CARTEA CARTILOR

ici 0 alta opera a spiritului nu a avut asupra destinului uman o mai profunda si mai durabila
inraurire decét Biblia, pe drept cuvant supranumita ,,Cartea cartilor”. Ei i se datoreaza si in
ea este cuprinsa acea extraordinara unitate si continuitate de credinta pe care le intruchipeaza,
de peste 3000 de ani, poporul evreu si cultura sa. Pe temelia ei, dar cu un nou continut, Isus
Hrlstos Messia cel prevestitor de profeti, a daruit lumii o si mai adanca unitate a sufletelor si a cugetelor,
care, de 2000 de ani, inseamna crestinismul — o componenta indisolubila a credintei, a culturii, a
conceptiei omului despre viata, despre lume si despre sine, despre relatia sa cu tainele existentei.
Inspiratie si intelepciune divina si omeneasca sunt impletite in acest unic moment cladit prin veacuri,
pe care le-a strabatut pana astazi cu neclintire. E compusa din cateva zeci de carti, cu continut variat:
istoric, dogmatic, ritual, poetic, filosofico-moral. Cam pe la mijlocul secolului al II-lea p.Chr. i s-a dat
numele de Biblia, pluralul grecesc al cuvantului Bipriov care, dupa ce initial insemnase ,fasie de
papirus”, a ajuns sa insemne diminutivul pentru ,,carte”. Insumand milenii de istorie si revelatie, Biblia
a avut ea insasi propria istorie in cultura si in credinta popoarelor, fiind talmacita, treptat, in aproape
toate limbile paméantului. Masiva parte scrisa inainte de propovaduirea invataturii Mantuitorului, de
operele evanghelistilor si ale apostolilor formeaza cartea sacra a religiei poporului evreu. Alcatuirea ei
s-a desfasurat in timp cam de un mileniu, incepand de la o data greu de precizat. Este acceptata in
parte de crestinism, mai ales in ce priveste continutul istoric, poetic, filosofico-moral si simbolic, dar nu
pe aceeasi treapta cu revelatia credintei, cu ,,legea cea noua” adusa de Mantuitor.

Crestinismul tine insa seama de faptul ca aceasta parte a Bibliei a fost ce cunoscuta de Isus si de
apostolii sai, ca invatatura cea noua, precum insusi Fiul Domnului o afirma in mai multe randuri, nu
venea sa inlature ,,sa strice”, ci sa indrepte legea, fie printr-o noua viziune, fie restabilindu-i sensurile
veritabile, originare, vii, reduse uneori, de trecerea vremii, la enunturi formale. Spre a deosebi partile
ei mari, iudaica si crestina, primei i s-a dat numele de Vechiul Testament (mai corect ar fi trebuit spus
Vechiul Legamant), iar celei de a doua Noul Testament.

Redactarea ultimelor carti ale Vechiului Testament s-a incheiat cam prin secolul al V-lea, poate
chiar in al [V-lea a.Chr. S-au adaugat mai tarziu unele parti istorice, care insa nu sunt recunoscute ca
organice nici de traditia iudaica, nici de o parte a celei crestine. Versiunile originare au fost redactate
in ebraica, mai tarziu in aramaica — limba uzuala printre evrei dupa intoarcerea din asa-numita ,,robie
babilonica”, adica deportarea lor in Mesopotamia de catre invadatorii asirieni si caldeeni, intre secolele
VIII-VI a.Chr. A cunoscut cépii si variante, a suferit indreptari; tuturor, catre finele primului mileniu al
erei crestine, un sir de invatati le-a stabilit o forma devenita de atunci oficiala, copiata in continuare cu
grija, si numita masoreticd (din ebraica tarzie: masoreth = traditie, legatura). In fapt, pana acum vreo
50 de ani, cele mai vechi manuscrise ebraice sau aramaice ale Vechiului Testament, ajunse pana la
noi, erau cépii databile din secolele IX-X. Dar, pe de o parte, marturia celebrului istoric Flavius Josephys
(cca. 40-100 p.Chr.), pe de alta, descoperirea (in 1947) a nu mai putin celebrelor manuscrise de la
Qumran (pe tarmul Marii Moarte) atesta ca in secolul I p.Chr. textul Vechiului Testament era fixat in
linii esentiale, cu exceptia unor variante de lectura pe care masoreticii vor cauta sa le unifice.

O dovada despre un timp mai indepartat in care Vechiul Testament era deja consemnat in scris e
constituita de traducerea efectuata in limba greaca in secolul al Ill-lea a.Chr. Ea a fost solicitata de
numeroasa si bogata populatie evreiasca din Alexandria, capitala unuia din regatele elenistice. Desi se
afla intr-un proces de grecizare, ca limba, aceasta importanta minoritate isi pastra credinta originara.
Suveranul Ptolemeu Philadelphul (285-246 a.Chr.) a venit in intampinarea dorintei influentilor lui supusi;
a autorizat-o si chiar a sprijinit-o, cerand preotilor si invatatilor evrei de la lerusalim, pastratori de manuscrise
ale cartilor sacre, sa le trimita pe acestea la Alexandria. Acolo, ele au fost preluate de un grup de 70 de
invatati, care au savarsit traducerea lor in greceste.

Asa a aparut celebra Septuaginta (,,a celor saptezeci”), astfel numita dupa numarul traducatorilor.
Ea a fost incheiata de continuatori ai acestora catre sfarsitul secolului al Ill-lea a.Chr., dupa opiniile
unor cercetatori chiar ceva mai tarziu. Fiind o transpunere intr-o limba de cultura universala, larg
cunoscuta de-a lungul vremurilor in mediile ecleziastice si intelectuale in general, Septuaginta este
pana astazi, pentru teologi si filologi, o versiune fundamentala a Vechiului Testament. In afara de ea,
s-au mai facut si alte traduceri din ebraica in greaca. Ultima dintre cele ce ar putea fi numite ,istorice”
dateaza din Venetia, din secolul al XIV-lea, opera a unui anonim. Evreii prefera, bineinteles cu exceptia
textului genuin, traducerea greceasca a unui anume Akylas din Sinope, care a trait pe timpul imparatului
Hadrian (117-138 p.Chr.). Ei o considera mai apropiata de textul ebraic decat Septuaginta.

Traducerea integrala a Bibliei in limba latina a fost dusa la bun sfarsit in jurul anului 400 p.Chr. de
catre Sfantul leronim. Era un timp in care latina devenise limba de comunicare in intreg spatiul Imperiului
Roman. De aceea traducerii Sfantului leronim i s-a spus Vulgata (,,in obste cunoscuta”). Spre deosebire
de Septuaginta, ea a cuprins si Noul Testament, fiind astfel prima veritabila ,integrala” a Bibliei, in
intelesul actual al cuvantului.

Cartile Noului Testament au fost scrise initial in limba greaca. O prima editie critica, din punct de
vedere filologic, le-a dat-o celebrul umanist Erasmus din Rotterdam, in anul 1516. Despre Evanghelia




Sfantului Matei exista marturii ca a fost redactata in aramaica. Acest text s-a pierdut, dar din fericire el
fusese tradus si in greceste, versiune in care s-a pastrat.

Primele care au fost consemnate in scris par a fi epistolele Sfantului Pavel, intre anii 48-60 p.Chr.
Cele patru evanghelii, Faptele Apostolilor si alte parti alcatuitoare ale Noului Testament au fost scrise
intre anii 60-100, ultima fiind, probabil, Apocalipsul Sfantului loan din Patmos. E de remarcat, prin
urmare, ca in vreme ce Vechiul Testament, avand — e adevarat — o intindere mult mai mare, a fost
alcatuit pe rand, in decurs de aproape 1000 de ani, Noul Testament a fost fixat in scris cam in 50 de
ani, poate cu ceva mai mult, daca am admite ipoteza ca aceia care au stat in preajma Mantuitorului au
facut insemnari, macar in parte, ale spuselor si faptelor Lui, pentru a le folosi apoi in forma redactata,
ramasa posteritatii.

Cartile Noului Testament au circulat la inceput separat. Numai pe la inceputul secolului al lI-lea au
fost grupate la un loc. Tot atunci, Faptele Apostolilor au fost constituite ca un capitol aparte de Evanghelia
Sfantului Luca, iar nu mult mai tarziu Sfantul Iustin a folosit pentru intdia data numele evanghelie (din
grec. ,vestirea cea buna”) pentru cele patru carti care vorbesc despre viata, invatatura si faptele
Domnului nostru Isus Hristos.

Pe la anul 190, cand marele ganditor crestin Tertullian a tradus in latina fragmente din acestea, el
a redat sintagma elina Kouvy 81081xn prin Noul Testament (desi mai exact al fi fost Noul Legdmant),
nume care s-a consacrat pentru partea crestina a Bibliei. Si tot in perioada in care invatatura
Mantuitorului se raspandea in Imperiul Roman, cu precadere in limbile greaca si latina, Noul Testa-
ment a inceput a fi denumit si Sancta Scriptura, termen traducand pe grecescul Ta yiépa ypaivorto.

De-a lungul secolelor, Vulgata a cunoscut si ea numeroase c6pii manuscrise, cu lecturi variate si cu
destule greseli de copisti. In cele din urma, Conciliul de la Trento (1545-1563) a stabilit textul latin
care a ramas oficial pentru lumea catolica.

Cu incepere din secolul al [V-lea, versiunilor Bibliei in limbile Orientului Apropiat si ale culturii
clasice li s-au adaugat treptat traduceri in limbile noilor popoare luminate de crestinism. Printre acestea,
ele isi vor forma limba proprie, adaptata exprimarii scrise. Asa au fost: traducerea in gotica, de catre
episcopul Wulfila (sec. IV); in anglo-saxona, de catra invatatul Beda Venerabilul (sec. VIII); in slava
medievala, de catre misionarii Chiril si Metodiu si discipolii lor (secolele [X-X). De pe la sfarsitul secolului
al XllI-lea dateaza traduceri in franceza si in spaniola, din secolele al XV-lea — al XVI-lea in german,
poloneza, italiana, maghiara s.a.

Au marcat un moment cu consecinta benefice in cultura, dar aducator de grele tulburari in istorie,
traducerile efectuate de John Wycliff in engleza (1380-1383) si de Martin Luther, direct din ebraica, in
limba germana (cam intre 1522-1532). Au constituit de asemenea un eveniment la timpul lor marile
Biblii poliglote (cu texte paralele in mai multe limbi, incepand cu ebraica, greaca si latina), editate in
secolele al XVI-lea — al XVII-lea in Spania, Tarile de Jos, Franta si Anglia. Cu multa dreptate, autorii
uneia din versiunile romanesti mai recente subliniau ca ,,Biblia inscrie, prin traducerea ei, in istoria
neamurilor iubitoare ale lui Hristos, mari momente religioase si literare”. Asa a fost ea, cu prisosinta, si
in istoria poporului roman. Primele traduceri biblice in romaneste dateaza din secolul al XVI-lea. Ele
stau ca acte de nastere pentru inceputurile limbii romane literare. Pe de alta parte, aceleasi traduceri
au reflectat disputele religioase starnite de miscarile de Reforma, impreuna cu incercarile de a-i atrage
pe romani la confesiunile luterana sau calvina. Potrivit unor ipoteze larg acceptate in trecut, mai putin
astazi, ele ar fi fost datorate influentei husitismului, doctrina care, prin reformatorul ceh Jan Hus, s-a
condus in mare parte dupa ideile englezului John Wycliff si, printre altele, preconiza traducerea cartilor
sacre in limbile vernaculare (populare).

Toate aceste imprejurari contribuie la explicarea motivelor pentru care primele traduceri biblice in
romaneste s-au facut in Transilvania, provincia in care, in secolul al XVI-lea, s-au raspandit principalele
curente ale Reformei, fiecare cu spiritul militant insistent, propriu doctrinelor de data recenta,
pretinzandu-se purtatoare ale unui mesaj innoitor.

Manuscrisele care conserva astfel de traduceri s-au descoperit in Bucovina. Ele poarta numele de
Codicele Voronetean (cuprinzand fragmente din Faptele Apostolilor si trei epistole), Psaltirea Scheiand,
Psaltirea Voroneteand si Psaltirea Hurmuzachi. S-a crezut multa vreme ca ar fi fost scrise in Maramures,
pe la sfarsitul secolului al XV-lea. Cercetarile mai recente considera ca originalele traducerilor dateaza
din prima jumatate a secolului al XVI-lea, fiind localizate in zona Banat — Hunedoara, in timp ce
copiile textelor rotacizante provin din Moldowva si sunt scrise in a doua jumatate a secolului al XVI-lea.

Pentru formarea si fixarea limbii roméne, o insemnatate mult mai mare au avut-o primele traduceri
tiparite, si anume la Brasov, de catre diaconul Coresi, intre 1559-1583. El venea din Tara Roméneasca,
iar activitatea sa de traducator si tipograf in cetatea de sub Tampa a fost sprijinita de magistratii sasi ai
orasului care devenise un centru de prim ordin al luteranismului in Transilvania.

Tiparirea de carti religioase in roméaneste (unele insa si in slavona) denota initiativa prozelitismului
luteran (in vreo doua dintre tiparituri si calvin). La fel si cateva particularitati in continut, fara insa ca
acestea sa constituie indepartari flagrante de la sensurile originare. In fapt, Coresi n-a fost catusi de



putin un militant confesional, ci un om de meserie, care a executat, cat s-a priceput mai constiincios,
comanda primita de la platitor. Fiind venit din Muntenia, datorita lui — asa precum graiul din Ile de
France pentru franceza, sau toscana pentru italiana — vorbirea de pe versantii Carpatilor Meridionali a
devenit baza limbii romane literare, desigur fara ca el sa poata fi constient de pasul care se savarsea,
cu consecinte in veac, prin modesta lui osardie. Coresi a tiparit, printre altele, cele patru evanghelii
(Tetraevanghelul, 1561), Faptele Apostolilor (Lucrul apostolesc, 1566), Psaltirea (1570) si o Psaltire
slavo-romana (1577).

Ultima traducere biblica tiparita in limba romana in secolul al XVI-lea a fost asa-numita Palia de la
Orastie, din 1582, intentionata ca instrument al propagandei calvine. Dupa cum indica numele ei,
provenit din limba greaca (roalowa = veche), ea nazuia sa cuprinda intreg Vechiul Testament. Nu s-a
reusit insa decét traducerea primelor doua carti ale acestuia: Geneza si Exodul. Prin limba usor
superioara celei a lui Coresi, Palia adauga inca o pagina la istoria limbii literare roméne.

Cartile coresiene si Palia s-au tiparit, potrivit posibilitatilor de intelegere din partea stiutorilor de carte
romani ai vremii aceleia, cu litere chirilice. Pentru traduceri, s-au folosit fie manuscrise mai vechi, fie
traduceri maghiare (Palia de la Ordstie, dupa Pentateucul lui Gaspar Heltai), fie slave. ,,Den limba
sarbeasca pe limba roméneasca” — se tradeaza Coresi intr-un pasaj.

Razboaiele si alte tulburari intervenite in toate cele trei tari romane dupa 1590 (indelungatul con-
flict armat otomano-habsburgic, luptele conduse de Mihai Viteazul, revolte nobiliare, interventie polona
etc.) au intrerupt pentru cateva decenii activitatea culturala, mai ales cea in limba roméana.

Abia la 1648, din nou dintr-o initiativa calvina, patronata de insusi principele Gheorghe Rakoczi |,
mitropolitul Simeon Stefan a tiparit la Alba Iulia (Balgrad) Noul Testament in intregime. Ne aflam de
data aceasta in fata unei opere mai importante decat cele anterioare. Pe de o parte, fiindca tra-
ducatorii afirma ca au folosit si confruntat ,,izvodul grecesc”, ,,izvodul lui leronim” si ,,izvodul slovenesc
carele-i izvodit sloveneste din greceasca si e tiparit in Tara Moscului... insa de cea greceasca nu ne-am
departat, stiind ca... easte izvorul celoralalte”.

Din compararea textelor, s-a tras concluzia ca Noul Testament de la Balgrad a utilizat, in principal,
o versiune latina (Biblia Sacra), pe langa celelalte surse secundare, la cere se adauga si ,,intorsatura”
cea veche a lui Coresi.

In orice caz, sunt exegeti care considera aceasta opera drept cea mai valoroasa tiparitura biblica din
cultura romana, pana la Biblia de la Blaj din 1795. Afirmatia ar putea parea surprinzatoare, intrucét
sugereaza superioritatea calitativa fata de Biblia de la Bucuresti (1688), recunoscuta indeobste ca un
monument cultural de prima marime. Aprecierea se bazeaza poate nu atat pe textul in sine al traducerii,
cat pe notabila predoslovie a mitropolitului Simeon Stefan, pagina antologica in literatura noastra
veche, fiind intéiul eseu lingvistic din cultura roména care pune problema neologismelor, afirma
necesitatea tiparirii de carti pentru tot neamul romanesc, a crearii unei limbi unitare si folosirea de
cuvinte care sa fie intelese de toti, asa precum banii cei buni sunt primiti de toata lumea.

La 1688 literatura religioasa cunoaste cel mai mare eveniment din istoria ei de pana atunci: aparitia
la Bucuresti, intr-o tinuta grafica aleasa, a Bibliei intregi, numite adesea ,,a lui Serban Cantacuzino”,
dupa luminatul domn care a patronat-o cu generozitatea lui. Exista motive de a se crede ca pentru
Vechiul Testament ingrijitorii acestei mari editii au folosit copia unei traduceri efectuate de Nicolae
Milescu spatarul, care circula pe atunci in manuscris. Ea pare a fi fost revazuta de mitropolitul Dosoftei
si adusa, in anumite imprejurari, la Bucuresti, poate de ieromonahul Mitrofan, un conlucrator la
tipariturile invatatului ierarh moldovean, refugiat si el in 1686, cand mai-marele sau fusese silit sa ia
calea exilului, in Polonia. Oricum, chiar daca in elaborarea ei s-au folosit manuscrise sau carti anterioare,
Biblia de la Bucuresti n-a fost opera de copiere sau de compilatie. La desavarsirea ei au lucrat, in cele
din urma, fratii carturari Radu si Serban Greceanu. Cu aceasta opera s-a incununat un secol si jumatate
de stradanii pentru transpunerea in romaneste, ,,in limba veche si-nteleapta”, a acestui monument
universal al credintei si al culturii.

In Principate, unde scrierile, atat laice, cat si religioase, au fost, dupa 1711-1716 tot mai coplesite
de grecismul sustinut de domnitorii fanarioti, nu s-a mai putut realiza, pe parcursul secolului al XVIII-lea,
ceva comparabil cu marea opera de la 1688. A avut loc, in schimb, o noua si semnificativa miscare
pendulara a ceea ce era tot mai unitara constiinta romaneasca. Precum fusese in secolul al XVl-lea,
Transilvania a revenit in fruntea activitatilor promotoare de credinta si de cultura.

Urmare a unirii unei mari parti a romanilor ardeleni cu Biserica Romei (1698-1700), s-a deschis ori-
zontul lor catre centrele apusene de invatatura. In Transilvania, s-a format, din tineri trecuti prin seminariile
si colegiile de la Viena si Roma, acea ,,Scoala Ardeleana” care a agezat temelia culturii si constiintei nationale
moderne. In cadrul trudei neobosite de scriere si publicare de opere istorice si lingvistice, invatatii Scolii
Ardelene, clerici uniti, in majoritate, au pus la loc de frunte si publicarea de literatura religioasa. Deschizand
un capitol nou in dezvoltarea istoriografiei si lingvisticii, Scoala Ardeleana a nazuit totodata sa elibereze
limba romana, nu in ultimul rand, scrierile religioase, de caftanul greoi si invechit al slavonismului, si sa
o aduca mai aproape de eleganta rezonantelor ei originare, latine.



Dintre aceste staruinte nu putea lipsi aceea de a infaptui mareata implinire a oricarei literaturi
religioase de oriunde, printr-o noua traducere si editare a Bibliei. Inca episcopul Petru Pavel Aron
(1751-1764) se incumetase la o alta traducere, fara a o fi putut publica.

Misiunea avea sa fie asumata si dusa la bun sfarsit de Samuil Micu, cel mai fecund editor si traducator
de carte religioasa dintre invatatii Scolii Ardelene. Indemnul i-a venit mai intai de la episcopul de
Oradea, Ignatie Darabant, unul din prelatii care au incurajat mult aceasta miscare de innoire culturala
si nationala. A inceput munca pe la 1783, dupa textul grecesc si cel latinesc, nu fara a fi consultat si
carti anterioare in roméneste — Palia, Noul Testament de la Balgrad si Biblia de la Bucuresti. Face
uneori aluzii la textul ebraic, la cel arab si persan, desi, cel putin pe ultimele doua, e improbabil sa le
fi utilizat direct. A continuat, cu intreruperi, cam un deceniu. A colaborat cu el si episcopul loan Bob,
impreuna cu un grup de invatati blajeni numiti de acesta, revizuind traducerea — mai ales prin
compararea cu Septuaginta — si adaugandu-i note si explicatii (talcuri). Tot episcopul a intreprins
demersurile necesare la Viena pentru dobandirea autorizatiei de tiparire la Blaj a aceste Biblii, alta
decat cea de la Bucuresti.

Lui Samuil Micu i se datoreaza insa, in proportie covarsitoare, implinirea acestui grandios efort de
eruditie si de talent. A lui e limba domoala, ,,cuminte”, cum ii caracteriza Nicolae lorga firea. Invatatul
ardelean raspundea, prin truda lui monahala, unei nevoi de ordin religios in primul rand, dar indeplinea
si un serviciu de obste pentru toti romanii, de oricare confesiune. Fiindca, asa cum insusi scria in
Instiintare catra cetitor: ,Scriptura sfanta... roméaneaste talmacita la anul 1688 in Bucuresti s-au fost
tiparit, dar cu foarte intunecata si incurcata asezare si intocmire a graiului roménesc si mult osibit de
limba cea de acum obicinuita, si mai ales de graiul si stilul cel din cartile besericesti, care in toate
besearicile romanesti sa cetesc... afara de aceasta, aceale vechi Biblii atata s-au imputinat, cat foarte
rar, sa nu zic bun credincios crestin, ci preot easte la carele sa afla, si nici cu foarte mare pret, far’ de
mare trapad si osteneala nu sa afla”.

Dupa o suta si mai bine de ani de la aparitie, Biblia de la Bucuresti ceda, asadar, in fata exigentelor
timpului. Nu mai corespundea evolutiei limbii literare a roménilor, si nici lesnicioasei intelegeri a graiului
ei din partea numarului din ce in ce mai mare de credinciosi care citeau ori ascultau paginile Sfintei
Scripturi. Era nevoie de aducerea lor la nivelul deschiderii intelectuale a lumii mai noi.

Rezultatul a fost o Biblie cu o tiparitura mai putin artistica decéat cea din 1688, dar intr-o expresie
mai corecta, in sensul de mai apropiata de original si — cu deosebire — mai romaneasca decét oricare
din realizarile anterioare. Despre ea, un poet ca George Cosbuc a putut scrie: ,Negresit, Biblia de la
Blaj e cea mai limpede tradusa si mai luminata de inteles, fiindca au tradus-o barbati cu inalta cultura
literara, pe langa cea teologica”.

A fost aceasta Biblie inca un dar nepretuit si trainic in veac, pe care Scoala Ardeleana si Biserica
Unita l-au facut spiritualitatii panroménesti, inaltarii ei intru credinta si dragoste de limba curata. Textul
ei a fost reprodus la Sanktpetersburg, in 1819, sub auspiciile unei societati pentru raspandirea Bibliei,
apoi la Buzau, intr-o onesta editie initiata de episcopul Filotei si tiparita intre 1854-1856, tot acelasi
text de la Blaj, desi n-a fost cu nici un cuvant pomenit in lunga prefata a episcopului ortodox Andrei
Saguna, care enumera toate traducerile biblice romanesti anterioare, a stat, aproape cuvant cu cuvant,
si la baza editiei de la Sibiu, din 1856, de sub obladuirea aceluiasi Saguna. Prin aceste editii, realizate,
dupa cum vedem, in aria ortodoxa, adaugand si faptul ca editia blajeana era text fundamental pentru
greco-catolici, Biblia din 1795 a dominat limbajul romanesc pana in pragul anului 1900, cand incep
sa apara editiile de mare tiraj tiparite in Anglia pentru strainatate.

De atunci s-au mai realizat si alte traduceri roménesti, asupra carora nu staruim, nu pentru ca le-am
neglija meritele, ci doar fiindca nu vrem sa alunecam, in aceasta succinta introducere, spre o lucrare de
gen bibliografic. Nu putem, totusi, sa nu remarcam cel putin traducerea din 1938, direct din ebraica, in
care s-au intalnit eruditia de orientalist si teolog a lui Vasile Radu, cu maiestria vechii limbi roménesti, de
sub pana unui Gala Galaction.

Reeditarea de fata a Bibliei de la Blaj din 1795 nu-si propune sa vina cu ceva cu totul nou. Ea vrea
doar sa omagieze un moment memorabil din istoria literaturii religioase in limba roméana, pe un mare
invatat, adanc legat de credinta in biserica sa si in destinul neamului sau — Samuil Micu. Sa reaseze in
fata ochilor si a constiintei celor de azi tot ceea ce au insemnat stradaniile Bisericii Unite in propasirea
spirituala a poporului roman.

S-a savarsit aceasta lucrare de acum in lumina ce se revarsa peste noi la implinirea a doua milenii
de la nasterea Mantuitorului Isus Hristos si a trei veacuri de credinta crestina catolica a romanilor
ardeleni. Am fost patrunsi doar de acelasi gand smerit, pe care cu evlavie ni-l impartaseste prin atat de
miscator si de frumos cuvant, Samuil Micu: ,, Tu, cucearnice cetitoriule, toate le ia in parte buna si te
foloseaste cu aceasta a noastra osteneala spre mai mare lauda a lui Dumnezeu si a Sfintei Besearici
creastere si a sufletului tau mantuire, ca acesta easte scopul ostenealii meale”.

Acad. CAMIL MURESANU



