaza mai mult, dand o dimensiune eclesiologica ungerii
celul botezat aratand si urmarile morale ale intruparii in
Hristos si in Biserica. Cel uns devine hristocentric — se
sadeste in Biserica Universala — savarseste binele ca rod si ca
marturie a unirii lui cu Hristos si cu Trupul Lui duhovnicesc:
,Ie ung pe tine spre sadirea in maslinul cel bun al Bisericii
tale si spre savarsirea binelui” sau ,spre sadirea credintel in
maslinul cel bun si puternic al Bisericii Tale, care se intinde
pretutindeni si savarseste binele”. In chip asemanator se
pronunta si Liturghia egipteana: ,maslinul... sadirii celor unsi
prin el in Sfanta Biserica Universala”.

f) Sfantul Ioan Gura de Aur coreleaza ungerea
intregulul trup cu untdelemn sfintit cu ungerea asemanatoare
aplicata atletilor acelel perioade: ,Se unge precum atletii care
Intra in arena...cacl nu vine doar ca cel care a invatat
mestesugul lupteil, ci si ca cel care lupta si se antreneaza.”
(Comentariu la Colosent 6, 2). Astenie Sofistul, socotind la fel
simbolismul, numeste ungerea cu untdelemn sfintit: ,ungere
atletica” (Comentariu la Psalmul 5, Cuvantul 6, 10). Pseudo-
Dionisie prelucreaza mai mult aceeasi imagine: Hristos este
primul atlet care s-a luptat cu moartea si cu stricaciunea, si a
biruit. Este si conducatorul, si atletul credinciosilor, iar prin
sfanta ungere atletica, crestinul cel nou este randuit in ceata
atletilor lui Hristos s1 este chemat impreuna cu Acesta si
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urmand Acestuia, sa se lupte si sa biruiasca (vezi Despre
lerarhia Bisericeasca 11, 6). S1 Sfantul Simeon al Tesalonicului
foloseste acelasi simbolism: ,tot trupul este uns, ca spre
luptele dumnezeiesti este indemnat in intregime. Caci n-a
fost chemat sa cada, ci1 ca sa urmeze pe Hristos, cu care Se
imbraca si care-l imbarbateaza sa lupte impotriva vicleanului. Si
cel care se luptau iIn vechime erau unsi cu untdelemn pe
trup” (Dialoguri, cap. 63).

g) Sfintili Parinti vad in ungerea universala a trupului
o lucrare asemanatoare cu cea a plasmuirii, adica a crearii
omului, o replasmuire (Serapion, Evhologhiul 15) prin care
viitorul crestin ,este adus la alta zidire” (Sfantul Ioan Gura
de Aur, Comentariu la Colosenti 6, 2), o ,reinnoire a sufletului
s1 a duhului” (rugaciunea untdelemnului).

h) In sf arsit, ungerea este comparata cu ungerea ,celor
unsi al Domnului, a preotilor si imparatilor Vechiului Testament”
(Constitutiile Apostolice 111, 16) ,ne ungem cu vechiul untdelemn
ca sa devenim «unsi» (Teodoret al Cyrului [Pseudo-Iustin],
w~Raspunsuri cdtre ortodocst”, 137). Ungerea intregului trup
aplicata ,unsilor” Noului Testament, in antiteza cu ungerea
doar a anumitor madulare a unsilor Vechiului Testament
arata superioritatea primilor fata de ceilalti: ,Nu precum
preotil din vechime care isi ungeau doar capul si poate ceva
in plus... Acela (is1 ungea) capul, urechea dreapta, mana...
acesta totul” (Sfantul Ioan Gura de Aur, Comentariu la
Colosent 6, 2). Acesta este semnul crestinilor, al oilor lul Hristos,
al ostasului Imparatului cerurilor, care poarta pecetea pastorului
s1 a imparatului caruia 11 apartin si datorita acesteil insusiri a
lor ca unsi ai Domnului se fac casnicii lui Dumnezeu si pot sa
priveasca si sa vada ca in oglinda, ,cu fata acoperita” slava
lui Dumnezeu (Teodor al Mopsuestiei, Catehezele XIII, 17-
18). Clara este s1 explicatia pe care o da Nicolae Cabasila
ungerii universale. Pe aceasta o socoteste element al consacrarii,
al ofrandei depline adusa lui Dumnezeu, al impartasirii cu
Hristos s1 al participarii la impérétia Lui: ,,Caci ea ne duce cu
gandul la stalpul de piatra de la Betel, pe care lacov,
ungandu-l cu untdelemn, l-a adus lui Dumnezeu. E drept ca
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ungerea aceasta pomeneste si de ungerea pe seama poporului
lui Dumnezeu, a imparatilor si a preotilor afierositi, care nu
mail sunt de-acum ai lor, ci traiesc pentru Dumnezeu si
pentru cel pentru care sunt trimisi. Tot asa si1 nol, dupa
spalarea Botezului ne lepadam de noi insine si chiar si de
viata noastra, ca sa devenim numai ai lul Dumnezeu. Iata
deci ce vrea sa insemne a te dezbraca de tine insuti ca sa te
faci una cu Dumnezeu. Pe langa aceasta, ungerea e si o
lcoana potrivita cu numele de crestin, nume care vine de la
cuvantul grecesc ,a unge”. Si cand ne ungem, ne facem si noi
asemenea cu Unsul Domnului, caci doar Hristos insu$i este
Cel Care cu dumnezeirea Sa ,a uns’ intreaga omenirea,
facandu-ne astfel si pe noi partasi la aceasta ungere. Caci si
semnul acelel ungeri... graieste despre noi, pe care, din marea
Sa iubire de oameni ne-a ficut acum partasi Imparatiei Lui”
(Despre viata in Hristos 11, 16).

Intrebarea aceasta ne-a dat prilejul sa scriem multe
despre ungerea cu untdelemn sfintit si despre semnificatia
luil, poate mai mult decat era necesar pentru raspunsul la
intrebarea pusa. Aceasta Insa nu s-a facut fara motiv. Am
impresia ca ungerea aceasta trece in zilele noastre printr-o
criza. Simbolismele s-au pierdut si avem sentimentul ca
pastram o prefigurare oarecum anacronica, mal mult sau mai
putin fara semnificatie speciala, creata de starea de lucruri
din randuiala Botezului, care ar putea sa fie limitata sau
reglementata printr-o ungere mai simplificata. Nu lipsesc
situatiile in care ungerea se face aproape imperfect. Poporul
nostru a pastrat mai mult din intuitie importanta pe care o
avea alta data aceasta practica, de vreme ce expresia: ,a unge
cu untdelemn” este folosita ca sinonim pentru ,a boteza” sau
»,a primi botezul.” Pastrarea prefigurarilor sfinte presupune
interpretarea lor teologica pe care trebule s-o cunoasca
clericil, ca sa poata s-o predea si poporului. Altfel este in
primejdie sa se piarda sensul lor si sa moara. Studiul Parintilor
si al textelor liturgice ale Bisericii ne ofera prin excelenta
ceea ce avem nevole: cunoasterea semnificatiel teologice pe
care o ascund simbolurile sfinte s1 prefigurarile liturgice. De
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aceea n-am vrut sa fim succinti in adaugarea acestor marturii.
De multe ori, ele constituie pentru noi toti o descoperire si
alcatuiesc o comoara vie a materialului catehetic care poate fi
folosit pentru cateheza mistagogica a credinciosilor.

354

Cand trebuie sa se impartaseasca cel nou botezat?
Imediat dupa Botez sau la o Liturghie urmatoare?
Unii aplica primul mod, altii al doilea. Care este
cel mai corect?

Cel mai corect mod este primul mod de cuminecare.
Noii botezati trebuie sa se impartaseasca cu Preacuratele
Taine imediat dupa Botez, asa cum impune practica primara
a Bisericil s1 asa cum necesita relatia teologica a celor trei
Taine ale initierii crestine: Botez, Mirungere, Sfanta Euharistie.

Marturiile despre legatura Botezului cu Dumnezelasca
Euharistie ajung aproape de epoca apostolica. Sfantul Iustin
(umatatea secolului al doilea dupa Hristos) marturiseste
primul ca imediat dupa Botez, noul luminat era condus ,de
asa-numitil frati... care erau adunati Inauntru, facand
rugaciuni pentru el insisi si pentru cel nou luminat si pentru
toti ceilalti de pretutindeni, cu tarie,” ca sa urmeze imediat
savarsirea Dumnezeiestil Euharistii si impartasirea celui nou
botezat si a tuturor credinciosilor (Apologia 1, 65). Descrierile
care ni se dau in diferite manuscrise liturgice (Canoanele lui
Ipolit, Traditia Apostolica, Randuiala egipteana, Testamentul
Domnului nostru Iisus Hristos etc.), Parintil cateheti si
scriitoril bisericesti (Chiril al Ierusalimului, Teodor de
Mopsuestia, Sfantul Ioan Gura de Aur, Ambrozie) si Sfintii
Parinti in cuvantarile lor la Sfantul Botez si in alte referiri
ale lor la acesta, leaga indisolubil savarsirea lui de Taina
Dumnezeiestii Euharistii. Imediat dupa botezarea lor in
baptisteriu, noii botezati intrau in Biserica, citeau pericopele
potrivite situatiel respective, se facea aducerea darurilor,
prefacerea si Dumnezeiasca impértésire.
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S1 randuilala de astazi a Sfantului Botez, asa cum este
formulata in Molitfelnicele noastre presupune savarsirea in
acelasi timp a celor trei Sfinte Taine. Formula: ,,Binecuvantata
este impérétia” este iInceputul obisnuit al Dumnezeiestii
Liturghii, Ectenia Mare este o combinatie intre cea a Liturghiei
si cea a Botezului, urmeaza locul antifoanelor, sfintirea apei,
cufundarea si mirungerea. Vohodul mic se identifica cu
intrarea clerului si al noilor botezati in biserica in timpul cantarii:
,Fericiti cel carora li s-au lasat” sau in locul cantarii biblice
intreit-sfinte: ,,Cati in Hristos v-ati botezat”, urmand citirile
din Apostol si Evanghelie, ectenii, Imnul Heruvimic si celelalte
ale Dumnezeiestii Liturghii. Vechile manuscrise consemneaza in
chip caracteristic dupa Botez si Vohodul: ,,s1 cel desavarsiti
savargesc in continuare toata Dumnezeieasca Liturghie”.

Mai caracteristica este legatura Botezului cu Dumnezeiasca
Liturghie in ziua baptismala prin excelenta, Sambata cea
Mare, precum si in ziua Praznicului Bobotezei. In prima zi,
odata cu inceputul citirilor scripturistice, patriarhul sau
episcopul sau preotul mergea la baptisteriu si boteza pe
catehumeni. Pericopele sunt multe, tocmal ca sa existe
posibilitatea sa acopere tot timpul care se cerea pentru
savarsirea botezului. Cand clerul se intorcea impreuna cu cei
nou botezati se canta: ,Cati in Hristos”, ca sa se continue
randuiala Liturghiei. La fel si la Praznicul Bobotezei, sfintirea
apel Sfantului Botez, Aghiasma Mare, se savarsea intre Utrenie
s1 Liturghie, ca sa fie botezati catehumenii si sa ia parte dupa
aceea la Dumnezeiesca Liturghie si Impartasire. Sunt intr-adevar
minunate descrierile diferitelor izvoare si ale randuielilor
liturgice care se refera la modul intrarii noilor botezati, inves-
mantati in alb, cu lumanarile lor mari in maini, pe fondul
cantaril minunate, la imbratisarile si manifestarile fratesti
ale credinciosilor, care 11 primeau in biserica, la adunarea
euharisticd comuna si la participarea la Sfintele Taine a noilor
botezati, la darurile pe care le aduceau pentru prima data si
se Impartaseau din acestea, la vechii credinciosi care le cedau
locul de cinste in biserica, langa Sfantul Altar, precum si la
cele pregatitoare venirii lor la Dumnezeieasca impartasanie.
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In toatd Saptdmana Luminata se sdvarsea Dumnezeiasca
Liturghie si noii botezati, purtand mereu vesmintele lor albe,
impreuna cu ceilalti credinciosi participau la sfanta slujba si se
impartaseau cu Preacuratele Taine, asa cum randuieste si canonul 66
al Sinodului Ecumenic Quinisext: ,,Din Ziua Invierii lui Hristos,
Dumnezeul nostru, pana la Duminica cea Noua, intreaga sapta-
mana, trebuie ca credinciosii in sfintele biserici sa se dedice neincetat
psalmilor s1 imnelor si cantarilor duhovnicesti, bucurandu-se
in Hristos si desfatandu-se cu citirea Dumnezeiestilor Scripturi,
luand aminte si impartasindu-se cu Sfintele Taine”. Astfel,
progresiv, de la cateheze si exorcisme, lepadare, unire cu Hristos si
marturisirea credintel, botez sl ungere, cel nou botezati ajungeau
la desavarsita lor integrare in trupul Bisericii, prin participarea
la Dumnezeiesca Liturghie, aducerea darurilor si sarutarea
1ubirii, ca sa intregeasca unirea lor cu Trupul lui Hristos prin
prima 1, ulterior, continua cuminecare cu Preacuratele Taine.

Legatura stransa dintre cele trei Taine ale initierii
crestine apare si In ectenii, si in rugaciunile Sfantului Botez
si in special in ,Rugaciunea Mirului”’, care constituie si
liantul relatiei lor: ,,Binecuvantat esti, Doamne Dumnezeule,
Atottiitorule... Care ne-ai daruit noua, nevrednicilor, fericita
curatire prin Sfantul Botez si dumnezeiasca sfintire prin
ungerea cea facatoare de viata; Care si acum ai binevoit a
naste din nou pe robul Tau acesta nou luminat, prin apa si
prin Duh... daruieste-1 lui si pecetea darului Sfantului si
intru tot puternicului si inchinatului Tau Duh si cuminecarea
cu Sfantul Trup si cu scumpul Sange al Hristosului Tau..”.

Practica aceasta ideala a trecut printr-un moment de
criza care a lasat urme serioase In combinatia armonica si
indisolubila a Tainelor initierii in Hristos. Desigur, cauza
principala a fost decaderea generala a vietii bisericesti dupa
anil marelui apogeu, care a avut influente directe in
randuiala liturgica. Adica s-a intamplat acel lucru despre
care Sfantul Simeon al Tesalonicului vorbea indurerat: ,,acum
cele mal bune s-au retras’ si le punea pe seama invidiel
diavolului si pe lipsa de ravna a crestinilor ,,pentru cele bune
si dumnezeiesti” (Despre predica Dumnezeiascd 5).
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La despartirea Sfantului Botez de Dumnezeiasca Liturghie
a contribuit Botezul copiilor. Frica pentru moartea copiilor,
atuncli cand mortalitatea infantila era mare, a 1impus
grabirea botezului lor, ca sd nu moara nebotezati. Acest lucru
a avut ca urmare individualizarea botezului si parasirea
vechilor botezuri praznicale obstesti in timpul marilor sarbatori.
In final, primejdiile razboaielor, incursiunile si cuceririle barbare
au dat lovitura de gratie. Cu toate acestea, chiar la intervale
indepartate, traditia era destul de autentica. S-a pastrat,
daca nu Liturghia, cel putin impartasirea noilor botezati cu
Daruri mai inainte sfintite. In multe manuscrise Sfantul
Botez se incheie in mod stereotip cu prescriptia: ,,S1 se dau
celui nou-botezat Preacuratele Taine”. Conform Codicelui
Konstamonitu 60 (63) din secolul al XVI-lea, impartasirea nu
trecea neobservata, ci se incadra intr-un gen de Liturghie a
Darurilor mai inainte sfintite, am putea spune, care se
aseamana sub un anume aspect cu randuiala Tainei Nuntii.
,Erminia la impartasirea copilului” o introduce imediat dupa
mirungere si o Incadreaza impreuna cu cantarea imnului
baptismal: ,,Cati in Hristos”. O adaugam mai jos, completand
in paranteza cateva fraze, care in mod evident au disparut:
,se 1ntra in biserica cu pruncul, se saruta sfintele icoane,
cantandu-se «Cati in Hristos v-ati botezat». Preotul: «Si ne
invredniceste pe noi, Stapane» (poporul: «Tatal nostru»,
preotul: «Ca a Ta este Imparatia», poporul: «Amin». Preotul:
«Sa luam aminte, Sfintele Sfintilor!»). Poporul: «Unul Sfant».
Chinonicul: «Paharul mantuirii” si se impartaseste pruncul.
Urmeaza din nou: «Cati in Hristos» de trei ori si rugaciunea:
«Cel ce ne-al izbavit de pacate», aproximativ ca Rugaciunea
Amvonului. Despartirea Botezului de Liturghie o cunoaste si
Sfantul Simeon al Tesalonicului. Marturiseste insa si el
despre impartasirea imediat dupa Botez, pe care o dadea
nouluil botezat arhiereul insusi, in timp ce dupa ,Cati 1n
Hristos” se repeta cantarea: ,Fericiti cel carora li s-au lasat
faradelegile” si celelalte ale psalmului (Dialoguri, cap. 67).
Anterior cu cateva decenii Sfantului Simeon (11429), Fericitul
Nicolae Cabasila (F 1395) nu pare sa subinteleaga savarsirea
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Dumnezeiestii Liturghii dupa botez, insa insista in mod
special asupra deplinatatii initierii celui botezat si concretizarea
acestela prin venirea la Dumnezeiasca impértésanie (Despre
viata in Hristos, IV). Neadministrarea Sfintei Impéartasanii
imediat dupa Botez se pare ca a aparut in vremea stapanirii
turcesti, cand conditiile dificile ale vietii crestinilor au impus
savarsirea Sfantului Botez in casa. In tot cazul, Sfantul
Nicodim Aghioritul osandeste savarsirea Tainei Sfantului
Botez in afara bisericii si insistd nu numai asupra impartasirii
noulul botezat imediat dupa Botez, ci s1 — oarecum anacronic
— asupra incadrarili el in Dumnezeieasca Liturghie, dupa
vechea randuiala: ,este si un al treilea motiv pentru care
Botezul trebuie sa se savarseasca in biserici, nu iIn case:
faptul ca preotul trebuie sa faca proscomidie mai intai, dupa
aceea, imbracat in toate vesmintele sa mearga si sa boteze
copilul si dupa botez sa inceapa Dumnezeieasca Liturghie si
la sfarsitul acesteia sa impartaseasca pruncul botezat. Pentru
ca, asa cum firea, indata ce pruncul s-a nascut trupeste, i-a
pregatit laptele, mancarea trupeasca, la fel si harul, indata ce
s-a nascut duhovniceste, prin Botez, 11 pregateste Dumnezeiasca
Impértisanie spre hrand duhovniceascd” (Pidalion, nota la
canonul 31 al Sinodului al VI-lea Ecumenic). Parerea
Sfantului Nicodim este caracteristica pentru modul ortodox
autentic al viziunii unitatii Botezului si Euharistiel. Apusul,
din diferite ratiuni logice, a despartit Botezul de Mirungere si
de Dumnezeiasca impértésanie. Biserica ortodoxa a ramas
statornica in cerinta pastrarii intregii jertfe, a unitatii traditionale
si teologice a Tainelor initierii crestine. Credinciosul este
botezat s1 uns, ca sa se faca partag Meseil tainice a familiel
Mantuitorului, ca sa se uneasca cu El, prin impartasirea cu
El. Sfantul Simeon al Tesalonicului subliniaza acest adevar
intr-un mod caracteristic: ,,Caci acesta este si sfarsitul intregii
taine, ca cel izbavitl de inselaciune si de intinarea pacatului
sa devina curati si pecetluiti in Hristos si in Duhul Sfant, sa
se impartaseasca cu Trupul si Sangele lui Hristos, si sa se
uneasca strans cu El. Caci despre aceasta a zis si profetul:
«Vol locul in acestia si vol pasi in mijlocul lor...» asa cum si
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Acesta Se ruga catre Tatal: «Ca ei sa fie una, precum suntem
s1 Noi...» s1 «lata Eu sunt cu vol in toate zilele...» (Dialoguri,
cap. 68). Si1 Fericitul Nicolae Cabasila pune accent pe
Dumnezeiasca Impartasanie si foarte corect o considera
scopul savarsirii botezului si modul de desavarsire al
credinciosului: ,Dupa ungerea cu Sfantul Mir ne apropiem de
Sfanta Masa, piscul cel mai inalt al vietil duhovnicesti la care
daca am ajuns odata, nimic nu mai lipseste ca sa dobandim
fericirea cea dorita. Pentru ca aici nu mai este vorba a ne mai
face partasi mortii, ingroparii sau unel vietl mail bune, ci e
vorba chiar de dobandirea Celui Inviat. De acum nu mai
primim darurile Duhului Sfant, oricat de bogate ar fi ele, ci
pe Insusi Vistiernicul acestor daruri, comoara intru care
incape toata bogatia darurilor. Fara indoiala ca Hristos se afla
in toate Tainele, El care este si Ungere si Botezul si hrana
noastra... Cand duce insa pe credincios la Sfanta Masa, si-i
da sa manance din insusi Trupul Lui, Mantuitorul schimba
intru totul launtrul primitorului, Imprumutandu-1 insasi
personalitatea Sa, ilar tina care primeste cu vrednicie pe
impérat nu mai este tina, ci se preface in insusi Trupul
Imparatului: ceva mai fericit decit aceastd soartd nici nu si-
ar putea inchipui. De aceea Sfanta Impartisanie este Taina
cea mal mare, pentru ca mai departe de ea nicli nu se mai
poate merge, nicli nu se mai poate adauga ceva. Caci de
reguld, dupa o treapta vine a doua, dupa aceasta a treia si
apoi tot asa pana la cea din urméa. Dupa Sfanta Impartisanie insa
nu mai este loc sa pasesti, de aceea trebuie sa te opresti aici si sa
te gandesti cum sa faci, ca sa poti pastra pana la sfarsit comoara
pe care ail dobandit-o” (Despre viata in Hristos 1V, 1-2).
Recapituland cele spuse mai sus, conchidem ca dupa
Botez trebuie neaparat ca noiil botezati sa se impartaseasca
cu Preacuratele Taine, conform practicil corecte pe care am
amintit-o, care este conforma cu respectiva invatatura teologica
a Bisericil. Pentru Botezul maturilor nu exista nicio justificare
care sa permita savarsirea lui in afara cadrului traditional,
adica Dumnezeiasca Liturghie. Cat despre Botezul pruncilor,
doar ratiuni de iconomie ar putea sa indreptateasca despartirea
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lui de Dumnezeiasca Liturghie, pana cand se va gasi un mod
de intoarcere la practica corecta. In perioada de tranzitie, care
trebuie sa dispara o data definitiv, este valabila neaparat practica
intermediara a impartasirii noului botezat din impértésania
sfintitd mai inainte, imediat dupa Botez.

395

Inaintea Ceasului al IX-lea se rosteste ectenia si
,.Pe Nascatoarea de Dumnezeu si Maica Luminii,”
sau doar ultima?

Conform randuielii tipicului monahal al Utreniei, care
este valabil si1 in bisericile de mir, ecteniile mici se rostesc in
timpul cantarii canoanelor, doar la Cantarea a IIl-a, a VI-a si
a IX-a. Aceasta se intampla pentru ca cele noua (sau cele opt)
cantari ale Psaltirii, ale caror stihiri sunt troparele cantarilor
canoanelor, se despart dupa modelul catismelor Psaltirii in
trel stari, cu trel cantari fiecare, asa cum vedem ca sunt
formulate la sfarsitul Psaltirii: 1(2), 3-4, 5, 6-7, 8 s1 cantarea
a 9-a. Doar in Duminica Pastelui, dupa modelul antifoanelor
Utreniel cantate, la fiecare cantare se pune inaintc cctenie
(sau mare, pentru cantarea intaia sau mica, pentru celelalte
cantari) s1 ecfonise. Aceeasi randuiala este valabila, prin
extensie s1 in timpul Saptamanii Luminate si fireste, in
timpul siptimanii a patra inainte de Inaltare, adica in ziua
Odovanieil Pastelui. Atunci, cu toate cd nu sunt prevazute
clar de catre Penticostar, dupa ectenia si ecfonisul care
preced cantarea a noua (,Ca s-a binecuvantat”) se rosteste:
,Pe Nascatoarea de Dumnezeu si Maica Luminii”.

In toate celelalte situatii ale cantarii a noua se pune inainte
doar indemnul diaconical: ,,Pe Nascatoarea de Dumnezeu”,
care este un vechi refren cantat al acestel cantari, care se pune
inaintea cantarii, precum ,Slava Tie, Celul ce ne-ai aratat
lumina” de la Doxologie si care se canta dupa fiecare stih in
locul irmosului ulterior: ,Ceea ce esti mal cinstitd decat
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Heruvimii”, care se canta astazi. La inceput, asa cum martu-
risesc vechile manuscrise, refrenul acesta era mai scurt: ,Pe
Nascatoarea de Dumnezeu intru cantari sa o marim” si este
inspirat din expresia cu care incepe cantarea Nascatoarel de
Dumnezeu: ,Mareste (suflete al meu pe Domnul)”. Formula:
»,51 Maica luminii” este un adaos ulterior, care intentioneaza
evident sa introduca cantarea Nascatoarei de Dumnezeu in
subiectul ultimei parti a Utreniel, adica a veniril luminii.
,Cinstind-o0” este o formula adaugata suplimentar.
Intercalarea formulei: ,Pe Nascatoarea de Dumnezeu”
inaintea cantaril a noua o marturiseste si Sfantul Simeon al
Tesalonicului: ,Dupa cantarea a opta, la inceputul cantarii a
noua, (preotul sau diaconul) mareste pe Nascatoarea de Dumnezeu,
Cea mai presus decat toti sfintii, caci Dumnezeu a facut-o, cu
adevarat, Marita si Minunata ca Unul Care S-a intrupat din
Ea” (Dialoguri, cap. 312). Parerea ca inaintea cantarii a noua
se pune ectenie a provenit sau din randuiala Utreniel Pastelui,
la care ne-am referit mai sus, sau din dispozitia ulterioara,
care s-a facut in parohii dupa mutarea Evangheliei Utreniei
din duminici si1 a elementelor care o urmeaza, adica a Psalmului
50 s1 a ,yugaciunii’ speciale a diaconului, sau ectenia: ,Mantuieste,
Dumnezeule, poporul Tau” dupa Catavasii, mai exact dupa
cantarea a opta a Catavasiilor si inaintea cantaril a noua.
Astfel, ,Pe Nascatoarea” vine imediat dupa ecfonisul ,,Cu
mila si cu indurarile”’, desigur fara sa existe vreo legatura
organica nici cu ectenia, nici cu ecfonisul ei. In toate celelalte
situatii — In afara de Paste — este valabild randuiala
obisnuita pe care am pomenit-o la inceputul raspunsului.
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356

Liturghia Darurilor mai inainte sfintite poate sa
fie savarsita vineri seara sau nu? Daca se poate,
atunci ce slujba are intaietate: Liturghia Darurilor
mai inainte sfintite sau Acatistul?

Prima parte a intrebarii inseamna destainuirea unei
drame, as zice a unel denaturari liturgice care exista in cultul
nostru si care a ajuns sa fie considerata o stare fiziologica si o
randuiala fireasca. Astfel, socotind greseala drept adevar,
lconomia drept acrivie, ne intrebam daca acrivia este permisa sau
nu. Adica, in situatia Liturghiei Darurilor mai inainte sfintite,
in loc sa intrebam daca este ingaduita savarsirea el dimineata,
intrebam invers: daca este ingaduita savarsirea el seara.

Va trebui sa ne amintim cateva amanunte si sa con-
semnam anumite lucruri care se inteleg de la sine. Liturghia
Darurilor mai inainte sfintite este randuiala Sfintei Impartasanii
unitd cu Vecernia. A fost legata cu Vecernia tocmai pentru ca
Vecernia este rugaciunea de seara a Bisericil. Era lucru foarte
firesc ca dupa adunarea de seara la rugaciune, sa urmeze
Impartasirea de seara. De ce acum credinciosil se impartasesc in
zilele Postului Mare seara si nu dimineata este pentru
motivul stiut ca in afara de sambata si duminica, zilele din
timpul saptamanii sunt zile de ajunare aspra. Ajunarea precede
Dumnezeiasca impértésanie s1 se inchele dupa cuminecare,
lar mancarea fara untdelemn incheie postirea. Dupa cuminecare,
Mirele a intrat in suflet si fiii Mirelui, din punct de vedere
biblic, nu pot sa posteasca (Marcu 2, 19). Prin urmare, ajuneaza
sl se tanguiesc ziua sl se Impartasesc seara, ca sa manance
dupa aceea mancare de post. Zilele cele mai insemnate s1 mai
cucernice, miercuri si vineri, in cursul saptamanii, de-a lungul
intregului an si in mod special in Postul cel Mare erau zile de
ajunare aspra si de venire la Dumnezeiasca Impartasanie. In
timp ce 1n toate zilele Postului Mare poate sa se savarseasca
Liturghia Darurilor mai inainte sfintite, conform practicii si
canoanelor (Sinodul din Laodiceea, Canonul 49) savarsirea ei
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este prevazuta neaparat in zilele de miercuri si vineri, pentru
impartasirea credinciosilor, se intelege, seara. Aceasta reiese
si din dispozitiile tipicelor si din randuiala Vecerniel acestor
zile din Triod, care nu are apostihuri, tocmal pentru ca nu
exista eventualitatea sa nu se savarseasca Liturghia Darurilor
mai inainte sfintite. Astfel, ajunarea din aceste doua zile
sfinte culmineaza cu randuiala Sfintei Impartasanii. Ca Liturghia
Darurilor mai inainte sfintite se savarsea intotdeauna ,catre
searda” relese din premisele el teoretice pe care le-am vazut
mail sus sl din practica Bisericii, care este atat de clara si
evidenta, incat ar fi de prisos sa incercam sa demonstram. Cu
alte cuvinte, sa aratam ca Vecernia este rugaciune de seara si
ca rugaciunile de seara se savarsesc seara? Sau sia ne referim
la marturiile tipicelor bisericesti, ca sa convingem ca slujba
de seara este straina de orice logica pentru a se savarsi
dimineata? Aceasta o consemnam doar din raspunsul 55 al
Sfantului Simeon al Tesalonicului catre Gavriil al Pentapolei:
,In jurul Ceasului al IX-lea savarsim randuiala (adica Liturghia
Darurilor mai inainte sfintite) incheind vremea ajunarii, de
vreme ce seara mancam cele sfintite. Si ne sfintim prin
rugaciuni si-L vedem cu ochii si cu mintea pe Domnul coborat
de catre preoti si pus 1nainte spre ispasirea noastra si
impartit celor vrednici spre impartasire cu El.”

Acum, despre faptul cum s-a ajuns In vremurile mai
noi la cunoscuta mutare a vecerniilor Postului Mare dimineata
am vorbit in raspunsul la intrebarea 195. In special despre
Liturghia Darurilor mai inainte sfintite, problema este mult
mail serioasa decat pare la prima vedere. Pentru ca nu este
vorba doar de ciudatenia randuielil Vecerniel care se savarseste
dimineata, ci si de cerinta impartasirii de seara, care nu se
face la sfarsitul, ci la inceputul zilei de ajunare. Cu siguranta
ca la mutarea aceasta a contribuit efortul de inlesnire a
participarii credinciosilor, fie la vremea rugaciunii, fie la
impartasirea cu Sfintele Taine. Dar nici una nici cealalta nu
a reusit. Dovada acestui lucru este faptul ca Liturghia Darurilor
mail 1nainte sfintite sau se savarseste iIn prezenta a putini
credinciosi — ceilalti sunt la treburile lor — sau nu se savarseste



T0ANNIS FOUNDOULIS 143

deloc. Dimpotriva, savarsirea ei la vecernia de Miercuri, care
incepuse sa se raspandeasca mult in zilele noastre, aduna si
mult popor, pentru ca si timpul savarsirii el era potrivit, si
participarea la impartasirea cu Sfintele Taine se facea in
numar mare. Aceasta este solutia la care trebuie sa ajungem
cat mai repede cu putinta. Liturghia Darurilor mai inainte
sfintite este un element viu al cultulul nostru divin. Pentru
ca sa supravietulasca sl sa se implineasca aceasta minunata
menire a el in viata tainica a Bisericii, trebuie sa plece de la
punctul critic al decaderii si sa se iIntoarca la pozitia el
1nitiala, tradij;ionalé, in cadrul firesc al randuielilor Postului
celui Mare. In felul acesta se poate repeta In predica si
Vechiul Testament uitat, de vreme ce citirile de la Liturghia
Darurilor mai inainte sfintite sunt vechi-testamentare, si sa
se reinsufleteasca participarea credinciosilor cu ravna la
Taina Dumnezeiestii Euharistii, conform scopului Bisericii,
pe care 1l exprima in modul cel mai bun alcatuirea Liturghiei
Darurilor mai inainte sfintite.

Readucerea Liturghiel Darurilor mai inainte sfintite la
timpul el consacrat este firesc sa prezinte astizi anumite
dificultati, dupa o perioada relativ indepartata a mutarii ei
dimineata. Bolile indelungate, asa cum este stiut, lasa urme
de nesters. Ceva asemanator am constatat si in randuielile
Saptamanii celei Mari, la raspunsurile intrebarii 186. Si
pentru Liturghia Darurilor mai inainte sfintite din Miercurea
Mare nu cred ca va fi vreo piledica serioasia in afara de
randuiala Pavecernitel Mari, care, in chip silit va fi zdruncinata
din pricina mutarii el la timpul savarsiril Liturghiei Darurilor.
Pavecernita Mare poate sa se rosteasca direct ,in chilil”, asa
cum prevad in multe situatil vechile tipice, si asa cum se face
in flecare zi cu Pavecernita mica. Pe de alta parte, Pavecernita
Mare se va savarsi in celelalte trei zile ale saptamanii.

Situatia zilel de vineri este mai dificila. La Pavecernita
din aceasta zi, asa cum se stie, se canta randuiala Fericirilor
sl a Acatistulul in saptamana a cincea a Postului, care este
atat de iubita de popor incat nici in gand nu se poate face
mutarea ei. In vechime nu exista aceasta problema, pentru ca
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randuielile acatistelor sunt mai noi si au fost asezate in
pozitia aceasta, evident dupa mutarea Liturghieli Darurilor
mail Inainte sfintite dimineata, 1ar Acatistul se canta impreuna
cu Utrenia de sambata, din saptamana a cincea, asa cum
prevede s1 Triodul.

Daca presupunem ca Liturghia Darurilor se savarseste
vineri seara, acatistele trebuie sa se savargeasca dupa aceea.
S1 aceasta din doua motive: in primul rand, pentru ca sunt
unite cu Pavecernita si asa cum este stiut, in sirul slujbelor
de zi si de noapte, Pavecernita urmeaza Vecerniei. In al doilea
rand, pentru ca Liturghia Darurilor mai inainte sfintite,
chiar daca Vecernia cu care este unita apartine teoretic
sambetel, se Inscrie In randuielile cucernice ale zilei de vineri.
Ziua de sambata are o alta tema, nu este zi de doliu si postire, si
de aceea este si liturgica si de la Pavecernita ei, intr-un oarecare
mod, se rupe de caracterul cucernic al zilelor Postului Mare.
Astfel, ,incape” in aceasta si randuiala de bucurie a acatistelor
Maicii Domnului, mai ales ca o prelucrare a temei Praznicului
Buneivestiri, care intotdeauna cade in Postul cel Mare, o
inainte praznuire sau dupa praznuire. Asadar, ar trebuil sa se
savarseasca mail intai Vecernia cu Liturghia Darurilor si
dupa aceea randuiala Pavecernitel, cu Canonul si acatistele.

Acest lucru insa nu poate sa se intample din doua
pricini. Una teoretica si alta practica. Motivul teoretic este ca
Dumnezeieasca Liturghie si impartasirea constituie incununarea
s1 finalul unei adunari liturgice. Dupa aceea, tot din motivul
acesta nu se cade sa fie asgezate inainte celelalte teme.
Desigur, avem cateva exemple de slujbe care se unesc cu
Dumnezeiasca Liturghie, in tot cazul din epoca posterioara,
precum Vecernia plecarii genunchilor din Duminica Rusaliilor si
sfintirea apei la Boboteaza. Aceste conexiuni nefericite insa
nu trebuie luate ca model. Pe de alta parte, exista si un motiv
practic, la fel de important. Prin unirea celor doua randuieli
se va pricinul un alt rau in locul celui pe care ne straduim sa-1
evitam: o noua randuiala, lunga si neviabila, care va dura
aproximativ trei ore. Daca avem in vedere faptul ca vinerile
sunt zile lucratoare si ca oamenii vin la biserica obositi de truda
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zilnica, ar fi neomeneste sa avem pretentia sa ramana trei
ore In locasul de cult s1 ar f1 inutil sa credem ca in asemenea
conditil pot sa se roage sisa se impartaseasca de cele savarsite.
Daca adaugam si problema postirii — de vreme ce savar-
sirea Liturghiei Darurilor seara presupune participarea la
Taina, ar fl cu desavarsire nechibzuit sa incercam sa-1 tinem
pe oameni flamanzi atat de mult timp, ca sa urmareasca si
acatistul. La sfarsit, dupa primele impresii, crestinil vor ezita
sa vina la cele doua randuieli. Scopul nostru nu trebuie sa fie
in mod simplu pastrarea tipiconala a slujbei, ci reasezarca el
organica in cadrele vii ale vietii liturgice ale Bisericii. Altfel,
este mai de preferat sa ramana si Liturghia Darurilor ,,asa cum
am gasit-0”, adica efectiv in spatiul vietii liturgice a credinciosilor.
Pentru ca sa fim mai practici, cred ca in aceste conditii
se impune readucerea Liturghiei Darurilor mai inainte sfintite
din ziua de miercuri in pozitia el corecta, traditionala, iar
Liturghia de vineri este mai intelept sa nu fie mutata. Acatistele
Maicii Domnului si celelalte acatiste acopera adunarile de
seara din zilele de vineri, in afara de vinerea saptamanii a
sasea, pentru care nu exista problema si poate lejer sa urmeze
practica de miercuri. Astfel, in saptamanile Postului Mare se
vor crea doi poli liturgici indispensabili, unul euharistic prin
Liturghia Darurilor, savarsita seara in zilele de miercuri si
altul marial, prin Acatistul Maicii Domnului din ziua de vineri.

397

Liturghia Sambetei celei Mari trebuie sa se
savarseasca inaintea Sfintei Mese sau in mijlocul
bisericii, la Epitaf, adica sub baldachinul Epitafului,
asa cum am vazut savarsindu-se undeva?

Si cel ce scrie a urmarit inainte cu multl ani Sfanta
Liturghie din Sambata cea Mare savarsita la Atena in mijlocul
bisericii, de catre preot si dupa aceea de catre episcop — amandol
au plecat la Domnul inainte cu multi ani — s1 marturiseste ca
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a fost ceva minunat si foarte impresionant. Acum, daca este
corect sa se faca, raspunsul nu poate fi decat negativ, asa cum
vom vedea mai jos. Orice lucru frumos nu este, din nefericire,
s1 corect. S1 mai ales in situatia noastra, este vorba despre
ceva inacceptabil cu desavarsire de catre traditia liturgica,
nu numai pentru ca nu este confirmat de traditie, ci pentru
ca se sprijina pe deplina neintelegere si a scopului baldachinului
Epitafului, si al semnificatiel randuielilor din Sambata cea
Mare. $i sd ne oprim la baldachin. Acesta este ceva foarte
nou. In Sfantul Munte, in bisericile slave si chiar in multe parti
ale taril noastre este cu desavarsire necunoscut. La stihirile
Vecerniel din Vinerea cea Mare, Epitaful se aseaza in
mijlocul bisericii, pe 0 masa mare — postament s1 acolo este
impodobit cu flori de catre femei, dupa randuiala. Frumoasele
sculpturi ale baldachinului apar in ultimele secole ale stapanirii
turcesti si imita fundamental baldachinul Sfantului Mormant
sau nasalia Sfinteli Mese. Schimbarea aceasta a infatisarii are
provenienta populara si se datoreaza unel eronate intelegeri
evlavioase despre ceea ce este exact baldachinul. Este Mormantul
lui Hristos? Cu siguranta, nu! Este locul punerii Trupului
mort al lul Hristos, am zice patul mortuar sau piatra pe care
a fost asezat, dupa traditie, Trupul lui Hristos dupa
coborarea de pe cruce, ca sa fie uns de catre Iosif si Nicodim
cu mirurl inaintea mormantulul Sau, cunoscut ca ,al pietrei
pogorarii’. Vechea practica pe care am amintit-o mail sus a
fost cea mail consecventa fatd de acrivia istorica si fata de
simbolism. Daca locul punerii epitafului este: ,piatra pogorarii”
n-ar trebui sa aiba baldachin. Si daca florile simbolizeaza
aromele de inmormantare ale lui Hristos sau ale mironositelor,
acestea au uns trupul lul Hristos dupa coborare si nu inainte,
asa cum se intampla astazi cu baldachinul inainte impodobit.
In tot cazul, aceste amanunte nu au mare importanta liturgica,
dar dezacordul se arata si in consecintele cele mai liturgice,
precum stropirea baldachinului cu arome, in timpul cantarii
S2Mormantul Tau, Mantuitorule...” ale cunoscuteil podobii a
staril a trela, cum se obisnuieste astazi, chiar si un gen de
ingropaciune adevarata a Epitafului — icoana pe care o aduc
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unili preoti, acoperind-o cu multe flori si giulgiuri, ca si cum
L-ar inmormanta real pe Hristos, in baldachin, in timpul
stihurilor Vinerii celei Mari. S1 acestea sunt de mica importanta.
Savarsirea Dumnezeiestii Liturghii insa la baldachin ar insemna
oficializarea nesabuintei.

Cat despre insemnaéatatea randuielilor din Vinerea si
Sambata ce Mare, ar trebul sa se intareasca faptul ca scoaterea
Epitafului la Stihirile Vecerniei din Vinerea cea Mare nu este
reconstituirea inmormantarii, ci a coborarii lui Hristos de pe
cruce. Astazi, coborarea lui Hristos de pe cruce se savarseste
in chip expresiv in Vinerea Mare, odata cu noua conformatie
a crucil, de pe care se poate desprinde chipul Celui rastignit.
Astfel, avem o reconstituire. In timpul stihirilor se readuce
icoana lui Hristos Cel mort (Epitaful) si se asaza in mijlocul
bisericii, pe fundal sau pe baldachin, nu ca sa fie ,ingropat”,
cl ca sa primeasca inchinaciunea credinciosilor, am zice, ingrijirile
sl cinstirile mortuare. Inmorméantarea lui Hristos nu este
alta decat Utrenia din Sambata cea Mare, adica tanguitul
inmormantarii. Randuiala de inmormantare comuna este si
aceasta randuiala Utreniei, 1ar Hristos, mort s1 Acesta ca om,
,este iInmormantat” ca om, dupa sfarsitul slujbei de inmor-
mantare. Adica, in timpul Cantarii intreit-sfinte care incheie
Doxologia. Despre evolutia istorica a acestor randuieli am
scris in raspunsul intrebarii 227. Toate acestea au primit o
puternica influenta populara, ca imitatie a celor care se
intampla in timpul slujbei de inmormantare a credinciosilor.
inconjurarea bisericii cu Epitaful — un obicel mai nou si
acesta, care la inceput insemna intrarea obisnuita cu Evanghelia
— nu este nimic altceva decat purtarea lui Hristos cel mort.
,,ingropéciunea Lui se face dupa procesiune, nu in alt loc
decat in partea cea mai sfanta a bisericil, pe Sfanta Masa,
care simboliza inainte mormantul luil Hristos. Acolo se aseaza
simbolul Lui, Evanghelia, impreuna cu reprezentarea ulterioara a
lui Hristos mort (Epitaful) in timpul troparului ,losif cel cu
bun chip” si urmeaza citirea pericopei Evangheliei, care se refera
la pecetluirea mormantului. A se savarsi randuiala inmorman-
taril lul Hristos s1 aducerea Lul, ca dupa aceea sa nu fie
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Jdnmormantat”, ci expus din nou in locul coborarii de pe
cruce, este cu desavarsire nepotrivit si neconform cu duhul,
simbolismul, si menirea liturgica a tuturor acestor imagini de
reconstituire. Pentru ca tocmai acest lucru trebuie sa se intample,
daca Liturghia Sambetei celei Mari se savarseste la baldachin.

Singura randuiala corecta este aceasta pe care o prevad
toate tipicele si practica de la inceput pana astazi a Bisericii.
Slujirea Vecerniel Sambetei celei Mari se savarseste inaintea
Sfintel Mese, a mormantului lui Hristos.

358

Procesiunea cu Crucea pe care este tintuit Cel
Rastignit in timpul cantarii ,,Astazi a fost spanzurat
pe lemn”, din randuiala Sfintelor Patimi, se face
cu Cel rastignit deasupra ei, sau separat, iar
Rastignirea se face in mijlocul bisericii?

Asa cum am scris si in alta parte, Crucea pe care este
atasat Cel rastignit a primit infatisarea pe care o are astazi
intr-o perioada mult mai tarzie. In Sfantul Munte, in bisericile
slave® si in satele indepartate ale taril noastre obiceiul este
inca necunoscut. In locul Celui rastignit se face procesiune cu
lcoana rastignirii, sau cu crucea pe care este pictat Trupul lui
Hristos, sau pictat separat, dar tintuit pe cruce, intr-un mod
in care nu poate fi luat de pe aceasta. La fel si coborarea de
pe cruce care se face astazi conform Evangheliei, in seara
Vinerii celei Mari, este foarte noua. Conform practicii celei
mail vechil insa, In vremea aceasta, se lua sau se acoperea
lcoana rastigniril sau crucea, asa cum am descris mai sus.

Chiar daca este vorba despre elemente mai noi, si
procesiunea cu Cel rastignit in timpul cantarii: ,Astazi a fost

6 Nici in traditia romaneasca acest obicel nu exista. Autorul spune numai
despre Bisericile slave ca nu au obiceiul.
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spanzurat,” si reconstituirea coborarii de pe cruce sunt foarte
lmpresionante si miscatoare, sl cu mare evlavie la popor.
Poate si rastignirea s-ar fi aratat la fel de iubita de popor si
ar fi pricinuit emotii si evlavie celor din biserica. Dar sa lasam
lucrurile asa cum sunt, pentru ca sfanta slujba sa nu-si piarda
sobrietatea. Are deja destule elemente populare si altele adaugate
peste acestea o vor pilerde. La final vom pierde controlul
lucrurilor, aflandu-ne in primejdia ca randuielile din Saptamana
Mare sa se preschimbe intr-o reprezentare teatrala sfanta.
Exagerarile trebuie in tot cazul evitate.

359

Exista traditia care se tine In anumite parti, sa
nu se savarseasca randuiala agheasmei la 1
septembrie si la 1 ianuarie, zile in care, prin
excelenta se impune savarsirea ei. Are undeva
fundament traditia aceasta, sau nu este vrednica
de luat in seama?

Se pare ca este vorba despre o traditie destul de veche.
Prima marturie pe care o avem provine din lucrarea: Despre
oficit a lul Pseudo-Kodin, din secolul al XIV-lea: , Trebuie sa
stim ca la inceputul fiecarei luni se face Agheasma la palat,
in afara de septembrie si ianuarie, cacl in lunile acestea se
savarseste in ziua de 14 si in ziua de 6 (cap. 14). Informatia
aceasta este importanta pentru ca se refera si la practica de
la curtea imparateasca din Constantinopol, dar este si ecoul
obiceiului tinut in general, care cu siguranta nu era ceva nou.
Cat despre motivul nesavarsirii Agheasmei in zilele acestea,
se propune savarsirea el la sarbatoarea inél‘gérii Sfinteil
Cruci, pe 14 septembrie si la Praznicul Bobotezei, la 6 ianuarie,
in care se savarseste Agheasma Mare. Adica, este vorba despre
mutarea Agheasmel din prima zi a lunil in alta zi, tocmai
pentru a se scoate in evidenta importanta speciala a Agheasmei
care se savarseste la aceste praznice.
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Cat despre Agheasma Bobotezei, aceasta nu ridica probleme
speciale. Savarsirea el in timpul Praznicului Bobotezei, intru amin-
tirea Botezului Domnului este un obicei foarte vechi. Importanta
Botezului este atat de mare, incat cu dreptate nu se savarseste
Agheasma pe 1 ianuarie, in asteptarea Aghiasmei Mari. Din cate
am putut sa aflu, la 1 ianuarie nu se savarsea in niciun loc
agheasma, sl nu exista marturii ca s-a savarsit vreodata.

Despre 1 septembrie lucrurile stau destul de diferit. La
14 septembrie se praznuieste Inaltarea Sfintei Cruci. In anumite
parti s1 astazi, in timpul slujbei Inaltarii, se sfinteste prin
cinci cufundari ale crucii si cinci inaltari ale el apa cu care se
stropesc credinciosii cand se inchina Sfintei Cruci, si crestinii
scot din aceasta si o folosesc ca si pe Agheasma pentru baut,
sfintirea caseil etc. Un asemenea gen de sfintire a apelor, fara
randuiala speciala si rugaciunea Agheasmel nu este necunoscut
in traditia noastra liturgica. Se numesc: ,botezari” sau ,inmuieri”
ale sfintel Cruci sau ale lemnelor sfintite. Practica aceasta este
inteleasa mai bine daca avem in vedere faptul ca in timpul
praznicului Inaltarii se folosea Crucea, care continea Sfantul
Lemn, bineinteles daca exista. Conform Tipicului Bisericii Sfanta
Sofia din Tesalonic, alcatuit de Sfantul Simeon, Arhiepiscopul
Tesalonicului (F 1429), arhiereul, dupa slujba inéltérii, care
se facea, dupa cum este stiut in amvon, sfintea vasul cu apa
prin cufundarea in acesta a Sfintei Cruci si stropea din amvon
poporul. In paralel insa, din acelasi Tipic avem marturia ca si
la procesiunea de la inceputul Indictionului din 1 septembrie
se facea Agheasma. Si un tipic ulterior al manastirii
Cutlumus (Codicele 510) marturiseste ca la 1 septembrie se
face Agheasm3, ,,asa cum am primit de la inceput”. In chip
contrar, Tipicul Bisericii din Sfanta Sofia, Constantinopol,
din secolul al X-lea (Codicele Sfinter Cruci 40 si Patmos 266)
s1 alte tipice vechi nu prevad savarsirea Agheasmei in timpul
randuielil Indictionului. Deci reiese ca la 1 septembrie, intr-
un loc se facea Agheasma si intr-alt loc nu, dupa obiceiurile
locale, poate pentru ca savarsirea Agheasmei la sarbatoarea
inéltérii Sfintel Cruci nu era un obicel comun, ca si astazi.

Cred ca concluzia se poate trage din practica veche
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care ne-a fost lasata. La 1 ianuarie sa nu se faca Agheasma
pentru cinstirea sfintirii Agheasmei din ziua Bobotezei. La 1
septembrie sa se aplice obiceiul local, in functie de savarsirea
sau nesavarsirea sfintirii Agheasmei, la Iniltarea Sfintei Cruci.
Adica, daca se savarseste atunci agheasma, este bine sa nu se faca
la 1 septembrie, pentru ca sa se scoata in relief Agheasma Inaltarii.
Daca nu se face, atunci sa se savarseasca la 1 septembrie.

360

La Botez, unii preoti, inainte de ,,Cati in Hristos
v-ati botezat” pun ,,Domnului sa ne rugam! Ca Sfant
esti Dumnezeul nostru”. Este corect acest lucru?

La raspunsul intrebarii 354 s-a vorbit despre legatura
dintre Botez s1i Dumnezeiasca Liturghie. Acolo am aratat cum
cantarea ,,Cati in Hristos v-ati botezat” este o reminiscenta a
vechil practici prin care Botezul si Dumnezeiasca Liturghie
erau indisolubil legate. ,Cati in Hristos v-ati botezat” este
cantarea asezata in locul Trisaghionului la Liturghia baptismala,
asa cum se face pana astazi in Sambata Mare si la celelalte
praznice imparatestl. Multe manuscrise vechi, care cuprind
randulala Sfantului Botez, 1nceteaza randuiala 1n acest
moment si consemneaza indiciul ca in continuare se savarseste
Dumnezeiasca Liturghie. ,Cati in Hristos v-ati botezat”,
citirile din Apostol si Evanghelie si1 ectenia care se intalnesc
astazi 1In manuscrisele mal noi si In cartile editate sunt
reminiscentele acestel combinatii, adica elementele speciale
baptismale ale Dumnezeiestili Liturghil care se savarseau
imediat dupa Botez si1 unit cu acesta. Dumnezeiasca Liturghie
insa era si este, dupa Sfantul Simeon al Tesalonicului: ,,Sfarsitul
intregili randuieli, iar Sfanta Impéartiasanie pecetea intregii
Taine Dumnezeiesti” (Dialoguri cap. 282 si 68). Astfel, nu
numail Sfantul Botez, ci si celelalte Taine si randuieli sfinte
se savarseau, sau 1nca se savarsesc unite cu Dumnezeiasca
Liturghie, precum Hirotoniile, tarnosirea bisericii, Nunta,
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Sfantul Maslul, randuiala de Inmormantare, tunderea in
monahism, sfintirea Mirului, chiar si randuiala agheasmei
micl. Punctul de trecere de la savarsirea oricareia dintre
aceste doua randuieli la savarsirea Dumnezeiestii Liturghii
este cantarea Trisaghionului, sau a stihului biblic: ,,Cati in
Hristos v-ati botezat”. Trisaghionul era de veacuri intregi un
fel de cantare a Vohodului pentru Sfanta Liturghie, caracter
pe care il pastreaza in parte chiar si astizi. In practica
ulterioara, avem o tendinta aproape generala de rupere a
randuielili Tainelor de Dumnezeiasca Liturghie, din ratiuni
multe s1 diferite. Astazi, asa cum este cunoscut, doar
hirotoniile, sfintirea Mirului si tarnosirea bisericilor continua
sa fie indisolubil legate de aceasta, adica cele care sunt
savarsite rar, doar de arhiereu. Practica arhiereasca este
intotdeauna mai conservatoare sl mail acrivica. In celelalte
situatil s-au pastrat urmele vechii legaturi cu Liturghia in
practica si in cartile liturgice tiparite. Astfel, pentru ca sa
sarim Botezul, la Nunta: avem citirile din Apostol si
Evanghelie ale Sfintei Liturghii, ectenia mare, Tatal nostru si
Chinonicul, la Sfantul Maslu: Apostol si Evanghelie si ectenie
mare, la tunderea In monahism: ectenia Cantaril intreit-
sfinte si Trisaghionul (in locul acestuia: ,,Cati in Hristos”), la
sfestanii: Trisaghionul, Apostol, Evanghelie si ectenii etc. In
manuscrise, care ne pastreaza practica cea mal veche, 1n
afara de marturiile clare despre continuarea Dumnezeiestii
Liturghii dupa randuiala Tainei, avem si alte reminiscente
ale Sfintei Liturghii in diferite randuieli, precum si ecfonisele,
ecteniile, rugaciunile plecarii capetelor, ,,.Sfinte Dumnezeule” etc.

La Sfanta Liturghie, Trisaghionul este introdus de
cunoscuta rugaciune: ,Dumnezeule Cel Sfant...” care se incheie
cu ecfonisul: ,,Ca Sfant esti, Dumnezeul nostru”. In vechime,
pana in secolul al X-lea, rugaciunea Trisaghionului era precedata
de ,ectenia Trisaghionului” sau ,cererea Trisaghionului’, adica
ectenia mare care nu fusese incad mutata la inceputul Liturghiei,
inainte de Antifoane. Intr-o perioada de mijloc, aceasta ectenie a
Trisaghionuluil se rostea de doua ori, si la inceput ca ectenie
mare, inaintea Antifoanelor, si inaintea Trisaghionului. Cand
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s-a 1mpus mutarea el la inceputul Liturghiei, ectenia
Trisaghionului s-a redus la: ,Domnului sa ne rugam” si ca sa
se arate, evident lipsa ei, la sfarsitul ecfonisului : , Ca Sfant
estl” intervenea iarasi diaconul, cu formula: ,s1 in vecii
vecilor,” pentru ca sa se sublinieze intr-anumit fel prescurtarea
s1 sa se dea corului semnalul inceputulul cantarii Sfinte
Dumnezeule. Prin urmare, in randuiala unita a Botezului sau
a altel randuieli cu Sfanta Liturghie se rostea si rugaciunea
intreit-sfanta si, fireste, si ecfonisul ei: ,Ca sfant esti”. In
vechime se punea si ectenia Trisaghionului, sau in vremurile
mai noi, doar prescurtarea ei (,Domnulul sa ne rugam”). In
cativa codicl se consemneaza clar ca ,se pune ectenia’ sau
w<rugaciunea Trisaghionului,” s1 dupa aceea se canta Trisaghionul,
adica ,,Sfinte Dumnezeule’. In practica de astazi si in cartile
editate, care consemneaza savarsirea Tainelor si a altor randuieli
separat de Sfanta Liturghie, nu se pastreaza intotdeauna
randuiala uniforma cu infatisarea pe care o va primi randuiala
dupa despértirea de Sfanta Liturghie. In functie de epoca in care
s-a facut sciziunea, sau in functie de traditia locala pe care o
reprezinta, avem unele elemente sau altele. In general, se
sare peste rugaciunea Trisaghionului. Ectenia Trisaghionului
insa, dupa randuiala mai veche deplina a fost pastrata in
randuiala schimeil celel mari, care cu siguranta, deoarece nu
se savarseste des, pastreaza infatisarea cea mai veche. Astfel,
in Molitfelnic, dupa tundere se pune ectenia mare a Sfintei
Liturghii, in care se intercaleaza cererile speciale pentru cel
care a primit schima ingereasca. Ectenia mare se incheie cu
ecfonisul rugaciunii cantarii intreit-sfinte: ,Ca sfant esti,
Dumnezeul nostru” si urmeaza cantarea: ,,Cati in Hristos v-
ati botezat”, in locul Trisaghionului. Deoarece randuiala
tunderil monahale imita randuiala Sfantului Botez (,botezul
al doilea”), am putea sa presupunem ca si in Sfantul Botez
din vechime ar fi putut sa se intample ceva pe masura.

La Sfestanie s-a pastrat ecfonisul ,,Ca Sfant esti,” cu
reminiscenta ecteniel (,Domnului sa ne rugam”) si Cantarea
intreit-sfanta. La Nunta si la Sfantul Maslu s-au pastrat
Apostolul si Evanghelia, dar nu si Sfinte Dumneczeule, nici
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ecfonisul s1 ectenia lui. La Sfantul Botez s-a pastrat in locul
Trisaghionului cantarea: ,,Cati in Hristos v-ati botezat”, dar
nu si ectenia Trisaghionului, sau chiar ecfonisul rugaciunii
lui. Pe alocuri insa, asa cum descopera si intrebarea, traditia
orala a pastrat ecfonisul: ,,Ca sfant esti, Dumnezeul nostru”.
Am facut incursiunea aceasta ca sa arat, pe de o parte,
ratiunea lucrului in sine, iar pe de alta parte, sa las sa se
inteleaga ca intrebarea nu se rezolva prin da sau nu. Normal este
ca Sfantul Botez sa se savarseasca impreuna cu Sfanta Liturghie,
cand se se va rostl si ectenia prescurtata a Trisaghionului
(,Domnului sd ne rugam”) si rugaciunea Trisaghionului
(,Dumnezeule cel Sfant”) si ecfonisul e1 (,ca Sfant esti”) si,
fireste, cantarea: ,,Cati in Hristos”. De vreme ce trebuie insa
sa Impacam din lconomie practica veche cu cea tinuta mai
nou, adica savarsirea Sfantului Botez separat de Sfanta
Liturghie, pierdem criteriul traditional statornic, si orice solutie
nu poate sa aiba decat elementele improvizatiel. Aceasta
arata si multele solutil care sunt prezentate nu numai de
manuscrise, ci si de editiile tiparite, sitoate invoca canonicitatea.
Conform criteriilor acestei ,canonicitati” este canonica si elimi-
narea Trisaghionului (Nunta, Maslu) si omiterea ecfonisului:
,Ca Sfant esti” (Botez) si pastrarea lui (Agheasma) si
pastrarea ecteniel Trisaghionului (tunderea monahala) sau
prescurtarea el (Agheasma). Singurul lucru statornic in toate
aceste situatii este ca se elimina rugaciunea Trisaghionului.
Lucrul cel mai firesc ar fl ca, de vreme ce se sare rugaciunea,
sa se sara si ecfonisul el, care nu este nimic altceva decat
inchelerea cantata a rugaciunii. Cu toate acestea, in cultul
nostru s-au incetatenit ecfonisele fara rugaciuni, in situatii
analoage cu cea prezenta. Exemplul cel mai caracteristic este
ecfonisul: ,Ca Milostiv si iubitor de oameni” al rugaciunii
ecteniel Intreite, care se intalneste in multe randuieli ,fara
stapan” (adica fara rugaciunea ,Doamne, Dumnezeul nostru,
primeste aceasta rugaciune staruitoare...”), multe ecfonise ale
Vecerniei si ale Utreniei si mai ales ecfonisul randuielii
Nuntii: ,,S1 ne invredniceste pe noi, Stapane”, care introduce
rugaciunea: ,,Tatal nostru”. Acest ultim ecfonis este incheierea
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rugaciunii dinainte de ,,Tatal nostru” de la Sfanta Liturghie
(,Tie Iti incredintam” de la Liturghia Sfantului Ioan Gura de
Aur si ,,Doamne, Dumnezeul nostru, Dumnezeu care mantuiesti”,
al Liturghiei Sfantului Vasile cel Mare). Deoarece in acest
punct Nunta a fost despartita de Sfanta Liturghie, rugaciunea
este saritd, insa ecfonisul se pastreaza.

Nu ramane decat sa vedem cum este mail corect in
situatia precizata exact de intrebare. La prima vedere, raspunsul
trebuie sa fie ca, deoarece in Molitfelnice nu este cuprinsa
prescurtarea ecteniel Trisaghionului si ecfonisul ei (,Domnului
sa ne rugam. Ca Sfant esti”) nu trebuie nici sa se spuna. Dar
astfel simplificam lucrurile intr-o masura de neacceptat. In
mod personal, mi se va ingadul sa am o parere diferita.
Conform situatiei paralele a formulei: ,,S1 ne invredniceste” a
randuielii Nuntii si mai ales, conform situatiei asemanatoare
a introducerii Trisaghionului la slujba Sfestaniei si la toate
pe care le-am vazut mai sus, consider ca traditia locala care
pastreaza: ,Domnului sa ne rugam. Ca Sfant esti” inainte de
,Catl in Hristos”, la Sfantul Botez, este oarecum mai corecta
decat cea pe care o reprezinta cartile editate. Am parerea ca
spre aceasta Inclina si un rationament practic. Rostirea puternica:
,2Domnului sd ne rugam” si ecfonisul praznical: ,Ca Sfant
est1” contribuie in a atrage atentia poporului, care este risipit din
pricina imbracarii pruncului si a altor lucruri care intervin.
Astfel, ,Cati in Hristos” nu este introdus brusc si1 fara
preinstiintare, c1 mult mai natural. Toate acestea, cu retinerea
ca este vorba despre solutil anticanonice prin care cautam
ceea ce este cel mal putin anticanonic si cel mai folositor
pentru desfasurarea dupa cuviinta a randuielii taiate.
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361

Sfintirea Aghiasmei celei Mari la Boboteaza preotul
o face cu fata catre popor, ca la Nunta, sau catre
Altar, ca la Botez?

Nu exista dispozitii clare care sa precizeze locul preotului
ca si pozitia exactd in care se face sfintirea. In perioada
veche, astazi chiar si in multe locuri, Agheasma se facea intr-
un vas care era 1n mijlocul curtii bisericii, sau conform dispozitiilor
vechilor tipice, cand era iarna, adica conditii dificile de timp,
in pronaos sau 1n amvon, care era in mijlocul bisericii. Mai
tarziu se savarsea in baptisteriu.

In functie de locul in care se va savarsi Agheasma cred
ca este corect sa se hotarasca si pozitia preotului. Adica, daca
Agheasma se va savarsi afara, intr-un vas, sau in mijlocul
bisericii (in locul vechiului amvon), preotul va privi spre
rasarit, de vreme ce poporul se va gasi in jurul lui si astfel va
f1 indreptat efectiv catre popor, sau spre partea in care se afla
poporul. Acest lucru se intampla si la Botez, la Sfantul
Maslu, la Litie etc. Daca Agheasma se savarseste cum se
obisnuieste in anumite parti, pe solee, in fata Usilor Imparatesti,
cred ca pozitia cea mal corecta a preotulul este sa fie
indreptat catre popor. Astfel, pentru acelasi motiv se rostesc
rugaciunile plecarili genunchilor la Vecernia Rusaliilor si
rugdciunile Nuntii, pentru ca in vechime mirii stateau in fata
Usilor Imparatesti. Regula care ne invata practica bisericeasca
este ca preotul sa nu se indeparteze de popor, intorcandu-si
privirile de la acesta si impiedicand privelistea celor savarsite.
Desigur, altfel stau lucrurile la savarsirea Tainei Sfintei
Euharistii, dar nu de acest subiect ne ocupam acum.
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362

La savarsirea Tainei Sfantului Botez, unii preoti
obisnuiesc ca dupa ,,Puternic!”, de la,,Cati in Hristos
v-ati botezat” sa intre in Sfantul Altar, sa citeasca
Evanghelia de pe solee si de acolo sa faca apolisul.
Altii nu se indeparteaza de cristelnita si incheie
acolo Taina. Care este modul cel mai corect?

Cel mai obisnuit este al doilea, dar cel mai corect
primul. Din cate am scris in raspunsurile de mai inainte, a
devenit clar faptul ca toate cate se cuprind in randuiala de
astazi a Sfantului Botez, de la ,,Cati in Hristos v-ati botezat”
si urmatoarele, sunt reminiscentele Sfintei Liturghii, cate au
ramas dupa despartirea el de Sfantul Botez. Conform vechii
practici exacte, dupa Botezul care se savarsea in baptisteriu,
noil botezati erau adusi cu fast in naosul principal, ca sa ia
parte impreuna cu credinciosii vechi la savarsirea Dumnezeiestii
Liturghii si sa se impartaseasca cu Preacuratele Taine. Acest
lucru este marturisit deja din secolul al II-lea dupa Hristos
de Sfantul Iustin, Martirul si Filosoful: ,Noi dupa ce il
cufundam in acest fel In apa pe cel care a crezut si a
consimtit, 1l aducem la asa-numitii frati care sunt induntru si
fac rugaciuni...” si urmeaza descrierea slujbei Sfintei Liturghii si
a Impartasaniei (Apologia 1, 65). Aceeasi randuiala este martu-
risita de toate celelalte 1zvoare vechi, de manuscrisele vechi
care cuprind randuiala Sfantului Botez unit cu Sfanta Liturghie
si din randuiala Sfantului Botez si a Sfintei Liturghii din
Sambata Mare, ziua baptismala prin excelenta. Sfanta Liturghie
se savarsea ca Intotdeauna in Sfantul Altar. Dupa despartirea
Botezului de Sfanta Liturghie, Botezul se facea iarasi in
baptisteriu, sau in partea bisericii in care se gasea sau se aseza
cristelnita fixa sau portabila. In timpul cantarii,,Cati in Hristos»
se inconjura cristelnita de trei ori cu fast, si 1arasi se intorceau
in Altar, pentru citirea Apostolului si Evangheliel si impartasirea
noului botezat. Acest lucru este marturisit de multi codict: ,,apoi
preotul impreuna cu nasul si cu noul botezat intrand incon-
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joara,... cantand impreuna cu poporul: «Cati in Hristos», si
facand aceasta de trei ori. Apoi preotul ia copilul, il aduce in
fata Altarului, facand semnul Sfintei Cruci” (Codicele Atena
665). ,,51 vine impreuna cu nasul si cu copilul in mijlocul
bisericii, cantand «Cati in Hristos», de trei ori si impartasindu-l
cu Sfintele Taine” (Atena S. 64). ,,S1 11 aduce pe cel nou botezat
in fata usilor Sfantului Altar, preotul cantand impreuna cu
poporul: «Cati in Hristos» de trei ori si se intoarce dupa acesta
impreuna cu nasul” (Marea Lavra 9, 88). Conform prescriptiilor
mail vechi, intrarea noilor botezati se facea in Altar: ,apoi
preotul incepe ,,Cati in Hristos» si intra in Sfantul Altar impreuna
cu noii botezati si face rugaciunea” (Sinai 961). Si Simeon al
Tesalonicului, in descrierea randuielii Sfantului Botez, care in
epoca lui era despartita de Sfanta Liturghie, din nou vorbeste
despre aducerea de la cristelnitd in Sfantul Altar, in timpul
cantarii ,,Cati in Hristos» si a Psalmului: «Fericiti cei carora s-au
lertat pacatele»: ,,Sifacand hora, ca cel ce impreuna dantuieste si
inalta cantari cu ingeril, inconjoara de trel ori cristelnita,
bucurandu-se de maica duhovniceasca si de nasterea dumnezeiasca
prin Duh din aceasta. Si canta «Cati in Hristos v-ati botezat”
melodios impreuna cu acestia. Dupa «Fericiti cel carora s-au ilertat
pacatele» si celelalte cantari ale psalmului rostit, acesta, apu-
candu-l inainte pe cel botezat, il aduce in fata Altarului si acolo il
impartaseste cu Infricosatoarele Taine” (Dialoguri, cap. 67).

Din marturile acestea reiese ca mai corect este ca, In timp ce
se canta ,,Cati in Hristos v-ati botezat,” dupa inconjurarea de trei
orl a cristelnitel, sa se faca aducerea in Sfantul Altar. De acolo sa
rosteasca Apostolul si Evanghelia, sa impartaseasca pruncul si sa
faca apolisul. Practica aceasta se pare ca a slabit in epoca stapa-
nirn turcesti, cand Botezul se savarsea de obicei in casele crestinilor.
Desigur ca atunci nu exista alt mod decat ca citirea Apostolului si
Evangheliel sa se rosteasca langa cristelnita, de vreme ce nu
exista nici Altar, nu se facea nici Liturghie, nici pruncul nu se
impartasea imediat. Prin harul lui Dumnezeu, odata cu intoar-
cerea la imprejurari mai bune pentru savarsirea Tainelor Bisericii
noastre, se impune sl intoarcerea la practica cea mai corecta si
mai exacta, care a fost neglijata in acele vremuri grele.
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363

La Imbisericirea pruncului la 40 de zile, daca
este barbat pe ce usa este introdus in Sfantul Altar,
prin cea de miazanoapte sau prin Usile Imparatesti?
Manuscrisele nu precizeaza si fiecare face dupa
cum il taie capul.

Nicl In manuscrise nu exista asemenea detalil amanuntite,
incat cineva sa se pronunte cu acrivie cum este mai corect.
Practica era destul de fluctuanta, asa cum reiese din diferitele
marturil ale codicilor, care nu se pun de acord pe unde este
introdus pruncul in Altar. Dupa unele, intra doar cei de gen
masculin, dupa altele doar cei botezati, indiferent de gen,
barbati si femei, cu diferenta ca fetele se inchinau doar in
cele trei parti ale Sfintel Mese s1 nu 1n fata acesteia, in timp
ce baietil in toate cele patru parti. Pe ce usa trebuie sa fie
introdus in Altar? Presupun ca cel mai corect este pe cea din
sud sl iesirea dupa inchinaciune pe cea din nord. Si aceasta
pentru ca intrarea si lesirea prin Usile Imparatesti este
rezervata intotdeauna pentru preotii liturghisitori, si doar in
anumite momente ale Sfintei Liturghii, asa cum este prevazut
clar de randuiala bisericeasca, adica la vohod etc. Si clericii,
in orice alta situatie, intra in Sfantul Altar pe usa din sud si
les prin cea din nord. Ceea ce se face astazi in chip dezordonat,
ca preotil s1 diaconil sa intre si sa 1asa, slujind sau nu, prin
Usile Imparatesti este nepotrivit si contrar randuielii exacte
a Bisericii. Chiar dispozitia pentru pruncii de parte femeiasca, ca
sa nu fle inchinati in partea din fata a Sfintei Mese (,in
partea din fatd nu sunt adusi’) la care ne-am referit in mod
special mai sus, poate indirect sa ne ajute sa tragem concluzia ca
intrarea in Sfantul Altar a pruncilor nu se facea prin partea
din fatd, adica prin Usile Imparatesti. Altfel, daca intrau pe
acolo, n-ar fi fost cu putinta sa nu treaca prin partea din fata,
asa cum cere prescriptia.
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364

Sfantul Botez se poate savarsi in mare? Daca s-a
intamplat, este valabil? Si de ce?

In vremea epocii apostolice si post-apostolice, Botezul
se facea ,in apa vie” (Didahia celor 12 Apostoli ,7) sau
indiscutabil ,inlauntrul apei se savarseste” (Iustin, Apologia
I, 61). Este in afara oricarei indoieli faptul ca in partile de
langd mare se savarsea chiar in apa maril. In Pseudo-
clementine, lucrare apocrifa din secolul al patrulea, pusa pe
seama lui Clement al Romel, ne este prezentat apostolul
Petru botezand o femeie ,,la tarmul marii... printre pietre”, in
loc “linistit si curat” (Omilia 14, 1, compendiu 110). In Patmos
ni se arata pana astazi ,baptisteriul”’, un loc langa mare,
unde, dupa traditie, Sfantul Ioan Teologul i-a botezat pe locuitorii
de aici care credeau in Hristos. Canoanele Sfantului Ipolit
vorbesc despre botezul care se face in apa “involburata... de
mare, curata’, iar Tertulian cuprinde si marea in locurile in
care se savarseste Sfantul Botez (Despre Botez, 4).

Odata cu dezvoltarea cultulul crestin, s-au construit
langa bazilicile crestine baptisterii speciale, unde se botezau
catehumenii. Urmasele baptisteriilor sunt cristelnitele de astazi,
portabile, cele mai obisnuite ale bisericilor noastre, care presupun
Impunerea desavarsita a botezului copiilor. In cazuri de
exceptie, insa, botezul se savarsea si in mare, asa cum putem
sa conchidem din marturia lui Didim cel Orb, conform caruia
,botezul se savarseste fara deosebire, in tot felul de apa, si in
mare, in caz de nevoie” (Despre Sfanta Treime, 14).

Desigur ca astazi, de regula, Botezul pruncilor se face
in biserica si in cristelnitele speciale. Si Botezul maturilor la
fel trebuie sa se savarseasca in biserica si in baptisteriu, unde
sa se asigure cufundarea intreitda deplina a celui botezat. Daca
nu exista baptisteriu potrivit, este de preferat sa se savarseasca
In rau, in bazin sau 1n mare. Inainte cu multl ani, cel care
scrie a avut ocazia sa urmareasca savarsirea Botezului unui
matur, la o arsana (port) a unel manastiri din Sfantul Munte.
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Botezul s-a facut in mare. De pe malul tarmului, preotul a
citit rugaciunile sfintiril apei, a varsat in aceasta untdelemnul
sfintit si l-a cufundat pe catehumen de trei ori. A urmat
Dumnezeieasca Liturghie in paraclisul arsanalei. Sfantul
Munte este acropola Ortodoxiel si a acriviei liturgice. Exemplul
acesta ar putea fl urmat in toate imprejurarile asemanatoare
s1 in toate tinuturile de pe tarm, care, slava lui Dumnezeu,
abunda iIn tara noastra, in loc sa se savarseasca botezul
maturilor in butoaie s1 vase nepotrivite. Despre aceasta am
vorbit in alt raspuns.

Traditia Bisericil primare, care se continua pana astazi
este clara. Chestiunea validitatii Botezului in mare este de la
sine inteleasa.

365

Rugaciunea ,,Acum slobozeste” la sfarsitul Vecerniei
este rostita de catre preot, cu fata spre popor sau
spre Sfanta Masa?

Deoarece Vecernia care se savarseste astazi in parohiile
noastre estc cea monahala, pentru ca s-o cunoastem exact
trebuile sa cercetam practica manastireasca.

In manastiri, ,Acum slobozeste”, ca si Psalmul 103 si
JInvredniceste-ne, Doamne”, la Vecernie, precum si cei sase
psalmi si,Bine este a ne marturisi” la Utrenie, nu se rostesc
de catre preot, ci de catre egumen: ,proestos” sau in lipsa
acestuia, de catre primul in ordine de la strana. Se rosteste
din pozitia in care se afla in strana, fara sa se intoarca spre
rasarit, sau sa se miste din aceasta in orice chip.

Mutarea practicii monahale in parohii am vazut si in
alte raspunsuri mai vechi sau mai nol a avut ca urmare
anumite schimbari si diferentieri, in special in stabilirea lungimii
randuielilor pentru aplicarea lor in cadrul timpului disponibil
in parohii, dar si1 simplificari si modificari, care uneori provin
din necunoasterea randuielii monahale exacte s1 din lipsa expe-
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rientel liturgice din partea preotilor si a cantaretilor din parohii.
Un motiv in plus care provoaca destula confuzie este faptul ca
volumele liturgice, in special Ceaslovul si Triodul formuleaza
exact practica valabila in méanastiri, fara sa consemneze schim-
barile din parohii. Astfel, de exemplu, am vazut la raspunsul
intrebarii 302 ca se pastreaza notiunea de ,proestos”’, care este
clar monahala, s1 ca se prevede sa se rosteasca de acesta si in
parohii toate cate egumenul le rosteste in manastiri.

Si ,,Acum slobozeste” se gaseste in aceeasl incurcatura.
Egumenul proestos nu se afla in parohii, ca s-o rosteasca.
Daca slujeste arhiereul, fireste c-o va rosti acela. Dar daca
randuiala o savarseste un singur preot, cum este obiceiul in
practica mireneasca, ce se va intampla? Psalmul 103 si
JInvredniceste-ne, Doamne”, precum si cei sase psalmi de la
Utrenie, le citesc cantaretul sau un crestin de la strana.
,~<Acum slobozeste”, ca si,Bine este a ne marturisi Domnului”
s-a obisnuit sa fie rostite de catre preot, dupa parerea mea, in
chip rau. Amandoua rugaciunile sunt elementele stranei.
Dovada a acestul lucru este ca nici ,Acum slobozeste”, nici
,Blne este a ne marturisi’ nu exista In editille noi ale
Liturghierelor. Desigur, in editia Liturghierului Diaconiei
Apostolice din anul 1977 exista amandoua, si mail ales cu
precizarea ca se rostesc de catre preot. Acum, sa mi se ingaduie
sa scriu ca dispozitia aceasta nu este corecta. Cel mai batrani
poate ca-sil amintesc ca amandoua se rosteau mereu 1 1n
parohii de catre strana, ca si Psalmul 103, ,,invrednice$te-ne,
Doamne” si cel sase psalmi, si dupa practica mail veche erau
cantate melodios de catre cele doua strane alternativ.
Obisnuinta aceasta de a fi rostite de catre preot este foarte
noua, si valabila doar in Biserica Greciei.

Dar insasi semnificatia cantarii: ,,Acum slobozeste” (si
a cantaril: ,Bine este a ne marturisi”) nu indreptateste
rostirea el de catre preot. Nu este rugaciune sau indemn spre
rugaciune — cerere, cl verset biblic care se pune inaintea
Trisaghionului. Stihuri asemanatoare avem si in randuielile
Ceasurilor, inaintea Trisaghionului, cele numite de manuscrise
»prochimenele” ceasurilor: ,,Pasii mei” (Ceasul 1), ,Binecuvantat
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este Domnul Dumnezeu” (Ceasul 3), ,,Degrabé sa ne Intampine”
(Ceasul 6) si ,Nu ma lasa” (Ceasul 9). In chip corect, nimeni
nu se indoleste ca prochimenele acestea se citesc de catre
cantaret. In mod special, la prochimenul ceasului 1 s-a
pastrat si vechiul mod al cantarii lui antifonice, conform
Postului celui Mare.

Asadar chestiunea: in ce parte va fi indreptat preotul la
rostirea rugaciunii ,Acum slobozeste” este inexistenta, de vreme
ce, conform randuielil corecte, nu se rosteste de catre preot.

366

Sfanta Impartasanie poate fi dati inainte de
prefacerea Cinstitelor Daruri?

Scrisoarea preacucerniculul preot se refera la un fapt
concret care a avut loc intr-un oras in timpul unul mare
praznic. El insusi a fost martor ocular. Conform celor scrise
de el, Sfanta Impartasanie se dadea poporului de catre
diacon, pe usa de miazazi a altarului, dupa Vohodul Mare si
inainte de prefacerea Cinstitelor Daruri. Imi este cu neputinta
sa cred, pentru ca daca asa stau lucrurile, este vorba de
inselatorie si de batjocorirea Tainelor lui Dumnezeu si a
poporului. Socotesc ca nu exista slujitori atat de inconstienti
al jertfelnicului Domnului.

Presupun ca s-a intamplat altceva. Adica, fie s-au
folosit Daruri inainte Sfintite din artofor, sau de la Liturghia
de sambata (incidentul s-a intamplat la Praznicul Schimbarii
la Fata, in z1 de Duminica), fie impartasirea a inceput dupa
prefacerea Cistitelor Daruri, chiar inainte sa se incheie ruga-
ciunea anaforalei. Amandoua sunt in neregula si culpabile.
Faptul ca preotii din vechime obisnuiau asemenea solutil
inacceptabile nu indreptateste starea de lucruri. Cel mai
vechi 1s1 amintesc ca la sarbatorile mari, cand era fluenta
mare de credinciosi la Sfintele Taine, preotil impartaseau
chiar si inainte de Dumnezeiasca Liturghie, sau si in timpul
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acestela, din Darurile mai 1nainte sfintite, sau din Sfintele
Daruri ale Liturghiei savarsite, dupa prefacerea lor, si inainte
de ,,Cu fricda de Dumnezeu”. Desigur ca nu este corect sa-i
osandim pe acel preoti simpli, carora le datoram pastrarea
credintel noastre si a cultulul nostru divin in anii grei si
intunecati, dar nici sa urmam si sa continuam ceea ce eil, din
ignoranta, dar cu buna intentie au facut gresit.

In mod cert, apropierea in grup a poporului la Sfanta
impértésanie, in timpul praznicelor mari creeaza o problema
serioasa. Solutionarea ei insa nu trebuie sa fie alta decat cea
pe care o impune practica corecta a Bisericil. Dumnezeiasca
Euharistie constituie punctul central al savarsirii Sfintei
Liturghii, este scopul el. Pozitia el este stabilita de catre ran-
duiala bisericeasca, dupa prefacerea Cinstitelor Daruri si
dupa rugaciunile si cererile pentru Dumnezeiasca impértésanie
(rugaciunea inainte de Tatal nostru, Rugaciunea Domneasca,
rugaciunea plecarii capetelor: ,Ja aminte, Doamne” ). Atunci
se Impartasesc dupa indreptatire si cinste in primul rand
slujitorii, si dupa chemarea diaconicala respectiva: ,Cu frica
de Dumnezeu... apropiati-va”’, si poporul. Credinciosii se
impartasesc in buna randuiala si i1 asteapta si pe fratii lor sa
se Impartaseasca, oricat timp ar fi necesar pentru venirea
tuturor la Dumnezeiasca Taina. Dupa aceea, totl impreuna,
cler si popor, impartasindu-se cu Sfintele Taine, multumesc
cu vrednicie Datatorului acestor bunuri mai presus de fire.
Orice mutare a Dumnezeiestii Impartasiri inainte sau dupa
acest moment constituie o serioasa neoranduiala si o rasturnare
a ordinil sfinte, neindreptatita de structura Dumnezeiestii
Liturghii, de istoria si de insemnatatea teologica a practicii
liturgice. Daca credinciosii au nevoie urgenta, se pot impartasi
sambata, sau in alta zi, sau Sfanta Liturghie sa se savarseasca
intr-un ritm mai rapid si mai traditional, si nu cu lipsa de
vlaga rasariteana, asa cum se obisnuieste de multe ori la
sarbatorile mari in orase, pentru ca sa para, chipurile, mai
praznicala. De altfel, intre prefacerea Darurilor si impartasirea
credinciosilor, in conditil obisnuite intervine o perioada mica
de timp. Asadar, grabirea jertfel Dumnezeiestii Liturghii nu
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este indreptatita, de vreme ce timpul pe care il castigam prin
desfiintarea randuielil este minim.

Sunt de parere ca crestinil nostri nu sunt atat de lipsiti
de evlavie si neascultatori. Faptul ca vin la Sfanta
impérte'@anie arata ca pastreaza cat de putin o religiozitate si
o evlavie din traditie. Ceea ce le lipseste de cele mai multe ori
este educatia liturgica si indrumarea si iluminarea duhov-
niceasca. Aceasta nu se face in ultimul moment cu recomandari
nepotrivite, sau actiuni brutale ale preotului. Cand preotul
explica cu iubire si frica de Dumnezeu continuu poporului semni-
ficatia Sfintelor Taine si 1i talcuieste in mod corect si vremea
apropierili de acestea, foarte putini vor urma neoranduiala, sau
vor cere sa se impartaseasca inainte de vreme. Si acestia putini
se vor rusina si se vor conforma cu randuiala pe care o respecta
si 0 urmeaza cel multl. In orice imprejurare insa, pazitorii
comoril Sfinte a Dumnezeiestii Impartasanii si raspunzatori
pentru aceasta sunt preotil care au primit-o in momentul
hirotoniei lor. Incalcarea randuielil liturgice li se imputa
acestora, fara nicio circumstanta atenuanta. Exemplu este
situatia pe care ne-o pune 1nainte cel care intreaba, care in
forma descrisa de intrebare constituie sacrilegiu adus Sfintelor
Taine si incalcarea randuielii si deontologiei liturgice.

Impéartisirea cu Darurile inainte Sfintite nu este
necunoscuta in traditia noastra liturgica. O intalnim la
Liturghia Darurilor mai inainte sfintite din Postul cel Mare,
dar siin practicile mai vechi ale Tainel Botezului s1 a Nuntii, cand
nu se savarsea Sfanta Liturghie. Chiar si la impartasirea bolna-
vilor din artofor, in Biserica veche, la eremiti si chiar la mireni,
cand nu aveau prilejul sa participe la savarsirea Dumnezeiestii
Liturghii. In toate aceste imprejurari avem o practica de necesi-
tate, care se impune deoarece, din ratiAuni practice sau teoretice
nu era posibila savarsirea Jertfel. In conditii obisnuite nu
este indreptatita folosirea Darurilor inainte sfintite sau a
celor din artofor. Credinciosul participa la Taina Dumnezeiestii
Euharistil nu numai prin impartasirea cu aceasta, ci s1 pentru
intreaga lucrare sfanta: ,cu o gura si o inima” Impreuna cu tot
poporul lui Dumnezeu, prin preamarirea numelul Siu, prin
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inaltarea rugaciunilor comune, prin ascultarea cuvantului lui
Dumnezeu, prin aducerea Darurilor lui la altar, prin martu-
risirea credintel, prin sarutarea iubirii, prin anamneza lucrarii
mantuitoare a Domnului nostru Iisus Hristos a Cinel Sale Celei
de Taina, a Patimii si Invierii Lui, a sederii de-a dreapta Lui,
a pogoraril Duhului Sau Sfant. Toate acestea sunt elemente
ale inglobarii lui impreuna cu Mantuitorul si cu fratii Lui, in
Trupul tainic al Bisericii lui Hristos, care fireste ca culmineaza in
participarea la impartasirea cu Trupul si Sangele Lui. Primirea
Dumnezeiestii impértésanﬁ fara participarea la savarsirea
intregili Euharistii Dumnezeiesti este o solutie de necesitate,
aplicata prin iconomie, doar in imprejurari de exceptie.

367

Ce intelegem cand spunem la Dumnezeiasca
Liturghie, dupa cantarea intreit-sfanta: ,,Porunceste,
stapane” — ,,Binecuvantat este cel ce vine intru
numele Domnului” - ,,Binecuvinteaza, stapane,
scaunul cel mai de sus” — ,,Binecuvantat esti Cel
ce sezi pe tronul slavei Tale”?

Unele aspecte ale cultului nostru divin sunt adevarate
enigme a caror dezlegare nu este posibila decat prin cercetarea
1storiel si evolutiel lor. Un exemplu caracteristic al unui asemenea
gen de enigma liturgica este acesta la care se refera intrebarea.

Inainte si vorbim despre patrunderea in istoria acestui
model liturgic, trebuie sa vorbim despre anumite premise
generale, care sunt indispensabile pentru intelegerea lor in
parte. In primul rand, trebuie subliniat faptul ca in cultul
divin nu exista gesturi sau cuvinte fara semnificatii. Fiecare
are un mobil practic, care indreptateste existenta lui. Daca in
practica de astazi acest lucru nu este evident, aceasta se
datoreaza unel stricaciuni care s-a intamplat in decursul
1storiel de secole a formelor liturgice, care a avut ca urmare
pierderea scopuluil practicii primare. Practica liturgica ulterioara
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nu indeparteaza practic aceste elemente ,moarte’, sa le
caracterizam asa, ci le pastreaza invaluite intr-o oarecare
forma liturgica, intr-un fel ca reminiscente respectabile ale
vechii practici. Un exemplu la indemana este Vohodul Mic,
care in timp ce si-a pierdut menirea lui practica primara — la
inceput intrarea clerului si a poporului in biserica, sau mai
tarziu intrarea clerului in Sfantul Altar — se pastreaza in
cunoscuta lui forma a alaiului in procesiune, care nu mai
slujeste insa niciun scop practic.

In al doilea rand, trebuie stiut faptul ca fiecare practica
liturgica se combina, pe de o parte, cu o anumita invocare a
diaconului, care implineste indatorirea de ,,maestru de ceremonii”
s, pe de alta parte, cu o scurta fraza preoteasca, de obicei un
verset din psalmi. Indemnul diaconical aminteste de obicel si
lucrarea pe care o va face preotul, chiar si versetul pe care il va
spune, de exemplu, la Proscomidie: ,Ridica, stapane” — , Ca s-a
luat de pe pamant”, ,Junghie, stapane” — , Se junghie Mielul
lui Dumnezeu”, ,,Pecetluieste crucis, stapane” — , Rastignindu-te,
Tu, Hristoase”, ,Acopera, stapane” — , Acoperit-a cerurile”,
LJAcopera, stapane” — ,Acopera-ne pe noi’. Fraza preoteasca,
versetul din psalmi se refera la lucrarea savarsita sau la semni-
ficatia el. De multe ori, corelarea este destul de fericita, dar
alteori exterioara si superficiala. Ca exemplu pot fi luate cele care
se rostesc la imbracarea vesmintelor preotesti, la Proscomidie etc.

Acum, referitor la chestiunea de la inceput, conform
randuielil de astazi, avem un indemn al diaconului destul de
neprecis, care cere de la preot vole sa implineasca o practica
liturgica (,Porunceste, stapane”). Preotul de indreapta catre
proscomidiar, rostind stihul: ,,Bine este cuvantat cel ce vine”
(Psalmul 117, 26). Cuvantul: ,cel ce vine” este cu siguranta
semnul de legatura al stihului cu lucrarea savarsita. Preotul
vine, sl venind, aminteste intr-un mod oarecare de Hristos
,Care vine”, care si binecuvanteaza (vezi Matei 21, 9 s.u.).
Diaconul continua: ,,Binecuvanteaza, stapane, scaunul cel mai de
sus” g1 preotul raspunde, preamarindu-L pe Cel asezat pe scaunul
slavel, pe Dumnezeu Tatal, sau pe Hristos. Cu siguranta este
vorba despre binecuvantarea tronului, asa cum reiese evident
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s1 din indemnul diaconical (,scaunul cel mai de sus”) si din
stihul preotului (,,Cel ce sezi pe scaunul slavei Tale”).

De la aceste premize pe care ni le ofera practica de
astazi, alergam la traditia manuscris pentru ca sa vedem ce
alte elemente poate sa ne ofere in plus. Cat priveste primul
indemn al diaconului si raspunsul preotului ( ,,porunceste...”,
,binecuvantat este cel ce vine”), marturiile sunt destul de
confuze. Premerge sarutarea jertfelnicului, care nu s-a pastrat in
practica de astazi. Probabil ca reminiscenta el sunt cele ,trei
inchinaciuni”, care se fac de slujitori la intreita vestire a
imnului Trisaghionului. Indemnul diaconical: ,,porunceste,
stapane” este intalnit si sub alta infatisare: ,binecuvinteaza,
stapane”, care corespunde raspunsului preotului: ,Binecuvantat
este Dumnezeul nostru”, sau ,,Binecuvantata este impérétia”,
care In anumite manuscrise se rosteste in locul formulei:
,Binecuvantat este cel ce vine intru numele Domnului”. In
infatisarea mai veche (,binecuvantat” sau ,binecuvantata”) se
intalneste prima binecuvantare deja in manuscrise din secolul al
X-lea si in Randuiala Dumnezeiestii Liturghiit”’, din secolele
XII — XIII (Codicele Atena, 662).

A doua binecuvantare se introduce prin indemnul
diaconical: ,Binecuvanteaza, stapane scaunul cel mai de sus”, care
se Intalneste si aceasta in diferite variante in traditia manuscris
(,Binecuvanteaza, stapane, scaunul acesta” sau ,sfantul
scaun” sau ,sfantul si preacinstitul scaun”). Binecuvantarea
scaunulul de sus cunoaste si aceasta variatil. In afara de
formula care s-a consacrat: ,Binecuvantat esti pe scaunul
slavel imparatiel Tale, Cel ce sezi pe Heruvimi, totdeauna...”
este marturisita si in alte variante: ,Binecuvantat esti Cel ce
sezi pe scaunul slavel imparatiei Tale totdeauna”, ,Binecuvantat
est1 Cel ce sezi pe scaunul slavei imparatiei Tale, Cel prealaudat
sl preaslavit” si mai simple: ,Binecuvantat esti pe tronul
slavel, Cel ce sezi in veacuri’ sau ,Binecuvantat esti Cel ce
sezi pe tronul slavei”. Toate se sprijina pe versetul 32 al rugaciunii
celor trei tineri (Cantarea a saptea — Daniel, cap.3) in legatura
cu varianta consacrata prin stihul 31 al aceleiasi cantari.
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Acum mergem la randuielile tipiconale ale manuscriselor
si la Randuiala Dumnezeiestii Liturghii, care clarifica sensul
sl menirea acestor doua binecuvantari. In Evhologhiul
bizantin cel mai vechi care ni s-a pastrat, Codul Barberin 336
din secolul al VIII-lea, in pozitia aceasta nu exista cele doua
binecuvantari, ci se gaseste rugaciunea despre care vom vorbi
mali jos. Pentru moment ne intereseaza titlul ei: ,Rugaciunea
tronului jertfelnicului”. Randuiala Dumnezeiestii Liturghii a
Codicelui Atena 662 si Randuiala Patriarhului Filotel (Codicele
Pantelimon, 6277 — 770 din secolul al XIV-lea) s1 multi codici
mal noi, dupa indemnul diaconical: ,Porunceste stapane”
consemneaza ca: ,preotul merge la scaunul cel inalt” sau
,dupa aceasta merg amandoi (preotul si diaconul) la scaunul
cel inalt” sau ,,s1 merg la scaunul cel inalt; preotul mergand
zice: Binecuvantat este cel ce vine”. Expresia: ,binecuvantat
estl pe scaunul’ este insotitda de binecuvantarea reala a
scaunului cel inalt, asa cum reiese din amintita ,randuiala” a
Codicelui Atena 662: ,s1 diaconul arata spre acesta (scaunul
cel mai de sus) cu orarul, zicand: binecuvanteaza”. Adica este
vorba despre ceva asemanator cu binecuvantarea intrarii in
biserica sau a altarului la Vohodul mic.

Mai explicita este randuiala tipiconala a Codicelui Atena
754, din secolul al XVII-lea. Este vorba despre Liturghia
patriarhala. Formula: ,,Bine este cuvantat cel ce vine” o
rosteste patriarhul ,,cand, venind, se urca in tronul cel mai de
sus” dupa ,Binecuvantat esti” ,si1 indata sade pe scaunul cel
mail de sus, arhiereil si preotil mai jos decat el”. Evhologiile
slave completeaza cand este vorba despre Liturghia savarsita
de preot ca ,preotul slujitor nu poate sa ramana sau sa se
aseze 1n scaunul cel mai de sus, ci este dator sa ramana si sa
stea mai intr-o parte, spre sud”.

Prin toata aceasta procedura complicata, am ajuns la
dezlegarea problemei. Ne gasim in fata unel reminiscente a
practicil primare, adica a intrarii slujitorilor in jertfelnic si a
urcarii lor in scaunul cel mai de sus. Sarutarea Sfintei Mese,
ca si jertfa de tamaie dupa Vohod, despre care am vorbit cu
alte prilejuri, este tocmai salutarea jertfelnicului de catre slujitor,



170 RASPUNSURI LA PROBLEME LITURGICE

care pentru prima data acum se apropie. Miscarea slujitorilor
se face cu scopul mutarii lor in scaunul cel inalt, care era in
fundul absidei, in spatele Sfintei Mese si se coreleaza cu
binecuvantarea scaunului central al episcopului (,cel de sus”
sau ,sfantul scaun”) in care urca si sade doar episcopul Bisericii
locale. Preotil stau intr-o parte, in locurile speciale pentru
acestia, fie ca slujesc singuri, fie ca slujesc cu arhiereul. Din
scaunul arhieresc se dadea prima binecuvantare — salutarea
fata de popor, despre care ne vorbesc izvoarele vechi, precum
Sfantul Ioan Gura de Aur ( ,intrand parintele, nu se urca pe
scaunul acesta pana ce ureaza tuturor pace” — Impotriva iudeilor
I11, 6), Constitutiile Apostolice (I1, 57), Comentariul liturgic al
Patriarhului Gherman (,urcandu-se in scaunul cel mai de sus,
arhiereul binecuvanteaza poporul”) s.a. Exact despre binecuvantarea
aceasta: ,pace tuturor”, care insotea miscarea de binecuvantare a
maini slujitorului, vorbeste rugaciunea: ,,scaunului jertfelnicului” a
Codicelui Barberin 336, despre care s-a amintit mai sus: ,Stapane
Doamne, Dumnezeul puterilor, mantuieste poporul Tau si da pace
acestuia cu puterea Sfantului Tau Duh, prin semnul crucii Unuia
Nascut Fiului Tau, cu care esti binecuvantat”. Intr-adevar, in
multe manuscrise vechi se intalneste in locul acesta formula:
,pace tuturor’, in corelatie cu: ,intelepciune, sa ludm aminte”,
care precede prochimenul Apostolului. Acolo, in scaun sedea
slujitorul in timpul citirilor din Apostol si Evanghelie si in timpul
predicii. Ce s-a intamplat acum de s-a uitat menirea liturgica
s1 s-a modificat caracterul acestor miscari si binecuvantari? Cu
siguranta au contribuit mai multe motive: dezvoltarea inceputului
Liturghiel prin adaugarea Antifoanelor a avut drept urmare
disparitia vechil intrari in Altar, iar formulele liturgice care o
insoteau si-au pierdut importanta lor initiala. Inaltarea catape-
tesmel a micsorat Insemnatatea scaunului sfant. Micsorarea
dimensiunilor bisericilor si a Sfantului Altar n-a lasat loc pentru
scaunul cel inalt si a impiedicat pe preoti sa sada in pozitia lor
initiala din spatele Sfintei Mese. Chiar si savarsirea Liturghiei
fara participarea diaconului s-a facut cauza disparitiel asezaril
preotulul in scaun, de vreme ce ar f1 trebuit peste putin timp sa
tamaieze la Aliluia, mai tarziu la Apostol s1sa citeasca Evanghelia.
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De aici incolo a inceput un sir de ciudatenii pe care le
intalnim in practica de astazi in cartile liturgice editate,
chiar si In anumite manuscrise editate ulterioare. Astfel,
unele manuscrise si editil tiparite pastreaza vechea prescriptie:
,urca in scaunul cel mai inalt”. Dar manuscrisele si editiile
tiparite lasa la voia preotului sa aleaga intre scaunul cel mai
de sus sau proscomidiar (,,s1 vin la scaunul cel mai de sus, sau
la Proscomidiar”). Altele scot cu desavarsire ,scaunul cel mai
de sus” (,,vin la Proscomidiar”). Altele si talcuiesc ca scaunul
cel mai de sus este Proscomidiarul! (,apoi vine la scaunul cel
mai de sus, adica la Proscomidiar” — Codicele Atena 751 si
860). In ,lerotelestikon” (Atena, 1948, p. 115) practica se
perverteste cu desavarsire: ,,Porunceste, stapane!”, si vine la
proscomidiar mai intal preotul si In urma luil diaconul.
Preotul, intorcandu-se si inaintand spre proscomidiar zice:
-,Binecuvantat este cel ce vine...”. Apol, revenind amandoi
inaintea Sfintel Mese, diaconul aratand cu dreapta Sfanta
Masa zice: ,,Binecuvanteaza stapane scaunul cel prea inalt”.
Preotul binecuvanteaza, zicand: , Binecuvantat esti...”. Aici,
scaunul cel prea inalt nu mai este proscomidiarul, ca in cele
mai vechi erminii, gresite. Scaunul cel prea inalt devine Sfanta
Masa, care intr-un chip unic este binecuvantat de catre preot
de-a lungul anului liturgic! In ultima faza a aventurii - nadajduim
sa fie ultima - gasim in editia Liturghierului din anul 1977, p.
112: ,slujitorii nu merg nici la scaunul cel inalt, nici la prosco-
midiar, ci preotul ,se intoarce catre aceasta”’. El binecuvanteaza
»,scaunul cel prea inalt”, adica Sfanta Masa!”

Sunt de parere ca incursiunea care s-a facut in traditia
liturgica a Bisericii nu este folositoare doar ca sa faca lumina
In anumite aspecte intunecate ale cultului nostru, ci sa satisfaca
curiozitatea noastra despre ce inseamna sau ce insemnau candva
toate acestea, sau chiar sa indeparteze anumite ciudatenii,
sau sl pervertiri ale randuielii liturgice. Ea poate sa ajute la
regasirea acestor tipuri liturgice si continutul lor initial si
corect, si sa plineasca menirea lor initiala si adevarata.

In situatia de mai sus nu este greu sa se restabileasca
ordinea corecta. Altarele bisericilor noastre sunt destul de
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incapatoare, incat sa aiba sau sa primeasca ,,scaunul cel de
sus” si ,scaunele sfinte” pentru slujitori in spatiul absidei.
Catre acelea trebuie sa se indrepte slujitorii la formula
,porunceste” si acolo sa ramana si sa sada la citirile din Apostol
si Evanghelie si1 la predica, de vreme ce binecuvanteaza
,scaunul cel mai de sus,” tronul episcopului, care se gaseste
in fundul absidei. Acest lucru se intampla in vechime si se
intampla si astazi in bisericile slave si pe acesta 1l impune
randuiala si bunacuviinta liturgica, asa cum este consemnata
in traditia primara a Bisericii.

368

In raspunsurile mai vechi (65 si 194) s-a vorbit
despre savarsirea randuielii Nuntii in legatura
cu Liturghia Darurilor mai inainte sfintite. Este
necesara o oarecare clarificare, pentru ca cititorii
raman cu impresia ca Nuntile se savarseau si in
perioada Postului Mare

Intr-adevar, in raspunsurile de mai sus, din intamplare s-
a vorbit despre savarsirea Nuntil in corelatie cu Liturghia
Darurilor mai inainte sfintite. Este stiut insa faptul ca
Liturghia Darurilor este: ,Liturghia cucernica a Postului
celui Mare”, asa cum este numita in manuscrise. Astfel, nu
fara indreptatire, cel care au luat seama la acest lucru au
ramas cu lmpresia ca si in Postul Mare se savarseau Nunti,
sau ca este vorba despre o oarecare inexactitate. Pentru elimi-
narea oricarel neclaritati, este nevoie sa revenim si sa cercetam
cu de-amanuntul tema aceasta care, din pricina structurii ei,
constituie un interes special istoric, teologic, dar si practic.

In raspunsurile mai vechi, dar si mai noi, am vazut ca
Tainele Bisericii si multe randuieli sfinte se savarseau nu
doar in perioada de apogeu a vietil liturgice a Bisericii
noastre, dar s1 pana aproape de epoca stapanirii turcesti, intr-o
legatura indisolubild cu Sfanta Liturghie. In mod special am
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vorbit despre Botez, tangential despre hirotonii, sfintirea Mirului,
tarnosirea bisericilor, tunderea In monahism, Taina Sfantului
Maslu, randuiala de inmormantare si randuiala Agheasmei
Mici. Randuiala Nuntil nu constituie o exceptie. S1 aceasta se
savarsea unita cu Dumnezeieasca Liturghie, asa cum reiese
din vechile manuscrise, dar si din randuiala de asté}zi, In care
se disting urmele acestei legaturi: ,,Binecuvantata este Imparatia”,
sectenia mare”’, Apostolul, Evanghelia, ectenia intreita, ,Sa
plinim rugaciunile noastre”, ,S1 ne invredniceste”, ,Tatal
nostru”, rugaciunea plecarii capetelor, Potirul de obste,
Chinonicul. In manuscrise se prevede si cantarea: ,Sfinte
Dumnezeule”, la locul ei randuit. Un studiu special despre
acest subiect l-a scris vrednicul de pomenire profesor Panaghiotis
Trembelas Dumnezeiasca Euharistie in legdtura ei cu celelalte
Taine st randuieli, Atena, 1958. Pe baza acestor elemente
traditionale, in editia noua a Arhieraticonului Diaconiel
Apostolice a Bisericii Greciei (Atena, 1971) a fost cuprinsa in
chip foarte laudabil si restabilirea randuielii Liturghie —
Nunta (p. 113-115). Unii au vazut-o ca o inovatie sau chiar ca
o compozitie utopica. Si alta data ni s-a dat prilejul sa vorbim
despre inlocuirea dispozitiilor care s-au facut in multe randuieli,
din pricina decaderii liturgice care subzista in cultul nostru.
Astfel, ceea ce este normal s1 in buna randuiala este socotit
Inovatie, iar iconomia apare drept acrivie. In tot cazul s-a pus
inceput bun prin indrazneala necesara in aceste situatii, si
practica corecta si-a gasit ecou siimitatori, chiar sica exceptii de
la randuiala gresita impusa. Acestea le-am spus despre legatura
randuielil Nuntii cu Dumnezeiasca Liturghie propriu-zisa.

In foarte multe manuscrise insa, datate din secolul al
XI-lea pana in secolul al XVII-lea, randuiala Nuntii nu este
unita cu Liturghia propriu-zisa, ci cu cea a Darurilor mai
inainte sfintite. Desigur ca nu este vorba despre cunoscuta
Liturghie a Darurilor din Postul cel Mare, ci, asa cum era
firesc, despre ceva care are un caracter diferit cu desavarsire,
asa cum diferite cu desavarsire trebuie sa fie si premisele
pentru care a fost creata. Prezenta strivitoare a acestui gen
de Nunta unita cu Liturghia Darurilor, din secolul al XI-lea,
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pana in secolul al XVII-lea, in special perioada secolelor XIII-
XVI arata cat de mare era raspandirea eil, incat putem cu
certitudine s-o caracterizam ca un model consacrat. Ma refer
luand ca indiciu unele dintre manuscrisele cunoscute, care
leaga Taina Nuntii cu Liturghia Darurilor: Atena 661, 662,
663, 664, 670, 829, 851, 1910, 2725 S. 64, S. 696, S. 724,
Vatoped 133 (744), 322 (934), Cairo (Patriarhia Alexandriei)
207, Cutlumus 358, Constamonitu 19 (20), 60 (63), Marea
Lavra 189, IX, 28; XXX, 105; Pantelimon 780, Patmos 104,
105, 715, Sinai 957, 958, 960, 962, 966, 968, 977, 984, 1036,
Sfantul Mormant (Constantinopol) 8 (182), 134 (593), 615
(757) s.a. S1 Sfantul Simeon al Tesalonicului ne da aceeasi
descriere (Dialoguri, cap. 281-282).

Asa cum se intampla in toate randuielile, foarte rar
manuscrisele se pun de acord in mod absolut. Apar diferite
variante in functie de loc si timp, conform cu traditiile pe care
le reprezinta fiecare dintre acestea. Astfel, alcatuim mai jos o
diagrama a randuielii Nuntii in relatie cu Liturghia Darurilor,
cu anumite talcuiri, pe baza tuturor acestor marturii ale traditiei:

1). Psalmul introductiv: ,Fericitl totl cel ce se tem de
Domnul” (Psalmul 127) se potriveste Nuntii, pentru ca se
refera la familie, la femeie s1 la copiil omulul evlavios, pe
care-] fericeste si-1 ureaza sa vada ,pe fiii fiilor lu1”. Probabil
ca nu este Intamplator faptul ca provine din cantarile
Antifoanelor (,Catre Domnul...”) care se canta cu stihurile
drept catisma la Liturghia Darurilor. Vohodul se face in
procesiune din pronaos in naos, viitoril miri stau inaintea
Usilor Imparatesti (in fata Altarului), iar preotul imbracat in
intregime in vesmant se gaseste intre usile Altarului.

2). Pe Sfanta Masa se aseaza cununiile, ,potirul cu
Darurile inainte sfintite” si potirul de obste cu vin. Daca
viitorll miri nu sunt postitori, sau, in general, nu sunt vrednici
sa se impartaseasca cu Preacuratele Taine, sau daca nu sunt
,la prima unire curata” (a doua nunta), nu li se dau Darurile
mai 1nainte sfintite, ci doar potirul de obste. Dupa anumite
manuscrise, daca urmeaza sa se impartaseasca, nu se adauga
potirul de obste. Dupa cele mal multe manuscrise ins3,
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coexistd amandoud. In tot cazul, manuscrisele nu vorbesc pe
larg despre cum se facea pregatirea Darurilor mai inainte
sfintite. Aceasta era cunoscuta preotilor din practica de zi cu zi.

Conform Codicelui Lavrei celei Mari VIII, 88, la Liturghia
Darurilor de dinainte ,,se punea Sfanta Paine in Sfantul Potir
sl se acoperea, ca de obicel’. Conform Codicelui Atena 663, se
pare ca se pastra doar partea necesara din Sfinta Paine si in
locul Potirului cu Sfantul Sange 1i se dadea potirul de obste,
aproximativ ca la Liturghia Darurilor mai inainte sfintite.
Astfel se explica si adaugarea in paralel a potirului de obste,
conform celor mai multi codici. Prima practica (pastrarea in
Sfantul Potir a celor doua elemente euharistice unite) se pare
ca era cea mail consacrata, pentru ca in ceil rpai multi codici se
vorbeste despre Sfantul Potir cu Sfanta Impartasanie. De
asemenea, nu se clarificd daca preotul, dupa impartasirea
noilor miri potrivea Sfintele. Cel mai probabil se pare ca pastra
din Dumnezeilasca impértéwnie doar cat era necesar pentru
cuminecarea mirilor, asa cum se intampla si astazi la impar-
tasirea bolnavilor si prin urmare, nu era neaparata nevoie sa
fie in stare de ajunare. Desigur ca acestea sunt presupuneri.

3). Randuiala incepea cu ,,Binecuvantata este Imparatia”
sl ectenia mare obisnuita.

4). Urmeaza rugaciunea: ,Dumnezeule Cel Sfant” si
punerea cununiilor. Cele doua rugaciuni mari: ,Dumnezeule
Cel Preacurat” si ,,Binecuvantat esti, Doamne” sunt mail noi
sl nu apartin, asa cum am scris si alta data, modelului
liturgic bizantin al randuielii Nuntii.

5). Urmeaza citirile din Apostol si Evanghelie, cu Prochimen
si Aliluia, Ectenia cu rugaciunea: ,Doamne, Dumnezeul
nostru” si Ectenia cererilor (,Inger de pace” s.cl.), aproximativ ca
la Liturghia Darurilor. Desigur ca Liturghia Darurilor nu are
Apostol si Evanghelie, decat daca este praznicul unui Sfant.
Alicl, sau se urmeaza randuiala aceasta (a praznuirili Sfantului),
sau cealalta mai veche, care prevedea citirea Apostolului si a
Evangheliei la Liturghia Darurilor, ori de cate ori se savarsea
in afara Postului Mare, in zilele de miercuri si vineri ale
anului (vezi Isocrat, Istoria Bisericeasca, 5, 22). De exemplu,
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in Tipicul Bisericii celel mari a Constantinopolului, din secolul al
X-lea (Codicele Sfintei Cruci, 40 si Patmos 266) se ataseaza
un tabel cu opt perechi de pericope ale Rastignirii ,,pentru cel
care vrea sa savarseasca miercuri sau vineri, fie Liturghia
Darurilor mai inainte sfintite, fie Liturghia desavarsita”.
Obiceiul savarsirii Liturghiei Darurilor in miercurile si
vinerile din timpul anului, in afara de Postul Mare, se pare
ca nu s-a impus pretutindeni si a disparut dupa secolul al X-lea.

6). Rugaciunea Tatal Nostru este introdusa cu ecfonisul:
,O1 ne invredniceste”, ca la Dumnezcicasca Liturghie. Urmecaza:
,Ca a Ta este impérétia”, ca de obicel.

7). ,Pace tuturor! Capetele noastre Domnuluil sa le
plecam.” Se introduce rugaciunea plecarii capetelor slujitorilor
(,Multumim Tie, Imparate cel nevazut” — Sf. Ioan Gurd de
Aur — ,Stapane, Doamne, Parinte al indurarilor” — Sfantul
Vasile cel Mare: ,Dumnezeule Cel singur Bun”, a Darurilor),
care contine in acelasi timp binecuvantari sl cererl pentru
aproplerea cu vrednicie de Preacuratele Taine. La Taina
Nuntii, rugaciunea aceasta este inlocuita sau de rugaciunea
scurta: ,Dumnezeule Cel Sfant si iubitor de oameni, care prin
iconomia Ta” (Codicele Atena 663 si 665) in care se vorbeste si
despre:impartasirea cu Preacuratele Taine (,sfinteste-1 pe acestia
si binecuvanteaza-i pe el prin impartasirea cu Sfantul Tau
Trup”) sau prin rugaciunea binecuvantarii potirului de obste:
,Dumnezeule, Cel ce pe toate le-ai facut”, ca si astazi.

8). Urmeaza rugaciunea: ,Ia aminte, Doamne”, nu insa
in toti codicil (poate pe buna dreptate, pentru ca se refera la
impartasirea preotului si a intregului popor). Urmeaza , Sa
luam aminte, cele mai inainte sfintite, Sfintele Sfintilor” si
,Unul Sfant” al poporului. In timpul rostirii: ,cele maiinainte
sfintite”, preotul ,inaltd Darurile mai inainte sfintite” (
Codicele Sinai 962), sau ,tine Sfantul Potir” (Codicele Atena
662, 1910, Cutlumus 358) sau ,atinge Sfantul Potir (Sfantul
Simeon al Tesalonicului).

9). Rugaciuni pregatitoare pentru Dumnezeleasca
Impartisanie nu se rosteau, ci direct preotul ii impartasea pe
noll miri fara chemare speciala (dupa randuiala mai veche)
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sau obisnuita formula din fiecare epoca: ,Apropiati-va” ,,Cu
frica de Dumnezeu”, sau ,,Cu frica de Dumnezeu si credinta,
mirilor, apropiati-va”. Poporul: ,Binecuvantat este cel ce
vine” (dupa vechea randuiala a Dumnezeiestii Liturghii).

10). La impartasirea noilor miri se canta chinonicul:
,Paharul mantuirii” sau ,,Gustati si vedeti”. Dupa aceasta
preotul aseza Sfantul Potir pe Sfanta Masa, sau conform
altui codice, la Proscomidiar.

11). ,.Drepti primind”, evident rugaciunea de multumire
dupa impartasire, a Dumnezeiestii Liturghii si ecfonisul ei:
,Ca Tu esti sfintirea noastra”.

12). Potirul de obste se dadea sau imediat dupa Sfanta
impértésanie, in timpul chinonicului, sau dupa ecfonisul: ,ca
Tu esti sfintirea noastra”.

13). Urma dansul sacru, celelalte ale nuntii si Apolisul.
Din pozitia amvonului se rostea rugaciunea: ,Doamne,
Dumnezeul nostru”.

Intrebarea care se naste in chip firesc este: de ce nu se
savarsea la Taina Sfintei Nunti Liturghia propriu-zisa, ci
genul acesta al Liturghiei Darurilor? Cu siguranta nu pentru
ca Nunta se savarsea in zilele de post, in care nu este
ingaduita savarsirea Dumnezeiestil Liturghii desavarsite. Si
savarsirea Taineil Nuntil in Postul cel Mare este interzisa la
fel (Sinodul din Laodiceea, canonul 52). Altele erau motivele:
probabil lungimea randuielii Nuntii si a Liturghiel propriu-
zise, nevola desprinderii Nuntil de marile sinaxe bisericesti
ale intregii comunitati, in special in zilele de Duminica,
sarbatori sau praznice. Poate savarsirea el la ore diferite de
cele obisnuite ale Liturghiei. Probabil s1 multe alte motive
impreuna cu acestea, au contribuit la cautarea si aflarea
acestel solutil mai practice.

In tot cazul, doua aspecte sunt vrednice de o subliniere
speciala: in primul rand, ingaduinta Bisericii fata de conditiile
vietil credinciosilor care o fac evolutiva si adaptabila, si in al
doilea rand, insistenta pe legatura dintre Liturghie si Nunta.
Solutia usoara a despartirii celor doua taine, asa cum s-a
facut mai tarziu, era de neacceptat in constiinta Bisericii. Un
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asemenea pericol 1l prevedea intr-un mod profetic Simeon al
Tesalonicului, care subliniaza cu tarie necesitatea legaturii
lor si insemnatatea teologicid a iIntregirili tainel unirii in
Hristos a sotilor, prin participarea lor in vremea sfanta a
Nuntii la Taina datatoare de viata a Dumnezeiestii Euharistii:
JIndata preotul atinge potirul cu Darurile mai inainte sfintite
s1 rosteste: «Cele mai inainte sfintite, Sfintele Sfintilor». Si
toti rostesc cu glas tare: «Unul Sfant, Unul Domn», caci doar
Acesta este sfintirea si1 pacea s1 unirea robilor Sai, si-1
impartaseste pe noil miri, daca sunt vrednici. 31 trebuie sa-i
pregateasca pe acestia, ca sa se g1 incununeze cu vrednicie si
sa se uneasca in chip bun. Caci sfarsitul intregii randuieli si
pecetea intregii taine dumnezeiesti este Sfanta Impartasanie.
S1 Biserica, in chip bun, pregateste Dumnezeiestile Taine,
spre izbavirea si binecuvantarea celor unitl. Deoarece Acesta
fiind de fata la Nunta este Cel ce da Darurile spre unirea lor
pasnica si spre intelegere. Caci cei uniti prin Nunta trebuie
sa fie vrednicl de impartasire si in lacasul sfant sa se casa-
toreasca, fi11 lui1 Dumnezeu 1n casa lui Dumnezeu, ca Inaintea
Lui. Caci si prin Daruri, Acesta Se arata slujitor si Cel ce Se
aduce si Mijlocitorul nostru” (Dialoguri, cap. 282).

Si cu Nunta s-a intamplat acelasi lucru ca si cu Botezul.
Sfintii Parinti si practica liturgica a Bisericii, In pofida
dificultatilor care au aparut, s-au luptat din puteri sa-i
pastreze unitatea si integritatea si au pastrat-o, fie in forma
Liturghieil desavarsite, fie in forma Liturghiel Darurilor, timp
de aproape o mie sapte sute de ani. Si au fost suficiente doua
veacurl Intunecate ale robiel ca s-o piarda. Atunci poate era
indreptatita starea de lucruri in contextul greu al vietii in
robie, cazul Nuntilor savarsite in casa si lipsa privegherii
teologice a pastorilor Bisericii.

In zilele noastre, Taina Nuntii trece printr-un alt fel de
criza, poate mal adanca. Ea a fost schimbata intr-un
eveniment de lume, intr-o practica oficiala a starii civile, intr-
o procedura obligatorie, prin care trec cei credinciosi si cel
necredinciosi, este de ajuns doar sa fie catalogati drept
crestini ortodocsi. Despartirea Nuntii de Dumnezeiasca Euharistie
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a devenit o solutie salvatoare, care sa ne apere de greutatile
suplimentare pe care le-am fl avut din partea oamenilor care
au intrerupt fundamental relatiile lor cu Tainele Bisericii.
Astfel am ajuns sa socotim inovatie sau utopie intoarcerea la
traditia si la practica exacta a Bisericil. Aceasta tendinta este
atat de evidenta, categorica si declarata, incat orice abatere ne
lipseste de lauda ca suntem Biserica traditiei si copiii parintilor
nostri. Constatarea acestei realitati trebuie sa ne ridice probleme
serioase despre prezentul si viitorul vietil noastre liturgice.

369

La sfarsitul Utreniei sau al Vecerniei, la sarbatorile
Sfintilor praznuiti, pe ce glas se canta troparul
Nascatoarei de Dumnezeu?

Asa cum se stie, in Ceaslov si in Octoih exista doua
randurl de tropare ale Nascatoarei de Dumnezeu, care se
canta la Vecernie si la Utrenie, dupa tropar (la ,Acum
slobozeste” si la ,Dumnezeu este Domnul’). Primul rand
reprezinta troparele Nascatoarei de Dumnezeu care insotesc
troparele Invierii celor opt glasuri (,Gavriil zicand tie, Fecioara”
— glasul 1, , Toate Tainele Tale” — glasul 2, ,,Pe Tine, Ceea ce
al mijlocit” — glasul 3 etc.) Al doilea rand de tropare se numesc:
., Troparele Nascatoarei de Dumnezeu cantate pe fiecare glas,
dupa glasul troparelor sfintilor care nu se praznuiesc”’. Seria
aceasta este indoita. Cuprinde pentru fiecare dintre cele opt
glasuri sase tropare ale Nascatoarel de Dumnezeu pentru sase
zlle ale saptamanii (de luni pana sambata) care se canta dupa
tropar, la Vecernie si la Utrenie, si altele sase ale Nascatoarei de
Dumnezeu, dupa acelasi sistem, care se canta ,la sfarsitul
Utreniei”. La sfarsitul Utreniei se canta, dupa cum se stie, tro-
parele dupa Doxologie, daca exista, sau dupa ,,Sfinte Dumnezeule”
etc., care urmeaza rugaciunii ,Bine este a ne marturisi’, cand
nu este prevazut sa se cante Doxologia Mare. La aceste tropare
ale Nascatoarel de Dumnezeu se refera intrebarea.



180 RASPUNSURI LA PROBLEME LITURGICE

Despre troparele Nascatoarei de Dumnezeu de la
sfarsitul Vecerniei si inceputul Utreniel nu se ridica nici un
fel de problema. Cand se praznuileste un sfant, atunci se
canta troparul pe acelasi glas, al Nascatoarei, din prima serie
de tropare, sd spunem ,ale Invierii”. CAnd nu se praznuieste,
atuncl se canta iarasi troparul Nascatoarei de Dumnezeu pe
acelasi glas din a doua serie, in functie de ziua saptamanii.
Daca sfantul cade in perioada inainte-praznuirii sau dupa
praznuirea-Sarbatorilor impérétesti, sau a Praznicelor
inchinate Nascatoarel de Dumnezeu, atunci nu se canta
troparul Nascatoarei de Dumnezeu, ci troparul sarbatorii,
conform tipicului.

Dificultatea se intalneste la troparul Nascatoarel de
Dumnezeu de la sfarsitul Utreniei. In practica bisericilor de
mir, cel putin din cate cunosc, aceste tropare nu se mai canta.
Dupa troparul sfantului praznuit sau nepraznuit, daca se
savarseste Dumnezelasca Liturghie, se pune imediat:
.Binecuvatata este Imparatia”. Daca Liturghia nu se savarseste,
se rosteste ectenia (,Miluieste-ne pe noi, Dumnezeule”) si
Apolisul, sau dupa altii, Apostolul si Evanghelia zilei, ectenia
s1 Apolisul. Fireste ca acest lucru nu este corect. Este vorba
despre o simplificare care a provenit fie din pricina dificultatii
situatiei, fie din generalizarea randuielii in uz, la Praznicele
impérétesti s1 la cele inchinate Maicii Domnului, caci asa
cum este stiut, troparele acestea nu sunt insotite de troparele
Nascatoarel de Dumnezeu.

Randuiala corecta este tinuta in manastiri, desigur in
cele care tin fara abatere tipicul si nu unesc Sfanta Liturghie
cu Utrenia, sau chiar daca le savarsesc impreuna, incheie
mai intai slujba Utreniel, citesc Ceasurile 1, 3 s1 6 si dupa
aceea savarsesc Dumnezelasca Liturghie.

Asadar, conform cu aceasta randuiala acrivica, troparul
Nascatoarel de Dumnezeu nu se canta la sfarsitul Utreniei la
Praznicele Imparatesti si la sarbatorile inchinate Maicii Domnului
s1 la Inainte-praznuirea si dupa-praznuirea lor, de vreme ce
la sfarsitul Utreniel se canta troparul sarbatorii, care asa cum
am spus, nu este insotit de troparul Nascatoarei de Dumnezeu.
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La sarbatorilor sfintilor praznuiti, adica atunci cand se
canta Doxologia, este valabila, prin extensie, randuiala
Praznicelor impéréte$ti s1 a celor inchinate Maicii Domnului.
Adica, dupa Doxologie se canta doar troparul Sfantului praznuit,
fara troparul Nascatoarei de Dumnezeu, nici din seria troparelor
Invierii, care s-a cantat dupa ,,Acum slobozeste” si la ,Dumnezeu
este Domnul”, nici din seria troparelor Nascatoarei de Dumnezeu
din zilele de rand. Imediat dupa aceasta, ectenie s1 Apolis.
Dupa observatia corecta a vrednicului de pomenire iconom
Gheorghe Rigas, randuiala exacta impune intotdeauna cantarea
troparulul Nascatoarel de Dumnezeu si la sfarsitul Utreniei,
ca g1 la Vecernie si la ,Dumnezeu este Domnul”. Tipicul, in
mod gresit, extinde si la sfintii praznuiti randuiala Praznicelor
Impéaratesti si ale celor inchinate Maicii Domnului (,Chestiuni de
tipic”, Atena, 1954, p.43-45).

La sarbatorile sfintilor fara polieleu, adica atunci cand
nu se canta Doxologia, dupa ,Bine este a ne marturisi Domnului”
si ,Sfinte Dumnezeule” se canta troparul Sfantului si al
Nascatoarel din seria pe care am amintit-o, pe glasul troparului
s1 in functie de ziua saptamanii in care cade praznuirea lui.
Fiecare zi are propriul tropar al Nascatoarei la sfarsitul Utreniei,
chiar daca de suficiente ori sunt repetate aceleasi. Dupa troparul
Nascatoarel de Dumnezeu urmeaza ectenia si Apolisul.

Aceasta practica este si corecta, nu pentru ca se tine
pana astazi in manastiri, cil pentru ca este in firea lucrurilor.
La inceput am pomenit titlul acestor tropare ale Nascatoarei
de Dumnezeu, care are si caracter de dispozitie tipiconala.
Acesta precizeaza ca troparele acestea ale Nascatoarei de
Dumnezeu se rostesc ,dupa troparele sfintilor fara polieleu”.
In al doilea rand, pentru ca cel putin citeva dintre troparele
Nascatoarel de Dumnezeu fac cateva referiri la subiectul
sarbatorii zilel saptamanii, lucru care se potriveste doar la
situatiile in care sfantul nu are polieleu in acea zi. De
exemplu, luni troparul arhanghelilor: ,Arhanghelicesc cuvant
al primit” — glas 7, ,,Covarsit-al puterile ceresti’-glas 7, miercuri
s1 viner1 troparul crucii: ,,Bucura-te, toiagul, din care Dumnezeu,
odraslind fara samanta, a pierdut prin lemn moartea” — glas
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2, Tu estl muntele din care in chip negrait s-a taiat Piatra, de
care portile iadului s-au sfaramat”™ — glas 4. Sambata:
,Profetii mai inainte au propovaduit, apostolil au invatat,
mucenicil au marturisit” — glas 3 s.a.

In parohii, cu alte cuvinte, se tinde sa se desfiinteze
diferenta intre sfintii cu polieleu si cei fara polieleu, cel putin
sub aspectul acesta al randuielii.

In sfarsit, si consemnam faptul ¢ in editia Ceaslovului
Diaconiel Apostolice exista o mica, dar insemnata omisiune,
in titlul acestor tropare ale Nascatoarei de Dumnezeu:
lipseste formula: ,sfintilor fara polieleu”. In acest fel insa se
denatureaza cu desavarsire sensul dispozitiel tipiconale.
~Iroparele Nascatoarei la fiecare glas” sunt prezentate ca
fiind cAntate ,dupa troparele sfintilor cu polieleu”. In mod
contrar, in infatisarea ei corecta (troparele sfintilor fara
polieleu) exista in toate editiilee Ceaslovului si Octoihului, si
mal ales In aceasta editie a Octoithului Mare al Diaconieil
Apostolice, Atena, 1976, p. 409.

370

Ce este Vecernia ,,mica”? Cand are una sau doua
idiomele ce fel de Vecernie este? Ce Vecernie se
savarseste Inauntrul Sfantului Altar si ce Vecernie
in afara, cu Usile Imparatesti inchise? Vecernia
cu o idiomela la ,,Slava” unde se savarseste?

371

Cand sa se savarseasca Vecernia cu usile Sfantului
Altar inchise si cand cu acestea deschise?

Despre distinctia dintre Vecernia mica si Vecernia
mare am scris in raspunsurile intrebarilor 67 si 155. Totusi
suntem silitl sa revenim din pricina repetatelor intrebari pe
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care le-am primit de-a lungul timpului. Din nefericire, termi-
nologia gresita folosita in cartile noastre liturgice tiparite
creeaza incurcaturi si confuzil indreptatite.

In traditia noastra liturgica, distinctia intre Vecernia
mare s1 Vecernia mica se face doar la praznicele mari, unde
tipicele monahale prevad savarsirea Privegherii, ca, de exemplu,
in Duminici (sambata seara), la Praznicele impérétesti si la
cele inchinate Maicii Domnului si la praznicele sfintilor mari.
In cartile noastre liturgice, in aceste situatii sunt prevazute
doud vecernii: mica si mare, fiecare cu tropare diferite si cu
randuiala diferitd. Vecernia mica se savarseste la vremea
obisnuita a Vecerniei, dupa Ceasul al noudlea si inainte de
masa. Usile Imparatesti raman pe toata durata Vecerniei
micl inchise, cu dvera trasa. Preotul nu intra deloc in Sfantul
Altar. El rosteste: ,Binecuvantat este Dumnezeul nostru” din
fata Usilor Impéaritesti si rimane in afard, in strana lui. Tot
din fata Usilor impérétesti va face si Apolisul. Nu vor rosti
nicl rugaciunile inserarii, nici Ectenia mare, nici rugaciunea
cererilor, nici rugaciunea plecarii capetelor, nici ectenia. Nu
va tamaia dupa ,Doamne, strigat-am” el, ci ecleziarhul. In
anumite manastiri se pune si ,Prochimenul Vecerniei”. Strana
canta troparele speciale, agsa cum am zis, ale Vecerniel mici.

In mod contrar, Vecernia mare se savarseste la Priveghere,
dupa masa si Pavecernita. Mai intail se face cadirea bisericii,
incepandu-se cu: ,Slava Sfintei”, iar diaconul si preotul
rostesc toate cele prevazute pentru el din randuiala Vecerniel
s1 fireste, se face si Vohod. Usile imparatesti se deschid dupa
randuiala prevazuta, iar preotul se gaseste pe tot parcursul
acestela in Sfantul Altar. Diaconul cadeste sau, in lipsa lui,
preotul. Corul canta Anixandarele sau ,Fericit barbatul”,
troparele speciale ale Vecerniei mari, se citesc paremiile, daca
sunt prevazute, se face Litie si1 la sfarsit frangerea painii.
Urmeaza citirea si Utrenia.

In celelalte zile, cand nu se face privegehere, dupa
Ceasul al IX-lea se face Vecernie obisnuita. In functie de
insemnatatea sau neinsemnatatea praznicului sau a sfantului
caruia 1 se face praznuirea, are sau nu Vohod. Astfel, avem
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Vecernie cu Vohod, sau fara Vohod, asa cum precizeaza clar
tipicul. Vohodul nu este nici mic nici mare. Este vorba despre
Vecernia obisnuita din zilele de rand, 1ar catapeteasma este
deschisa. Acum adaugam faptul ca atunci cand are Vohod,
preotul rosteste: ,Binecuvantat este Dumnezeul nostru” si
toate celelalte prevazute de randuiala Vecerniei, din Altar,
cadeste el insusi sau diaconul, daca ia parte la slujba, in
timpul Vohodului si face Apolisul, ca de obicei. In sfarsit,
corul canta toate cele prevazute de cartile liturgice, fie ca
sunt 1diomele (cantari pe note), mpooopowa (cantari practice),
Slave etc. Cand nu are Vohod, dvera este deschisa, dar Usile
imparatesti sunt inchise pe tot parcursul Vecerniei. Preotul
géméne afara, rosteste: ,Binecuvantat este...” din fata Usilor
Imparatesti, spune de acolo rugaciunile inserarii, ectenia
mare, ,,S5a plinim rugaciunea’, ectenia intreita si Apolisul. In
Sfantul Altar intra doar la ,Doamne, strigat-am”, pentru ca
sa tamaieze, 1ese 1arasi si sta afara, in strana.

Acestea se intampla la manastiri, unde se pastreaza
randulala exacta. In parohii, asa cum se stie, este valabil
tipicul monahal, dar cu destule simplificari si modificari, in
functie de acrivia slujitorilor, traditia locala si adaptarile
oficiale facute de tipicul in uz al Bisericii celel mari. Multe
biserici parohiale mai noi nu au Usi Imparatesti. Privegherile
nu se fac in parohii, si chiar daca in caz de exceptie se
intampla, nu se savarsesc doua Vecernii: mica s1 mare, ci
doar Vecernia mare. Cand nu se face priveghere ca de obicei,
Vecernia mica intotdeauna lipseste, 1ar Vecernia mare nu se
savarseste ca fiind mare, adica Vecernie cu priveghere, cu
tinerea randuielil tipiconale pe care am descris-o mai sus, ci
urmeaza tipul Vecerniilor obignuite, cu vohod. Cu alte
cuvinte, in parohii se savarseste doar o randuiala a Vecernaiei,
Vecernia din zilele de rand. Si pentru ca sa nu ne incurcam in
termeni, se face Vecernia sau rénduialAa Vecerniel, cu Vohod
sau fara Vohod, dupa imprejurare. In limbajul bisericesc
avem o preferintd nemotivata pentru epitete si, in special,
pentru ,mare”, fara continut de fond, care este reglementata,
asa cum am vazut, de anumite necesitatl s1 Imprejurari
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concrete ale tipicului monahal, care folosind notiunile de mic
sl mare, vrea sa faca distinctie intre doua randuieli distincte
fundamental, care se savargesc in aceeasi zl.

Si pentru ca sa conchidem pe baza celor spuse mai sus,
deontologia practicii de parohie in cazul Vecerniel reglementeaza:
Vecernia fara vohod se savarseste cu dvera trasa si usile
imparatesti inchise. Preotul rosteste toate cele care 1 se cuvin
in fata Usilor Imparatesti. Intra in Sfantul Altar doar sa
tamaieze. La Vecernia cu Vohod, preotul se gaseste intotdeauna
in Sfantul Altar, de unde rosteste toate cele cuvenite lui si
diaconuluil, daca acesta nu este. Dvera este deschisa, iar Usile
Impéaratesti se deschid la vohod si apolis. Si in completarea
celor spuse mai sus, la Vecernia fara Vohod poarta doar
epitrahilul. La Vecernia cu Vohod isi pune, in plus, si felonul.

372

La randuiala Sfantului Maslu, cand se face in
biserica pentru multi, ce formula folosim ca sa
nu le mai pomenim numele? Unii zic: ,,pentru cei
care sunt de fata la aceasta Sfanta Taina”, altii:
,spentru cei care se vor unge cu Sfant untdelemnul
acesta”. Care formula este mai corecta?

373

La ,frangerea painii” de la Litie sunt pomenite de
obicei de doua ori numele celor prezenti, la ectenia
intreita si la rugaciune. Este indispensabil lucrul
acesta, in special cand cei pomeniti sunt multi?

Pomenirea numelor este socotita, de obicel, o lucrare
destul de obositoare. Din pricina aceasta este abordata destul
de superficial de catre preoti, cand savarsesc diferitele randuieli,
poate fara sa-si puna probleme asupra unei chestiuni atat de
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micl. Seriozitatea practicii liturgice insa, ca lucrare publica oficiala
latreutica a Bisericil crestine necesita din partea slujitorilor
el pregatire pe masura, chiar si in problemele cele mai detaliate.
Amanuntele, de multe ori zadarnicesc reusita unui lucru. De
aceea nu rare sunt situatiile de acest gen cand amanuntele litur-
gice distrug chiar si cea mai frumoasa si mai sfanta randuiala.

In mod special, problema pe care o ridica cele doua
intrebari corelate de mai sus, nu se limiteaza doar la untdelemn
s1 la frangerea painii, ci se extind la toate randuielile si la
Sfintele Taine. Solutionarea cea mai radicala, dar si cea mai
traditionala, urmata de preotil mal vechli s1 mal putin
invatatl este sa citeasca toate pomelnicele de cate ori sunt
prevazute in randuiala bisericeasca. Astfel, se aud astazi, din
fericire mai rar, zeci, daca nu si sute de pomelnice, in special
la parastasele comune si la paraclisele din 15 august. Tendinta
mail noua este sa se sara pomenirea numelor, iar acolo unde
textele liturgice prevad pomenirea lor sa se gaseasca o
formula care sa-i cuprinda pe toti cel prezenti, sau, mai general,
pe totl cel pentru care se savarseste randuiala, expresil precum
acelea la care se refera prima intrebare. Amandoua solutiile sunt
radicale si nici una nici cealalta nu pot fi considerate fericite la
modul absolut, s1 vrednice de recomandare si de generalizare.

Prima presupune o conceptie foarte populara si simplista
am zice, conform carela, daca credinciosul pentru care se
savarseste in mod special o lerurgie nu si-a auzit numele, se
socoteste ca s1 cum n-ar f1 partas la darurile care izvorasc din
randuiala sfanta. Cunoastem cat de multi oameni iau seama
la acest aspect si cat de multa importanta dau auzirii
numelui la rugaciuni sau la diferitele slujbe ale Bisericii. Cu
siguranta ca nu putem sa ignoram acest lucru, nici sa trecem
cu vederea aceasta pretentie, chiar simpla, a credinciosilor.
Iarasi, nu ne este ingaduit nici s-o cultivam, ca sa nu cadem
in primejdia ca lucrarea noastra sa fie socotitd ca nu are
Intentll nevinovate, ci vizeaza exploatarea financiara a
poporului. Pentru ca oricat am dori sa nu fie adevarat, nu-1
usor sa-1 convingl, chiar si pe oamenii cel mai bine intentionati,
ca citirea teancurilor nesfarsite de pomeclnice, la praznice, la
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acatiste, la parastase se face dintr-o dragoste si un interes
fierbinte pentru mantuirea intregului popor, si nu pentru un
castlig mal mic sau mal mare, oferit de catre credinciosi.
Inainte de toate, este nevoie ca invatatorii Bisericii s& recurga la
1luminarea teologica si la indrumarea poporulul necatehizat
al lui Dumnezeu, ca astfel, credinciosii, inaltandu-se cultural
s1 intelectual, sa constientizeze ca Dumnezeu nu are nevoie
sa asculte marile pomelnice, ca sa-l1 miluiasca pe poporul Sau.
Rugaciunile Bisericili imbratiseaza intreaga lume si pe toti
credinciosii, iar Dumnezeu carc stie varsta si numele si
nevoile tuturor, 11 pomeneste ca un Bun si Milostiv g1 asculta
cererile tuturor, si-1 miluieste si 11 mantuieste pe toti.

N-ar trebui sa trecem cu vederea si specificarea
savarsiril,— neacceptabila din punct de vedere teologic —
anumitor slujbe si cereri de obste ale Bisericii, anumitor
credinciosi care s-a intamplat sa-si scrie numele lor, in timp
ce ceilalti sa fie in mod simplu prezenti la cele savarsite, fara
sa fie pomeniti. Chiar ar trebui sa se consemneze pierderea
bunei cuviinte a intregului climat liturgic, cand incepe citirea
multimil pomelnicelor, in special la parastase si acatiste, in
timp ce poporul lui Dumnezeu este nemultumit, sau sta martor
apatic al rostirili pomelnicelor sale. Las la o parte si ilaritatea
lucruluil in sine, care apare de multe ori. Ca exemplu aduc
Litia, pe care am urmarit-o personal la 7 ianuarie, in anii din
urmé. In timpul acesteia, preotul evlavios a citit cincizeci de
nume, dintre care aproximativ patruzeci erau Ioan. Ceva
asemanator ne-a descris in vechime $i1 un episcop despre
pomenirea pomelnicelor la Vohodul Mare, si si-a publicat
atunci scrisoarea lui (vezi intrebarea numarul 231).

Temele de mail sus au si contra-argumente serioase.
Este cunoscuta marea importanta pe care o are numele in
viata oamenilor si insemnatatea psihologica si puterea pe
care o exercita chemarea fiecarei persoane pe nume. Numele
se identifica cu persoana, cunoasterea numelul arata cunoasterea
persoanei, interes, dragoste si iubire fata de aceasta. In felul
acesta dispare impresia anonimatulul si a masel, multimea
Impersonala si anonima, care este atat de opusa cu lucrarea
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pastorala individuala, asa cum insusi Domnul o descrie: ,,oile
le cheama pe nume” (Ioan 10, 3). Astfel, Sfanta Scriptura
vorbeste despre numele prietenilor credinciosi ai lul Dumenzeu,
care sunt scrise ,,in ceruri’ sau ,in cartea Vietil” (Luca 10, 20;
Filipeni 4, 3; Apocalipsa 3, 5; 13, 8; 17, 8), Apostolul Pavel
trimite salutari nominale sfintilor diferitelor Biserici (Romani
cap. 16, Coloseni 4, 10 s.u., II Timotel 4, 19 s.u. etc.) si
Evanghelistul Ioan il roaga pe preotul Gaius sa-1 imbratiseze
»pe prieteni dupa nume” (III Ioan 15).

Biserica, prevazand puterea aceasta s1 importanta
numelul, a introdus in diferitele cereri si rugaciuni pomenirea
numelor credinciosilor, vii si morti. Astfel, nu este rugaciune
sau practica liturgica in care sa nu se faca in mod special
pomenirea numelor acelora pentru care se savarseste, fie ca
este Botez, Nunta, Hirotonie, slujba de inmormantare sau
parastas, Sfantul Maslu, rugaciune de iertare sau la nevoie
etc. In mod special, 1a Sfanta Liturghie numele sunt pomenite la
Sfanta Proscomidie, la ectenie si la dipticele Anaforalei Sfinte.
Chiar si la ceasul Sfintei impértésanii, in mod special, credin-
ciosul se recomanda cu numele lui — preot, diacon sau mirean
— care participa la Sfanta Taina [,,Se impartaseste robul lui
Dumnezeu (N)’]. De asemenea, este cunoscut din diferitele
marturili vechi ca numele celor care aduceau daruri erau
rostite in public s1 ca se pomeneau numele celor vii si ale
celor morti la Diptice. Desigur ca practica aceasta presupune
o relatie corecta intre pastor si turma, cunoastere personala
sl stransa intre fiecare madular In parte al comunitatii
bisericesti, altfel din nou ne gasim pe linie moarta, cu o forma
fara fond, de vreme ce nu scapam de anonimat, cunoscand
doar numele s1 nu persoana care poarta numele. In parohiile
supra-aglomerate ale marilor orase, acest lucru a devenit cu
neputinta. Pastorul nu cunoaste toate oile dupa nume, ci doar
numele lor, 1ar fratii nu-1 cunosc pe fratii lor.

Exemplul Sfintei Liturghii este foarte caracteristic
pentru ca ne arata modul in care Biserica a reglementat
foarte intelept problema aceasta, cand inmultirea crestinilor
a avut ca urmare inmultirea numelor si stricarea relatiilor
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stranse de la inceput ale madularelor Bisericii intre ele, si a
pastorilor cu poporul. Adica, s-a pastrat pomenirea traditionala a
poporului, dar intreaga Proscomidie din locul ei de la inceput,
de la imnul heruvimic, a fost mutata inainte de inceputul
Sfintei Liturghii. In acest fel, fird sa se tulbure atmosfera
liturgica din timpul Tainei, se rostesc in mod personal multimea
numelor celor vii s1 a celor morti, chiar si a sfintilor. Dipticele
Dumnezeiestii Liturghii au fost preluate treptat de
Proscomidie, iar la rugaciunea Anaforalel a ramas ca indiciu
pomenirea doar anumitor nume de sfinti si credinciosi si, in
general, pomenirile dupa categorii sau dupa nevoile in parte
ale Bisericii universale. Acest lucru este evident in special cu
numele sfintilor, daca comparam vechile Liturghii cu cele
mai nol. De exemplu, in Liturghia Sfantului Iacov, fratele
Domnului, dupa forma ei veche, ierusalimiteana, in dipticele
anaforalel sunt pomeniti pe nume mai mult de o suta de
sfintl, in timp ce in Liturghiile bizantine ulterioare, a ramas
doar pomenirea Preasfintel Nascatoare de Dumnezeu, a
Sfantului Ioan Botezatorul si a sfantului zilei. Aceeasi cale a
urmat si pomenirea numelor celor vii la Diptice. In chip
contrar, iarasi din traditia Bisericili invatam ca s-au pastrat,
asa cum am vazut sl mail sus, numele in parte la slujbele
particulare: Botez, Nunta, Maslu, inmormantare etc., unde
nu numail ca nu deranjau prin multimea lor, dar situatia
impunea specificarea rugaciunilor pentru anumite persoane.
Asadar, cunoscand traditia Bisericil agsa cum se prezinta
in evolutia istorica a formelor liturgice, putem sa trasam
anumite principii generale, care ne vor indruma si in practica
de astdzi. In randuielile care se fac pentru toti credinciosii,
precum Sfanta Liturghie, paraclisele de obste, masluri, acatiste
etc., pomenirea numelor nu este indicata decat in cazuri de
exceptie. De exemplu, intr-o comunitate parohiala mica ar putea
sa fie pomenite la ectenie numele viitorilor miri, sau ale celor
adormiti de curand, sau ale celor grav bolnavi, sau ale crestinilor
care se gasesc in situatil speciale, ca a celor ce urmeaza sa
calatoreasca sau sa preia o slujire publica etc. sub motivul ca
persoanele acestea sunt cunoscute crestinilor. Acest lucru ar
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strange legaturile de fratietate dintre credinciosi si ar da un
motiv sa se roage pentru fratii lor aflati in nevoi.

Din nou, la slujbele particulare care se fac in case, sau
la o Liturghie particulara, pomenirea numelor trebuie sa fie
socotita indispensabila. In chip contrar, la maslurile de obste,
acatiste, parastase etc., cererea ar trebul sa aiba un caracter
mai general si sa fie, pe cat este cu putinta, mai simpla, fara
arhaisme si greseli de sintaxa. Pentru parastasele comune
este suficienta frumoasa formula prescurtata ,a evlaviosilor
crestini ortodocsi, imparati... de la inceputul si pana la
sfarsitul veacurilor”, fara sa se adauge, ca de obicel: ,si a
robilor Ta1”, pentru ca sa inceapa sirul nesfarsit al pomelnicelor.
La slujba Sfantului Maslu si in imprejurari asemanatoare, in
loc de formulele complicate: ,ale celor veniti”, ,,ale celor care
se vor apropia’, ,,ale celor care se vor unge” si altele asemanatoare,
care se obignuiesc si la care se refera prima intrebare ar fi de
ajuns doar cuvantul: ,acestora” (,ale robilor lui Dumnezeu
acestora”), asa cum exista si in textul multor rugaciuni.

Nici la Litie n-ar fi potrivit sa se citeasca multe pomelnice,
mai ales daca slujba se face la o sarbatoare mare, chiar daca
in parohii s-a transformat in randuiala particulara. In tot cazul,
pomenirea indoita este cu desavarsire neacceptata, de vreme ce
rugaciunea nu prevede inserarea numelor (,s1 inmulteste-le
pe acestea In orasul acesta si in toata lumea Ta si pe toti cel
ce vor gusta din acestea, credinciosii robii Tai, sfinteste-17).
Daca se face pomenirea, ea va fi doar la ectenie, care dupa
practica de parohie se pune inaintea rugaciunil binecuvantarii
artoselor si concret la cererea: ,Pentru mila, pacea, viata”.
Cererea aceasta, 1n cazul multor pomelnice, ar putea f1 intrerupta
la cuvintele: ,,celor care savarsesc sfanta praznuirea aceasta’,
1ar pomelnicele sa fie citite la Proscomidie.
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374

La Botez, formulele de la Ectenia Mare si de la
rugaciuni se modifica in functie de gen?

Este foarte logic sa se faca aceasta precizare a genurilor,
asa cum se face si in alte rugaciuni si slujbe. Evhologiile
tiparite au toate randuielile si rugaciunile formulate la genul
masculin. In mod special, randulala Sfantului Botez, in vechile
manuscrise, este formulata la genul plural, pentru ca presupune
savarsirea lui in grup. Trecerea de la masculin la feminin
insa, cel putin din cate cunosc, nu este intalnita in manuscrise.
Evident ca aceasta se facea de catre slujitori, in timpul
savarsiril Tainel. Dificultatea insa este cum va fi facuta
modificarea aceasta a genuluil de catre preotii putin invatati.
In mod special, pentru randuiala Sfantului Botez nu este
foarte greu, este de ajuns sa se faca o pregatire prealabila si
putina atentie asupra randuielii. Din prima rugaciune (,la facerea
catehumenului”) pana la a doua rugaciune a tunderii am numarat
aproximativ nouazeci de situatii in care trebuie facuta schimbarea
genulul, adica intr-o masura destul de importanta, care
presupune destula atentie si suficiente cunostinte gramaticale.

Din fericire, o mare parte din aceste cuvinte se acorda
cu usurinta: in jur de cincizeci de ori se intalneste pronumele:
,lul”, ,acestuia”, ,pe acesta’, care corespund pronumelui feminin:
»el’, ,acestela’, ,pe aceasta”. La prima rugiciune de exorcizare,
doua pronume vor ramane asa cum sunt, pentru ca depind de
genul neutru al cuvantului: ,mAaopa - atog’: ,lesl si te
departeaza de la zidirea (,mAaopa 7, genul neutru in limba
greaca, dar genul feminin in limba romana n. trad.) aceasta
sl sa nu te intorci, nicl sa te ascunzi in el, nici sa-l intampini
pe el”. In jur de zece ori se intalneste notiunea: ,robul”, ,al
robulu1”, ,robului”, ,pe robul”, care are drept corespondent:
,roaba”, ,a roabei”, ,roabei”, ,pe roaba”. In acelasi fel: ,cel nou
luminat” va deveni: ,cea nou luminata”, ,pe el insusi’- ,pe ea
insasl”, ,insemnat” — ,insemnata’, ,noul ales ostas” cu ,noua
aleasa ostag”. Oarecum mai dificila este situatia celor aproximativ
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doudzeci de participii, dintre care trei se repeta de doua ori
flecare. Mai jos le adaugam cu aproximatie in ordinea in care
se afld in text s1 iInduntrul parantezei punem forma lor feminina:
- ,pe cel care s-a invrednicit” (,pe cea care s-a invrednicit”);

- ,,cel care se inchind” (,cea care se inchina”);

- ,,cel ce preamareste” (,cea care preamareste”);

- ,,cel iInsemnat” (,cea Insemnata”)

- ,cel care se gateste” (,cea care se gateste”);

- ,,cel care dobandeste” (,,cea care dobandeste”)

- ,cel care victuleste” (,cea care vietulieste”)

- ,cel care pazeste” (,,’cea care pazeste)

- ,cel care fereste” (,cea care fereste”)

- ,cel care se boteaza” (,cea care se boteaza”)

- ,cel care vine” (,,cea care vine”)

- ,cel incearcat” (,cea incercata”);

- ,cel 1zbavit” (,cea 1zbavita”)

-,cel facut” (,cea facuta”)

- ,,cel intarit” (,,cea Intarita”)

- ,cel ce pazeste” (,ceea ce pazeste”)

- ,,cel invrednicit” (,cea Invrednicita”)

- ,cel ferit” (,cea ferita”)

- ,cel Insotit” (,cea Insotita”)

Raportul detaliat de mai sus despre modificarea
genurilor in randuiala Sfantului Botez s-a facut, pe de o
parte, ca sa constituie un ajutor pentru cei care au nevoie, iar
pe de alta parte, ca sa arate celor care nu au nevoie de acesta
ca nu este un lucru atat de simplu, asa cum se pare la prima
vedere. De aceea nu este corect ca ele sa se faca de mantuiala
la vremea Botezului, ci trebuie o mica pregatire prealabila,
dar responsabila si serioasa.



[OANNIS FOUNDOULIS 193

375

Preotul poate sa-si faca inchinaciunile cand nu
este nici un crestin in biserica?

In tot cazul, lucrul acesta nu este binevenit. Randuiala
inchindciunii presupune si prezenta poporului, de la care preotul
is1 cere lertare, inchinandu-se spre acesta. In conditil obisnuite,
nu este indreptatita, pe de o parte, atitudinea unor preoti, care-si
fac inchinaciunile inainte de inceputul slujbei, nici, pe de alta
parte, obisnuinta cea rea sa-si faca inchindciunile in Sfantul Altar.

Randuiala bisericeasca este evidenta si bine calculata,
incat sa existe si timpul necesar pentru imbracare si Proscomidie
sl sd se asigure si prezenta poporului. Pe de alta parte,
rugaciunea preotulul inainte de savarsirea Sfintei Liturghii,
in fata Usilor Imparatesti, sdrutarea icoanelor, cererea de iertare
si intrarea in Sfantul Altar a slujitorilor este complementara in
crearea atmosferei liturgice potrivite, li se da si credinciosilor
aflati acolo ocazia sa participe cu mintea la rugaciunea
pregatitoare a slujitorului si sa se pregateasca ei insisi. Randuiala
aceasta este atat de cucernica si de frumoasa incat nu vad
niciun motiv ca sa se faca contra randuielii, in Sfantul Altar.

Pierderea randuielii se datoreaza evident taierii cantarii
canoanelor, care tinde sa se impuna in parohii. Astfel, in timp
ce Liturghierele mai vechi prevad iesirea slujitorilor pentru
inchinare dupa cantarea a sasea, cele mal nol o asaza In
timpul cantarii intaia si a treia, lar multi ies imediat dupa
Ectenia Mare, in timpul catismelor. In felul acesta au mai
mult timp pentru imbracare si Proscomidie, dar prezenta
poporuluil este intr-un numar mic.

Acolo unde, din considerente de necesitate se impune
mutarea inchinaciunii inainte chiar de inceputul slujbei, sunt
anumite sate micl unde din pricina conditiilor speciale preotul
este silit sa Implineasca si indatoririle citetului si al cantaretuluil
la Utrenie. Din nefericire, situatiile acestea nu sunt rare.
Atunci preotil sunt silitl sa se inchine, sa se imbrace, sa
savarseasca Proscomidia si dupa aceea sa dea binecuvantarea,
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sa citeasca cel sase psalmi si sa cante, uneori, Utrenia pana
la sfarsit. Incalcarea randuielii nu se face din nestiintd sau
nepasare, ci dintr-o necesitate imperioasa. Lipsa prezentei
poporulul la inchinaciune este suplinita de cererea ilertarii
din timpul imnului heruvimic.

376

In unele Molitfelnice exista si a doua rugaciune
la slujba Sfestaniei. Randuiala cu o singura
rugaciune este considerata nedeplina?

Intr-adeviar, in anumite Molitfelnice mici exista doua
rugaciuni ale Sfestaniei, cea obisnuita: ,Stapane, Doamne,
Dumnezeul nostru, Cel mare intru sfat s1 minunat in lucruri...”
si o alta: ,Dumnezeule Cel mare si Preainalt, Cel inchinat in
Sfanta Treime”, care de obicel se numeste: ,,aghiorita”, deoarece
este preferata la savarsirea Sfestaniei in Sfantul Munte.

Aceste doua rugaciuni se intalnesc in rugaciuni in
manuscrise fie impreuna, fie separat. Pentru prima oara le
gasim Impreuna, dupa cate stiu, in Evhologhiul manuscris
Sinai 959 din secolul al XI-lea. Acolo, prima rugaciune poarta
titlul: ,,Rugaciunea aghiasmei Liturghiei” si a doua: ,,Rugaciune
la curatirea cu apa facuta de diacon, adica a bail”. Si din
titlurile lor reiese ca nu se foloseau in aceeasi randuiala. Prima
este rugaciunea sfintiril apeil, care atunci era inca unita cu
Sfanta Liturghie, a doua este rugaciunea baii sfinte, asa cum
relese si din titlul e1 si foarte clar si din continutul ei:
Ltrimitandu-ne noua Iubitorul de oameni darurile Sale vinde-
catoare in prezenta apa, cacl nu spre placerea trupului, ci
spre...”. Textul initial, in loc de ,,apa”, are cuvantul ,baie”. Si
nici formula: ,spre placerea trupului” nu este justificata intr-
o randuiala de sfintire a apei, din care credinciosii beau si se
stropesc. Putin mai sus, in aceeasi rugaciune exista si o alta
aluzie la ,spalare”: ,Cel ce baia nasteril din nou... pe cel ce
trupul isi spala cu apa, spre curatire”.
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Dar siin afara de aceasta, nu se justifica din punct de
vedere teologic existenta celor doua rugaciuni de sfintire in
aceeasi randuiala. De vreme ce prin prima rugaciune se face
sfintirea apei, cum va fil socotita din nou apa comuna, ca sa
primeasca o noua binecuvantare si o noua sfintire? In manuscrise
s1 deseori si in editiile tiparite exista multe rugaciuni pentru
acelasi subiect. Aceasta nu inseamna ca rugaciunile acestea
sunt neterminate si se rostesc toate ca sa se completeze oarecum
reciproc. De obicel provin din diferite traditii liturgice si
locuri diferite, iar copistil le-au adunat in colectii, ca sa se
dea prilejul selectionarii lor de catre liturgisti. In vremurile
de decadenta liturgica, acest lucru se uitd si nu lipsesc
situatiile in care se unesc doua sau mail multe rugaciuni, ca
sa rezulte o noua rugaciune (exemplu este rugaciunea de
astazi a Agheasmeil Mari, despre care vezi raspunsul la
intrebarea 187) sau se inglobeaza toate intr-o randuiala
consistenta, asa cum s-a intamplat, de exemplu, in randuiala
Sfantului Maslu si in randuiala Dumnezeiestii impértésanii.

Rugaciuni speciale de sfintire a Aghiasmeil mici exista
cel putin cinci In manuscrise, dintre care doar doua au fost
cuprinse 1n editiile tiparite. In acestea nu se cuprinde rugaciunea:
,Pleaca, Doamne, urechea Ta”, care nu este o rugaciune de
sfintire a apel, cl rugaciunea plecarii capetelor, adica o rugaciune
de binecuvantare a credinciosilor prezenti.

377

La Sfestanie exista troparul: ,,Pentru rugaciunile
Sfintilor celor fara de arginti, Nascatoare de
Dumnezeu, pazeste pe robii Tai”’. Este corect
adaugat: ,Nascatoare de Dumnezeu”? Aici nu este
vorba despre troparul Nascatoarei de Dumnezeu.

Sirul troparelor care exista in randuiala Sfestaniei
(,Ceea ce al primit bucurie prin inger” etc.) are o istorie
destul de complicata, care justificd multele anomalii care
exista in aceste tropare. Faptul ca nu exista in vechile manuscrise
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este dovada alcatuirii lor ulterioare si a introducerii lor in
randuiala propriu-zisa. La inceput, Agheasma mica era alcatuita
doar dintr-o rugaciune, si legata fundamental de Sfanta
Liturghie. Ruperea ei de aceasta a avut ca urmare dezvoltarea el
ca randuiala de sine statatoare, cu toate elementele propriu-
zise, adica psalmi, tropare, Apostol, Evanghelie etc. Dezvoltarea
s-a facut prin imitarea randuielii Utreniei, cu reminiscente
ale vechii alcatuiri unita cu Sfanta Liturghie.

Sirul troparelor s-a facut la inceput, asa cum reiese si
din vechile manuscrise, pentru ca sa fie introduse in stihologia
Psalmului 50 s1 a cép.térii Nascatoarel de Dumnezeu, sau si a
cantarii lul Zaharia. In manuscrise, troparele acestea prezinta o
varietate atat de mare, incat rareori le gaseste cineva exact
aceleasi, sau egale la numar. Evident ca nu toate sunt lucrarile
aceluiasi autor, cel putin in fundamentele primare, care cu
siguranta sunt cele care au acrostihuri alfabetice, la care
diferiti autori au adaugat altele, in functie de evlavia lor in
special fata de diferiti sfinti. Dar si seria cu acrostihuri
alfabetice are ciudateniile ei. Cele mail multe tropare ale
acestel seril sunt ale Nascatoarel de Dumnezeu si se
adreseaza Preacuratei. Troparul: ,Da-mi, Hristoase al meu”,
LFi1ind rugat de toti sfintii, Indurate” se adreseaza lui Hristos,
insa pomenesc s1 mijlocirile Nascatoarei de Dumnezeu, adica
sunt intr-un oarecare fel si acestea tropare ale Nascatoarei,
asa cum aflam in celelalte situatii. Troparul: ,Iarta, Mantuitorule’
se adreseaza doar lui Hristos, fara sa pomeneasca pe
Nascatoarea de Dumnezeu. Si in timp ce seria lor alfabetica
tinde sa se incheie cu un tropar treimic (,,Slavim pe Tatal si
pe Fiul si pe Sfantul Duh”) si unul inchinat Nascatoarei
(,Ceea ce in vremurile mai de pe urma in chip minunat ai
zamislit s1 al nascut pe Ziditorul Tau, Fecioara”), dupa
modelul cantarilor canoanelor (de stiut ca seria aceasta are
trasaturile cantarii a noua, de vreme ce are irmosul cantarii
a noua pe glasul sase: ,Bucura-te”’ cantata practic, deoarece
evident prisoseau inca doua stihuri din cantarea Nascatoarei
de Dumnezeu (,,Coborat-a pe cei puternici...” ,Luat-a pe Israel”)
adauga inca doua tropare ale Nascatoarei de Dumnezeu, in
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afara acrostihului: ,Bucura-te, munte”, ,Milostive, pentru
rugaciunile”). Acum, de acest tropar ultim al Nascatoarei de
Dumnezeu (,Milostive, pentru rugéaciunile”) se leaga o serie
de tropare care prezintd inca o imagine confuza. In editiile
tiparite de obicel in afara de noua cantare treimica (,pe
Tatal, pe Fiul”) si noul tropar al Nascatoarei de Dumnezeu
(,Ceea ce al zamislit in chip negrait in vremurile din urma”),
pe care 1l gasim la sfarsitul noii serii, exista inca patru tropare,
unul pentru arhangheli, unul pentru Sfantul Ioan Botezatorul,
unul pentru Apostoli si ceilalti sfinti s1 unul pentru Sfintii cei
fara de arginti. Acest tropar al Sfintilor celor fara de arginti
da impresia ca este ceva intercalat, pentru ca prin troparul
precedent se incheie in chip firesc invocarile catre Sfinti, prin
pomenirea tuturor laolalta. Mal mult, acesta se adreseaza
Nascatoarel de Dumnezeu, in timp ce celelalte lui Hristos. In
multe manuscrise existd s1 alte tropare pentru profeti,
martiri, Sfinti si drepti, pentru cei trei ierarhi, pentru Sfintii
Pantelimon, Nicolae, Dimitrie, Gheorghe si ceilalti, intr-o
multime de variante. Cateva dintre acestea au fost cuprinse
sl 1n anumite editii tiparite. Siin troparele acestea se observa
aceeasl nepotrivire cu cele mai dinainte. Cele mai multe se
adreseaza lui Hristos, altele insa direct Sfintilor.

Intr-o traditie atat de confuzi nu este cu putinta ca
cineva sa fie sigur care este pozitia troparului Nascatoarei,
nicl sa spuna cu certitudine ca deoarece este inchinat acesteia,
nu se gaseste aici in chip corect, sau cel putin in pozitia luil
initiala. Altceva insa este ceea ce mira mai mult in acest
tropar: Sfintii cei fara de arginti mijlocesc la Nascatoarea de
Dumnezeu si nu la Hristos, ca sa-1 pazeasca pe crestini.
Fundamentul teologic al acestui tropar este fara indoiala
popular si exagerat.

In manuscrise avem doud variante ale acestui tropar,
care nu prezinta dificultatea de mai sus. Nu este un tropar
inchinat Maicii Domnului, nici nu-1 prezinta pe Sfintii fara de
argint mijlocind la Nascatoarea de Dumnezeu. In codicele
Bibliotecii Nationale din Atena, numarul 664 are urmatoarea
forma: , Pentru rugaciunile preaslavitilor doctori fara de arginti,
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Hristoase, Unule Mult-milostive, da-ne noua vindecare sufletului
si trupului.” In codicii Atena 672, 674 si 675 din secolul al
XVII-lea redam mai jos: ,Pentru rugaciunile preaslavitilor
doctori fara de arginti, ale martirilor si ale tuturor Sfintilor
Tai sa trimita peste noi milele Sale”.

Nu se poate stabili cu exactitate daca troparul aflat in
uz astazi constituie o compilatie a celor doua de mai sus, sau
cele doua il diortosesc pe cel de dinainte, lucru cel mai probabil.
In tot cazul, Intr-o eventuala editie noud a micului Molitfelnic, ar
fi bine sa fie diortosit troparul acesta, pentru ca sa se rezolve
indoita dificultate liturgica si teologica pe care o prezinta.

Dintre cele doua diortosiri de mai sus, a doua (a
Codicilor 672, 674 s1 675) este de preferat pentru ca astfel se
va inchela in chip natural seria invocarilor Sfintilor, cu
conditia insa ca troparul de dinainte, care se refera la apostoli, sa
primeasca infatisarea marturisita de codicii de mai sus (si in
Codicele Atena, din secolul al XVI-lea: ,Pentru rugaciunile
Preaslavitilor Apostoli, Datatorule de viata, Hristoase, Dumnezeul
nostru, pastreaza nezdruncinata credinta noastra”).

378

Din traditie, la casa lauzei, de obicei in ziua a
cincea sau a sasea de la nasterea copilului, se
savarseste agheasma si in continuare se citesc
din Molitfelnic rugaciunile: ,la femeia lauza”.
Este corecta randuiala aceasta?

Intrebarea numarul 30 se referea la un obicei aseméanator.
Conform acelei intrebari, preotul nu citea rugaciunile la femeia
lauza din Molitfelnic la casa lauzei, ci in biserica, deasupra
unuil vas cu apa, cu care se stropea dupa aceea lauza si casa
s1 cel care asistasera la nastere. Prin intrebarea de mai sus
descoperim o alta practica, care constituie cu siguranta o
evolutie a obiceiului liturgic de mai sus.

Intr-adevar, orice mod de folosire al apei sfintite la
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randuiala femeil lauze se face din obisnuinta, fara sa fie
prevazuta de practica liturgica oficiala descrisa in Molitfelnice.
Desigur ca a fost introdusa ca un element de curatire, care
este comun in toate credintele si practicile populare. In
practica Bisericii a fost introdus in mod neoficial prin influenta
prescriptillor Leviticului, despre cel curati si necurati si ale
curatirilor levitice care se faceau prin stropiri si spalari cu
apa. Chiar in rugaciunile insele care exista in Molitfelnicele
noastre si se folosesc si astazi, intalnim conceptia ca lauza se
gaseste intr-o starc de necuratie sufleteasca si trupeasca,
precum si casa sl totl cel care au slujit la nastere si s-au atins
de lauza (,in faradelegi ne-am zamislit si intinati suntem toti
inaintea Ta” — Rugaciunea 1; ,s1 de intinare curateste-o... si
curateste-o pe ea de toata intinarea trupeasca” — Rugaciunea
a doua; ,,s1 1arta pe roaba Ta aceasta (N) s1 toata casa in care
s-a nascut pruncul acesta. Iarta si pe cel care s-au atins de
dansa si1 pe totl care se afla aicli ca un Dumnezeu bun si de
oameni 1ubitor, ca Tu singur ai puterea de a lerta pacatele” —
Rugaciunea a treia. Vezi expresil asemanatoare si in rugaciunile
de la patruzeci de zile). Daca aceasta este conforma cu Noul
Testament, cu Invatatura teologica si cu practica Bisericii
primare, este alta problema, pe care nu o vom studia acum
(vezi studiile respective ale Parintelui Panaghiotu Simighiatu,
Curatirea femetlor dupa nastere, Grigorie Palama, vol. 45
(1962), p. 108-118, si prologul Parintelui Constantin Papaghiani
cu acelasi titlu, in acelasi periodic, vol. 46 (1963), p. 223-229).

Odata ce s-a acceptat insa ca dispozitiile levitice despre
necuratire sunt valabile si in Noul Israel si conform acestora,
lauza este necurata, n-a ramas decat sa se 1nsuseasca sl
modurile de curatie prevazute de Levitic. Astfel, avem in
practica liturgica oficiala rugaciunile: ,la femeia lauza, in
prima zi de la nasterea copilului acesteia” si a randuielii la
patruzecl de zile si in mod neoficial curatirile cu apa sfintita.
In manuscrise se vorbeste despre stropire cu ,apa sfintitd”
sau cu agheasma de la Boboteaza, sau cu ,,apa sfanta, adica a
calduril”. Conform altor manuscrise, se aseza un vas cu apa
(,un vas deasupra scaunului”), care nu se sfintea cu randuiala
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speciala, ci cu rugaciunile din prima zi, care se citeau
deasupra acesteia. Sfantul Simeon al Tesalonicului marturiseste
ca apa se sfintea prin semnul Sfintei Cruci si se stropea cu
aceasta casa si da s1 o talcuire teologica acestel practici: ,,deci
s1 pecetluind preotul apa cu semnul Crucii, ca o pregatire a
Dumnezeiescului Botez, stropeste casa” (Dialoguri, cap.59).
Ceva asemanator se intampla in anumite parti si la randuiala de
patruzeci de zile, in timpul citiril rugaciunilor, cand femeile
tin un vas cu apa pe care 1l folosesc ca Agheasma pentru
stropirea caselor lor.

Este vorba despre o practica paraliturgica, ce nu poate
fi aprobata, nici respinsa, de vreme ce practica liturgica
ulterioara pare ca se Impaca cu aceste conceptil vechi-
testamentare sau populare. Daca se Intampla sa se 1a In
discutie aceasta problema, intr-acolo ar trebuil sa se intoarca
atentia noastra si nu spre apa pe care o foloseste poporul.
Despre istoria acestel practici, publicAm mai jos randuiala
Agheasmel in legatura cu rugaciunile lauzel, asa cum ne-o
descrie in scrisoare preacucernicul preot care pune intrebarea:
,Blnecuvantat este Dumnezeul nostru... Doamne, auzi rugaciunea
mea... Dumnezeu este Domnul... Nasterea Ta, Hristoase,
Dumnezeul nostru... Nasterea Ta, Nascatoare de Dumnezeu...
Psalmul 50. Miluieste-ne pe noi Doamne... Slava... Doamne,
miluieste-ne pe noi... 51 acum... Usa milostivirii... Domnului
sa ne rugam. Ca Sfant esti... Acum a sosit vremea... si cele
trel tropare urmatoare. Sfinte Dumnezeule, Apostol, Evanghelie,
Ectenie Mare. Rugaciunea Agheasmel mici. Pace tuturor.
Capetele noastre... Pleaca, Doamne... Mantuieste, Doamne,
poporul Tau, de trei ori. Si1 preotul stropeste casa si pe cei aflati
acolo. Miluieste-ne pe noi, Dumnezeule.... Ca milostiv si 1ubitor
de oameni... Cele trei rugaciuni ale randuielii la femeia lauza si
Apolisul: ,,Cel ce In pestera s-a nascut... Pentru rugaciunile”.
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379

Este corect ca pruncul nebotezat care il poarta
pe satana in inima si in sufletul lui sa fie introdus
la patruzeci de zile in Sfantul Altar?

380

De vreme ce celor nebotezati le este interzisa
intrarea in Sfantul Altar, de ce pruncilor nebotezati
nu numai ca le este ingaduita, dar se si impune,
la patruzeci de zile?

381

Daca pruncul a fost botezat odata cu nasterea
lui, sau 1nainte de patruzeci de zile, randuiala
imbisericirii se va mai savarsi?

La randuiala de patruzeci de zile se refera o serie de
intrebari, 1ar raspunsul la cele mai multe dintre ele presupune
cunoasterea mersului istoric pe care l-a urmat de-a lungul
veacurilor practica liturgica respectiva a Bisericili. Doar
aceasta poate sa ne lumineze s1 despre sensul pe care 1 l-a
atribuit acestela traditia noastra liturgica, dar si sa ne indrume
pentru aflarea unei solutii corecte in cazul problemelor complicate
care se nasc 1n practica liturgica de astazi. Probabil ca
problemele acestea pe care le vom aborda mai jos, din pricina
celor trei intrebari pe care le avem inainte, precum si a
celorlalte care vor urma, is1 au radacinile lor in variatiile care au
fost consemnate de traditia primara speciala in randuiala aceasta,
s1 sub aspectul prezumtiilor teoretice, si sub aspectul schimbarilor
liturgice care au venit ca urmare a acestor oscilatii teoretice.
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Asa cum este stiut astazi, randuilala venirii femeii la
biserica este alcatuita din patru rugaciuni, sau mai exact din
doua perechi de rugaciuni. Sistemul acesta al alcatuirii unei
randuieli din doua rugaciuni, dintre care prima este rugaciune
propriu-zisa si cealalta rugaciune de bincuvantare, a plecarii
capetelor, i1l intalnim deseori in randuielile bizantine si
putem sa-l caracterizam drept regula generala, de exemplu:
hirotoniile, sfestaniile, nunta, Sfantul Maslu si alte situatii.
Daca astazi, in toate aceste randuieli acest aspect nu este
evident la prima vedere, se datoreaza evolutiel liturgice
ulterioare, care a adaugat si alte elemente, de obicei de mana
a doua, care au modificat structura simpla initiala a celor
mail multe dintre aceste randuieli.

Acum, In mod special in randuiala venirii femeii la
biserica la patruzeci de zile, existenta a doua perechi de
rugaciuni marturiseste, pe de o parte, despre ipostasul indoit
al randuielii, pe de alta parte, ne aduce de la inceput
banuiala ca doar o pereche trebuie sa fie primara si cealalta
ulterioara. Nu ne ramane decat sa certificaim ipoteza de mai
sus, recurgand la traditia manuscris. Intr-adevar, in cel mai
vechi Evhologiu bizantin, care se pastreaza in Codicele
Barberin 336 din secolul al VIII-lea, exista o singura rugaciune,
a treia a editiel tiparite (,Doamne, Dumnezeul nostru, Cel ce
la patruzeci de zile”), care poarta numele: ,Rugaciune cand
intra copilul in biserica, in a 40-a zi de la nasterea lui”. Cei
mai multi s1 mai ales cel mai vechi codici contin doar aceasta
rugaciune, cu titlul asemanator (,Rugaciune cand este adus
copilul la biserica”, ,Rugaciune la patruzeci de zile a copilului”,
,Rugaciunea intraril copilulul impreuna cu mama lui in
biserica, la patruzeci de zile” etc.). Rugaciunea plecarii capetelor,
care este pusd mai inainte (,Dumnezeule, Parinte Atottiitorule”),
chiar daca nu este intalnita in toti codicili mai vechi, constituie
impreuna cu aceasta a doua pereche de rugaciuni, cu unitate
tematica. Tema amandurora este aducerea pruncului la
biserica, dupa modelul Domnului, a Carui Maica neispitita de
nunta, L-a adus la Templul din Ierusalim ,ca sa-L. puna
inaintea Domnului” dupa dispozitiile respective ale Legii
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mozaice (Luca 2, 22 s.u). Rugaciunile constituie binecuvantarile
prunculul s1 cereri pentru acesta, care, dupa exemplul
Mantuitorului, este adus la biserica si afierosit Domnului.
Acesta este s1 scopul evident al randuielii, care reiese nu doar
din textul rugaciunilor, ci1 s1 din titlurile randuielil, pe care
le-am intalnit in manuscrise si le-am amintit mai sus. Copilul
intra in biserica si el este ,,imbisericit” la patruzeci de zile, nu
mama lul. Aceasta insoteste pruncul si se binecuvanteaza odata
cu acesta (,In acelasi timp parintii si nasii’). Este important
de consemnat ca binecuvantarea 11 cuprinde pe amandoil parintil
(vezi s1 Luca 2, 34: ,,s1 1-a binecuvantat pe acestia”). De asemenea,
este vrednic de luat in seama faptul ca recursul in istoria
sfanta, care da sustinere teologica si sens practicii crestine,
nu se refera la dispozitiile despre curatire ale Leviticului
despre femeie, ci doar la exemplul Domnului. Mama nu este
socotita necurata, nicl nu se cere curatirea ei liturgica.

De asemenea, trebuie sa consemnam ca copilul este
nebotezat, fara nicio indoiala. Amandoua rugaciunile presupun
ca intrarea lul in biserica este pentru prima oara si cer sa fie
invrednicit ,la vremea potrivitd” de Sfantul Botez. In cateva
manuscrise se intercaleaza si cereri prin care se doreste ca
pruncul sa fie invrednicit a se impartasi cu Preacuratele Taine
(,sa dobandeasca partea alesilor Imparatiel Tale, sa fie partas
al Sfantului Trup si al Sfantului Sange al Hristosului Tau,
pazindu-1”). Pe de alta parte, rugaciunile din prima, a opta si
a patruzecea zl prezinta un caracter progresiv sl se inscriu
fundamental in practicile prebaptismale. Etapizarea este
evidenta: iIn prima zi pruncul este binecuvantat si este
salutata venirea luil in lume, in a opta zl primeste nume si
este socotit: ,robul lui Hristos” si,crestin”, in a patruzecea zi
intra 1n biserica lui Dumnezeu, ,se arata” si este oferit
Acestuia. Urmeaza cateheza, exorcismele, Botezul, Mirungerea
si Sfanta Impértisanie, ca practici ale desadvarsirii noului
crestin. Altfel, daca copilul este deja botezat, nu numai ca se
stricad seria etapizata a practicilor prebaptismale, dar se
pierde si sensul aducerii la biserica in a patruzecea zi, caci
y,ofranda este acesta” s1 ,ca dar lul Dumnezeu se aduce”,
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conform lui Simeon al Tesalonicului (Dialoguri, cap. 20).
Insusi Sfantul Simeon consemneaza cd de acum inainte
pruncul apartine tagmei catehumenilor (,de aceea, de acum
inainte... pruncul este catehumen”). Ca randuiala aducerii
pruncului la plinirea zilelor se pune de regula inaintea
Sfantului Botez si face parte din randuielile prebaptismale
relese si din expresia care incheie practicile prebaptismale si
care In multe manuscrise cuprinde si imbisericirea, adica
aducerea la patruzeci de zile a prunculul: ,esti imbisericit,
estl botezat, esti luminat’. Intr-adevar, conform obiceiulul
consacrat, copiil erau botezati dupa implinirea celor patruzeci
de zile de la nasterea lor. Asa cum reiese din raspunsul lui
Petru Hartofilactul, la respectiva intrebare (,la cat timp
trebuile sa se boteze pruncul?”’) doar cand pruncul era bolnav
il botezau degraba (,daca este bolnav, nu are soroc, ci indata
este botezat”), in antiteza cu situatia in care Botezul se
savarsea dupa patruzeci de zile (,daca este sanatos, este
botezat dupa 40 de zile”). La fel, dar prin alte cuvinte reda si
prescriptia tipiconala respectiva care exista in Molitfelnicele
noastre de astazi si in diferitele editil s1 manuscrise, conform
carora ,daca pruncul nascut este neputincios ca sa suga si
este gata de moarte, nu trebuie sa asteptam... ci la ceasul in
care s-a nascut doar este spalat si indata botezat, ca sa nu se
savarseasca neluminat” (vezi si cap. 17 Leontie cel Nou, cel
Intelept). Se intelege ca in afara acestui caz de exceptie, regula
era sa fie botezatl mai tarziu, adica dupa randuiala imbisericirii,
in ordinea in care se afla randuielile prebaptismale in Evhologhiu.

Conform cu randuiala ,imbisericirii”, dupa citirea
rugaciunii initiale sau a celor doua rugaciuni de mai sus,
pruncul era introdus in Sfantul Altar, indiferent de gen. Nici
randuielile tipiconale nu fac diferenta intre barbat si femeie,
dupa cuvantul apostolic ,,nu este barbat si femeie” (Galateni
3, 28), asa cum nu se face distinctie asemanatoare si la Botez,
si la oricare alta randuiala. Intrarea nu doar a pruncilor de
parte feminina, ci si a femeilor in Sfantul Altar, pentru a se
impartasi cu Preacuratele Taine este marturisita de practica
Bisericii primare, de canoanele lui Ipolit (Canonul 19, 143) si
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de canonul al doilea al lui Dionisie al Alexandriei, si confirmata
si de Balsamon in talcuirea sa la canonul de mai sus , dupa
obiceiul cel vechi, femeile intrau in Altar si se impartaseau de
la Sfanta Masa”. Dintre manuscrisele cunoscute, doar unul,
Sinai 968, din secolul al XV-lea, face deosebire de gen si,
conform acestuia, pruncul de parte barbateasca este introdus
in Sfantul Altar, iar cel de parte femeiasca nu, asa cum s-a
Impus sa se savarseasca sl azl, evident din epoca stapanirii
turcestl. Aproximativ din aceeasi perioada, sau si dintr-o
perioada mai tarzie sunt manuscriscle (vezi Atena 662, 664 si
667), care prezinta o randuiala intermediara: conform acestel
practici, pruncii de cele doua genuri sunt adusi in Sfantul
Altar, dar preotul, cand inchina pruncul de parte femeiasca,
nu trece prin fata Sfinter Mese, ci doar prin parti si in spate,
asa cum am vazut in raspunsul la intrebarea 363.
Semnificatia aducerii in Sfantul Altar a pruncului este
exact cea exprimata de Sfantul Simeon al Tesalonicului si
care transpare si din cele doua rugaciuni de mai sus si din
practicile care insotesc imbisericirea pruncului. Pruncul ,este
afierosit” lui Dumnezeu ca ,dar” si,ofranda”. Si unde altundeva
putea sa se aduca darul lui Dumnezeu, decat la Altarul Lui?
Exact acest lucru motiveaza si introducerea tuturor pruncilor,
indiferent de gen, in Sfantul Altar. N-are nicio legatura cu
preotia, care este rezervata barbatilor. Este vorba despre
practica ofrandei noului om adus lui Dumnezeu, caci si pentru
Dumnezeu, si pentru crestini nu exista distinctie si preferinta
pentru gen. Toti suntem ,,una in Hristos lisus” (Galateni 3, 28)
partasi ai acelorasi bunuri si mostenitori ai acelorasi fagaduinte.
Acum, cum este cu putinta sa fie adusi pruncii nebotezati
in Sfanta Biserica si in Sfantul Altar? La inceput, nu se
interzicea intrarea 1n biserica a celor nebotezati. Catehumenii si
cel venitl spre luminare, care fireste nu erau inca botezati, nu
numai ca intrau in biserica, dar s1 urmareau rugaciunea comuna
s1 Invatatura, si la adunarile de seara si de dimineata, si
randuiala Sfintel Liturghii pana la rugaciunile pentru acestia,
dupa ectenie, cand si plecau. Dupa citirile din Apostol si
Evanghelie si predica si inaintea catehumenilor, la Liturghia
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Constitutiilor apostolice erau sloboziti ,,ascultatoril’, simpatizanti
necrestini ai religiel crestine, cel care nu erau nicl catehumeni.
Este cunoscut din istoria si pilda idolatrilor slavi ca prezenta
la Sfintele Slujbe savarsite in biserica Sfanta Sofia din
Constantinopol a devenit motivul convertirii lor la crestinism.
Cat despre teoria ca satana se gaseste in inimile pruncilor
nebotezatl este oarecum exagerata. Copiil al caror parinti
erau crestini, macar unul dintre acestia, sunt caracterizati de
Apostolul Pavel nu ca ,necurati”, ci ca ,sfinti” (1 Corinteni 7,
14). De aceea sunt si introdusi in Sfantul Altar. Pe de alta
parte, imbisericirea pruncilor, agsa cum am consemnat si In
alt loc (vezi raspunsul la intrebarea 85) nu se face la vremea
savarsirii Sfintei Liturghii.

In tot cazul, Sfantul Simeon al Tesalonicului este singurul
care marturiseste ca doar copiii botezati, indiferent de gen,
erau introdusi in epoca lui in Sfantul Altar (Dialoguri, cap.
60). Ca aceasta nu era insa conforma cu vechea practica
reiese din ceea ce am scris mai inainte despre vremea savarsirii
Botezului, despre incadrarea randuielil imbisericirii la patruzeci
de zile In seria randuielilor prebaptismale si despre continutul
rugaciunilor, dar si din caracterizarea lui Simeon drept
,catehumeni”, a copiilor imbisericiti.

Raspunsul la a treia intrebare este si usor, si dificil.
Este usor pentru ca ,, Evhologhiul cel mic” mai nou, al editiel
Romei 1954, vol. I, p. 7-12 propune o solutie care probabil ca
este si singura viabila in prezentul context. Conform acestuia,
randuiala imbisericirii se face, de regula ,in a patruzecea zi”
de la nastere, fie ca pruncul este botezat, fie ca nu este botezat.
Apar insa anumite schimbari in acele rugaciuni in care se
face referire la Botezul viitor al copilului. Astfel, din prima
rugaciune, care impreuna cu a doua constituie prima pereche
a rugaciunilor care se refera la curatirea mamei, despre care
vom vorbl in urmatorul raspuns, se sare expresia: ,ca sa se
invredniceasca si de lumina cea intelegatoare in vremea pe
care Tu ai hotarat-o”. A doua rugaciune ramane precum este.
Din rugaciunea a treia, adica prima rugaciune a celei de-a
doua perechi, expresia ,,ca sa fie invrednicit de Sfantul Botez”
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se schimba in ,ca prin Sfantul Botez de care s-a invrednicit”.
Pentru a patra rugaciune exista in randuiala tipiconala: ,Si
lardsi sa se stie ca daca pruncul a fost botezat nu spunem
rugaciunea: ,,Doamne Dumnezeul nostru... sau le sarim pe
acestea ,s1 invredniceste-l la vremea potrivita...” pana la ,in
numele Hristosului Tau”. Urmeaza dupa aceea intrarea in
lacasul sfant, ca de obicel, si aducerea la Sfantul Altar a
pruncului, indiferent daca este botezat sau nu. Daca este de
parte barbateasca este introdus in Sfantul Altar, iar daca este
de parte femeiasci, pana in fata Usilor Imparatesti, dupa
practica cea nouda, asa cum am vazut. Nu stiu pe ce s-au
sprijinit cercetatorii acestei editil pretioase dintotdeauna, ca
sa aduca aceste modificari in randuiala imbisericirii, adaptand
dintr-o cerinta logica textul rugaciunilor pentru eventualitatea
situatiel copilului botezat. Dupa cum putem sa aflam, in
manuscrisele cunoscute nu exista o asemenea prevedere a
schimbarii textelor. Aceeasi linie urmeaza si editiile tiparite
ale Evhologiilor mari s1 mici, pana la editia Evhologhiului
mic al Diaconiei Apostolice, din anul 1972. Aici se intampla
insa ceva curios. Pe de o parte, sunt insusite schimbarile din
rugaciunile Evhologhiului mic al editiei Romei, pe de alta
parte insa, se adauga dispozitia ca dupa prima pereche de
rugaciuni, daca copilul este botezat, se face apolisul. Adica
lipseste a doua pereche de rugaciuni si imbisericirea pruncului
(,aici, daca pruncul a fost botezat sau a murit, preotul face
Apolisul’). Intr-o editie mail veche a Evhologhiului mic, a
casel editoriale M. Saliveru, ingrijire E. Skarpa (Atena) se
propune cel putin din cate stiu, pentru prima data sarirea
expresiilor de mai sus din prima, a treia sl a patra rugaciune,
care se refera la Botez, ,,daca copilul este botezat”.

Solutiile care se dau asupra acestei probleme de catre
Evhologiile mici ale Romei, Diaconiei Apostolice (1972) si
Skarpa — Saliveru sunt logice, insa ma tem ca nu sunt
corecte, conforme adica cu traditia. La inceput, savarsirea
imbisericiril dupa Botez, asa cum am vazut, sunt practici de
pionierat, de aceea si rugaciunile scrise se refera la pruncii
nebotezati. Daca se intampla insa, din motive de necesitate
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sa se savarseasca mai intai Botezul? Am vazut ca Sfantul Simeon
al Tesalonicului este singurul care vorbeste despre copiii botezati
carora li se savarseste imbisericirea. Este foarte probabil ca si
mai tarziu, adica in epoca stapanirii turcesti, din nou se savarsea
imbisericirea si copiilor botezati, probabil fara nicio schimbare
in textele rugaciunilor, de vreme ce in epocile conservatoare nu
sunt obisnuite asemenea genuri de probleme teoretice. Practica
se gasea in Evhologhiu si trebuia savarsita dupa randuiala, de
exemplu, ca si randuiala Logodnei, care chiar daca in fond, din
diferite motive, nu putea fi unita cu Nunta, se savarsea — si
se savarseste — din ratiuni curat tipiconale.

Din indiciile manuscriselor reilese ca intr-o epoca 1in
care forma nu era atat de etansa, ci era unita cu fondul, se
urma o tactica diferita. Astfel, este caracteristica dispozitia
Codicelu1l Lavrei celei Mari, in IX, 88, din secolul al XV-lea,
conform carela, atunci cand se iIntampla ca pruncii, din
diferite motive sa fie botezati inainte de cea de-a patruzecea
z1, se grabea si savarsirea randuielil imbisericirili. Adica se
savarsea mai intal randuiala de la patruzeci de zile, chiar
mal devreme de termenul precizat de randuiala aducerii
pruncului si, in continuare, randuiala Sfantului Botez. Dispozitia
aceasta este foarte importantd, de aceea o si addugam in
intregime: ,,Sa se stie ca chiar daca este nevoie ca pruncul sa
fie botezat pana la cele 40 de zile, aceste trei rugaciuni (Codicele
are doar prima pereche de rugaciuni si a trela rugaciune
singura - adica lipseste a patra), se citesc asupra lul inainte
de Botez s1 asupra mamei lui s1 asupra nasului care este de
fatda s1 urmeaza sa-l primeasca la Sfantul Botez, si dupa
aceea indata se face randuiala catehumenilor si a iluminarii,
s1 daca voieste cel ce are copilul, se prelungeste mai multe
zile spre cresterea mail deplind a copilului.” O randuiala
oarecum diferita o gasim in alte manuscrise si la Sfantul
Simeon al Tesalonicului. Aici, cu toate ca se pune inainte
randuiala imbisericirii fatd de Botez, ca de obicei, Sfantul
Simeon vorbeste despre savarsirea el si la pruncul deja
botezat s1 vedem ca in cadrul acelelasi randuieli a Botezului,
mail concret intre ultima rugiaciune prebaptismala: ,Stapane,
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Doamne, Dumnezeul nostru” si inceputul propriu-zis al randuielii
Botezului — adica a slujbei Botezului unita cu Sfanta Liturghie —
se Intercaleaza imbisericirea pruncului catehumen: ,s1 primind
preotul pruncul, il imbisericeste pe acesta, cantand si troparul:
«Nascatoare de Dumnezeu, Fecioard, bucura-te». 51 1l canta
pe acesta de trei ori. Si aseaza pruncul in fata Usilor Imparatesti,
s1 nasul, facand trel matanii ridica pruncul”’. Si Simeon com-
pleteaza: ,si pe acest catehumen tinandu-l cu mana ca pe cel
aflat, 11 duce 1n biserica... aratand ca-l aduce pe acesta
Stapanulul ca pe cel pierdut. Aratandu-si bucuria... canta:
«Bucura-te, cea plina de har» si intra... si arhiereul urmand
cele facute de batranul Simeon, il aduce pe cel botezat in
Altar, aratand ca l-a oferit jertfa. Si face aceasta de trei ori,
inchinandu-se lui Dumnezeu... si arhiereul 1l cheama pe nas
s1 se inchina de trei ori Altarului... apoi daca pruncul urmeaza sa
se boteze, nasul luandu-l pe acesta, se pleaca inaintea usilor
Altarului” (Dialoguri, cap. 62). Aceasta practica am vazut ca
se face si1 astazi de anumiti preoti, conform vechii traditii.
Faptul ca Simeon si codicii amintitl mai sus au in
acelasi timp si randuiala imbisericiril din a patruzecea zi, si
randuiala imbisericirii pruncului in timpul botezului nu inseamna
ca este vorba despre o practica de necesitate, independenta de
imbisericire. Solutia aceasta de necesitate, adica a imbisericirii
impreuna cu botezul, inainte de patruzeci de zile, ar putea fi
incadrata usor si in randuiala canonica obisnuita, fara sa se
faca intotdeauna distinctia initiala care a si provocat-o.
Punctele vulnerabile in cazul de mai sus sunt ca
savarsirea imbisericirii in cadrul Botezului nu prevede citirea
rugaciunilor respective de la imbisericirea pruncului, adica
rugaciunea a treia si a patra, sau doar a treia, si ca nu apare
deloc mama, ci doar nasul. Pentru prima poate sa se argumenteze
ca, probabil, nu era considerata necesara citirea rugaciunii,
deoarece se savarsea practica imbisericirii si lipsa rugaciunii
o completa intreaga randuiala in care se incadra. Cat despre
lipsa mamei este foarte lesne sa presupunem ca nu lua parte
la randuiala imbisericiril prunculul pentru ca nu se implinisera
inca cele patruzeci de zile ale curatirii ei. In a patruzecea zi i
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s-ar fi1 facut imbisericirea doar ei, citindu-i-se primele doua
rugaciuni si facandu-se Apolisul. Randuiala venirii femeii la
patruzeci de zile da aceasta posibilitate pentru ca este alcatuita
din doua parti independente sau semi-independente. In tot cazul,
este foarte greu de crezut faptul cd mama venea la biserica inainte
de patruzeci de zile, purtand pruncul el deja botezat, de vreme ce
dispozitiile cele mai aspre, asa cum vom vedea in urmatorul
raspuns, nu-1 ingaduia nici sa-1 atinga, nici chiar sa-1 alapteze.

Pe baza tuturor acestor lucruri pe care le-am scris, cred
ca am redat raspunsul cel mai corect la aceasta intrebare, care
este cel pe care l-am vazut in manuscrise. Adica, daca Botezul se
savarseste In caz de necesitate inainte de implinirea celor
patruzeci de zile, imbisericirea pruncului sau se savarseste
inaintea slujbei Sfantului Botez — cand se prescurteaza, din
lconomie, sl vremea veniril la bisericd a mamei (manuscrisul
mentioneaza clar ca rugaciunile se citesc ,,s1 mamei lui”), sau
se Incadreaza dupa modelul de mai sus in randuiala Botezului si
se savargeste pe scurt, intre cateheza si randuiala Botezului
propriu-zis. Faptul ca randuiala imbisericirii se face inainte
de patruzeci de zile, va fi singurul inconvenient tipiconal, nu
atat de grav fata de inconsecventa elementara pe care o
prezinta savarsirea imbisericirii dupa Botez.

382

In cazul mortii femeii lauze este ingaduita asezarea
trupului ei In naos, ca sa i se cante slujba de
inmormantare, ca de obicei, sau in pronaos?

383

La femeia lauza care pleaca din viata inainte de
patruzeci de zile, ce rugaciune ii va citi preotul
ca sa intre in biserica si sa i se cante slujba de
inmormantare?
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In continuarea raspunsurilor la cele trei intrebari
anterioare, Inainte sa intram in explicarea celor doua de mai
sus, va trebul sa consemnam cateva cuvinte despre prima
parte a randuielil iImbisericirii, adica prima pereche a rugaciunilor
care se refera la mama copilului. Si aceste doua rugaciuni sunt
ulterioare. Nu se intalnesc in manuscrise inainte de secolul al
XI-lea si sunt influentate de prescriptiile Leviticului despre
necuratia femeill dupa nastere. Acum, daca acestea sunt
valabile in Biserica crestina si in ce masura, nu este de
competenta celui care scrie sa raspunda. Tot fara raspuns
ramane s1 Intrebarea: de ce doar femela este socotita
necurata si nu si cel Impreuna responsabil cu ea pentru
nasterea copilului, barbatul ei?

In tot cazul, in pofida introducerii ulterioare a acestor
rugaciuni in cartile noastre de slujba, astazi ele sunt in uz, si
mail ales prin influenta populara, au umbrit scopul initial al
slujbei imbisericirii si au influentat chiar si titlul el in multe
manuscrise ulterioare, caci din Randuiala sau rugaciunea la
patruzeci de zile a Imbisericiril pruncului a devenit Randuiala
imbisericiril femeii. La ce conceptil exagerate s-a ajuns poate
sa traga concluzie cineva si din canonul treizeci al Sfantului
Nichifor, conform caruia, daca pruncul se boteza inainte de
patruzeci de zile, trebuia sa-l1 alapteze o alta femeie ,botezata
s1 curata”. Mamei copilului nu 1 se ingaduia nicl sa intre in
camera copilului, nici sa-1 atinga ,,pana in ziua a patruzecea,
la sfarsitul careia se curateste, si preotul 1i citeste rugaciunea”.
Din fericire insa, asemenea conceptil n-au fost primite de toti
fara proteste, asa cum reiese din scrierea lui Petru Hartofilaxul,
care considera indispensabila alaptarea copilului botezat de
catre mama neimbisericita, ,ca sa nu moara pruncul’. Analoaga
este si pozitia pe care o ia Sfantul Nicodim Aghioritul in nota
canonului de mai sus.

Una dintre aceste exagerari inacceptabile este si1 aceasta
pe care o pun intrebarile de mai sus. Primele rugaciuni ale cura-
tirll femeii la patruzeci de zile se refera la curatirea femeii,
care este vie, si nu moarta. Ar fi dincolo de orice logica citirea
lor trupului mort al femeii si inaltarea cererilor catre Dumnezeu
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pentru refacerea sanatatii ei, ca si pentru a fi invrednicita sa intre
in lacasul Domnului si sa se impartaseasca cu Sfintele Taine.

Daca punem inainte din nou dispozitiile Vechiului
Testament despre curatie si necuratie, nu avem decat sa ne
amintim faptul cad nu numai femeile inainte de patruzeci de
zile, dar si mortii insisi sunt socotiti necurati de legile mozaice,
ca sl cel care se atingeau de mort, sl casa In care a murit
omul, s1 cel care intrau in aceasta, chiar si acoperisurile
casel, timp de sapte zile (Numeri 19, 11 s.u.).

Nu cred ca ar fi lipsita de legatura fata de intrebarile
de mai sus si fata de altele asemanatoare, amintirea recoman-
darilor Apostolului Pavel, ca cei botezati in Hristos sa nu ia
seama ,la miturile iudaicesti, la poruncile oamenilor”, pentru
ca ,toate sunt curate pentru cel curati, iar pentru cel intinati
sl necredinciosl nimenil nu este curat, ci li s-au intinat lor si
mintea si cugetul” (Tit 1, 14-15). Cele care-1 intineza pe om gi-
] impiedica sa slujeasca Dumnezeului Celui viu nu sunt nici
mortil, nici functiunile fizice ale trupului omenesc, ci faptele
moarte care intineaza cugetul lor (Evre1 9, 14).

384

Cand pruncul nascut are nevoie pentru a se
vindeca de un termen mai mare de patruzeci de
zile, cand primeste imbisericirea si cum? Separat
sau Impreuna cu mama lui?

Randuiala imbisericirili prunculul are drept scop, asa
cum am vazut, intrarea lui in Biserica Domnului, ca sa fie
adus drept dar lui Dumnezeu, si, prin urmare, este lipsit de
sens sa se savarseasca in afara bisericii, in casa, in clinica
sau in orice alt loc. Imbisericirea copilului nu este o randuiala
tipiconala, ci o practica liturgica efectiva. Daca insa pruncul
este retinut pentru vindecare, sau este bolnav, fireste ca va fi
nu numai cu neputinta, ci si un gest neomenesc sa fie dus in
biserica, punandu-se astfel in primejdie direct sanatatea lui.
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Acelasi lucru l-as spune si despre conditiile meteorologice
nefavorabile, in vreme de iarna, nepotrivite si grele pentru
scoaterea pruncului din casa. Numarul de patruzeci al zilelor
de la nastere desigur ca este un numar sfant, sfintit de
practica Domnului si de traditia Bisericii, si in imprejurari
obignuite randuiala imbisericirii se savarseste exact la patruzeci
de zile de la nasterea copilului. Nu trebuile sa uitam insa ca
practica Bisericii este prin excelenta iubitoare de oameni si
vizeaza omul, s1 nu sambata, caci omul a fost facut pentru
sambata, si nu sambata pentru om (Marcu 2, 27). Numarul
patruzeci nu este magic, ci simbolic. Din motive exceptionale,
este de la sine inteleasa amanarea imbisericiril pruncului, sau
chiar si grabirea el, agsa cum am vazut in raspunsurile precedente.
In imprejurarile acestea ale contradictiei dintre forma si fond,
pastram fondul, afierosirea pruncului lui Dumnezeu, si nu
forma, numarul celor patruzeci de zile. Daca forma si fondul
coincid, este un lucru minunat. Socotesc ca este valabil acelasi
lucru si in partea cealalta, adica daca mama copilului este
impiledicata din motive de sanatate sa vina la biserica in a
patruzecea zi, atunci pruncul s1 mama se vor imbiserici, din
lconomie, mali tarziu. Iarasi, daca restabilirea sanatatil pruncului
si a mamei dureaza, nimic nu impiedica savarsirea slujbei separat
pentru mama si separat pentru copil. Atunci, In prima situatie
se vor citli doar primele doua rugaciuni si se face Apolisul, in
a doua situatie se vor citi cele doua rugaciuni urmatoare si se
va face imbisericirea pruncului. Randuiala imbisericirii, asa
cum am vazut, este alcatuita din doua parti, dintre care
prima vizeaza pe femeie, si a doua pe copil. Probabil insa ca
ar f1 mai de preferat, in situatia de necesitate, sa se amane
savarsirea el s1 sa se faca mail tarziu in acelasi timp
amandouad, sl aceasta pentru ca sa se evite confuziile.
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389

Unele femei vin la preot la douazeci de zile dupa
nastere si cer: ,jumatate de imbisericire”. Ce
trebuie sa facem in situatia aceasta?

Vechea practica bisericeasca nu cunostea asemenea
rugaciuni, in afara de rugaciunile din ziua a opta si de cele
din a patruzecea zi, care vizeaza, prima: primirea numelui, a
doua: imbisericirea prunculul. Dupa aceea, cand au revenit
conceptiile vechi-testamentare despre necuratirea lauzei, s-a
dezvoltat intregul sistem de rugaciuni pentru prima si a
patruzecea zi, care se refera la curatirea lauzei. Despre acestea
am vorbit in raspunsurile mai vechi si mai noi. Insa sl rugaciunea
din ziua a opta n-a ramas neinfluentata de asemenea elemente.
Astfel, iIn manuscrisele care s-au scris in jurul secolului al
XV-lea (Atena 94, S. 724, Cutlumus 341, Metocul Preasfantulut
Mormant din Constantinopol 8, 142, Pantocrator 149, Patmos
689, Patriarhia Alexandriei 1070, 207, Sinai 968, 988 s.a.) se
observa o tendinta de dezvoltare a acestel rugaciuni in randuiala,
prin adaugarea unor elemente care provin fie din randuiala
la femeia lauza, fie din imbisericirea pruncului. Astfel, printre
altele se adauga si o rugaciune care se refera, conform unor
manuscrise, la moasa care aduce copiil la biserica si care se
socotea si aceasta necurata. Conform altora, la mama copilului.
Rugaciunea aceasta de obicel poarta titlul: ,rugaciune la
curatirea de opt zile” sau ,rugaciune la curatirea femeii in a
opta zi de la nastere”, sau ,rugaciune pentru moasa” sl incepe
cu expresia: ,Doamne, Dumnezeul nostru (sau Stapane,
Doamne, Dumnezeul parintilor nostri), Cel ce esti painea ce
adevarata a vietil”. Aceeasi rugaciune independenta de
randulala din ziua a opta este intalnita In anumite manuscrise
cu titlul: ,,rugaciune la femeia lauza, la douazeci sau cincisprezece
zile” si a fost publicata in: Evhologhiul lui J. Goar, editia a doua,
Venetia 1730, p. 264 si de acolo a fost inseratd in editia
Evhologhiului Mare, M. Saliveru (ingrijire N. Papadopulos),
Atena, 1927, p. 513. In textul rugiciunii se face o referire
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generala la curatirea si sfintirea pe care a daruit-o Dumnezeu
credinciosilor prin ,iconomia Intruparii” si se cere curitirea
lauzel (sau a moasel) de ,intinaciunea trupeasca”, venita asupra
el, ca sa se sfinteasca aluatul mainilor ei si s poata sa hraneasca
Jfara piedica” pe casnicii el. In textul initial al rugiciunii
exista expresia ,pentru curatirea de opt zile”, care se transforma
in ,curatirea de douazeci de zile”, in situatia folosiril rugaciunii
la randuiala mai noua, la douazeci de zile. Evident ca perioada
de patruzeci de zile in care era socotita necurata lauza pare
exagerata, incat sa nu poata in aceasta femeia sa-si implineasca
lucrurile casnice s1 in special sa dospeasca painea casei si sa
nu fie socotita si aceasta dospire necurata. Astfel, apare in
traditia noastra liturgica rugaciunea ,jumatatii imbisericirii’.
Eu sunt de parere ca o asemenea randuiala anacronica nu si-
a gasit locul in textele noastre liturgice oficiale si cel maibine este
s-o facem uitata. Daca vreo femeie cere acest lucru, preotul s-
o fericeasca pentru ca prin puterea lui Dumnezeu a dobandit copil
s1 madular al Bisericii luil Hristos, sa-1 ureze refacere deplina a
sanatatii si sa-1 explice cu iubire ca este suficienta binecuvantarea
din prima zi si randuiala de multumire din a patruzecea zi,
conform practicii corecte si conform traditiel Bisericii.

386

Unii preoti folosesc doua Evanghelii la savarsirea
Tainei Sfantului Botez si a Tainei Cununiei. Una
0 asaza pe masa si rostesc cu ea: ,,Binecuvantata
este impéréi,:ia” si cealalta, pe Sfanta Masa, din
care citesc pericopa Evanghelica. Este corect sa
se foloseasca doua Evanghelii la aceste Taine?

Probabil ca se face acest lucru din ratiuni practice,
deoarece in afara folosesc Evanghelia de format mic ca fiind
mai practica, insa citesc pericopa evanghelica din Evanghelia
cea mare, de pe Sfanta Masa, din motive de evlavie liturgica.
Am parerea ca nici nu putem sa laudam, dar nicli nu putem
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sa osandim lucrarea aceasta. Cel mai firesc este sa se foloseasca
aceeasi Evanghelie, fara ca aceasta sa fie insa o regula absoluta.
Intr-un raspuns mai vechi, am vazut in traditia noastra
liturgica situatia Vohodului la Sfanta Liturghie facut cu trei
Evanghelii (raspuns la intrebarile 209 si 210). Ceva asemanator
se Intampla si la slujba din duminici, in care dupa obiceiul
consacrat, Evanghelia de la Utrenie se citeste dintr-o
Evanghelie care dupa sarutare se asaza spre inchinare afara,
1ar in timpul Sfintei Liturghii se foloseste alta Evanghelie.

La Taina Botezului insa, deoarece se pastreaza vechea
randuiala corectd si pericopa evanghelica se citeste dintre
Usile Imparatesti si nu de langa cristelnita, cel mai corect
este ca preotul sa intre in Sfantul Altar la cantarea: , Cati in
Hristos v-ati botezat”, tinand Sfanta Evanghelie. Cantarea:
,Cati in Hristos v-ati botezat” are trasaturile Vohodului, si
intrarea cu aceasta este Vohodul mic al Sfintei Liturghii, care
se savarsea in momentul acesta — desigur ,Vohodul cu
Evanghelia” — deoarece dupa aceea vor urma Apostolul si
Evanghelia si Sfanta Liturghie baptismala.

A lasa afara Evanghelia este gresit, dar mult mai
1inadmisibil s1 mail nepotrivit este sa se intoarca cu ea in Altar
paraclisierul sau unul dintre copiii care ajuta.

387

Un frate preot pretinde ca rugaciunea ,,Nimeni
din cei legati cu pofte si desfatari trupesti nu
este vrednic...” nu se rosteste la Liturghia din
Sambata cea Mare, ci in locul acesteia se rosteste
doar: ,,Sa taca tot trupul...”, adica imnul heruvimic
din acea zi. Este corect acest lucru?

Despre rugaciunea ,Nimeni din cei legati cu pofte si
desfatari trupesti nu este vrednic...” am scris putine cuvinte,
raspunzand la intrebarea numarul 23, care se referea la
sensul expresiei: , darurile acestea”, a rugaciunii in fapt. Atunci
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am scris ca rugaciunea aceasta nu apartine textului celor
doua Liturghii bizantine, a Sfantului Vasile cel Mare si a
Sfantului Ioan Gura de Aur si ca s-a adaugat ulterior.
Aceasta parere este acceptata de totl cercetatoril. Nerezolvata
ramane insa problema provenientei el, in ciuda eforturilor si
teoriilor care s-au formulat, adica daca s-a scris la Ierusalim,
Constantinopol sau Alexandria. Pentru ultima varianta pledeaza
existenta el in Liturghia alexandrina a Sfantului Grigorie
Teologul, faptul ca nu se refera la Dumnezeu Tatal, ci la Fiul,
precum toate rugaciunile acestei Liturghii, dar si pozitia cea
mali fireasca pe care o detine in textul acelel Liturghii, adica
faptul ca se prevede citirea ei dupa asezarea Cinstitelor
Daruri pe Sfanta Masa, caci si expresia el ,darurile acestea”
corespunde mai corect cu cele savarsite. Adica se refera la
darurile care deja se afla pe Sfanta Masa, in fata carora se
citeste rugaciunea. In tot cazul, dovada este faptul ca dupa
atatea oscilatil, rugaciunea aceasta pregatitoare a slujitorului
pentru savarsirea Tainel Dumnezeiestii impértésanii a fost
introdusa mai intai de Liturghia Sfantului Vasile cel Mare in
epoca in care textul el era mail deschis schimbarilor si
adaosurilor, decat textele Liturghiel Sfantului Ioan Gura de
Aur, pentru ca prima Liturghie (a Sfantului Vasile cel Mare)
se savarsea mai rar decat a doua (a Sfantului Ioan Gura de
Aur) s1 pentru motivul acesta avea intaietate si in manuscrise.
Astfel, ca ,Rugaciune pe care o face preotul pentru asa-
numitele imne heruvimice”’, rugaciunea ,nimeni nu este vrednic’
este Intalnita pentru prima data in Codicele Barberin 336,
din secolul al VIII-lea, care este cel mai vechi Evhologiu
bizantin, doar in Liturghia Sfantului Vasile cel Mare, adica
nu si in Liturghia Sfantului Ioan Gura de Aur. Mai tarziu o
intalnim si in manuscrise si in cele doua Liturghii.

Toate acestea au o legatura oarecum mai indepartata
cu intrebarea, pentru ca ea provine din Sfantul Munte, unde
parintil pastreaza cu cea mal adanca evlavie sl acrivie
traditiile vechi si, uneori in practica lor liturgica supravietuiesc
obiceiluri liturgice foarte vechi, pe de o parte, iar pe de alta
parte deoarece niciodata nu sunt dispusi sa faca schimbari
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arbitrare in textele sfinte, cineva s-ar putea sa se intrebe
dacd nu cumva si aicl avem ceva asemanator. Este cunoscut
faptul ca randuielile marilor sarbatori si mai ales ale Saptamanii
celel Mari si ale Pastelul pastreaza datorita conservatorismului
lor obiceiurile liturgice cele mai vechi. Sa fie vorba si aici de asa
ceva? Adica sa se salveze aceasta practica veche doar in Liturghia
Sambetel celel Mari, doar de anumiti continuatori al acestel
traditii? M1 se pare incredibil cu desavarsire, pentru ca asa cum
am vazut, deja in secolul al VIII-lea, rugaciunea: ,Nimeni...
nu este vrednic...” a fost introdusa in Liturghia Sfantului
Vasile cel Mare, caci aceasta se savarseste in Sambata Mare.

Mai degraba trebuie sa se socoteasca cert faptul ca este
vorba despre o ciudatenie care a provenit din talcuirea gresita a
anumitor reguli tipiconale, sau din influenta nefericitd a
Liturghiei Darurilor. Asa cum este stiut, dupa rugaciunea:
,Nimeni... nu este vrednic...”, slujitoril rostesc de trei ori
imnul heruvimic, sau in locul acestuia imnul cintat. In situatia
de mail sus trebule sa se rosteasca de trel ori cantarea
heruvimica a Sambetei celel Mari: ,,.Sa taca tot trupul”’. Evident
ca asupra acesteia ar fi insistat dispozitia tipiconala respectiva,
socotindu-se de la sine ca ea ar fi urmat rugaciunii: ,,Nimeni
din cel chemati nu este vrednic”.

Iarasi, daca eliminarea rugaciunii ar fi provenit din
considerentul ca: ,Nimeni...nu este vrednic...” este rugaciunea
cantaril heruvimice (,Noi, care pe Heruvimi”) si deoarece aceasta
nu se rosteste, nu trebuie sa se rosteasca nici rugaciunea ei —
o problema asemanatoare a ridicat si intrebarea numarul
300, despre rugaciunea cantaril Trisaghionului, cand in locul
acestuia se canta alta cantare — ar trebul sa se raspunda ca
rugaciunea aceasta este intalnita in multe manuscrise mai
noi drept ,,Rugaciunea imnului heruvimic” sau , Rugaciunea
la Heruvic’, dar denumirea el cea mai corecta este cea pusa
inainte in Codicele Barberin si in alte manuscrise vechi:
,Rugaciunea pe care o face preotul pentru asa-numitii Heruvimi”
sau ,Rugdciunea pe care o face preotul pentru insasi Cantarea
Heruvicului” sau ,Rugaciunea pe care o face preotul pentru
cel care intra cu Sfintele Daruri”. Adica, cu alte cuvinte,
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rugaciunea: ,Nimeni... nu este vrednic...” nu se uneste in
mod special cu imnul: ,Noi care, pe heruvimi”, ci se rosteste,
pur si simplu in timpul in care se canta acesta. Datorita structurii
rugaciunii sl a cantarii, au aparut insa anumite asemanari
semantice si de exprimare (,,impératul Slavei... impératul lui

Israel” — ,Imparatul tuturor”, ,cei legati cu pofte si placeri
trupestil” — ,,acum toata grija lumeasca sa o lepadam”, , puterile
ceresti... Tronul Heruvimilor... Domnul Serafimilor” — ,Noi

care, pe Heruvimi cu taina inchipuim... cetele ingeresti”’) care
se datoreaza fundamentului psalmului comun al celor doua,
Psalmul 23, adica antifonul psalmic initial al Heruvicului. In
afara de aceasta au si un scop paralel: rugaciunea il pregateste
pe preot, iar imnul pe popor pentru savarsirea Taineil
Dumnezeiestii Euharistii care urmeaza.

Daca s-ar pune problema unel asemenea relatil intre
cantare si rugaciune, aceasta ar trebui sa fie valabila mult
mail mult pentru Liturghia din Joia Mare, unde imnul cantat
in locul Heruvicului: ,,Cinei Tale celel de taina” nu prezinta
asemenea conexiuni cu rugaciunea. Imnul contrar insa al
Sambetel celei Mari: ,Sa taca tot trupul” si din punct de
vedere al scopului si al sensului si al formei de exprimare
este o paralela egala cu rugaciunea: ,Nimeni din cei legati nu
este vrednic”’, ca si Cantarea heruvimica (vezi: ,Sa taca tot
trupul omenesc s1 si stea cu fricd si cu cutremur si nimic
pamantesc intru sine si nu gandeasca, fiindca Impéaratul
imparatilor... s1 merg inainte cetele ingeresti... ” etc.).

Si11iarasi, daca s-ar impune dispozitia care caracterizeaza
rugaciunea: ,Nimeni ... nu este vrednic...” drept ,,rugaciune a
imnului heruvimic”’, ar putea sa se obiecteze ca ,,imn heruvimic”
este numit In manuscrise si in celelalte 1zvoare nu numai imnul:
,Nol care, pe heruvimi”’, adica prin extensie: ,,Heruvicul” sau
,Tainicul” sau , Cantarea tainica”, ci si toate imnurile cantate
in locul lui (,,Acum puterile”, ,Sa taca tot trupul”) fara sa se
faca o distinctie scolastica in folosirea notiunii.

In final, am spus ca omiterea rugaciunii: ,Nimeni din
cel chemati nu este vrednic’ din Sambata Mare, probabil ca
ar fl provenit din influenta nefericita a practicii paralele din
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Liturghia Darurilor mai inainte sfintite. Acolo, asa cum este
stiut, nu avem rugaciune la imnul heruvimic, ci doar rostirea
de trei ori in locul e1 a imnului heruvimic cantat: ,,Acum
puterile ceresti’, chiar daca in anumite manuscrise intalnim
sl alcl o rugaciune pregatitoare paralela. In acest caz insa,
omiterea rugaciunii nu se datoreaza faptului ca nu se canta
imnul heruvimic: ,Noi, care pe Heruvimi”, ci a altul motiv
fundamental. Liturghia Darurilor mai inainte sfintite nu este
Liturghie, Jertfa si Sfintirea Darurilor, adica savarsirea
Tainel Dumnezeiestii Euharistii, ci doar impértésire. Prin
urmare, preotul si poporul nu au nevoie de pregatire pentru
savarsirea Tainel, ca la Dumnezeilasca Liturghie propriu-zisa
— deoarece aceasta nu se va savarsi — ci de pregatire pentru
venirea la Sfanta impérté@re, care intr-adevar exista si in
locul Heruvicului cantat: ,Acum puterile ceresti” (,cu credinta si
cu dragoste sa ne apropiem, ca partasi ai vietil celel vesnice”)
si in rugaciunile dupa Vohodul celor mai inainte sfintite ale
acestel Liturghii. Probabil ca si aici evlavia rau-inteleasa a
preotilor a pus rugaciunea imnului heruvimic a Liturghiei
sau alte rugaciuni asemanatoare, asa cum am vazut, de aceea
si dispozitiile tipiconale, in multe manuscrise o impiedica
limpede si categoric, consemnand: ,rugaciunea Heruvicului
nu se rosteste”. La Liturghia propriu-zisa insa — prin urmare,
si la Liturghia din Sambata ce Mare — lucrurile sunt diferite
cu desavarsire. Preotul se pregateste sa savarseasca Taina
Dumnezeiestili Euharistii si traditia liturgica a precizat deja
din secolul al VIII-lea ca rugaciune pregatitoare pentru
savarsirea Tainel: ,Nimeni ... nu este vrednic ...”, care
neaparat se rosteste la fiecare liturghie propriu-zisa, fie a
Sfantului Ioan Gura de Aur, fie a Sfantului Vasile cel Mare,
fle ca se savarseste in Sambata Mare, fie in oricare alta zi.
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388

Intotdeauna preotii vechi, inainte de Vecernie
citeau ceasul al IX-lea si Inainte de Utrenie
Miezonoptica. Multi preoti tineri insa sar peste
acestea si incep Vecernia sau Utrenia direct, fara
rugaciuni incepatoare. Care este randuiala cea
mai corecta?

Daca am dori sa dam intrebarii de mai sus un raspuns
lejer, n-am avea decat sa amintim faptul ca Tipicul in uz care
se uneste 1n flecare an cu editia cunoscuta a calendarului tipic al
Bisericii Greciel prevede pentru fiecare zi savarsirea randuielil
Ceasului al IX-lea inainte de Vecernie si a Miezonopticii inainte
de Utrenie. Prin urmare, omiterea lor, deoarece nu este
conforma cu acesta, este condamnabila si impotriva randuielii.

Solutionarea problemei insa, nu se realizeaza astfel, si
aceasta pentru ca intreaga chestiune a Tipicului ecleziastic
este un subiect ,,deschis”, nu numail in epoca noastra, ci de
veacurl intregi are conexiuni cu problemele nerezolvate oficial,
teoretice, istorice si traditionale, care o influenteaza direct. Si
pentru ca sa fim mai clari: este stiut faptul ca de veacuri
pana acum a fost parasita randuiala lumeasca sau de parohie
din vechime a slujbelor de zi si noapte s1 s-a adoptat treptat
tipicul monahal ierusalimitean numit: ,,al Sfantului Sava” si
de catre bisericile din parohii. Astfel, astazi, in bisericile
parohiale si in parohii este valabil, cel putin teoretic, acelasi
tipic manastiresc, si in functie de acesta se precizeaza si
numarul slujbelor si randuiala lor, adica armonizarea launtrica
a continutului lor. Care sunt aceste randuieli, care este dispozitia
lor si succesiunea canonica a savarsiril lor, putem sa aflam
daca cercetam cartile liturgice care contin elementele lor fixe
si variabile (Ceaslovul, Psaltirea, Octoihul, Triodul, Penticostarul,
Mineiul), care toate sunt monahale, s1 sa le cautam in
practica exact asa cum trebuie sa se savarseasca in Sfantul
Munte si in alte manastiri (Patmos s.a), care tin cu acrivie
vechile tipice monahale. Astfel, nu numai Ceasul al IX-lea
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trebuie sa se savarseasca inaintea Vecerniei, ci si Ceasul I
dupa Utrenie si III si VI, inainte de Sfanta Liturghie. Dar
chiar si catisma prevazuta a Psaltirii trebuie sa fie pusa la
fiecare vecernie, ca de altfel si cele doua catisme la Utrenie.
Si1 stihurile psalmilor inserarii (Psalmii 140, 141, 129 s1 116)
s1 stihurile psalmilor de la Laude (Psalmii 148, 149 si 150)
trebuie sa se cante si cele noua cantari ale Psaltirii trebuie sa
se puna in flecare zi, impreuna cu canoanele, ca sd nu mail
vorbim despre Mijloceasuri, Tipicale, Pavecernite, miezonoptici
s1 canoanele Nascatoarei de Dumnezeu, paraclisele si acatistele
din cadrul Pavecernitei. Aceasta randuiala insa presupune
oameni daruiti cultului divin, care nu au griji lumesti, servicii,
familii, etc., vietuiesc langa biserica si in aceasta raman ziua
sl noaptea. Asa cum am spus si altd data, randuielile
monahale de zi si noapte presupun un ritm special si un mod
de viata care se reglementeaza in functie de cult si care
cuprinde cel putin opt ore de rugaciuni, care se impart
armonic la diferitele ceasuri din zi s1 din noapte, la care se si
refera. In parohiile noastre insa, conditiile de viata sunt
diferite cu desavarsire, caci enoriasii care le alcatuiesc legal
si au fost alesi dupa voia lui Dumnezeu, sunt datori sa se
poarte si sa se conformeze unui alt mod de viata. Credinciosii
trebuile sa corespunda indatoririlor sociale, profesionale, familiale
s1 nu locuiesc in jurul bisericii, precum calugarii, nu au aceeasi
ravna pentru cultul divin ca si acestia, nici aceleasi porniri
duhovnicesti. Vechiul cult divin de enorie, nascut in mijlocul
cetatilor si in parohil si destinat sa corespunda nevoilor
cultice ale celor care nu erau calugari, ale locuitorilor cetatilor si
satelor, aveau un numar mai mic de slujbe, a caror structura
generala era pe masura sa corespunda posibilitatilor pleromei
bisericesti si din punct de vedere al continutului, si din punct
de vedere al duratei temporale.

In contextul necesitatii, cand a inceput mutarea randu-
lelilor manastiresti in bisericile de mir, a trebuit sa se faca
anumite delimitari si reglementari in randuielile monahale,
ca sa poata supravietul in contextul de enorie. Raul — sau
binele, depinde cum va percepe fiecare, — a constat in faptul
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ca adaptarile acestea s-au facut sau se fac oarecum de la sine,
fara indrumarea bisericeasca oficiala. In tot cazul, un rol
fundamental in formarea tipicului mirenesc nou au jucat
prezumtiile duhovnicesti ale preotilor, care in functie de
pozitia lor, mal mult sau mai putin traditionala, au pastrat
cu credinciosie, sau au aplicat mai lejer tipicul monahal. De
asemenea, un factor important a fost si invecinarea cu marile
centre monahale, influenta episcopilor sau a ieromonahilor
1ubitori de slujbe, sau temperamentul poporului etc.

In mod special insa, in cultul de enorie, problema nu se
limiteaza la faptul daca preotul pastreaza, sau in ce masura
tine cu acrivie tipicul monahal, ci daca poporul poate sa tina
toate acestea. Preotul se roaga de multe ori si in locul poporului,
implinind lipsurile lui, si poate el insusi, ca om al rugaciunii,
sa citeasca s1 Ceasurile si Psaltirea si Canoanele lor. Dar
problema este la care dintre toate acestea participa poporul,
pleroma Bisericii, pentru care $i prin care se savarseste
cultul. Pentru ca, in chip fundamental, cultul divin este
lucrare publica, liturghia trupului tainic al Bisericii si nu un
caz personal, singular, chiar daca acesta este preot.

Tentative oficiale de adaptare a tipicului monahal la
conditiile vietil de parohie s-au facut de-a lungul anilor de
catre protopsaltl zelosi s1 au primit aprobare bisericeasca.
Asemenea sunt cunoscutele: , Tipice ale Bisericii mari” ale lui
Constantin si Violakis, care constituie astazi fundamentul
practicii de parohie, s1 mai mult decat atat, pe acestea se
sprijina Calendarele Tipic pe care le-am amintit mai sus. Si
acestea 1nsa, in fond, dacd am dori sa vorbim cu sinceritate,
sunt anacronice. Adica, pleaca de la o practica viabila mai
veche, care in realitate astazi nu mai este valabila in general,
cu toate ca nu vrem sa recunoastem oficial.

Sa raspundem fara ocolisuri si sofisme la anumite
Intrebari caracteristice: in cate parohil se citesc randuielile
Ceasurilor, Miezonoptica, Pavecernita? In cate biserici de mir
se canta stihuri ireprosabil la Miezonoptica si cele trei catisme
ale Psaltirii la Utrenie in fiecare zi — ca sa nu mai intrebam
cite biserici de mir au Psaltire? In cAte biserici se canta
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stihurile psalmilor inseririi si ai laudelor? In cite parohii se
pun cele noua cantari ale Psaltiril si se canta canoanele? Si
Tipicele insista asupra aspectelor acestea, iar practica vie tinde,
dacd nu a ajuns la eliminarea lor deplina, cel putin catre
eliminarea lor in parte. Nu spunem ca este rau sau bine unde
a ajuns practica in bisericile de mir, insa impunand idealul
tipicului monahal desavarsit in bisericile de enorie, este ca si
cum am impune ceva imposibil prin natura lucrurilor. O
urmare inevitabila a acestei tactici este ceea ce constatam in
fiecare zi: o instabilitate in randuiala liturgica, ce variaza in
functie de conservatorismul sau ,,progresismul”’ slujitorilor, daca
nu si al cantaretilor, care, de obicei, reglementeaza preferintele
lor nu pe baza criteriilor liturgice, ci a celor muzicale.

Acestea pe care le scriem ca raspuns la o intrebare atat
de elementara denota o simpla constatare. Afirmatiile nu au
scopul nicl sa sustina pozitil pseudo-traditionale care arata
subrede aceste lucruri, nici sa incurajeze actele liturgice arbitrare,
care, in fond, genereaza efecte distrugatoare in cultul nostru.
Pentru ca nimeni nu poate sa se indoiasca de faptul ca randuiala
monahala are o bogatie biblica si imnologica minunata si umple
sufletul omului rugator cu sentimente dintre cele mai sfinte.
Nimeni insa, cugetand corect, nu poate sa se indoiasca de faptul
ca cultul monahal este trait in deplinatatea lui in manastiri.

Iarasi, despre faptul ca adaptarile arbitrare, sau chiar
si impuse ale cultului monahal in practica de enorie sunt
distrugatoare pentru cultul divin, n-avem decat sa ne referim
doar la doua exemple, unul din sirul exemplelor de mai sus,
si celalalt din intrebare. Primul: lipsa stihurilor psalmilor
inserarii si a stihurilor laudelor a lipsit randuiala de parohie
de un element biblic cantat minunat, si a aruncat unilateral
centrul de greutate pe tropare, distrugand insa in acest mod
echilibrul initial dintre psalm si tropare, in cantare. Al
doilea: inceputul fiecarei grupe de randuieli presupune in
mod necesar, conform cu randuiala corecta, rostirea rugaciunii:
Jmparate ceresc” si a rugaciunilor incepatoare. Deoarece
intotdeauna Utrenia, in mod traditional, este unita cu
Miezonoptica, i Vecernia cu Ceasul IX, rugiciunea ,Imparate
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ceresc’ — invocarea indispensabila fata de Duhul Sfant pentru
inaltarea ,in Duhul Sfant” a rugéciunii Bisericii — si ,Sfinte
Dumnezeule” precede Miezonoptica si Ceasul al IX-lea, in
mod corespunzator. Lipsa acestora si Inceperea Utreniel sau
a Vecerniel direct cu ,,Mantuieste, Dumnezeule poporul Tau”
sau cu ,,Veniti sa ne inchinam”, deoarece se sare Miezonoptica
s1 Ceasul al IX-lea, este cu desavarsire nejustificata si
inacceptabila din punct de vedere liturgic.

Intre chestiunile de care se va preocupa in viitor
Sfantul s1 Marele Sinod se numara si cercetarea problemei
Tipicului. Poate in acest fel, dupa cercetarea amanuntita a
problemelor care reies din aplicarea tipiculul monahal in
cadrul slujbelor de enorie din zilele noastre, se vor da si
solutiile corecte necesare. S1 acest lucru este necesar sa se
intample in scurt timp, deoarece aplicarea continua arbitrara
a tipicului monahal in comunitatile parohiale nu genereaza,
asa cum am vazut, lucruri intotdeauna spre folosul randuielil
s1 bunei-cuviinte liturgice.

389

Exista posibilitatea sa se savarseasca doua Liturghii
ale Darurilor mai inainte sfintite In aceeasi biserica
si In aceeasi zi, adica una dimineata si una seara,
desigur de catre alt preot? Daca da, Vecernia se
va canta de doua ori?

Liturghia Darurilor mai inainte sfintite nu este Liturghie
in sensul principal si special al cuvantului acesta, adica
aducerea jertfel, savarsirea Tainel Dumnezeiestii Euharistii.
Este in mod simplu impértésirea cu Darurile mai inainte
sfintite, Invesmantata intr-un ceremonial liturgic si incadrata in
structurile Vecerniel, deoarece zilele din Postul Mare in care
se savarseste sunt zile de postire, de ajunare. Mai degraba,
am putea sa spunem ca Liturghia Darurilor este Vecernia cu
adaugarea, spre finalul ei, a Sfintelor Taine spre impartasire.
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Asadar, deoarece nu este vorba despre o Liturghie —
jertfa, nu poate sa fie valabila si pentru aceasta cunoscuta
dispozitie consacrata, conform careia, in flecare zi se savarseste
doar o singura Liturghie pe aceeasi Sfanta Masa, de catre acelasi
preot. La aceasta problema dificila se refera respectiva intrebare
si nadajduim, cu ajutorul lui Dumnezeu, sd4 ne ocupam
oarecum amanuntit de aceasta. Pentru motivul de mai sus nu
se opreste savarsirea Liturghiei Darurilor mai inainte Sfintitte
la aceeasi Sfanta Masa de doua ori pe zi, prin iconomie,
dimineata si prin acrivie, seara. Fireste ca nu va putea s-o
savarseasca acelasi preot, nu pentru alt motiv, ci pentru ca
nu este corect sa se impartaseasca de doua ori, lucru care este
valabil nu numai pentru preot, ci si pentru fiecare credincios.

Din ratiuni de randuiala ecleziastica clara, insa, nu
gasesc pricina pentru care ar trebul sa se savarseasca
Liturghia Darurilor de doua ori pe zi, desigur in afara de
faptul daca exista credinciosi care volesc sa se cuminece si le
este cu neputinta sa vina seara sau In alta zi, sa se
impartaseasca cu Preacuratele Taine. In aceasta situatie in
care, pentru slujirea nevoilor reale ale Bisericii, va trebui sa
se savarseasca Liturghia Darurilor de doua ori pe zi,
neaparat se vor savarsi si doua vecernii. 51 aceasta pentru ca
Liturghia Darurilor nu este o randuiala de sine-statatoare,
precum Sfanta Liturghie, care se uneste cu Utrenia sau cu
ceasurile, sau se savarseste singura, cl este combinata cu
randuiala Vecerniei, ca si Liturghiile — vecernii ale Sfantului
Vasile cel Mare din ajunul marilor praznice (Paste, Sambata
Mare, Craciun si Boboteaza) si ale Joii celei Mari.

Desigur ca se intelege de la sine faptul ca atunci cand
se savarseste o singura Liturghie a Darurilor, seara nu se vor
savarsi doua vecernii, ci randuiala de dimineata se va taia in
chip traditional dupa randuiala Ceasului al saselea, iar Ceasul
nouda, impreuna cu Vecernia si cu Liturghia Darurilor mai
inainte sfintite se vor savarsi dupa-amiaza.

Savarsirea a doua vecernil in aceeasi zl — deoarece
trebule sa se savarseasca doua Liturghili mai inainte sfintite
— nu este Impiedicata de traditia noastra liturgica. Avem
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exemplul savarsirii a doua vecernii in manastiri, in duminici
s1 la praznicele mari, conform carora se savarseste Vecernia
mica la vremea obignuita, dupa randuiala Ceasului al IX-lea
s1 Inainte de masa, si Vecernia Mare, la Priveghere, dupa
Pavecernita. Am putea sa invocam sl practica contemporana
mai noua, conform careia se obisnuieste sa se savarseasca de
doua ori Vecernia marilor Praznice, de Craciun si Boboteaza,
dimineata, conform iconomiel consacrate, unita cu Liturghia
Sfantului Vasile cel Mare si seara, fara aceasta. De asemenea, se
obisnuieste sa se savarseasca doua vecernii si la bisericile cu
hramul Sfintei Treimi, in ajunul careia (Duminica Rusaliilor)
Vecernia se savarseste cu rugaciunile plecarii capetelor,
dimineata, si din nou seara, fara rugaciunile de mai sus.

390

Se sustine faptul ca vesmintele catehumenului,
adica cele pe care le poarta si dupa aceea le
dezbraca pentru ca sa se boteze, trebuie sa fie
arse, pentru ca sa se vadeasca In acest fel
moartea omului vechi. Acest lucru s-a aplicat de
curand, in chip ceremonial, la botezul unui
matur. Este corect acest lucru?

Intrebarea ne readuce la problema Sfantului Botez,
care dupa seria de raspunsuri pe care l-am consacrat-o in
ultimele intrebari, trebuila sa fie epuizatd, sau aproape
epuizatda. Probabil ca pentru a clarifica problema ar fi de
ajuns o simpla trimitere la aceste raspunsuri, daca intrebarea
nu adauga elemente noi, si mail ales in corelatie cu tema
Botezului maturilor. Deoarece cel care scrie, considera si
crede ca situatia acestul Botez este destul de serioasa pentru
a fi luata in consideratie, dar, in acelasi timp, si extrem de
nelinistitoare, si pentru ca intrebarea este legata de temele
fundamentale ale fiintei practicii si traditiei liturgice, cere
consimtamantul cititorilor sai si 11 roaga sa ia seama cu
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atentle la toate cate se scriu mai jos. Daca in anumite locuri
tonul nu este atat de irenic si, fireste, atat de nepotrivit fata
de atmosfera pasnica a cultului divin, cere sincer iertare,
pentru ca o face voit si cu durere sufleteasca adevarata, din
zel s1 din iubire fata de toti, pentru traditia noastra liturgica
chinuitd, in numele careia se fac atatea lucruri infricosatoare
sl anti-traditionale.

In primul rand, este clar faptul ca in teologia baptismala a
Bisericii, lepadarea vesmintelor — a tuturor vesmintelor -
candidatulul pentru botez, care estc marturisita de izvoarele
vechi si de practica contemporana a Botezului pruncilor, are
sensul lepadarii omului vechi, ,,al celui stricacios prin poftele
inselaciunii” (Efeseni 4, 22), a lepadarii ,,vesmantului pacatului
plin de multa rusine” (Ieoan Gura de Aur, Cateheza 3, 8§ a
,vesmintelor vechi si a cugetelor intinate”, adica dezbracarea
de catre ingeri a sufletului de ,pacate” (Asterie al Amasiei,
Comentariu la psalmi 8, 4). Astfel, este preinchipuita intoarcerea
omului la starea paradisiaca si la nevinovatie, de vreme ce, in
paralel, vesmintele constituie evolutia ,hainelor de piele” pe
care le purtau protoparintii, dupa neascultare (Ioan Gura de
Aur, tbidem; Teodor de Mopsuestia, Cateheza 14, 8 Simeon al
Tesalonicului, Dialoguri, cap. 63).

Exact opusul sensului teologic il exprima imbracarea
dupa Botez cu vesminte de lumina albe, simbolul curateniei
duhovnicesti pe care a dobandit-o prin Sfantul Botez si al
imbracaril noului luminat intru Hristos, conform cuvantului
apostolic: ,,Cati in Hristos v-ati botezat, in Hristos v-ati si-
mbracat” (Galateni 3, 27), care se canta in locul Trisaghionului,
la Liturghiile baptismale.

Practica Bisericili nu cunoaste arderea vesmintelor pe
care le-a lepadat noul botezat. Simbolismele liturgice se misca
intre granitele seriozitatil si bunei-cuviinte. A dori ca prin
asemenea practicli barbare si neobisnuite, care amintesc de
warderea luil ITuda” a obiceiurilor populare, sa intarim semnificatia
pierderii omulul vechi, sau disparitia desavarsita a pacatelor
inainte de Botez, sau orice altceva nascocit de inchipuirea noastra,
este strain de demnitatea moderata a cultului divin. Practica
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liturgica ortodoxa se reglementeaza prin traditie si nu lasa
loc asa-numitelor inovatii subiective si1 teologice, chipurile,
care ating limitele amuzamentului, daca nu si ale tragicului.

Randuiala si practica liturgica inseamna o realitate
foarte delicata. Am zice ca este vatamata nu numai de cele
,de-a stanga”, ci si de cele ,de-a dreapta.” Adica se pagubeste
si se distruge nu numai prin purtarea cu nepasare si indiferenta
fata de cunoasterea acrivica si fata de savarsirea practicilor
s1 simbolurilor sfinte, dar si prin exagerarile extremiste si
prin eforturile demonstrarii anumitor simboluri, care sunt
lipsite de fundamentul teologic corect si de sustinere traditionala.
Asemenea exemple am vazut multe in istoria indepartata a
raspunsurilor la diferite intrebari, cu care s-a confruntat
multd vreme rubrica aceasta. Pot si ma refer doar la
inaltarea Evangheliel la ,Binecuvantata este Imparatia”, de
la Dumnezeiasca Liturghie (intrebarea 283), introducerea si
predarea Apostolului (intrebarea 111, 210), inaltarea intregului
Disc sau si a Sfantului Potir, la cuvintele: ,,Sfintele, Sfintilor”
(intrebarea 181, 233), adaugarea numelor sfintilor sau a altor
expresil In apolise si in alte rugaciuni (intrebarea 224, 231),
Rastignirea in mijlocul Bisericii (intrebarea 358) la Liturghia
din Sambata Mare in baldachinul Epitafului (intrebarea
357), cantarea troparului ,latad intuneric si...” In noaptea
Pastelui (intrebarea 152). Sa adaugam si arderea vesmintelor
noilor botezati, din prezenta intrebare.

Nu punem la indoiala faptul ca toate se intampla din
ravna sl buna intentie. Acestea insa nu sunt de ajuns ca sa
indreptateasca practica. Cand zelul nostru nu se supune
traditiel Bisericii, este rau si egoist, pentru ca ne asezam pe
noi insine deasupra traditiel noastre liturgice si deasupra
Sfintilor Parinti. In acest fel falsificam fara sa vrem de multe
orl s1 distrugem lucruri pentru pastrarea carora suntem
foarte responsabili, si modificam antiteologic ecleziasticul -
adica cultul comun, lucrarea comuna, ,liturghia” in sensul
1nitial s1 teologic al cuvantului- intr-o maniera personala.

In mod special, despre Botezul maturilor, la care se
refera intrebarea, sa ni se ingaduie cu mult respect un apel
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catre Prea sfintitil arhierei, cati vor depune osteneala sa
citeasca aceste randuri. Botezul maturilor este o problema
care trebuie sa-1 preocupe in mod special pe acestia. De cele
mai multe ori, prin felul In care se savarseste, se defaima in
ochil noilor botezati, in chip iremediabil, aceasta Taina
preasfanta a initierii crestine. Preotil nostri au prin Taina
hirotoniel indatorirea si1 indreptatirea ,sa 1innolasca pe
poporul lui Dumnezeu, prin baia nasterii din nou” (rugaciunea a
doua la hirotonia preotului) si nimeni nu poate sa le nege nici
sa le refuze dreptul acesta. Ei1 s-au obisnuit insa, din iconomie,
cu modul savarsirili botezului pruncilor. Si se straduiesc sa
faca ceva mai corect la cel maturi, fara ca de cele mai multe
orl sa reuseasca, pentru ca nu au posibilitatile sau
cunostintele teologice pentru aceasta.

Un subiect atat de serios necesita o abordare directa si
corecta. De exemplu, de vreme ce nu apare primejdia mortii
care sa impuna grabirea Sfantului Botez — si acesta nu cred
ca este atat de obisnuit — este inacceptabil ca botezul maturilor
sa se faca individual si particular s1 in afara Dumnezeiestii
Liturghii, chiar si in afara marilor praznice, asa cum precizeaza
traditia bisericeasca corecta: ,la vremea Praznicelor, la
Sfanta Liturghie se canta ,,Cati in Hristos v-ati botezat” si
mali ales in Sambata cea Mare, inaintea Dumnezeiestii slujbe
a multelor citiri cunoscute din dumnezeiestii profeti” (Simeon
al Tesalonicului, Dialoguri, cap. 62). De asemenea, este de
neinteles sa se savarseasca fara potrivitul baptisteriu, sau in
mijlocul Bisericii, in vazul comun, ca si cum ar fi vorba despre
botezul pruncilor. Simbolismele corecte traditionale (dezbracare,
ungerea cu untdelemn sfintit, cufundarile, hainele albe de
lumina, traditia crucii si a lumanarii) nu este ingaduit sa fie
trecute cu vederea, sau 1nlocuite cu alte roade ale fanteziel
bunului plac al fiecarui slujitor.

Intr-o ultima analiza, Botezul catehumenilor maturi,
in mod special in Sambata Mare era lucrarea personala a
patriarhilor si a episcopilor loculul, asa cum se marturiseste
clar de traditia liturgica a Bisericii. Dupa Taina Dumnezeiestii
Euharistii si deasupra tuturor celorlalte practici, randuieli de
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sfintire si de praznic, se gaseste evenimentul minunat al
nasterii noilor madulare ale Bisericii lui Hristos, care atat de
mult s-a distrus insa, prin uzul de zi cu zi si prin botezul
copiilor. In mod contrar insa, cand vin la crestinism oameni
maturi, de multe ori cu multa ravna si pregatire, in tot cazul
persoane care parasesc constient credinta sau marturisirea
lor, ca sa se apropie de credinta crestina si de Biserica Ortodoxa,
se impune ca primirea lor sa fie pe masura acesteia si a
randulelili baptismale traditionale stralucitoare a cultului
ortodox. In aceste situatii este necesar ca sl acestia, sl nol sa
constientizam responsabilitatea noastra 1naintea acestor
tipologii sfinte, care exprima vietuirea adanca a credinteil
crestine, asa cum au trait-o In perioada de apogeu marii
nostri parinti. Altfel ajungem la constatarea dureroasa pe care o
exprima cu tristete in suflet, Fericitul Simeon, Arhiepiscopul
Tesalonicului la sfarsitul capitolului despre nereguli asema-
nitoare la Sfantul Botez: ,In afard de acestea, iubitule, sa fii
cu atentie si la cele care sunt trecute cu vederea si par
acelora ca sunt mici... s1 acestea le spun despre cel nestiutori.
Caci eu Insumi am vazut pe multi nepasatori fata de acestea
s1 aproape ca pe lucruri de nimic socotindu-le. Si am suspinat
din rasputeri, vazandu-i pe acestia ca pe unii care nimic nu
pretuiesc”’ (Dialogurt, cap. 69).

391

Rugaciunea: ,,TJreime mai presus de fire” pana la
mintru cucernicie strig Tie”, de la Agheasma Mare
trebuie sa se rosteasca si in ajunul Bobotezei,
sau doar in ziua Praznicului?

Intrebarea numarul 126 a pus problema daca exista
diferenta intre Agheasma Mare din ajunul Bobotezei si cea
din ziua praznicului. Atunci ne-am referit intamplator la
prologul rugaciunii Agheasmei celei Mari: ,,Treime mai presus
de fire”, care este si singurul element liturgic care diferentiaza
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aceste doud randuieli ale Agheasmei, daca lipseste intr-una
din acestea, asa cum se obisnuieste. Intrebarea de mai sus ne
da pretextul sa cercetam amanuntit tema aceasta care, oricat
ar parea de detaliata la prima vedere, nu este lipsita de
interes. Solutia corecta a Intrebaril poate sa ajute in chip
important la cunoasterea acestul aspect al traditiel noastre
liturgice si, prin urmare, si la abordarea mai corecta a acestui
subiect liturgic practic, care se leaga de aceasta.

Asa cum am scris g1 atunci, partea aceasta a rugaciunii
este caracterizatd in manuscrise drept ,,prologul Bobotezei”,
sau ,prologul la apa sfanta a Bobotezei”, sau ,prolog al
rugaciunii Sfinteli Boboteze”, sau ,prolog al Sfintei Boboteze
inainte de «Mare esti Doamne»”, sau , prologul Sfantului Vasile”
si ,Introducerea rugaciunii Sfintei Boboteze” sau ,Introducerea
in rugaciunea Mare esti, Doamne”. In editiile tiparite nu
exista acest titlu si astfel se creeaza parerea gresita ca ea
constituie un tot unitar cu rugaciunea: ,Mare esti, Doamne”.
Tentativa introducerii vechiului titlu (,Prologul rugaciunii
Sfintei Boboteze’), care s-a facut in Liturghierul editiel
Diaconiel Apostolice, 1976 (p. 251) a esuat, pentru ca titlul a
fost agezat nu 1nainte de , Treimea mail presus de fire”, ci
inaintea lui: ,Doamne, Iisuse Hristoase”, adica a rugaciunii
pregatiril tainice a preotului, care fara spirit de contrazicere
nu este: ,Introducerea” sau , Prologul rugaciunii Agheasmei”.

O alta confuzie care este legata de ,Treime mai presus
de fire” este caracterizarea ei ca ,rugaciune,” care se intalneste
in cateva manuscrise g1 editii tiparite. Manuscrisele initiale o
caracterizeaza, asa cum am vazut, drept prolog sau introducere
sl prin aceasta vor s-o desparta de rugaciunea Agheasmei, care
este ca si la Sfantul Botez rugaciunea ,Mare esti, Doamne” si
sa arate, pe de o parte, independenta el in relatie cu rugaciunea,
pe de altd parte, cd nu este rugaciune, ci ceva diferit. In
manuscrise s1 in editiile tiparite este caracterizata drept
,creatie” atribuitd, desigur fara probe, de catre Sfantul Vasile cel
Mare, Sofronie al Ierusalimului s1 Vasile al Niceii, ,celor 318
Parint1”. Este vorba despre un gen de panegiric encomiastic
(laudativ) al Praznicului Bobotezei, care se intalneste fragmentar
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in cuvintele ritorilor ecleziastici, precum al armeanului catolic
Zaharia si al monahului Teodor sau Tadeu. Stilul retoric
mailestuos al lul reiese si din repetarea deasa a lui ,astazi” si
a lui , Jordanul s-a intors inapoi”.

Dar si textul acestui ,,prolog”, asa cum se prezinta in
cartile noastre liturgice editate, naste o multime de probleme
filologice. Mai intai, inceputul lui care lasa impresia ca se
adreseaza Sfantei Treimi, (,Treime... preabuna”) nu se
continua, ci cuvantul se intoarce dupa aceea catre Fiul (,Te
slavim pe Tine, Ziditorule si Facatorule a toate! Te slavim pe
Tine, Fiule al lui Dumnezeu, Unule-Nascut, Cel ce esti fara
tata din mama si fara mama din Tata. Ca la praznicul ce-a
trecut Prunc Te-am vazut, iar la acesta de acum desavarsit
Te vedem pe Tine, Cel ce Te-a1 aratat desavarsit, Dumnezeul
nostru, din Cel desavarsit”). Dupa aceea se indreapta catre
popor: ,,Ca astazi ne-a sosit noua tuturor vreme de praznic si
ceata sfintilor cu noi se aduni, si ingeril cu oamenil
impreuna-praznuiesc’. S1 in cele din urma catre Hristos:
,Vazutu-Te-au apele, Dumnezeule, s1 s-au intors inapoi”). In
afara de aceasta, si din punct de vedere al continutului,
,Prologul” acesta iarasi prezinta dificultati de adaptare in
relatie cu cele de dinainte si cu cele urmatoare. Adica, martu-
risirea nevredniciel slujitorului s-a intamplat deja in rugaciunea
tainica pregatitoare a preotului (,Doamne Iisuse Hristoase,
Fiule, Unule Nascut”) iar referirea la tema praznicului se
face intr-un mod foarte teologic si arhaizant in rugaciunea:
,Mare esti, Doamne”, care urmeaza.

Incursiunea in manuscrisele noastre descopera o instabi-
litate neobisnuita in textul acestui prolog. Exista o multime
de variante si scriitori diferitl care marturisesc cu usurinta
cat de sinuos a fost demersul filologic al textului, pana cand
s-a iImpus nu cea mal buna forma, ci aceasta cuprinsa in
manuscrisul pe care s-a sprijinit prima editie tiparita a
Evhologhiului. Acest lucru devine mai evident cand comparam
rugaciunea aceasta cu cea urmatoare (,Mare esti, Doamne”),
care contrar cu prologul prezinta un text foarte stabil. Aceste
variante pot f1 identificate in editia critica a Agheasmei Mari,
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a vrednicului de pomenire profesor Panaghiotis Trembelas in
Evhologhiu, vol 2, Atena, 1975, p. 29-30. Toate acestea sunt
talcuite prin constiinta pe care o avea traditia ecleziastica despre
acest prolog. Adica era socotit ca ceva fluctuant, un gen al
cuvantulul praznical tipizat sau al salutuluil praznicului, care
a completat lipsa omiliel spontane adecvate. La aceasta s-au
adaugat fraze din cuvintele parintilor, alcatuind treptat o
antologie care avea drept scop elogierea praznicului. In
Codicele Barberin 336 se face distinctia dintre cele doua proloage.
Primul este numit: ,,prologul Bobotezei, rostit inainte de «Marc
estl, Doamne» (de la , Treime Sfanta” pana la ,si a zice”) , iar
~prologul celalalt,” cel ramas. Multe alte manuscrise omit cu
desavarsire prologul treimic si incep direct, in diferite moduri, de
la partea a doua (,,prologul celalalt” al Codicelui Barberin).

Prologul sau ,,encomionul” Bobotezei a fost unit ulterior cu
rugaciunea: ,Mare esti, Doamne”.

Acest lucru il constatam nu numai din rugaciunea
paralela a binecuvantarii apei Botezului, care nu are prolog,
cl si din traditia manuscris a randuielii Agheasmeil Mari. Si
aceasta pentru ca este marturisit de Codicele Barberin 336,
dar nu exista in multe, si mai ales In manuscrisele vechi (de
exemplu, in manuscrisele Bibliotecii Nationale Atena 64, 661,
662, 664, 667, 668, 669, 713, 7564, 851, 877, 1910, 2573, 2696,
2795; Paris 213, Sinat 956, 973, Manuscrisul Sfintei Cruct,
Constantinopol 615-757). De asemenea, nu exista in Evhologhiul
slav, in Tipicul manastirii Everghetidos, in Tipicul manastirii
Sfantului Sava si in Tipicul manastirii Mantuitorului, Messina.
In alte manuscrise exista prologul de astazi sau altul asemanator.
Acest lucru arata ca folosirea acestui adaos nu era generalizata
s1 nici nu provenea din Biserica cea Mare a Constantinopolului,
de vreme ce aici, asa cum larasi este marturisit de manuscrise,
incepea rugaciunea imediat dupa ,Mare esti, Doamne”, fara
sprolog”. Intr-adevar, manuscrisele si editiile tiparite care
contin ,prologul”’, consemneaza inaintea acestuia ca citirea
era voluntara, sau 1n numele traditiel constantinopolitane
resping folosirea lui (,aceasta rugaciune n-am primit-o sa se
citeasca, din traditia Bisericii. Si dacad se voieste, se citeste
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aceasta. De aceea, la inceputul lui «Mare esti Doamne», de
obiceil aceasta lipseste” — Codicele Atena 663, sau ,aceasta
rugaciune nu o rostim” — Atena 670, ,caci nicl n-am primit-o
din Biserica cea mare” — Sinai 973, sau ,sa se stie ca
prezenta rugaciune, adica ,,Te preamarim pe Tine, Stapane” —
manuscrisul omite adresarea treimica — se citeste doar
voluntar, iar in Biserica cea Mare nu se citeste, c1 dupa
ectenil si rugaciunea de sus — rugaciunea pregatitoare a
preotulul — preotul rosteste cu glas mare: «Mare esti, Doamne» -
Patriarhia Ierusalimului, 367). Aproximativ pe aceeasi linie
se misca si dispozitia tipiconald a Codicelui Sinai 1109,
conform caruia ,,prologul se rostea daca exista in manuscrisul
pe care il folosea preotul, altfel incepea de la ,Mare esti,
Doamne” (,daca nu are aceasta rugaciune, incepe cu «Mare
esti, Doamne»). In final, in alti codici gasim o dispozitie de
tranzitie: preotul rosteste: ,prologul pentru sine” (Sinai 1036)
sau ,cu glas mare”, dar 1l uneste cu rugaciunea agheasmei,
evident ca sa reiasa importanta el speciala fata de prolog
(Sinai 974). Prologul acesta a intrat in Evhologiile, Liturghierele
si Mineiele tiparite, probabil pentru ca il contineau manuscrisele
pe care s-au sprijinit primele editil. Cu toate acestea, in
Evhologii s-a pastrat insemnarea multor manuscrise: ,,sa se
stie ca prezenta rugaciune, adica «Treime mai presus de fire»
se citeste daca se voieste. In Biserica cea Mare si in Sfantul
Munte nu se citeste. Tu, daca volestl s-o rostestl pe aceasta,
dupa ectenie si rugaciunea de mai sus, rosteste cu glas tare...
Treime mai presus de fire” (Evhologhiul cel Mare, Venetia,
1760, p. 286, Roma, 1863, p. 220, M. Saliveru — N. Papadopulos,
Atena, 1927, p. 264). Dimpotriva, in Evhologhiul lui J. Goar,
dintr-o rea citire sau din greseala tipografica, aceasta
dispozitie tipiconala a primit alta infatisare si apare exact
invers: ,, sa se stie ca prezenta rugaciune, adica «Treime mai
presus de fire» nu se citeste la libera alegere, in Biserica cea
Mare si in Sfantul Munte se rosteste... ” — Editia a doua,
Venetia, 1730, p. 369.



236 RASPUNSURI LA PROBLEME LITURGICE

Practica de astazi a fost influentata de cartile liturgice
tiparite, care contin, asa cum am vazut si ,prologul”’, dintre
care multe insa, mai ales cele mai folosite pentru savarsirea
randuielii Agheasmel, adica Liturghierele s1 Mineele, au omis
dispozitia tipiconala de mai sus, care lasa la bunul plac al
slujitorului, rostirea sau nerostirea prologului. Deoarece s-a
impus dubla savarsire a Agheasmei (in ajun si de praznic),
cel mail evlaviosi dintre preoti, din acrivie, rosteau prologul si
cele doua randuieli ale Aghiesmei. Altii, le impaca, rostind-o
pe una in taina. Altii o omit pe cea din ajun.

Manuscrisele tipiconale mail noil ale manastirilor
Sfantului Munte, cel putin cate am putut sa vad, par si
acestea influentate de cartile liturgice editate. Astfel, in timp
ce Tipicul Manastirii Xiropotamu, care a fost alcatuit in anul
1915 de catre loasaf Xiropotamitul, prevede citirea prologului
sl 1in ajun ,,cu glas tare, rar si cu evlavie” — impune ca rugaciunea
,Mare esti, Doamne”, sa fie rostita insa: ,cu glas tunator’ —
Tipicele manastirii Dionisiu, Manastirii Sfatului Pavel si ale
lui Filotei consemneaza clar ca ,in ajun «Treime mai presus de
fire» nu se pune, ci o rostim a doua zi, la praznic”’. Aceasta ultima
randuiala si-o insuseste si Calendarul tipic al Bisericii Greciei.

Asa cum am vazut insa in lunga incursiune in traditia
noastra liturgica, acrivia nu se refera la partea rostirii, ci la
omiterea prologului, sau cel putin, dupa solutia ulterioara
conciliatoare, a rostirii lui voluntare. Conform practicii mai
vechi, randuiala sfintirii apel in ajun, adica la praznicul
sarbatorii Bobotezei, era singura si, mal tarziu, cea mai
stralucitoare. De aceea, si1 la sarbatoarea aceasta se savarsea
marea Liturghie stralucitoare a Bisericil noastre, Dumnezeiasca
Liturghie a Sfantului Vasile cel Mare. Agheasmei ajunului se
potriveste, prin extensie, si lauda panegirica a praznicului,
~prologul” despre care se vorbeste. Si astazi, in Sfantul Munte, la
randuiala Ceasului al IX-lea, se citeste un ,encomion al
Bobotezei” asemanator. In vremea noastra, in mod special in
parohii, centrul de greutate a cazut pe Agheasma zilei praznicului
si de aceea solutia de compromis a Calendarului tipic se
arata mai potrivita realitatil noastre liturgice contemporane.
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S1 aicl insa, dispozitia mai veche despre rostirea arbitrara
a prologulul nu inceteaza sa-si faca simtitd prezenta. In mod
special, daca Agheasma Mare din ziua Bobotezel, asa cum se
obisnuieste in multe parti, se savarseste in mare sau in afara
orasului, de multe ori in conditii metereologice grele, preotul s-ar
arata mai fidel in tinerea acriviei traditiel si a obligatiel
pastorale daca ar omite si aici ,,prologul rugaciunii «Mare esti,
Doamne»”. Rostirea sau nerostirea prologului nu influenteaza
savarsirea randuielii Agheasmei Mari. Se situeaza in afara ei.

392

In ziua Bobotezei, crestinii pot sa bea, desigur, in
stare de ajunare, Agheasma Mare din ajun si dupa
aceea sa mearga la Biserica?

Cea mai corecta practica in conformitate cu randuiala
liturgica este ca si crestinil sa pazeasca si sa faca ceea ce fac
sl pazesc preotil, lucru valabil nu numai pentru acestia, ci si
pentru intreaga comunitate. Adica sa se impartaseasca mai
intai cu Preacuratele Taine la Liturghia Praznicului, si dupa
aceea sa 1a Agheasma Mare, care se savarseste in acea zi.
Daca insa nu s-au pregatit pentru venirea la Sfanta Impartasanie
s1 daca, din orice motiv, nu pot ramane in stare de ajunare
pana la sfarsitul randuielii ca sa ia Agheasma, socotesc ca
solutia aceasta, pentru nevol speciale, nu are nimic reprosabil.
De altfel, pentru iconomia unor asemenea nevoi s-a impus sa
se savarseasca de doua ori Agheasma Mare.
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393

Conform practicii Bisericii noastre, este ingaduit
ca preotul sa-i impartaseasca din Darurile mai
inainte sfintite pe credinciosi in Joia Mare,
dimineata si daca da, cine va potrivi Sfintele,
daca exista un singur preot?

Tema impartasirii credinciosilor din Darurile mai inainte
sfintite in Joia cea Mare, inainte de savarsirea Dumnezeiestii
Liturghii, am dezvoltat-o in raspunsul la intrebarea numarul
186. Nu mai este cu putinta sa revenim pe larg asupra acestui
subiect, pentru ca cercetarea de atunci s-a facut amanuntit si
nu cred ca exista elemente noi care sa ne sileasca sa reconsideram
sau sa completam tezele pe care le-am formulat atunci. Nimeni
nu poate sa nege faptul ca exista o serioasa problema practica,
pe care a provocat-o aceasta solutie din iconomie, sl care continua
sa se mentina pana astazi. Iconomia insa are limitele ei, care
dupa cum se pare, nu trebuie sa fie fortate decat in cazul
situatiilor silite, imposibile pentru pastrarea acriviei.

De la inceput trebuie sa apreciem dorinta crestinilor de
a veni, chiar si din obisnuinta, la Sfanta Impartasanie, in
timpul Saptamanii Mari si, in special, la Paste si in Joia
Mare, ziua instituiril infricosatoarelor Taine si a anamnezei
constituirii Tainei Dumnezeiestii Euharistii si a Cinei Celei
de Taina. Lucrarea noastra insa nu este sa-1 respingem, ci
dimpotriva, sa-1 incurajam pe credinciosi sa 1a parte mai des
la Taina vietil. De aceea, cu siguranta ca ar fi lipsit de sens ca
preotul, in dimineata Joii celei Mari sa refuze sa impartaseasca
din Darurile mai inainte sfintite pe credinciosii care, dintr-o
obisnuinta rea, vin sa se impartaseasca pana sa mearga la
treburile lor, inainte de savarsirea Dumnezeiestil Liturghii.
Ma refer la acele situatii care provoaca reactiile crestinilor,
certuri intre acestia si preot. Daca acestea provin de la
credinciosi inconstienti la modul absolut, nu are o importanta
speciala. Dimpotriva, fata de acestia trebuie sa aratam o
1ubire si grija mai mare, conform poruncii Domnului. Din nou, i
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am 1n vedere pe preotil care, prin iubirea lor si prin indrumarea
sistematica a crestinilor, au reusit sa faca adevarate minuni si
sa Imputineze multe asemenea lucruri nepotrivite, care din
obisnuinta cea rea ajunsesera sa fie socotite traditii sfinte.
Lucrurile pe care le-am scris in raspunsul amintit nu
au scopul sa-1 invete pe preoti, care cunosc lucrurile corect,
chiar mai bine decat cel care scrie, ci ca sa le ofer un material
pentru o catehizare mai sistematica si mai teologica a credin-
ciosilor, asupra acestel teme. Astfel, formarea lor in spiritul
practicii corecte nu va fi ceva silit, ci o lucrare voluntara a
oamenilor liberi. Si alta data am scris ca pentru a selecta si a
invata cele cuvenite pentru crestini, preotul nu trebuie
neaparat sa fie retor, sau chiar teolog. Este de ajuns sa aiba
frica de Dumnezeu si iubire fata de Dumnezeu si fata de popor si
constiinta ca prin ingaduinta lui Dumnezeu este invatatorul
acestul popor, pe care1 l-a incredintat pronia si iubirea divina.
Cat despre potrivirea Sfintelor Daruri mai inainte sfintite,
aceasta poate sa aiba loc la sfarsitul Dumnezeiestii Liturghii,
impreuna cu potrivirea Sfintelor Taine ale Liturghiel acestei
zile. De altfel, acest lucru se face de obicel si cu Sfintele Daruri de
prisos din artofor ale anului premergator, la Liturghia Jon Celei Mari.

394

Unii preoti obisnuiesc sa binecuvanteze apa
Agheasmei la Ectenia Mare, cand se rosteste:
»pentru ca sa se sfinteasca apa aceasta cu puterea,
cu lucrarea si cu pogorarea Sfantului Duh”. Este
corect acest lucru?

Ectenia Mare reprezinta indemnurile diaconului, sau,
in lipsa acestuia, ale preotului, catre popor si propun subiectele
spre care se va focaliza rugaciunea comunitatii, in functie de
randulala savarsita. Ectenia Mare nu reprezinta rugaciuni
cereri pentru sfintirea ,genului” Tainei, sau a randuielii
sfinte. Asemenea indemnuri diaconicale exista, asa cum se
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stie, nu numai la Agheasma, ci si la Botez, Nunta, Maslu,
tarnosirea Bisericii etc. In niciun loc insa n-au caracter
sfintitor. Oricum sunt indemnuri catre rugaciune si nu sunt
legate de binecuvantarea preoteasca. Binecuvantarea crucisa
cu mana, a preotului, ,pecetea,” insoteste doar invocarea
Sfantului Duh in rugaciunea preoteasca si impreuna cu
aceasta are caracter sfintitor. Binecuvantarile nepotrivite slabesc
semnificatia cuvintelor invocarii si binecuvantarii rostite de
acestia si provoaca chiar o confuzie liturgica si dogmatica
inacceptabila. Traditia bisericeasca pentru situatia de fata
este redata de Sfantul Simeon al Tesalonicului, care in repetate
randuri se refera la sfintirea prin care se face ,pecetea Crucii
s1 invocarea Duhului” sau ,pecetea si invocarea Duhului
Sfant” (Erminia 86, 88). S1, mail amanuntit, invata: ,,Credem ca,
dupa dumnezeiasca traditie, toate randuielile dumnezeiesti trebuie
sd le savarsim cu rugaciunea preotului, prin dumnezeiasca
invocare si prin pecetea Crucil” (Erminia 88). Invocarea de
alcl, ca si altele paralele, nu se gaseste in ectenii, cl 1n
rugaciunea preoteasca urmatoare, s1 mai concret, in randuiala
Agheasmei mici, in rugaciunea sfintitoare cea mai obisnuita:
~Doamne, Dumnezeul nostru, Cel mare in sfat”, si se face prin
expresia: ,,Insutl Tubitorule de oameni, Imparate... sl prin
gustarea sl stropirea cu apa aceasta, trimite noua binecuvantarea
Ta”, la care se adauga de anumiti preoti: ,s1 sfinteste apa
aceasta cu Duhul Tau cel Sfant”, pentru ca sa fie mai clare
cuvintele invocarii (Evhologhiul mic, Ed. E. Skarpa — M.
Saliveru). In cealaltd rugéciune care se foloseste in locul celei
precedente de multi slujitori (,Dumnezeule cel Mare si
Preainalt, cel in Sfanta Treime”), invocarea exista evident in
expresia: ,, Tu Insutl dar, Iubitorule de oameni Imparate vino
si acum cu pogorarea Sfantului Tau Duh si sfinteste apa
aceasta”. In dreptul acestor expresii sfintitoare, in editiile
tiparite si in manuscrise se consemneaza ,de trei ori’, ca sa
insoteasca binecuvantarea preoteasca crucisa, dupa chipul
Sfintei Treimi, in timp ce in diferite manuscrise se insemneaza
In text sau pe margine o cruce rosie.
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Din cele de mai sus, cred ca a devenit evident faptul ca
doar in locul acesta - la invocarea Duhului Sfant — si in
niciun alt loc se face binecuvantarea apei in timpul savarsirii
Agheasmeli.

395

Cadirea la imnul heruvimic trebuie sa se faca in
mod necesar la momentul in care se pronunta:
»Ireimi”’, sau este indiferent?

Cadirea In timpul imnului heruvimic este o mare
problema despre care ar putea sa se scrie multe. Traditia este
foarte confuza si in mica parte de acord cu randuiala tinuta
astazi in Bisericile ortodoxe grecesti. Nu este momentul sa
vorbim acum despre aceasta. In mod special insi, pentru ca
sa ne pozitionam corect fata de intrebarea pusa, ar trebui sa
consemnam faptul ca randuiala cea mai corecta, marturisita
s1 de cele mal multe s1 mai acrivice manuscrise ale Dumnezeiestii
Liturghii s1 de Randuiala Dumnezeiestii Liturghii a
patriarhului Filotei Kokkinos al Constantinopolului (Codicele
Manastirit Pantelimon 6277 — 670) este cea tinuta astazi in
Bisericile slave. Cadirea se face de catre diacon la ceasul in
care preotul rosteste rugaciunea: ,Nimeni din cel legati cu
pofte s1 cu desfatari nu este vrednic’. Preotul a inceput sa
tamaieze cand a fost constrans, din lipsa diaconului, sa savar-
seasca singur Sfanta Liturghie. Acum este nevoit sa suplineasca
s1 indatoririle acestuia, rostind Ectenia Mare, ectenia mica,
indemnurile catre popor si, in situatia noastra, cadirea in
timpul Heruvicului. Asadar, in caz de necesitate, rostea mai
intal rugaciunea si apol cadea. Astazi, exceptia a devenit
regula, si chiar cand slujeste si diaconul, cadeste tot preotul.

In al doilea rand, trebuie sa stim ca imnul heruvimic nu se
canta doar o singura data, ca astazi, ci de trei ori. Rostirea intreita
a cantaril heruvimice, care se face conform practicii contemporane
de catre slujitori, este o reminiscenta a acelel cantari intreite.
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Daca privim intrebarea plecand de la aceste premise,
sesizam imediat ca tamaierea la expresia: , Treimi’ nu poate sa fie
veche, pentru ca se sprijina pe o practica ulterioara. Adica
presupune doar o singura cantare a imnului heruvimic, iar cadirea
nu se face de diacon, ci de catre preot, dupa rostirea rugaciunii.

Insa nici manuscrisele ulterioare, nici editiile tiparite
nu leaga cadirea de expresia ,Treimi’. Nici o relatie semantica
nu exista intre cuvantul acesta si cadire, asa cum se intampla
la ,,Sa se indrepteze rugaciunea mea ca tamaia inaintea Ta”
(Psalmul 140, 2) de la Vecernie sau de la Liturghia Darurilor
mai inainte sfintite. Aici, in timpul cantarii heruvimice, la Sfanta
Treime se canta imnul intreit-sfant si nu exista nici o corelare cu
jertfa de tamaie. Corelarea expresiel: ,,/Treimi” cu tamaierea
s-a facut mai mult in chip practic, deoarece aproximativ atunci
se inchela rugaciunea preotului si se iesea pentru cadire.

Este de prisos sa consemnam faptul ca preotul nu este
legat de cantarea Heruvicului, c1 cantarea Heruvicului de
preot. Heruvicul este o cantare care umple timpul si vizeaza
impodobirea cu un imn potrivit sl acopera un timp mort
pentru credinciosi, atat cat este necesar pentru pregatirea
slujitorulul in vederea savarsirili Tainel Dumnezeiestii Euharistii,
adica rugaciunea, cadirea si cererea de iertare. Toate acestea,
rostite s1 savarsite intr-un ritm obisnuit, vor preciza si lungimea
cantaril imnulul heruvimic si nu invers. Un Heruvic cantat
lent in chip exagerat, sau un Heruvic alert nu va pricinui
intarzierea sau grabirea rugaciunilor si practicilor preotesti.
Preotul, ca persoana principala a sinaxeil si ca moderator al
cultului, conform randuielii corecte si traditiel Dumnezeiestii
Liturghii, trebuie sa dea si ritmul potrivit al savarsirii ei,
indrumandu-i si indreptandu-i catre acest scop si pe cantareti,
neingaduindu-le sa se lase robiti de calitatile lor muzicale sau
de incetineala lor, daca este cazul. In tot cazul, asa cum arata
practica noastra de astazi, poate sa existe o coordonare bine
determinata intre cantarea Heruvicului si lucrarea preotulul.
Primei fraze a cantarii heruvimice (,Noi, care pe heruvimi cu
taina inchipuim”) i1 corespunde rugaciunea: ,,Nimeni din ceil
legati cu pofte si desfatari nu este vrednic”, celel de-a doua fraze
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(,s1 Facatoarei de viata Treimi cantare intreit-sfanta aducem”) 11
corespunde tamaierea, celeil de-a treia fraze (,Acum toata grija
cea lumeasca sa o lepadam”) cererea de iertare, iar celel de-a patra
fraze (,,Ca pe Imparatul tuturor primim”) Vohodul cu sfintele.

396

Formula intonata de obicei la sfarsitul Dumnezeiestii
Liturghii: ,,Pe cel ce ne binecuvanteaza si ne
sfinteste, Doamne il pazeste intru multi ani” este
traditionala? Adica este marturisita de traditia
noastra liturgica sau este inovatie?

Polihroniul slujitorului — pentru ca despre acesta este
vorba — la sfarsitul Dumnezeiestii Liturghii, nu poate sa fie
foarte vechi, nici raspandit peste tot. Nici in perioada noastra
contemporand, in ciuda tendintel observate de extindere a lui,
nu cred ca s-a impus in general. Nicl nu are peste tot aceeasi
infatisare, nici nu se face in acelasi moment al apolisului.
Intr-unele locuri se adauga la sfarsit: “stapane”, in alte locuri
se repta: ,intru multli ani” de trel ori, In unele parti se
rosteste la Apolis, in altele dupa Apolis s1 inainte de ,,Pentru
rugiciunile”, in alte parti dupa: ,Pentru rugiciunile”. In Sfantul
Munte, dupa cate stiu, nu se rosteste, nici in Bisericile slave.
In mod paralel, fata de Polihroniul de mai sus al preotului slujitor,
polihroniul mai are si variante asemanatoare la Apolisul arhie-
reului slujitor, care trebuie sa fie si mai vechi. In mod analog
este s1 dialogul preotului si al poporului, care incheie randuielile
Vecerniei si Utreniei in Sfantul Munte: ,,— Fie, Doamne, mila
Ta peste noi, caci am nadajduit intru Tine — Vesnica sa fie
pomenirea voastra, vrednici de fericire si totdeauna pomeniti
ctitori. — Vesnica pomenirea lor — Pentru rugaciunile”.

De altfel, aceluiasi cadru apartine si adaosul rugaciunii
,Preasfanta Treime, pazeste-ne pe noi toti”, care se obisnuieste
sa se spuna de catre multi preoti catre popor, dupa Apolis, ca
raspuns la ,Pe cel ce ne binecuvanteaza si ne sfinteste,
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Doamne, il pazeste intru multi anl” sau expresia mai putin
obisnuita: ,,Pe cel ce se ostenesc si canta, Doamne, pazeste-i
intru multi an1”, ca raspuns al preotului la polihroniul canta-
retilor. In principiu, se obisnuieste o forma mai dezvoltata a
raspunsului-binecuvantare: ,Preasfantad Treime, pazeste-ne
pe noi totl in pace si unire si iubire.”

Toate acestea se inscriu in ultimul cadru al binecu-
vantarilor s1 rugaciunilor succesive, care incheie in mod
special Dumnezeiasca Liturghie si care prezinta o dezvoltare
de-a lungul timpului, deoarece elementele Apolisului primar
si-au pierdut vlaga, odata cu trecerea timpului. Si alta data
am consemnat faptul ca Apolisul primar era indemnul diaconical:
,Cu pace sa mergem”. Dupa aceea s-au adaugat rugaciunea
amvonulul, ca rugaciune-apolis a binecuvantarii. A urmat
noua binecuvantare a poporului, prin cuvintele: ,,Binecuvantarea
Domnului sa fie peste voi toti”, apoi Apolisul nou: ,,Hristos,
adevaratul Dumnezeul nostru”. Dupa aceea In manastiri s-a
adaugat formula: ,Pentru rugaciunile” si, in final, toate
elementele pe care le-am pomenit la inceput.

Din cate am vazut mail sus, suntem indreptatitl sa
presupunem ca n-avem doar rugaciunile preotului catre popor,
asa cum sunt cele mai multe expresii amintite, ci sl raspunsuri
analoge ale preotului la rugaciunile acestea ale poporului,
adica un fel de schimb de cugetari sfinte la sfarsitul randuielii.
Constatarea ca despre acestea nu avem atat de multe marturii
cate avem despre rugaciunile preotestl pentru popor, se
explica prin faptul ca toate cartile noastre care le pastreaza
sunt textc preotesti, adica menite slujitorilor si contin doar
ceea ce se prevede si rosteascd acestia. In chip rar exista
indicii despre raspunsurile poporului. Faptul ca in formula ,,
Pe cel ce ne binecuvanteaza si ne sfinteste, Doamne, il pazeste
intru multi ani” avem o rugaciune de sinteza populara reiese
si din expresia: ,intru multi ani”, care o cuprinde, adica o
rugaciune care este atat de obisnuita in urarile populare. In
tot cazul, cea mai veche si cea mal marturisita din seria aceasta
a cugetarilor sfinte este: ,,Pentru rugaciunile Sfintilor Parintilor
nostri’, adresata de catre preot parintilor calugari aflati de
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fata, din practica carora si provine, asa cum deja am spus (vezi si
LJPentru rugaciunile Sfantului Parintelui nostru”, adica ale
egumenului...). Mai caracteristica este situatia Apolisului
arhieresc, unde distingem o intrecere nobila a smereniei, de
vreme ce arhiereul invoca rugaciunile parintilor, iar aceia pe
ale arhiereului (,Pentru rugaciunile sfintilor parintilor nostri” —
L,Pentru rugaciunile preasfantului stapanului nostru”).
Pornind de la aceste elemente pe care ni le ofera practica
de astazi, va trebui sa aprofundam cu ajutorul manuscriselor
practica mai veche, ca sa aflam daca polihroniul acesta este
marturisit de traditie si1 aproximativ in ce epoca apare formula
lui. Deja din instinct, am plecat de la ipoteza ca trebuie sa fie
legat de rugaciunile preotului catre popor la sfarsitul Liturghiei,
sl ca se inscrie intr-un gen de dialog intre preot si popor.
Manuscrisele vechi s1 cea mal mare majoritate a
manuscriselor nol nu au niciun indiciu. La fel observam si in
editiile tiparite vechi ale Evhologhiilor si Liturghierelor, dar
sl in cele mail nol. In destule manuscrise din secolele XVI-
XVIII se intalnesc bincuvantari preotestl mai noi, sub diferite
infatisari, venite din mai multe parti: ,,Domnul si Dumnezeul
nostru sa ne pazeasca pe noi toti, cu harul si cu iubirea Sa de
oameni totdeauna, acum si pururea si-n vecii vecilor” (Codicele
Atena 751, 765, 767, 770, 771, 773, 780, Esfigmenu 120, Sfanta
Cruce Constantinopol 425), ,Dumnezeul nostru, pazeste-ne
pe nol pe toti cu bunatatea Ta” (Atena 752), ,Domnul sa ne
pazeasca pe nol totl” (Atena 750, 764, ), ,Preasfanta Treime,
pazeste-ne si ne mantuieste pe noi toti” (Atena 668). In tot
cazul, este omofona marturia ca rugaciunea aceasta este rostita
in timp ce preotul binecuvanteaza poporul (,intorcandu-se
catre popor, rosteste” sau ,binecuvanteaza poporul, zicand” sau
»,S1 1ntorcandu-se catre popor, binecuvantandu-l pe acesta,
rosteste”) cand, dupa impartirea anafurei si ,,Pentru rugaciunile”
(in vechime si apolisul , Hristos, adevaratul Dumnezeul nostru”
se rostea dupa impartirea anaforel) si dupa potrivirea Sfintelor
s1 dezbracarea vesmintelor, preotul iesea si se pregatea sa plece.
Ce raspundea poporul la aceasta binecuvantare preo-
teasca? Multe dintre manuscrisele de mal sus nu ne spun
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nimic, ci adauga: ,poporul: Amin”. Pentru motivul pe care l-
am invocat mail sus putine manuscrise, dar pretioase pentru
cercetarea noastra pastreaza si raspunsurile poporului. Un
manuscris din secolul al XV-lea, care contine randuiala
Dumnezeiestii Liturghii ,in preacucernica Lavra din Sfantul
Munte al Athosului”, dupa inchelerea randuielil s1 rugaciunea
preotulul aseaza fericirea ctitorilor manastirii: ,,Noi 11 fericim
pe ctitoril manastirii in felul acesta, iesind din biserica”
(Codicele Sinai 986). Dispozitia aceasta aminteste de formula:
,vesnica voastra pomenire, preafericiti si pururea pomeniti
ctitori”, pe care am vazut-o mai sus, in timp ce: ,Fie, Doamne,
mila Ta peste noi” este intalnita in acelasi loc in Codicele
Esfigmenu 120. Iarasi, in acelasi loc, in Codicele Sinai 10, 20,
Patmos 709 din secolele XIII-XIV intalnim in alt polihroniu
cantat de catre popor: ,,Pazeste, Dumnezeul nostru, sfanta si
ortodoxa credinta a evlaviosilor si ortodocsilor crestini’. Este
sigur faptul ca aceste polihronii au inlocuit polihroniile impa-
ratilor, asa cum se intampla la Sfanta Jertfa si in alte situatii
Exact in momentul acesta al Dumnezeiestii Liturghii, adica
dupa incheierea intregii randuieli, se obisnuia sa se puna
polihroniul pentru imparati, ne marturiseste Codicele Patriarhiei
Alexandrier 224, din secolul al XVI-lea (,Noi, uram de obicel
multi ani imparatilor”) si Simeon al Tesalonicului: ,,Caci
(dupa impartirea anaforei si Apolis) indata corul cantaretilor
ureaza imparatilor si arhiereului prin cantare, nu laudand
omul, ci rugandu-se sa ramana credinta imparateasca si
arhieria ortodoxa si lucrarea slujirii sa se savarseasca pentru
noi vesnic si fara piedica.” (Dialoguri, cap. 100).

Practica cea mai apropiata de traditia de azi o pastreaza
Codicele Cutlumus, din secolul al XVI-lea: ,,S1 intorcandu-se
catre popor rosteste: «Doamne, Dumnezeul nostru, pazeste-ne
pe noil toti». Si noi: «Domnul sa-1 pazeasca pe cel ce ne
binecuvanteaza si ne slujesc si ne sfintesc pe noi in vecil
vectlor». Daca marturia aceasta este asociata cu cea a lul Simeon,
pe care am vazut-o si care se refera la Liturghia arhiereasca,
avem polihroniul slujitorilor intr-o forma asemanatoare cu
cea valabila astazi. In sfarsit Randuiala Dumnezeiestii Liturghii
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a celui intru Sfinti Parintele nostru Ioan Gurd de Aur (publicata
de J. Goar, in Evhologhiul sau, editia a doua, Venetia, 1730,
p. 69) ne da o descriere amanuntita a sfarsitului Liturghiei si
a dialogului dintre preot si popor in momentul despartirii lor
de biserica: , Atunci preotul iese prin usile Sfantului Altar,
imbracat cu vesmantul sau preotesc si se inchina graind:
«Dumnezeule, milostiv fii mie, pacatosului». Si intorcandu-se
catre popor, il binecuvanteaza cu glas tare: Domnul Dumnezeu
sa va pazeasca pe vol pe totl, cu al Sau har si cu a Sa i1ubire
de oameni, totdeauna acum si pururea si in vecii vecilor. Amin.
Cel prezenti, plecandu-si capetele graiesc: «Pe cel ce ne
binecuvanteaza si ne sfinteste pe noi, Doamne, il pazeste
intru multi ani» si iese In pace cu Dumnezeul cel Sfant”.

Recapituland cele de mai sus, tragem urmatoarele
concluzii: polihroniul slujitorilor, rostit de catre popor se
inscrie in dialogul dintre preot si popor, care se facea dupa
apolisul intregii Liturghii Dumnezeiesti si constituie raspunsul
intelept al poporului la rugaciunile analoage ale preotului
catre acesta. Marturiile despre acest dialog incep din secolul
al XIII-lea, insa este probabil ca expresia: ,Pe cel ce ne
binecuvanteaza si ne sfinteste pe noi, Doamne, il pazeste
intru multi ani” este mai veche, chiar daca traditia manuscris
pastreaza tacerea. Putem sa presupunem acest lucru din
influenta evidenta a rugaciunii amvonului de obste: ,,Cel ce
binecuvantezi pe cel ce te binecuvinteaza, Doamne, si sfintesti...
binecuvanteaza mostenirea Ta... pazeste, sfinteste...” / ,,Pe cel ce
ne binecuvinteaza si ne sfinteste pe noi, Doamne, il pazeste
intru multi ani”. Este probabil ca poporul canta acest polihroniu
chiar s1 atunci cand rugaciunea amvonulul era rugaciunea-
apolis, Inainte sa se adauge binecuvantarile de Apolis succesive
ulterioare, sau cel putin in epoca in care nu se uitase inca
rolul de Apolis al rugaciunii amvonului.

Ne ramane sa aruncam o privire in editiile tiparite mai
nol, ca sa urmarim recentele evolutili. Asa cum am vazut,
editiile vechi ale Evhologiilor si ale Liturghierelor urmeaza
manuscrisele mai vechi si nu vorbesc despre aceste polihronii,
unde au aparut, daca s-au alcatuit din obiceiul s1 traditia
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orald. In editiile Liturghierului Diaconiei Apostolice se observa o
tendinta de imprimare a acestel practici si actualizarea ei.
Astfel, in editiile din 1951 si 1968, dupa , Pentru rugaciunile”
sl Inainte de impartirea anafurei, ,preotul, binecuvantand
poporul zice: «Preasfanta Treime, pazeste-ne pe noi toti». Si
poporul 11 raspunde zicand: «Pe cel ce ne binecuvanteaza si ne
sfinteste, Doamne, 1] pazeste intru multi ani». In pozitia initiala
a polihroniului, adica la plecarea preotului din biserica ramane
binecuvantarea: ,pleaca de acolo, rugandu-se s1 binecuvantandu-i
pe credinciosi si zicand: «Doamne, Dumnezeul nostru, pazeste-i
pe totl evlaviosii crestini ortodocsi care locuiesc in orasul (satul
sau 1nsula) s1 parohia aceasta, cu femeile si1 copiii lorh» In
editia din anul 1962 si in ultima editie din anul 1977 si
binecuvantarea aceasta (modificata in editia din 1977) este
mutata inainte de impartirea anaforel si unita cu ,,Pe cel ce
ne binecuvanteaza”, oarecum ca un nou raspuns al preotului
la aceasta: ,Domnul Dumnezeu sa ne pazeasca pe noi toti cu
al Sau har dumnezeiesc si cu a Sa iubire de oameni, totdeauna
acum sl pururea sl in vecil vecilor. Amin”. Aceste adaptari
corespund noilor conditil. Este stiut faptul ca credinciosii nu
raman in biserica dupa impartirea anaforei, asteptand ca
inainte, sa inchele si preotul, ci pleaca indata ce primesc
anafora. Prin urmare, binecuvantarea si polihroniul ar fi fost
nepotrivite sa ramana la final.
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397

In rugaciunea plecarii capetelor de la Agheasma
mare si Agheasma mica: ,,Doamne, pleaca-ti urechea
Ta” exista expresia: ,,care, prin plecarea capului
nostru aratam semnul supunerii”’. Unii pretind
ca cuvantul ,,nmpooxnua”este gresit si corect este:
»oxnpa’’. Cum trebuie sa spunem?

Si altadata am scris ca indreptarea textelor noastre litur-
gice nu trebuie sa se faca arbitrar, dupa criteriile noastre, ci pe baza
traditiel liturgice, adica in urma cercetarii stiintifice a manus-
criselor si a celorlalte izvoare. Si cel ce scrie a auzit la radio
rostindu-se rugaciunea siin loc de , mpooxnpa’ spunandu-se ,,oxnpa’.

Este evidenta o indreptare datorata limpede unor
ratiuni de evlavie. Cuvantul , mpooxnpa’, conform dictionarelor,
are acelasi inteles ca s1 cuvantul ,oxnpa”’, adica ,stare,
imagine, reprezentare, fel de a arata,”, dar are si sensul de
s,acoperamant, perdea asezatd in fata”, adica de ,ipocrizie,
preficitorie, pretext mincinos”. In limba noud, de obicei se
foloseste cu aceasta a doua conotatie. Cel care s-a gandit la
aceasta indreptare a vrut sa elimine eventuala talcuire grestita
si sa arate, folosind cuvantul ,,oxnna”, lucrarea noastra neipocrita
si neprefacuta fatda de Dumnezeu. Nimeni nu se indoieste
despre acest lucru si nici de intentia buna si evlavioasa a
diortositorului. Reactia se gaseste in modurile de manifestare
ale evlaviel noastre si in granitele el. In mod special insa, in
practica liturgica, care nu este lucrarea noastra, ci a intregii
Biserici, careia 11 apartinem si noi, evlavia noastra personala
se supune sl urmeaza traditia bisericeasca si este delimitata
de aceasta. Altfel, este arbitrara, egoista si pierzatoare pentru
traditiile si formele noastre liturgice.

7 In limba romana diferenta nu apare deoarece cele doua cuvinte sunt
traduse cu unul singur: semn.
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Sub aspectul acesta nu existd nicio marja pentru
diortosire. Toate manuscrisele, chiar si toate editiile noastre
liturgice, care contin aceasta rugaciune redau in text exact,
indubitabil, fara nicio varianta. Peste tot exista cuvantul
Sapooxnua’. Acelasi cuvant existd, cu aceeasi conotatie, in
rugaciunea plecarii capetelor, dupa Tatal nostru, in Liturghia
alexandrina a Sfantului Marcu: ,Tie iti plecam grumazul
sufletelor si1 al trupurilor noastre, insemnand infatisarea
(,mpooxnua’) supunerii’. Orice diortosire, sub orice motiv s-ar
face, este nefondata si condamnabila.

398

La ,Dumnezeu este Domnul” de la Utrenie,
Ceasloavele slave au ca prim stih: ,Marturisiti-va
Domnului ca este bun, ca in veac este mila Lui”,
in timp ce cele grecesti au: ,Marturisiti-va Domnului
si chemati numele Cel sfant al Lui”. Care dintre
acestea doua este cel mai corect?

Raspunsul la aceasta intrebare presupune referirile pe
care deja le-am scris despre prochimene (intrebarea cu
numarul 340) si, in mod special, despre prochimenul consacrat al
Evangheliei Utreniei: ,,Toata suflarea” (intrebarea 307). Legat
de aceasta, nici ,Dumnezeu este Domnul” nu este numit cu
aceasta notiune tehnica ,mpokeipevov”’, dar ca fond, ca
structura si ca mod al cantarii este prochimen. Conform
regulil inviolabile, valabila pentru toate situatiile paralele cu
cea prezenta a prochimenelor, stihul prochimen, care este
preluat dintr-un psalm si pus inaintea cantarii, este cantat
intotdeauna cu stihuri luate din acelasi psalm din care a fost
luat si el. Aici, stihul prochimen este preluat din Psalmul 117
(versetul 27: ,Dumnezeu este Domnul si s-a aratat noua” si
versetul 6: ,Bine este cuvantat cel ce vine intru numele
Domnului”). Conform regulii de mai sus, stihurile care urmeaza
ar trebul sa provina din acelasi psalm, 117. Intr-adevar, al
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doilea stih este versetul 10 al psalmului 117 (,Toate neamurile
m-au inconjurat si in numele Domnului i-am infrant pe e1”) si
al treilea stih este versetul 23 al aceluiasi psalm (,De la
Domnul s-a facut aceasta s1 minunatd este Intru ochii
nostri”). In Ceasloavele slavone exista si aici o diferenta:
stihurile sunt patru, pentru ca ,Dumnezeu este Domnul” se
canta ca s1 intreitul ,Aliluia” din Postul Mare, cu patru
stihuri in chip asemanator. Al doilea stih este versetul 10 al
psalmului 117 (ca si in Ceasloavele grecesti), al treilea stih,
versetul 17 al psalmului 117 (,Nu vol muri, ci voi fi viu si voi
povesti lucrurile Domnului”), si al patrulea stih este alcatuit
din versetele 22-23 ale psalmului 117 (,Piatra pe care n-au
bagat-o in seama ziditorii, aceasta s-a facut in capul unghiului.
De la Domnul s-a facut aceasta si minunata este intru ochii
nostri’). Toate stihurile provin din psalmul 117.

Primul stih insa, in traditia greceasca, a fost preluat
din psalmul 104 (versetul 1: ,Marturisiti-va Domnuluil si
chemati numele cel sfant al Lui’), in timp ce in slavona, din
Psalmul 117 (stihul 1: ,Marturisiti-va Domnului ca este bun,
ca in veac este mila Lui”). Conform aceleiasi reguli generale,
pe care am vazut-o, primul stih al prochimenului trebuie sa
fie primul verset al psalmului din care provine prochimenul,
afara daca a fost preferat ca prochimen primul stih, cand
stihologia incepe de la versetul al doilea al psalmului. Aici,
pentru ca nu s-a luat drept prochimen primul verset, ci
versetele 27 s1 26, primul stih trebuie sa fie primul verset al
Psalmului 117. Asadar, este evident ca textul grecesc este
gresit, in antiteza cu cel slavon, care trebuie sa fie cel corect.

Aceste lucruri le conchidem din principiile generale
care sunt valabile pentru prochimene. Deoarece insa, in
situatia noastra este posibil sa existe chiar si o singura
exceptie, nu va trebuil sa ne limitam doar la principiile generale,
cl sa alergam la traditia tiparita si la traditia manuscris, ca
sa vedem ce se intampla exact si cum este justificata posibila
exceptie sau greseala aceasta.

Astazi, folosirea lui ,Dumnezeu este Domnul’ este
raspandita foarte mult. Se canta la toate utreniile, in afara
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de perioada Postului Mare (in afara de sambata si duminica),
in afara de primele cinci zile ale Saptamanii Mari, ale
Pastelui s1 ale Saptamanii Luminate. De asemenea, se canta
s1 la randuielile care au fost alcatuite prin imitarea utreniei
sarbatorilor, precum agheasma mica si paraclisul. Insa stihurile
care insotesc cantarea lui le gasim doar in Ceaslov. In celelalte
carti liturgice: Catavasier, Tipic, Minei, Triod, Penticostar
etc. exista doar dispozitia tipiconala: ,cantam doar Dumnezeu
este Domnul” sau ,la Dumnezeu este Domnul” etc. Se
presupune ca stihurile sunt stiute din memorie, din practica de
z1 cu z1. In vechime, cantarea ,Dumnezeu este Domnul’ era
foarte mult limitata. La inceput se canta doar in duminici si
evident si in perioada pascala, de vreme ce Psalmul 117,
conform erminiel bisericestl patristice, avea caracter pascal
(vezi Sfantul Atanasie cel Mare, Talcuirt la Psalmi: ,S1 care
este ziua Invierii Domnului? Care alta decit ziua mantuirii
tuturor neamurilor, in care Piatra care s-a pogorat, s-a asezat in
capul unghiului? Ea inseamna cuvantul pascal al Mantuitorului
nostru, adica asa-numita zi a Luil, devenita Duminica”, din
Psalmul 117). Multe versete ale Psalmului 117 pentru conotatia
lor pascala se foloseau sau se folosesc ca stihuri in randuiala
pascala (de exemplu, versetul 20: ,Aceasta este poarta Domnului”,
versetul 24: ,Aceasta este ziua pe care a facut-o Domnul”, versetul
27: ,,Tocmiti sarbatoare cu ramuri umbroase” etc.). Si stihurile
care s-au ales pentru cantarea ,Dumnezeu este Domnul”, in
ciuda relativel oscilatil pe care o prezinta manuscrisele, au si1
acestea caracter pascal si se refera in chip profetic la biruinta
Invierii lui Hristos impotriva puterilor vrajmase.

Folosirea lui ,Dumnezeu este Domnul” s-a prelungit
dupa aceea, prin influenta duminicilor, si la marile sarbatori
imparatesti, de vreme ce psalmul, dupa erminia patristica, in
afara de sensul lui pascal, se referea si la prezenta lui Hristos
in lume (Atanasie cel Mare, Talcuirt la Psalmul 117; Eusebiu
al Cezareii, Talcuire la Psalmul 117). Caracterul acesta de
bucurie s1 praznic al cantarii: ,Dumnezeu este Domnul” il
subliniaza in mod caracteristic Sfantul Simeon al Tesalonicului
s1 Tiprcul Mdanastiric Mantuitorulut, Messina: ,,S1 «Dumnezeu
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este Domnul» sc canta melodios, cu glas tare, spre asemanarea
ingerilor care preamaresc. Si, in chipul cel mai firesc, rostim:
«Dumnezeu este Domnul si S-a aratat noua, Logosul lui
Dumnezeu intrupat. Bine cuvantat este cel ce vine. Acesta
este Dumnezeu in trup. In numele Domnului, al Parintelui
Sau s1 al Luir. (Simeon al Tesalonicului, Dialogurt, cap. 309).
JIn zilele preaslavite si praznuite cintdm «Dumnezeu este
Domnul s1 s-a aratat noua» patrunzator si ritmic, simtind intr-un
oarecare mod pe Cel ce este aratarea luminii stralucitoare
peste noi, si tot norul tristetii s1 al amaraciunii izgonit departe, si
seninul minunat si stralucitor al bucuriei daruite noua” (Tipicul
Manastirii Mantuitorului, Messina, addenda 15). Acest caracter
de bucurie al elementului ,Dumnezeu este Domnul” a contribuit
la raspandirea rapida a cantarii lui si1 la alte sarbatori si la
praznicele sfintilor mari si, in cele din urma, s-a generalizat,
asa cum am vazut, in tot anul liturgic, in afara de Postul Mare.
Toate acestea au avut urmari asupra cantarii ,Dumnezeu
este Domnul” s1, in special, in intercalarea stihurilor psalmului
care o insotea. Am vazut ca traditia greceasca si slavoneasca
difera in ceea ce priveste alegerea primului stih. Toate
Ceasloavele grecesti editate au drept prim stih: ,Marturisiti-
va Domnului si chemati numele Cel sfant al Lui” (Psalmul
104, 1), 1ar cele slavone: ,Marturisiti-va Domnului ca este
bun, ca In veac este mila Lui” (Psalmul 117, 1). Cu cele
grecestl concorda cele romanesti® si melkite, iar cu cele
slavone Ceaslovul Manastirii Criptoferis.

Nu se intampla insa la fel s1 in manuscrise. Dintre cele
23 de Ceasloave-manuscris pe care am putut sa le vad si care
acopera aproape toata perioada traditiel manuscris din secolul
al XI-lea pana in secolul al XVII-lea, 18 dintre ele, adica un
procent zdrobitor, au ca prim stih: ,Marturisiti-va Domnului
ca este bun, ca iIn veac este mila Lui”, versetul intai al
Psalmului 117 (Biblioteca nationald Atena 33, 664, Vatoped
1235, 1250, Dionisiu 398, 435, Ivir 782, Karacalu 189, Cutlumus

8 Din pacate autorul nu are dreptate aici. Ceaslovul romanesc concorda cu
cel slavon, nu cu cel grecesc (n.tr)
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391, Constamonitu 26, 80, Limonos 295, Pantelimon 71, 319,
360, Biblioteca Nationald din Parts 331, Sinai 866, Filoter 218).
Asadar, nu exista nicio indoiala ca manuscrisele certifica ipotezele
pe care le-am formulat mai sus, sustinute de principiile generale,
valabile in sinteza prochimenelor. Stihul corect este versetul
1 al Psalmului 117. Inlocuirea lui cu stihul 1 al Psalmului
104 se datoreaza unel greseli. Cum a provenit insa aceasta
vom vedea consemnat in cele cincl manuscrise ramase dintre
cele 23 pe care le-am amintit mai sus.

S1 aceste cincl manuscrise provin din secolul al XV-lea,
adica dintr-o epoca in care ,Dumnezeu este Domnul” dobandise
destul teren in defavoarea lui ,Aliluia.” Deasa lui folosire a
inceput insa sa-l1 piarda. In practica de zi cu zi stihurile se
rosteau din memorie, de vreme ce sl in unele manuscrise, in
special in Mineie, stihurile nu erau consemnate deloc. Deci s1
copistili Ceasloavelor le-au scris de multe ori din memorie.
Exact din acest motiv, copistul Codicelui Dionisiu 441 aluneca
spre stihul foarte cunoscut al Polieleului: ,,Ca bun este Domnul”
(Psalmul 134, 3) si cel al Codicelui Atena 848, din neatentie,
in locul versetului 1 asaza la inceput stihul 21 al Psalmului
117 (,Marturisi-ma-voi”). De altfel, confuzia este usoara, pentru
ca expresia: ,Marturisiti-vA Domnului” este inceputul foarte
obignuit al altor stihuri de psalmi, pe care calugarii copisti le
stiau din memorie, din practica liturgica de zi cu zi. Astfel, in
afara de stihul 1 s1 29 al Psalmului 117, cu aceeasi expresie
incep si stihurile psalmilor 32, 2; 104, 1; 105, 1; 106, 1 s1 135,
1-3. Primii patru psalmi de mai sus, dintre cei cinci, au formula
incepatoare: ,Marturisiti-va Domnului”, ca si psalmul 117.

Greseala cea mai obisnuitda a fost schimbarea cu
inceputul Psalmului 104, care se gaseste in trel dintre cele 23
de manuscrise amintite mai sus, la Vatoped 1249, Tvir 774 si
Filotei 191. Si aici adaugarea se face din memorie, pentru ca
in Codicele Vatoped stihul 10 al Psalmului 117 (al treilea stih
al lul ,Dumnezeu este Domnul”’), in loc de ,,S1 in numele
Domnului 1-am infrant pe ei” este scris: ,,s1 1n numele Lui”, in
Codicele Tvir stihul 1 al Psalmului 104 este unit cu stihul 1
foarte cunoscut al tipicalelor, al Psalmului 102. Adica in locul
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expresiel ,numele Lul”, pe care 1l are textul versetului 1 al
Psalmului 104, in toate Psaltirile-manuscris apare ,numele
Cel Sfant al Lui”, amestec care, in cele din urma, pentru
motivul de mai sus, s-a impus in practica liturgica greceasca.
Cat despre editiile tiparite, care la unison adauga versetul
gresit, acest lucru n-are nicio relevanta speciala. In mod simplu,
este probabil ca unicul manuscris-Ceaslov pe care s-a sprijinit
prima editie, a avut stihul acesta in locul celuilalt, si astfel
greseala s-a generalizat si s-a invesnicit. In concluzie: stihul
intai al lul ,Dumnezeu este Domnul” este: ,Marturisiti-va
Domnului ca este bun, ca in veac este mila Lui” (Psalmul 117,
1) s1 nu ,Marturisiti-vA Domnului s1 chemati numele cel
Sfant al Lui” (Psalmul 104, 1), asa cum se consemneaza in
editiile tiparite grecesti ale Ceaslovului. Primul este cel mai
corect, conform cu structura liturgica a lui ,Dumnezeu este
Domnul”, cu traditia manuscris si cu practica Bisericilor
slave. Al doilea provine din copierea gresita din memorie a
stihului, in manuscrisele grecesti mai noi.

399

De ce ,Domnul a imparatit” se canta ca Prochimen la
Vecernia de sambata si de ce in acesta exista forma
de aorist: glaocilevoev — a impardtit, in timp ce stim
din Sfanta Scriptura ca Domnul imparateste vesnic?

Conform erminiel Sfantului Simeon al Tesalonicului,
prochimenele Vecerniei sunt ,introducerile praznicelor” si ale
zilelor urmatoare si cuprind in acestea ,profetia despre
sarbatoare, cele invatate de psalm despre ziua praznicului”
(Dialoguri, cap. 337). In mod special, prochimenul Vecerniei
de sambata, conform aceluiasi scriitor: ,marturiseste despre
Inviere, de aceea se canta «Domnul a imparatit». Caci a biruit
sl a imparatit peste moarte Cel ce a inviat si cu buna cuviinta
a imbracat nestricaciunea firil noastre si a intarit lumea, pe
cel care au crezut in Acesta”.
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Prochimenul acesta este stihul 1 al Psalmului 92, care
conform erminiei patristice, prezice in chip profetic Invierea
lui Hristos si biruinta impotriva mortil Lul (Atanasie cel
Mare, Talcuirt la Psalmi, 92; Chiril al Alexandriei, Comentarii la
Psalmi, 92. Vezi s1 Eusebiu al Cezareii, Erminia la Psalmul 92:
,Caci Logosul lul Dumnezeu, Domn fiind, a biruit moartea si
a primit imparatia peste toti, urmand si imparateasca nu
numail asupra celor vii, ci s1 asupra celor morti). Ca
prochimen al Vecerniel Invierii este intalnit deja din secolul
al IX-lea in Ceaslovul cel mai vechi pastrat, Codicele Sinai
863. In toate celelalte manuscrise si in editiile tiparite il
intalnim in Vecernia Invierii de simbata. Pentru caracterul
sau pascal, psalmul acesta se canta ca al doilea antifon dintre
cele trei ale Dumnezeiestili Liturghii, care la inceput erau
antifoanele Liturghiei duminicilor.

Folosirea aoristului: efaoilevoev in locul prezentului
Pacilever sau eivar Baoidedg nu contravine vesniciei Imparatiei
lui Hristos. Nu inseamna ca intr-un timp a imparatit Hristos
(prin Inviere, dupa erminia patristica) si dupa aceea a incetat
sa Imparateasca, ci ca de atuncl imparateste In veci, asa cum
clarifica textele biblice (Psalmul 145, 10, Daniel 7, 14; Iesire
15, 18; Mate1l 28, 18; Luca 1, 33 etc.) Aoristul este folosit cu
sensul prezentului continuu.

400

In editia Liturghierului (,Dumnezeiestile Liturghii”)
sub ingrijirea lui N. K. Protopsaltidu, Constantinopol,
1875, p.33, dupa ,Intadi pomeneste, Doamne” se
consemneaza: ,,apoi diaconul catre usa stand,
zice: Pe preasfintitul, mitropolitul nostru (N)... si
pe toti si pe toate”. Ce este aceasta si de ce nu se
rosteste astazi?

Este vorba despre incheierea Dipticelor celor vii, care
se rosteau de catre diacon in momentul acesta al Dumnezeiestii
Liturghii.
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Adica, in rugaciunea Sfintel Anaforale a Dumnezeiestii
Liturghii, dupa prefacerea Cinstitelor Daruri se face, conform
traditiel mail vechi, pomenirea numelor credinciosilor vii si
morti, impreuna cu alte cereri generale pe care le avea atunci
Biserica. Acest lucru 1l marturisesc si il talcuiesc Sfantul Chiril
al Ierusalimului si Sfantul Ioan Gura de Aur: ,,Apoi, dupa ce
se implineste Jertfa duhovniceasca cea fara de sange, deasupra
acestel Jertfe a 1spasirii, 1l rugam pe Dumnezeu pentru pacea
de obste a Bisericilor, pentru bunastarea lumii, pentru imparati,
pentru ostasi si aliati, pentru cei aflati in boli, pentru cei suferinzi
si, In primul rand, pentru toti care au nevoie de ajutor; ne
rugam totl si aducem aceasta Jertfa. Dupa aceea 11 pomenim
pe cel mal 1nainte adormiti patriarhi, profeti, apostoli,
martiri, ca Dumnezeu prin rugaciunile si mijlocirile lor, sa
primeasca cererea noastra. Apol si pe cel mail inainte adormiti,
sfinti parinti si episcopi, si pe toti cel adormiti dintr-o rudenie
cu noi” (Chiril al Ierusalimului, Cateheza mistagogica V, 6).
,Cacl acestea n-au fost nascocite in chip simplu, nici fara scop
facem pomenirea celor plecati la Infricosatoarele Taine si ne
aproplem pentru acestia, rugandu-ne Mielului pus inainte,
Celui ce ridica pacatele lumii, ci ca sa se faca mangaierea lor
aici... Nici In zadar strigd, cel care se afla inaintea sfantului
Jertfelnic savarsind Infricositoarele Taine: Pe toti cei
adormitl intru Hristos, a caror pomenire o savarsim... De
aceea, indraznind ne rugam atunci pentru intreaga lume si
strigam Impreuna cu martiril, cu marturisitorii, cu preotii.
Caci toti un trup suntem” (Sfantul Ioan Gura de Aur, Omilie
la Epistola I Corintent 41, 405). ,Spune-mi, putin lucru este
ca numele tau la sfintele anaforale sa fie pomenit, s1 in
fiecare zi rugdciuni pentru cetati sa se faca catre Dumnezeu?”
(Idem, Omilie la Faptele Apostolilor 18, vezi s1 Omilia 21).

In textul de astézi al Liturghiilor exista cererile generale
de implorare, mai lungi in Liturghia Sfantului Vasile cel
Mare, mai scurte in Liturghia Sfantului Ioan Gura de Aur, si
partea fixa a dipticelor, pomenirea numelor sfintilor Bisericii
triumfatoare si a celor adormiti intru Hristos mail intai si
dupa aceea a celor vil. La pomenirea celor adormiti intru
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credintd, Inceputul 1l face ,,Preasfanta Nascatoare de Dumnezeu”
sl sunt amintiti in continuare Sfantul Ioan Botezatorul,
Apostolil si Sfantul zilei, ca s4 urmeze cererea respectiva
pentru cel adormiti, in care preotul insereaza si numele ,celor
adormiti” pe care vrea sa-1 pomeneasca. La pomenirea cu numele
a celor vii, inceputul se face cu numele arhiepiscopului eparhiei
(,Intal pomeneste, Doamne”). Din cate am putut sa extragem
din textele paralele ale altor Liturghii, ca, de exemplu, din cel
al Liturghieil Sfantului Iacov si al Liturghiei Armene, dar si
din anumite manuscrise vechi ale celor doua Liturghii ale noastre,
numele pomenite ale sfintilor erau foarte multe (de exemplu,
in Codicele Sinai 10, 20 s1 al Sfinter Cruci Constantinopol 425
depasesc o suta). Dipticele care contineau numele celor adormiti
si ale celor vii se citeau de catre diacon. Dupa ecfonisul: ,Mai
ales pe Preasfanta Curata” si la inceput, asa cum se pare,
dupa expresia rugaciunil: ,unde cerceteaza lumina Feteil
Tale” intervenea diaconul si citea cu voce joasa dipticile celor
adormiti. Este caracteristicA marturia practicilor Sinodului
constantinopolitan din anul 536, conform careia, in timpul
citirii dipticelor, ,,Cu multa liniste toata multimea venea in
jurul Altarului si asculta. Si doar se alegeau numele rostite
ale sfintilor celor patru Sinoade Ecumenice de catre diacon si
ale celor adormiti intru sfintenie arhiepiscopi Eufimie si Macedonie
si Leontie cu glas mare si toti strigau: Slava, Tie, Doamne!”.
Cu practica aceasta este de acord si Codicele Sinat 973 din
secolul al XII-lea: ,,Preotul: Lumina fetei Tale. Diaconul: dipticele
celor adormiti. Preotul: Inca Te rugam, pomeneste, Doamne”.

Treptat, s-a consacrat obisnuinta ca diaconul sa citeasca
in taina dipticele celor adormiti imediat dupa ,,Mai ales pe
Preasfanta”, in timp ce concomitent preotul rostea continuarea
rugaciunii: ,ale Sfantul Ioan, inaintemergétqrul Domnului.”
Inainte ca preotul sa rosteasca ,,cu glas mare”: ,Intai pomeneste,
Doamne”, diaconul rostea doar incheierea dipticelor celor
adormiti: ,,S1 pe cel pe care 11 purtam in gandul nostru, pe toti
s pe toate”. Poporul raspundea: ,,Pe toti si1 pe toate”. Dipticele
celor adormiti si incheierea lor se rostea de catre diacon
,2dinauntrul Altarului”.
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Imediat dupa ecfonisul JIntai pomeneste, Doamne”
(asa cum am zis, la inceputul pomenirii numelor celor vii),
diaconul sau arhidiaconul, ,,dinduntrul Altarului” si,in auzul
tuturor” sau, conform celor mal multe manuscrise ,inaintea
Usilor” sau ,,stand catre Usa” rostea dipticele celor vii, care se
incheiau si acestea cu finalul asemanator al celor de dinainte:
,Pe totl si pe toate’. Dupa acestea, preotul continua rugaciunea
~<Pomeneste Doamne cetatea”, sau in epoca ulterioara o citea
cand diaconul rostea dipticele celor vii. S1 din nou poporul
raspundea: ,,Pe toti si1 pe toate”. Adica avem de doua ori ,,Pe
totl s1 pe toate” rostit de popor, odata inainte de ,,intéi pomeneste,
Doamne” si odata dupa aceasta, ca raspuns la incheierea
dipticelor celor adormiti, prima data, si a celor vil a doua
oara. Randuiala aceasta era raspandita, in general, asa cum
putem sa conchidem, din multele marturii pe care le avem in
traditia manuscris, in pofida micilor diferente de amanunt
(de exemplu, vezi Codicele Atena 754, 860, 861, Muzeul Bizantin
14, Patrologia Alexandriet 371, Marea Lavra IV, 80, Sfanta
Cruce Constantinopol 425, Sfantul Sava 362/607, Sinai 973,
986, 1040 Randuiala cea mai exactd, Codicele Paris 385,
Randuiala lut Filotei, Codicele Esfigmenu 120).

Este stiut faptul ca in alte cateva manuscrise exista o
oarecare neconcordantd. De exemplu, dupa: ,Mai ales pe
Preasfanta” si dupa ,Intai pomeneste, Doamne” se intercaleaza
in mod corespunzator dispozitia: ,diaconul — dipticele celor
adormiti” si ,,diaconul — dipticele celor vii”, fara sa se precizeze
mail departe cum se inchelau acestea sau ce raspundea
poporul. Acest lucru se explica prin faptul ca manuscrisele
acestea sunt ,preotestil” s1 asa cum am vazut in alte situatii,
consemneaza doar cele care se refera la preot si, in chip
simplu, amintesc aicl printr-o scurtd mentiune ca va interveni
diaconul. Ce va fi spus acesta vor fi consemnat manuscrisele
,diaconicale”, destinate in mod special diaconului. Unei cauze
asemanatoare se datoreaza si lipsa descrieril care exista in
Randuiala Dumnezetestit Liturghit a Patriarhului Filotel
Kokkinos, al Codicelui Pantelimon 6277/770 s1 in Randuiala
Dumnezeiestii Liturghii a Codicelui Atena 662. Prima vorbeste
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despre pomenirea dipticelor inainte si dupa JIntai pomeneste,
Doamne” de catre diacon insusi, dar nu spune daca rostea
incheierea si ce raspundea poporul. A doua consemneaza
faptul ca ,inainte de a spune poporul «Intal pomeneste,
Doamnen»... diaconul zice «Pe toti si pe toate» Dupa rostire,
diaconul ,pomeneste dipticele celor vii”, insa nu precizeaza ce
forma aveau dipticele celor vii, nici nu vorbeste despre
raspunsurile poporului. Dar 1iarasi, manuscrisele (Atena 752,
765, 770) consemneaza ca diaconul pomeneste el insusi
dipticele celor vii, adica ,ale egumenului si ale obstei si ale
celorlalti pe care voieste”.

Pomenirea dipticelor la rugaciunea Anaforalei, asa
cum am vazut-o consemnata in traditia manuscris, a suferit
odata cu trecerea vremii o serioasa deteriorare. Acest lucru se
datoreaza in principal a doua motive: dezvoltarii randuielii
Proscomidiel, pe de o parte, si lipsel diaconului, pe de alta
parte. Proscomidia, dupa mutarea el de la Heruvic in timpul
de dinaintea inceputului Dumnezeiestii Liturghii, s-a dezvoltat
intr-o randuiala de sine statatoare si prin introducerea ulterioara
a particelelor sfintilor si pentru cel vil sl pentru cel morti a
absorbit treptat pomenirea sfintilor si dipticele Dumnezeiestii
Liturghii. Astfel, pomenirea se facea si cu mai multa lejeritate si
se evita Intarzierea pe care ar fl pricinuit-o citirea multor
nume in timpul Anaforalei. Desigur, intr-o perioada intermediara
trebuia sa se f1 pastrat amandoua pomenirile si la Proscomidie si
la Anafora, asa cum am vazut, de altfel, s1 in cateva alte
manuscrise. In cele din urmi doar Proscomidia a pastrat
pomenirea numelor, nu insa in ordinea lor initiala, asa cum
era in anafora (Sfinti — adormiti — vii), cl oarecum amestecate
(sfinti — vil — adormiti — preot slujitor). La anafora au ramas
doar urmele dipticelor.

La mutarea dipticelor la Proscomidie a contribuit si
lipsa diaconului. Cand preotul slujea singur, asa cum era
regula in vremurile din urma, i-a fost mult mai practic sa
citeasca multele nume ale sfintilor si1 ale dipticelor la
Proscomidie decat la Anafora. Deoarece dipticele nu se mai
rosteau la Anafora, urmarea a fost s4 nu se mai rosteasca
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nici incheierile lor si nici raspunsurile poporului la acestea,
dar si cand rar slujea diaconul, traditia a inceput sa dezvaluie
urmarile pierderii aparute in timp. Astfel, in Codicele Sfintei
Cruct, Constantinopol 425, dipticele apar amestecate si mai
ales dupa randuiala contrara, evident prin influenta Proscomidiei
(vii — morti) si se rostesc doar dupa ,Intai pomeneste, Doamne”.
In editiile cartilor liturgice au fost ignorate aproape cu
desavarsire. Dupa cate cunosc se intalnesc doar in editia lui
N. Protopsaltidu, la care se refera intrebarea si oarecum mai
complet in Evhologhiul mic sau Aghiasmatarul Mare, Eustatie
Skarpa — M. Saliveru, Atena, p. 405. Doar in cateva editii a
ramas incheierea dipticelor dupa ,Intai pomeneste, Doamne”
s1 raspunsul traditional al poporului: ,Pe toti si pe toate”,
care sl aceasta, In chip curios, este socotita de catre
Ierotelesticon (Atena, 1948, p. 137) ca necorecta, de vreme ce
propune inlocuirea ei cu ,,Doamne miluieste” sau ,Pomeneste,
Doamne” (Corul: ,Pe toti si pe toate” sau, mai degraba:
,<Doamne miluieste” sau ,,Pomeneste, Doamne”).

Ramane sa cercetam forma pe care o aveau dipticele
diaconicale. Din marturiile manuscriselor reiese ca exista
pentru cei adormiti un catalog cu numele lor si demnitatile
ecleziastice, aproximativ cum este sirul numelor sfintilor in
Liturghia Sfantului Iacov in vechea ei forma ierusalimiteana
sl asa cum le gasim in Liturghiile bizantine, in manuscrisele
Sinai 1020 si al Sfintei Cruci Constantinopol 425, pe care le-
am pomenit mail sus, aproximativ asa cum se citesc astazi la
Proscomidie sau la parastasele se obste. Dipticele celor vii
insemna un catalog asemaéanator, la sfarsitul caruia existau
cererl mai generale, asemanatoare cu cele ale ecteniel mari si
ale formulei ,Inca ne rugdm” de la Miezonoptica si Pavecernita si
mail ales cu cererile Litiel, cu care au multe elemente comune,
evident si influente reciproce. Sfarsitul acestor diptice ale
celor vil prezinta in manuscrise o relativa instabilitate. In
linii generale, cuprinde un pomelnic al patriarhilor ortodocsi si
al arhiereului locului, al preotului care savarsea Dumnezeiasca
Euharistie si cereri generale pentru pacea lumii si a Bisericilor,
pentru imparat, ostire, bolnavi, cel robiti s1 poporul prezent.
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In manuscrisele epocii stapanirii turcesti avem cererea:
spentru evlaviosii crestini ortodocsi”, care inlocuieste vechile
cererl pentru imparat sl ostire, ca in ectenia mare, ectenia
intreiti etc. In practica de astazi, incheierea dipticelor celor
morti inainte de: ,Intai pomeneste, Doamne” a disparut cu
desavarsire. Sfarsitul dipticelor celor vii cu pomenirea numelor
patriarhilor etc se rosteste, dupa traditie, dupa ,Intai pomeneste,
Doamne” doar la liturghiile sinodale si la liturghiile oficiale
arhierestl. La liturghiile preotesti, cand coliturghiseste diaconul,
se spune doar incheierea dipticelor, iar poporul raspunde ,,Pe
totl s1 pe toate”. Aceasta obisnuiesc sa o spuna si multi preoti cand
slujesc singuri, fara diacon. Socotesc ca este corect sa se spuna, de
vreme ce din diaconicoane, cand nu slujeste diaconul nu se
rostesc doar cele care se adreseaza preotulul (binecuvanteaza,
stapane; porunceste, stapane etc). In acest fel si credinciosii
sunt indemnati sa pomeneasca la timpul potrivit ,in gand”
persoanele lor 1ubite.

La sfarsit vom mai adauga un alt amanunt. Formula
diaconala: ,,S1 pe cel pe care fiecare 1l are in gand si pe toti si
pe toate” este In toate manuscrisele incheierea dipticelor
celor adormiti, care se rostea inainte de JIntai pomeneste”.
Incheierea dipticelor celor vii, care se rostea dupa ,Intai
pomeneste, Doamne” este doar , Pe toti si pe toate”. Practica
de astazi presupune evolutia ulterioara, adica lipsa incheierii
dipticelor celor adormiti si confundarea lor cu dipticele celor vii.

Incercim mai jos o restabilire a finalului dipticelor
celor vil, pe baza manuscriselor: (,se pun inainte numele
patriarhilor, arhiepiscopilor si arhiereului locului:

- S1 pentru preacucernicul preot (N) care a adus Sfintele
Daruri (acestea) Domnului Dumnezeului nostru, pentru preotii
impreuna slujitori care sunt aicl, pentru cinstita preotime si
cea intru Hristos diaconime s1 pentru intregul cin preotesc;

S1 pentru mantuirea, taria, biruinta si paza dreptcre-
dinciosilor s1 iubitorilor nostri de Hristos imparati (sau
carmuitori) (N);

- S1 pentru pacea si bunastarea intregii lumi si a sfintelor
lui1 Dumnezeu Biserici (ortodoxe);
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- Si pentru izbavirea fratilor nostri din robie si a tuturor
celor care zac in boli, ortodocsi crestini si cer mila lui Dumnezeu;

- S1 pentru bunul mers si intarirea iubitoarei de Hristos
ostirl s1 mantuirea poporului de fata si pe toti si pe toate”.
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396 Polihroniul preotului la sfarsitul Dumnezeiestii Liturghii.... 243

335 Catavasiile la impartirea anafurei....................oooeveenann, 75
393 Potrivirea Sfintelor inainte de Liturghia din Joia Mare........ 238
306 Dacain Postul Mare se savarsesc 40 de Liturghii.............. 16

3. Liturghia Darurilor mai inainte sfintite

389 Savarsirea Liturghiei Darurilor mai inainte sfintite

de dOUA OTTPE Zl..oovvvii 225
356 Savarsirea Liturghiei Darurilor mai inainte sfintite

21115 § BT 1 - D 141
323 Pozitionarea inversd a Sfantului Agnet la Liturghia

Darurilor mai inainte sfintite....................coiiiin.. .. 49
342 Cand se fac inchinaciunile la

Liturghia Darurilor mai inainte sfingite?............cccoeeveevveeennne. 92
344 De ce ,,Sa se indrepteze” apare de doua ori

la Liturghia Darurilor mai inainte sfingite?.............c.ccceeeenen. 95
368 Savarsirea Liturghiei

Darurilor mai inainte sfintite lanunta........................... 172

4. Cununia

348 Troparul Sfantului Constantin la Cununie...................... 108
387 Doua Evanghelii la Cununie...................coooiiinn, 216
368 Savarsirea Cununiei unitd cu Dumnezeieasca

Liturghie sau cu Liturghia Darurilor mai inainte sfintite..... 172

5. Sfantul Maslu

312 ,.Binecuvantata este Tmpéré;ia” la Sfantul Maslu.............. 29
313 Savarsirea Tainei Sfantului Maslu de un singur preot......... 32
314 Omiterea rugdciunilor si a celorlalte elemente daca

Taina este savarsita de un singur preot...................c....... 32

372 Pomenirea numelor la Taina Sfantului Maslu.................. 185
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6. Agheasma Mare

In ce directie este indreptat preotul

cand savarseste Agheasma Mare?..........ccccoevvieeiviiiniiieeenn. 156
Prologul rugaciunii Agheasmei

(,,Treime mai presus de fire”) cand se rosteste?..................... 231
LWpooynua” sau ,,oxfpa”

la rugaciunea plecarii capetelor?.........ccovviviivieieiiiieeeiieeee, 249
Consumarea Agheasmei Mari

inainte de Sfanta Liturghie a Bobotezei......................... 237

7. Agheasma mica

Savarsirea Agheasmei la 1 septembrie si 1 ianuarie............ 149
Savarsirea Agheasmei mici in casa lauzei........................ 198
,,Pentru rugaciunile Sfingilor

celor fard de arginti” — troparul Agheasmei mici................ 195
Binecuvantarea apei la Ectenia Mare............................ 239
Doua rugéciuni ale agheasmei mici......................oeeeee. 194
LHIIpooynpa” sau ,,oynua’

la rugciunea plecarii capetelor?..........ccoevvvieviiiieeeiiiie e 249

8. Inmormantare — pomeniri

Randuiala imbisericirii inainte de inmormantarea lauzei......210

Pomenirea celor adormiti la plural........................... ... 107

9. Randuiala bisericeasca

Tipicul monahal si tipicul mirenesc.............................. 221
Cine este ,,Proestos-ul™?. ... 12
Folosirea casetelor la slujba................oooiiiiiin 51
Savarsirea Vecerniei de doud ori pe zi.............ooeeuvennnnne. 225

,, Hristos a inviat” in locul cantarn
,,Sfinte Dumnezeule” in perioada pascala....................... 55
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Ceasul al IX-lea inaintea Vecerniel........o.oevevveeiniannn..... 221
Vecernia micd si VecerniaMare..............oooviviiinn.an, 182
Vecernia Cantata...........ooiiiiiiiii i, 9
Deschiderea Usilor Imparatesti la Vecernie..................... 182
Care este pozitia ecfoniselor Vecerniei?...........ccceeevvveeennnen.. 9
Ce este Prochimenul?...........cccocoiiii e, 89
Ce inseamnad ,,.Domnul a imparatit”™?..........ccoceevvvveeeeecveeeeenn, 255
Pomenirea pomelnicelor la Litie (frangerea painii)............ 185
,,Acum slobozeste” de catre cine si de unde se rosteste?....... 161
Lipsa inceputului Pavecernitei Mari

in prima saptamana din Postul Mare............................. 19
Canonul cel Mare la Pavecernita primei saptamani

din Postul cel Mare..............oooiiii 19
De ce ,,Sa plinim rugaciunile” de la Pavecernita si
Miezonoptica se rosteste Jos, pe Solee?.......ccccevvriiiiereennnnennn. 50
Apolisele pavecernitelor. ..., 47
Miezonoptica Tnainte de Utrenie..................ccoovveen.n. 221
,,impérate ceresc’” inainte de Utrenie............oooevvveneoi.... 221
Stihurile lui ,,Dumnezeu este Domnul”.......................... 250
De unde se rosteste formula introductiva

a Evangheliei Utreniei?...........cccoovvevviiieieciecie e 45
Stihul Prochimenului ,, Toata suflarea” de la Utrenie.......... 17
Prochimenul Evangheliei Utreniei in Duminica Floriilor..... 38
Sinaxarul Pastelui in Sdptdmana Luminata..................... 54
Ectenia micd inainte de Cantareaanoua........................ 139
De unde se rosteste ,,Pe Nascatoarea de Dumnezeu™?........... 45

Troparele Nascatoarei de Dumnezeu la sfarsitul Utreniei.... 179

10. Anul Liturgic

Savarsirea Agheasmei la 1 decembrie si | ianuarie............. 149
Praznuirea unui sfant in Postul cel Mare........................ 92
Savarsirea a 40 de Liturghii in Postul cel Mare................ 16
Omiterea inceputului Pavecernitel

in prima sdptdména din Postul cel Mare........................ 19

In ce moment liturgic se introduce Canonul cel Mare
in randuiala Pavecernitei din prima saptamana
A PoStului Mare?...........ccoooiiiiiieeeeeeeeee e 19
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Apolisul slujbei Acatisulul.............oooviiiiiiiiii ... 47
Prochimenul Evangheliei Utreniei din Duminica Floriilor... 38
Savarsirea a doud randuieli in Sdptamana Mare............... 53
Cuminecarea inainte de Liturghia din Joia Mare............... 238
Potrivirea Sfintelor inaintea Liturghiei din Joia Mare......... 238
Rastignirea la momentul

,,Astazi a fost spanzurat pe lemn”...................ooiien 148
Liturghia din Sambata Mare la baldachinul Epitafului........ 145

Rugéciunea: ,,Nimeni din cei legati cu pofte
si cu desfatari trupesti nu este vrednic”

la Liturghia din Sambata cea Mare.............................. 216
Sinaxarul Pastelui in Saptdmana Luminata..................... 54
,, Hristos a inviat” in locul lui,,Sfinte Dumnezeule”

in pericada pascald..............ooiiiiiiiii i 55
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plecarii genunchilor la Rusalii?..............cccccoooiiiiiiiiiiien, 74

Vohodul Praznicului Schimbarii laFata........................ 63





