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Cuvant inainte

Acest volum cuprinde a cincia sutda de ,Radspunsuri la
intrebari liturgice”, care se publica in regulat in revista , Efimerios”.
Pentru completarea acestei sute a fost nevoie de o perioada de
timp neobisnuitd, aproape unsprezece ani (de la 1 mai 1982 pana la
15 martie 1993). A mai intervenit sio perioada de trei ani de intrerupere
a colaborarii (de la 1 octombrie 1989 pana la 15 iunie 1992), care ar fi
fost hotaratoare, daca dragostea multor cititori nu l-ar fi obligat
pe cel ce scrie sa-si continue incercarea sa curajoasa. Timpul
acesta a aratat ca osteneala pe care el o depune nu se pierde, ci, cu
harul lui Dumnezeu, ceva-ceva se ofera in marea lucrare a initierii
noastre liturgice si acest lucru este pretuit de multi. Aceasta este
un sprijin si o mangaiere pentru cel ce scrie, ca, de altfel, si o
oarecare incredintare ca pana acum nu a alergat sau nu alearga ,in
gol”, dupa cuvantul Apostolului (Gal. 2, 2). lar harul lui
Dumnezeu sa plineasca lipsurile si sa vindece cele neputincioase.

Astfel, acest volum predat pentru publicare este al cincilea,
dupa vechea numerotare facutd in functie de suta de raspunsurij,
dar al patrulea al noii serii, dupa unirea primelor trei volume
initiale in doud volume, in timpul reeditdrii lor facuta de
editura Apostoliki Diakonia a Bisericii Greciei: volumul I (1-
150), volumul al II-lea (151-300), volumul al Ill-lea (301-400),
volumul al IV-lea (401-500).

Cu aceastd ocazie ne exprimdm calde multumiri catre
Comitetul Executiv al editurii Apostoliki Diakonia, care a cuprins
in editiile ei acesta serie a volumelor , Raspunsurilor”, precum
si Redactiei revistei , Ekklisia”, care de douazeci si cinci de ani
gazduieste articolele noastre in ,Efimerios”, din care au fost
retipdrite aceste cinci sute de rdspunsuri.
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De asemenea, calde multumiri datoram si preacucernicilor
pdrinti si tuturor acelora care, prin intrebarile lor, au determinat
chiar continutul acestor volume, precum si tuturor acelora care
le citesc si pastreaza ceea ce gasesc bun si folositor in ele pentru
formarea lor liturgica si pentru mai buna si mai exacta savarsire
a cultului dumnezeiesc.

Acest volum este dedicat amintirii dragi a sotiei mele, Elena, a
cdrei plecare din aceasta viata a marcat drumul scrierii lui. Rog,
pe cei care veti citi aceste randuri, sa va rugati pentru odihna ei.

Ioannis M. FOUNDOULIS

Tesalonic 28 iunie 1993

La a 141-a aniversare a afldrii icoanei

Maicii Domnului Care s-a ardtat (Faneromenis)
din Kydonii (Aivali)

28 tunie 1852
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401

Stim ca fiecare slujba incepe cu ,,Binecuvantat este
Dumnezeul nostru...” si se incheie cu ,,Pentru ruga-
ciunile...”. La Pavecernita Mare se mai spune in
timpul ei inca de doua ori ,,Pentru rugaciunile...”.
De ce dupa acestea nu urmeaza ,,Binecuvantat este
Dumnezeul nostru...”?

Constatarea de la care porneste si pe care se intemeiaza
intrebarea de mai sus nu este intru totul corecta. In practica
manastireascd, de unde provin si Pavecernita Mare si ,,Pentru
rugaciunile...”, nici slujbele nu incep totdeauna cu ,,Binecuvantat
este Dumnezeul nostru...”, nici ,,Pentru rugaciunile...” nu se
foloseste numai ca o incheiere a sfintelor slujbe.

In primul rand, slujbele nu incep cu ,Binecuvéntat este
Dumnezeul nostru...” atunci cand nu 1a parte la ele un preot.
Aceasta situatie nu este atat de rar intalnita pe cat am
crede. La chilii, spre exemplu, slujba se face foarte des fara
preot. Atunci, la inceperea ei, in loc de ,Binecuvantat este
Dumnezeul nostru...” se zice ,,Pentru rugaciunile...” la inceputul
slujbei, nu la sfarsitul ei. De altfel, ,Pentru rugaciunile...”,
dupa cum am mai scris si alta data, se zice foarte des in manastiri
la masa s1 in viata de zi cu zi a monahilor ca un fel de
aratare a cinstiril in forma de rugéciune, bineinteles cu diferite
variante (,Pentru rugaciunile sfintilor parintilor nostri —
sfantului parintelui nostru — sfantului stapanului nostru”).

In al doilea rand, nici toate slujbele monahale nu incep
cu ,,Binecuvantat este Dumnezeul nostru...”, chiar daca participa
la ele si preotul. Cand o slujba se leaga de alta, ea incepe
imediat cu ,,Veniti si ne inchinam...” de trei ori, care constituie
un indemn la inchinare si rugaciune si un semn al inceperii
noii slujbe. Asa se face la Ceasul I, care este legat de Utrenie,
sila Ceasul al VI-lea, care se leaga de Ceasul al IIl-lea.
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”

Pe de alta parte, ,,Pentru rugaciunile...” se zice de catre
preot la anumite slujbe manastiresti ca o binecuvantare directa,
atunci cand este invitat de citet sd binecuvinteze poporul
(,Jntru numele Domnului binecuvinteaza, parinte”), in locul
binecuvantarii din Psalmi ,Dumnezeule, milostiveste-Te spre
noi...”. Acest lucru se intampla sistematic in cazul unirii a
doua sau mai multe slujbe semi-independente. Spre exemplu,
atunci cand Ceasul al IX-lea se leagd de Fericiri s1 de slujba
Obednitel, in timpul Postului Mare s1 atunci cand slyba Invierii
»se intreleste” in Saptamana Luminatd. In primul caz, la
sfarsltul Ceasului al IX-lea se spune ,,Pentru rugaciunile...”,

r ,Dumnezeule, milostiveste-Te spre noi..” se muta cu
Ferlclmle si cu celelalte elemente ale Obedmtel. Iarasi in
timpul slujbei pascale care inlocuieste Miezonoptica, Ceasurile
s1 Pavecernita, la sfarsitul primelor doua se spune in mod
repetat ,Pentru rugiciunile...”, iar la ultima ,Dumnezeule,
milostiveste-Te spre noi. Aceasta situatie este asemanatoare
intru totul cu Pavecernita Mare. Si aici ,,Binecuvantat este
Dumnezeul nostru...” se spune la inceputul intregii slujbe si
nu se reia dupa fiecare ,,Pentru rugaciunile...” care marcheaza
sfarsitul fiecarel unitati. A doua si a treia repetare incep
imediat dupa ,Invierea lui Hristos vazand..”, care este
,veniti sa ne inchinam...” pascal. In mod analog Pavecernita
Mare este constituita din trei unitati, trei ,stari” (dupa cum
le numeste Triodul) sau trei ,,portii sau parti” (dupa cum le
numeste Sfantul Simeon al Tesalonicului: «Deci Pavecernitele
Paresimilor sunt mari si asa sunt si numite si se impart in
trel parti, intru inchipuirea Sfintel Treimi s1 a milostivirii
[Ei] catre noi...», Dialog, cap. 343). Intreaga slujba incepe cu
,Binecuvantat este Dumnezeul nostru...” daca se afla acolo
un preot. Prima si a doua ,portie” sau ,stare” se sfarsesc cu
,Pentru rugiciunile...” si o rugaciune de apolis, in timp ce a
doua si a treia incep indata cu ,,Veniti sa ne inchinam...”.

Siinca ceva. Se stie ca slujbele din ciclul zilnic de ruga-
ciune al Bisericii noastre provin in principal de la manastirea



TIOANNIS FOUNDOULIS 11

Sfantului Sava din Ierusalim. Potrivit insemnarii tipicului
care introduce Lunea Curata! in Triod: «iar slujba Pavecernitei
in Manastirea Lavrel (adica a Sfantului Sava) nu se canta in
biserica, ci fiecare sa o citeascd in chilie». Aceasta citire
individuald a Pavecerniter Mari practicatd in tara ei de
origine, la Lavra Sfantului Sava, explica si in alt mod folosirea
repetata a rugaciunii ,Pentru rugaciunile...” s1 omisiunea lui
,Binecuvantat este Dumnezeul nostru...”.

402

In vinerea din saptamana a patra a Postului
Mare nu se canta canonul din Minei, ci cel din
Triod. Irmosul, insa, nu exista nici la sfarsitul,
nici la inceputul pesnei a 3-a. Unde putem sa-1
gasim pentru a-1 canta?

403

De asemenea, la peasna a 6-a a aceluiasi canon
nu exista irmosul. Exista insa un irmos al Triodului
la peasna a 5-a. Nu cumva acesta este irmosul
pesnei a 6-a pe care trebuie sa-l cantam si, din
greseala, a fost pus la sfarsitul pesnei a 5-a?

Intr-adevar, la Utrenia din vinerea saptamanii a patra
a Postului Mare canonul Mineiului este omis (se canta «la
Pavecerniti») din pricina Duminicii Inchinarii Sfintei Cruci.
Se canta insa intreg canonul Cinstitel Cruci (glasul al 8-lea
,2Adunandu-ne astazi cu gand curat...”) si cele doua ,tricantari”’

1 KaBapn AeuBepa — asa este numitd prima luni din Postul Mare in
traditia greaca.
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(sau tripesnete) ale zilei (pesnele 5, 6 s1 9), dupa obicel. La
sfarsitul pesnei a 3-a si a 6-a, dupa randuiala, trebuie sa se
cante irmosul corespunzator al canonului Crucii. Aceste doua
irmoase sunt indicate la inceputul pesnelor (a 3-a ,,Cel ce ai
intarit dintru inceput...” si a 6-a ,Milostiveste-te de mine,
Mantuitorule”), dar nu sunt scrise in intregime nici la inceputul,
nici la sfarsitul odelor, asa cum ar trebui. Dimpotriva, foarte
corect, irmoasele pesnelor 3 si 6 exista in Minee si in Triod in
alte zile, chiar si in aceasta situatie paralela, a miercurii din
saptamana a patra a Postului.

Cele doud irmoase care lipsesc din canonul in discutie
sunt dintre cele mai folosite si de aceea multi le cunosc pe
dinafard. Dar nu aceasta este motivul care sa justifice lipsa
lor aici. Traditia liturgica nu cere de la cei ce canta sa cunoasca
pe dinafarda imnele. Nici nu este ceva sigur ca si cei care le
cunosc vor avea in acea clipa trezvia necesara sa si le aminteasca
s1 sa le cante, desigur, fara greseli. Altfel, n-ar mai fi existat
cartile liturgice. Irmoasele se afla editate toate laolalta, fiecare
pe glasul lui, intr-o carte liturgica speciald, dar relativ rar
folosita, in Irmologion. Insa vremea slujbei nu este momentul
cel mai potrivit sa caute cineva in Irmologion pentru a gasi
irmosul care trebuie. Din acest motiv irmoasele se afla la locul
lor in Triod si in Minei sau in cartea liturgica folosita in momen-
tul acela de strana. Si, in modul acesta, se face totul dupa
randuiala. Aici este vorba despre o omisiune care, dupa cum
se vede si din intrebare, provoaca foarte multe dificultati practice.

Triodul, in mod special, o carte liturgica incalcita si
care prezinta multe probleme de editare, nu a avut parte de
o ingrijire editoriala sistematica si serioasa, motiv pentru
care si prezinta multe astfel de omisiuni. De obicei, grija
editoruluil se limiteaza la aspectul placut si la corectarea
greselilor tipografice, fara ca aceasta sa fie intotdeauna ceva
sigur. In felul acesta se invesnicesc greseli si omisiuni vechi.
Un exemplu la indemana este nu numai omisiunea acestor
doua irmoase, ci chiar a tuturor irmoaselor de la primul canon,
atat aici, cat si in miercurea din aceeasi saptamana, irmoase
care se canta neaparat inainte de pesnele corespunzatoare.
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Un exemplu si mai graitor este omiterea unei intregi pesne (a 9-a)
de la a doua tricantare din vinerea saptadmanii branzei.

Acum, 1n ceea ce priveste a doua parte a intrebarin a
doua: daca irmosul pesnei a 5-a din canonul al doilea ,De
noapte manecand...” nu este un irmos al pesnei a 6-a care a
intrat din greseala la sfarsitul pesnei a 5-a. Acest irmos se
refera foarte clar la tema cantarii a V-a (rugaciunea prorocului
Isaia) si foarte potrivit a fost pus acolo. Toate odele tricantarilor
se incheie cu irmosul lor, cu siguranta deoarece in practica
mai veche se cantau numai tricantarile, reluandu-se la sfarsit
irmoasele lor, ca in Saptamana Mare. Cu alte cuvinte, nu
inserau canoanele Mineiului, asa cum se face astazi. Aici, de
altfel, peasna a 6-a este a canonului Crucii, care este pe alt glas
(al 8-lea), in timp ce canonul Triodului este pe glasul al 4-lea.

Mai jos dam textul complet al celor doua irmoase ale
canonului Crucii:

Peasna a 3-a. Glasul al 8-lea.

«Cel ce ai intarit dintru inceput cerurile cu pricepere si
al intemelat pamantul peste ape, intareste-ma pe piatra
poruncilor Tale, Hristoase; cd nu este sfant afara de Tine,
Unule Iubitorule de oameni».

Peasna a 6-a.

«Curateste-ma, Mantuitorule, cd multe sunt faradelegile
mele, si din adancul rautatilor ridica-ma, rogu-ma; caci catre
Tine am strigat, si ma auzi, Dumnezeul mantuirii mele.»
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404

Cand existd un motiv serios (de ex. venirea la
liturghie a unei clase intregi de elevi) se poate
savarsi Liturghia Darurilor mai inainte sfintite si in
alte zile din Postul Mare, adica luni, marti si joi?

Conform tipicului in vigoare Dumnezeiasca Liturghie
a Darurilor mai inainte sfintite se savarseste 1n toate miercurile
si vinerile din Postul Mare, in joia Canonului Mare, precum
s1 in primele trei zile din Saptdmana Mare. De asemenea, se
savarseste si la pomenirile unor sfinti, cum ar fi la Sfantul
Haralambie (dupa calendarul vechi), la intaia si a doua
aflare a capului Sfantului Ioan Botezatorul si la Sfintii 40 de
Mucenici. In cazul praznicelor unor sfinti locali, cum ar fi
Sfanta Filoteea de la Atena, Sfantul Gheorghe mitileanul la
Mitilene etc., tot Liturghia Darurilor se savarseste, desigur,
daca pomenirea lor, ca si a celor de mai inainte, nu cade
sambata sau Duminica. Conform Tipicului Sfantului Sava,
Liturghia Darurilor mai inainte sfintite se face si in ajunul
Buneivestiri, orice z1 a saptamanii ar fi, cu exceptia sambetei
si Duminicii, dacd se intampla sa fie. Tipicele mai noi ale
Bisericii celei Mari (Constantinos sau Biolakis), In mod nejus-
tificat, nu prevad savarsirea Liturghiei Darurilor mai inainte
sfintite in aceasta zi, chiar daca ar fi miercuri sau vineri.

Aceasta, 1In general, este randuiala tinuta astazi in
ceea ce priveste zilele de savarsire a Liturghiei Darurilor mai
inainte sfintite. Aceasta randuiala provine de la manastirea
lerusalimiteanda a Sfantului Sava, dupa cum se vede din
Tipic s1 din Triodul in uz, care si el este un reprezentant al
practicii acestel manastirli. Din acest motiv, dupa cum se
stie, la slujbele din zilele obisnuite de savarsire a Liturghiei
Darurilor mai inainte sfintite, toate miercurile si vinerile,
Vecernia se intrerupe la paremii. Cu alte cuvinte, aceste
Vecernii nu au stihoavna, asa cum au lunea, martea si joia.
Mai exact, stihoavna Vecerniei de miercuri si vineri (idiomela si
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martirica) nu sunt omise, ci sunt puse inaintea stihirilor de
la ,Doamne strigat-am”.

In aceasta randuiala de savarsire regulata a Liturghiel
Darurilor in fiecare miercuri si vineri si, ca exceptie, la
pomenirile sfintilor, se poate usor recunoaste obiceiul vechi
al sinaxelor liturgice si al impartasirii credinciosilor, pe de o
parte regulat, de patru ori pe saptamana (sambata, Duminica,
miercurea sl vinerea) si, pe de alta, neregulat, la pomenirile
sfintilor praznuiti in zile care cad in acest interval. Acest
obicei este marturisit si de Sfantul Vasile cel Mare in epistola sa
,catre patriciana Cesaria: «Nol ne impartasim de patru ori in
fiecare saptamana, Duminica, miercurea si vinerea si sambata,
precum si in celelalte zile, daca este pomenirea vreunui sfant.

In paralel a fost in vigoare si obiceiul savarsirii in fiecare
zi a Dumnezeiestii Liturghii si, prin urmare, a impartasirii
zilnice, dupa cum dau marturie multi Parinti si scriitori bise-
ricesti, si pe care insusi Sfantul Vasile cel Mare il incuviinteaza
in epistola amintitd mai sus: «S1 a se Impartasi in fiecare zi
s1 a se cumineca cu Sfantul Trup s1 Sange al lui Hristos este
bine si folositor, insusi Domnul zicand clar: ,,Cel ce mananca
Trupul Meu si bea Sangele Meu are viata vesnica”. Caci cine
se indoieste ca a se impartasi continuu de viatd nu este
nimic altceva decat a trai in multe chipuri?». Potrivit acestui
regim, in perioada Postului Mare se sidvarsea in fiecare zi
Liturghia Darurilor mai inainte sfintite. Astfel, conform
canonului 52 al Sinodului Trulan se hotaraste ca «Sfanta
Liturghie a Darurilor mai inainte sfintite» sa se savarseasca
«in toate zilele Sfantului si Marelui Post cu exceptia sambetel
s1 Duminicii si a zilei sfinte a Buneivestiri».

Siin tipicele care s-au mai pastrat ale manastirilor fie
se hotaraste clar, fie se subintelege savarsirea zilnica a Liturghiei
Darurilor mai inainte sfintite. Tipicul manastirii Evergetidos
(cod. Atena 788 din sec. al XII-lea), de exemplu, prevede savar-
sirea Liturghiei Darurilor mai inainte sfintite in fiecare zi a
saptamanii, in afara numai de lunea primel saptamani:
«Asadar, luni seara in prima saptamana punem stihirile ,Spre
Domnul” g1 Liturghie nu se face in aceasta zi si numai in aceasta.
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Iar de marti s1 in tot Postul Mare... slujim in fiecare zi
Dumnezeiasca Liturghie a Darurilor mai inainte sfintite».

De asemenea, Tipicul manastirii Grotta Ferrata hotaraste
savarsirea Liturghiei Darurilor mai inainte sfintite in toate
zilele de post din Postul Mare, chiar daca are cunostinta despre
vechiul obicei care domina in bisericile din lume si la alte
manastiri de a se savarsi numai miercurea si vinerea: «Trebuie
sa se stie ca potrivit obiceiului vechi Biserica in zilele Sfintei
Patruzecimi nu canta in fiecare zi Liturghia Darurilor, fara
numai in doua zile ale saptamanii..., dar noi... cantam Liturghia
Darurilor mai inainte sfintite in fiecare zi, in afara de sambata
s1 Duminica si de sarbatoarea Sfintilor patruzeci de mucenici
s1 de Bunavestire» (cod. Grotta Ferrata AIl 7 din anul 1300).
Si in alte Tipice existd dovezi indirecte. In Tipicul din codicele
Barberini III 69 din anul 1205, de exemplu, se atrage atentia
preotului asupra Liturghiei din Duminica lasatului sec de
branza, «ca sa pastreze trei Agnete mai inainte sfintite pentru
Liturghia Darurilor mai inainte sfintite, pe care urmeaza sa o
savarseasca in cele trei zile din saptamana aceasta, miercuri,
joi si vineri». De asemenea, si staruinta Tipicului de mai sus,
ca de altfel s1 a multor altora si chiar a Triodului, ca in
special in lunea si martea din prima saptamana a Postului
Mare nu se savarsea Liturghia Darurilor mai inainte sfintite
spentru a posti dupa traditie toata obstea”, lasa sa se
subinteleaga faptul ca in toate celelalte zile ,,din traditie” se
savarsea Liturghia Darurilor mai inainte sfintite. Tipicul
Barberini III 69, pe care l-am amintit mai sus, aduce si o alta
motivatie: «Trebuie sa se stie ca in manastiri, in cele doua
zile ale primei saptamani a Postului Mare, adica luni s1 marti,
Liturghia Darurilor mai inainte sfintite nu se canta decat
daca episcopii si arhiepiscopili le canta (in aceste zile) in
episcopiile lor si in marile biserici». Astfel Tipicul acesta ne
da inca o marturie despre savarsirea Liturghiel Darurilor mai
inainte sfintite in alte zile decat miercurea si vinerea.

Recapituland aceasta traditie, Sfantul Simeon al
Tesalonicului spune ca «s-a predanisit a se savarsi» Liturghia
Darurilor mai inainte sfintite «in cele cinci zile ale saptamanii».
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Amintind de obiceiul vechi de a se sluji Liturghia Darurilor
mai inainte sfintite si in miercurea si vinerea Saptamanii branzei
si In Vinerea Mare, adici sid se savarseascd Dumnezeiasca
Liturghie, fie cea deplina, fie cea a Darurilor mai inainte sfintite,
in toate zilele anului, el adauga: «Caci, de vreme ce mai inainte
de toate infricosatoarea si Sfanta slujba (adicd Dumnezeiasca
Liturghie) este foarte de trebuintd si in toatd lumea de
mantuire, nu s-a parut a fi drept in nici un fel a conteni
aceasta de tot, nici chiar in aceste Paresimi numite mari si
care si sunt asa... Caci nu voiau Parintii sa treaca vreodata
vreo zi si sa nu vada pe Domnul prin [Sfintele] Taine, prin care
[Taine] a zis ca insusi va f1 una cu noi: ,,S1 1ata, Eu sunt cu
vol pana la sfarsitul veacului”™ (Rdspuns la intrebarea 56 a
lui Gavriil al Pentapolet).

Prin urmare, in conformitate cu canonul 52 al Sinodului
Trulan si cu traditia Bisericii, care este marturisita de Parinti si
de vechile Tipice, «nu numai miercurea i vinerea, dar si
lunea, martea si joia, fara impiedicare se poate face liturghie de
catre cel care vor voi», dupa cum potrivit observa Sfantul Nicodim
Aghioritul, comentand in Pidalionul sau canonul de mai sus.
Prevederea tipicelor mai noi legata de savarsirea regulata a
Liturghieil Darurilor mai inainte sfintite in miercurile si vinerile
din Postul Mare, nu are intelesul cd impiedica savarsirea
liturghiei si in afara acestor zile. Dupa cum nici savarsirea
neaparatda a Dumnezeiestii Liturghii depline in sambetele s1
duminicile si in sarbatorile de peste an, nu inseamna ca
impiedica savarsirea ei si in alte zile din timpul saptamanii.

In cazul acesta, sivarsirea Liturghiei Darurilor mai
inainte sfintite in zilele de luni, marti si joi, va trebui sa
aplice tipicul in vigoare de la Vecerniile de miercuri si vineri
legate cu Liturghia Darurilor mai inainte sfintite. Stihirile
de la Stihoavna (idiomela s1 martirica) se vor canta inaintea
stihirilor de la ,,Doamne, strigat-am”. Avand ca baza acestea,
foarte potrivit in cartea ,Postul Mare” a editurii Rigopoulos,
Tesalonic, 1977, a cuprins si randuiala tipiconala a ,,Vecerniei
cu Liturghia Darurilor mai inainte sfintite in zi de luni,
marti sijoi” (p. 385-386).
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405

In satul in care sunt preot slujitor, potrivit obice-
iului vechi, de Cincizecime, savarsesc Dumnezeiasca
Liturghie si plecarea genunchilor in biserica
cimitirului si nu in biserica satului. Dupa slujba,
oamenii aprind lumanari la morminte si ofera
diferite mancaruri. Cum se explica si ce pozitie
trebuie sa avem fata de aceste obiceiuri?

Profesorul Georgios Megas in cartea sa Sarbdtori si
obiceiurt grecesti ale cultului popular, editia a Il-a, Atena
1936, p. 208-211, aminteste o multitudine de obiceiuri populare
legate de morti, care se leaga de praznicul Cincizecimii, de
Sambata mortilor (Mosii de vara), care precede si1 praznicul
Sfantului Duh de dupa. Acestea se intalnesc in foarte multe
parti sub diverse forme, ca de exemplu: aprinderea de lumanari
la morminte, aducerea de flori, mancaruri si1 dulciuri, ,ingenun-
chierile”, s.a.. El le socoteste drept ,obiceiuri ale vechiului
cult al mortilor transmise din strabuni” si o supravietuire a
sarbatorilor mortuare idololatre de trei zile ale Lemuriilor.

Asemanarile cu vechile obiceiuri precrestine sunt asa
de mari incat nu se poate nega usor legatura stransa care exista
intre acestea si manifestarile actuale pentru cinstirea mortilor
care se fac in cele trei zile ale praznicului Cincizecimii. S1 nu
sunt numai aceste obiceluri populare. Sambata mortilor (Mosii
de vara) de la Cincizecime este incadrata in calendarul nostru ca
o z1 de rugaciuni obstesti pentru cel adormiti. Chiar si slujba
»plecarii genunchilor” de la Vecernia praznicului Cincizecimii
nu este lipsitd de un anume caracter mortuar. Primele doua
mari rugaciuni de la a treia plecare a genunchilor (,Izvorule al
vietil cel luminator ...” si ,Dumnezeule cel mare si vesnic...”)
sunt in mod clar legate de morti. Cea dintai leaga praznicul
Cincizecimii de rugaciunile pentru morti: ,Care si intru acest
praznic cu totul desavarsit s1 mantuitor, ai judecat cu cuviinta a
primi rugaciunile cele de mila pentru cei tinuti in 1ad. Si a1
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dat mari nadejdi ca: Slobozire celor tinuti din scarbele ce-1
tin pe el s1 mangaiere li se va trimite lor de la tine”. Este stiut
s1 faptul ca anticii inghenuncheau ca sa ii cinsteasca pe morti
sl ca s se roage pentru ei zeitatilor subpamantene.

Crestinismul, in decursul istorie1 sale, a aplicat o tactica
foarte inteleapta: a inlocuit sarbatorile iudaice si idololatre
cu unele crestine, dandu-le un inteles nou. Astfel, in afara de
Pastele si1 Cincizecimea evreilor, pe care le-a increstinat, a
inlocuit si sarbatorile nasterii soarelui nebiruit? cu sarbatorile
Nasterii s1 Epifaniel Soarelui Dreptatii, Hristos. Tema legaturi
dintre Lemurii s1 cele trei zile ale Cincizecimii, cu care aproape
coincide din punct de vedere al datei, nu a fost studiata. Dar
chiar daca s-ar constata vreo legatura, acest lucru nu este un
element condamnator pentru cultul crestin. In timpul zilelor
traditionale de cinstire a mortilor, crestinii puteau foarte
bine sa se roage pentru credinciosii adormiti, fara ca aceasta
sa insemne ca au adoptat obiceiuri idololatre si au intinat in
felul acesta cultul lor pur. Este suficient sa se citeascd minunata
slujba din Sambata mortilor s1 preaminunatele si foarte teolo-
gicele rugaciuni ale mortilor de la slujba plecarii genunchilor
din timpul Cincizecimii pentru a simti prapastia care desparte
cultul cuvantator al crestinilor de cultul paganesc al mortilor.

In legatura cu diferitele obiceiuri populare la morti care
continua in multe obiceluri antice precrestine, se poate spune ca
acestea au ramas in spatiul cultului crestin fara sa atinga
caracterul lui duhovnicesc. Oamenii in toata lumea si1 orice
religie ar avea is1 exprima in moduri asemanatoare cultul catre
Dumnezeu si respectul fata de morti. Ceea ce are importanta
este intelesul pe care il da fiecare religie tuturor acestor
tipuri s1 modului in care interpreteaza acest limba)j universal
al simbolurilor.

2 Sol Invictus, echivalarea romana a zeului persan Mithra.
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406

Am auzit la ectenia mare si la ,,intai pomeneste...”
sa se zica ,,pe parintele si arhiepiscopul nostru...”.
In carticele scrie numai ,,pe arhiepiscopul nostru...”.
Cum este mai corect?

Pomenirea numelui arhierelului in dipticele de la
Dumnezeiasca Liturghie, la ectenia mare si la ecteniile
tuturor tainelor si a celorlalte 1erurgii, la ,,Sa ne rugam...” de la
Pavecernita si de la Miezonoptica si la toate situatiile ocazionale,
se face intotdeauna asa cum o prevad toate manuscrisele si
cartile tiparite din cultul nostru: ,pe arhiepiscopul nostru
(N)...”. Asa am primit g1 asa se facea in practica noastra
liturgica de pana acum. Asa au fost pomeniti in Biserica mii de
sfinti arhierei s1 marii parinti de catre miile de guri preotesti
sau diaconesti in cele douazeci de veacuri ale vietii Bisericii.

Ca ,parinte” este pomenit egumenul In manastiri
(,,...pe parintele nostru (N) ieromonahul”). Folosirea aceluiasi
termen s1 pentru arhiepiscop nu este, evident, o greseala, de
vreme ce arhiereul este cu adevarat, dupa Dumnezeu, parintele
Bisericii locale, 1ar clerul s1 poporul sunt fiii lui duhovnicesti.
Dar aceasta nu indreptateste acest adaos mai nou. Am scris
s1 alta data ca textele noastre liturgice nu sunt in pericol de
la cei necredinciosi, cat sufera de ,libertatea” acelor bine-
credinciosi care la propriu le distrug prin adaugarea a diferite
cuvinte evlavioase sau chiar a unor fraze intregi. Cand ne
aratam nol insine mai evlaviosi decat parintii nostri e o dovada
de egoism si este pacat. Alcatuitorii textelor liturgice sfinte,
Parintii, si acei preoti care le-au citit de-a lungul veacurilor
asa cum le-au formulat aceia, nu nutreau un respect mai mic
fata de inalta demnitate a arhiereului, nici nu s-au gandit
vreodata sa puna la indoiala paternitatea lui in Domnul.

Nu ne indoim ca acest adaos se face din ratiuni curate.
Nu este valabil pentru acest caz ceea ce scrie 1n alta situatie,
condamnand, Sfantul Simeon al Tesalonicului ca «de la lingu-
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sirile oamenilor s-a facut» (Dialog..., cap. 220). Care expresie
este Insa mai cuprinzatoare si mai serioasa decat cea straveche:
,pentru arhiepiscopul nostru”? Daca incepem cu astfel de adaugiri,
unde le vom sfarsi? Dupa aceeasi logica nu s-ar putea adauga
oare si ,pe preasfintitul” sau ,de Dumnezeu-pazitul”? Nu
sunt preasfintiti si de-Dumnezeu-paziti toti arhiereiil nostri?
De asemenea, nu poate fi acceptatd nici motivatia
invocata de unii clerici cd adauga ,parinte” acei clerici care
au fost hirotoniti de citre cel pomenit. In afard de faptul ca
ceva de acest fel este cu totul nemarturisit in traditie, se
introduc s1 deosebiri nepotrivite si opozitii. De altfel, indemnurile
diaconesti nu privesc numai pe diaconul sau pe preotul care
le spune, ci intreaga plinatate a Bisericii, cler s1 popor. Dintre
clerici, unii pot fi hirotoniti de catre episcopul pomenit, altii
nu, iar din popor nimeni. Este evident ca incercam sa introducem
in traditia noastra liturgica deosebiri scolastice s1 nefolositoare,
straine de caracterul el sobru si care nu aduc nimic in plus.
Acestea despre traditia noastra liturgica bizantina. In
alte traditii liturgice, intr-adevar, pomenirea arhiereulul sau
a patriarhului este insotitd de diverse epitete. In Liturghia
lerusalimiteana a Sfantul Iacov, fratele lui Dumnezeu, de
exemplu, episcopul locului se pomeneste ca ,,preacuvios parinte”
sau ,sfant parinte” sau ,preacuvios arhiepiscop”, iar patriarhul
ca ,preasfant patriarh”. In Liturghia alexandrina a Sfantului
Marcu rugaciunile pentru patriarhul Alexandriei cuprind o
serie de titluri: ,pe preasfantul si preafericitul si arhiereul
nostru papa (N)” sau ,pe arhiereul nostru papa avva (N),
papa si patriarh, domn, arhiepiscop al marii cetati a Alexandriei”.
Despre Ierusalim se poate adauga faptul ca patriarhul acolo
are si calitatea de egumen, de ,parinte” al obstii monahale a
Sfantului Mormant. Acelasi lucru este valabil si pentru
arhiepiscopul de Sinai, de unde provin multe manuscrise ale
acestei liturghii. Despre Alexandria se cunosc ratiunile istorice
care au provocat incercarea de dovedire a patriarhului ei.
Fericitul de pomenire, profesorul arhimandrit Vasilios
Stefanidis, scrie laconic undeva in Istoria sa bisericeasca:
«Oamenii, cand pierd realitatile (sau lucrurile), dau atunci impor-
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tanta titlurilor» (ed. a II-a, Atena, 1959, p. 440). Traditia
liturgicd bizantina, care nu a pierdut niciodata ,realitatile”,
c1 a ramas fidela tipului antic simplu, doric, de pomenire a
arhiereului ,pe arhiepiscopul nostru”. Sa nu isi doreasca
generatia noastra sa il distruga.

407

Este ingaduit ca in manastirile de maici slujba
m»indltarii Panaghiei” sa fie savarsitd, in lipsa
preotului, de catre stareta sfintei manastiri?

JInaltarea Panaghiei” de la sfarsitul mesei la manastirile
Sfantului Munte nu se face nici de preotul slujitor din acea
z1, nicl de catre egumen. Inaltarea o face trapezarul manastirii,
nu numai atunci cand lipseste egumenul sau cand nu sunt
de fatda preoti, ci si In prezenta egumenului si preotilor.
Aceeasi randuiala o tin si manastirile de maici, care urmeaza
tipicul Sfantului Munte. ,inaltarea Panaghiei” se face si
acolo de catre trapezara si participa la ea si stareta si preotul,
daca se intampla sa fie de fata. Asa este si corect, nu numai
pentru ca asa o cere randuiala cucernica si exacta a manastirilor
de la Sfantul Munte, ci si pentru cid este marturisita si de
traditia noastra liturgica.

Vechile Tipice si Ceasloave scriu ca ,inaltarea Panaghiei”
o face .fratele randuit” sau ,monahul randuit”, ori, indicat
mai nedeterminat, ,cel ce urmeaza sa inalte Panaghia”. Nicaieri
nu se spune ca o face preotul sau egumenul. Sfantul Simeon
al Tesalonicului in minunatul sau comentariu la slujba ,inaltarii
Panaghiei” (Dialog..., cap. 357-359) spune ca inaltarea o face
«cel ce citeste (In timpul mesei) si care a slujit cele duhovnicesti
fratilor» (cap. 359). Conform Sfantului Marcu Eugenicul inaltarea
se face «de (monahul) randuit spre aceasta» (Explicarea
slujbei bisericesti).
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Prin urmare, in conformitate cu cele de mai sus si in
opozitie cu ceea ce intrebarea de mai sus a presupus a fi practica
corectd, ,inaltarea Panaghiei” la manastirile de maici trebuie
sa se faca de catre ,,sora randuitd pentru acest lucru”, trapezara
sau cea careciteste in timpul mesel, s1 nu de catre preot sau stareta.

In Evhologhiile noastre exista o slujba extinsa a ,inaltarii
Panaghiei, cand urmeaza sa plece cineva in calatorie”. Aceasta
se savarseste de catre preot si se leaga de slujba ,inaltarii
Panaghiei” care se intampla in casele oamenilor in timpul
zilelor de praznic. Despre aceasta insa s-a pus deja o intrebare
speciala si ne vom ocupa de ea mai tarziu.

408

Liturghierul spune la inceputul Dumnezeiestii
Liturghii: ,,Toate cele ale diaconului (daca nu
exista un diacon la slujba) le zice preotul, in afara
de ,,Binecuvinteaza, stapane”. Cuvintele ,,5i pe
cei pe care fiecare 1i are in cuget si pe toti si pe
toate” le zice tot preotul, daca nu exista diacon,
dat fiind faptul ca acest ecfonis este sfarsitul
dipticelor, pe care preotul nu il pomeneste?

Problema dipticelor de la rugaciunea anaforalei
Dumnezeiestii Liturghii ne-a preocupat indelung de curand,
avand ca motivatie o intrebare oarecum asemanatoare (nr. 400).
In acel loc, in problema rostirii de citre preot a ecfonisului de
la sfarsitul dipticelor (,,31 pe cei pe care fiecare ...”), bazandu-
ne pe prevederea tipiconala a Liturghierului retinuta mai
sus, am avut o pozitie opusa celei pe care o formula intrebarea.

Recunoastem ca cel ce intreaba are dreptate. Sfarsitul
dipticelor, cata vreme nu se citesc dipticele, este ceva incoerent
din punct de vedere logic — ca si cum am spune un ecfonis
fara rugaciune (chiar daca astfel de exemple nu sunt rare in
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forma actuala a slujbelor noastre). Daca nu slujeste impreuna si
un diacon, dipticele nu se citesc. Cum si se spuna atunci
incheierea lor? Poate ca acesta este motivul pentru care, in
ciuda acelel prevederi tipiconale (fara indoiala scrisd oarecum
improvizat) a Liturghierului, cel mai multi preoti nu spun
,S1 pe cel pe care fiecare...”, urmand cu siguranta o traditie
mult mai exacta. Si inca ceva: cuvintele ,S1 pe cel pe care
fiecare...” fara verbul ,pomeneste (Doamne)” nu spun nimic.

Ne permitem sa staruim asupra faptului c&, in ciuda
tuturor celor de mai sus, ,,91 pe ceil pe care fiecare...” trebuie
sa se spuna de catre preot, atunci cand slujeste singur, fara diacon,
chiar daca nu s-au citit mai inainte dipticele. Preotul deja a
citit dipticelele la Proscomidie si a pomenit la rugaciunea anafo-
ralel cateva nume ,pe care le vrea” ale celor vii gi ale celor
adormiti. «In acest mod», am scris la intrebarea amintita, «sunt
indemnati si credinciosii sd pomeneasca la momentul potrivit in
cuget persoanele apropiate». Lipsa verbului este suplinita de
ecfonisul precedent, ciruia aceste cuvinte 1 se adauga ca o con-
tinuare: ,Intai pomeneste, Doamne, pe arhiepiscopul nostru...
s1 pe cel pe care fiecare 11 are in cuget si pe toti si pe toate”.

409

La nunta se canta tropare fara legatura cu ea
sau aproape fara legatura. Nu exista alte tropare
speciale pentru aceasta slujba sau, daca nu exista,
de ce sa nu se scrie unele noi pentru a se impodobi
potrivit slujba acestei taine?

Cu aceasta problema ne-am ocupat mai demult cu ocazia
altor intrebari (vezi in special intrebarile nr. 96 si 98, 99) si
mai recent (intrebarea nr. 348).

Nu exista in realitate o imnografie speciald pentru
nunta. Acest lucru se explica istoric prin structura liturgica
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s1 provenienta acestei slujbe, care este intru totul de enorie.
Slujbele monastice se disting prin multimea troparelor care
au fost incorporate in ele de catre sfintii imnografi, care au
fost in principal monahi. Era firesc ca problematica nuntii sa
ramana in afara temelor interesante pentru ei. Slujbele de
enorie au aproape in exclusivitate psalmi sau niste imne
foarte scurte si usoare pe care poporul le poate intelege, le
poate retine usor si le poate canta. Astfel de elemente are din
destul slujba Cununiei, chiar daca unele dintre acestea si-au
pierdut intensitatea astdzi. Daca ele sunt valorificate, dau destula
podoaba biblica. De exemplu, psalmul de intrare, 127, ,,Fericiti
toti cel ce se tem de Domnul...” cu refrenul sarbatoresc foarte
scurt ,Slava Tie, Dumnezeul nostru, slava Tie’, frumosul stih
,2Doamne Dumnezeul nostru, cu slava si cu cinste incununeaza-i
pe eil” (vezi Ps. 8,6b), prochimenul (Ps. 20,4b-5), aleluiarul
(Ps. 11, 8) si chinonicul Maicii Domnului ,,Paharul mantuirii
vol lua...” (Ps. 115, 4).

Impunerea troparelor la celelalte slujbe a creat o
familiaritate si o alipire a poporului de acestea. Astfel, nevoia de
acoperire a anumitor goluri de la slujba Cununiei, cum ar fi
sarutarea cununilor si mergerea in procesiune la casa
mirilor, a provocat introducerea unor tropare, in principal ale
Nascatoarel de Dumnezeu, care provin din imprumutarea de
la alte sluyjbe, deoarece nu existau tropare speciale pentru
nunta. In general s-au impus cele trel tropare care 1nsotesc
dansul sfant (,Isaia, dantuieste...”, ,Sfintilor mucenici...” si
»Slava Tie, Hristoase Dumnezeule...”), in timp ce folosirea altora
este diversa in functie de loc s1 epoci, dupa cum constatam
din manuscrise si din practica actuala (,Chipul Crucii
Tale....”, ,Constantin astazi...”, ,Cuvine-se cu adevarat...”,
,De tine se bucura...”, ,Pe ceea ce este slava a toata lumea...”,
,In Marea Rosie...” etc.). De retinut insi ca nici psalmodierea
multor tropare — care sa nu aiba legatura directd cu Taina
savarsita — nu ar fi foarte folositoare, pe de o parte pentru ca
ar lungi si mai mult slujba deja destul de lunga, iar, pe de
alta, deoarece nu este sigur in ce masura poporul intelege
aceste tropare si poate sa participe la cantarea lor.
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In mod exceptional in foarte putine manuscrise i in
unele mai nol se gasesc cateva tropare speciale, nu insa si
foarte recunoscute, pe care crestinili le cantau in anumite
momente ale slujbei. Este vorba despre doua serii de tropare-
stihiri si despre o idiomela. Prima serie este alcatuita din
sase tropare cu stihuri din Ps. 127, pe glasul al Il-lea, dupa
podobia: ,,Casa Efratului”. Ele au acrostih alfabetic (A-Z) si
sunt pastrate in codicele Bibliotecii Nationale din Atena 688
din sec. al XVII-lea. Cealalta serie se afla in codicele Atena
665 din secolul al XVI-lea si1 este alcatuita din patru tropare
pe glasul al 5-lea, pe care le cantau numai la mutarea alaiului
catre casa mirilor. Acestea au fost publicate de vrednicul de
pomenire profesor Panagiotis Trembelas, Mikron Euhologion,
vol. I, Atena 1950, p. 94-95. Idiomela, scrisa dupa modelul
celor doudasprezece slave eotinale si a altora asemenea (a
Samarinencei, a Orbului, a Slabanogului etc.) si inspirata din
pericopa In. 2, 1-11, adica evanghelia nuntii, se afld in codicele
Cairo 149 din sec. al XIV-lea si Sinai 977 din sec. al XVI-lea.
A fost publicata de A. Dimitrievski in Opisanie liturgitseskich
rukopisej, vol. II, Evhologhii, Kiev, 1901, p. 715, dupa codicele
Sinai, si1 republicata de fostul episcop de Cezareea, Ambrozie
Stavrino, ,,Sluba nuntii”?, Constantinopol 1923, p. 144. Acest
tropar se canta pe glasul al 5-lea, dupa Evanghelie.

In raspunsul de la intrebarea 96 am vorbit despre
aceste tropare, amintind numai inceputul lor. Acum, avand
ca motiv noua intrebare, la publicim in intregime, putin
diortosite, cu nadejdea ca pot fi folosite la momentul potrivit.

1. Glasul al 2-lea. Casa Efratului.

«Sfant esti Parinte, Sfant esti Cuvantule, Sfant esti si
Duhule, Preasfanta Treime, nunta acum o binecuvinteaza».

3 «'H iepodoyia tod yapounr.
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«Cauta acum, Nascatoare de Dumnezeu, catre poporul
care striga si primeste rugaciunile; Binecuvinteaza nunta lui
(N), o, Preacantatan».

«Nunta lui (N) acum, arhanghelilor ai Domnului,
Mihaile s1 Gavriile, dintru indltime vazandu-o, pe acesta paziti-l».

«Primeste, o, Botezatorule si Inainte-mergatorule al
Domnului, rugaciunile preotilor si nunta lui (N) o binecuvinteaza
acum, preasfinte».

«Cu rugaciunile preotilor si ale dumnezeiestilor Apostoli,
Fiule al lui Dumnezeu si1 Cuvantule, precum in Cana nunta
[al binecuvantat-o] si a acestuia acum o binecuvanteaza».

«Viata pasnica si batraneti cu lungime de zile robilor
tai da-le, celor ce se nuntesc acum, intru tot sfinte Nicolae».

2. Troparele. Glasul al 5-lea.

«Ca sa primeasca rugaciunea preotului, dupa datorie
rugam pe Dumnezeu, venind alaturi clerul Bisericii; Fiule al
lui Dumnezeu, binecuvanteaza-i pe miri, ca totli si ne
bucuram si sa slavim pe Domnul Mantuitorul».

«Dumnezeule, nunta poruncindu-o oamenilor si intru
aceasta aratand facerea de prunci a nuntii, Insuti si acum pe
miri porunceste sa se binecuvanteze cu mana Ta, ca toti sa
ne bucuram si sa slavim pe Domnul Mantuitorul».

«Dumnezeule, cel ce al primit rugédciunile Anei s1 1-ai
daruit el pe Samuel spre mangaiere, Insuti s1 acum cu mana
Ta porunceste sa se binecuvanteze nunta aceasta, ca toti sa
ne bucuram si sa slavim pe Domnul Mantuitorul».

«Dumnezeule, Cel ce in Cana Galilenn nunta ai binecuvantat-o
si apa in vin cu puterea ta o ai sfintit, Insuti si acum cu
palma Ta porunceste sa se binecuvanteze nunta aceasta, ca
totl sa ne bucuram si sa slavim pe Domnul Mantuitorul».
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3. Idiomela. Glasul al 5-lea.

«In Cana Galileii nuntd facutu-s-a, fiind de fatd
Domnul. Zis-a cea fara prihana catre Mantuitorul: Nu mai
au vin. S1 intorcandu-se a zis celor care slujeau: Umpleti vasele
cu apa! Iar ei au facut dupa cum li s-a poruncit. Iar ITubitorul
si atotputernicul Dumnezeu a binecuvantat si apa vin a
facut-o. O, preaslavita minune! O, taina infricosatoare! Cine
poate sa faca acestea fara numai Domnul si Dumnezeul lui
Israil, Cel laudat de heruvimi si proslavit de serafimi si slujit
de toata faptura. Mare este mila Ta si mare e puterea Ta,
Iubitorule de oameni si mare e puterea Ta. Slava Tie».

410

La Dumnezeiasca Liturghie, atunci cand preotul
slujeste fara diacon, cand se spun rugaciunile
antifoanelor, ale ecteniilor, ale credinciosilor, ale
punerii inainte si rugaciunea de dinainte de Tatal
nostru, dupa primele cereri ale ecteniilor, asa
cum exista in editiile mai vechi ale Liturghierelor,
sau dupa cereri si inainte de ecfonise, dupa cum
se gaseste in editiile mai noi?

Nu cred ca este nevoie sa staruim si sa demonstram ca
intre rugaciuni si ecfonise exista o legatura indestructibila. Acest
lucru devine evident din compararea continutului fiecarei
rugaciuni cu ecfonisul ei, care arata exact unitatea ei.
Rugaciunea formuleaza cererea, iar ecfonisul slaveste pe
Dumnezeul Treimic cu referire la cererea rugaciunii. Fericitul
Nicolae Cabasila in Tdlcuirea Dumnezeiestii Liturghii, urmarind
sa arate exact aceasta legatura dintre rugaciune si ecfonis,
numeste ecfonisul ,,pricina” sau ,,motivatia” rugaciunii: «Adauga
s1 pricina pentru care el (preotul) cere acestea si Dumnezeu
le daruieste cele cerut in chip drept», ori «adauga o pricina
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foarte potrivita... si aceastd motivatie» «savarsind rugaciunea,
aceasta motivatie, ca fiind (ecfonisul) parte de final este si
doxologie»n(cap. 16%, 1-6, cap. 22, 1). S1 are dreptate, cel putin
in cazurile in care ecfonisul are caracter cauzal si incepe cu
particula de legatura ,,cd” sau cu expresia ,caci tu esti” si cele
asemenea. Uneori, cuvintele ecfonisului amintesc textul ruga-
ciunii, ca de exemplu in a 1l-a rugaciune a Utreniei, in
rugaciunea de la Sfinte Dumnezeule, in rugaciunea de la
ectenia mortilor si in multe altele. Titlul rugaciunii, scris cu
alte cuvinte, (,Rugaciunea ecteniei mari’, ,Rugéciunea punerii
inainte”, ,Rugaciunea heruvicului”’ etc.) nu se refera numai
la rugaciune, ci cuprinde si ecfonisul care o incheie. Cand se
introduce termenul ,ecfonis” intre cele doud nu inseamna ca
de aici incolo este ceva separat de rugaciune, ci indica modul
rostirii lui, care va fi diferit de modul citirii rugaciunii.
Ecfonisul este un epilog doxologic al fiecarei rugaciuni,
care se rosteste melodic: ,,ek-fonos = din/cu glas mai inalt”.
Cu alte cuvinte, termenul ,ekfonos” se poate caracteriza ca
un tip de termen muzical, asemanator cu termenul , psalmodie
sau cantare ecfonetica”, care indica modul de citire melodica
a textelor sfinte. Dimpotriva, rugaciunea constituie corpul
principal al textului si se citeste fie ,in auzul” poporului, dupa
randuiala mai veche care este inca in vigoare si astazi la Sfintele
Taine, cu exceptia Dumnezeiestii Liturghii, fie ,in taind”, cum s-
a impus mai tarziu sa se faca la rugaciunile Dumnezeiestii
Liturghii si a altor catorva slujbe, adica la Vecernie si Utrenie.
Ca asa stau lucrurile se vede si din acele rugaciuni
care fie se citesc in intregime ,in auzul” poporului (rugaciunea
amvonului, a litiei, rugaciunile nuntii, ale maslului etc.), fie
de la rugaciunile care se citesc in intregime ,in taind” (rugaciunea
,vremii’, a imului heruvic, a vohodului, cea din timpul ecteniei
mari a Botezului etc.), in care rugaciunea si ecfonisul constituie
un text continuu, care nu este intrerupt de specificatia ,cu
glas tare” sau ,ecfonis’, exact pentru motivul ca sfarsitul-

4 Cap. 15 1in traducerea romaneasca.
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ecfonis nu se zicea in modul obignuit, ci se rostea in acelasi
fel ca si rugaciunea.

Ca o urmare logica, intre rugaciune si ecfonis nu trebuie
sa se Insereze nimic altceva, cata vreme ele constitule ceva
unitar. Si asa stau lucrurile in marea majoritate a cazurilor.
De exemplu, asa se face la toate slujbele tainelor si ale
celorlalte ierugii: rugaciunea este urmata de ecfonis. Exista
insa si exceptil: Am vazut situatia speciala a rugaciunilor de
seara s1 de dimineatd, unde rugaciunile se citesc toate impreuna
in timpul psalmului de inceput (103) si in timpul celor sase
psalmi, iar ecfonisele se spun la locul lor in timpul slujbei
(raspunsul la intrebarea nr. 301). S-ar mai putea referi
cineva si la rugaciunile plecarii genunchilor de la Cincizecime,
unde ,,Apara, mantuieste...” se insereaza intre rugaciuni si
ecfonise, evident pentru a se da porunca pentru ridicare
(,ridica”), si la rugaciunea ecteniei pentru morti ,,Dumnezeul
duhurilor...”, unde se insereaza ,Domnului si ne rugam”
inainte de ecfonisul ,,Ca Tu esti invierea...”, probabil deoarece il
ziceau multi preoti care luau parte la slujbele pentru morti si
la pomeniri, cum se intampla si in practica actuala.

La Dumnezeiasca Liturghie insa, avem o un evolutie
diferita, atat in practica, cat si in textele manuscrise si editii
tiparite care retin aceasta evolutie. Ca punct de inceput putem
sa fim siguri ca rugaciunea si ecfonisul nu se separau niciodata.
Acest lucru il constatam din vechile Liturghii, care urmeaza
toate aceeasi randuiala (de ex. liturghiile Constitutiilor Apostolice,
a Sfantului Iacov, a Sfantului Marcu, a Sfantului Grigorie
etc.). Acelasi lucru se intampla si in cele mai vechi manuscrise
ale liturghiilor bizantine (a Sfantului Vasile cel Mare, a
Sfantului Ioan Hrisostom, a Darurilor mai inainte sfintite),
nu se separa rugaciunea de ecfonis. Intra la inceput titlul
rugaciunii (de ex. ,Rugaciunea antifonului intai’, ,Rugaciunea
imnului trisaghion”, etc.), se adauga textul ei si in continuare
cuvantul ,cu glas inalt sau ecfonisul” si textul ecfonisului.
Asa stau lucrurile in codicele Barberini 336 din secolul al
VIII-lea si in alte manuscrise vechi.
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Alterarea in aceasta ordine initiala si corecta a adus-o
pe de o parte imixtiunea diaconului in legatura cu citirea in
talina a rugaciunilor, care s-a impus treptat (deja din epoca
lui Justinian, secolul al VI-lea, avem prima marturie despre
tendinta condamnata atunci de citire in taina a rugaciunilor
la Dumnezeiasca Liturghie s1 la Botez), s1 pe de alta lipsa
diaconului, adica savarsirea Dumnezeiestii Liturghii numai
de catre preot.

Cele spuse de diacon, care introduceau si formulau
cererile rugaciunilor, erau la inceput foarte simple si scurte,
precum cele care se pastreaza in cateva cazuri si in slujbele
noastre de azi, adica ,,Dompului sa ne rugam” sau ,In pace
Domnului sa ne rugam”, ,Inca si incd in pace Domnului sa
ne rugam” sau, intr-o forma oarecum mai largita ,Pentru
punerea inainte a cinstitelor Daruri, Domnului sa ne
rugam”, JInca s1 inca plecand genunchii nostri, Domnului sa
ne rugam” etc. Treptat insa, cererile diaconesti se dezvolta,
in timp ce in paralel incepe sid se impuna citirea tainica a
rugaciunilor. Astfel, in timp ce diaconul rosteste cererile
rugaciunii, preotul spune in acelasi timp rugaciunea si mai
ramane numai ecfonisul ca sa incheie deodata si rugaciunea
s1 ectenia diaconulul. Deja in doua momente din liturghiile
Sfantului Vasile cel Mare s1 a Sfantului Ioan Hrisostom,
conform Evhologhionului Barberini 336, avem primele marturii
despre aceasta alterare. Cererile diaconestl nu sunt cuprinse
in textul Liturghiilor, c1 la rugaciunea de dinainte de Tatal
nostru si la rugaciunea «dupa ce toti s-au impartasit» se
marturiseste faptul ci, in timp ce diaconul zicea ,rugidciunea”’
(adica ectenia), preotul ,se roagad”: «Ji cand diaconul face
rugacinea din mijloc, preotul se roaga: Dumnezeul nostru,
Dumnezeul care mantuiesti ...», «S1 dupa ce totl s-au impartasit,
pe cand diaconul zice rugaciunea, preotul se roaga: Multumim
Tie..». Foarte graitoare este situatia ecteniilor diaconesti si a
rugaciunii de dinainte de Tatal nostru la Liturghia Sfantului
Ioan Hrisostom: «Diaconul: ,Pe toti sfintii..”. Preotul, in
taina: ,Tie ne-am incredintat...”. Diaconul: ,Apara. Ziua
toata...”. Preotul: ,,S1 ne invredniceste pe noi...”».
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Astfel, cand incep cartile diaconesti si preotesti sa se
uneasca intr-un singur text liturgic, de obicei rugaciunile
intra dupa primul indem diaconesc (,In pace Domnului sa ne
rugam” sau ,Inca si inca...”), iar dupa textul rugaciunii se
continua cererile diaconesti obisnuite, 1ar apoi ecfonisul, de
vreme ce intr-un fel sau altul preotul ar citi rugaciunea in acelasi
timp cu cele diaconesti s1 ar astepta sa termine diaconul ca
sa spuna rugaciunea.

O dificultate s1 mail mare exista in momentul in care
preotul sivarsea Dumnezeiasca Liturghie singur, fara diacon.
Zicea singur si cele ale diaconului. Rugéaciunile corespunzatoare
fie le muta in timpul cantarii antifoanelor sau a trisaghionului
(vezi raspunsul la intrebarea nr. 260), fie a chinonicului (vezi
raspunsul 311). In felul acesta 1nsa s-a spart unitatea
organica a rugaciunii cu ecfonisul ei. Ecfonisul, ca un moment
foarte puternic inradacinat, si-a pastrat locul sau initial.
Rugaciunea insa, deoarece se spunea in taina, s-a minimizat
sl a inceput sa caute sprijin ici si colo, cu toate ca ea este
elementul esential si principal al ierurgiei.

Editiile tiparite ale Liturghiilor au urmat traditia
alterate ale manuscriselor mai noi. In ultimii ani s-a facut o
laudabila incercare in editiile oficiale de la Apostoliki Diakonia
de intoarcere la ordinea corectd mai veche si s-au reeditat
rugaciunile cu ecfonisele lor (vezi editia Ileratikonului 1977,
Mikron leratikon, Arhieratikon). Acolo trebuie cu siguranta
sa ramana in urmatoarele editii si acolo trebuie sa se rosteasca
in timpul sdvarsirii Dumnezeiestii Liturghii. ,In taind” sau ,in
auzul” poporului este o problema de discutat, asupra careia
vom reveni, deoarece de-a lungul timpului s-au pus anumite
intrebari legate de acest subiect. Insd mutarea rugaciunilor
de la locul lor corect este ceva care trebuie sa inceteze a se
mai intampla. Ea distruge iremediabil structura Sfintei Taine.
Pozitia corecta si initiala a rugaciunilor este exact inainte de
fiecare ecfonis, care logic, organic si inseparabil 11 apartine.
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411

La Dumnezeiasca Liturghie a Sfantului Vasile
cel Mare exista fraza: ,,Adu-ti aminte, Doamne,
dupa multimea indurarilor Tale, si de nevrednicia
mea, iarta-mi toate greselile cele de voie si cele
fara de voie si sa nu impiedici, pentru pacatele
mele, harul Sfantului Duh de la aceste daruri”.
Care este intelesul ei? Nu este opusul a ceea ce
credem indeobste ca nevrednicia preotului slujitor
nu influenteaza savarsirea Tainei?

Fraza de mai sus a rugaciunii anaforalei Sfantului Vasile
cel Mare prezinta evident o serioasa dificultate de interpretare.
S1 aceasta deoarece intelesul el, la o prima vedere, este ca
pacatele preotului (,pentru pacatele mele”) pot impiedica (,sa
impiedici”’) harul Sfantului Duh de la Daruri, adica pot
impiedica sfintirea si schimbarea lor in Trupul si Sangele lui
Hristos. Aceasta prima impresie este eronata, nu pentru ca
vrem noi sa impunem in interpretarea textului propriile noastre
1dei dogmatice preconcepute, ci pentru ca altul trebuie sa fie
intelesul ei, dupa cum se va vedea indata din cele ce urmeaza.

In primul rand, aceastd rugiciune se afli in textul
rugaciunii de dupa sfintirea Cinstitelor Daruri. Acestea, dupa
invocarea Sfantului Duh, au fost deja ,binecuvantate”, ,,sfintite”
si ,aratate” (,binecuvinteaza-le si sfinteste-le si arata-le”) ca
Trup si Sange al lui Hristos. Acest lucru este intru totul clar
in textul Dumnezeiestii Liturghii. In al doilea rand, niciieri
nu se spune in acelasi text ca preotul poate sa fie fara de
pacat sau pentru a savarsi Dumnezeiasca Liturghie trebuie
sa nu fi pacatuit. Dimpotriva, chiar inainte de sfintire gasim
o marturisire sincera a pacatelor si a nevredniciei preotilor
slujitori: ,,$1 noi, pacatosii si nevrednicii robii Tai, cei ce ne-
am invrednicit sa slujim sfantului Tau jertfelnic, nu pentru
dreptatile noastre, cici nu am facut ceva bun pe pamant...”.
Preotul nu este invrednicit sa slujeasca Liturghia pentru ca
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nu are pacate sau pentru ca este vrednic (,Nimeni nu este
vrednic...”), ci deoarece este ,infagurat cu harul preotiei”, , pentru
milele si indurarile” lui Dumnezeu. Si in alte rugéciuni — si,
in special, in ,rugaciunea Proscomidiei”’ de la Liturghia Sfantului
Vasile cel Mare — se stabileste clar ca preotul lucreaza nu de
la sine, ci din porunca lui Hristos, Care l-a pus, prin taina
preotiei, prin puterea Sfantului Duh, ,intru aceasta slujire”.
Si preotil sunt pacatosi, asa cum sunt toti oamenii, de aceea
s1 aduc jertfa pentru propriile lor ,pacate si pentru neputintele
poporului” si se impartasesc ,spre lertarea pacatelor”. Din
aceste motive nu ar fi cu putinta sa depinda vreodata sfintirea
Cinstitelor Daruri de calitatea morala a preotilor. Pacatele
sunt o chestiune personala a preotului, care priveste legatura
lui individuala cu Dumnezeu. Liturghia este o lucrare a
Bisericii si se lucreaza in Duhul Sfant prin darul preotiei.

Excluzand din motivele enuntate mai sus aceasta inter-
pretare a textului nostru, trebuie sa cautam intelesul acestei
fraze intr-o alta directie. Fericitul Nicolae Cabasila in Talcuirea
Dumnezeiestii Liturghii da o explicatie mult mai potrivita si
mai teologici. In controversata frazi preotul se roagd pentru
sine, ca sa se invredniceasca si el de sfintirea pe care o aduce
harul lui Dumnezeu prin impartasirea de Cinstitele Daruri.
El deosebeste doua moduri in care actioneaza harul sfintitor
al Sfantului Duh in Cinstitele Daruri. Potrivit primului mod,
le sfinteste. Aceasta sfintire nu o poate impiedica nici un pacat
omenesc, tocmail pentru faptul cad nu este lucrarea vreunei
virtuti omenesti. Potrivit celui de-al doilea mod, el i1 sfinteste
pe cei ce se impartasesc de Daruri prin impartasire. In acest
al doilea caz este nevoie si de conlucrarea propriel noastre
ravne, deoarece lucrarea harului Sfantului Duh este impiedicata
de trandavia noastra si de rautatea omeneasca. Ori preotul
se roaga tocmai ca aceasta lucrare a harului dumnezeiesc sa
nu fie impiedicata de la sine pentru pacatele sale. Adica sa
nu-i fle nefolositoare, din aceasta pricind, impartasirea cu
Sfintele Taine sau ,spre judecata sau spre osanda”.

In continuare addugam in intregime minunatul text al
luil Nicolae Cabasila: «Iar preotul, dupa ce s-a rugat pentru



IOANNIS FOUNDOULIS 35

cele de trebuinta tuturor, se roaga si pentru sine insusi, sa
fie sfintit de catre Sfintele Daruri. Si cum sa fie sfintit? — Sa
primeasca adica iertarea pacatelor; caci aceasta este lucrarea
de capetenie a acestor Daruri... ,Adu-ti aminte, Doamne, si
de a mea nevrednicie... de la Darurile ce sunt puse inainte”.
Iertarea pacatelor o da Sfantul Duh celor ce se impartasesc
cu Sfintele Daruri. Acest har, zice preotul, sd nu fie
impiedicat prin mine de la Daruri, din pricina pacatelor
mele. Pentru ca se spune ca Harul lucreaza in chip indoit in
Cinstitele Daruri: intr-unul prin care se sfintesc ele insele,
lar intr-altul prin care Harul ne sfinteste pe noi, printr-insele.
Cand e vorba de cel dintai chip, adica de lucrarea Darurilor,
nimic din slabiciunile omenesti nu o poate impiedica; ci, asa
precum sfintirea lor de catre Domnul nu este lucrarea virtutii
omului, tot asa nu poate fi intru nimic oprita din pricina pacatelor
omenesti. Insa in al doilea chip de lucrare a Harului, adica
sfintirea credinciosilor, cere neaparat si ravna (sau conlucrarea)
noastra insine; de aceea poate sa fie impiedicata de reaua noastra
vointa. Caci Harul ne sfinteste prin Sfintele Daruri numai daca
ne-a gasit pregatiti pentru sfintire; insd daca ne-a aflat
nepregatiti, nu ne aduce nici un castig, ci, dimpotriva, ne
pricinuieste o nemasurata paguba. Pentru Harul acesta — fie
ca e numai lertarea pacatelor, fie cd e si1 alt dar ce se da,
odata cu ea, celor ce, cu cuget curat, se ospateaza la aceasta
Cina Sfanta —, se roaga preotul ca sa nu fie oprit de la Sfintele
Daruri, deoarece am vazut ca el ne poate fi refuzat, din pricina
rautatii omenesti» (Talcuirea Dumnezeiestii Liturghit).

La Dumnezeiasca Liturghie a Sfantului Iacov, fratele
lui Dumnezeu, exista o fraza echivalentd, care are insa un
inteles mai larg: ,,51 nu pentru mine (preotul) si pentru
pacatele noastre sa nu cauti spre poporul Tau, Iubitorule de
oameni”’. Ea se refera asadar la lucrarea Sfantului Duh prin
Cinstitele Daruri asupra poporului lui Dumnezeu. Pacatele
preotului, in acest caz, pot sa devina o pricina ca harul sa fie
oprit sau ca Dumnezeu sa nu ia in seama cererile poporului
Sau, de vreme ce fie rugaciunile preotului pentru sine insusi
nu ar fi bineprimite de Dumnezeu, fie subiectiv poporul s-ar
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sminti de viata vadit pacatoasa a preotului. Poate ca si la
Dumnezeiasca Liturghie a Sfantului Vasile cel Mare fraza
paraleld se poate interpreta ca se refera nu numai la preot,
in particular, dupa cum o interpreteaza Cabasila, cisi la credin-
ciosl, ca la Laturghia Sfantului Iacov. Adica crestinii, scandalizati
de pacatele preotului, pacatuiesc, iar preotul se face pricina
de oprire a lucrarii harului Sfantului Duh s1 pentru el

412

In parohia mea, Agheasma mica, dupa traditie,
nu se savarseste la 1 martie si la 1 aprilie, daca
aceste zile cad in zile de rand din Postul Mare, ci
se muta in prima sambata de dupa. Este acest
lucru corect?

Nu am cunostinta sa existe nici o interdictie referitoare la
acest lucru. Nici randuiala din traditie nu impiedica savarsirea
Agheasmeil mici in zilele de rand ale Postului Mare. Numai
pentru 1 septembrie g1 1 1anuarie exista o cerinta, despre care am
scris mai pe larg la raspunsul de la intrebarea cu numarul 359.

De altfel, slujba Agheasmei mici nu este una sarba-
toreasca, ci de umilinta, un fel de paraclis, motiv pentru care
nicli savarsirea el nu este in opozitie cu caracterul de pocainta al
acestor zile. Daca practica pe care o urmati in parohia
dumneavoastra este veche, se poate explica de la faptul ca
Agheasma micad era in vechime legatd de Dumnezeiasca
Liturghie s1, cata vreme in zilele acestea nu se savarsea
Liturghia, nu se savarsea nici sfintirea apei. Astazi insa,
acest motiv nu mai este valabil. Sfintirea apei s-a transformat
de destule veacuri incoace intr-o slujba de sine statatoare,
independenta de Dumnezeiasca Liturghie. Pretutindeni, din
cate cunosc, chiar si la Sfantul Munte, Agheasma mica se
savarseste obligatoriu si1 in aceste doua zile de inceput de
luna, chiar daca ele cad in zile de rand din Postul Mare.
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413

Tipicul prevede ca la liturghiile de Duminica sa
se cante psalmii introductivi si Fericirile. In
practica insa se canta antifoanele.” Nu este acest
lucru ceva care incalca randuiala si trebuie
corectat?

414

Cand se canta antifoanele Liturghiei in Duminici
ce stihuri trebuie sa se zica: stihurile antifoanelor
din zilele de rand sau stihuri din psalmii de
inceput ai Liturghiei? Sau poate ca nu este necesar
sa punem stihuri, ci sunt de ajuns refrenele, asa
cum se intampla adesea?

Subiectul legat de cantarea la Dumnezeiasca Liturghie a
antifoanelor sau a psalmilor introductivi nu este atat de
simplu si de ,tipicaresc’, dupa cum pare la prima vedere. Tocmai
multitudinea de forme — sau mai degraba lipsa (anarhica) de

5 Trebuie sa se stie ca in tradita greaca se face deosebire intre doud tipuri
de inceputuri ale Dumnezeiestii Liturghii. O prima forma consta in asa-
numitele tipicale (ta tumka), adicd partea de inceput a Obednitei
(psalmii 102 s1 145 cantati, langa fiecare dintre acestia adaugandu-se
cate un ,antifon”, adica ceea ce urmeaza dupa ,,Si acum”: ,Binecuvinteaza
suflete al meu..” si, respectiv, ,,Unule-Néscut”), iar a doua, ,,antifoanele”
propriu-zise (Antifonul I: ,Pentru rugaciunile Nascatoarei de Dumnezeu...”,
antifonul al II-lea ,Mantuieste-ne pe noi, Fiul lui Dumnezeu, cel ce ai
inviat din morti/cel ce esti minunat intru sfinti ...”), cu variante pentru
zile de rand si pentru Duminici, forma care in traditia liturgicid roméaneasca
mai este pastratd numai la praznicele imparatesti, atunci cand sunt prevazute
in Minei sau Penticostar. Diferenta si istoria acestor tipuri se va vedea in
raspunsul care urmeazi. Am folosit termenul de ,tipicale” pentru a se
putea face diferenta si a se intelege evolutia acestei forme liturgice care,
mai tarziu, s-a impus ca inceput al Dumnezeiestii Liturghii.
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unitate — care se observa 1n cazul acestel teme, arata ca este
vorba despre o problema mai adanca, care, deoarece nu a fost
abordata cu cunoasterea necesara a traditiei, a nevoilor si a
conditiilor speciale ale epocii de azi, conduce la toate
inconvenientele cunoscute astazi din practica. Iar pentru ca
antifoanele — tipicalele” sunt parte din Dumnezeiasca
Liturghie, care este cea mai sfanta, dar si cea mai importanta
din punct de vedere pastoral sinaxa de cult a Bisericii,
suntem datori sa. tratam subiectul cu seriozitatea si atentia
cuvenita lui. In mod necesar recursul nostru la traditie, adica
la istoria antifoanelor-tipicale va fi destul de extins, atat pentru
faptul ca nu am avut o alta ocazie sa vorbim despre aceste
teme, cat si deoarece cunoasterea traditiel noastre este necesara
pentru intelegerea si alegerea solutiilor celor mai corecte.

Conform Tipicului Bisericii celei Mari, care este si
astazi in vigoare, «in fiecare Duminica, la Liturghie, se canta
neaparat psalmii introductivi (tipicalele) si Fericirile, cu cele
opt tropare ale Invierii din Octoih; iar cand se intampla sa
cada Duminici ale inainte-praznuirii sau odovanii ale praznicelor
imparatesti si ale Nascatoarei de Dumnezeu, ori chiar
pomeniri de sfinti care sunt hramul vreunei biserici, se canta
la Fericiri cate patru tropare din pesnele 3 si1 6 ale canonului
acelui praznic sau al Sfantului care se va intampla sa fie» (G.
Biolakis, Tipicul Bisericii celei Mari a luit Hristos, ed. M.
Saliberu, Atena 1921, p. 31). Acelasi lucru in mai putine cuvinte
spunea si Tipicul bisericesc dupd randuiala Bisericii celei
Mari a lui Hristos al lui Constantin Protopsaltul, editia a 7-
a, Constantinopol 1874, p. 4: «La Liturghie (de Duminica)
tipicalele si Fericirile».

Acest lucru este valabil i astazi in manastiri, motiv
pentru care este prevazut si de Tipicul Manastirii Sfantului
Sava, care este tipicul valabil in sfintele manastiri. E adevarat,
slujba ,tipicalelor” isi trage originea de la Ierusalim, de la
manastirea amintitd mai sus, a Sfantului Sava. Acest lucru
devine evident din structura ei si din modul cantarii, care
este curat monahal. La inceput constituia o slujba separata,
asa cum este si in Ceasloavele nostre de azi, care si ele sunt
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monahale, «dupa randuiala Lavrei de-bine-facatoare a Sfantului
Sava», dupa cum scriau vechile editii in titlul acestei carti.
Slujba ,tipicalelor” apare pentru prima data in codicele Sinai
863 din secolul al IX-lea, care este ,Ceaslov dupa regula
Lavrei Sfantului Parintelui nostru Sava”. Ea poarta titlul «la
impartasire» si este intr-adevar o slujba obsteasca sau indivi-
duala de impartasire a monahilor fara preot, un fel de Liturghie
a Darurilor mai inainte sfintite monahala. Asemanarea ei cu
Liturghia Sfantului Iacov este si astazi foarte vizibila. Ca
slujba independenta a fost introdusa de la Ierusalim la
mandastirea Studios din Constantinopol, impreuna cu alte
elemente ale tipicului ierusalimitean, si se canta in fiecare zi
in timpul impartirii anafurei, fie dupa Dumnezeiasca Liturghie,
fie dupa Ceasul al IX-lea in zilele de post (vezi Formularea
statutului mandstirii Studios®, codicele Vatopedi 322).

De la Tipicul manastirii Everghetidos din Constantinopol
din secolul al XII-lea (cod. Atena 788) avem o importanta
informatie despre mutarea de la practica initiala de mai sus
la cea de azi. Adica, atunci cand nu se facea Liturghie, tipicalele
se cantau independent de orice altd slujba, dupa Ceasul al
[X-lea. Cand insa savarseau Liturghia, cantau tipicalele in
timpul Liturghiei. Imparteau slujba in doud si prima ei parte
(psalmii 102, 145 si Fericirile) constituia partea Liturghiei
de dinainte de intrare (adica de dinainte de Vohodul mic), in
timp ce ultimii psalmi (33, poate si 144) acopereau timpul
impartirii anafurei. Foarte corect omiteau elementele cuprinse
intre acestea, deoarece coincideau cu elemente corespondente
ale Dumnezeiestii Liturghii (troparele, Crezul, ,,Sfant, Sfant,...”,
,Tatal nostru..”, chinonicul). Dintr-o traducere georgiana a
Liturghiei din secolul al XI-lea reiese ca si la Ierusalim, inca
din aceasta perioada, tipicalele se cantau impreuna cu Liturghia.

Tipicul manastirii Everghetidos prevedea savarsirea
zilnicdA a Dumnezeiestii Liturghii si impartasirea vietuitorilor.
In felul acesta Tipicalele si Liturghia s-au contopit definitiv

6, YHOTUNIwo1g Tiig Kataotaoeng Tig evayeotatng povig tdv Ltoudiou”.
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la aceastd manastire, In timp ce, potrivit chiar marturiei
Tipicului, celelalte méanastiri, cate tineau Tipicul ,vestitei”
manastiri a Studitilor, «nu canta tipicalele la litughii». In
cele din urma, unirea tipicalelor si a Liturghiei s-a generalizat
in toate manastirile, de vreme ce insasi manastirea Studion
o adoptase, dupa cum marturiseste din nou codicele Vatoped
322. In Diataxa patriarhului Filotei (secolul al XIV-lea), care
reprezinta practica mandastirii Marea Lavra din Sfantul
Munte, in care Filotel era egumen in vremea cand a scris-o,
se prevede, dupa randuiala monahala, cantarea tipicalelor si
a Fericirilor in timpul Dumnezeiestii Liturghii (codicele
Panteleimon 6277-770).

Acestea se Intamplau in manastiri. Care era insa
practica bisericilor de mir?

In parohii, ca s1in manastiri la inceput, Dumnezeiasca
Liturghie incepea de la intrarea preotilor si poporului in
biserica, fara sa se cante nimic in acest timp. Indata dupa
aceea se citeau pericopele zilei din Apostol s1 Evanghelie. Aceasta
practica foarte veche este marturisita de izvoarele vechi, de
scriitorii sfinti, cum ar fi Sfantul Iustin Martirul si Sfantul
Ioan Hrisostom, si de liturghiile vechi, cum ar fi cea din
Constitutiile Apostolice (sfarsitul secolului al IV-lea). Aceeasi
randuiala a fost valabila pana in secolul al VII-lea, dupa cum
putem sa concluzioniam din Mistagogia Sfantului Maxim
Marturisitorul, in care inceputul Dumnezeiestii Liturghii
este incd marcat de intrarea in biserica si citirea pericopelor
biblice. Din aceasta perioada trebuie ca a inceput dezvoltarea
acestel parti a Liturghiei. Prima dati se pare ca a fost
introdus un psalm al intrarii, care insotea intrarea fastuoasa
a clerului si poporului in biserica. Un astfel de psalm a fost
psamul 94 (,,Veniti sa ne bucuram de Domnul...”), psalm care
pana la stihul al saselea constituie o minunata invitatie la
slavirea lui Dumnezeu de catre comunitatea adunata sa se
inchine: ,,Veniti sa ne bucuram... sa strigam...sa intampinam
fata Lui intru lauda si in psalmi sa-I strigdm Lui...Veniti sa
ne inchinam si sa cadem inaintea Lui...”. Din toate aceste
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dovezi trebuie sa concluzionam ca acest psalm avea drept refern
cuvantul ,Aliluia”, iar cantarea stihurilor lui (sau stihologia)
se intrerupea la stihul prin excelenta de intrare, la ,,Veniti sa
ne inchinam...”. Mai tarziu acest stih a suferit o reusita
prelucrare hristologica: ,Lui” a devenit ,,lui Hristos™.

La inceputurile secolului al VIII-lea s-au adaugat
inaintea acestul psalm introductiv (Ps. 94) s1 alti doi psalmi,
probabil in mod succesiv, astfel incat in cele din urma, ca sa
se implineasca numarul sfant, psalmii s-au facut trei: Ps. 91
(,Bine este a ne marturisi Domnului...”), Ps. 92 (,Domnul a
imparatit, intru podoaba s-a Imbracat...” si mai vechiul psalm
94. Despre existenta a trei antifoane la inceputul Liturghiei da
marturie cel dintai Sfantul Gherman al Constantinopolului
(+ 733) 1n Istoria bisericeasca si vedere misticd. Cei doi psalmi
noi, ambii doxologici, au fost alesi cu siguranta pentru tonul
lor puternic sarbatoresc, atat de potrivit cu caracterul sarbatoresc
si de bucurie al sinaxei. Este graitor faptul ca psalmul 93
(,Dumnezeul razbunarilor, Domnul...”), care este intre acesti
psalmi, este omis tocmai pentru ca are un continut auster si
de pocainta. Ceilalti doi psalmi insa, 91 si 92, sunt talcuiti de
Parinti ca referindu-se profetic la Invierea Domnului, lucru
care se potrivea cu caracterul pascal al Dumnezeiestii Liturghii
si, In special, cu tema Duminicii, legata de inviere, prin
excelenta ziua de savarsire a Dumnezeiestii Euharistii (vezi
Eusebiu de Cezareea, Explicarea psalmilor 91 si 92; Sfantul
Atanasie cel Mare, Explicarea psalmilor 91 si 92, s.a.). Initial
se cantau aceste antifoane in modul cunoscut de cantare:
adica se cantau toate stihurile psalmilor, iar poporul, dupa
fiecare stih, canta refrenul, care era diferit la fiecare psalm.
De asemenea, psalmii se legau unul de altul tot in modul
cunoscut, adica prin ectenii rostite de diaconi, printr-o rugaciune
preoteasca si un ecfonis, intocmai cum se intampla si astazi.

7 In limba greacd cele doud cuvinte se potrivesc si ca numar de silabe: av-
w6 (Lui) si Xpro-td (lui Hristos).
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Stim din istoria cultului dumnezeiesc pentru care ratiune
liturgica s-au facut aceste schimbari de la inceputul Liturghiei
la inceputurile secolului al VIII-lea. Atunci incepuse sa scada
in importanta intrarea clerului si a poporului in timpul
intrarii-vohodului (mic), iar Proscomidia se mutase de la
heruvic la inceputul Liturghiei. Acoperirea ei cerea o cantare
relativ lunga. Mai tarziu, Proscomidia s-a mutat inainte de
antifoane. Atunci a inceput si scurtarea psalmilor si limitarea
lor la patru stihuri din fiecare, cele mai importante si mai
potrivite, primele doua si ultimele doua (,antifoanele mici”).

De la inceputurile secolului al VIII-lea singurul mod
de savarsire a Dumnezeiestii Liturghii in bisericile de mir
era cel pe care l-am descris mai sus. La inceputul Liturghiei se
cantau cele trei antifoane cu psalmii 91, 92 si 94 si refrenele lor,
care nu erau toate si peste tot aceleasi. Acest lucru se potrivea cu
traditia bisericilor de mir, cu modurile si posibilitatile de cantare
din ele. Vechiul Tipic al Bisericii celei Mari din Constantinopol,
secolele IX-X, (codicele Timiou Stavrou 40 si Patmos 266),
Tipicul Bisericii celei Mari din Tesalonic, scris de Sfantul Simeon,
arhiepiscopul Tesalonicului, din secolul al XV-lea (codicele Atena
2047), toate manuscrisele parohiale ale Liturghiei si comentatorii
bizantini a1 Dumnezeiestii Liturghii (Gherman, Teodor al
Andidelor, Pseudo-Sofronie, Mihail Psellos, Nicolae Cabasila si
Simeon al Tesalonicului), cunosc numai aceasta randuiala,
care era valabila, dupa cum am vazut, pentru Duminici s1 pentru
celelalte zile ale anului in care se savarsea Dumnezeiasca
Liturghie. Sfantul Simeon al Tesalonicului face pe aceasta
tema o observatie istorico-liturgica extrem de corecta: «Sa se
stie dar ca numai slujba Liturghiei a ramas de se face dupa
randuiala cea dintai. Drept aceea, preotul astfel binecuvinteaza
pe Dumnezeu si indata zice ecteniile si se canta cele trei
antifoane spre inchipuirea Treimii, [antifoane] care sunt ale
slyjbei celei vechi a cantarii (adica a slujbei vechi parohiale,
numita si asmatica)» (Dialog, cap. 347). Pentru sarbatori s-
au prelucrat alte antifoane cu psalmi alesi special pentru
fiecare situatie. Acestea sunt antifoanele praznicelor, pe care
le cantam si astazi.
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Faptul ca randuiala antifoanelor (cu stihuri din psalmi
si un refren pe care il canta poporul) este mai veche decat
cea monahala cu tipicalele s1 Fericirile, pe care am vazut-o
mai sus, se vede nu numai din marturiile care s-au pastrat,
ci si din forma arhaica a antifoanelor, precum si din modul
incorporarii tipicalelor si a Fericirilor in cadrul liturgic deja
existent. Adica, desi in slujba de sine statatoare a tipicalelor
nu exista ectenii diaconesti si rugaciuni ale preotului, cand
se canta la Liturghie exista asa ceva. Pe deasupra mai ramane
s1 ca element al intrarii-vohod stihul celui de-al treilea antifon
din bisericile de mir: ,Veniti sa ne inchinam...” (Ps. 94, 6a).

Din manastiri, cantarea Tipicalelor la Dumnezeiasca
Liturghie s-a raspandit si in bisericile de mir, bineinteles cu
tendinte de impunere asupra tipicului de enorie. Deja cartile
liturgice manastiresti cu elementele Vecerniei s1 Utreniel
manastiresti (Ceaslovul, Octoihul Mare, Mineele, Triodul,
Penticostarul) fusesera introduse in uzul liturgic al bisericilor de
mir, iar acestea prevedeau cantarea tipicalelor si a Fericirilor cu
troparele speciale sau cu pesnele 3 si 6 din canonul sfintilor
praznuiti in acea zl. In teorie a dominat Tipicul manastiresc
si, bineinteles, in Duminici, asa cum am vazut la inceput.
Astfel tipicalele impreuna cu Fericirile au luat locul antifoanelor
duminicale ale Invierii din enorii, care, drept urmare, s-au
refugiat in zilele obignuite.

Practica insa era mult mai puternica decat teoria.
Tipicalele, in pofida prevederilor Tipicelor mai noi, au ramas
in teritoriul folosirii exceptionale, numai ca exceptie. Antifoanele,
ingreunate cu toate urmarile datorate alterarii intamplate
intre timp, au continuat sa se cante si in Duminici. Caracte-
rizarea vechilor antifoane drept ,antifoane in zile de rand”
era probabil un motiv in plus pentru folosirea gresita a lor.
Deja nu mai aveau stihuri — psalmi, de vreme ce nu mai apar-
tineau slujbei de Duminica. Cantarea refrenelor fara stihuri
a facut si nu se mai inteleaga rostul repetarii lor. Indepartarea
poporului de cantare si monopolizarea el de catre psalti, a
avut iarasi drept urmare neglijarea refrenelor de catre acestia,
cata vreme nu gaseau nimic special in cantarea traditionala,
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simpla, a acestor refrene, care sa-1 atraga din punct de vedere
muzical. Astfel antifoanele au ajuns la o adevarata atrofiere,
la repetarea numai de trei ori, dacid nu chiar de doua, a
refrenului, fara stihuri, fara ,Slava. Si acum”, care incheia
antifoanele, fara participarea poporului la cantarea lor. Recenta
initiativa a Calendarului-Tipic al Bisericii Greciei de a introduce
la antifoane stihuri din Tipicale a urmarit corectarea lor. Insa,
sa ne fie ingdduit sa spunem, aceasta solutie nu a fost buna.
S1vom spune de ce in cele ce urmeaza.

Tipicalele s1 Fericirile nu au putut sa se impuna in
practica bisericilor de mir, in pofida sustinerii lor din partea
Tipicului oficial mai nou. Acesta era ulterior. Sa lasam deoparte
participarea poporuluil la cantare, care, intr-un fel sau altul,
era limitata in perioada in care s-a intamplat tentativa de
introducere a lor. Aceasta lipsa de participare a poporului la
cantare a fost sporita, insa, de introducerea tipicalelor. Poporul,
in mare lul majoritate, nu era posibil sa cunoasca pe dinafara
psalmi intregi — mai ales primul este foarte lung. Ce sa mai
vorbim despre troparele Fericirilor si, cu atat mai mult,
despre pesnele 3 si 6 din canoanele Sfintilor, care necesita
texte, cunostinta si tehnica pentru a le canta. Motivul principal
a fost insasi lungirea pe care o aduce cantarea tipicalelor si
Fericirilor la Dumnezeiasca Liturghie, care deja ajunsese sa
fie oficial unita cu o alta slujba foarte lunga, Utrenia.

Bisericile slave, foarte conservatoare in practica lor
liturgica, au pastrat la liturghiile din Duminici tipicalele si
Fericirile (de notat ca la ei Liturghia nu se uneste cu Utrenia),
dar au facut in practica diverse prescurtari ale stihurilor din
psalmi si au revenit la vechiul refren al Fericirilor, ,,Pomeneste-ma
pe mine, Doamne”, sau ,,Intru Imparatla Ta pomeneste-ma
pe mine, Doamne”, adica au omis troparele. Exista marturii
ca astfel de prescurtari — de altfel, traditionale, asa cum am
vazut g1 la antifoane — se faceau sau se fac si in celelalte
Biserici Ortodoxe. Chiar si in multe manastiri s-a impus, din
ratiuni asemanatoare, chiar o forma de mijloc, care uneste
antifoanele si tipicalele. Se canta primul si al doilea antifon
si in continuare Fericirile cu troparele prevazute de Tipic,
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monahii avand o deosebita sensibilitate la omiterea lor.

Astfel, prin antifoanele din Duminici si cunoscuta lor
diversitate din timpul sarbatorilor, prin tipicale si Fericiri si
prin diferite tentative de prescurtari, s-au dezvoltat multe
tipuri traditionale, care pot, prin bogatia lor, sa contribuie la
oprirea declinului acestel parti din Dumnezeiasca Liturghie
s1 la infrumusetarea ei. Fiecare tip are propriile lui avantaje.
Schimbul intre ele poate sa aduca multe la savarsirea mai
stralucitoare a Dumnezeiestii Liturghii si la imbogatirea ei
cu elemente special infrumusetate si bogate in continut
doxologic si didactic. Este suficient si apara constiinta ca
exista nevoia de incercare pentru stoparea situatiel actuale
inadmisibile, care arata indiferenta si o abandonare nepermisa
pe panta stricaciunii.

Sa vorbim intai de antifoane. S-a demonstrat din cele
spuse mai sus ca antifoanele caracterizate ca ,,din zile de rand”
sunt vechile antifoane ale Duminicilor dupa tipicul bisericilor
de mir. In mod legitim ele pot reveni impreuna cu cele patru
minunate stihuri ale lor si cu refrenele lor simple, care
usureaza atat de mult participarea poporului la cantarea lor.

Al doilea si al treilea antifon au si o alta posibilitate de
diversitate in refrenele lor. Antifonul al doilea are ca refren,
in afara de ,Mantuieste-ne pe noi, Fiul lui Dumnezeu...”, si pe
,Pentru rugaciunile Sfintilor Tai, mantuieste-ne pe noi, Doamne”.
Al treilea, in afara de tropar, care intr-un fel sau altul se
canta si dupa intrarea-vohod, are ca refren si,Mantuieste-ne
pe noi, Fiul lui Dumnezeu...”, precum si imnul de intrare care
apartine acestui antifon. Este vorba despre o forma foarte
veche a antifoanelor, care exista in Ceasloavele noastre si
care se canta si astazi la Sfantul Munte. Cu siguranta ca
acestea se pot canta si in bisericile de mir, in alternanta cu
cele mai noi, si si dea astfel o diversitate care este de dorit.

In ceea ce priveste tipicalele, la fel, se pot canta
psalmii in intregime si Fericirile cu troparele lor luminoase,
fie cele din Octoih, pe glasul din Duminica respectiva, fie cele
de la peasna a 3-a s1 a 6-a a canoanelor sfintilor praznuiti, la
sarbatori, fie combinate, dupa cum prevede Tipicul. Este de
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ajuns ca Liturghia sa inceapa cu 15 minute mai devreme ca
sa nu se provoace intarziere. Iarasi, se pot canta cu mai multa
grija patru stihuri, la alegere, din fiecare psalm (primele
doua stihuri si ultimele doua, de exemplu, dupa modelul
antifoanelor) si Fericirile fara tropare, numai stihurile, fie cu
vechiul lor refren (,,Pomeneste-ma pe mine [sau pe noi], Doamne”
sau ,Pomeneste-ma pe mine [sau pe noi], Doamne, cand vei
veni intru Imparatia Ta”), dupi practica Bisericilor slave.

Aceste multe posibilitati ne sunt date de traditia
noastra liturgica. Unirea practicii de enorie cu cea monahala,
adica amestecarea refrenelor antifoanelor cu stihuri din psalmii
Tipicalelor, nu este nici ceva consacrat, nici necesar, nici conform
cu traditia. Ea da senzatia gresita ca pastreaza litera Tipicului,
care hotardste cantarea Tipicalelor in Duminici. In realitate,
insa, ea amesteca si instraineaza cele doua venerabile traditii cu
totul independente si1 de provenienta diferita.

415

De ce praznicul celei de-a treia aflari a capului
Sfantului Ioan Botezatorul a fost mutat pe 26
mai 1980 in lunea Sfantului Duh? Nu se putea
muta intr-o alta zi mai potrivita?

Intrebarea este interesanti din punct de vedere teoretic,
dar practic lipsita de folos, deoarece urmatoarea situatie de
acest fel va mai fi abia in anul mantuiri 2037!

Este vorba despre ceva destul de rar deoarece, ca sa se
intample acest lucru, Pastile trebuie sa fie foarte devreme,
adica pe 5 sau 6 aprilie. In decursul unui secol, din 1951 pana in
2050, avem Pastile in aceste zile numai de patru ori: pe 5
aprilie in 1953, 2037 si 2048 s1 pe 6 aprilie in 1980. Atunci
Cincizecimea se praznuieste pe 24 sau, respectiv, pe 25 mai,
iar Soborul Sfantului Duh pe 25 sau 26 mai. A treia aflare a
cinstitului cap al Sfantului Ioan Botezatorul se praznuieste,
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dupa cum se stie, pe 25 mai. Dupa prevederile din Tipic, daca
Cincizecimea cade in aceeasi zi cu a treia aflare a capului
Sfantului Ioan Botezatorul (25 mai), al doilea praznic se
muta in ziua urmatoare, 1ar slujba se canta impreuna cu slujba
praznicului, adica a Sfantului Duh. Iarasi, daca Soborul Sfantului
Duh cade in aceeasi zi cu a treia aflare a capului Sfantului
Ioan Botezatorul, cele doua slujbe se canta impreuna. Acelasi
lucru 1l prevedea Tipicul si pentru praznicul Sfintilor Constantin
s1 Elena (21 mai), daca acest praznic ar cadea in ziua Soborului
Sfantului Duh, dar pe calendarul vechi, deoarece pe cel gregorian
Pastele nu poate sa fie atat de devreme. Prin urmare, in anul
1980, s-a aplicat Tipicul in vigoare (vezi G. Biloakis, Tipic...,
Atena 1921, p. 276-277).

Alaturi de cel ce intreaba sunt g1 eu de parere ca nu
este corect ceea ce se intampla, chiar daca Tipicul prevede
asa. Praznicul celei de-a treia aflari a capului Sfantului Ioan
Botezatorul are, cu sigurantd, un fundament venerabil, aflarea
capului Botezatorului in Comana s1 mutarea lui la Constantinopol
in secolul al IX-lea. Pe 24 februarie se praznuiesc celelalte
doua aflari ale lui. (Despre acestea vezi in cartea luil Manuil
Ghedeon, Byzantinon Eortologion, Constantinopol 1899, p.
77 s1 108). Este un praznic intrat ulterior in cult, care nu
este amintit in multe Sinaxare s1 Mineie vechi, ori este pus
pe locul doi in calendar, dupa ce se retine pomenirea Sfantului
Terapont, episcopul Ciprului sau a Sfantului Ioan Psihaitul.
In Tipicul Sfintei Sofia din Constantinopol, secolul al X-lea,
existd numai pomenirea muceniciel Sfantului Sfintit Mucenic
Terapont. Alte Tipice sau Minee contin pomenirea aflarii
capului, dar nu au o slujba speciala si fac trimitere la 24
februarie. Toate acestea nu inseamna ca este subapreciat
cinstitul inaintemergétor, cel ,,mqi mare intre cel nascuti din
feme1”, dupa marturia Domnului Insusi (Mt. 11, 11). El, dupa
Preasfanta Nascatoare de Dumnezeu, aduna evlavia intregii
Biserici, 1ar in cinstea lui se fac praznice stralucite, cum ar fi
pomenirea, soborul, zamislirea si nasterea lui. Inca s1 fiecare
z1 de marti 11 este consacrata. Aceasta pomenire a celei de-a
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treia aflari a cinstitului sdu cap evident nu este unul din
praznicele sale cele mai importante.

Dimpotriva, pentru Sfantul Duh nu s-a consacrat o
alta zi de praznic in calendarul nostru. Este adevarat ca nici
aceasta nu este veche si1 nici nu a avut de la inceput
importanta pe care i-o dim astdzi. In Tipicul Sfintei Sofia de
care am amintit nici nu apare, ci este retinuta o sinaxa
pentru cinstirea Sfintilor Apostoli. Praznicul cel mare este
Cincizecimea, iar ziua de dupa ea, a doua zi a praznicului, au
pus acest Sobor al Sfantului Duh, asa cum a doua zi de Craciun
au pus Soborul Nascatoarei de Dumnezeu, la Boboteaza al
Botezatorului, la Intampinare al dreptului Simeon, s.a.m.d..
Chiar si slujba din aceasta zi are lipsuri. De exemplu, nu are
Polieleu, Antifoane si Evanghelie la Utrenie.

In pofida tuturor acestor lucruri — si foarte corect — in
constiinta pleromei Bisericii, praznicul Sfantului Duh se afla
pe loc inalt intre marile praznice imparatesti. In aceasta zi
este cinstita Sfanta Treime, iar bisericile zidite in cinstea Ei
isi praznuiesc hramul. Este o zi in care nu se lucreaza. Exista si
eforturi liturgice de promovare a ei si de completare cu
elementele care 11 lipseau. Sfantul Simeon al Tesalonicului a
scris o rugaciune lunga catre Sfantul Duh s1 a agsezat-o inaintea
rugaciunilor mai vechi ale plecarii genunchilor. Tipicul
Manastirii Sfantului Pavel de la Sfantul Munte completeaza
slujba, adaugand Antifoane, Prochimen (,Duhul Tau cel bun
ma va povatui...”), Evanghelie la Utrenie (pericopa din Joia
Innoirii: In. 3, 1-15), la ,Slava ...” si la ,,S1 acum...” adauga
,Parinte, Cuvantule, Duhule, Treime In unime...”, iar la stihul
,Miluieste-ma, Dumnezeule...” stihira g mparate ceresc...”.

Nu este corect din punct de vedere liturgic sa se cante
slujba Sfantului Duh impreuna cu slujba aflarii moastelor
cuiva, fie el s1 un sfant foarte mare. De aceea, foarte corect
Tipicul manastirii Xiropotamou din Sfantul Munte, in situatia
in care aflarea capului ar cadea in aceeasi zi cu Cincizecimea
sau cu lunea Sfantului Duh, o muta miercuri, initiativa care,
din punct de vedere liturgic si teologic, este cu totul indreptatita.
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Istoria calendarului Bisericii are multe astfel de exemple
s1 precedente. Cel mai graitor, dar cazut in uitare, deoarece
este foarte vechi, este cel al praznicului Inaltarii Cinstitei
Cruci. Marele praznic era praznicul Innoirii bisericii Invierii
(13 septembrie). Inaltarea, cea de-a doua sarbatoare, era un
fel de Sobor intru cinstirea Sfintei Cruci. Praznicul Inaltarii
a fost ridicat la ragul de mare praznic imparatesc — a devenit
o a doua Vinere Mare — incat a umbrit Innoirile. In situatia
noastra insa, nu se va intampla acelasi lucru. Cincizecimea
va ramane «ultima, marea si atotdesavarsita sarbatoare».
Dar, pe de alta parte, si praznicul Sfantului Duh, al Sfintei
Treimi, trebuie sa fie pus in valoare si subliniat. El trebuie
ca si din punct de vedere liturgic sa fie pus la indltimea la care,
teologic s1 esential, se afla astdzi in constiinta Bisericii. Nu
este potrivit ca asemenea lucruri sa fie puse pe picior de egalitate
cu aflarea capului Sfantului Ioan Botezatorul, dupa cum nici
praznicul inéltérii cu pomenirea Sfantului Ioan Hrisostom.

Tipicele aghiorite de la Sfantul Pavel si de la Xiropotamou
sunt calauze desavarsite pentru ce trebuie sa se faca.

416

De multe ori se discuta despre faptul ca Dumnezeiasca
Liturghie dureaza foarte mult si crestinii obosesc.
Daca acest motiv este unul serios, cum ar fi cu
putinta si in ce momente s-ar putea face vreo prescur-
tare, astfel incat lungimea ei sa se micsoreze?

Problema este dificila s1 serioasa. Nimeni nu o poate
ignora cu usurinta in numele credintei si al Traditiel Bisericii,
socotind cele spuse ca niste ,raspunsuri din pacate” sau
roade ale credintei slabe si ale lipsel de ravna pentru cele
dumnezeiesti. Traditia Bisericii si practica ei de veacuri nici
nu indreptateste, cum simplist credem uneori, o astfel de
tactica ,,durd”, dupa cum dimpotivd nici nu incurajeaza o
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abordare superficiala si arbitrara a unor astfel de teme in
numele asa-ziselor aduceri la zi s1 adaptari sau, ca sa vorbim
mai bisericeste, in numele aplicarii si aici a principiului
y,iconomiel”’. De aceea Dumnezeiasca Liturghie nu a fost
niciodata nici monolita si rigida, asa cum se spune de multe
ori, ignorandu-se istoria, dar nici labila sau usor de schimbat,
dupa cum dimpotriva vor unii sa creada. Daca ne gandim ca
Dumnezeiasca Liturghie este cel mai important si mai sfant
act de cult al Bisericii, 1ar un lucru ca acesta, nu numai in
esentd, dar si in forma, este intr-o ultima analiza o lucrare a
Duhului Sfant, numai atunci putem sa intelegem si
coexistenta si echilibrul din ea — si, in general, din intreaga
practica si lucrare a Bisericii — a doua puteri contrabalansante,
atat la suprafata, cat si in esenta, cea a traditiei stabile si a
tipului stravechi, pe de o parte, si cea a adaptabilitatii, a
progresului g1 a evolutiei, pe de alta.

Respectam credinta adanca si ravna celor carora
numai si formularea unei astfel de intrebari si frica de un
raspuns condescendent la aceasta le-ar provoca manie sfanta
impotriva acelora care necuviincios se gandesc la reforme si
la incélcari ale hotararilor Sfintilor Parinti si ale Sfintei
Traditii a Bisericii. In mod special, in pozitia noastra, frica de
astfel de reactii nu ne lasa sa abordam si sa vorbim serios si
sincer despre probleme arzatoare. Ne facem ca nu exista, in
timp ce in realitate le intalnim in fiecare zi s1 de multe ori le
rezolvam in mod superficial. De exemplu, astdzi — ca sa dam
un exemplu foarte graitor din afara Dumnezeistii Liturghii —
cine ar avea curajul sa spuna sau sa scrie cu indrazneala ca
in bisericile de mir catismele din Psaltire nu se mai citesc? Tipicul
continua sa le prevada, iar tabele de impartire ale Psaltirii
se publica foarte exact la sfarsitul Psaltirilor si in celelalte
carti de cult. Daca discuti cu cineva despre folosul citirii Psaltirii,
va supralicita si1 te va incredinta ca Psaltirea este potrivit
Parintilor ,glasul Bisericii”. Insid cand nu auzi Psaltirea la
Vecernie sau la Utrenie, vei fi informat ca se citeste inainte de
slujba. Iar daca staruiesti si intrebi care au fost catismele din
acea zi, nu stiu cati vor fi in stare sa dea raspunsul corect.
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Despre Dumnezeiasca Liturghie poate ca nu avem un
exemplu atat de tare. Dar si lucrurile pe care le vom invoca
sunt de ajuns pentru a arata ca si in cazul el avem ceva
analog. Adica o distanta asemanatoare intre ceea ce este tiparit,
care reprezintd randuiala teoreticd in vigoare, si practica, care
se adapteaza si evolueaza — daca mai bine sau mai rau este o
altd problema — in functie de nevoile si cerintele epocii noastre.

Intr-un raspuns anterior am vorbit despre Tipicale si
antifoane. In cite biserici se mai canta Tipicalele si Fericirile,
chiar daca Tipicul in vigoare le socoteste ca neaparat necesare a
fi cantate la Liturghia din Duminici, si asta in mod gresit,
asa cum am vazut? In cate biserici se mai spun stihurile
Antifoanelor? In ciate nu se omit — sau se zic ,1ln tainad” —
ecteniile, rugaciunile pentru catehumeni si1 cererile si
rugaciunile credinciosilor? In cate nu se canta alte cantiri in
locul chinonicelor prevazute? Si, ca sa mergem la o practica
putin mai veche, dar foarte exacta: Ce s-a intamplat cu aliluarul
si cu ,Sa se umple” sau cu Psalmul 33 de la impartirea
anafurei? Este evident cd in practicd se intampla deja o
oarecare reducere semnificativa a lungimii Liturghiei, tocmai
pentru ca cererea de restrangere a duratel Dumnezeiestii
Liturghii se pare ca isi afla sustinere.

Sa pretindem ca aceasta tendintd de scurtare a
Dumnezeiestii Liturghii s1 restrangere a duratei ei isi are
radacinile mult mai departe, in chiar practica veche a Bisericii.
Sa dam doua exemple, unul dintr-un text vechi si unul din
practica liturgica.

Pe seama Sfantului Proclu, patriarhul Constantinopolului
(+ 446) este pus un tratat intitulat Cuuvant despre predanisirea
Dumnezeiestii Liturghii®. Nu are o importantd deosebita
faptul ca astazi s-a demonstrat ca acest text este unul tarziu.
La inceput vorbeste despre vechea traditie liturgica care s-a
cristalizat in doud vechi Liturghii, a Sfantului Iacov, fratele
lui Dumnezeu, si a lui Clement, adica cea care este cuprinsa

8 Titlul original Aoyog mepi mapabooewg t7i¢ Oeiag Aertovpyiag.
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in Constitutiile Apostolice. In continuare el vorbeste despre
originea celor doua liturghii bizantine, a Sfantului Vasile cel
Mare si a Sfantului Ioan Hrisostom. Adaugam respectivul
fragment: « Iar Marele Vasile, dupa acestea, vazand moleseala
sufleteasca si deldsarea oamenilor si banuind ca pricina a
acestora este lungimea liturghiei, nu pe aceasta a socotit-o a
f1 peste masura de mare si lunga, ci, mai degraba moleseala
sufleteasca a celor ce se rugau laolalta si a celor care ascultau,
taind cheltuirea fara trebuinta a timpului foarte lung, a predanisit
si se zicd mai grabnic... Ins cei de dupd, lepadand statornicia
s1 inflacararea credintei, fiind prinsi cu totul in treburile si
grijile lumii, dandu-se inapoi de la lungimea liturghiei, abia
de mai ajungeau la dumnezeiasca auzire a cuvintelor impara-
testl; de aceea si dumnezeiescul Vasile, folosindu-se de o
anume metoda tamaduitoare, vesteste pe aceasta (liturghia)
mai scurta. Iarasi, nu dupa mult timp, parintele nostru Ioan,
cel cu limba de aur, ingrijindu-se (fiind preocupat) cu multa
ravna, ca un pastor, de mantuirea oilor, ciutand la trandavia
firii omenesti s1 prevazand toata pricina stanica®, a vrut sa o
smulga cu totul din ei; de aceea a si taiat (scurtat) din cele
multe s1 a poruncit sa se savarseasca mai repede, ca nu,
putin cate putin, oamenii, iubind o oarecare libertate si
sedere fara treaba, fiind inselati cu sfatuirile potrivnicului,
sa renunte la o astfel de predanie apostolica si dumnezeiasca,
dupa cum multi, de multe ori, in multe locuri care au facut
aceasta au fost vaditi chiar si pana in ziua de astazi».

Aceste elemente istorice nu sunt exacte. Cele trei
Liturghii, a Sfantului Iacov, a Sfantului Vasile cel Mare si a
Sfantului Ioan Hrisostom, sunt independente una fatd de
alta — in ciuda paralelelor si a asemanarilor pe care le au — iar
Liturghia Sfantului Vasile cel Mare nu a provenit din scurtarea
Liturghiei lui Tacov, nici Liturghia Sfantului Ioan Hrisostom
nu este o prescurtare a Liturghiei Sfantului Vasile cel Mare. Dar
nu se indoieste nimeni ca ,.trandavia” firli omenesti si nevoia de a o

9 Pretextul pe care il va avea satana de a face ceva rau
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aborda cu condescendenta au fost ratiunile care au impus aproape
peste tot Liturghia mai scurta a Sfantului Ioan Hrisostom.

Un exemplu foarte graitor din practica liturgica este si
mutarea Proscomidiei. De la Heruvic, care este locul initial si
firesc al el, ea s-a mutat la antifoanele Liturghiei, iar de la
antifoane a fost mutatd inainte de inceperea Dumnezeiestii
Liturghii, in bisericile de mir la Utrenie, 1ar in manastiri la
Ceasurile al III-lea si al VI-lea. Acest lucru s-a facut pentru a
se castiga timp si pentru a se evita intarzierea care era inevi-
tabila daca Proscomidia s-ar fi facut la Heruvic sau la Antifoane.

Din cele scrise se vede clar cum cerinta de prescurtare
a Dumnezeiestii Liturghii, din intelegere fata de trandavia
caracteristica epocii noastre atat de grabite, nu ar putea sa
fie exclusa de la inceput ca ceva inadmisibil si1,,din principiu”
neconform cu intelesul traditiei si1 cu sfintenia Tainei. Ca nu
trebuie surmenati credinciosii si, drept urmare, — pe drept sau
pe nedrept — el sa se revolte din cauza unei slujbe extrem de
lungi, cred ca nu mai intra in discutie daca trebule sa se
intample. Aceasta (lungimea slujbei) impiedica si posibilitatea
participarii reale a credinciosilor, printre care se afla si
batrani, si bolnavi, si copii, s1 nu-1 ajuta sa-si pastreze limpezimea
duhovniceasca si atentia pe care o necesita sfintenia momentelor
cultulul dumnezeiesc.

Ca sa dispara orice neintelegere posibild, s notam si ceea
ce este de la sine inteles. Aceste observatii nu se refera la
manastiri. Acolo conditiile sunt total diferite, de aceea si cultul
dumnezeiesc nu numai ca poate, dar se si impune sa aiba o
durata mail mare. Comunitatea din lume, insa, este altceva. Nu
are in intregul ei ,credinta fierbinte si statornica” nici a crestinilor
Bisericii vechi, nici a monahilor. Membrii ei se ocupa ,de
faptele si grijile vietii”. Iar Biserica intelege acest lucru si foloseste
metode ,terapeutice” potrivite, adica scurtarea slujbelor, ca
sa vorbim in cuvintele textului pus pe seama lui Proclu.

N-as vrea sa se socoteasca, insa, contradictorii cele ce
se vor exprima mai departe. Dumnezeiasca Liturghie nu are
nevoie sa fle prescurtatd pentru a deveni mai scurta. As
spune chiar inversul. Savarsirea ei decenta impune intoarcerea
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la forme mai exacte si mai complete acolo unde evolutia
nepotrivita din bisericile de mir, in special din tara noastra,
a introdus si impus schimbari care pagubesc structura ei
traditionala si perfecta din punct de vedere liturgic.

Si mai la obiect. Este nevoie ca Antifoanele sa revina la
forma lor deplina si sa inceteze folosirea lor gresita iresponsabila
si netraditionald (despre aceastd tema am vorbit la intrebarile
nr. 413 si 414). De asemenea, este nevole sa se repuna in
drepturi forma corecta a aliluarului cu stihurile lui, incat, in
timpul lui, cu randuiala si cu buna-cuviinta, sa se faca tamaierea,
citirea rugaciunii de dinainte de Evanghelie s1 mergerea la
amvon a diaconului care urmeaza sa citeasca Evanghelia (despre
acest lucru am scris in raspunsul de la intrebarea 286). Predica, a
carel durata sa nu depaseasca 15 minute, este imperios necesar
sa se tina imediat dupa citirea Evangheliei, adica la locul ei corect
din punct de vedere liturgic, istoric si pedagogic, si sa incercam
sa ajungem cat mai repede la idealul de a nu exista Liturghie
savarsita fara invatatura legata indisolubil de ea, adica fara
omilie, fara predica (si despre aceasta am vorbit mai pe larg in
raspunsul de la intreabrea nr. 125). Astazi ectenia si rugaciunile
credinciosilor — poate si ale catehumenilor — fie, in mod gresit,
sunt omise, fie strica randuiala corecta, atunci cand sunt rostite
nepotrivit in diferite momente ale Dumnezeiestii Liturghii,
»in taina” (si despre aceasta vezi raspunsurile de la intrebarile
nr. 70 s1 71). Iarasi, din punct de vedere teologic si liturgic,
este nacceptabila mutarea impartasirii credinciosilor dupa apolisul
Dumnezeiestii Liturghii sau impartasirea credinciosilor in
timp ce, concomitent, se rostesc ecteniile de dupa si ecfonisul
Euharistiei sau rugaciunea amvonului (vezi raspunsul la intrebarea
nr. 185). De asemenea este nevoie si de revenirea la cantarea
lui ,,Sa se umple...” in bisericile de mir, intre ,Totdeauna,
acum si pururea ...” si, Drepti, primind...”, pentru ca Sfintele
sa se poata muta in buna randuiala la proscomidiar.

Toate acestea vor prelungi cu siguranta durata Dumnezeiestii
Liturghii, in loc sd o scurteze. Si totusi, uneori trebuie sa
gandim foarte responsabil si serios nu numai prescurtarile, ci
s1 repararea greselilor din corpul practicii noastre liturgice,
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greseli care o afecteaza foarte serios si ne expun in ochii altor
popoare binecredincioase, care au luat de la noi traditia
liturgica si au pazit-o ,ca pe lumina ochilor”, in opozitie cu
cele care se intampla la noi atat de iresponsabil.

Pe de alta parte se poate castiga timp in alte momente
ale Dumnezeiestii Liturghii si tot intr-un mod traditional.
Spre exemplu, sd nu se cante multe tropare dupa Vohodul
Mic. Sa nu intarzie diaconul la intoarcerea cu Evanghelia,
dupa citirea ei la amvon, care tinde sa se transforme intr-un
al doilea Vohod mic. S& nu se lungeasca tamaierea din
timpul heruvicului. Sa nu se faca pomeniri la Vohodul Mare,
lucru care se potriveste, asa cum am mai spus, numai Liturghiei
arhieresti (raspunsurile la intrebarile nr. 10, 70, 231, 290-
292). Sa se omita a doua ectenie ,,Sa plinim...”, care este mai
recentd, de dinainte de , Tatal nostru...” (raspunsul la intrebarea
nr. 281). S& nu se prelungeasca durata chinonicului, din
cauza ca preotil obisnuiesc sa spuna in acel timp, din evlavie,
rugéciuni proprii, inainte si dupd Dumnezeiasca Impartisanie,
din slujbele speciale ale impértésirii s1 ale multumirii.

Ceea ce lungeste durata Dumnezeiestii Liturghii si, prin
urmare, o face obositoare nu este atat de mult ceea ce se spune
sau se canta in timpul ei, ci cum se spune si se canta. Cei
care au avut ocazia sa slujeasca sau participe la slujba la
Sfantul Munte au experienta nemijlocitd a faptului ca
Liturghiile stralucitoare cu Tipicale si Fericiri, cu patru
pericope (doua la Apostol si doua la Evanghelie), ectenii si
acea ectenie dubla, ,,Sa plinim...”, si fara sa se omita nimic
din cele prevazute de randuiala, abia ca dureaza o ora (fara
sd se includa predica, care este completatd de lecturile de la
Utrenie g1 de la trapeza). Insa ritmul cantarii si al rostirii
este de asa natura incat nu numai ca nu oboseste, ci sl tine
statornic, viu si palpitant dialogul dintre preot si popor. In
bisericile de mir, intr-o epoca nu foarte veche, psalmodia a
luat la Dumnezeiasca Liturghie un alt drum, drum care cu
siguranta nu este cel traditional. Accentul s-a pus pe cantare
s1 pe rostirea muzicala cautata a ecteniilor diaconesti si a
ecfoniselor preotesti.
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Potrivit randuielii vechi care se tine la Patriarhia
Ecumenica si la Sfantul Munte, la Dumnezeiasca Liturghie
se canta numai Antifoanele, troparele, trisaghionul, heruvicul,
megalinaria Nascatoarei de Dumnezeu (axionul), ,,Am vazut
lumina...” si ,Fie numele Domnului...”, si acestea grabnic si
simplu, afara numai de ,,Puternic” de la ,,Sfinte Dumnezeule...”,
de heruvic si de chinonic, precum si de ,Iubite-voi, Doamne...”
de la marile liturghii in sobor. Aceasta deoarece ele sunt
imne care acopera timpul, adica au un rol de dinainte stabilit,
acela de a acoperi anumite lucrari ale preotului care se fac in
acel moment, cum ar fi, de exemplu, mutarea la Scaunul cel
de sus, pregatirea preotului si aducerea jertfei si cuminecarea,
orl sarutarea pe care preotil slujitori si-o dau unii altora.
Ecfonisele preotesti, cele spuse de diacon, lecturile si toate
celelalte raspunsuri ale poporului se spun oarecum cantat
(enmelos), dar aproape de stilul rostit. Cu cat ne aflam mai
aproape de acest stil, cu atat mai traditionala si cu atat mai
corecta din punct de vedere liturgic si logic este executarea
acestor cantari ale Dumnezeiestii Liturghii. Iar motivul principal
al intarzierii se afla tocmai in cantarea lipsita de vlaga,
lalaita, a ecfoniselor preotesti si a indemnurilor diaconesti si
in schimbarea citirii melodice (enmelos) a pericopelor si a
raspunsurilor poporului (de la anafora) in cantece, iar nu in
presupusa sau reala lungime a Dumnezeiestii Liturghii.

Fara sa subestimam slujbele din ciclul zilnic, Vecernia
si Utrenia, ca oportunitati stralucite de rugaciune si de adorare
a lul Dumnezeu, si fara sa incetam sa-i indemnam pe credinciosi
sa se roage in timpul acestora, trebuie sa acceptam ca pentru
majoritatea zdrobitoare a crestinilor singurul moment de cinstire
a lui Dumnezeu din timpul sdptamanii este Dumnezeiasca
Liturghie de Duminica. Masura, chiar si in acest caz, este
neaparat necesara. Nu trebule nici sa ne grabim si sa
scurtam timpul in care se aduce inchinare lui Dumnezeu in
numele vitezel s1 a nervozitatii care caracterizeaza veacul nostru,
dar nici sa depasim hotarele logice si tolerabile ale rabdarii
credinciosilor. Argumentul obisnuit ci pe terenuri si in
teatre oamenii nu obosesc cand stau cu orele, este foarte slab
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cand este raportat la cultul dumnezeiesc. Conditiile in cadrul
lui sunt cu totul diferite si1 termenii de participare la el dintr-
o alta categorie. Traditia noastra liturgicd aratd ca durata
slujbelor in enorii nu depasea o ora, o ora si jumatate. Aproape o
ora sl jumatate dureaza si o Liturghie corect savarsita, impreuna
cu cele zece sau cincisprezece minute de predica. Mai putin
de atat este insuficient, iar ceea ce este mai mult este in plus
si greu de urmarit.

Existda insa si un alt mod, mai direct si cu rezultate
mai bune, de limitare a lungimii Dumnezeiestii Liturghii.
Este vorba despre gestul inadmisibil si neortodox de omitere
sau scurtare a insesi rugaciunilor Liturghiei. Nu l-as f1 amintit
deloc, deoarece nici din punct de vedere teoretic, nici din
punct de vedere practic nu se poate indreptati un astfel de
tip de interventie in texte sfintele. Este o solutie ,in afara
legii”. Prevederile tipiconale legate de acest lucru si Parintii
atrag atentia preotului la momentul acesta si accentueaza
faptul ca el pacatuieste foarte greu si de moarte atunci cand
omite sau scurteaza, ba chiar s1 atunci cand citeste fara
atentie sfintele rugéciuni ale Dumnezeiestii Liturghii. Sfdtuirea
catre preofi care este pusd pe seama Sfantului Vasile cel
Mare o arata foarte graitor: «Infatiseaza-te cu zdrobire si cu
inima curatd inaintea sfantului jertfelnic, nu ratacind cu
privirea aici sau dincolo, ci stand cu frica inaintea infricogatorului
Impérat ceresc. Nici si nu grabesti rugiciunile sau si le
scurtezl pentru motive omenesti, nica sa cauti la fata omului,
ci vezi numai pe Imparatul ce sta inainte si puterile care
sunt de fatd in jurul lui». Numai de dragul adevarului
trebuie sa amintim o astfel de tentativa nefericita care s-a
intamplat la editarea celor trei Liturghii facuta de catre
episcopul de atunci al Bostonului s1 dupa aceea al Tiatirelor,
Atenagora Kavada (Tspa dvAldag..., Boston 1944). Din Liturghiile
sfintilor Ioan Hrisostom si Vasile cel Mare sunt omise in
aceasta editie rugaciunea antifonului al Il-lea (,Doamne
Dumnezeul nostru, mantuieste poporul Tau...”), ectenia intreita
s1 rugaciunea ei, cele ale catehumenilor si rugaciunea lor,
cele doua mici ectenii si cele doua rugaciuni ale credinciosilor



58 RASPUNSURI LA PROBLEME LITURGICE

si rugaciunea de dinainte de ,Tatal nostru” (,Tie ipi incre-
dintam...” si ,,Dumnezeul nostru, Dumnezeu care mantuiesti...”),
1ar rugdaciunea punerii-inainte (,Doamne Dumnezeule atottiitorule,
Cel ce singur esti sfant...” si ,”’Doamne Dumnezeul nostru,
Cel ce ne-ai zidit pe noi...”) se prevede a fi spusa numai cand
preotul slujeste impreuna cu un diacon. De altfel o multime de
reduceri se intampla in textul marilor rugaciuni ale Liturghiilor
s1 chiar in textul rugdciunii centrale a ,,sfintei anaforale”. Din
fericire, aceastd initiativa ,indrazneatd” nu a avut continuari.
Exemplul rau al acestei editii nu si-a aflat imitatori.

417

La troparul ,Mantuieste, Doamne, poporul
Tau...” gasim si grafia ,,biruinta binecredinciosilor
asupra celor potrivnici..” in loc de ,biruinta
imparatilor asupra barbarilor”. Care fraza este
mai corecta? Cum a patruns expresia ,biruinta
binecredinciosilor...” si de ce avem doua grafii,
incat se creeaza dezbinari?

Crestinii, in timpul adunarilor lor, in conformitate cu
porunca Apostolului Pavel, faceau si fac ,cereri, rugaciuni,
mijlociri, multumiri, pentru totli oamenii, pentru imparati si
pentru toti care sunt in inalte dregatorii” (I Tim. 2, 1-2). In
textele noastre liturgice exista o multime de astfel de rugaciuni
in cererile diaconesti, in rugaciunile preotesti si in imne. In
acea perioada in care s-au scris aceste texte, cel mai inalt
dregator era ,bazileul”’, adica imparatul Bizantului, pe teritoriul
caruia, in principal, s-a format Biserica Ortodoxa si cultul ei.
Si1 in afara statului bizantin, atat in vechime, cat si dupa
crearea statelor nationale in timpurile mai noi, tot ,imparat”
sau ,rege’ era numit cel mai inalt dregator. Prin urmare
terminologia bizantina nu a creat nici o problema pana de
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curand. In perioada stapanirii turcesti, insa, si dupa desfiintarea
institutiel regale in statele mai noi, era normal sa apara o
discutie legata de corectarea sau adaptarea cererilor respective
din slujba. Indeosebi in tara noastra, din cauza temperamentului
poporuluil nostru, a suferintelor sale politice, a interesului pe
care il manifesta pentru cult, chiar si pentru faptul ca limba
lui 11 este usor de inteles, aceasta problematica are oarece
subtilitate si seriozitate.

Daca cercetam problema chiar si numai teoretic, ne
vom afla iarasi in dificultate ca sa Indreptatim staruinta noastra
asupra vechii terminologii. Rugaciunea si cultul dumnezeiesc
sunt glasul viu al credinciosului s1 al Bisericii si se refera la
situatii reale de astazi. Ea formuleaza cereri legate de realitati,
pe care le infatiseaza, prin rugaciune, iubirii si purtarii lui
Dumnezeu. Acest lucru se arata in practica prin innoirea
continud care se intampla in textele liturgice, prin adaugarea de
cereri noi, de rugaciuni la diverse situatii si de productii noi
ale imnografiei bisericesti. Adaptarea se intampla si in
terminologie; cartile, de exemplu, nu se mai numesc piei, nici
vasele de razbol nu se mal numesc corvete sau trireme, nici
automobilele carute. Este greu, cu alte cuvinte, sa il
convingem pe credincios in cazul acesta ca trebuie sa zica
L.imparat” si sa inteleaga prin aceasta pe presedintele statului.
Pe de alta parte, textele rugaciunilor nu sunt ca textele biblice
sau ca Simbolul credintei, care nu pot suferi schimbari, din
pricina formularilor stereotipe si a traditiei lor de neinstrainat.

Ca aceasta este pozitia teoretica pe care o acceptam
indeobste, se vede in chip neindoielnic din practica mai veche
sau cea contemporana a Bisericii. Astfel, din cultul dumnezeiesc
sunt omise sau chiar sunt sterse din cartile de cult cereri
care existau de la inceput in acestea, cum ar fi rugaciunile
pentru imparati din ecteniile mari, din ecteniile intreite, de
la Litie, de la rugaciunea amvonului, polihroniile si cele
asemenea. In plus, chiar si prelucrarile frazelor respective
dau marturie ca acestea se faceau, mai ales intr-o vreme 1n
care oamenii erau mai putin educati si mult mai conservatori.
De exemplu, in perioada stapanirii turcesti isi au inceputul
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inlocuirea cererii ,,Pentru binecredinciosii si de Dumnezeu
pazitili nostri imparati..” de la ectenia mare, de la ectenia
intreita si de la ,,S& ne rugam...” de la Miezonoptica si Pavecernita,
cu cererea , Pentru binecredinciosii si drept-slavitorii crestini’,
omiterea cereril pentru imparati de la inceputul Utreniei
(Inainte de cel sase psalmi) sau inlocuirea el cu o cerere
pentru arhiereu sau pentru ,binecredinciosii si drept-slavitorii
crestini”, precum si modificarea urarii bazilicale din timpul
liturghiei arhieresti din ,,Doamne, mantuieste pe imparati’
in ,,Doamne, mantuieste pe cei binecredinciosi” (vezi raspunsurile
la intrebarile nr. 225 s1 256). In cAteva manuscrise din
perioada stapanirii turcesti sunt inlocuiti chiar si1 psalmii
imparatesti de la Utrenie (Ps. 19 s1 20) cu psalmul de
tanguire 101, iar cele trei tropare (,Mantuieste, Doamne, poporul

Tau..”, ,Cel ce Te-ai inaltat pe cruce...” si ,,Ocrotitoare
neinfricata si neinfruntata...”) cu cele trei tropare de umilinta
,Miluieste-ne pe noi, Doamne...”, ,Doamne, miluieste-ne pe

noi...” si,, Usa milostivirii...”.

Exista, desigur, multe situatii de rugaciuni pentru
imparati sub forma de rugaciuni sau tropare, care se spun
asa cum sunt. Acest lucru se intampla nu pentru ca nu este
permis ca aceste texte sa primeasca vreo modificare, ci pentru ca
nu este nevoie imediata sau pentru ca nu este usor din punct
de vedere practic. Adica unele rugaciuni se rostesc in taina,
1ar alte tropare se canta la anumite slujbe sau la Ceasuri,
care abia sunt intalnite sau nu sunt deloc cunoscute de popor.
Practic insa este greu, deoarece aceste rugaciuni sunt incorporate
in fraze lungi si incurcate (ca in rugaciunea anaforalei de la
Liturghia Sfantului Vasile cel Mare) sau prezinta serioase
dificultati metrice (cum ar fi, de exemplu, condacul intémpinérii,
condacul Crucii — chiar daca si la acesta am auzit uneori sa
se faca o nepotrivita diortosire ,,pe credinciosii nostri carmuitori”

10 Traducerea romaneasca a acestui condac folosit la inceputul slujbei
Utreniei a suferit deja astfel de adaptari (vezi: ,veseleste cu puterea Ta
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— etc.). Pentru aceste situatil s-ar putea socoti ca s-a aplicat
ceea ce am scris mai sus, ca prin termenul ,,impéarat” se intelege
demnitarul politic corespunzator in statele noi, oricum s-ar
numi astazi el, cu terminologia contemporana.

In special, troparul ,Mantuieste, Doamne, poporul Tau...”
este aproape singurul tropar controversat care are o deosebit
de mare uzanta liturgica. El se canta la toate praznicele
Cinstitei Cruci, la odovaniile lor, miercurile si vinerile, la
slujpba Utreniei in fiecare zi, la sfestanii si, desigur, la
slujbele ocazionale inaintea conducatorilor si a multor altor
persoane importante, precum si la marile adunari ale poporului,
care 1l stie pe dinafara si asteapta sa comenteze respectiva
fraza. Modificarea acestei fraze (,biruinta imparatilor asupra
barbarilor daruieste”) in ,biruinta binecredinciosilor asupra
celor potrivnici daruieste” nu putem sa spunem ca metric si
ca inteles nu s-a impus. Si numarul de silabe ramane acelasi
s1 accentele se afla la locurile lor, si intelesul raimane neincalcat,
dar devine mai duhovnicesc, mai interior, devreme ce ,cei
potrivnici”! pot fi intelesi ca toti vrajmasii vazuti, dar si cel
nevazuti, ai credinciosilor. Aceasta corectura trebuie sa fie si
destul de veche, pentru ca a intrat in destul de multe
tiparituri (de exemplu, in editia Mineelor Paraskevopoulos,
Atena 1904) si este cunoscuta de toti si acceptatda. Sa mi se
permita, ca o exprimare a propriel pareri, observatia ca nu
este nevoile ca si acest tropar sa fie inclus in cele ,,consacrate
istoric” si ca in mod obligatoriu aici trebuie ,in mod revelator”,
prin cuvantul ,imparati” sa ,fie intelesi conducatorii in
general”’, dupa cum noteaza Calendarul-Tipic de la Apostoliki
Diakonia. Cred ca este de preferat sa se cante diortosit. Diortosit
se canta, de altfel, la slujbele ocazionale oficiale si la sfintirea
apelor, cand este transmis de radiouri si de televiziuni.

pe binecredinciosii crestini”) , argumentele legate de metrica initiala a
acestei alcatuiri poetice nefiind luate in seama in cazul traducerii romanesti.

11 In limba romaéna intelesul lduntric este sporit de alegerea singularului
,celul potrivnic”.
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418

De ce dupa rugaciunile de slobozire a pruncului,
cand preotul zice ,Indreptatu-te-ai, luminatu-te-
ai”, el stropeste cu apa pe cel nou-botezat? Unii cred
ca botezam prin stropire, ca romano-catolicii. De ce
se Intimpla aceasta si ce inteles are aceasta stropire?

Aceasta stropire nu are nici o legatura cu ,botezul la
mare nevole” sau cu ,botezul celor grav bolnavi’, care se
facea si se face prin stropire sau prin varsarea apei peste cel
botezat si care, mai tarziu, s-a generalizat pentru toti ceil
botezati in Biserica Romano-Catolica. Cel nou-luminat este
deja botezat canonic prin intreita afundare in cristelnita in
momentul in care se spun cuvintele: ,,Se boteaza robul lui
Dumnezeu... in numele Tatalui...”. Prin urmare, nu este
vorba despre un botez prin stropire si punerea in paralel cu
botezul apusenilor este nefondata.

Stropirea despre care se vorbeste in intrebare este o
ramasita din slujba ,de dupa baie” sau ,de dupa spalare” de
la Sfantul Botez, care se facea in mod obisnuit in a opta zi de
la botez, asa cum este scris si astazi in Evhologhiile noastre.
Atunci il aduceau pe noul botezat, care in toata aceasta
perioada nu isi schimba hainele si nu se spala, in biserica, la
baptisteriu sau la schevofilax, dupa prevederile manuscriselor,
si 11 scaldau intreg trupul si 11 spalau hainele luminoase.
Acest lucru se facea pentru cinstirea materiilor Tainei
Sfantului Botez si a ungerii, care, in timpul acestor sapte zile
ramaneau pe corpul celui botezat. Izvoarele referitoare la
acestea si prevederile manuscriselor subliniaza sfintenia acestor
elemente si atrag atentia celui nou-botezat, sau parintilor
sau nagilor lui, daca este prunc, sa nu le spurce, si interzic
orice spalare a trupului sau a fetei lui. Dupa a opta zi,
conform slujbei spalarii, dupa citirea rugaciunilor speciale,
preotul dezlega vesmintele luminoase si incepea el insusi
spalarea, spunand cuvintele ,Botezatu-te-ai, luminatu-te-
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ai...”, care apar in manuscrise intr-o diversitate mare de
variante. Nu exista un acord intre codici in legatura cu modul in
care preotul facea inceputul spalarii, deoarece acesta era
diferit, dupa cum se pare, in functie de loc si de timp. Dupa
unele manuscrise preotul stropea simplu cu apa fetele celor
nou-botezati (codicele Sinai 961), dupa altele spala numai
fata sau fata si «mana dreapta si piciorul drept» (Biblioteca
Nationald din Atena 713, Sinai 937) sau «le spala acestora
fruntea, pieptul, mainile si picioarele» (Atena S 2086). Dupa
alte prevederi lua «un burete nou» sau «o panza de bumbac
noud» sau «coltul scutecului» sau «o parte din invelitoarea
capului», adica a cuculionului (caciulitei), o stropea cu apa si
cu aceasta «stergea» in chipul crucii «fruntea, urechile, ochii
si celelalte madulare ale lui, pe care le unsese cu Sfantul
Mim, sau «capul impreuna cu fruntea, nasul, pieptul, pantecele
s1 spatele» sau «simturile in care mirul a fost uns» sau «toate
pértﬂe» (codicele Atena 662, 664, 667, 670, 1910, S 64, S 573).
In alte manuscrise se di marturie ca neofitul este dezbracat
complet si1 preotul ia apa cu mainile sale si «varsa pe capul
lui de trei ori» (Atena S 724). Dupa altele, il spala cu totul:
«Apoi preotul dezleaga crucile lui si il dezbraca de tot si il
aseaza in colimvitra. Si, luand apa cu mainile sale preotul, 1l
pecetluieste pe acesta pe cap de trei ori, zicand: ,,Botezatu-te-
ai..” . 911l spala pe tot trupul, la fel [fac] si primitorii (nasii)
lui» (Marea Lavra 21). Iarasi, dupa alte manuscrise, spalarea
de dupa se facea cu o apa pe care preotul o binecuvantase in
prealabil «in vas», sufland asupra ei si pecetluind-o cu
semnul crucil, ori chiar citind o rugaciune speciald de sfintire
(Atena 665, Sinai 966, 991). In fine, conform codicilor Atena
848 si 851, spalarea neofitului se facea cu vin: «punand vin
in vas, il spala pe cel nou-botezat si hainele lui».

Randuiala de astazi din Molitfelnice consta intr-o unire
stranie, nu insa si neobisnuitd in practica noastra liturgica,
a doua traditii, pe care alcatuitorul randuielii a reusit sa le
Impace. Se vorbeste mai intai despre stropirea «cu apa curata» a
capetelor «centurii/fesei» si a «scutecului de in» si de
stropirea pruncului de catre preot, in timp ce spune cuvintele
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,,indreptatu-te-ai, luminatu-te-ai”. In continuare, randuiala
stabileste spalarea fetei, a capului si a celorlalte madulare
ale trupului (cu siguranta a celor care erau unse cu Sfantul
Mir), in timp ce se rosteste intreaga fraza intr-o alta varianta
(,Botezatu-te-ai, luminatu-te-ai, miruitu-te-ai, sfintitu-te-ai,
spalatu-te-ai, in numele Tat&lui...”). In practica, cel putin din
cate stiu eu, preotii urmeaza traditiile locale, care nu consuna
toate cu aceasta randuiala.

O descriere mai completda a spalarii s1 un comentariu
la aceasta ne da Sfantul Simeon al Tesalonicului in Dialogul
sau: «Pana in ziua a saptea cel botezat este dator a se imbraca
pentru ungerea cea sfanta si a nu se spala nicidecum, si cu
aceste vesminte sa-si stearga mainile, ca cel ce este sfintit.
Iar dupa a saptea zi, care arata sfarsitul acestei ingeptite
vieti, sa vina la biserica si la preot si sa fie spalat de preot,
care, prin sfintele rugaciuni, sa-1 spele cu un buretele si cu
apa pe unde s-a uns cu preasfantul Mir, la cap si la maini,
afara de alte parti ale trupului, caci la aceste locuri insusi cel
botezat se spala la loc osebit, ca nu cumva cazand ceva din
apa botezului sau din Mir sa fie calcate, acestea fiind
sfintite. De aceea si despre aceasta cel ce este in varsta sa ia
sfatuire de la preot cum sa se pazeasca... iar de va fi prunc
[cel botezat], pentru acestea mama lui trebuie sa se ingrijeasca.
Si1 sa aiba sfatuire, ca dupa sapte zile sa aduca pe prunc spre
a fi spalat de catre preot, iar ea sa-l spele peste tot trupul si
acea apa sa o verse la loc curat si osebit. Dar si scutecele in
care a infasat pruncul in acele sapte zile datoare este sa le
spele 1arasi osebit» (cap. 68).

Din descrierea lui Simeon si din prevederile manuscriselor
se vede cum 1n intreaga perioada bizantina, precum si in
vremurile turcocratiei, spalarea se facea dupa obicei si la cei
maturi si la prunci. Incet-incet insa, practica a inceput sa se
altereze. Preotul citea rugaciunile spalarii imediat dupa
botez si o incepea in mod obisnuit, prin spalarea madularelor
trupuluil sau chiar numai prin stropirea pruncului. Mamele
se ingrijeau de celelalte, in parte si pentru ca nu era posibil
ca pruncul sa ramana nespalat timp de opt zile. Deja Simeon
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lasa sa se inteleaga ca in epoca lui schimbau in timpul acestor
opt zile scutecele luminoase ale copiilor si pe toate le «spalau» in
a opta z1 «deosebi». Cu alte cuvinte, spalarea a trecut treptat
anumite etape de evolutie, care au dus-o la 0 anumita tipizare,
asa cum s-a intamplat si in alte situatil asemanatoare, de
exemplu, cu dezlegarea cununilor de nunta in ziua o opta.

Stropirea de astazi a neofitului sau stergerea fruntii
sale este o ramasita a gestului mai vechi al spalarii.

419

Fericitul de pomenire mitropolit al Kerkyrei, Metodie
(in Teleturgiki, vol. 1, Kerkyra 1958, p. 224-226)
sustine ca ,,este gresit faptul ca preotul stropeste
cu untdelemn mainile nasului” si apoi unge pe
cel botezat. Care este randuiala corecta?

Obiceiul de a varsa preotul uleiul binecuvantat pe
palama dreapta a nasului si dupa aceea sa inmoaie degetul
sau si sa il unga pe catehumen nu este marturisit in manuscrise
s1 nici astazi nu este raspandit peste tot. Prevederile codicilor si
sursele staruie, asa cum am vazut in raspunsul de la
intrebarea 353, pe nevola ungerii intregului corp si scot in
evidenta sensul ei teologic deosebit. O incepea arhiereul sau
preotul, ungand in chipul crucii anumite puncte importante
ale trupului. Unde afunda un deget (sau doua, dupa anumite
manuscrise) ca sa faca ungerea, acest lucru nu este definit de
manuscrise. Sa le fi afundat oare in uleiul care plutea in apa
cristelnitei? Nu pare foarte probabil, dacd se are in vedere
inaltimea relativ mica a colimvitrei in baptisterii, care ar fi
impiedicat miscarile preotului. Si mai dificila ar fi folosirea
acestui ulei pentru ungerea intregului corp. Cel mai probabil
este ca preotul sa fi afundat degetul sau in sticluta cu
untdelemn, in care acesta fusese binecuvantat, si din care cu
siguranta se facea ungerea trupului imediat dupa.

Cateva manuscrise hotarasc ca ungerea intregului
trup sa fie facuta de catre nas (Atena 668, 848, 851, S 64, S
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724). De aici cu siguranta a provenit si practica actuala la
care se refera cel ce intreaba. Preotul varsa in mainile nasului
uleiul, urmand ca acesta sa faca ungerea intregului trup al
celui botezat. S1, deoarece vasul cu untdelemn nu era potrivit
intotdeauna ca preotul sa-si poatd inmuia degetul, s-a folosit
pentru scopul acesta uleiul care era in palma nasului. Era
mai practic. Aceasta 1poteza explica si ratiunea pentru care
aceasta practica este larg raspandita. Dupa multe manuscrise ,
ungerea intregului corp nu se facea de catre nas, ci de catre
diaconi sau diaconite, in cazul femeilor, de ,slujitori” clerici
inferiori, ori numai de catre preot. Codicele Atena S 696
interzice cu tarie nasului sa facd ungerea: «Si unge preotul
singur intreg trupul copilului. Nimeni altul sa nu-s1 intinda
mana sa sa 1a ceva sau sa il unga pe copil cu untdelemn... Sa
nu indrazneasca nimic... nasul, ci preotul singur sa il unga
pe copil cu untdelem». De aceea preotul nici nu il varsa in
mana nasului si, prin urmare, nu din aceasta lua untdelemn
ca sa faca ungerea principalelor madulare. Fericitul de pomenire
Metodie al Kerkyrel urmeaza aceasta a doua traditie, o crede
mai potrivita si incearca sa o impuna general, ca sa dispara
discutiile pe seama acestul lucru. Sunt de parere ca este
exagerat. Fiecare loc urmeaza traditiile sale, care sunt adanc
inradacinate in practica ei de cult.

420

In Ciclade, unde se pastreaza intacte obiceiuri
crestine foarte vechi, nu se face inconjurul de trei
ori, ci numai o singura data imprejurul colimvitrei.
Este ingaduit acest lucru?

Obiceiurile liturgice locale sunt demne de o atentie
speciala deoarece, de multe ori, ele pastreaza traditii foarte
vechi s1 aduc lumina asupra evolutiel istorice si a cail de
formare a tipurilor noastre liturgice. Exista situatii cand traditiile
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locale sunt mai corecte decat cele care, din diverse motive, s-
au impus. Uneori, bineinteles, se intampla si invers. De aceea
pozitionarea noastra fata de aceste traditii nu este un lucru
facil. Este nevoie de multa cercetare si1 de cunoastere a istoriei, a
surselor si a sensurilor tipurilor liturgice. Din acest motiv
cunostintele superficiale si infumurarea unora a distrus de
multe ori traditii foarte respectabile si foarte corecte si le-a
inlocuit cu altele de o exactitate indoielnica, in numele unei
uniformitati liturgice prost intelese. Si ca sa venim la intrebarea
noastra, ca peste tot s-a impus sa se faca de trei ori inconjurul
colimvitrei in timp ce se canta ,,Cati in Hristos v-ati botezat...”,
nu inseamna neaparat ca numail aceasta practica este cea
corectd, sau singura corectd, lar inconjururarea o singura
data, care s-a pastrat in anumite locuri, trebuie neaparat sa
lase locului celei intreite.

,Cati in Hristos v-ati botezat...” este astazi imnul care
se canta la Liturghiile baptismale ale marilor praznice
imparatesti in locul cantarii ,,Sfinte Dumnezeule...”. Exact
acelasi rol il are si la slujba Botezului. El este elementul de
conectare dintre Botez si1 Liturghie, articulatia de lipire a
celor doua taine, care timp de multe secole se savarseau
unite inseparabil, dupa cum inseparabil sunt unite din punct
de vedere teologic si liturgic cele trei stadii ale initiei
crestine: Botezul — Mirungerea — Euharistia. Adica, dupa
botez si imbracarea neofitului cu hainele albe luminoase, se
facea mirungerea (hrisma) si indata, in procesiune de la
baptisteriul unde se facea Botezul s1 Mirungerea, mergeau in
biserica, unde se savarsea Dumnezeilasca Liturghie pentru
impartasirea noilor membrii a1 Bisericil. Imnul care acoperea
acest timp al procesiunii era ,,Cati in Hristos v-ati botezat...”,
care se canta de multe ori, cat timp dura drumul de la
baptisteriu la biserica mare. Potrivit codicelui Patmos 226,
,Cati in Hristos v-ati botezat..” se canta ca refren la
stihurile Psalmului 92, ,Domnul a imparatit, intru podoaba
S-a imbracat...”, foarte potrivit cu refrenul si cu botezul.
Psalmul vorbeste despre Domnul Impératul Care S-a imbracat
intru podoaba si putere, despre rauri si despre glasurile

)
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apelor multe si despre casa sfintitda a Domnului in care au
intrat cel nou luminati. Din practica ulterioara si din manuscrise,
se pare ca Psalmul 31 (,Fericiti cel carora s-au iertat
faradelegile...”), ale carui prime stihuri se refera la fericirea
celor carora, prin Sfantul Botez, Dumnezeu le-a iertat pacatele,
s-a folosit atat ca psalm recitat ca stihuri la ,,Cati in Hristos
s-au botezat...” in locul Psalmului 92, cat si ca psalm de
litanie pentru procesiunea nou-botezatilor, independent de
,Cati in Hristos s-au botezat...”, dupa cum se canta si astazi.
Cantarea de doua ori1 a lui ,,Cati in Hristos...” este marturisita in
aceste momente, dupa ungerea neofitilor cu Sfantul Mir,
precum si inainte, iar la sfarsitul litaniei, dupa intrarea in
biserica, in locul trisaghionului, se facea dupa tipul liturgic
cantat si1 astazi (de trei ori, Slava, Si acum, sfarsitul — Jn
Hristos v-ati si imbracat” — si ,,Puternic’). Apostolul si Evanghelia
care urmeaza sunt pericope ale Liturghiei baptismale, de
aceea nicl nu existd aproape in nici un manuscris. ,,Cati in
Hristos v-ati botezat...” a detinut locul, potrivit randuielii vechi,
concomitent si de imn al intrarii si de trisaghion al Liturghiei
baptismale. Tamaierea din timpul cantarii lui se explica fie
ca un element al litaniei, fie ca un element al triasaghionului. $i
astazi la Sfantul Munte se tamaiaza, dupa cum se stie, in
timpul triasaghionului.

Este un lucru marturisit de multe manuscrise ca intrarea
din baptisteriu in biserica se facea in timpul cantarii lui
,Cati in Hristos...”: «31 se canta ,,Cati in Hristos...” si se intra»
(Atena 670), «51 se intra impreuna cu nasul si cu copilul in
mijlocul bisericii cantand ,,Cati in Hristos...” de trei ori»
(Atena 564), «S1 se intra cu cel nou-botezat inaintea usilor
Sfantului Altar» (Atena 667, Marea Lavra ® 88), «S1 intra
preotul impreuna cu cel nou-luminat pe usa si se face dupa
aceea intreaga Dumnezeiasca Liturghie» (Sinai 973), «3i dupa
aceea preotul incepe asa ,,Cati in Hristos...” s1 intra in Sfantul
Altar cu cel nou-luminat» (Sinai 961), «Dupa aceasta, facand
intrare (preotul), canta ,,Cati in Hristos...”» (Atena 661).

In timpul inceperii litaniei pentru mergerea de la
baptisteriu la biserica, se pare ca se fiacea un inconjur al
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colimvitrei, evident unul, dupa cum marturisesc manuscrisele:
«S1 luand (preotul) cadelnita, inconjura baia impreuna cu
nasul tinand pe cel nou-luminat, cantand ,,Cati in Hristos...”»
(Atena 1910). «Merge preotul de jur imprejur in baptisteriu
tamaind, si se rotesc in jurul vasului. Preotul canta ,,Cati in
Hristos...” de tre1 ori» (Atena 696). Conform altul manuscris,
inconjurul se facea dupa sosirea in biserica, in jurul amvonului
care era in centru: «S1 dupa aceasta rugaciune (,Binecuvantat
esti, Doamne..”) preotul face intrare in jurul amvonului
impreuna cu cel botezat si cu nasul, cantand ,,Cati in Hristos...”,
inconjurand amvonul s1 cantand de trei or1 aceasta» (Atena 851).
Daca nu exista amvon, cercul se facea in mijlocul bisericii:
«S1 1ntra cel nou-luminat inaintea usilor Sfantului Altar. Siil
inconjura.» (Marea Lavra 88, Atena 667), «Apoi1 face preotul
impreuna cu nasul si cu nou-luminatul intrare de jur imprejur,
cantand impreuna cu poporul ,,Cati in Hristos...”» (Atena 665).
Mai tarziu, cand nu mai existau baptisterii si botezul
pruncilor se facea in mijlocul bisericii intr-o cristenlita
mobild, procesiunea a incetat si ea si se mai faca sau a fost
limitata la mersul in jurul cristelnitei si la mutarea de langa
aceasta la Sfantul Altar, fie pentru savarsirea Dumnezeiestii
Liturghii, fie, dupa ruperea de ea a botezului, pentru citirea
pericopelor biblice s1 pentru impartasirea celui nou-luminat.
Acest mers in hora initial simplu, facut o singura data, a fost
foarte usor sa evolueze intr-unul facut de treiori, pentru a se
implini numarul sfant, dupid cum marturisesc anumite
manuscrise tarzii («51 il inconjura de trei ori» Lavra 88,
Atena 667, si «S1 fac aceasta de trei ori» Atena 665), precum
si Sfantul Simeon al Tesalonicului («bucurandu-se, ia de
mana iarasi pe cel ce a fost botezat, mergand nasul dupa dansul,
s1 fac hora, ca s1 cum ar dantui impreuna cu ingerii, 1 impreuna
bucurandu-se, inconjura colimvitra de trei ori, bucurandu-se de
maica cea duhovniceasca si de cel nascut din ea prin
Dumnezeiescul Duh. Si canta impreuna cu cantaretii: ,,Cati
in Hristos v-ati botezat...”» (Dialog, cap. 67). Era un fel de
mica procesiune, care amintea de cea mare din vechime.
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Traditia locala, agadar, pe care o aminteste cel ce intreaba,
pastreaza o practica foarte veche, un pre-stadiu al celei de
astazi. Ea este, pentru locurile unde inca se savarseste,
respectabila si1 de pastrat.

421

De ce de multe ori pe an, in zilele de rand, la
Dumnezeiasca Liturghie, se repeta aceleasi pericope
ale Apostolului si Evangheliei, in timp ce altele,
la fel de importante, nu se citesc deloc?

Sistemul pericopelor de citit la Dumnezeiasca Liturghie
din Apostol si Evanghelie are ca baza acelasi an liturgic. Cu
alte cuvinte, Parintii, care au randuit sirul citirilor, au incercat
sa Imparta pericopele in asa fel incat in decursul unui ciclu
anual sa se citeasca intreg Noul Testament in timpul slujbelor
(in afara de Apocalipsd). Acest lucru s-a realizat prin sistemul
citirii continue a Sfinteil Scripturi, care incepe din Duminica
Pastelui cu Evanghelia dupa Ioan si cu Faptele Apostolilor si
se continua de-a lungul anului cu ceilalti evanghelisti (Matei, Luca
s1 Marcu), cu Epistolele lui Pavel si cu Epistolele Sobornicesti.
In prima parte a Evangheliarelor si a Apostolelor, adici a cirtilor
de cult ,,Evanghelia” si1 ,Apostolul”, se poate vedea cum alcatuitorii
sistemului pericopelor au zamislit gi cum au realizat acest
deziderat. Subliniem ceea ce am spus mai sus, ca scopul lor a
fost citirea intregului Nou Testament. Cuvantul lui Dumnezeu
care este cuprins in el trebuie neaparat sa fie auzit in intregime
la adunarile bisericesti s1 sa constituie obiectul erminiei si
invataturii date poporului lui Dumnezeu, pe care o fac dascalii
Bisericii responsabili cu aceasta.

Impartirea acestui material in tot atatea pericope cate
zile ale anului sunt, presupune insa comunitati monastice
sau de enorie care vin la biserica in fiecare zi ca sa participe
la taina Dumnezeiestii Euharistii si sa auda lecturile sfinte
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legate de aceasta. In manastiri urmeaza s se intample acest
lucru. In bisericile de mir insa, crestinii, din diferite ratiuni,
vin la bisericd numai Duminicile si la marile sarbatori.
Astfel, nu au prilejul sa auda citirea — sau interpretarea —
intregului Nou Testament, ci numai a unei mici parti din ea,
cele 52 de pericope ale Duminicilor si inca putine, adica nici
macar o optime din intregul text sfant. Aceste conditii noi a
facut ca Biserica Romano-Catolica, care avea si ea un sistem
analog de pericope, organizat si el pe baza anuala si care, din
acest motiv, prezenta aceleasi inconveniente, sa faca dupa
Conciliul IT Vatican un nou sistem pe un ciclu de trei ani, cu
baza numai in Duminici si sarbatori.

Acestea le-am scris ca o introducere pentru a se vedea
dificultatea pe care o prezinta intreaga problema. Adica pentru
inceput, desi pericopele zilelor de rand sunt un element
indestructibil al intregului program al Bisericii pentru
citirea Sfintelor Scripturi si, desi primeaza scopul Bisericii
de a fi citit intreg Noul Testament, in practicd scopul acesta
se implineste numai la manastiri, deoarece acolo exista
premisele necesare implinirii lui. In plus, a discuta despre
pericopele zilelor de rand, pare sa ne foloseasca foarte putin
in practica, de vreme ce numai pericopele din Duminici si din
marile sarbatori vor fi auzite de catre popor. Tema insa este
de foarte mare interes teoretic, istoric, precum si fundamental.

In orice caz, chiar daca pericopele din zilele de rand au
pentru enorii o valoare practica-pastorala limitata, nu trebuie sa
inceteze sa ne intereseze, dupa cum corect pune problema cel
ce intreaba.

Repetarea acelorasi pericope nu se datoreaza sistemului
citirii continue a Sfintel Scripturi, asa cum am vazut la
inceputul raspunsului. In acest sistem nu se repeta aceleasi
pericope, ci chiar se citesc si toate pericopele paralele. O istorisire
sau o invatatura care este pastrata de cei trei sinoptici sau si
de Ioan, se citeste dupa cele trei sau patru variante ale sale
atunci cand vine randul ei la citirea Evangheliilor Acest lucru
este mai evident in Saptamana Mare sau in ajunul Craciunului
si al Bobotezei, precum si la Utreniile si la Dumnezeiasca
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Liturghie a praznicelor imparatesti, cand se citesc pericope
paralele de la mai multi evanghelisti, pericope care se refera
la evenimentele sfinte praznuite.

Repetarea acelorasi pericope evanghelice si apostolice
la Liturghiile zilelor de rand, se datoreaza sistemului citirii
unor pericope din Noului Testament care urmeaza sirul anului
calendaristic, de la 1 septembrie pana la 31 august. Pentru
sarbatorile acestui ciclu anual, imparatesti, ale Maicii Domnului
s1 ale sfintilor, s-au ales lecturi potrivite — pe cat a fost posibil.
Un criteriu pentru alegerea lor a fost identitatea sfantului,
apostol, proroc, mucenic, ierarh, cuvios etc. Astfel, pentru
sfinti din aceeasi categorie se repeta, de obicei, aceleasi pericope.

E adevarat, de la Tipic se pune un hotar, care limiteaza
citirea pericopelor speciale ale sfintilor numai la sfinti
~praznuiti”’, adica la cei la care se prevede in timpul Utreniei
cantarea doxologiei mari. Acest hotar insa este foarte usor
miscator. Vedem si din cartile noastre de cult si, de asemenea,
constatam si din practica, ca foarte usor un sfant dintre cei
,he-praznuiti” devine ,praznuit’. In Minee adesea se introduce
prevederea tipiconala: «iar daca sfantul este praznuit» sau
«de vei voi, fa doxologie mare». Mai demult se cantau mult
mai putine tropare ale sfintilor la Utrenie sau se pomenea
numele lor la apolisuri. O sarbatoare a numelui, o icoana sau
o racla cu moastele sfantului transforma slujba unui sfant in
zi de praznic. De altfel, in bisericile de mir, din cate stiu,
oamenil gasesc ca e mal practic s1 mail usor, poate si din
economie de timp, sa canta Laudele — la nevoie dintre stihirile
de seara — s1 doxologia mare si, de acolo, sa treaca la
Dumnezeiasca Liturghie, omitand ectenia cererilor, stihoavna
Utreniei, rugaciunile incepatoare si celelalte ale Utreniei. In
felul acesta insa se inmultesc situatiile de citire ale pericopelor
sfintilor si, prin urmare, si repetarea acelorasi pericope.

Ca sa se inteleaga raspandirea pe care a luat-o aceasta
practica, am facut o mica cercetare statisticad pe Tipicul in
vigoare, luand de exemplu o perioada de 100 de zile a anului
1983. Ne-am bazat pe ,,Calendarul — Tipic” al Bisericii Greciei al
acelui an. Sa luam, spre exemplu, perioada de la 19 septembrie
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(lunea saptamanii I a lui Luca) pana la 27 decembrie. Din
aceste 100 de zile scoatem cele 14 Duminici s1 mai raman 86
zile de rand. Din aceste 86 de zile, pentru care sunt prevazute 85
de liturghii (in ziua de 23 decembrie nu se slujeste Liturghia
deoarece se pun Ceasurile imparatesti ale Craciunului), cu
un numar egal de pericope apostolice s1 evanghelice, numai
10 pericope apostolice sunt ale zilei, adica din citirea continua a
Epistolelor, in timp ce 75 sunt pericope ale sarbatorilor sau
ale sfintilor praznuiti. Pericopele evanghelice, in alta ordine
de idei, sunt jumatate-jumatate: 41 din citirea continua si 44
din pericopele sarbatorilor sau ale sfintilor praznuiti. Acum,
dintre aceste pericope ale Apostolului la sfintii praznuiti:
una (Efes. 6, 10-17) se citeste de 10 ori in aceasta perioada si
chiar in zile succesive (20, 27 sept., 12, 13, 14 oct., 15 nov.,
10, 13 s1 14 dec.), doua se citesc de cinci ori (I Cor. 4, 9-16: 6
oct., 10, 14, 16 s1 30 nov. — Evr. 11, 33 — 12, 2: 7, 14, 24 oct., 7
nov., 17 dec.), una de patru ori (I Tim. 1, 8-18: 22 sept., 15
oct., 28 nov., 15 dec.), patru de trei or1 (I Cor. 4, 6-15: 28
sept., 11 nov., 26 nov., — II Cor. 9, 6-11: 21 oct., 4 $1 12 nov. —
Gal. 5, 22 — 6, 2: 29 sept., 20 oct., 5 dec., — II Tim. 2, 1-10: 20,
26 oct. 18 nov), sapte de doua ori (Gal. 3, 23 — 4, 5: 5 nov., 22
dec; — Gal. 4, 22-27: 23 sept., 9 dec.; — Efes. 5, 8-19: 8 oct., 12
dec.; — II Tes. 2, 13 -3, 5: 7s18 dec.; — Evr. 7,26 — 8, 2: 4 s1
22 oct.; — Evr. 10, 32-38: 5 s 9 nov. — Evr. 13, 7-16: 23 nov., 14
dec.). Doua dintre aceste pericope se repeta siin Duminicile din
aceasta perioada (Gal. 3, 23 — 4, 5: 4 dec. — Evr. 7, 26 — 8, 2:
13 nov.). De notat si faptul ca 27 dintre aceste pericope apostolice
ale sarbatorilor sunt pericope repetate ale Duminicilor anului.

Dintre pericopele evanghelice ale acestei perioade una
se citeste de cinci ori (In. 10, 9-16: 4 oct., 9 nov., 12, 16 s1 17
dec.), cinci de trei ori (Lc. 6, 17-23: 28 sept., 21 oct., 6 dec.;
Lec. 10, 38-42 — 11, 27-28: 24 sept, 28 oct., 21 nov.; — Lec. 11,
12-19 sept., 12 oct., 2 nov.) si cinci de doua or1 (Mt. 10, 1.5-8:
1s117 nov.; — Mt. 11, 27-30: 20 oct., 5 dec.; — Lc. 10, 16-21: 1
oct., 8 nov.; — Le. 12, 2-12: 25 oct., 3 nov. — In.15, 17 — 16,2:
26 oct. S1 24 nov.).
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Un numar asemanator de omisiuni ale pericopelor din
grupa celor citite continuu si de repetari ale acelorasi sau ale
altor pericope din grupa celor alese special se observa si in
celelalte perioade ale anului 1983 si in toti anii. De notat
faptul ca in timpul celor o suta de zile pe care le-am luat de
exemplu, ar fi trebuit ca prin sistemul citirii continue sa se fi
citit aproape opt Epistole intregi ale Apostolului Pavel
(saptamanile 13-27: II Cor, Galateni, Efeseni, Filipeni, Coloseni,
I si IT Tesaloniceni, I Timotel) si o mare parte din Evangheliile
lui Luca (cap. 3-19) si Marcu (cap. 8-10). Din acestea, au fost
citite numai 18, in loc de 99, dintre pericopele apostolice, cu
tot cu pericopele Duminicilor, si dintre cele evanghelice aproape
jumatate, iar in locul lor s-au repetat pana la saturatie aceleasi
pericope stereotipe continuu. Raul este, prin urmare, dublu:
pe de o parte, ignorarea citirii continue a Noului Testament, pe
de alta, o situatie de saracie voita intr-o bogatie biblica fabuloasa.

Nu vrem sd spunem ca in Calendarul-Tipic exista
greselil. Dimpotriva, cei care s-au ingrijit de alcatuirea lui au
aplicat cu acrivie prevederile Tipiculul. Problema este in alta
parte. In felul in care trebuie interpretate aceste prevederi pentru
sfintii ,praznuiti”. Pentru ca in cazul marilor praznice
imparatesti si ale Maicii Domnului si pomenirile sfintilor
importanti (Ioan Teologul, Arhanghelii, Sfantul Dimitrie,
Andrei, Nicolae etc., care cad in aceasta perioada) nu exista
vreo problema. Dar nimeni nu poate spune acelasi lucru despre
sfinti precum Grigorie al Armeniei, Anania, lerotei, Prov,
Carp, Areta, Marcian, Achepsima, Guria si multi altii, care
nici nu stiu daca sunt praznuiti undeva sau daca exista macar
icoane ale lor in bisericile noastre. Numai pentru ca s-a
intamplat sa aiba o slava in Minee sau doxologie la Utrenie,
este destul ca sa fie caracterizati ca sfinti cu praznic si lecturile
lor sa primeze inaintea celor ale zilei? Daca vreo biserica are
hramul sau daca este cinstitd undeva pomenirea lor, ar
putea sa se citeasca acolo si pericopele lor. Altfel primeaza
pericopele zilei in fata celor din grupa citirii continue din
Apostol s1 Evanghelie.



TIOANNIS FOUNDOULIS 75

Cred ca acesta este spiritul prevederilor tipiconale
care se refera la citirea Sfintelor Scripturi. Se da intaietate
pericopelor din sirul continuu, si foarte corect. Acest lucru se
vede din intreaga traditie legata de acest lucru, din
intailetatea data lecturilor din sirul continuu din Apostol si
Evangheli si din regulile care conduc la preferarea lecturilor
din Duminici. Nu ar fi existat nici o problema daca s-ar fi
citit doua pericope, asa cum se intampla in practica veche si
cum se face pana astdzi la Sfantul Munte. In felul acesta s-ar
fi zis intotdeauna Apostolul si Evanghelia saptamanii si dupa
aceea a sfintilor, daca sunt praznuiti. Dar, de vreme ce gresit,
dupa cum socotesc, acest sistem s-a desfiintat in bisericile de
mir (mai ales de la Tipicul lui Constantin), sunt de parere ca
singura solutie, la posibilitatile liturgice parohiale de astazi,
ar putea sa fie aceea de a se nota intotdeauna in Tipic
pericopele zilei si1 acestea sa fie preferate la citire. Pericopele
sfintilor pot fi insemnate si ele si pot fi citite, daca sfintii
sunt praznuiti si acolo unde sunt praznuiti. In felul acesta,
nu se va eluda nici citirea continua a Sfintei Scripturi, dupa
cum se intampla astazi la modul general, vor disparea si
repetarile acelorasi pericope sau, fie si asa, vor fi mai putine.

Tema lecturilor din timpul slujbelor este foarte incalcita.
Din cele scrise s-a vazut o singura parte din problemele lor,
nevoia de solutionare a lor, dificultatile pe care le prezinta,
precum sl marea importanta practica pe care o are pentru
viata Bisericil. S-a semnalat de catre Biserica noastra nevoia
de studiere si de cautare a solutiilor corecte pentru reimpartirea
sistemului de pericope. Din acest motiv ea a fost scrisa si intre
temele viitorului Sfant si Mare Sinod ce urmeaza sa se adune.
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422

Inainte de catismele canonului treimic de la
Miezonoptica din Duminici trebuie sa se faca
ectenie sau nu?

Canoanele sunt o specie imnografica, o compozitie poetica
alcatuita dintr-o serie de tropare care au o destinatie liturgica
anume. De aceea, in momentul alcatuirii lor, se urmeaza un
anume model, un ,canon” predeterminat, de la care si-au si
luat numele. Asa cum stihirile de la Vecernie au fost menite
sa infrumuseteze cantarea psalmilor de la aprinderea luminii
(Ps. 140, 141, 129 s1 116) s1 sa fie intercalate intre ultimele
zece, opt sau sase stihuri ale acestora, ori asa cum stihirile
Laudelor se alcatuiesc si infrumuseteaza cantarea psalmilor
Laudelor (148, 149, 150) de la Utrenie, tot asa si1 sistemul
troparelor canoanelor este alcatuit si destinat sa infrumuseteze
cantarea celor noua Ode ale Psaltirii. Potrivit sirului prestabilit
al acestor Ode (1-a oda a lu1 Moise ,,Sa cantdm Domnului...”,
a 2-a oda ,la aminte, cerule...”, a 3-a oda, rugaciunea Anei:
,Intaritu-s-a inima mea...” etc.) se alcituiesc si aceste tropare,
impartite in noua ode sau pesne'? (de obicei opt, deoarece a 2-
a se omite, ca una de pocainta) si se insereaza printre
stihurile odelor in timpul recitarii acestora. Aceasta era
randuiala initiala veche, care inca se mai tine si astazi in
manastirile de la Sfantul Munte. Cele noua (sau opt) pesne
constituie un element organic al slujbei Utreniei, in timpul

12 Peasna (pl. peasne sau pesne) este denumirea slavoneasca veche a
acestor ode. In cartile noastre de cult sunt numite cantari (Cantarea I-a,
a III-a etc.). Pentru ca termenul de ,cantare” il folosim in mult mai multe
situatii, am preferat sa folosim cuvantul ,peasnd” pentru a ne referi la
fiecare oda/cantare a canonului, iar termenul ,oda” l-am folosit cu
referire la cele noua cantari biblice care se gasesc la sfarsitul Psaltirii
sau in Ceaslovul Mare, chiar daca toti acesti trei termeni (oda-peasna-
cantare) sunt sinonimi si chiar aratd, in esenta, legatura indisolubila
dintre odele biblice si odele imnografice.
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carela ele se canta cu stihurile lor. Acolo sunt impartite in
trei ,,stari”, dupa modelul catismelor Psaltirii, fiecare din ele
avand cate trei pesne: 1, (2), 3—-4, 5, 6 — 7, 8, 9. Dupa acelasi
model, intre starile lor se introduc ectenii mici, ecfonis si
tropare ,,de mijloc (mesodia)’, catisme/sedelne intre odele 3 si
4, s1 un condac intre odele 6 s1 7. Ecteniile si ecfonisele sunt
elemente ale cadrului liturgic, in care se incadreaza stihologia
celor noua (opt) Ode si cantarea canoanelor dependente de
acestea — adica a ,,stihirilor” lor — in timpul slujbei Utreniei.

Canoanele, ca alcatuiri imnografice independente, s-
au folosit in cultul dumnezeiesc — fara ca aceasta, asa cum
am vazut, sa fie destinatia lor initiala — si afara de cadrul lor
liturgic firesc, adica al stihologiei odelor din timpul Utreniei.
Este vorba despre o a doua uzanta — ulterioara — a cano-
nului. Astfel, canoane se canta in principal la slujbele de
Pavecernita (acatistul, canonul cel mare, triodele din
Saptamana Mare, canonul impartasirii, al Nascatoarei de
Dumnezeu), de Miezonoptica (canoanele treimice ale Duminicilor), la
sfarsitul Vecerniel sau in timpul procesiunilor. In aceste
cazuri ele pot sd pastreze sau nu catismele ,de mijloc” sau
condacele. De asemenea nu presupun nici ectenie (o
rugaciune) si ecfonis, dupa cum nu se face nici recitarea
stihurilor Odelor biblice, tocmail pentru ca aceste stihuri
apartin organic, asa cum am spus, slujbei Utreniei.

Din acest motiv, inainte de catismele ,de mijloc” ale
canoanelor treimice de la Miezonoptica din Duminici nu se
fac cereri si ecfonis. Canonul se canta sau se citeste
continuu, iar sedelne se insereaza dupa peasna a 3-a si a 6-a,
asa cum se face la Octoih.

Numai la slujbele Paraclisului se fac cereri dupa
peasna a 3-a a canonului paraclis (de mangaiere), inainte de
sedealna, s1 dupa peasna a 6-a, inainte de condac, deoarece
aceasta slujba este structuratda dupa modelul Utreniei. Este
un fel de Utrenie de mangaiere catre Nascatoarea de Dumnezeu.

La slujba Maslului avem o situatie asemanitoare. In
prima parte existd un canon cu sedealna la peasna a 3-a si
condac dupa peasna a 6-a. Aici este vorba despre o adevarata
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sluyjba de Utrenie si, in mod normal, ar trebui ca inainte de
sedelne si de condac sa se faca ectenie si ecfonis. In practica
insa nu se mai face acest lucru si foarte corect, deoarece
aceasta parte a slujbel nu se mai canta deja ca o slujba de
Utrenie, ci ca o sluyjba pregatitoare, intr-un anumit fel,
pentru savarsirea Maslului. Altfel, ar trebui sa se spuna atat
ectenie mare 1nainte de ,Aliluia” (Molitfelnicul prevede
sectenie micd”), cat si celelalte ectenii (de exemplu, cea de
dinainte de exapostilarie) si celelalte elemente ale Utreniei,
care sunt omise in mod corect.

423

Ce legatura este intre pericopele Evangheliilor
din Duminicile lui Luca si Craciun si intre
pericopele Evangheliilor Duminicilor Postului
Mare si Pagte?

1. Pericopele Evangheliilor din Duminicile lui Luca nu
au fost alese avand drept criteriu praznicul Nasterii Domnului,
in perioada de dinaintea caruia cad destul de multe dintre
ele. La vremea in care s-a inghetat sistemul pericopelor nu
se formase inca perioada pre-praznicala a celor patruzeci de
zile de dinaintea Craciunului, prin imitarea Postului Mare,
cu post si cu tropare ale inainte-praznuirii si cu desele pomeniri
ale prorocilor. Daca ar fi existat, ar fi fost foarte posibil ca
alegerea pericopelor sa fi fost influentata de aceasta. Sarbatoarea
Nasterii Domnului, ca si cea a Teofaniei si a Inaltarii
Cinstitel Cruci, a avut drept cadru liturgic initial numai
doua Duminici, una a inainte-praznuirili s1 una de dupa-
praznuire, adica Duminicile de astazi ,de dinaintea Nasterii
lui Hristos” s1 ,de dupa Nasterea lui Hristos”. Pericopele
evanghelice ale acestor doud Duminici, alaturi de cele doua
pericope ale zilei de praznic (cea a Utreniei si cea a
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Dumnezeiestii Liturghii) este bine de retinut ca sunt luate
toate patru din Evanghelia dupa Matei (1, 1-25; 1,18-25; 2, 1-
20 s1 2, 13-23) si dezvolta tema istorica a Nasterii lui Hristos,
de la genealogia lui Hristos pana la intoarcerea sfintei familii in
Nazaret. Ele constituie, cu alte cuvinte, o grupa compacta de
lecturi praznicare, care este inseratda in anul liturgic si
intrerupe sirul lecturilor Duminicilor lui Luca.

In secolul al X-lea, tema sarbatoreasca a Duminicii de
dinaintea Nasterii lui Hristos, care era ,pomenirea sfintilor
stramosilor nostri Avraam, Isaac si Iacov” (de aceea se si
numea ,Duminica Sfintilor Parinti”) si pomenirea ,sfintilor
trei tineri, Anania, Azaria, Misail, si a lul1 Daniil, prorocul”
(din mutarea lor de la 17 decembrie), se imparte si intr-o alta
Duminica pre-praznicala, Duminica de astazi a stramosilor.
A existat atunci o tentativa de a se introduce in aceasta
Duminica o pericopa din Evanghelia dupa Matei (Mt. 8, 5-13,
parabola cinei celel mari), prin imitarea sarbatorii Nasterii
si a celor doua Duminici de dinainte si de dupa praznic.
Aceasta pericopa vorbeste despre stramosii Avraam, Isaac si
Tacov (Mt. 8, 11). Intr-o manieri mai conservatoare ins, Tipicele
prevedeau citirea Evangheliel lui Luca, cea ,de rand”’, adica a
pericopei Duminicii care venea in sirul normal, fara deosebire.
Aceasta randuialda mai noua s-a fasonat in relatie cu cele
doua de mai sus: a ramas pe de o parte sirul lui Luca, dar, prin
mutare, pericopa Duminicii a 11-a vine sa o inlocuiasca pe cea
»,de rand”. Pericopa a 11-a a lui Luca este paralela cu Mt. 8, 5-13,
dar nu aminteste numele stramosilor Avraam, Isaac s1 Iacov.

Intr-o epoca oarecum ulterioara, dupa acelasi sistem,
s-a incorporat in perioada pre-praznicald a Nasterii lui Hristos
s1 Duminica de dinaintea Duminicii Stramosilor. In aceasta
Duminica se citeste 1arasi, prin mutare, evanghelia a 10-a a
lui Luca, care se refera la vindecarea femeii garbove, pentru
motivul ca ea este caracterizatda de Domnul drept fiica a lui
Avraam (,fiica a lui Avraam fiind”, Le. 13, 16).

Cand luna decembrie are cinci Duminici, in prima
Duminica a lunii se citeste, iarasi prin mutare, evanghelia a
14-a a lui Luca (18, 35-43, vindecarea orbului din Ierihon),
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evident pentru dubla caracterizare de ,Fiu al lui David”
facutd Domnului de catre orb.

In felul acesta, prin sistemul mutarii, fara sa se fi
clintit in general perioada lui Luca, toate Duminicile din
decembrie sunt adaptate perioadei pre-praznicale a Nasterii
Domnului, de vreme ce pericopele lor evanghelice se refera,
fie si ocazional, la numele stramosilor lui Hristos, la David,
Avraam si la ceilalti patriarhi si barbati ai Vechiului Testament,
carora le este consacrata perioada de dinaintea Nasterii lui
Hristos si indeosebi luna decembrie. Poate ca este foarte
putin acest lucru, dar practica Bisericii a preferat aceasta solutie
in loc sa facd schimbari mai adanci in sistemul preexistent al
pericopelor, introducand pericope ale inainte-praznuirii si
mai potrivite din ceilalti evanghelisti.

La intreaga discutie legata de mutarea Duminicilor lui
Luca se refera raspunsul de la intrebarea nr. 17.

2. Lecturile evanghelice ale Duminicilor Postului Mare,
dupd cum marturisesc vechile Evangheliare si imnografia
veche a acestor Duminici, nu au fost de la inceput acestea.
Numai prima Duminica a Postului a pastrat vechea ei pericopa
evanghelica (In. 1, 44-52), care nu se refera la praznicul resta-
bilirii cultului sfintelor icoane (Duminica Ortodoxiei), ci la
pomenirea prorocilor Moise, Aaron si Samuel (vezi ,despre
Care au scris Moise 1n Lege si prorocii”, v. 45), care era vechea
tema a zilei. La proroci se refera si Apostolul (Evr. 11, 24-26.
32-40), prochimenul, aliluiarul si destul de vechile tropare
ale acestei Duminici. Celelalte Duminici (a 2-a, a 3-a, a 4-a si
a 5-a a Postului) aveau alte evanghelii, din Evanghelia dupa
Luca, respectiv parabolele fiului risipitor, a vamesului si
fariseului, a bunului samarinean si a bogatului si a saracului
Lazar, dupa cum se vede din imnografia acestor Duminici si
a saptamanilor care le urmeaza. Unde, cand si de ce s-au facut
aceste schimbari in pericopele din Postul Mare nu ne este cunoscut
cu exactitate, deoarece problema nu s-a cercetat indeajuns.
Oricum, ea presupune o reorganizare generala a sistemului
pericopelor in perioadele lui Luca si Marcu, de vreme ce peri-
copele de mai sus sunt cuprinse deja intre pericopele Duminicilor
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din sirul lui Luca. In orice caz, in secolul al X-lea, dupa cum
constatdm din Tipicul Sfintei Sofia din acea perioadd, in Duminicile
din Postul Mare se citeau la Biserica Mare pericopele de astazi
din Apostol si din Evanghelie. Poate ca schimbarile acestea
s-au facut pentru a se potrivi mai bine lecturile evanghelice
cu temele Postului Mare si pentru a se lega ultimele doua
Duminici cu Patima si cu Pastile, asa cum am vazut ca s-a
intamplat in perioada pre-praznicala a Nasterii lui Hristos.

Despre Evanghelia Duminicii I-a a Postului am vorbit
deja. Pomenirea prorocilor se afla in dependenta cu tema sarba-
toreascd a Duminicii lasatulul sec de branza, caderea celor
intai-ziditl s1 purtarea ulterioara de grija a lui Dumnezeu
pentru neamul oamenilor (vezi la Liturghia Sfantului Vasile
cel Mare: ,a1 trimis proroci .. ai dat Legea spre ajutor”).

Pericopa evanghelica a Duminicii a doua a Postului
(Mc. 2, 1-12, vindecarea slabanogului din Capernaum) are evident
legatura nu cu Pastele, ci cu tema centrala a Postului Mare,
pocainta si iertarea pacatelor. Hristos este Fiul Omului care
are puterea ,sa ierte pe pamant pacatele” (v. 10. Vezisiv. 5-9).

Pericopa din Duminica a treia face referire la crucea
Domnului (Mc. 8, 34 — 9, 1), care este inchinatd in acea zi
(Duminica Inchinarii Sfintei Cruci), fie pentru ci in aceasti
Duminica s-a mutat pomenirea aflarii ei de la 6 martie, fie
deoarece in aceasta zi cadea, poate nu intamplator si fara
legatura cu sarbatoare mutata a aflarii, mutarea ,sfintelor
lemne” in secolul al VI-lea de la Apameea la Constantinopol.
Crucea lui Hristos si viata rastignita dupa pilda Domnului a
celor ce-I urmeaza este una din temele principale, care imbiba
intreaga perioada a Postului Mare.

Pericopa evanghelica a Duminicii a patra (Mc. 9, 17-31)
are ca legatura tematica cu Postul Mare lupta impotriva diavolului
si armele duhovnicesti cu care si numai cu care, dupa cuvintele
Domnului, poate sa fie invins acela: rugaciunea si postul (v. 29).
La sfarsitul pericopei este cuprinsa s1 prima descoperire a lui
Hristos despre patimirea pe cruce si despre Invierea Lui.

In Duminica a cincea a Postului avem in mod evident
o pericopa de inainte-praznuire (Mc. 10, 32-45), de vreme ce
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ea incepe si se sfarseste cu profetia foarte amanuntita despre
»cele ce urmeaza sa se intample” (v. 32). In doua din aceste
ultime Duminici paralela cu cele doua Duminici ale inainte-
praznuirii Nasterii este foarte vizibila.

424

Ce inseamna cuvantul ,,po8itopog”®’ si care este
legatura lui cu sarbatoarea Sfantului Ioan Teologul
(8 mai - stihurile de la sinaxar).

Cuvantul ,podiopog” (de la ,podov” — trandafir) este
intalnit in Mineele noastre tiparite, in al treilea stih al
Sinaxarului Sfantului Ioan Teologul din ziua de 8 mai:
,Oybodtn tedéouor pobSiopov Bpovioydvoro’ care inseamna
»,n a opta zi (a lunil mai) se savarseste impodobirea cu
trandafiri a fiului tunetului (adica a lui Ioan, Mc. 3, 17). In
manuscrisele sinaxarelor se lamureste, epexegetic, pomenirea
aceasta a Teologului ca ,,po010p0¢” (,Pomenirea Sfantului Apostol...
adica 6 poduwopog”). Din cele spuse in sinaxarele Mineelor
despre legatura dintre ,,p001010¢” si ,izbucnirea manei”, adica a
prafului sfant care a izvorat minunat in acea zi din mormantul

13 Dictionarul Liddell-Scott ne spune ca podiopdg inseamna ceremonia la
care mormintele erau impodobite cu trandafiri.

14 Verbul neogrec podi{w inseamna a colora in trandafiriu sau roz, a face
trandafiriu sau roz, a rumeni; II. v.i. a se colora in trandafiriu sau in roz,
a se rumeni. Expresia pobider 1 auyr] are sensul de se intrevdd zorile (adica se
coloreazi in trandafiriu zorile). De aici substantivul pd&iopa — colorare in
trandafiriu. La noi, cele trei stihuri de la sinaxar au fost traduse dupa
cum urmeaza:

Nu hrand, ci intdrire oamentlor impdrteste

Ucenice al Domnului, mana ceea ce din mormantul tau izvordste

I:n a opta zi savdrsim cu adevdrat

Inflorirea fiului tunetului celui ldudat.

traducandu-se substantivul ,,pobio110¢” prin , inflorire”.



IOANNIS FOUNDOULIS 83

sau, devine evident faptul ca este vorba despre o sarbatoare
care se facea in Efes in biserica mare, unde exista si mormantul
Apostolului. In Tipicul Sfintei Sofia din Constantinopol din secolul
al X-lea, apare scris de doua ori cuvantul ,,pobiopog”, pe 9 mai, la
pomenirea patriarhului Timotei (,06 podiopnog Tod dylou
Thw00¢ou tod mmatpuapxou” — ,rodismos’-ul sfantului patriarh
Timotei ) si in a doua Duminica dupa Cincizecime ,a
Sfantului Teodor cel din Sparachios, cel numit ,,poSiop0g”. In
inscriptii apare si verbul ,,po6idev”.

Este vorba despre impodobirea mormintelor sfintilor
sau in general a mormintelor celor morti cu trandafiri, pe
care obisnuiau sa o faca in mod firesc in perioada trandafirilor,
adica in lunile mai — iunie. Toti cel de sus, ,infloritii”, care
primesc apelativul de ,,p0610110¢", sunt praznuiti in zilele lunii
mai, iar Duminica a II-a dupa Cincizecime, potrivit calendarului
iulian, cade intre 24 mai s1 27 iunie. Obiceiul pare ca era
destul de raspandit, daca e sa judecam dupa marturiile de
mai sus si dupa alte surse care amintesc o practica asemanatoare
pentru sarbatoarea Sfintei Teodosia (29 mai). La stihirile
Laudelor de la slujba sfintilor frati din Mitilene, David, Simeon
si Gheorghe, care se afla in codicele 9,21 din secolul al XIV-
lea al bibliotecii Laurentiane din Florenta, exista informatia
despre o minune care s-a facut in timpul ,infloririi (podiop0g)”
mormantului lor de la manastirea lor din Mitilene. ,,Proiestosul”
voia ca locasul lor obstesc sa ,,miroasd”, punand in el trandafiri:
«A trandafiri parandu-i-se ca miroase racla inmiresmata a
oaselor, proiestosul pe-acestia pentru voi, din dragoste, i-a adus
in racla». Sfintii insa nu au fost multumiti de aceasta manifestare
a cinstiril; au aratat trandafirii ca ,urat mirositori” si au
izvorat mir in chip minunat: «Urat mirositori ati aratat voi
trandafirii inaintea voastra, caci cu i1zvoratoare miruri
dumnezeiesti racla miroase celor ce vin la voi».

In lumea idolatra romani si greaca se facea in aceeasi
perioada a anului (mai-iunie) o sarbatoare pe care o numeau
cu numele latinesc, deoarece se pare ca isi avea inceputul in
Italia, ,rozalia” sau ,rozaria”’. Faceau procesiuni religioase, impo-
dobeau mormintele cu trandafiri si savrseau ospete funerare.
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De la acestia au imprumutat si crestinii obiceiul impodobirii
cu trandafiri (poSiopog) si al cinelor mortuare. Este o mani-
festarea atat de umana de dragoste si cinstire fata de cei
morti si, fireste, dintr-o ratiune si1 mai mare, fata de sfinti.
Aducerea de flori — si trandafiri — la mormintele sfintilor si a
persoanelor 1ubite, care se face si astazi, este o forma actuala
a vechiului poSiopog — impodobirea cu trandafiri.

425

Cum trebuie sa fie pomenita stareta la ectenia
mare si la celelalte momente In manastirile de
maici? Sau nu trebuie pomenita?

Nu cred ca exista vreun model marturisit si intarit din
punct de vedere traditional de pomenire a staretel manastirilor
de maici, sau cel putin nu am gasit nicaieri sa se interzica
vreun model de acest fel. Poate ca acestui lucru se datoreaza
si lipsa consensulul care, asa cum am constatat, se observa
in practica actuala. In orice caz modelul care e valabil pentru
manastirile de barbati nu este potrivit sa se aplice si aici,
prin analogie: ,,Pentru parintele nostrul (N) ieromonahul...”
sau , Pentru egumenul nostru...”. Acest model s-ar potrivi in
gura celor care traiesc in manastire, nu in gura preotului sau
diaconului, care nici nu sunt membrii ai obstil maicilor ca sa o
numeasca ,,stareta noastra”, nici nu se potriveste cu demnitatea
lor preoteasca sa o numeasca ,maica noastra”. Pe de alta
parte nici omiterea acestel cereri din pricina acestei dificultati
nu este indicata.

Sunt de parere ca cel mai raspandit model: , Pentru
stareta sfintel mandstirii acesteia (N) monahia, dimpreuna cu
obstea ei” este singurul corect sau cel putin cel mai potrivit.
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426

Cand un arhiereu este prezent in biserica, privat,
in sfantul altar, este corect sa se spuna la apolis
wPentru rugaciunile sfantului stapanului nostru...””?

Nu o sa reluam ceea ce am scris la raspunsul de la
intrebarea cu numarul 110, despre sensul si folosirea acestui
»,stih”, avand atunci ca motivatie inlocuirea lui cu ,Hristos a
inviat...” in timpul perioadei Pastelui.

Cata vreme arhiereul nu slujeste sau nu sta in scaunul
arhieresc, prezidand Liturghia — si, prin urmare, nici nu zice
,Pentru rugaciunile sfintilor parintilor nostri...”, invocand intr-un
mod oarecare smerit rugaciunile parintilor i preotilor prezenti
(acesta este intelesul initial al ,stihului”) — este foarte firesc
ca respectiva replica de raspuns la aceasta cugetare sfanta
sa nu fie facuta de catre cei catre care se adreseaza prin
,Pentru rugaciunile sfantului stapanului nostru...”. Aceeasi
Jintrecere”, ca sa o caracterizam asa, respectuoasa intre parti in
manifestarea smereniei crestine o gasim si in manastiri, de
unde s1 provine acest tip liturgic, in ,,Pentru rugaciunile sfintilor
parintilor nostri...”, care constituie raspunsul egumenului la
,Pentru rugaciunile sfantului parintelui nostru...”, la masa si
in multe alte situatii

Acestea se zic, dupa cum este bine inteles, atunci cand
este prezent arhiereul sau egumenul. S1 asa se si face, foarte
corect, totdeauna si in practica. Daca acesta nu este prezent
este de neinteles folosirea acestor doua tipuri cu totul personale
(...a sfantului stapanului...”, ,,... a sfantului parintelui...”). Iar
prezent este atunci cand sta oficial in adunare. Cand insa se
afla ascuns, deoparte, in Sfantul Altar si prin aceasta atitudine
a sa arata ca nu doreste sa se 1 faca simtita prezenta, cum sa
se adreseze public preotul catre el in timpul apolisului si,
fara discernamant, fara sa respecte momentul privat al acestuia,
sa ceara oficial rugaciunile lui? Este ca si cand l-ar descoperi
ascuns si l-ar sili in mod necuviincios sa ia parte la slujba.
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O oarecare paralela este cazul lui , Pe arhieria voastra
sa o pomeneasca Domnul Dumnezeu...” din timpul Vohodului
Mare. Aceasta ne poate duce si la folosirea corecta a lui
,Pentru rugaciunile...” in cazul nostru. Asa cum privat preotul
slujitor poate si trebuie sa se adreseze arhiereului in Sfantul
Altar urandu-i ,,Arhieria voastra ...”, tot asa preotul poate —
si cred ca si1 trebuie —sa ceara binecuvantare sau iertare,
dupa caz, in mod privat sau sa 11 ceara rugaciunile pentru
terminarea slujbei. Nu insa public.

Tipurile sfinte, cand sunt tinute corect, asigura demni-
tatea arhiereului si a preotului si 11 pazesc pe amandoi de orice
fel de neintelegere. Ele se migsca intr-o atmosfera de inalta
buna-cuviinta, dragoste si cinstire reciproca, insa, totodata, si de
adevarata smerenie in Hristos s1 respect al unuia fata de celalalt.

427

Din ce motiv in perioadele Evangheliilor dupa Ioan
sau Luca, se insereaza pericope de la ceilalti
evanghelisti, in timp ce din titlurile acestor
perioade se vede ca acest lucru este exclus?

Intr-adevar, titlurile perioadelor particulare ale , Evangheliei”
(Evangheliarului sau Eclogei) care apar la inceputul fiecarei
perioade (,Dumnezeiasca si Sfanta Evanghelie dupa Ioan”,
... dupa Matei...”), dau impresia ca este vorba despre impartiri
ermetice, adica despre citirea pericopelor numai din
Evangheliile perioadei evanghelistului, fiecare apartinand
uneia din cele patru unitati. Aceasta impresie este intensificata
atat de icoanele evanghelistilor, cat si de subtitluri care, s1 in
manuscrise, si 1n tiparituri, se insereaza intre unitati si le
separa. Este neindoielnic ca aceasta impartire a anului in
patru perioade, dupa cei patru evanghelisti, exista. Traditia
legata de acest lucru este rezumata in randuiala foarte veche
pe care o gasim in Tipicul Sfintel Sofia din Constantinopol, codicii
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Timiou Stavrou 40 si Patmos 266 din secolul al X-lea: «Trebuie
sa se stie ca Evangheliile se citesc in felul acesta: de la Paste
pana la 50 (adica la Cincizecime) Evanghelia dupa Ioan; de
la 50 pana la anul nou (adica 23 septembrie) cea dupa Matei;
de la anul nou pana la Post, cea a lui Luca, de la inceputul
postului pana la Flori, cea dupa Marcu». Inserarea pericopelor
de la alti evanghelisti in aceste perioade ale Evangheliilor
trebuie mai degraba sa fie caracterizatd ca o exceptie. Si
astfel de exceptii exista din destul. Mai departe vom incerca sa
le explicam, dupa ce, cum e si firesc, le localizam mai intai.

Perioada Evangheliei dupa Ioan este relativ cea mai
lipsita de asperitati. Ea incepe din Duminica Pastelui si
ajunge pana in Duminica Cincizecimii. In toate aceste zile se
citesc pericope din Evanghelia dupa Ioan, cu trei exceptii,
care sunt notate in manuscrise: «Trebuie stiut ca se citeste
toata evanghelia dupa Ioan in toate cele sapte saptamani,
numarate de la marea Duminica a Pastelui, fara trei zile
anumite» (codicele Sinai 754). Aceste trei zile sunt martea
Saptamanii Luminate, Duminica Mironositelor si joia Inaltarii
Pentru Iniltare motivul este evident: in Evanghelia dupa
Toan nu se face referire la aceasta. Mai potrivita a fost gasita
istorisirea lui Luca (24, 36-52), bineinteles in legatura cu
pericopa din Fapte (1, 1-12), impreuna cu care constituia
perechea lecturilor de la Liturghia acestui praznic.

Celelalte doud cazuri sunt mai dificile. In martea
saptamanii mari se citeste periocopa din Evanghelia lui
Luca, care relateaza aratarea Domnului catre cei doi care
mergeau la Emaus (Lc. 24, 12-35), adica a 5-a Evanghelie
eotinald. Numai faptul ca acesta Evanghelie este una a Invierii
nu indreptateste citirea el in Saptamana Luminata. Conform
sistemul lecturilor din sdptaméana Pastelui care este in vigoare,
nu se citesc pericope ale Invierii, ci continuarea Evangheliei
dupa Ioan. Citirea ei in acea zi s-ar fi justificat si explicat
daca evenimentul descris ar fi avut loc in ziua de marti de
dupa Pasti. Dar aceasta aratare a Celul inviat s-a intamplat
chiar in ziua Invierii, afara numai de cazul in care pasajul
24, 21 ,astazi este a treia zi de cand s-au petrecut acestea”
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(adica de la ziua de Vineri) nu a fost gresit interpretat, in
intelesul ca se refera la a treia z1 de dupa Inviere (ziua de
marti), lucru improbabil. Siinca ceva: din textul continuu al
lui Ioan, care se citeste de la Duminica Pastelui pana in joia
Saptamanii Luminate (1, 1-17.18-28 s1 35-52) lipseste exact o
pericopa (1, 29-34: ,,...Ioan vede ... am vazut si am marturisit
ca Acesta este Fiul lui Dumnezeu”), cea care corespunde
martel din Saptdmana Luminatd si care, cu siguranta, se
citea in aceasta zi inainte de a fi fost inlocuita de pericopa
din Luca. De ce s-a facut aceasta schimbare nu putem sa stim,
cel putin nu din elementele care ne sunt cunoscute pana
acum. Faptul ca pericopa din Ioan 1, 29-34 este pericopa
Liturghiei din 7 ianuarie (Soborul inainte-mergétorului), nu
este un motiv puternic ca sa se justifice omiterea ei, de vreme ce
s1 pericopa imedia urmatoare (In. 1, 35-52) se citeste s1 in
miercurea Saptamanii Luminate si la Liturghia din ziua de
pomenire a Sfantului Apostol Andrei (30 noiembrie). Dimpotriva,
conform Tipicului bisericii Invierii din Ierusalim (codicele T.
Stavrou 43 din anul 1122), in Sdptamana Luminata se citeau
la Ierusalim in timpul Utreniilor acestor zile Evangheliile
eotinale. Daca schimbarea pericopel care ne preocupa s-a facut
acolo, se poate interpreta fie ca o supravietuire a acelei practici,
fie ca se datoreaza vreunei adunari de cult care s-ar fi facut
in martea Saptamanii Luminate in satul Emaus. In orice caz
randuiala actuala exista deja in secolul al X-lea, de vreme ce
este marturisita de Tipicul Sfintei Sofia amintit mai sus.
Introducerea pericopei Marcu 15, 43 — 16, 8 in a treia
Duminica de dupa Pasti se datoreaza unor ratiuni calendaristice.
In aceasta zi se praznuieste, potrivit Tipicului de mai sus al
Sfintei Sofia, ,pomenirea dreptilor Iosif din Arimateea si
Maria Magdalena si a celorlalte ucenite ale Domnului”’. Sinaxarul
Penticostarului mai adauga si pe ucenicul ,nocturn”, pe Nicodim,
s1 personalizeazd pomenirea ucenitelor la grupul femeilor
mironosite. In aceastd Duminica, dupd cum este marturisit
de Canonarul ierusalimiteano-georgian din secolul al VII-lea, se
citea initial pericopa In. 2, 1-11, adica relatarea despre
minunea Domnului de la nunta din Cana. Cu siguranta ca si
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aicl avem o schimbare tarzie in ceea ce priveste subiectele
Duminicilor si pericopele care se citeau in acestea, poate
chiar o incercare de legare directd cu tema Pastelui a primelor
doud Duminici ale Penticostarului, adica crearea a doud Duminici
de ,dupa-praznuire”. Iosif, Nicodim i mironositele sunt pusi
primii in sinaxar si in slujba acestei Duminici ca unii care au
fost martori ai ingroparii si Invierii lui Hristos. De ce 1nsa s-
a preferat pericopa din Marcu in locul relatarii paralele din
Evanghelia dupa Ioan, asa cum era firesc? Poate pentru ca
relatarea lui Marcu este mai cuprinzatoare (chiar daca nu se
aminteste Nicodim). Poate si pentru ca femeile mironosite nu
sunt amintite de Ioan, exceptie facand numai Maria Magdalena.
Citirea continua a Evangheliel dupa Matei, care incepe in
lunea Sfantului Duh, se prezintd compacta si fara exceptii
pana in Duminica a XI-a. De acolo pana in Duminica a XVI-a
incepe citirea, in zilele de rand, a Evangheliei dupa Marcu,
in timp ce citirea celei dupa Matei se continua in sambete si
in Duminici. Exact acelasi lucru se intampla si cu Duminicile
si saptamanile lui Luca, unde de la inceput (lunea de dupa
Duminica Inaltarii Sfintei Cruci) si pana in Duminica a XII-
a avem o unitate compacta si se citeste continuu, fara nici o
exceptie, Evanghelia dupa Luca. Din lunea saptamani a XIII-a
se insereaza, in zilele de rand, lecturi din Evanghelia dupa
Marcu, din punctul de unde s-a oprit in vinerea saptamanii a
XVI-a a lui Matei (Mc. 8, 1-10), adica de la Mc. 8, 11. In zilele
se sambata s1 Duminica se citesc pericopele lui Luca, asa
cum am vazut ca se intampla si in perioada lui Matei. Duminica
lasatului sec de carne are o pericopa din Evanghelia dupa
Matei (25, 31-41, a Infricosatoarei judecati), ca si saimbata si
Duminica lasatului sec de branza (Mt. 6, 1-13 s1 Mt. 6, 14-21), in
timp ce in zilele de rand ale saptamani branzei (afara de miercuri
sl vinerl, care sunt zile aliturgice si de aceea nu au lecturi —
in vechime se savarsea Liturghia Darurilor mai inainte sfintite
si din acest motiv nici nu aveau lecturi din Apostol si
Evanghelie) se revine la sfarsitul Evangheliei dupa Luca.
Acum, de ce s-au intamplat aceste inserari ale pericopelor
lui Marcu la sfarsitul perioadelor lui Matei s1 Luca si de ce
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revine iarasi citirea din Luca in timpul sdptamanii branzei?
Este evident ca aceste aranjari au legatura cu perioada Postului
Mare si cu dezvoltarea treptata a acestel perioade pregatitoare.
S-a voit, cu alte cuvinte, ca perioada Postului Mare sa ramana
ca o perioada de citire continua a Evangheliel dupa Marcu, asa
cum este astazi in Evangheliarele noastre. Din Evangheliarele
foarte vechi, insa, si din imnografia veche a Duminicilor
Postului Mare s1 a saptamanilor lor cunoastem ca si1 in
aceasta perioada se citeau pericope din Evanghelia lui Luca.
Dar, deoarece Postul Mare are Evanghelie numai sambata si
Duminica, s-a mutat citirea continua a Evangheliei lui Marcu in
perioadele lui Matei si Luca, incercandu-se astfel sa se
regleze sistemul pericopelor, astfel incat relatarea Patimilor
de la acesti doi1 evanghelisti (Luca s1 Marcu) sa vina inainte
de inceputul Postului Mare, pentru a-l pregati. Astfel, in
timpul Saptamanii Mari, pericopele Patimii si a evenimentelor
care o preced sunt luate in marea lor majoritate din Evangheliile
lui Matei si Ioan, adica a evanghelistilor care au fost martori
oculari ai evenimentelor, ale caror capitole legate de aceasta
au fost lasate intentionat in afara sistemului citirii continue
a acestor Evanghelil in perioadele lor. Astfel, in Saptamana
Mare se citesc pericope din Marcu s1 Luca numai ca exceptie. Din
32 de pericope evanghelice care se citesc din sambata lui Lazar
pana in Sambata Mare, 15 au fost luate din Evanghelia dupa
Matei, 11 din cea dupa Ioan si numai 3 din cea dupa Marcu
s1 cea dupa Luca. De altfel, perioada pregatitoare pentru Postul
Mare s-a construit prin mutarea a doua pericope din Luca,
care in vechime apartineau Postului Mare (a Vamesului si
Fariseului — a Fiului risipitor), doud pericope din Matei (a
Infricosatoarei Judecati — a lasatului sec de branza), ba chiar
si a femeill cananeence, care se citeste aproape totdeauna
Inainte de inceputul Triodului

In fine, perioada citirii Evangheliei dupa Marcu se limi-
teaza la cincl sambete s1 la acelasi numar de Duminici ale
Postului. Si aici insa existd o exceptie. In Duminica I-a a
Postului se citeste pericopa In. 1, 44-52 pentru fraza: ,despre
Care a scris Moise 1n Lege si Proroci, l-am aflat, pe Iisus, fiul
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lui Iosif, cel din Nazaret” (v. 46). Asa cum am scris intr-un
alt context, in aceastd Duminica se sarbatorea pomenirea
prorocilor Moise, Aaron si a celorlalti. Aceasta pericopa era
singura potrivita, devreme ce in ea lisus este recunoscut de
ucenicil Sai ca Mesia cel prorocit de proroci.

Faptul ca in perioada fiecarui evanghelist s-a depus,
in principiu, efortul ca macar in Duminici sd se citeasca
pericope din evanghelistul acelei perioade se vede si din lecturile
evanghelice ale Duminicilor Sfintilor Parinti de la Sinoadele
Ecumenice. Astfel, in Duminica Sfintilor Parinti de la
Sinodul I Ecumenic, a saptea dupa Pasti, se citeste pericopa
In. 17, 1-13, in Duminica Sfintilor Parinti din iulie pericopa
Mt. 5, 14-19 si in Duminica Sfintilor Parinti din octombrie,
prin mutare, ,evanghelia semanatorului” (Lc. 8, 5-15), in
timp ce initial era prevazuta si aici citirea pericopei Mt. 5,
14-19. Acelasi lucru s-a intamplat si cu Duminica Stramosilor,
in care, prin mutare, s-a pus pericopa a XI-a a lui Luca (14,
16-24) in locul pericopeil paralele Mt. 8, 5-13, care este
prevazuta de anumite manuscrise si care era mult mai
potrivita, deoarece in ea se vorbeste deschis despre patriarhii
Avraam, Isaac si Iacov (v. 11), care sunt praznuiti in aceasta
Duminica impreuna cu ceilalti stramosi ai lui Hristos.

428

Se poate face consumarea partiala a Sfintelor
inainte de impartasirea credinciosilor?

Nu vad sa existe vreun motiv, fie §i practic, care sa
indreptateascd consumarea partiala a Sfintelor inainte de
impartasirea credinciosilor. Preotul, dupa randuiala, se impar-
taseste el primul i dupa aceea cheama poporul sa se impartaseasca
s1 el de Preacuratele Taine. Este vorba despre un act unitar
de apropiere de Dumnezeiasca Impartasanie a clerului si a
poporului, care incepe cu ,,Sfintele Sfintilor” si1 cu rugaciunile
pregatitoare, si se incheie cu indemnurile diaconesti s1 cu
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rugaciunea de multumire. In vechime aceasta unitate era
mai evidenta, deoarece nu era intrerupta prin mai noul ,Cu
fricad de Dumnezeu...”. Nici cantarea chinonicului nu se oprea
dupa impartasirea preotilor, ci se continua s1 in timpul
impartasiri laicilor, dupa cum trebuie sa se faca si astazi,
dacd existd multi care vin la Sfintele Taine. Consumarea
resturilor Dumnezeiestii Impartasanii se face dupa impartisirea
tuturor, la proscomidiar — mai demult se facea la diaconicon
— dupa terminarea Dumnezeiestii Liturghii. Sfanta Masa, de
altfel, nu este nici din punct de vedere traditional, nici din
motive practice, locul cel mai potrivit pentru consumarea
chiar si partiala a Sfintelor.

429

La Ceasurile imparatesti din ajunul Craciunului,
al Bobotezei si din Vinerea Mare nu se indica
nicaieri ca dupa Apostol se canta ,,Aliluia”. Daca
trebuie sa se cante, de ce nu scriu aceasta cartile,
iar daca nu trebuie, care este motivul?

Intrebarea, foarte corect, cuprinde doud parti: Prima
se refera la faptul daca se canta ,Aliluia” la Ceasurile
imparatesti, iar a doua, in cazul unui raspuns negativ, care
este motivul omiterii lui.

1. Pentru inceput, este intr-adevar ciudata aceasta
tacere a textelor noastre liturgice. In cartile tiparite, nici in
Vinerea Mare, nici in ajunul Craciunului si Bobotezei nu se
spune nimic despre ,Aliluia” de dupa pericopa apostolica si
inainte de Evanghelia Ceasurilor imparatesti. Daca aceasta
si-a avut cauza intr-o greseald sau omisiune tipografica, ar fi
fost putin probabil ca aceasta greseala sau omisiune sa se fi
facut in toate aceste cazuri, adicd de doudsprezece ori, devreme
ce slujbele Ceasurilor se canta in fiecare din aceste trei zile.
Pe de alta parte, indicatiile tipiconale in toate aceste cazuri sunt
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atat de amanuntite incat nu lasa loc ipotezei ca a trecut neobservat
un punct, chiar si de amanunt, din aceste slujbe. Desigur,
putin mai jos, la descrierea slujbei Vecerniei acestor mari
praznice, care are, dupa cum se stie, lecturi din Apostol si din
Evanghelie, se da dovada despre existenta lui ,,Aliluia”, glasul si
stihurile lui. Acelasi lucru se intampla in toate cartile noastre
de cult, in Apostol, in Minee, in Triod, in Penticostar si in
Evhologhion. Cand o slujba are lectura apostolica si evanghelica,
in mod neaparat dupa Apostol se indica glasul si stihul sau
stihurile lui ,,Aliluia”. Astfel se intampla la lecturile Duminicilor,
ale sarbatorilor, ale zilelor de rand si ale Tainelor si1 ierurgiilor
Bisericii noastre, cum ar fi la Botez, la Cununie, la sfestanii,
la Maslu, la Agheasma mica s1 mare, la tunderea in monahism
cu schima mica sau mare, la slujba iInmormantarii mirenilor,
a preotilor si pruncilor, ba chiar si la ,apostol-evanghelia”
procesiunilor, la seceta, cutremur, navalirea barbarilor etc.
Discutia primeste o importanta deosebita daca facem
recursul datorat la vechile Tipice, care s1 acestea descriu cu
lux de amanunte randuiala Ceasurilor imparatesti. De
exemplu, Tipicele Sfantului Sava (cod. Vatopedi 322/956 din
sec. XIII-XIV s1 ed. Venetia 1771), al manastiru Everghetidos
din secolul al XII-lea, al bisericii Invieri1 din Ierusalim din
anul 1122, al manastirn Mantuitorului din Mesina din anul
1131, Tipicele manuscrise mai noi ale manastirilor de la
Sfantul Munte, cum ar fi Dionisiou, Kostamonitou, Sfantul
Pavel, Xiropotamou si Filotheou, dau exact aceeasi imagine
cu cea pe care ne-o pun la dispozitie tipariturile. Adica, in timp
ce in toate cazurile de citire a Apostolului — Evangheliei si,
bineinteles, si la Vecernia Craciunului, Boboteze1 s1 Vineri Mari,
noteaza ,Aliluia” si de la unul pana la patru stihuri din
psalmi, la toate slujbele Ceasurilor imparatesti il omit. Sa
notam ca aceastda armonie a vechilor Tipice nu poate sa fie
intamplatoare, de vreme ce in alte momente randuiala
Ceasurilor imparatesti, asa cum este descrisa de aceastea,
nu este exact aceeasi, ci prezinta diverse variante. i iarasi,
este demn de remarcat faptul ca Tipicul bisericii Invierii si
Tipicul codicelui Sinai (1096 din secolul al XII-lea) prevad inainte
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de Evangheliile Ceasurilor imparatesti cantarea prochimenelor,
nu insa a aliluiarelor. Un Canonar-Tipic al Bisericii Ierusalimului,
care s-a pastrat in traducere georgiand sl care urca pana
spre secolul al VII-lea, nu are slujba Ceasurilor imparatesti
in Vinerea Mare, c1 o forma embrionara a ei, care este
constituitd din doudsprezece tropare, stihuri din psalmi si
multe lecturi. Si aici, inainte de Evanghelii exista prochimene,
nu insa si ,Aliluia”. In plus, se noteaza clar la Vecernia din
Joia Mare: ,Aliluia nu se zice”. Urmand 1n mod evident
aceeasgl traditie, primul papa de Navplio, Nicolae Malaxos, in
secolul al XVI-lea, a alcatuit slujbele Ceasurilor imparatesti
pentru praznicul Cincizecimii, fara sd noteze cantarea
aliluarului in aceste slujbe ale lui.

Astazi ,Aliluia” dintre Apostol si Evanghelie trece
aproape neobservat, deoarece se canta repede si numai de
treiori, fara o grija deosebita pentru glasul cantarii lui. Practica
s-a alienat. Conform vechii randuieli corecte ,Aliluia” se
canta de noua ori sau de doisprezece ori (3x3 sau 3x4), pe un
glas anume si cu stihuri din psalmi alese special, care de
fiecare data sunt scrise in cartile de cult si in manuscrise si
variazd intre unul si trei sau chiar patru stihuri Il
introducea citetul prin cuvintele ,,Aliluia. Psalmul lui David”,
diaconul zicea, ca si la prochimen, ,intelepciune. Sa luim
aminte” si in timpul cantarii lui se facea tamaiere, se zicea
rugaciunea Evangheliei, binecuvantarea diaconului-binevestitor
si se facea mutarea lui la amvon. Era, cu alte cuvinte, un
element foarte viu, cu o prezenta puternica in slujba si cu o
determinare liturgica bine stabilita. Neinsemnarea lui in
slujbele Ceasurilor imparatesti inseamna clar ca ,,Aliluia” nu
se canta in timpul lor s1, prin urmare, nici nu spuneau in
timpul Ceasurilor imparatesti rugaciunea de dinainte de
Evanghelie, nici nu se facea tamaiere, iar Evanghelia o citea
preotul si nu diaconul, asa cum se face pana astazi. Marturiile
cartilor de cult, tiparite sau manuscrise, sunt in concordanta.

2. Raspunsul la cea de-a doua parte a intrebarii, de ce
nu se canta aliluarii la Ceasurile imparatesti, este destul de
greu de dat sau poate, din cate se vede, chiar imposibil.
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Cred ca pot fi presupuse doua interpretari posibile,
dar nu intru totul multumitoare. Una poate fi caracterul de
pocainta al Ceasurilor imparatesti din Vinerea Mare, care
std in antitezd cu caracterul doxologic si de bucurie al
cantarii ,Aliluia”. Slujbele Ceasurilor imparatesti ale Craciunului
s1 Bobotezei au fost facute prin imitarea Ceasurilor imparatesti
din Vinerea Mare si pastreaza multe din caracterul de umilinta
al acelora. ,,Aliluia” insa, din traditia noastra liturgica, nu
este socotit numail o expresie a bucuriel, ci s1 un imn de
umilinta. El inlocuieste, dupa cum se stie, pe ,Dumnezeu
este Domnul...” in zilele de rand ale Postului Mare s1 in primele
zile ale Saptamanii Mari. Si, lucrul cel mai important, el apare,
asa cum am vazut, chiar si la Vecernia din Vinerea Mare. Nu
este logic ca intr-o parte sa nu se cante deoarece este un imn
de bucurie, 1ar in alta sa se cante ca imn de umilinta.

Legat de aceasta si oarecum lamuritoare sunt cele scrise
in § 43 din Tipicul Bisericii celei mari a lui Hristos al lui G.
Biolakis, ed. M. Saliberou, Atena 1921, p. 37: «lar a se omite in
ziua de Pasti si1 in celelalte zile din Saptamana Luminata
cantarea Aliluia de dupa Apostol si dupa chinonic, nicaieri
nu se afla in vechile Tipice... si1 stranele sunt datoare sa-I
cante». Din cele de mai sus se vede ca unii socoteau cantarea
nepotrivitd in timpul Pastelui si a Saptdmanii Luminate,
probabil fie deoarece i1 dadeau un caracter de umilinta, fie
pentru ca erau influentati de Liturghia din Sambata Mare,
unde, dupa cum se stie, se canta ,,Scoala-te, Dumnezeule, judeca
pamantul...”, cu stihuri, dupa modelul vechilor prochimene,
avand stihuri din psalmul 81, de unde si provine (v. 8). Tipicul,
in aceasta situatie, are in mod evident dreptate, de vreme ce in
cartile noastre de cult se indica atat pentru Paste, cat si pentru
zilele din Saptdmana Luminata cantarea ,Aliluia” dupa Apostol,
cu stihuri speciale, bineinteles, de fiecare data de bucurie.

A doua interpretare care se poate sustine este ca
aliluarul este un element organic al Dumnezeiestii Liturghii.
In timpul lui se inainte-vesteste auzirea pericopei evanghelice si
se pregateste poporul pentru aceasta, dupa cum invata
Parintii talcuitori ai Dumnezeiestii Liturghii (vezi: Gherman
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al Constantinopolului, Istorie bisericeasca si vedere mistica:
«Aliluia: vestitor al Evangheliei, strigand: ,,Domnul vine”™». Si
Simeon al Tesalonicului, Talcuirea 66: «lar inainte de
Evanghelie imnul Aliluia, care arata lauda lui Dumnezeu si
venirea peste tot a harului dumnezeiesc, care este citirea
Evangheliew). Cu alte cuvinte, Aliluia este un fel de prochimen
doxologic al Evangheliei, care acopera, dupa cum am scris si
alta data, citirea rugaciunii de dinainte de Evanghelie, tama-
ierea, binecuvantarea diaconului binevestitor si mutarea lui
la amvon. In cazul Ceasurilor imparatesti nici nu se
savarseste Liturghie, nici nu se zice rugaciunea de dinainte
de Evanghelie, 1ar Evanghelia este citita de catre preot in
fata usilor imparatesti. Cu siguranta ca nici tamaiere nu se
savarsea, de vreme ce aceasta a fost facuta dupa randuiala in
timpul cantarii idiomelelor. Dimpotriva, in timpul Vecerniei se
canta ,Aliluia”, deoarece in in Vinerea Mare se savarsea in
continuare Liturghia Darurilor mai inainte sfintite, iar in
timpul Vecerniilor Craciunului si1 Bobotezel se savarseste,
fara exceptie, Liturghia Sfantului Vasile cel Mare. De altfel,
Evanghelia de la Vecernie se rosteste de catre diacon de la
amvon §l, cu siguranta, cantarea aliluarului presupune si
aducerea de tamaie in acest moment.

impotriva acestel interpretari, oricum mai probabila
decat prima, vine cantarea lui ,Aliluia” in alte situatii in
afara de Dumnezeiasca Liturghie. Si pentru slujbele Sfantului
Botez, Cununiei, a tunderii in monahism si a sfintirilor de
biserici este un fapt neindoielnic ca Apostolele si Evangheliile
lor — prin urmare si aliluarul — nu apartin organic acestor
slyjbe, c1 Dumnezeiestii Liturghii, cu care erau de la inceput
legate. Pentru celelalte situatii insa (sfestanii, maslu, slujbele de
inmormantare, s.a.) nu se intampla acelasi lucru, cel putin in
practica mai tarzie.

Din cele vazute pana acum tragem concluzia ca ceea ce
este sigur este faptul cd ,Aliluia” nu se cantd inainte de
Evanghelie la slujbele Ceasurilor Imparatestl Insa cauza
pentru care nu se canta ramane inca intunecata.
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430

Tipicul noteaza in patru randuri ca, de fiecare
data cand se citeste Evanghelia despre Zaheu, se
citeste impreuna cu ea si Apostolul din Duminica a
XXXII-a (ed. M. Saliberu, p. 157). In 1983 insa, in
Calendarul-Tipic al Bisericii Greciei (p. 32) este
indicat Apostolul din Duminica a XV-a. Cum se
explica aceasta abatere singulara?

Intr-adevir, in ,Insemnarile despre Apostol si Evanghelie”
din Tipic, la care face trimitere intrebarea, se prevede citirea
impreuna a Evangheliei a XV-a a lui Luca si a Apostolului
Duminicii al XXXII-a. Aceasta prevedere este in acord cu
tabelul citirilor si cu tabelele canonice tiparite la sfarsitul
Evangheliilor (sau Evangheliarelor). Pentru aceeasi ratiune
s1 mitropolitul de Heliopolis, Ghenadie (Arabatzoglou), in
studiul sau ,Baze si indrumari pentru alcatuirea tabelului
canonic al evangheliilor din fiecare an, cu tabele legate de
aceasta” (Ortodoxia, v. III [1938], p. 385 si v. XIV [1939], p.
23), precum si Levkis Pagkratios in articolul sau ,,Reguli si
indrumari pentru alcatuirea tabelelor pascaliei” (Ortodoxia,
v. XIV [1939], p. 314 s1 338) urmeaza intotdeauna prevederea de
mai sus. Acest lucru se intampla in toate ,,Calendarele-
Tipice” ajutatoare, care sunt editate in fiecare an, pe care am
reusit sa le cercetez (aproape treizeci). Numai , Calendarul-
Tipic” al Bisericii Greciei din anul 1983 se pare ca face
aceasta exceptie. Este vorba de o greseala, pe care o semnaleaza
s1 o corecteaza domnul G. Mpekatoros in ,,Randuiala” din acelasi
an (1983). La paginile 8-14 el analizeaza exhaustiv cum anume
stau lucrurile si care este solutia corecta. Sustinearea unei pozitii
diferite se poate vedea in ,Calendarul-Tipic’ al Bisericii Greciei
din anul 1983, p. 6-8. In rezumat, problema este in felul urmator:

Cand Sfintele Pasti — bineinteles, dupa calendarul
gregorian — se praznuiesc pe 1 sau 8 mai, ca in 1983, Duminica
in care trebuie sa se citeasca pericopa evanghelica despre
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Zaheu (s1, prin urmare, si Apostolul citit impreuna cu ea, cel
al Duminicii a XXXII-a) cade in aceeasi zi cu sarbatoarea
Sfintilor Trei Ierarhi. Exact acest lucru il prevad pentru anul
1983 ,,Calendarul” si,,Randuiala”. Apostolul Duminicii a XXXII-a
insa, si Evanghelia despre Zaheu nu revin in Duminica urmatoare
(6 februarie), ci se socotesc pierdute, deoarece la mandastiri,
mai demult i in parohii, in aceste situatii se citesc lecturi
duble (a Duminicii si a Sfantului). Iarasi, potrivit prevederilor
Tipicului, in duminicile dintre Duminica lui Zaheu s1 pana in
Duminica Vamesului s1 a Fariseului (in anul 1983 au fost
trei duminici: 6, 13 si 20 februarie) se citesc pericopele luate
din anul bisericesc in curs, nu cel astronomic (in situatia de
fata, cel inceput de la Pagtele din 1982), pericope din Evanghelia
lui Matei, impreuna cu apostolele citite impreuna cu ele,
adica a XV-a a lui Matei (a invatatorului de lege) si pericopa
a XV-a a epistolelor, a XVI-a a lui Matei (a talantilor) si a
XVI-a a epistolelor, si a XVII-lea a lui Matei (a cananeencei)
s1 a XVII-a a epistolelor. Acest lucru il prevad si tabele canonice
mai noi, care sunt luate drept criteriu la editia Evangheliei
de la Apostoliki Diaconia din anul 1986, p. 43-50.
,Calendarul-Tipic” al Bisericii Greciei a aplicat in
parte aceasta prevedere. Adica, a socotit nepierduta Evanghelia
lui Zaheu s1 a repus-o pe 6 februarie, dar a lasat deoparte
Apostolul din Duminica a XXXII-a si, in locul lui, a prevazut
pentru Duminica aceasta Apostolul Duminicii a XV-a, care se
citeste impreuna insa cu Evanghelia a XV-a a lui Matei (a
invatatorului de lege). Era mai firesc daca Apostolul din
Duminica a XXXII-a nu se socotea pierdut si era si el repus
pe 6 februarie, astfel incat nu s-ar fi distrus legatura traditionala
dintre pericopa lui Zaheu si Apostolul Dumincii a XXXII-a.
In aceasta situatie insa, greseala ar fi fost dubla. Bineinteles, in
ambele situatii, nu este vorba despre o greseala ,de moarte”.
Poate ca s-ar putea socoti si foarte fireasca si in conformitate
cu duhul — bineinteles nu cu litera — prevederilor tipiconale,
revenirea asupra unel pericope care nu s-a citit, de vreme ce
intr-un fel sau altul — bine sau rau — nu se mai citesc doua pericope
(din Evanghelie sau din Apostol) in cultul nostru de parohie.
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S-ar putea replica in situatia de fata ca duhul si litera
coincid aici. Tipicul nu este scris numai pentru bisericile de
mir, ¢l §1 pentru manastiri. Iar catad vreme in parohii se
aplica o ,iconomie”, aceasta nu trebuie sa tulbure randuiala
citirilor $i in Duminicile urmatoare, adica sa creeze o anomalie
si mal mare. Deoarece, in mod necesar, in Duminca de dupa
unele pericope ar trebui sa se citeasca in manastiri, devreme
ce pericopa lui Zaheu si1 Apostolul ei s-ar citi pe 30 ianuarie
impreuna cu pericopele Sfintilor Trei Ierarhi, si altele in bisericile
de mir, daca s-ar adopta mutarea acestor lecturi pe 6 februarie.

Sa notam insa cu aceasta ocazie faptul ca tabelele
concordantei pericopelor apostolice s1 evanghelice, precum si
indrumarile g1 tabelele canonice care decurg din acestea, nu
sunt exacte. Potrivit legaturii initiale a pericopelor din Duminici,
asa cum marturiseste Tipicul pastrat al Sfintei Sofia din
Constantinopol (cod. T. Stavrou 40 s1 Patmos 266 din secolul
al X-lea), pericopa evanghelica a XV-a a lui Luca (a lui
Zaheu, Lc. 19, 1-10) nu se citeste impreuna cu Apostolul din
Duminica a XXXII-a (I Tim. 4, 9-15:,,... credincios este cuvantul...
caci de aceea ne si ostenim...”), ci impreuna cu Apostolul din
Duminica a XXXI-a (I Tim. 1, 15-17: ,,...credincios este cuvantul...
ca lisus Hristos a venit...”). Aceste doua pericope au inrudire
tematicd liuntrici, de aceea au si fost puse impreuna. In
Evanghelie 1udeii ravnitori ,carteau, zicand ca a intrat sa
manance la un om pacatos”, iar Hristos vesteste ca ,,a venit

. si caute si s3 mantuiasca pe cel pierdut” (v. 7 si 10). In
pericopa apostolicd a Duminicii a XXXI-a Apostolul Pavel ne
incredinteaza ca ,Hristos a venit in lume ca sa-1 mantuiasca
pe cel pacatosi” si cd Dumnezeu l-a miluit intai pe el, ,cel
dintai” dintre pacatosi, ,,spre pilda celor ce vor crede in El (in
Hristos)” (v. 15-16).

Aceasta separare a pericopelor legate intre ele, adica a
celor care se citeau impreuna, si legarea lor cu altele trebuie
ca este destul de veche, de vreme ce ea apare si in manuscrise,
mai veche oricum decat listele s1 tabelele canonice ale lui
Emanouil Glyzonios si Neofit din Kasos. Despre aceasta
tema se va vorbi mai pe larg cu ocazia unei alte intrebari. De
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retinut insa, numai special pentru situatia noastra, ca greseala
incepe din momentul in care se introduce in girul pericopelor
lui Matei Evanghelia femeii cananeence ca Evanghelia Duminicii
a XVII-a a lui Matei si se leagd in tabelele canonice §1 in
listele concordantelor pericopelor cu Apostolul Duminicii a
XVII-a (,voi sunteti templul lui Dumnezeu Celui viu...”, II
Cor. 6, 16 — 7, 1), Apostol care initial era citit impreuna cu
Evanghelia Duminicii I-a a lui Luca. De acolo mai departe
toate perechile au fost mutate cu o Duminica: II-a a lui Luca
— Apostolul Duminicii a XIX-a (in loc de a XVIII-a); a III-a a
lui Luca — Apostolul Duminicii a XX-a (in loc de a XIX-a),
s.a.m.d. Eroarea se recorecteaza spre sfarsitul sirului lui
Luca, cand pericopa cananeencei nu este reluata in tabelele
canonice si 1n liste in pozitia el initiala, adica inainte de
pericopa Duminicii Vamesului si a Fariseului (in ,,Evanghelii”
pericopa cananeencel apare de doua ori, acest lucru fiind o
mostra a amestecului: o data la sfarsitul lui Matei, ca Duminica
a XVII-a, si a doua oara intre Duminicile a XV-a si a XVI-a
ale lui Luca). Astfel, pericopa Apostolului din Duminica a
XXXII-a se leaga cu pericopa lui Zaheu (a XV-a a lui Luca) si
completeaza golul creat.

Initial, Apostolul Duminicii a XXXII-a era pericopa
apostolica cititd impreuna cu pericopa cananeencel (Mt. 15,
21-28), cu care se leaga si in ceea ce priveste intelesul: Conform
Apostolului, Hristos este ,Mantuitorul tuturor oamenilor” (I
Tim. 4, 10), adicd nu numai al ,,casei pierdute a lui Israel”, ci si al
neamurilor (cum este cazul cananeencei). De acolo mai departe,
pericopele revin la vechea randuiala de citire (Duminica
Vamesului si Fariseului — Apostolul Duminicii a XXXIII-a;
Duminica Fiului risipitor — Apostolul Duminicii a XXXIV-a etc.).

Despre perechile de pericope si inrudirea lor de sens
ne vom ocupa intr-un raspuns viitor. Pentru ca nu va mai fi
oportun sa revenim la tema Duminicil cananeencei, este de
folos, chiar i ca o imixtiune, sa completam cele pe care le-am
scris mai sus despre ea.

Este evident faptul ca pozitia normala si initiala a
pericopel cananeencei este la sfarsitul sirului Duminicilor lui
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Luca si1 inainte de inceputul Triodului. Cu alte cuvinte, ea
este un fel de pericopa de rezerva, pregatitoare pentru
subiectele perioadeil imediat urmatoare, cea a Postului Mare.
Conform randuielilor vechi, Evanghelia cananeencei se citeste la
sfarsitul lu1 Matel numai cand Pastele ,va fi foarte devreme”,
adica pe 22 martie (pe calendarul vechi — nu este exacta nota
din ,Evanghelia”, ed. Apostoliki Diakonia, 1973 s1 1982, p.
199, care ne spune ca aceasta pericopa ,nu se citeste in sirul
Duminicilor Evanghelie1 dupa Matei, decat daca Pastele
cade pe 15 Aprilie”). Aceasta situatie este foarte rara, de
vreme ce din secolul al IV-lea pana in secolul al XX-lea, adica
timp de 1700 de sarbatoriri ale Pastelui, numai de 13 ori s-a
intamplat ca Pastile sa cada in acea z1. De aceea atat Tipicul
Sfintei Sofia din secolul al X-lea, cat si alte tabele canonice
vechil nu o numara ca Duminica a XVII-a a lul1 Matei, ci1 o
aseaza impreuna cu Apostolul ei (I Tim 4, 9-15) in sirul
apostol-evangheliilor ca Duminica a XXXII-a, adica intre
Duminicile lui Zaheu si a Vamesului s1 Fariseului. Cu parabola
vamesulul s1 fariseulul pericopa cananeencel are punct de
legatura comun rugaciunea lucratoare, care devine pricina a
implinirii cereril unel pagane si care indrepteaza pe un
vames pacatos. In manuscrisele mai tarzii insa, ea este
caracterizata ca a XVII-a a lui Matei, fapt care a facut mai
tarziu ca ea sa fie legata cu Apostolul Duminicii I-a a lui Luca (a
Duminicii a XVII-a, IT Cor. 6, 16 — 7, 1) si s provoace anomalia
care s-a constatat mai sus. Nu este posibil ca o pericopa, sau
mai degraba o pereche de pericope (I Tim. 4, 9-15 s1 Mt. 15,
21-28), care nu se citea la sfarsitul Duminicilor lui Matei nici
macar o data la o suta de ani, sa fie socotita ca aflandu-se in
pozitia el initiala in acest punct. Graitoare este nota unui
Evangheliar din sec. XII-XIII, care pune pericopa cananeencei
in locul celei din Duminica a XVII-a, dar noteaza: «Trebuie
sa se stie ca aceasta Evanghelie a cananeencei, pentru ca de
multe ori se intampla ca Pastile sd cada tarziu, nu [mai]
incape sa se citeasca aici, in sirul sambetelor si Duminicilor
lui Matei, caci niciodatd nu s-a citit timp de 17 duminici; se
citeste insa la Luca, in Duminica de dinaintea celei a
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Fariseului, motiv pentru care Luca va lipsi, prin urmare,
dupa cum s-a spus, pentru faptul ci Pastele s-a departat»
(cod. Princeton, N. Jersey).

431

La anumite sarbatori sunt hotarate doua pericope
apostolice sau evanghelice (1, 2 septembrie, 26
octombrie, s.a.). Trebuie sa se citeasca amandoua?

Astazi, dupa cum se stie, in parohii nu se mai citeste
decat o singura pereche de pericope la Dumnezeiasca Liturghie.
Practica mai veche era diferitd. Se citeau doua Apostole si
doua Evanghelii, una a sirului (a zilel) si una a sfantului
praznuit, dupa cum se face astazi in manastirile din Sfantul
Munte. Pe noi, insa, ne intereseaza in mod direct practica
bisericilor de mir, deoarece aceasta priveste partea cea mai
mare a Bisericii si pentru ca aceste tipuri de problematizari
apar in acestea, dupa impunerea randuielii hotarate de noile
Tipice, adica sa se citeasca o singura pereche de pericope. In
alte raspunsuri am vazut cum exagerarea in preferarea perico-
pelor apostolice, in parte si evanghelice, ale sfintilor, in principal
in zilele de rand, a dus la repetarea pana la saturatie a acelorasi
pericope. In acest punct facem trimitere la raspunsul de la
intrebarea cu nr. 421. Cu aceasta noua ocazie, sa ni se ingaduie
sa staruim asupra unei alte parti a sa, de asemenea importanta,
pe care sl atuncli am pus-o pe seama omiteril nepermise si
anti-traditionale a pericopelor din categoria celor care se
citesc continuu. Daci generalizidm intelesul de sfant ,praznuit”
si ludm ca indrumaétor de baza in alcatuirea tabelelor pericopelor
anului a doua pereche a Apostolului si Evangheliei, adica cea
a ,,Sinaxarului (Menologion)’, ajungem in cele din urma la
desfiintarea primeil si celel mai importante parti a cartilor
pericopelor, care hotaraste citirea continua a Sfintelor Scripturi.
Si, ca sa ramanem la Apostol, unde problema este mai arzatoare,
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existd luni care sunt acoperite aproape in intregime cu pericope
din Minei. Noiembrie, de exemplu, are pericope apostolice
(ale Mineiului) pentru 28 de zile, 1anuarie pentru 26, octombrie
pentru 25, decembrie pentru 23, septembrie pentru 22, iulie
pentru 21 s.a.m.d. Daca toti sfintii acestor zile sunt socotiti
,praznuiti”’, este exagerat sa spunem ca se eludeaza si ca
aproape se desfiinteaza citirea continua a Sfintei Scripturi?

S1, pentru a lega cele spuse mai sus de intrebarea de
fata, mai spunem inca o data ca, in practica liturgica, sensul
trimiterii la pericope din Minee este acela de a indica, nu de
a obliga la citirea lor. Adica pericopele sfintilor se citesc numai
cand sfintii sunt praznuiti, fie general, in cazul sfintilor mari, fie
local. De altfel, intaietate au pericopele primei parti a Apostolului
si Evangheliel, adica lecturile zilelor saptamanii. Cu acelasi
criteriu ar trebui sa abordam si pericopele duble, acolo unde
existd. Si exista din destul: la ,,Apostol” pe 1 (al Indictului, al
Sfantului Simeon Stalpnicul), pe 2 (al lui Mamant, al lui
Ioan Postitorul), pe 3 (al lui Antim, al lui Teoctisc) si pe 24
septembrie (al Mirtidiotissei, al Teclei), pe 20 (al lui Artemie,
al lui Gherasim) si pe 22 octombrie (al lui Averchie, al celor
sapte copii), pe 9 noiembrie (al lui Onisifor, al lui Nectarie),
pe 17 decembrie (al Prorocului Daniil, al lui Dionisie de Eghina),
pe 14 iunie (al lui Elisei, al lui Metodie) si pe 26 iulie (al lui
Ermolae, al Paraschevei); la ,, Evanghelie” pe 1 (a Indictului,
a lui Simeon) si pe 2 septembrie (a lui Mamant, a lui Ioan
Postitorul), pe 26 octombrie (a lui Dimitrie, a cutremurului),
pe 17 decembrie (a lui Daniil, a lui Dionisie), pe 4 ianuarie (a
inainte-praznuirii Bobotezei, a celor saptezeci de Apostoli), pe 10
(a odovanieil Bobotezei, a lui Grigorie de Nissa) s1 pe 11 ianuarie
(a dupa-praznuirii Bobotezei, a lui Teodosie incepatorul vietii
de obste) si1 pe 8 mai (a lui Ioan Teologul, a lui Arsenie).

In general, in astfel de cazuri de pericope duble ar
trebui sa fie preferata pericopa Sfantului care este praznuit cu
adevarat. Dacd sunt praznuiti amandoi deopotriva, s-ar putea
citi Apostolul unuia si Evanghelia celuilalt. Citirea a doua
pericope, in afara de faptul ca nu se mai obignuieste, ar duce
la 0 noua exagerare, opusa celei dintai, adica la inmultirea fara
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masura si fara discernaméant a lecturilor. De altfel, acest
lucru nu ar fi in concordanta cu scopul pentru care s-au facut
aceste alegeri. Exista cazuri de manuscrise vechi care nu retin
numai doua pericope, cum fac cartile de cult contemporane, pe
care le-am aratat mai sus, ci chiar mal multe. De asemenea
manuscrise care fac trimitere la mai multe pericope pentru unii
sfinti, tocmai pentru a se face respectiva alegere in functie de
sfantul care de fiecare data era praznuit in fiecare loc. In esent,
insa, folosul, in cazul citirii a doua pericope ale sfintilor praznuiti,
ar fl mic, de vreme ce nu s-ar citi pericope din citirea continua, ci
cele ale sfintilor din sinxar, care sunt repetate continuu.

Si, ca sa recurgem iarasi la autoritatea Tipicului Sfintei
Sofia din Constantinopol din secolul al X-lea, a codicilor T.
Stavrou 40 s1 Patmos 266, pentru cautarea unor exemple
graitoare: pe 1 septembrie la Biserica Mare se citea Apostolul
Sfantului Simeon Stalpnicul (Col. 3, 12-16) si Evanghelia
Indictului (Lc. 4, 16-22a), in timp ce la biserica Nascatoarei
de Dumnezeu din Halkoprateia se citea un alt Apostol al
sfantului (Gal. 5, 22 — 6, 2) si Evanghelia Nascatoarei de
Dumnezeu (Le. 1, 39-56). Pe 26 octombrie la mucenicia Sfantului
Dimitrie ,care este lunea” se citeau Apostolul si Evanghelia
Sfantului (IT Tim. 2, 1-10, In. 15, 17 — 16, 3), in timp ce la
biserica Nascatoarel de Dumnezeu din Vlaherne ale cutremurului
(Evr. 12, 6-10, Lc. 8, 22-25). Pe 1 1anuarie, desi evangheliarele
au doua pericope, una a taierii-imprejur (Lc. 2, 20-21. 40-52)
s1 una a Sfantului Vasile cel Mare (In. 10, 9-16), la Sfanta Sofia
se citea numai una, Evanghelia taierii-imprejur a lui Hristos.

Daca in acelasi duh relaxat cu care vedem ca abordeaza
situatii asemanatoare Tipicul Sfintel Sofia abordam si cazul
pericopelor duble in situatiile punctuale din cartile noastre
de cult, problema se rezolva usor: in cazul Indictului g1 al
Sfantului Simeon prin citirea Apostolului Sfantului si a
Evangheliei Indictului; pe 26 octombrie, 8 mai si 26 iulie au
intaietate evident pericopele Sfantului Dimitrie, ale Sfantului
Ioan Teologul s1 ale Sfintei Parascheva, care sunt praznuiti
in toata crestinatatea. Insa, in aproape toate celelalte situatii
cred ca trebuie preferate lecturile zilei, cele din sirul continuu,
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afard de situatia in care vreunul din sfinti este paznuit in
mod special undeva, ori este hramul, ori se face o sinaxa spre
pomenirea lul. Propuneri legate de aceasta a facut parintele
Constantin Papaghianis in studiul sau ,,Sfanta Scriptura in cult™s,
extras din revista ,,Grigorios o Palamas”, Tesalonic 1966, p. 9.

432

Din experienta personalid si din cele pe care le
citim de-a lungul timpului, precum si din disen-
siunile Calendarelor-Tipic in legatura cu stabilirea
lecturilor din Duminici, avem impresia ca exista
o0 oarecare neregula generala in sistemul actual
de citire a pericopelor. Cum functioneaza acest
sistem si carui fapt se datoreaza forma lui incalcita,
cea care si provoaca greseli in aplicarea lui?

Subiectul lecturilor din Apostol si Evanghelie la
Dumnezeiasca Liturghie este cu adevarat dificil si1 incalcit.
Deja am spus-o in raspunsurile precedente si s-au putut
vedea, din intreaga tratare a problemei de pana acum,
extensia si dificultatile lui. Intrebarea de mai sus ne da
prilejul unei evaluari mai generale si complete a lui. Poate ca
este de prisos s spunem ca aicl nici nu va putea fi epuizat,
nici nu vor fi rezolvate problemele lui speciale sau generale.
Sper insa ca cele pe care le voi scrie sa-1 faca mai putin intunecat
si mail inteligibil. Poate vor ajuta si sd se constientizeze
nevola de studiere sistematica a subiectului, care nu este
lucrarea unui singur om, ci a multor specialigti in problema
respectiva si a multora care se ingrijesc de ea in intreaga
lume ortodoxa. Iar aceasta, pentru ca subiectul acesta nu priveste
sl nu poate sa se restranga numai la Biserica greaca, ci se

15 «(H ayta 'pagm év tf) Aatpeiar.
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extinde si la traditia Bisericilor slave, asa cum vom vedea in
raspunsul urmator. Astfel se va aduce lumina asupra
intregii problematici, cu scopul de a se corecta erorile ce pot
sa apara si de a se armoniza practica Bisericilor Ortodoxe
locale in punctele in care difera.

In cele ce urmeazi ne vom limita numai la apostolele
s1 evangheliile Duminicilor din anul liturgic. Ne vom referi la
pericopele zilelor de rand numai ca exceptie, iar aceasta deoarece
pericopele Duminicilor au o importanta speciala si numai
acestea ne pot da o buna imagine de ansamblu a subiectului
nostru. Sistemul pericopelor din zilele de rand, independent
in multe de sistemul celor din Duminici, prezinta probleme
speciale, care nu intra in cadrele acestei cercetari. De asemenea,
in raspunsul de fatd ne vom limita numai la traditia greaca.
La intrebarea si raspunsul urmator vom prezenta, in ansamblu,
traditia slava si, comparand-o cu cea greceasca, vom incerca
sa explicam diferentele dintre ele. Astfel, in cadrele si
posibilitatile acestor raspunsuri sper ca voil da o imagine pe
cat se poate de completa si folositoare.

In raspunsul de la intrebarea 179, avand ca provocare
Duminicile Evangheliilor lui Luca, am vazut cat de adanc
sistemul pericopelor 1si are infipte radacinile in traditia
noastra bisericeasca, chiar daca de multe ori ne scapa ratiunile
pentru care s-a facut alegerea sau succesiunea sau mutarea
diferitelor pericope. Cu multe secole in urma, poate deja din
secolul al IV-lea, acest sistem era in vigoare in Constantinopol si
in Bisericile care urmau aceasta randuiala, chiar daca formarea
ultima a acestul sistem, cu diferite schimbari si modificari
care au venit treptat, s-a ficut mai tarziu. Istoria formarii
sale nu s-a cercetat indeajuns, chiar daca este extrem de
interesanta si foarte folositoare din punct de vedere practic.
Nu este insa usor. Manuscrisele sunt foarte multe si1 studiul
comparat al diferitelor traditii, influente si reorganizari
necesita osteneald si multd atentie. Ca sa dam numai o
imagine a dimensiunii pe care o are aceasta operatiune, notam
numai ca in 1900 G. R. Gregory, in cartea sa ,,Critica textului
Noului Testament” (in germana), a retinut 1072 de manuscrise
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ale Evangheliei (Evangheliare) si 1077 de Apostole, scrise
din secolul al X-lea pana in secolul al XVII-lea. Numarul
acesta a crescut simtitor dupa cercetarile savantilor mai noi.

Printr-un fericit concurs de imprejurari se pastreaza
Tipicul Sfintei Sofia din Constantinopol in doud manuscrise
din secolul al X-lea (T. Stavrou si1 Patmos 266), un text de o
Importanta covarsitoare, care s-a editat in conditii exceptionale
s1 a fost comentat de profesorul J. Mateos (,Tipicul Bisericii
celel Mari” in limba franceza, vol. I s1 II, Roma 1962 s1 1963).
In subiectul nostru acest Tipic este o calauza unica, deoarece
in el se indica, bineinteles, si sirul pericopelor din Apostol si
Evanghelie pentru tot anul si se dau indrumari despre
succesiunea lor. Tipicul Bisericii celei Mari, a Sfinteil Sofia, a
fost baza tipicului comun si, datorita naturii sale, a fost si cel
mai exact s1 mai oficial. In cele ce urmeaza il vom numi ,, Tipicul
Sfintei Sofia”, pentru a-1 deosebi de mai tarziul ,Tipic al
Bisericii celei Mari” in vigoare (Constantinou — Biolakis).

In Tipicul Sfintei Sofia sistemul pericopelor, impartirea si
succesiunea lor este exact asa cum este tiparit in cartile
noastre de cult contemporane, Apostolul si Evanghelia. Deosebiri
existd numai In amanunte de mica importanta, care pot fi
explicate usor. Acest sistem de pericope al Tipicului Sfintei
Sofia, care este aproape contemporan cu raspandirea credintei
crestine g1 a cultuluil in lumea slava, este prima, din cate
stiu, formulare autoritara a traditei Bisericii Constantinopolului,
comuna astazi in toate Bisericile ortodoxe din intreaga lume.
Acesta trebuie ca a constituit si indrumarul, sau macar
indrumarul principal alaturi de manuscrisele Evangheliilor
s1 a Praxapostolelor’® si de diferite Tipice, pentru diortosirea
erorilor i greselilor aparute in practica actuala. Si exact aici
trebuie sa marturisim, ca sa putem sa gasim ceea ce este
corect, ca de la teorie la practica si de la sistemul initial la
punerea lui in aplicare in cultul de fiecare zi, s-au facut

16 Este denumirea veche a cartii Apostol.
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destule greseli si intelegeri eronate care au afectat unitatea
initiala si au dus la instabilitatea actuala in multe cazuri.
Sistemul succesiunii citirilor este, asa cum vom vedea,
destul de simplu, adica cat se poate de simplu, insa, pentru
aplicarea lui corectd in practica, este neaparat necesara
intelegerea anumitor principii-cheie ale lui. Mai trebuie sa
acceptam si1 faptul ca aceasta potrivire a teoriel simple s1 a
practicii incalcite nu este un lucru usor si nici nu se face fara
greseald din partea oamenilor. Dacd avem in vedere faptul
ca Pagtele si toate Duminicile s1 saptamanile anului se misca
in interiorul calendarului, ca anul care a trecut nu coincide
cu anul in curs si cu cel care vine in ceea ce priveste data
Pastelui, ca multe pericope ale Duminicilor se misca in succesiunea
pericopelor, cd sarbatorile cu data fixa influenteaza citirile,
ca, in fine, schimbarea calendarului a adus noi revolutii in
sirul sarbatorilor, intelegem cate problme incalcite a avut de
infruntat acela care, cu buna intentie si cu multa, sa zicem,
cunostinta si atentie se va fi apucat de aceasta armonizare.
Uneor1 insa, acest lucru trebuia facut de cineva, asa cum s-a
intamplat si cu pascaliile. Ar fi fost usor, nu insa si practic,
sa se dea preotilor si indeosebi citetilor si psaltilor niste
indrumari generale si1 un sistem de pericope, 1ar acestia sa
poarte grija si responsabilitatea aplicarii lui in practica. Ce fel
de greseli se faceau, fiecare isi poate inchipui, daca s-ar intampla
sa cunoasca realitarea in practica inainte de circulatia generala
a ,,Calendarului-Tipic” a Bisericii Greciei in satele noastre.
Aceasta lucrare si-au asumat-o in principal doi oamenti,
Emanouil Glyzonios (sau Glynzonios sau Glyzounios) din Chios,
diortositor savant si editor al cartilor de cult, si diaconul
Neofit din Kasos, prim-portar al Bisericii celei Mari. In 1587
primul a publicat ,Evanghelistarul”, intr-o anexa a editiel
Evangheliei, cu indrumari si 35 de ,,canonarii (tabele canonice)”
pe baza celor 35 de posibilitati de praznuire a Pastelui, de la 22
martie pana la 25 aprilie (dupa calendarul 1ulian). Dupa caz,
el a pus toate Duminicile anului alaturi de datele lor calen-
daristice, stihira evangheliei si Evanghelia. Intr-un tabel special
a pus pe doua coloane Evangheliile s1 Apostolele care ,trebuie a
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fi citite impreuna cu Evangheliile”. Gresgelile si omisiunile
,Evanghelistarului” lui Glyzonios a reusit sa le indrepteze la
inceputul secolului al XVIII-lea diaconul Neofit, care, pe langa
altele, a pus inaintea canonariilor s1 inceputurile pericopelor
apostolice. In felul acesta, la sfarsitul marilor Evanghelii ale
Bisericii sunt tiparite pana astazi tabele si indrumari (cu
adaugarea, in editiile mai noi, de canonarii pana pe 8 mai,
pentru sarbatorirea Pastelui dupa calendarul gregorian), care se
presupune cel putin ca sunt folosite de preoti si le usureaza
gasirea pericopelor pentru fiecare data. Din nefericire aceste
tabele canonice au fost gresite. In pofida acestui fapt ele au
stat la baza stabilirii citirilor pericopelor pana astazi. Cata
vreme lucrul acesta a ramas neobservat, a fost oarecum lucru
lertat. Rau insa este ca si dupa indicarea greselilor acestor tabele
se continua editarea lor in Evanghelii si ca, pe baza acestora,
se editeaza si Apostolele si se scriu prevederile tipiconale al
Jdndrumirilor Duminicale”. Astfel, erorile continui sa se
extinda in Sfanta Traditie, Glyzonios si Neofit sa fie socotiti
parinti ai Bisericii si greselile lor sa fie creditate, pe seama
personalitarii lor. Cu treizeci de ani inainte, fericitul de pomenire
iconom si epitrop arhieresc de Skiatos, Georgios Rigas, in
,Probleme de Tipic’ (Atena 1954, p. 51-60) a notat prevederile
gresite ale canonariilor si ale Tipicului mai nou. Aproape in
acelasi timp Georgios Mpekatoros, in doua introduceri foarte
studiate si serioase ale sale la ,Randuielile sfintelor slujbe”
din anii 1956 s1 1957 (p. 3-11 si respectiv 5-13) analizeaza istoria
si1 erorile acestor Canonarii si propune corecturile necesare.
Si, lucrul cel mai important, el a pus la dispozitie celor in
drept lucrarea lui finalizatd, in vederea diortosirii partilor
gresite. Bineinteles, aceasta presupune revederea editillor tiparite,
mai usor de facut in cazul Evangheliilor (prin omiterea sau
inlocuirea ,canonariilor” lui Glyzonios), dar mai greu in cazul
Apostolelor, dupa cum vom vedea indata. Cu siguranta este
nevoie de o studiere si comparare si mai exacta cu manuscrisele
Evangheliarelor pentru a se corecta si greselile mai vechi.
Acestea 1nsa se pot face si se impune a fi1 facute. Este vorba
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despre greseli dovedite, care strica ordinea citirilor §i sparg
unitatea practicii liturgice.

Nu este cazul sa intram in amanunte. Nici nu este de
folos acest lucru pentru moment si nici nu avem spatiu in
cadrele acestor ,,Raspunsuri”. Vom trasa numai cateva lini
generale din care se va vedea, pe de o parte, relativa simplitate,
dupa cum am spus, a sistemului pericopelor si al succesiunii
lor in principiile lui indrumatoare si, pe de alta, aplicarile lui
gresite in practica, potrivit greselilor mai vechi si canonariilor
lua Glyzonios si Neofit.

1. Sistemul lecturilor apostolelor si evangheliilor este
articulat pe saptamani. Fiecare saptamana, fara exceptie,
incepe de luni si se termind Duminica. Adica exact ceea ce vedem
clar ca se intampla in toate saptamanile celor trei evanghelisti
(Mate1, Luca s1 Marcu — in perioada Octoihului si Triodului)
s1in saptamanile corespunzatoare ale apostolelor este valabil si
pentru Ioan si Fapte (in perioada Penticostarului). Si acolo
prima saptamana este Saptdmana Luminata, iar Duminica I
este Duminica lui Toma (numitd Antipasha), a II-a saptamana
este cea dupa Duminica lui Toma, iar a II-a Duminica este
Duminica Mironositelor etc. Duminica Pastelui este in afara
numerotarii. Saptadmanile se numara corect la Apostol si
Evanghelie, Duminicile insa nu, de vreme ce Duminica Mirono-
sitelor este caracterizata ca a III-a Duminica, Duminica
Slabanogului a IV-a, s.a.m.d. Aceasta greseala apare si in
manuscrise, flind semnalata si de Evanghelie, dar nediortosita
nici macar de Apostol, si, in felul acesta se creeaza prima
confuzie: ,,Se noteaza ca in timpul citirii impreuna a evangheliilor
s1 apostolelor saptamanilor anului prima Duminica incepe de
la Duminica lui Toma, i1ar in canonarii Sfanta si Marea
Duminica a Pastelui este numita prima, iar a lui Toma a doua si
asa mai departe celelalte pana la Cincizecime” (,Evanghelia”, ed.
a III-a K. Antoniadis, Atena, 1905, p. 254).

Astfel, Duminica Pastelui este caracterizata gresit ca
Duminica I-a a lui Ioan si1 I-a a Faptelor. Prima Duminica,
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atat in cazul succesiunii citirilor, cat s1 in toate celelalte cazuri,
dupa cum vom vedea, este Duminica lui Toma, a ,Antipastelui™’,
numita si ,,Duminica innoirilor”, ,houa” sau ,Duminica noud”.
Acest lucru, explicandu-1 lamurit Sfantul Grigorie Teologul,
o separa de Duminica Pastelui, definind in acelasi timp si
locul ei fruntas in sistemul Duminicilor: «Deci ce inseamna
aceasta, zice? Nu oare cd nu prima era Duminica innoirii,
adica cea de dupa noaptea sfanta si luminoasa, ci ca celei de
astazi 1 s-a dat [a fi] aceasta, o, 1ubitorule de praznic?...
Aceea era mantuirea, aceasta ziua de nastere a mantuirii; si
aceea este hotar intre ingropare si inviere, iar aceasta in chip
curat [hotar] al nasterii celei de-a doua; ca dupa cum prima
zidire 1a inceput de la [ziua de] Duminica... tot asa s1 a doua,
1arasi de la aceasta se incepe, prima fiind a celor ca ea si a
opta a celor de dinaintea ei, cu mult mai inalta si cu mult
mal minunata. Caci catre starea de sus duce» (Cuvantul 44,
La Duminica Noud, 5).

In sinaxarul din Penticostar, Nichifor Calist Xantopol o
analizeaza mai clar: «Deci innoirile erau un obicel stravechi care
se savarsea la vreun lucru mai important; caci intorcandu-se
anul si ajungand la acea zi intru care se intamplase, se facea
pomenire de acel lucry, ca sa nu se uite lucrurile cele mari.
... Insa, de vreme ce Invierea Domnului este un lucru mai
inalt s1 mai mare decat toate lucrurile din lume si mai
presus de tot gandul, pentru aceea o praznuim si o innoim pe
aceast nu numai in fiecare an, ci totdeauna si dupa fiecare a
opta zi. Intaia innoire a acesteia (adica a invierii) este
Duminica de acum, care este numita pe drept s1 a opta si cea
dintai. A opta, pentru ca este a opta de la Pasti; intaia,

17 Duminica lui Toma este numita in traditia liturgica greaca ,antipasha”,
adica ,in locul Pastelui”, fiind considerata un fel de odovanie a Pastelui,
ziua a opta-a a Pastelui. Prefixul ,anti” nu trebuie inteles cu sensul de
,opus”, dupa cum este folosit in limba romana4, ci cu sensul de ,,in loc de”.
Vezi aceeasi uzanta si la ,antiaxion”, dupad cum sunt numite axioanele
praznicelor care se canta in loc de ,Cuvine-se cu adevarat”, sau chiar la
yantihrist” — cel care se pune in locul lui Hristos.
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pentru ca este incepatura celorlalte. Siiarasi a opta, pentru
ca se pune spre inchipuirea zilei celei fara de sfarsit, care va
fi in veacul viitor, cel care va fi cu adevarat si cel dintai si o
z1 care nu se va mai desparti nicidecum cu vreo noapte». Acelasi
lucru il reia si primul tropar al pesnei a 7-a din canonul Duminicii
lui Toma, alcatuire a Sfantului Ioan Damaschin: «Cea dintai
dintre zile s1 doamna este aceasta zi1 purtatoare de lumina,
intru care se cuvine sa se bucure, dupa vrednicie, norodul cel
nou si dumnezeiesc; cacl, ca ceea ce este a opta, poarta si
chipul veacului ce va sa fie...».

Este desigur cunoscut faptul ca astazi citirea Evangheliei
dupa Ioan si a Faptelor incepe la Liturghia din Duminica
Pastelui. Poate ca acest lucru s-ar putea justifica din faptul
ca atunci se citeau proloagele acestor carti, ,inceputul” lor.
Sau poate pentru faptul ca principala Liturghie pascala era
initial Liturghia Sfantului Vasile cel Mare de la Vecernia din
Sambata Mare, adicad cea a privegherili de toatd noaptea a
Pastelui, in timpul careia se citeste sfarsitul Evangheliei dupa
Matei. Faptul ca in martea Saptamanii Luminate este prevazuta
pericopa din Evanghelia dupa Luca (24, 12-35) in locul celei
dupa Ioan, dupa cum era normal, se poate socoti ca o ramasita a
mutaril pericopelor. Citirea proloagelor Faptelor si Evangheliei
dupa Ioan in timpul Liturghiei Pastelui este, in orice caz,
motivul care a provocat schimbarea numararii la Duminicile
lui Ioan g1 ale Faptelor.

Presupunerile noastre ca Evanghelia dupa Ioan nu
incepea in Duminica Pastelui sunt adeverite de Canonarul
lerusalimitean din secolul al VII-lea, care se pastreaza intr-o
traducere georgiana. Intr-adevar, conform acestuia, prologul
Evangheliel dupa Ioan (1, 1-17) se citea la Dumnezeiasca
Liturghie «a primei sfinte Duminici a Cincizecimii, care este
Duminica Noua», adica in Duminica lui Toma. Pericopa care
istoriseste aratarea lui Iisus celor unsprezece silui Toma (In.
20, 26-31) se citea, potrivit Canonarului de mai sus, la Vecernia
din aceasta Duminica ,la ceasul al noualea”, asa cum se face
astazi la Vecernia zilel Pastelui cu pericopa primei aratari a
Celul inviat catre ceil zece ucenici (In 20, 19-25). Poate ca
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inceputul Evangheliei dupa Ioan a fost atras la Liturghia
Pastelui de inceputul Faptelor, care se citea in acea zi, nu
deoarece atunci incepea citirea Faptelor, ci pentru continutul
lui cu referire la Inviere.

Dupa Duminicile si saptamanile lui Ioan incepe
perioada lui Matei, din lunea Sfantului Duh. Urmeaza Luca,
din lunea dupa inéltarea Sfintei Cruci sau din lunea de dupa
«anul nou, in care este ziua egala [cu noaptea)» (23 septembrie),
potrivit randuielilor foarte vechi. Dupa aceea vine Marcu, in
principal in timpul Postului Mare. Intre Matei si Luca sunt
mserate doud Duminici (inainte s1 dupa Inaltarea Sfintei Cruci)
sau trei, atunci cand Inaltarea Sfintei Cruci cade Duminica.
Spre sfarsitul perioadei lui Luca se insereaza patru Duminici
(inainte s1 dupa Nasterea lui Hristos, inainte s1 dupa Teofanie),
chiar s1 daca Craciunul sau Boboteaza cad Duminica. In
functie de intarzierea Pastelui, Duminicile lui Matei se reduc,
1ar Duminicile dintre Duminica de dupa Boboteaza si cea a
Triodului sunt mai numeroase (in principal dupa aplicarea
calendarului gregorian). Invers se intampla cand sarbatoarea
Pastilor este mai devreme. Despre modul in care se face
aceasta distribuire a pericopelor Duminicilor exista indrumari
in Tipice, care insa nu sunt aplicate intotdeauna corect. Daca
intr-o Duminica se va citi Apostolul sau Evanghelia praznicului
sau a sfantului zilei, pericopa propriu-zisd a Duminicii se
socoteste pierduta, si asta pentru ca la manastiri — s1 mai
demult s1in bisericile de mir — se citeau ambele pericope. Cu
alte cuvinte nu se schimba randuiala succesiunii saptamanilor
sau a Duminicilor. La fel se intampla cand, din motivele pe
care le-am vazut la raspunsul intrebarii cu nr. 179, se muta
numai pericopa Duminicii si nu se muta pericopele saptamanii.
Dimpotriva, insé, pericopele Duminicilor de dinainte s1 de
dupa Inaltarea Sfintei Cruci, de dinainte s1 de dupa Nasterea
lui Hristos si1 de dinainte si de dupa Teofanie nu fac sa se
piarda pericopele Duminicilor care ar fi cazut sa se citeasca
In aceste zile. Dupa practica Bisericilor slave insa, pericopele
Duminicilor de dinainte si de dupa Inaltarea Sfintei Cruci se
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citesc impreuna cu pericopele din sirul lui Matei. Cu acestea
insa, ne vom ocupa intr-un alt raspuns.

Despre pericopa cananeencei si anomaliile pe care le-a
provocat caracterizarea ei drept Duminica a XVII-a a lu1 Matei
am vorbit in raspunsul de la intrebarea cu nr. 430.

2. In ceea ce priveste pericopele apostolice sunt valabile,
prin analogie, aceleasi lucruri. Si ele incep din Saptamana
Luminata cu Faptele Apostolilor, avand ca prima Duminica
Duminica lui Toma, care este numarata insa ca a doua, si se
continud pana la Duminica Cincizecimii. Din lunea Sfantului
Duh incep epistolele lui Pavel, ale caror saptamani se numara
continuu in Apostol pana in sambata saptamanii a XXXV-a
(saptamana Fiului risipitor) si se continua pana la sfarsitul
Postului Mare (Duminica a V-a a Postului). Din sambata lui
Lazar s1 Duminica Floriilor s1 pana la Vecernia Sambetei

Mari avem un alt grup, ca si in cazul Evangheliilor.

' S1 aicl saptamanile incep de luni si se termina Duminica.
Cand o pericopa, din orice motiv, nu este citita la randul ei, se
socoteste pierduta, ca si la evanghelii, deoarece se presupune ca
s-a citit impreuna cu pericopa sfantului, dupa sistemul vechi.
Cresterea si descresterea numarului de saptdmani dintre
Duminicile lui Matei si Duminica de dinaintea Inaltari Sfintei
Cruci, pe de o parte, si dintre Duminica de dupa Boboteaza si cea
a Triodului, pe de alta, influenteaza, dupa cum era de asteptat,
s1 saptamanile apostolelor, iar ele urmeaza mutarile evangheliilor
Duminicilor, nu insa potrivit perechilor definite de ,,Canonarii”.

3. Fiecare pericopa apostolici se leaga cu o anume
pericopa evanghelica, adica constituie o pereche. Asa cum la
sarbatori s1 la pomenirile sfintilor, la Duminicile de dinainte
si de dupa inéltarea Sfintei Cruci, de dinainte si de dupa Craciun
si de dinainte s1 de dupa Teofanie avem perechi de pericope
stabilite pentru fiecare situatie, tot astfel, de-a lungul intregului
an liturgic, apostolele si evangheliile se misca in pereche. Cu
alte cuvinte, ceea ce se intampla astazi in timpul perioadei
Triodului si Penticostarului si in saptamanile lui Matei, este
valabil pentru intreg ciclul de pericope. Exceptie se face astazi la
Duminicile mutate ale lui Luca, in timpul carora se muta
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numai pericopa evanghelica, fara sa fie urmata de apostolul
el. Cred insa ca este vorba despre o greseala, care se datoreaza
conectaril gresite a pericopelor apostolice cu glasurile si
eotinalele, asa cum vom vedea mai departe, si nu cu pericopele
evanghelice, asa cum ar trebui.

Acum, de ce anumite pericope apostolice au fost puse in
legatura cu anumite pericope evanghelice, adica daca exista
vreun motiv evident sau mai putin evident care sa fie criteriul
acestel insotiri, nu este un lucru usor de constatat. Trebuie
totusl sa recunoastem ca in ceea ce priveste citirea continua
a apostolelor s1 evangheliilor, cel care au alcatuit sistemele
pericopelor au avut de infruntat dificultati serioase, daca
intr-adevar au urmarit sa atinga vreo unitate tematica sau
de alta natura intre pericopele citite impreuna. Alegerea lor
trebuia sa se faca din texte care urmau o ordine prestabilita
de la inceput. Din mutarile capitolelor si alegerile facute, cel
putin pentru pericopele sambetelor si Duminicilor, constatam ca
ceva au urmarit si au si reusit pe cat a fost posibil s1 oarecum in
parte. De exemplu: in Duminica Slabanogului Apostolul si
Evanghelia relateaza vindecarea unor paralitici; Duminica a Il-a
a lui Matei s1 a II-a a epistolelor vorbesc despre propovaduirea
Evangheliel, a XIV-a a lu1 Matei s1 a XIV-a a epistolelor
despre logodna/arvuna si nunta. Asemenea inrudiri de sens
am notat s1 in raspunsul de la intrebarea cu nr. 430, intre
Evanghelia despre Zaheu s1 Apostolul Duminicii a XXXI-a s1
intre pericopa cananeencei si Apostolul Duminicii a XXXII-a,
care, dupa vechea randuiala corecta, se citeau impreuna. In
aceste 1nsotiri ale pericopelor Duminicilor lui Luca si ale
apostolelor lor putem sa notam multe paralele: la chemarea
apostolilor din Duminica [-a a lui Luca se potriveste Apostolul
Duminicii a XVII-a, care cuprinde indemnul lui Pavel catre
credinciosi: ,iesiti din mijlocul lor si va osebiti...” (II Cor. 6,
17); cu Evanghelia a II-a a lui Luca, care vorbeste despre
facerea de bine si imprumut, Apostolul Duminicii a XVIII-a, care
propune ,darul cu voie buna”, care ,impartit-a, dat-a saracilor”
(I Cor. 9, 7-10); Evanghelia a VII-a a lui Luca despre credinta
femeii cu scurgere de sange si despre invierea fiiceil lui Iair si
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Apostolul (Duminicii a XXIII-a) despre mantuirea prin credinta
s1 invierea prin sicu Hristos a oamenilor morti. Evanghelia a
VIII-a a lui Luca despre bunul samarinean — ,aproapele”’ si
Apostolul e1 (al Duminicii a XXIV-a) despre Hristos, care a
distrus zidul din mijloc al despartiturii s1 a adus pace oamenilor;
Evanghelia a X-a a lui Luca, despre ridicarea femeii garbove si
Apostolul ei (al Duminicii a XXVI-a) despre ridicarea duhov-
niceasca a credinciosilor; Evanghelia a XII-a a lui Luca
despre leprosul recunoscator si Apostolul e1 (al Duminicii a XXV-a),
despre multumirea datorata lui Dumnezeu. Pericopa Duminicii
Fiului risipitor despre tanarul care si-a cheltuit ,averea cu
desfranatele”, si Apostolul ei despre fuga de desfranare; in
Duminica lasatului sec de branza, amandoua pericopele
vorbesc despre post. Toate acestea nu pot fi intamplatoare.

Oricare ar fi insa legatura launtrica dintre perechile
de pericope apostolice si evanghelice, un lucru este sigur, ca
aceste pericope sunt cate doud, citite in pereche timp de veacuri,
dupa traditia Bisericii. Aceste perechi sunt prezentate rupte
in Canonarii, care, de la ultimele Duminici ale lui Matei si
dupa, cele mai multe sunt gregite. Din 35 de Canonarii numai 7
leaga Evanghelia I-a a lui Luca cu Duminica a XVII-a a
epistolelor (,... voi sunteti templul lui Dumnezeu cel viu...”),
cu care este legata dintotdeauna. Mai jos dam tabelul pericopelor
citite impreuna conform Tipicului Sfintei Sofia, de la Duminica
a XI-a a lui Matei si pana la Duminica Fiului risipitor, adica
perioada marii anomalii:

a XI-a Matei — a XI-a a epistolelor
a XII-a 7 —a XII-a ”
a XIII-a 7 —aXIl-a ”
a XIV-a 7 —aXIVa ”
a XV-a 7 —a XV-a 7
a XVI-a 7 —aXVl-a 7
[-aalu Luca —aXVIl-a ”
all-a 7 —a XVIIl-a ”
a IIl-a 7 —aXIX-a 7
alV-a 7 —a XX-a ”

a V-a ” —a XX[-a ”
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a VI-a 7 —aXXIl-a ”
a VIl-a 7 —a XXIII-a ”
a VIII-a 7 —a XXIV-a ”
aIX-a ” —aXXV.a 7
a X-a 7 —a XXVI-a ”
a XI-a ” —a XXVIIl-a ”
a XII-a 7 —a XXVIII-a 7
a XIII-a 7 —aXXIX-a ”
a XIV-a ” —aXXX-a 7
a XV-a 7 —aXXXI-a ”
a cananeencei —a XXXII-a ”
a vamesului —a XXXIII-a”

a fiului risipitor  —a XXXIV-a”

Aceasta distrugere a vechilor perechi se datoreaza unei
greseli mai vechi si uneia mai noi. Cea veche, care apare siin
manuscrise, era inserarea Duminicii cananeencei la sfarsitul
pericopelor lui Matei, caracterizarea ei drept Duminica a
XVII-a si legarea ei cu Apostolul Duminicii a XVII-a si nu cel
al Duminicii a XXXII-a. Greseala mai noua se datoreaza
Canonariilor, care au pus in legatura glasul si eotinala cu
pericopa apostolica, despartind astfel Apostolul de Evanghelie.

4. Sistemul ciclicitatii celor opt glasuri, adica al celor
opt sdptamani, incepe si el tot din Duminica lui Toma si se
reia de-a lungul anului pana in vinerea saptamanii a VI-a a
Postului, adica pana la sfarsitul Postului Mare. Zilele de la
sambata luil Lazar s1 pana in sambata Saptamanii Luminate
se afla si de aceasta data in afara ciclului. Ciudatenia sistemului
ciclicitatii glasurilor in comparatie cu sistemul pericopelor
consta in faptul ca el incepe de Duminica si se sfarseste sambata.
In mod evident el urmeaza o alta traditie despre inceputul si
sfarsitul timpului sdptamanii, pe cea iudaica. Spre deosebire de
celelalte, el se desfasoara in anul liturgic aproape la fel ca
pericopele, insa fara nici o intrerupere sau mutare. Cand o
Duminica sau o saptamana cuprinde un praznic imparatesc,
glasul nu se socoteste pierdut, fie ca se canta impreuna cu cele
ale sarbatorii, fie ca nu, 1ar dupa aceasta ciclul se continua
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normal, ca si cand nu ar fi fost intrerupt. Din acest ciclu face
parte s1 Penticostarul, in care, incepand cu Duminica Noua
(a lui Toma) s1 pana la Duminica Tuturor Sfintilor, se consuma
sirul glasurilor. Chiar s1 in Duminica I-a (a lui1 Toma) si
saptamana eil, precum si la Cincizecime s1 siptamana ei, pentru
care sunt hotarate glasul 1 si, respectiv, glasul al 7-lea, este
evidenta prezenta lor, chiar daca troparele Octoihului ,se
odihnesc”. Pastele s1 Saptamana Luminata, luate aici ca o
singura zi, se afla in afara numararii si in afara sirului glasurilor.

Ce legatura au glasurile cu pericopele? Niciuna. Acest
lucru trebuie inteles pe deplin. Este vorba, de fapt, despre un
al doilea cicly, ulterior din punct de vedere temporal, independent
de ciclul pericopelor si nedecupat intru nimic din el. Acest
lucru nu l-au inteles alcatuitorii Canonariilor si de aceea au
creat o noua incurcatura. Siiata de ce:

Fiecare glas are pentru fiecare Duminica doua prochimene
ale Invierii si un aliluar. Primul prochimen este prevazut
pentru Evanghelia eotinald, al doilea pentru Apostol, iar
aliluarul pentru Evanghelia de la Dumnezeiasca Liturghie.
Aceste trei elemente sunt ,,ale Invieri1”, dupa cum sunt carac-
terizate de Tipicul Sfintei Sofia. Cu alte cuvinte, psalmii din
care provin fle sunt talcuiti de Parinti ca referindu-se profetic la
Inviere, fie titlurile lor au caracteristica »pentru a opta [zi]”
sau ,in ziua Sambetel”, fie, in fine, sunt psalmi de veselie si
sarbatoresti. Aceste elemente apartin Octoihului §i nu au
nicl o legatura cu sistemul anual al succesiunii pericopelor.
In Apostole s1in Tipice sunt puse la inceput sau la sfarsit in
tabele speciale, ca si prochimenele si aliluarele zilelor de rand,
pentru a putea f1 folosite usor. Determinarea locului lor initial
este usor de facut in perioadele lui Ioan s1 Matei, deoarece,
din pura intamplare, sunt in concordanta cu sirul Duminicilor.
De acolo mai departe insa, ele depind de mersul glasurilor si
nu de al apostolelor, dupa cum se intampla in Canonarii si in
Apostole, avand ca rezultat crearea multor erori.

5. In sfarsit, al treilea ciclu il constituie Evangheliile
eotinale ale Duminicilor. Si acestea incep din Duminica I-a,
Duminica lui Toma, si, dupa modelul revenirii glasurilor, se
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misca de-a lungul anului pana in Duminica a V-a a Postului.
Acest ciclu al Evangheliilor eotinale nu are nici o legatura cu
s1 este intru totul independent de ciclul anual al apostolelor-
evangheliilor si1 de ciclul glasurilor, prin urmare si de cele
opt prochimene anastasime ale lor (adica ale Evangheliilor
eotinale de la Utrenie) si1, cu atat mai mult, de cele opt prochi-
mene anastasime ale apostolelor s1 de pericopele apostolice.
Glasurile sunt opt, eotinalele unsprezece. Prin urmare, perioada
repetarii lor nu coincide cu perioada glasurilor si, acolo unde
se intampla, este ceva pur intamplator. Ele au numai un inceput
comun, ca si glasurile si pericopele, Duminica lui Toma. Mutéarile
lor, care se fac in perioada Penticostarului, se datoreaza altor
ratiuni, adica incercarii de f1 citite toate in aceasta perioada si de
a nu se citi pana la Inaltare «o Evanghelie eotinala care poves-
teste sau istoriseste Inaltarea», potrivit prevederii Evangheliarului.
Astfel se citesc: la Utrenia din Duminicile lui Toma, a
Mironositelor, a Slabanogului, a Samarinencii, a Orbului si a
Sfintilor Parinti, I-a evanghelie eotinalAé, respectiv a IV-a, a V-a,
a VII-a, a VIII-a s1 a X-a, la Utrenia Inaltarii a II-a eotinala,
iar la Dumnezeiasca Liturghie a lui Toma, a Inaltari si a
sambeteil de dinaintea Cincizecimii a IX-a, a VI-a si a XI-a
evanghelie eotinala. A II-a este parte a pericopel de la
Dumnezeiasca Liturghie din Duminica Mironositelor. Duminica
Pastelui raméne din nou in afara numarului. De altfel, citirea
Evangheliei la slujba Invierii este ceva mai nou. Si aici, punct de
inceput este tot Duminica Innoirilor, adicd Duminica lui Toma.

Alcatuitori Canonariilor, in incercarea lor de a planifica
succesiunea evangheliilor eotinale, le-au pus in legatura cu
glasurile, cu prochimenele apostolelor si cu pericopele apostolice
(care, in felul acesta, au fost dezlegate de insotirea lor cu
anumite pericope evanghelice), si au hotarat gresit succesiunea
pericopelor, s1 au tarat aceste greseli in practica noastra
liturgica si in editiile tiparite pana astazi.

Si, pentru a incheia acest raspuns foarte lung, nu gasesc
vreo incheiere mai potrivita decat aceea de a relua ultimele
cuvintele ale lui G. Mpecatoros din prologul Randuielii sale
din anul 1956, p. 10-11: «Ne infatisdm respectuos rugamintea
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catre Institutia Bisericeasca si catre Administratia acestei
Mitropolil, ca sa purceada la revederea cu multa cercetare a
Evangheliarului. Si aceasta deoarece suntem incredintati ca
printr-o lucrare serioasa se poate sa rezulte Evangheliarul
care hotaraste timpul citirii Evangheliilor si Apostolelor, curatat
nu numai de neconcordantele din el, dar s1 in acord cu
prevederile Tipicului si cu cele corecte de acest fel din vechea
randuiala. In felul acesta randuiala cuvenitd va domni si in
acest punct al cultului dumnezeiesc».

433

in anul 1984 Duminica Inchinarii Sfintei Cruci a
cazut in acelasi timp cu praznicul Buneivestiri.
Conform Tipicului, desi cele doua slujbe s-au
cantat impreuna, la Dumnezeiasca Liturghie s-
au omis Apostolul praznicului si Evanghelia Crucii.
Nu era mai firesc si, prin urmare, mai corect sa
se citeasca amandoua perechile de pericope,
cata vreme asa se face si la Sfantul Munte?

Tipicele mai noi in vigoare ale lui Constantin s1 Biolakis
prevad in situatia de mai sus citirea Apostolului Crucii si a
Evangheliei Buneivestiri. Pe baza acestei prevederi s-a facut
omiterea celorlalte doua pericope, deoarece in bisericile de
mir, dupa cum se stie s1 dupa cum am vazut in raspunsurile
precedente, nu se mai citesc pericope duble. In cazurile speciale
ale praznicului Buneivestiri s1 ale altor praznice asemanatoare,
dar mai ales in cuvantul inainte ,,Despre Apostol s1 Evanghelie”
al tipicului lui G. Biolakis (§ 12, p. 36-37, ed. M. Saliberou,
Atena 1921) au fost scoase prevederile respective, care, aplicand
principiul de a se citi numai o singura pereche de pericope la
Dumnezeiasca Liturghie, hotarasc cand anume sa fie preferate
Apostolul sau Evanghelia Duminicii sau al praznicului 1 cand
anume sa se zica numai pericopele prazniculul sau numai
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ale Duminicii. Prin definirea acestor prevederi cei doi autori
al Tipicelor noastre mai noi nu introduc o practica noua, ci o
retin pe cea care, inainte de ei, se impusese treptat in Biserica
Mare. Aceasta randuiala s-a impus prin Tipicele lor si in
Bisericile ortodoxe grecesti dependente sau influentate de
randuiala Patriarhiei ecumenice.

Dimpotriva, nici Tipicul Sfantului Sava si toate Tipicele
monahale mai noi care il urmeaza, precum nici Tipicul
slavon, nu cunosc aceasta omisiune a pericopelor, ci hotarasc
sa se citeasca pericope duble sau chiar triple, adaugand Apostolul
si Evanghelia Duminicii si pericopele praznicului sau ale
sfantului praznuit. Acest lucru se intampla, desigur, in acele
situatii in care slujbele se canta impreuna, nu la marile praznice
imparatesti, a caror sluyjba se canta singura, neamestecata cu
alte elemente, chiar daca se intampla sa cada Duminica.
Bineinteles, dupa cum se noteaza si in intrebare, aceasta
practica este cea mai exacta si logica. Cata vreme cele doua
evenimente sunt praznuite impreuna si ambele slujbe sunt
cantate impreund, cum ar fi rational sa se omita lectura care
apartine fiecareia si care constituie de multe ori si1 punctul
central in jurul caruia se invarte praznuirea si slujba, si care
va constitui subiectul invatdturii in predica ce va urma? In
cazul expus de intrebare precum si in situatiile asemanatoare in
care Bunavestire cade in celelalte Duminici ale Postului
Mare, acest lucru este destul de evident. In alte situatii este
chiar si accentuat. Spre exemplu, ramanand la Cuvantul inainte
al Tipicului lui Biolakis, daca Bunavestire cade in Sambata
lui Lazar sau in Duminica Floriilor, la Liturghie se citeste
numai evanghelia lui Lazar sau respectiv a Floriilor si nu a
praznicului, cea care relateaza evenimentul Buneivestiri. Acelasi
lucru se intAmpla dacd ar cidea praznicul IntAmpinarii in vreo
Duminica a Triodului. Dimpotriva, sunt omise evangheliile
Duminicilor dacd in acestea cad sarbdtori ale Inainte-
mergatorului, ale verhovnicilor si ale celor doisprezece Apostoli,
ale evanghelistilor, ale celor Trei Ierarhi si ale Sfintilor
Parinti de la Sinoadele Ecumenice. In cazul celor doua praznice
imparatesti ale Maicii Domnului se opereaza o oarecare
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echilibrare, de vreme ce Evanghelia Liturghiei praznicului se
muta la Utrenie. Din punct de vedere practic insa, folosul
este minim, de vreme ce Evanghelia praznicului este auzita
numai de putini credinciosi s1 este omisa in timpul marii adunari
a credinciosilor de la Dumnezeiasca Liturghie. De altfel, omiterea
evangheliilor Duminicilor, atunci cand cad in acelasi timp cu
praznicele sfintilor mari pe care le-am amintit mai sus, nu stiu
in ce masura se poate socoti in conformitate cu traditia biseri-
ceasca, care cu deosebita evlavie a fost intotdeauna alipita sirului
pericopelor din Duminici si nu se omiteau decat atunci cand
in Duminica aceea cadea unul din marile praznice imparatesti.

Aceasta randuiala a citirii pericopelor duble este preva-
zutd, dupa cum am spus mai sus, de Tipicul Sfantului Sava si de
toate manuscrisele mai noi ale Tipicelor aghiorite (de ex. ale
manastirilor Dionisiou, Grigoriou, Kostamonitou, Xiropotamou,
Panteleimonos g1 Sfantul Pavel, pe care le-am vazut),
precum g1 de tipicul urmat si astazi in Bisericile slave. La
Sfantul Munte evlavia pentru protectoarea locului sfant,
Preasfanta Nascatoare de Dumnezeu, se exprimi si prin
citirea Apostolului si Evangheliei Nascatoarei de Dumnezeu
in paralel cu pericopele din sirul continuu la aproape cele
mai multe Liturghii din an, cu tendinte chiar de intaietate a
Apostolului si Evangheliei Nascatoarei de Dumnezeu.

Graitoare este nota din codicele Kostamonitou 287 din
secolul al XVI-lea, care leaga aceasta practica de numele patri-
arhului de Constantinopol, Sfantul Filote1 Kokkinos: «Acel fericit
de pomenire patriarh, kir Filotel, zicea ca trebuie ca in toate aceste
praznice, la care se canta la Utrenie un canon al Nascatoarei
de Dumnezeu, sa se zica si la Liturghii apostol-evanghelia
Nascatoareil de Dumnezeu inainte de cea a Sfantului. Si daca
acest lucru se intampla, ca s1 in manastiri, la Liturghie, acela
(apostol-evanghelia Nascatoarei) sa fie trecut cu vederea,
este vadit ca se facea 1n astfel de manastir». (f. 153).

Practica de a se citi pericope duble trebuie ca este foarte
veche. Chiar daca nu gasim in manuscrise o prevedere generala
clara referitoare la aceasta, o intalnim in fiecare situatie
punctuala, fie obisnuindu-se sid se presupuna ca de la sine
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inteleasa, fie indicata lamurit. Astfel, Tipicele manuscrise pe care
le-a publicat A. Dimitrievski, Tipicul méanastirii Everghetidos
(cod. Atena 788 din secolul al XIII-lea), al manastirn Sfantului
Nicolae din Kasoula (cod. Barberini 69 III din anul 1205) si
alte Tipice monahale ale codicilor Sinai 1096 din secolul al
XII-lea, Vatopedi 320 (931) din anul 1346 si Simonos Petra
177 din secolul al XVI-lea prevad pericope duble in diferite
situatii de praznuire a Buneivestiri, chiar si atunci cand
cade chiar in Duminica Pastelui, precum si pentru multe alte
cazuri de praznice din calendar, daca se intampla ca acestea
sa cada Duminica. Acelasi lucru il prevede s1 Tipicul manastirii
Mantuitorulul din Messina din anul 1131, hotarand sa se
citeasca pericope duble pentru 9 si 25 Martie, pentru sambata
Lasatului sec de carne si pentru cea de dinaintea Cincizecimii.
In alta parte, iarasi, se subintelege sau se lasa la libera
alegere (de ex. pe 26 octombrie «de Sfantul Dimitrie, daca vei
vol s1 al cutremurului») sau in cazul altor sarbatori duble
alege Apostolul uneia si Evanghelia celeilalte (de ex. pe 1
septembrie, 1 ianuarie s.a.). Prevederea de la sarbatoarea
Schimbarii la Fata «de se va intampla sa fie Schimbarea la
Fata in z1 de Duminica, nimic din ale Invierii nu cantam, nici
Evanghelie eotinalda sau a Liturghiel Duminicii nu zicem», arata
ca numai in situatii de acest fel, de mari praznice imparatesti,
se putea omite Evanghelia ,,de rand” a Duminicii.

Rezumand marturiile de mai sus, putem sa concluzionam
ca ceva sigur concluzia ca potrivit Tipicelor manastiresti din
secolul al XII-lea (adica de acolo de unde ajung informatiile
surselor noastre) pana astazi, potrivit celel mai vechi traditi
cu siguranta, atunci cand un praznic cade Duminica si slujba
Invierii se canta impreuna cu slujba praznicului, atunci se
citesc pericope duble, a Duminicii s1 a praznicului.

Care era oare practica paralela in bisericile de mir
inainte de impunerea siin cadrul lor a tipicului manastiresc?
Din nefericire, marturiile care s-au pastrat sunt foarte putine si
nu atat de clare. Aproape singura sursd cunoscuta este
Tipicul Sfintei Sofia din Constantinopol din codicii Patmos
266 si T. Stavrou 40 din secolul al X-lea. De asemenea, Tipicul
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parohial al Sfintei Sofia din Tesalonic pe care l-a scris
Sfantul Simeon al Tesalonicului (+ 1429) si se pastreaza in
codicele Atena 2047 nu vorbeste despre lecturi. Dimpotriva,
primul retine pentru flecare sirbatoare a Sinaxarului si pentru
fiecare zi a Triodului si Penticostarului pericopele prevazute
a fi citite la Dumnezeiasca Liturghie, precum si inceputul si
sfarsitul apostolelor si evangheliilor din sambetele si Duminicile
anului, de la Cincizecime si pana la Duminica lasatului sec
de carne. Pentru multe sarbatori si pomeniri duble ale sfintilor
are pericope duble (,s1 alt Apostol”, ,s1 un alt Apostol”, ,se
zice sl acesta”, ,se zice si un alt Apostol” sau ,,altd Evanghelie”,
,51 o alta Evanghelie” etc.). Nu spune insa nimic clar daca
citeau neaparat ambele pericope sau daca alegeau una sau
alta. Primul caz este cel mai probabil (vezi ,se zice si...”). Iarasi,
la alte sarbatori duble nu are pericope duble, ci Apostolul
uneia si Evanghelia celeilalte. Despre situatiile in care o
sarbatoare cadea in zi de Duminica nu vorbeste in mod special.
Poate insa ca aceasta tacere sa fie un argument pentru citirea
dubla a pericopelor. Altfel, ar fi trebuit sa existe o prevedere
speciala sau generala, dupa caz, care Apostol sau care Evanghelie
ar trebui sa fie preferata de fiecare data, cu atat mai mult cu
cat in practica Bisericii celei Mari era foarte des intalnita
praznuirea in zi de Duminica, prin mutare, a pomenirii
Parintilor de la Sinoadele Ecumenice si a altor sfinti mari.
De altfel, in Praxapostole si in Evangheliarele care ne-
au ramas in manuscris gl care pastreaza practica bisericilor
de mir, sunt retinute la Sinaxar de obicel doua sau trei pericope
pentru fiecare din sfintii praznuiti. Nici aici insa nu se indica
daca se citeau toate pericopele sau daca faceau vreo alegere.
Este, in orice caz, fara indoiald ca pentru praznicele mari
(Craciun, Boboteaza, Inaltarea Sfintei Cruci) care aveau pericope
ale inainte-praznuirii si dupa-praznuirii, se citeau mai multe
apostole sau evanghelii. Despre aceste cazuri exista si o prevedere
tipiconala in Evangheliarul din codicele Paris 194 A si din
anul 1255: «la dupa-praznuirile Nasterii lui Hristos, adica
din 28 pana in 31 se pun intai cele ale dupa-praznuirii din fiecare
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z1¢1, in felul acesta, cele ale sfintilor sunt lasate la urma. Tot asa
s la inainte-praznuirile Luminilor (Bobotezei) si la dupa-praznuiri».
Atunci cand tipicul monahal s-a impus si in bisericile
de mir, cu siguranta ca se citeau pericope duble, dupa cum
arata practica actuala a Bisericilor slave. Cand si de ce s-a
limitat citirea la o singura pereche de pericope nu putem sa
stim cu exactitate. Cu siguranta ca acest lucru s-a intamplat
in perioada turcocratiei si neaparat trebuie ca s-a incadrat in
intreaga incercare de micsorare a lungimii slujbelor monahale si
de adaptare la posibilitatile credinciosilor care traiau in lume,
bineinteles, atunci cand s-a inddtinat savarsirea Liturghiei
legatd de Utrenie. Intr-o prima faza pericopele slujbelor s-au
axat pe elementul biblic (catismele Psaltirii, psalmii aprinderii
luminii si ai laudelor, stihologia Odelor, lecturile din Vechiul
Testament de la Vecerniile Craciunului, Bobotezei si Sambetei
celei Mari). Mai tarziu s-au extins si la imnografie (pesnele
canoanelor, antifoanele Dumnezeiestii Liturghii). In prima faza
a adaptarilor trebuie ca a inceput si omiterea pericopelor duble
la Dumnezeiasca Liturghie, care s-a si impus in cele din urma.
Intr-un raspuns precedent am notat faptul ca nu este
usor sa ne intoarcem la sistemul mai vechi de citire al pericopelor
duble la Dumnezeiasca Liturghie si poate nici de dorit, daca este
vorba sa se reia de fiecare data aceleasi pericope ale Sinaxarului
In anumite situatii serioase, insd, prin exceptie, si indeosebi
atunci cand pericopa apostolicd si1 evanghelica se refera la
evenimentul praznuit, ar trebui sa se spuna pericope duble.
Astfel de situatii sunt si praznicele intémpinérii s1 Buneivestiri,
atunci cand cad in zilele de Duminica in Triod. Poate ca acelasi
lucru ar putea sa se intample si in toate Duminicile care cad
in aceeasi zi cu sarbatorile Maicii Domnului si cu sarbatorile pe
care le-am amintit la § 42 al Cuvantului inainte al Tipicului,
chiar daca numai in bisericile care au hramul anumitor sfinti,
atunci cand acea praznuire cade in zi de Duminica. Aceasta ar
simplifica, bineinteles, mai corect si mai traditional, prevederile
destul de incalcite ale Tipicului si ar micsora si greselile
inerente care s-ar face la aplicarea acestor prevederi.
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434

Ce tropar trebuie sa se cante la Shmbata Mortilor
de la Cincizecime 1n loc de ,,Am vazut lumina
cea adevarata...”: ,Pomeneste-ne, Milostive, si pe
noi...” sau,,Cel ce prin adiancul intelepciunii...”?

Noile Tipice cunoscute, cel al lui Constantin si cel al
lui Biolakis, nu consuna in acest punct. Primul hotaraste pe
,<Pomeneste-ne, Milostive...” din Sambata Mare, iar al doilea
,»,Cel ce prin adancul intelepciunii...”, adica troparul mortilor,
adica al zilei, deoarece socoteste ca ,Pomeneste-ne, Milostive...”
nu este potrivit (vezi nota 14 de la p. 388 a editiel din 1921:
... 1ar Tipicul lui Constantin nu stim de unde a pus si astazi
troparul din Sambata Mare: ,,Pomeneste-ne, Milostive...”, pe
care Comisia il gaseste nepotrivit, si a hotarat primul tropar
al sufletelor...”). Tipicul Sfantului Sava nu vorbeste deloc despre
aceasta problema. Pe de alta parte manuscrisele mai noi ale
Tipicelor aghiorite fie tac, cum e cazul Tipicului manastirii
Sfantului Pavel, fie hotarasc troparul ,,Pomeneste-ne, Milostive...”,
cum face Tipicul de la manastirile Grigoriou, Dionisiou,
Kostamonitou si cel al ieromonahului Metodie, fie prefera pe
,Cel ce prin adancul intelepciunii...”, ca Tipicul manastirii
Xiropotamou. Poate ca aceeasi diversitate o prezinta si
celelalte Tipice monahale mai noi ale manastirilor de la Sfantul
Munte sau chiar si din afara lui, care nu ne sunt accesibile.
Poate ca aceasta nu ar folosi foarte mult, deoarece astfel de
subiecte nu se rezolva oricum prin sistemul ,majoritatii”.

Doua motive fac ca raspunsul sa fie dificil: in primul
rand faptul cd Sambata mortilor de la Cincizecime se afld intre
odovania praznicului Inaltirii (vineri) si sirbdtoarea Cincizecimii.
Astfel, nu este cu putinta ca in timpul el sia se cante
Jnaltatu-Te-ai intru slava...”, deoarece s-a odovait praznicul,
nici ,,Binecuvantat esti, Hristoase Dumnezeul nostru...” de la
Cincizecime sau ,Am vazut lumina cea adevarata...”, care incepe
sa se cante din lunea Sfantului Duh. Exemplul paralel cu
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sambata lasatului sec de carne nu ne ajuta, deoarece acolo se
canta ,,Am vazut lumina...”, care nu-si are locul aici.

A doua dificultate provine din lipsa marturiilor mai
vechi, care ar f1 putut clarifica problema. ,,Am vazut lumina...”
sau troparele care se canta in locul luil n-au fost introduse de
prea multa vreme in cadrul Dumnezeiesti Liturghii, ci mai
curand in perioada turcocratiei. De aceea nu avem marturii
despre acestea nici din manuscrise, nici de la Parintii care
au talcuit Dumnezeiasca Liturghie. Fericitul de pomenire
profesor Panaiotis Trembelas ne incredinteaza ca in cele 80
s1 mai bine de manuscrise pe care le-a folosit pentru editarea
Liturghiilor, in niciunul nu apare ,Am vazut lumina...”, i nici
vreo dovada despre folosirea altui imn in locul lui (,Cele trei
Liturghii dupa codicii existenti in Atena”, Atena 1935, p. 149).
Desigur, aceasta nu inseamna ca pana in secolul al XVIII-lea,
momentul pana la care ajung manuscrisele pe care le-a cercetat,
nu se introdusese ,,Am vazut lumina...”. Tacerea lor se explica si
prin conservatorismul traditiei si al copistilor textelor
liturgice, precum si din faptul ca nu-1 interesa pe preotii
pentru care erau destinati acesti codici nimic din ce ar fi
trebuit sa spuna poporul in acest moment. Nici in diferite Tipice
vechi care se pastreaza nu se vorbeste despre aceste tropare,
fie pentru ca nu se cantau inca, fie pentru ca ,se ziceau din
obignuinta” §1 nu potrivit vreunei randuieli oficiale si exacte.
Aceasta explica atat tacerea, cat si diferentele Tipicelor mai noi.

Ca sa putem sa intelegem si, prin urmare, si dam o
dezlegare corecta, pe cat este cu putinta, la aceasta problema, va
trebui sa facem un mic recurs, neaparat putin ipotetic, la
traditia legata de ea.

Diferitele surse marturisesc ca chinonicul nu se canta
numal in timpul impartasirii preotilor, ca astazi, ci se continua
s1 in timpul impartasirii poporului. Invitarea poporului de a
se apropia de Dumnezeiasca impértésanie, prin cuvintele
,Cu fricd de Dumnezeu...” — sau initial numai prin ,Apropiati-va”
—, nu exista, 1ar atunci cand s-a introdus ea nu intrerupea
cantarea chinonicului. Nici macar binecuvantarea ,Mantuieste,
Dumnezeule, poporul Tau...”, care pecetluieste Dumnezeiasca
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Impartisanie, nu exista initial. Chinonicul se intrerupea
atunci cand se termina impartasirea clerului si a poporului
si 1mediat se canta ,Sa se umple...”, cantare care, potrivit
Cronicii Pascale, a fost introdusa la Dumnezeiasca Liturghie
in anul 624 de patriarhul Serghie. Ceva paralel avem si la
Liturghia Sfantului Iacov, unde, dupa impartasirea credinciosilor
si sfarsitul chinonicului se adauga ,,Sa se umple gura mea de
lauda Ta, Doamne...”, fara intercalarea vreunel binecuvantari
de tipul ,Mantuieste, Dumnezeule, poporul Tau...”. ,Cronica
Pascald” scrie referitor la aceasta: «Dupa ce s-au impartasit
toti cu Sfintele Taine... s1 a fost cantat ultimul stih al chino-
nicului, se zice g1 acest tropar: S se umple..”». Aceasta practica
foarte veche o gasim destul de deslusita la Liturghia Darurilor
mai inainte sfintite. Chinonicul ei este, dupa cum se stie,
versetul 9 (,,Bine voi cuvanta pe Domnul in toata vremea...”).
Ceea ce se canta dupa ,,Mantuieste, Dumnezeule, poporul Tau...”
nu este altceva decat repetarea primului stih al psalmului g1
a stihului chinonicului cu o oarece mica adaugire (,Bine voi
cuvanta pe Domnul in toatd vremea, pururea lauda Lui in
gura mea [Painea cea cereasca s1 paharul vietil] gustati si
vedeti ca bun este Domnul. Aliluia. Aliluia. Aliluia.”).

Din cauza faptului ca poporul nu se apropia foarte des
de Dumnezeilasca Impartasanie, in acest moment au aparut
oarece schimbari. Chinonicul s-a limitat numai la momentul
impartasirii clerului si s-a separat de ,,Sa se umple...”, care,
in cele din urma3, s-a pierdut in bisericile de mir vorbitoare de
limba greaca. Simbolismele hristologice, de altfel, au provocat
introducerea lui ,Totdeauna, acum si pururea...” si a altor
cuvinte sau gesturi intru pomenirea Inaltarii Domnului, al carei
simbolism fusese localizat in acest moment al Dumnezeiestii
Liturghii. In paralel s-a propus si simbolismul pogorarii Sfantului
Duh din ziua Cincizecimii, fie prin interpretarea simbolica a
aducerii de tamaie care se face in acel moment (vezi Gherman al
Constantinopolului, Istorie bisericeasca si vedere misticd si
Teodor al Andidelor, Introducere pe capitole, 38: «lar ultima
cadire inseamna harul Sfantului Duh, dat prin insuflarea
Apostolilor, dupa Inviere»), fie prin modificarea frazei
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,Binecuvantat este Dumnezeul nostru, totdeauna...” in
,Binecuvantat este Dumnezeul nostru, Cel ce lumineaza si
sfinteste...” (sulul manastirii Esfigmenou din anul 1306), fie
introducerea de tropare, cum ar fi ,jmpérate ceresc...” sl
,2Doamne, Cel ce pe Preasfantul Tau Duh...”, care se ziceau de
catre preot inainte de impartasirea credinciosilor (cod. Patmos
719, sec. XIII). Si folosirea ,,caldurii” a fost un motiv de ridicare a
el la simbolisme asemanatoare. Dupa Nicolae Cabasila, apa
calda arata «pogorarea Sfantului Duh peste Biserica... Caci
apa, fiind apa [prin firea ei] si impartasindu-se de foc, arata
pe Duhul cel Sfant, care este numit s1 apa, dar care si ca foc
s-a aratat atunci cand s-a pogorat peste ucenicii lui Hristos.
Iar timpul acesta inseamna timpul acela (al Cincizecimii
n.n). Caci atunci s-a pogorat ca sa plineasca toate cele ale lui
Hristos, 1ar acum, cand se desavarsesc Darurile, se pune aceasta
apa» (Talcuirea Dumnezeiestit Liturghii, cap. XXXVIII). Punerea
el in Sfantul Potir era insotita de fraza ,,Caldura Sfantului
Duh” (vezi si ,,Plinatatea Sfantului Duh” din timpul unirii) si
troparul canonului Cincizecimii ,Baia dumnezeiasca a
nasterii din nou...” (in multe manuscrise din secolul al XVI-lea si
dupd). In aceastad atmosfera putem s incadram si sa interpretim
s1 introducerea troparului de la Vecernia Cincizecimii ,Am
vazut lumina cea adevarata...”, care se potriveste in mod
desavarsit cu comentariile lui Cabasila.

In timpul Pastelui, insa, siin timpul praznicelor impara-
testl s-a socotit nepotrivitd cantarea acestuil tropar. Era firesc,
poate prin imitarea slujbelor Vecerniei si Utreniei, sa se prefere
troparul fiecarei sarbatori, care era mai rapid, de praznic si
mai cunoscut de popor. Pentru Joia Mare s-a hotarat troparul
,Cinei Tale celei de taina...”, care se canta si ca chinonic in acea
zl. Repetarea lui dupa impéartasire si cuvintele ,Mantuieste,
Dumnezeule, poporul Tau...” amintesc de practica foarte veche a
repetarii stihului chinonicului, cum am vazut la Liturghia
Darurilor mai inainte sfintite. ,Pomeneste-ne, Milostive, si
pe nol...” (troparul care apare intaiul in sirul troparelor fericirilor
glasului al II-lea de la Liturghia din Duminica mironositelor
— nu 1nsa si in Octoih — si la slujba inmormantarii monahilor)
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seamana cu un refren foarte vechi, care poate fi pus in legatura
cu troparul ,,Cinei Tale celei de taina...”, cu al carui sfarsit are
multe puncte comune (talhar, ,aducandu-ti aminte” — pomeneste-ma,
imparatie). Poate ci nu este intamplator faptul ca se afla in
acest loc, ca un tropar preferat pentru Joia Mare, potrivit
Tipicului lui Constantin (dar numai la prima editie): «Iar in loc de
,2Am vazut lumina”, iarasi ,,Cinei Tale”. Iar de vei voi, spune
troparul ,,Pomeneste-ne, Milostive, si pe noi...”». Acest tropar
este prevazut de toate Tipicele noi pentru Sambata Mare.
Acum, pentru sambata Cincizecimii avem de ales dintre
doua posibilitati: a) imitarea practicii praznicelor imparatesti si
b) imitarea Sambetei Mari. Cred ca este de preferat a doua.
Sambata mortilor nu este un praznic imparatesc, iar troparul ei
este mai degraba unul de pocainta si de tanguire decat unul de
veselie, prin urmare mai potrivit pentru a exprima sentimentele
credinciosulul care s-a impartasit de Cina Domnului. De
altfel nici nu se potriveste ca in prima sambata a mortilor sa
se cante ,Am vazut lumina...”, iar in a doua ,,Cela ce prin
adancul...”. Troparul ,,Pomeneste-ne, Milostive, si pe noi...” este
s1 tropar imparatesc si este 1 mai potrivit cu tema Dumnezeiestii
Impirtasiri. Se armonizeazi mai bine si cu ,,Pomeneste-ne”, care,
dupa cuvantul talharului, se reia atat de des la Dumnezeiasca
Liturghie (vezi ,Pe voi pe toti si va pomeneascd Domnul
Dumnezeu...”, ,Pomeneste, Doamne...”, ,Pomeneste-ma, Stapane”
etc.), s cu tema Imparatiei cerurilor, cu doxologia cu care incepe
Dumnezeiasca Liturghie si in atmosfera careia se misca si se
desfasoara taina Dumnezeiestii Euharistii (vezi ,intru imparatia
cerurilor plinatate”, ,intru imparatia cerurilor mostenire” etc.).
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435

In pericopa din Evanghelia dupa Matei pe care o
citim la Vecernia din Vinerea Mare se zice ca unul
dintre talharii rastigniti il hulea pe Hristos iar celalalt
il certa pe cel care hulea si zicea ,,Pomeneste-ma,
Doamne,...”. Putin mai departe scrie: ,In acelasi
chip il ocarau si talharii cei impreuna-rastigniti
cu EI”. Nu exista o oarecare nepotrivire aici,
care bineinteles este comentata de unii?

Lunga pericopa mentionata mai sus este intitulata ca
facand parte din Evanghelia dupa Matei, insa, dupa cum se
arata s1in trimiterile care sunt scrise de obicei la inceputul sau
pe marginea pericopelor, are doua insertii, una din Evanghelia
dupa Luca si una din Evanghelia dupa Ioan. Astfel, desi textul
lui Matei curge normal (cap. 26 v. 1-61), intre versetele 38 si
39 sunt inserate patru versete din Evanghelia dupa Luca (23,
39-42), 1ar intre versetele 54-55 sapte versete din Evanghelia
dupa Ioan (19, 31-37). Acest lucru se intampla, evident, pentru a
se completa lipsurile din relatarea lui Matei, in primul caz
pocdinta unuia dintre talhari, iar in al doilea impungerea
coastel lui Hristos. Acest mod de completare reciproca a
evanghelistilor intr-o pericopa este marturisit si de Tipicul
Sfinteil Sofia din Constantinopol din codicii Patmos 466 si T.
Stavrpu 40 din secolul al X-lea: ,,Evanghelia dupa Matei, cap.
317 ,In vremea aceea, au facut sfat toti...” si zice pana la ,s1
unul de-a stanga”, si se intoarce catre cea dupa Luca, la cap.
337, s1 zice: ,1ar cel ce treceau pe acolo il huleau” si zice pana
la ,cu adevarat Fiul lui Dumnezeu a fost Acesta”, si se
intoarce la Evanghelia dupa Ioan, cap. 205: ,Deci iudeii, ca
sd nu ramana pe cruce’ s1 zice pana la ,vor vedea pe Cel pe
care L-au impuns” si 1arasi se intoarce la cea dupa Matei, la
cap. 347:,,S1 erau acolo femei multe”, sfarsit: ,,Janga mormant”™”.
Un caz asemanator avem si la Evanghelia de la Vecernia din
Joia Mare, unde relatarea principala este luata din Evanghelia
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dupa Matei1 (26, 1 — 27, 2), cu doua pericope care completeaza
relatarea, una din Ioan (13, 3-17, spalarea picioarelor) si una
din Luca (22, 43-45, aratarea ingelzului in Ghetsimani). Nici
aici insertiile nu fac probleme. In cazul pericopei de la
Vecernia din Vinerea Mare exista intr-adevar o problema, pe
care foarte putini o remarca, dar asta nu inseamna ca nu
este destul de serioasa.

Este cunoscut faptul ca intre relatarile evanghelistilor
existd anumite deosebiri care au legatura de obicel cu ama-
nuntele evenimentelor istorice. In cazul de fata Matei (27,
44) scrie ca amandoi talharii rastigniti impreuna cu lisus il
huleau pe Iisus, iar Luca (23, 39-42) spune ca numai unul
hulea, in timp ce celalalt il certa pe cel hulitor s1 zicea catre
Iisus ,,Pomeneste-ma, Doamne,...”. Talcuirile sfinte, urmand
parerea lui Hrisostom, impaca cele doua istorisiri: «Cum dar
Luca zice ca unul certa? Amandoua s-au intamplat: caci mai
intdl amandoil ocarau, dar dupa aceea nu» (Sfantul Ioan
Gura de Aur, Comentariu la Evanghelia dupa Matet, Omilia
87, 2). In pericopele slujbei Sfintelor Patimi si ale Ceasurilor
imparatesti din Vinerea Mare se citesc amandoua relatarile,
a lui Mate1 (27, 33-54 — Evanghelia a VII-a s1 27, 1-56 —
Evanghelia Ceasului I) si a lui Luca (23, 32-49 — Evanghelia
a VIII-a s1 aceeasi pericopa — Evanghelia Ceasului al VI-lea).
Aici insa, deoarece textul este prezentat ca ceva unitar si in
titlul lui pericopa este pusa in intregime pe seama lui Matei,
diferenta dintre relatari se vede, pentru cei care iau aminte,
ca o antinomie reala in textul aceluiasi evanghelist.

Talcuirea lul Hrisostom normalizeaza lucrurile, dar nu
intru totul. Aici, in curgerea textului, vine mai intai pocainta
unui talhar s1 dupa aceea ocararea lui Hristos din partea aman-
durora. Trebuie sd marturisim ca lipirea pericopelor s-a facut
oarecum stangaci, fara sa se 1a aminte inversiunea pe care o va
produce inserarea in acel moment a versetelor respective din
Evanghelia dupa Luca. Ar fi fost mai bine s1 mai conform cu
evolutia istorica a evenimentelor si cu lamurirea interpretativa a
lui Hrisostom daca versetele 23, 39—42 din Luca s-ar fi inserat
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intre versetele 44 si 45 din Mateil, adica dupa cuvintele ,in
acelasi chip il ocarau si talharii cei rastigniti impreuna cu EI”.

Acest lucru nu ar fi greu de facut de catre o comisie
interortodoxa de diortosire responsabila, care ar opera corectura
cartilor liturgice si imbunatatirea sistemului pericopelor pe
baza datelor traditiei s1 a principiilor ermineutice si ale criticii
textuale a Sfintelor Scripturi.

436

Care este tipul corect de apolis in Duminica Floriilor:
,Cel ce pe manz de asin... pentru mantuirea noastra”
simplu sau ,,Cel ce pe manz de asin... si care a
inviat din morti”?

Apolisul din Duminica Floriilor se face, dupa cum scrie
in toate Molitfelnicele si Liturghierele, prin ,caracterizarea
speciala”, dupa cum o numeste Tipicul, a acestui praznic
imparatesc: ,,Cel ce pe manz de asin a primit a sedea pentru
mantuirea noastra, Hristos, adevaratul Dumnezeul nostru”.
In aceastd Duminici nu se cantd cantiri ale Invierii sl nicl
nu se zice la Utrenie ,Invierea lui Hristos vizand...”. Acelasi
lucru se intampla siin Duminica Cincizecimii si in celelalte mari
praznice imparatesti, cand cad in z1 de Duminica. Apolisul
lor este neamestecat, dupa cum neamestecata este si slujba lor,
sl nu se canta in aceste praznice cantari ale Invierii. Tipicul
in vigoare (G. Biolakis, ed. M. Saliberou, Atena 1921, § 16 ,Despre
apolis in general”, p. 12) vorbeste despre unirea apolisului
prazniculul imparatesc cu cel al Invierii (,Cel ce s-a nascut
in pestera si in lesle s-a culcat pentru mantuirea noastra si
care a inviat din morti”’) numai pentru Duminicile de dupa-
praznuire s1 odovaniile praznicelor imparatesti, daca se intampla
si cadd Duminica, «cand se si pun primele cantarile Invierii la
Vecerma de sambata seara, la Utrenia de Duminica si la Liturghie».
Aici, iIn Duminica Floriilor, aceasta prevedere nu se aplica,
deoarece in mod clar este vorba despre o z1 principala de praznic
imparatesc si nu se canta in ea nimic din cele ale Invierii.
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Nu ar trebui sa fie nevoie sa se staruie mai mult asupra
acestel teme. 31 cel ce scrie s-a intamplat sa auda aceasta
unire neinspiratd a apolisului Floriilor cu cel al Invierii.
Poate ca se datoreaza nestiintel, ori poate unei proaste
interpretari a prevederilor pe care le-am amintit mai sus
care se refera la Duminicile de dupa praznuire ale praznicelor
imparatesti. Si la Sfantul Munte s1 in Bisericile slave apolisul
Duminicii Floriilor se face fara ,,Cel ce a inviat din morti”.

Ca sa formulam mai corect raspunsul ar trebui sa spunem
nu ca din cauza ca nu se canta cele ale Invierii sl nu se zice
,Invierea lui Hristos vazand...” nu se adauga si1,,Cel ce a inviat
din morti” la apolis (dupa cum simplist se spune de multe ori), ci
ca deoarece praznicul imparatesc al Florilor se impune, el elimina
caracterul de inviere al Duminicii si, din aceasta pricind, nu
se cantd cele ale Invierii, nu se zice ,Invierea lui Hristos
vazand...” si nu se adauga ,,Cel ce a inviat din morti” la apolis.

437

De ce la Utrenia din Sambata Mare (slujba epitafului)
se spune de doua ori ecfonisul ,,Ca Tu esti
imparatul pacii...”, dupa starea a III-a a Prohodului
si dupa peasna a 6-a din canon?

438

Cand este corect sa se spuna ecfonisul ,,Ca Tu
esti imparatul pacii...” la slujba epitafului, imediat
dupa starea a III-a a Prohodului (cartea ,,Saptamana
Mare”) sau dupa Binecuvantari (Triod)?

Ecfonisul ,,Ca Tu esti imparatul pacii...” tine organic de a
sasea rugdciune eotinala ,[ti multumim Tie, Doamne Dumnezeul
mantuirili noastre...”, cu al carei sfarsit se leaga in ceea ce
priveste sensul: ,,... zdrobeste sub picioarele lor pe vrajmasii cel
nevazuti si potrivnici; ca Tu esti imparatul pacii...”. Dumnezeu,
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J2imparatul pacii” este capetenia si impreuna-izbavitorul
credinciosilor in lupta impotriva puterilor satanice potrivnice, a
,hevazutilor si1 potrivnicilor vrajmasi”. Aceasta rugaciune (si
ecfonisul ei) apartine slujbeil Utreniei asmatice sau parohiale, in
care este incadrata ca rugaciunea antifonului al VI-lea. Ea a
intrat si in Utrenia monahala prin influentd de la Utrenia
asmatica, la ectenia care se zice ,,dupa a sasea” oda a canonului.
In aceasta pozitie s-a pastrat numai ecfonisul ei, in timp ce
rugaciunea impreund cu ecfonisul se citeste, dupa cum se
stie, Impreuna cu celelalte rugaciuni eotinale in timpul citirii
celor sase psalmi. Conform acestor lucruri ecfonisul ,,Ca Tu
estl imparatul pacii...” se afla in pozitie corecta intre peasna
a 6-a a canonului sicondac la slujba Utreniei din Sambata Mare.

Astfel, la prima intrebare problema se pune de ce se repeta
acelasi ecfonis si la Prohod si care este, in acest caz, dupa a
doua intrebare, locul lui corect, dupa starea a IIl-a sau dupa
Binecuvantari. Aceasta deoarece editiile Triodului s1 Tipicul
Sfantului Sava 1l au dupa Binecuvantari, iar Tipicele lui Constantin
si Biolakis si foarte folositele editii ajutatoare ale Saptamanii
Mari (de la Patriarhia Ecumenica, Apostoliki Diakonia, Rigopoulos
etc.) o prevad dupa a III-a stare a prohodului, adica inainte de
Binecuvantari. Sa notam si faptul ca Triodul editiilor ,Fos” il
are de trei ori, adica dupa peasna a 6-a a canonului, dupa
starea a III-a a Prohodului s1 dupa Binecuvantari.

Pentru inceput trebuie sa lamurim faptul ca nu este
rar fenomenul ca la aceeasi slujba sa se reia acelasi ecfonis
de mai multe ori, fie deoarece doua rugaciuni diferite se incheie
cu acelasi ecfonis, fie deoarece ecfonisele sunt inserate
oarecum fara vreo regula in diverse momente ale slujbelor si
sunt alese arbitrar dintre ecfonisele stereotipe existente.
Astfel, de exemplu, la Dumnezeiasca Liturghie avem ecfonisul
,Ca Tie se cuvine toata slava...”, dupa ectenia mare, la prima
rugaciune a credinciosilor, chiar si la rugaciunea Vohodului
(chiar daca se zice in taina). La Utrenie ,,Ca milostiv si iubitor
de oameni...”, dupa troparele pentru imparati de la inceput si
dupa ectenia de la sfarsit. La Maslu ,,Ca al Tau este a ne
milui si a ne mantui pe noi...” in repetate randuri. La fel si la
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sluyjba inmormantarii ,,Ca Tu esti invierea si viata...”. De
asemenea la paraclise, la Maslu si in alte parti ,,Ca milostiv
si iubitor de oameni...”. Daca exceptam ecfonisul mortilor

(,Ca Tu esti invierea...”), ecfonisul ecteniei intreite (,,Ca milostiv
s1 iubitor de oameni...”), poate si1 ecfonisul amintit mai sus al
Maslului (,Ca al tdu este a ne milui...”), a caror repetare
deserveste un scop liturgic special si se face in mod studiat si
planuit, in toate celelalte cazuri distingem o oarecare neregu-
laritate in structura slujbei, de obicei o aranjare sau o lipire
ulterioara a elementelor liturgice, care nu s-a facut intr-o
perioada de inflorire liturgica.

In aceasta ultima categorie intra si cazul nostru. Pe
baza dovezilor tipariturilor pe care le-am amintit mai sus si
a marturillor manuscriselor pe care am putut sa le vedem,
1ata cum stau lucrurile in linii generale in legatura cu
evolutia slujbei epitafului in care este incorporat si ecfonisul
dublu (sau triplu) la care se refera cele doua intrebari.

Intr-o alta situatie am notat faptul ca slujba epitafului
constituie oarecum slujba de inmormantare a lui Hristos. Spre
sfarsitul ei, adica in timpul cantarii lente a trisaghionului
doxologieil — care se canta potrivit Tipicelor vechi «dupa obicei
este a se canta acesta la morti», de aceea este si caracterizat
de alte Tipice ca «trisaghionul mortilor» — se face purtarea
Evangheliei si ulterior a epitafului-aer, care Il inchipuie pe
Hristos cel mort. Cu acesta era initial infasurata Evanghelia si
sngroparea” lui se facea pe Sfanta Masa, mormantul si
tronul lu1 Hristos. Exact in acelasi fel si slujba inmormantarii
credinciosilor, dupa cum se observa clar din manuscrise i
din vechile tiparituri, nu este nimic altceva decat slujba Utreniei,
dupa cum Utrenie este si slujba epitafului, slujba inmormantarii
lui Hristos. Dupa cum am accentuat s1 altadata, epitaful,
baldachinul de astazi, nu este mormantul, ci patul mortuar al
lui Hristos, ,patul sfant al epitafului”’, dupa cum il numesc
anumite manuscrise, piatra pe care a fost intins, potrivit traditiei,
in jurul caruia se canta sluyjba inmormantarii, prohodirea, cantarea
tanguitoare de la mormant. Astfel, aceasta Utrenie-slujba de
inmormantare urmeaza firesc randuiala si planul cunoscut
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al Utreniel monahale: cei sase psalmi, ,,Dumnezeu este Domnul”
si troparele, ,Fericiti cei fara prihana in cale” (catisma),
Binecuvantarile sale s1 sedelnele, canonul, laudele s1 doxologia.
Lecturile se gasesc la sfarsit, potrivit randuielii vechi asmatice,
s1 sluba se incheie cu obisnuita ectenie intreitd, cu ectenia
cererilor si cu apolisul. Intre acestea se insereaza obisnuitele
ectenii si ecfonise. Aceasta randuiala este prevazuta de vechile
Tipice si acest lucru este evident, in pofida schimbarilor
intamplate intre timp, atat in Trioade, cat si1 in Tipicele tiparite,
ba chiar §1 in cartile liturgice ajutatoare mai noi pentru
Saptamana Mare. Si in Trioade, dar mai ales in Tipicele mai
noi si in tipariturile ajutatoare, randuiala este schimbata
tocmai din cauza modificarilor care s-au produs treptat; iar acest
lucru a avut repercursiuni asupra cursului firesc a slujbei.

Initial, slujba Utreniei din Sambata Mare, cel putin dupa
anumite Tipice vechi, nu cuprindea citirea stihurilor psalmului
,Fericiti cei fara prihana...” ca o catisma, de vreme ce stihologia
Psaltirii se termina in Joia Mare si se suspenda in timpul
celorlalte zile ale Saptamanii Mari. Mai tarziu insa, ,,Fericiti
cel fara prihani..” este introdus, evident prin imitarea slujbei
obignuite a iInmormantarii, al carei element vital s1 impresionant
era s1 continua sa fie, atat de mult incat cuvintele cu care
incepe catisma ,,Cel fara prihana”, ,Cei fara prihana” si ,slujba
inmormantaril” au ajuns sa se foloseasca adesea ca sinonime. In
perioada bizantinad tarzie, dupa cum se pare, diferiti imnografi
cunoscutl sau necunoscuti alcatuiesc scurte tropare pentru
cele trei stari ale catismel, care vor forma cunoscutul si iubitul
de popor ,,prohod”. Astfel, treptat, fiecare stih al catismei a dobandit
$1 un tropar, care se insera in timpul stihologiei acestui psalm,
dupa cum este formulat in Triod (deja din editia din 1522) si
dupa cum se face in anumite manastiri din Sfantul Munte si
in Patmos pana astazi. ,,Fericiti cei fara prihana” si Prohodul
se cantau in jurul epitafului si, din cate se pare, preotul
tamaia la inceputul fiecarei stari. Despre ectenii si ecfonise
nu se vorbeste initial. Este insa foarte posibil ca foarte repede,
larasi prin imitarea practicii de la slujba inmormantarii, sa
fi fost introduse intre stari mici ectenii si ecfonise.
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Care erau aceste ecfonise? Potrivit unui Tipic manuscris
mail nou de la manastirea Panteleimonos din anul 1841, care
insa se face ecoul unei randuieli mai vechi, primele doua ecfonise
nu erau altele decat ,Ca Tu esti invierea, viata si odihna
noastra, Hristoase Dumnezeule...”. Acelasi Tipic cunoaste insa si
o practica diferitd, cea de la Constantinopol, si noteaza:
«acest (ecfonis) nu se zice in Constantinopol». Este clar ca in
Constantinopol ziceau ecfonisele pe care le gasim in Trioadele
tiparite, in Tipicul Sfantului Sava si in alte manuscrise.
Adica, pentru sfarsitul starii I s-a preferat ecfonisul ,,Ca s-a
binecuvantat numele Tau...”, care in mod normal se gaseste
la Utrenie dupa cantarea Binecuvantarilor (vezi legatura dintre
,Binecuvantat esti, Doamne” — ,s-a binecuvantat numele
Tau”). Un alt Tipic, care se pastreaza intr-un manuscris al
manastirii Iviron, retinand, dupa cum se pare, ecfonisul ,,Ca
s-a binecuvantat numele Tau...” in pozitia lui initiala (dupa
Binecuvantari), prevede pentru starea I-a ,,Ca a Ta este
stapanirea...”, prin imitarea ecfonisului rugaciunii celui de-al
doilea antifon al Dumnezeiestii Liturghii. Acelasi Tipic, din
acelasi motiv, prevede la sfarsitul starii a III-a ecfonisul
antifonului al III-lea al Dumnezeiestii Liturghii ,,Ca bun si
iubitor de oameni...”. Dimpotriva, Tipicul Sfantului Sava,
Trioadele si toate tipariturile urmeaza aici o alta traditie.
Ele aseaza la starea a II-a un ecfonis neobignuit: ,Ca sfant
estl1 Dumnezeul nostru, cel ce pe tronul slavel heruvimilor te
odihnesti...”, poate influentat de participiu (,,Cel ce te odihnesti”)
si de inrudirea acestui ecfonis cu temele foarte dragi ale
imnografiel Sambetei celei Mari si chiar ale Prohodului (vezi
,Sus pe Tine pe tron...”, heruvimii, puterile ingeresti etc.).

La sfarsitul starii a ITI-a nu se face ectenie si1, prin urmare,
nici ecfonis. Si1 aceasta deoarece dupa ,Fericiti cel fara
prihand in cale” urmeaza intotdeauna cantarea Binecuvantarilor
(ale Invierii sau ale mortilor), care se leaga indestructibil cu
el si constituie un fel de stihiri ale lui. Stihul al 12-lea al
psalmului (,Binecuvantat esti, Doamne...”) se canta inaintea
psamului si a Binecuvantarilor, si acestui stih se datoreaza
s1 numele acestor tropare. Acest lucru este marturisit clar de
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tipicul Sfantului Sava, de Tipicul slavon si de manuscrise:
ylar dupa sférsitpl psalmulul nu zicem ,Slava. Si acum”, ci
indata troparele Invierii (sau troparele psalmului , Fericiti”),
glasul al 5-lea: ,,Soborul ingeresc”, ,,si dupa sfarsitul acesteia
(stari a III-a) indata Binecuvantarile”, ,,s1 indata (dupa starea
a ITI-a) troparele invierii”, s1 de Triod: ,,s1indata binecuvantarile
Invierii pe glasul al 5-lea”. Triodul insi are ,Slava. Si acum”
la ultimele doua tropare ale starii a III-a de la stihologia
psalmului. Astfel psalmul ,,Fericiti cei fara prihana” si1 Prohodul
sau dobandesc o oarecare independenta fata de Binecuvantari,
lucru care a usurat solutiile cele mai putin consacrate pe
care le vom vedea mai jos.

Dupa unitatea starii a II1I-a a Prohodului urmau, asa
cum am vazut, ,indatd” sau ,imediat”, adica fara sa se
intercaleze o ectenie si ecfonis, Binecuvantarile invierii, iar dupa
acestea cantarea se incheia, dupa obicei, cu ectenia mica, ecfonis
si sedelnele (,Cu giulgiu curat...”, ,Spaimantatu-s-au cetele...”).
Ce ecfonis se spunea aici? Potrivit randuielii Utreniei din
Duminici, in mod normal ar trebui si urmeze ecfonisul ,Ca
s-a binecuvantat numele Tau...”, care apare, asa cum am
vazut, in codicele Iviron si care se zice si in cazul paralel din
sambata lui Lazar. Acesta insa, dupa randuiala dominanta a
Tipicului Sfantului Sava, fusese deja mutat la sfarsitul stari I
de la psalmul , Fericiti cei fara prihana”. Astfel aici este preferat
ecfonisul ,Caci Tu esti imparatul pacii...”. Sa presupunem ca
aicl a fost atras de ultima strofa a stari a I1I-a ,,Pace Bisericii,
poporului Tau mantuire...”, cu care este evidenta inrudirea
acestul ecfonis (vezi ,pace”’ — ,imparatul paci1”, ,mantuire” —
»,s1 Mantuitorul sufletelor noastre”)? Poate ca este singura
explicatie posibild, daca avem in vedere faptul ca ultimele doua
tropare de astazi ale Prohodului la ,,Slava. Si acum” (,,0, Treime,
Dumnezeul meu...” si,Vazand pe Fiul tau...”) nu trebuiau sa
existe, de vreme ce, asa cum am spus, starea nu se incheia cu
SOlava., Si acum”. Astfel insd, acest ecfonis s-a dedublat,
lucru care nu trebuie sa deranjeze in mod special, daca
judecam dupa exemplele preexistente pe care le-am amintit.



140 RASPUNSURI LA PROBLEME LITURGICE

Raméane acum sa vedem cum de la pozitia sa initiala
(dupa Binecuvantari) ecfonisul controversat s-a aflat inainte
de acestea, la sfarsitul starii a treia a psalmului — prohodului
sau 1nainte si dupa Binecuvantari in Triodul editiilor , Fos”.

Prin dezvoltarea deplina a slujbei, dupa cum se prezinta
faptele in Triodurile tiparite, strofele Prohodului urcasera la
numarul mare de 185 de tropare (starea I — 75, a II-a — 62, a III-a
— 48) s1 inaintea fiecdrei strofe se canta un stih din psalmul
,Fericiti cei fara prihana”. In pofida dragostei pe care poporul o
nutrea pentru aceste imne atat de miscatoare, relativ usor
de cantat si de obicel simple in ceea ce priveste continutul si,
prin urmare, usor de retinut, cantarea lor, tocmai din pricina
lungimii lui, a inceput sa devina impovaratoare. Chiar si in
multe manastiri s-a aflat o solutie ,prin iconomie”, care este
marturisita de Tipicele mai noi §i care este aplicata in practica
si astazi: strofele Prohodului au fost separate de cadrul lor
liturgic normal, psalmul , Fericiti cei fara prihana”, pe care
aveau scopul sa il impodobeasca, s1 se canta toate impreuna,
fara stihuri. Psalmul ,,Fericiti cei fara prihana” se citeste in
intregime inainte de acestea. In bisericile de mir au ramas
numai strofele Prohodului, dar g1 acestea se cantau si se
canta la alegere, mai artistic, dar in mod evident mult mai
putine din cate sunt prevazute pentru fiecare stare.

Tipicele bisericilor de mir au continuat insa si pe o
alta directie, in mod evident in secolul trecut, dupa modelul
mutaril randuielii Evangheliei eotinale la Utrenia din Duminici.
Deoarece poporul nu vine atat de devreme la biserica si
Prohodul erau un element foarte iubit de popor, l-au mutat,
impreuna cu Binecuvantarile, din pozitia lor initiala, care
era imediat dupa ,,Dumnezeu este Domnul” si tropare, intr-un
moment mai potrivit cel mai multi. Au randuit mai inainte
canonul, iar Prohodul I-au mutat intre catavasia de la sfarsitul
pesneil a 9-a si ectenia de dupa, cu ecfonisul ei ,,Ca pe Tine Te
lauda toate puterile cerurilor...”, care introduce cantarea Laudelor.
Aceasta randuiala o gasim in Tipicele mai noi ale lui Constantin
s1 Biolakis si1in cartile ajutatoare tiparite pentru Saptamana
mare. Ea se tine astazi in bisericile noastre de mir.
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Propunerea a fost buna, desigur, cata vreme urmarea
deservirea poporului, dar nu stiu in ce masura aplicarea ei in
practica se poate caracteriza drept fericita. Acest lucru se vede
mai ales la ecfonise, care constitule, alaturi de ectenii, intr-
un mod oarecare, coloana vertebrala pe care se cladeste o
slujba. Mutand strofele Prohodului si Binecuvantarile, ei au
lasat in mod paradoxal sedelnele — care urmau citirii catismei
,Fericiti cei fard prihand” (,Cu giulgiu curat...”, ,Spaimantatu-s-au
cetele...”) s1 inaintea carora se punea initial ecfonisul ,,Ca s-a
binecuvantat numele Tau...” — si noul ecfonis ,,Ca Tu esti
impératul pacii...” , dupa mutarea primului ecfonis la starea
I a Prohodului. In felul acesta s-a introdus un nou ecfonis
care nu-si avea locul in Sambata Mare (ca si in Joia Mare si
la Paste) s1 care pune capat citirii Psaltirii, ecfonisul de dupa
prima stihologie de la Utrenie ,Ca a Ta este stapanirea...”.
Pe de alta parte, pentru a salva ecfonisul ,,Ca Tu esti imparatul
pacii...”, care se afla dupa Binecuvantari si care acum s-ar fi
ciocnit cu ecfonisul de dinainte de laude (,Ca pe Tine Te
lauda...”), si pentru ca sa nu-l stearga cu totul, cum ar fi fost
de dorit, l-au mutat la sfarsitul starii a III-a a Prohodului,
care deja devenise independenta prin adaugarea lui ,Slava.
Si acum” la sfarsitul lui. Astfel, intr-un caz unic in randuiala
liturgica, prin aceasta ectenie si prin ecfonis se rupe unitatea
psalmului , Fericiti cei fara prihana” si a Binecuvantarilor.

Din cele spuse mai sus se explica si situatia dublei (sau
triplei) repetari a ecfonisului ,,Ca Tu esti imparatul pacii...”
in Triodul editiei ,,Fos”. ingrijitorul editiel a incercat, bineinteles
fara sa reuseasca, sa impace doua traditii: a Trioadelor, care
au ecfonisul dupa Binecuvantari, si a Tipicelor mai noi si a
cartilor ajutatoare, care il au dupa starea a III-a a Prohodului.
Astfel ca l-a reluat de doua ori.

Sa notam, incheind astfel recursul nostru la evolutia
Utreniei din Sambata Mare, si o varianta interesanta si destul
de stranie a acestei slujbe, pe care o aflam intr-un Tipic monahal
(codicele Filotheou 153 din secolul al XVI-lea), varianta
premergatoare, am zice, a directiei parohiale de mai tarziu.
Prevederea este intitulata ,,Cum se petrece astazi Sfanta si
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marea Sambata”. Psalmul si Prohodul sunt mutate intr-o
pozitie ciudata, intre ,Tinde mila Ta celor ce Te cunosc pe
Tine” de la doxologia mare si ,Sfinte Dumnezeule”. Fiecare
stare a catismei — ,,megalinariilor”, adica a strofelor Prohodului,
se incheie cu ,Slava. S1 acum”, urmeaza apoi o ectenie in timpul
careia preotul tAmaiaza si un ecfonis: pentru starea I,Ca s-a
binecuvantat...”, pentru a II-a ,,Cu bunavoirea si bunatatea...” s1
pentru a III-a ,,Cu harul si cu indurarile...”. Urmeaza apoi
Binecuvantirile invierii s1 imediat se canta ,,Sfinte Dumnezeule”
pe larg, in timpul caruia preotul ,ridica Sfanta Evanghelie pe
umarul drept si o acopera cu acoperamantul”. Intra apoi in
biserica si o depune, dupa obicel, pe Sfanta Masa, in timpul
cantarii troparului ,losif cel cu bun chip... ingropandu-L L-a pus”.

Concluzie: In ceea ce priveste randuiala intregii slujbe
a Utreniei din Simbata Mare si in ceea ce priveste ecfonisele
randuiala din Triod este cu siguranta cea mai corecta s1 aceasta
trebuie neaparat tinutd in manastiri. Tipicele mai noi, in
incercarea lor de a deservi nevoiele credinciosilor, au provocat
confuzie in randuiala normala si au impus solutii liturgice
nefiresti. Aceste solutili se aplicad in parohii, intodeauna cu
nadejdea ca vreodata aceste erori evidente vor avea parte de
o diortosire serioasa si responsabila. Din fericire, ele nu privesc
decat amanunte ale practicii noastre liturgice.

439

De ce la Vecernia din Sambata Mare dupa ,,Lumina
lina” nu se canta prochimen?

440

Dupa intrarea/vohodul Vecerniei din Sambata
Mare si inainte de lecturi diaconul trebuie sa
zica ,,[Prochimenul] serii” sau nu?
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441

Se spune sau se omite prochimenul inaintea multelor
lecturi biblice din timpul Vecerniilor praznicelor
Craciunului si Bobotezei?

Potrivit Trioadelor tiparite si Tipicelor lui Constantin
s1 Biolakis, la Vecernia Sambetei Mari, dupa ,,Lumina lina”
nu se zice prochimen, ci ,indata citirile”. Tipicul Sfantului Sava
este mal amanuntit: ,Lumind lind. Prochimen nu zicem, ci
indata ,Intelepciune” si citetul incepe citirile”.

Cazul acesta al Sambetei Mari, al Vecerniei fara prochimen,
s-ar putea caracteriza ca unicat. Dupa cum se stie, la Vecernii,
dupa ,Luminid lind” se canta intotdeauna fie prochimenele
zilei, fie prochimenele mari, fie , Aliluia”, fie prochimenele
speciale ale zilelor de rand din Postul Mare, care astazi se
citesc. Exceptie fac numail Vecernia din Sambata Mare si
Vecerniile Craciunului si Bobotezei. Dar, pentru ca slujba
acestor ultime doua praznice urmeaza modelul Vecerniei din
Sambata Mare, dupa care este structurata si de care este
influentata, in esentd nu avem decat un singur caz unicat,
cel al Sambetel Mari, si, bineinteles, si copiile lui. Din acest
motiv Tipicele amintite mai sus si Mineele respective (lunile
decembrie si ianuarie) si la Vecerniile Craciunului si Bobotezei
nu prevad cantarea prochimenului, ci noteaza: ,Lumina lina
si citirile dupa randuiala lor” sau ,,Lumina lina. Apoi citirile.”
(Tipicul Sfantului Sava), ,si indata prima citire” (Tipicul lui
Constantin, 25 decembrie) sau ,apoi citirile’, ,s1 indata citirile”
(Mineele), sau ,apoi se citesc citirile” sau ,s1 apoi citirile”
(Tipicul lu1 Constantin, 6 1anuarie).

Examinarea in comun a acestor trei cazuri paralele poate
sa ajute mai bine ciutarea raspunsului la intrebarile noastre.

Primul motiv care ne face sd punem la indoiala corec-
titudinea acestor prevederi tipiconale din Tipicele noastre in
uz ne este dat chiar de Tipicul lui Constantin. In cazul in care
praznicul Nasterii cade in zi de Duminica, sambata seara, pe
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de o parte, in editia a doua se prevede ,,Lumina lina. Prochimen.
Domnul a imparatit. Apoi citirile” (a 7-a reeditare a editiei a II-a,
Constantinopol 1847, p. 67), in timp ce in situatia asemanatoare
a Bobotezel hotaraste, pe de alta parte, ca dupa ,Lumina
lind” ,,apoi se citesc lecturile” (p. 82). Dimpotriva, in editia prima,
in cazurile de mail sus hotaraste exact pe dos: la Vecernia
Craciunului ,,Lumina lina s1 indata citirile”, iar la Vecernia
Bobotezel ,,Lumina lina. Prochimen: Domnul a imparatit.
Prima citire” (Atena, 1842, p. 52, 59). Sa presupunem ca este
vorba despre o greseala? Acest lucru ar fi cel mai probabil
daca l-ar adeveri si traditia manuscrisa. Aceasta insa, dupa
cum vom vedea mai jos, marturiseste exact inversul. Astfel,
marturia Tipicului lui Constantin se dovedeste folositoare,
deoarece aratd cum ca a existat o oarecare problema de tipic,
careia alcatuitorul Tipicului a incercat sa-1 dea, fara a reusi
insd, o rezolvare momentana. Potrivit Tipicului lui Biolakis,
practica se orientase deja hotarator catre omiterea prochimenului
la toate cele trei praznice §i in toate situatiile lor particulare.

Aceeasi situatie instabila, de tranzitie, o constatam si
in Tipicele aghiorite manuscrise mai noi. Astfel, , Tipiconul
sau Insemnari tipiconale” al ieromonahului Metodie (anul 1890)
noteaza pentru Vecernia Craciunului «prochimenul zilei nu-
s1 are locul, ci indata dupa Lumina lina citirile dupa randuiala»,
pentru Vecernia Bobotezei «prochimen de seara nu are», si
pentru Sambata Mare «prochimen nu are». Daca insa Craciunul
s1 Boboteaza se intampla sa fie Duminica, la Vecernie (sambata
seara) prevede prochimenul ,Domnul a imparatit”. Tipicul
manastirii Dionisiou: pentru Sambata Mare «iar prochimen nu
zicem (deoarece prochimenul se canta dupa citirea Apostolului)».
Pentru Craciun si Boboteaza «,Lumina lina” cantat; prochimenul
zilei si citirile praznicului». Tipicul manastirii Sfantul Pavel:
pentru Sambata Mare «prochimen nu se zice, ci indata:
sIntelepciune!” striga diaconul, iar citetul rosteste: ,De la
Facere citire...”», pentru Craciun: «prochimen nu se zice, ci
indata citirile», pentru Teofanie la fel, insd o alta mana
sterge si adauga: «se zice sambata seara».
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Tipicul méanastirii Xiropotamou noteaza pentru Sambata
Mare: «,Lumina lind” si indata: ,Intelepciune!” i incepem
citirile. Caci prochimen nu se zice», pentru Teofanie: « Lumina
lind” si citirile, dupa cum sunt scrise in Minei». Pentru Craciun
insa, este mai amanuntit si mai edificator: «Tipicul manuscris
scrie prochimenul zilei, iar cel al Bisericii Mari zice dupa
,2Lumind lind” [zice ca] indatd canonarhul [anuntd] prima
lectura, care [varianta, a doua] este si mai de preferat, caci
stihurile pe care canonarhul le rosteste cu glas mare stand in
mijlocul bisericii, atunci cand se s1 canta de catre psalti
sfarsitul troparelor prorociei, inlocuiesc prochimenul zilei». A
existat asadar o discutie despre prochimen, dupa cum dau
marturie cele mai multe din Tipicele de mai sus, pentru cel
putin doua situatii de praznice, a Craciunului si a Bobotezei.
Cele mai vechi si mai conservatoare Tipice, ca cel de la
Dionisiou, prevedeau prochimenul zilei si, bineinteles, pentru
seara de sambata pe cel al Invierii: ,Domnul a imparatit...”.
Altele socoteau nepotrivite prochimenele zilelor de rand, dar
pastrau prochimenul de sambata ,Domnul a imparatit...”,
evident pentru caracterul lui de bucurie sau pentru cinstea
deosebita a Duminicii (Tipicul de la Xiropotamou si corectura
din Tipicul de la Sfantul Pavel. Vezi si Tipicul lui Constantin).
Motivatia pe care o adauga Tipicul de la Xiropotamou arata
ca practica mai noua de omitere a prochimenului avea nevoie
de apologie. Ea socoteste ca il completeaza psalmii care se
citesc ca stihuri intre pericope in timpul cantarii troparelor
prorociel. Si pentru Sambata Mare Tipicul cel mai conservator
al manastirii Dionisiou incearca sa gaseasca o justificare. El
1dentificd prochimenul de seara cu ,Scoala-te, Dumnezeule...”,
care se canta in locul aliluarului, intre Apostol s1 Evanghelie.
Aceasta marturie indirecta este foarte importanta, dupa cum
se va vedea din cercetarea stiintifica a celor mai vechiizvoare.

Pentru prochimenul din Sambata Mare marturiile pe
care le detinem ajung pana in secolul al VII-lea. Canonarul
ierusalimiteano-georgian are la Vecernia din Sambata Mare
un dublu prochimen: ,Lauda, Ierusalime, pe Domnul...” (Ps.
147,1) s1 ,Scoala-te, Dumnezeule...” (ps. 81, 8), cu stihurile



146 RASPUNSURI LA PROBLEME LITURGICE

lor. Tipicul Sfintei Sofia din Constantinopol din secolul al X-
lea are ,,Tot pamantul sa se inchine Tie...” (Ps. 65, 4). Acelasi
prochimen il au si1 Tipicele manastirii Mantuitorului din Mesina
din anul 1131, Canonarul codicelui Sinai 150 din secolele X-
XI s1 Tipicul manastirii Preasfintel Nascatoarei de Dumnezeu
,din Mil1”, codicele Vatican 1877 din anul 1292. Alt prochimen,
,2Domnul a imparatit...” (Ps. 92,1), hotaraste Tipicul manastiri
Everghetidos (cod. Atena 788 din secolul al XII-lea).

Pentru Craciun si Boboteaza marturiile sunt mai putine
s1 nu in acord. Tipicul manastirii Everghetidos prevede
prochimenul zilei, cel al bisericii Mantuitorului din Mesina
pe ,Domnul a imparatit...” pentru orice zi ar cadea. Tipicul
Sfintel Sofia da oarecum marturii amestecate: pentru Vecernia
Craciunului manuscrisul 40 de la la Sfanta Cruce spune
simplu ,,se zice prochimen”, pe care codicii Patmos 460 s1 Paris
1590 1l definesc a f1,,Domnul a impéré}tit”. Pentru Boboteaza nu
zice nimic referitor la acest lucru. In fine, Canonarul Sinai
150 are prochimene speciale, pentru Craciun ,Domnul a zis
catre mine...” (Ps. 2, 7), 1ar pentru Boboteaza , Vazutu-te-au
apele, Dumnezeule...” (Ps. 76,17).

Din tot acest recurs am putut, cred, sa ajungem la
anumite concluzii. Se pare ca initial, la Vecerniile de Craciun
s1 de Boboteaza se cantau prochimenele zilei. Dar, pentru ca
prochimenele de umilinta ale zilelor de rand au fost socotite
nepotrivite cu aceste mari praznice imparatesti (vezi in Tipicul
lui Metodie: ,nu-si are locul”), preferau, influentati in mod
evident de la Sambata Mare, pe ,Domnul a imparatit...”. Din
acelasi motiv au ales s1 prochimene speciale s1 mai potrivite
cu subiectele acestor praznice, cum sunt cele marturisite in
codicele Sinai 150, care trebuie ca a avut o raspandire limitata.
Din aceleasi motive in Sambata Mare se canta 1initial
prochimenul Invierii: ,Domnul a imparatit...”, iar dupa aceea
prochimenul sarbatoresc prin excelenta , Tot pamantul sa se
inchine Tie...” sau la Ierusalim ,Lauda, Ierusalime, pe
Domnul...” in unire cu ,,Scoala-te, Dumnezeule...”.
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Deja prochimenele cele mai folosite pentru fiecare praznic
s1 psalmii lor se puneau ca stihuri intre pericope in timpul
cantarii troparelor prorociei: Ps. 92 (,Domnul a imparatit...”)
intre a 6-a si a 7-a citire de la Craciun si Boboteaza. Psalmul
al 2-lea (,Pentru ce s-au intaratat popoarele...Domnul a zis
catre mine...”) era prochimenul Apostolului de la Craciun.
Psalmul 81 (,Dumnezeu a stat in adunare de dumnezei...
Scoala-te, Dumnezeule...”) in locul aliluarului din Sambata Mare.
In sfarsit, psalmul 65 (,Strigati Domnului tot paméantul...
Tot pamantul sa se inchine Tie...”) se canta ca prochimen al
Apostolului din Sambata Mare.

Acest lucru a provocat cu siguranta confuzie, ale carei
ecouri se pot distinge in Tipicele mai noi. Prochimenele Vecerniei,
de dupa ,Lumina lina”, ale tuturor celor trei sarbatori, s-au socotit
un fel de reduplicare a psalmilor care deja se puneau ca stihuri
intre citiriy, alaturi de troparele prorociel, sau ca prochimene ale
Apostolului sau in locul aliluarului. Astfel, prochimene ale
Vecerniel s-au socotit psalmii deja existenti intre citiri. Tipicul
manastirii Dionisiou si cel al lui Biolakis caracterizeaza drept
prochimen al Sambetei Mari pe ,Scoala-Te, Dumnezeule...” si il
invoca pentru a justifica omiterea prochimenului Vecerniei din
Sambata Mare, care pare sa fie si mai vechi din punct de
vedere temporal. In acest mod este foarte posibil sa fi provenit
si prevederile Tipicelor care, dupa ,,Lumina lina”, hotarasc la
toate cele trei sarbatori ,indata lecturile”.

Demne de retinut sunt in special prevederile Tipicului
slavon. Acestea prezinta pe de o parte o ciudatenie, pe care
nu o intalnim in Tipicele mai vechi sau mai noi, si, pe de alta
parte, o asemanare cu modelele vechi si o foarte mare confor-
mitate, in special la Vecernia Craciunului si Bobotezei. Astfel, la
Vecernia acestor doua praznice se canta prochimenul zilei,
cu o singura diferenta insa: Daca Vecernia se savarseste in
seara de vineri (adica daca Craciunul sau Boboteaza cad
sambata), in locul prochimenului zilei (, Dumnezeule, sprijinitorul
meu estl Tu...”) se canta prochimenul mare ,,Cine este Dumnezeu
mare...” (Ps. 76, 14-15) si, respectiv, ,Dumnezul nostru in cer
si pe pamant...” (Ps. 113,11), iar aceasta deoarece la Vecernia
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de sambata se canta intotdeauna ,Domnul a imparatit...”.
Prin urmare, prochimenul mare al Vecerniei zilei de praznic,
care in cazul de fatd cade Duminica, se mutd in ajun. In
Sambata Mare nu se zice prochimen, ci, dupa ,,Lumina lin&d”,
indata ,Intelepciune si apoi citirile”.

Ajungem acum la subiectul propus de a doua intrebare.
Cata vreme recursul la practica veche a aratat ca exista un
prochimen in toate cele trei situatii, prin urmare diaconul,
dupa obicei, ar fi trebuit sa zica ,al serii”, ca la Vecerniile din
Postul Mare si cum se intampla si la Vecernia din Joia Mare,
sau ,prochimen de seard”, dupa cum se face la celelalte Vecernii.
Acum, deoarece s-a impus sa nu se zica prochimen, este
lipsita de logica aceasta interventie a diaconului, de aceea
nici nu este marturisita in tiparituri. Daca acesta se intampla sa
apara, acest lucru se datoreaza mai degraba neatentiei sau
influenteil din partea practicii celorlalte Vecernii din Postul
Mare. Aceasta deoarece este putin probabil ca practica noua
sa pastreze amintirea prochimenului care in vechime exista
acolo. Cand practica a inclinat catre omiterea prochimenului
din motivele pe care le-am vazut, anumite Tipice hotarasc
«indati: ,Intelepciune!” strigd diaconul» (manastirea Sfantul
Pavel) sau «si indata: JIntelepciune!”» (Sfantul Sava, Tipicul
slavon, manastirea Xiropotamou), tocmai pentru ca acest indemn
diaconesc introduce citirea prorociilor. Acest lucru se potriveste
sa se zica sl astazl, cata vreme se omite prochimenul. Daca
se va restabili vreodata, si acest lucru cred ca ne invata
practica veche ca este corect, atunci si-ar avea ratiunea sa
diaconescul ,,[Prochimen] de seara”.
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442

Exista obiceiul sa nu se faca inmormantare in
Vinerea Mare, deoarece in aceasta zi a fost
inmormantarea lui Hristos. Are vreun fundament
acest obicei? Este ingaduit sau nu sa se savarseasca
slujba inmormantarii si, daca da, unde se va savarsi?

Slujba inmormantarii se face intotdeauna. de vreme ce
nevoia o impune, adica chiar si in Vinerea Mare. Daca ar exista
o prevedere referitoare la aceasta care interzice, ea ar trebui
sa existe pentru zilele de bucurie, cel putin pentru Paste, dar
nu este cu putinta sa existe. Moartea vine intr-o z1 s1 intr-un
ceas care nu poate fi determinat, iar prelungirea duratei
pana la inmormantare, in special in perioade de vara si de
zone cu clima clada, este imposibila. In marile orase exista
astazi posibilitati tehnice care permit amanarea inmormantarii
pe o duratda indelungata. Astfel ar putea si nu se faca
inmormantarea in Vinerea Mare, nu atat pentru ca obiceiul
nu o ingaduie, ci din ratiuni ,tehnice”, adica slujba lunga din
acea z1, Prohodul etc. De obicei, din cate stiu, din aceste
motive, dacd se intampla sa fie o slujba de inmormantare in
Vinerea Mare, ea se savarseste fle dupa-amiaza, fie in biserica
cimitirului, fle intr-un paraclis, fie intr-una din navele laterale
ale bisericii, fie in pronaos, daca este incapator sau potrivit.

Exista prevederi care interzic, dar care nu privesc
savarsirea slujbei inmormantarii — care, asa cum am vazut,
nu se poate amana — ci pomenirile. Despre acest subiect avem
intrebari speciale si il vom cerceta intr-un alt raspuns.
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443

La slujba inmormantarii unele tropare sunt la
plural, altele la singular (de ex. ,,celor ce s-au
mutat” — ,,celui ce s-a mutat”). In plus, toate sunt
la masculin. Cum trebuie sa se cante atunci cand
avem, ca de obicei, un singur mort sau cand este
o femeie? Sa le cantam la singular si la feminin,
dupa caz, sau sa le lasam asa cum sunt?

In raspunsul de la intrebarea 374 am vorbit despre o
problema asemaéanatoare, care se iveste la slujba Sfantului
Botez. Acolo am semnalat si dificultatea, anume ca aproape
noudzeci de cuvinte au nevoie sa fie modificate la feminin
atunci cand pruncul este fetita. La slujba inmormantari difi-
cultatea este s1 mal mare, dintr-un anumit punct de vedere,
deoarece cele mai multe schimbari au legatura cu tropare care
sunt cantate de psalti. Acestia, de regula, nu au nici educatia,
nici experienta textelor liturgice pe care o au preotii, care, in
cazul slujbel Sfantului Botez, trebuie sa faca toate schimbarile
de gen si1 caz din rugaciuni. Pe de alta parte, cand in momentul
schimbarii la feminin se adauga inca o silaba la cuvant, in
momentul citirili nu se simte, dar in momentul cantarii ea
creeaza o oarecare problema.

Din alte puncte de vedere insa, la slujba inmormantarii,
in comparatie cu slujba Botezului, lucrurile sunt mult mai
simple. Pentru inceput forma concisa in care slujba inmor-
mantarii s-a impus sa fie savarsita in bisericile noastre de
mir (stihuri alese din psalmul ,Fericiti cei fara prihana”,
Binecuvantarile mortilor, condacul, idiomela, citirile, ecteniile
diaconesti obisnuite si rugaciunea ,,Dumnezeul duhurilor...”,
precum si o stihird a sarutarii), lasa foarte putin spatiu
pentru schimbari de gen. Am numarat in textele de mai sus
(ectenii, rugaciune si tropare) in jur de treizeci de astfel de cazuri,
care, cele mai multe, privesc expresii usoare si stereotipe (,a
robului” — ,a roabei”, ,pe robul” — ,pe roaba”, ,adormitului
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robului” — ,adormitei roabei”, ,celui ce s-a mutat” — ,celei ce
s-a mutat”, ,a lu1” — ,a e1”, ,pe el” — ,pe ea”, ,pe care” — ,pe
care”®), care sunt reluate destul de des. In anumite editii s-a
avut in vedere acest lucru si, dupa fiecare cuvant sau fraza,
existd in paranteza si forma corespunziatoare a ei la genul
feminin. Lucrul acesta insa nu se intampla in toate editiile.

Cele mai dificile cazuri se afla adunate In prima stihira a
sarutarii de despartire ,Veniti sa dam ultima sarutare...
celul ce a murit...acesta... purtandu-i de grija... pe care...”
(,,celel ce a murit... aceasta... purtandu-i ei de grija ... pe carea”).

Dificultatile ar fi mai mari daca s-ar canta si canonul.
Poate ca acesta este motivul pentru care in anumite manuscrise
exista pentru situatii de acest tip un alt ,,canon de odihna pentru
femeia care a adormit”. Cat despre Fericiri, care se mai spun
in unele parti, acestea au nevoie de schimbari de gen numai
la al doilea si al treilea tropar, schimbari care si aici sunt simple,
ca si cele de dinainte (,pe carea” — ,pe care”, ,care striga (el)” —
scare strigd (ea)”, ,,pe care ... rob” — ,pe carea ... roaba”).

In sfarsit, in legdtura cu numarul plural, care apare in
cateva idiomele — nu insa si in toate editiile — el se explica
prin faptul ca acestea sunt stranse laolalta de la slujba de
sambata din Octoithul Mare, unde este firesc sa fie la plural,
cata vreme se refera la toti cei adormiti.

Nu cred ca ar fi greu ca la o editie viitoare a slujbei
inmormantarii schimbarea la genul feminin a diferitelor
tipuri gramaticale sa fie pusd in paranteza pentru toate
situatiile. Acest lucru ar usura savarsirea el sl nu s-ar mai
auzi in viitor tipurli mixte sau chiar barbarisme, care, din
nefericire, nu sunt rar intalnite, indeosebi in momentul cantarii
stihirii sarutarii de despartire.

18 In limba greaca pronumele relativ are forme diferite la masculin si feminin.
Siin limba roméana, in vechime, aceasta diferenta era marcata: ,pe care”
(mas.) — ,pe carea” (fem.).
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444

Este ingaduit ca Evanghelia sa fie citita de catre
un laic atunci cand preotul are probleme cu
vederea?

Situatia infatisata de intrebare nu ma indoiesc ca este
una reala, dar trebuie ca este foarte rara. Daca un preot nu vede
sa citeasca Evanghelia, cum este posibil atunci sa liturghiseasca,
s citeasca rugdciunile, si dea Sfanta Impartasanie si sa stranga
in potir cele sfinte?

Sa discutam 1nsa aceasta situatie oarecum improbabila.
Bineinteles ca raspunsul nu poate fi gasit in traditia Bisericii.
Evanghelia se citeste intotdeauna de catre arhiereu, de preot
sau de diacon, niciodata de catre un cleric inferior (ipodiacon,
citet, psalt etc) sau de catre laici. Ceea ce se intampla in
anumite biserici la Vecernia iubirii (a doua Inviere), adica sa
se citeasca pericopa evanghelica ,lar cand a fost seara...” in
diferite limbi de catre laici, nu este un exemplu de urmat. La
fel s1 situatia, cred, singulara — insa si aceasta reald — de a
citi rugaciunile plecarii genuncilor de la Cincizecime
dascalul, deoarece preotul era bolnav.

As zice ca, atat vreme cat preotul din intrebare are o
memorie atat de mare incat sa zica rugaciunile pe dinafara,
ar putea sa zica pe dinafara si o pericopa evanghelica scurta
s1 cunoscuta, cum ar fi de exemplu cele doua Evanghelii ale
Maicii Domnului: ,,Sculandu-se Maria...” si ,,A intrat Iisus
intr-un sat...”, sau evanghelia Agheasmei , Urcatu-S-a Iisus
la Ierusalim...”, pericope pe care multi preoti le stiu pe dinafara.
Cat priveste pericopa evanghelica a zilel sau a praznicului,
ca sa nu fie lipsit poporul de auzirea ei, sa le citeasca un laic
de la strana, simplu, in stilul citirii psalmilor, in locul predicii,
bineineteles fara elementele introductive ,,intelepciune. Drepti.”
etc., care in mod nepotrivit, cred, se spun si la repetarea
Evangheliei de la Vecernia Pastelui in diferite limbi.

Acestea ca o parere personala si ca raspuns la aceasta
situatie rara.
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445

De ce la inceputul Liturghiei Darurilor mai inainte
sfintite (adica la Vecernie) spunem ,.Binecuvantata
este Imparatia..”, de vreme ce nu este vorba
despre o Dumnezeiasca Liturghie normala sau
despre o taina?

In repetate randuri ne-am referit in raspunsurile ante-
rioare la existenta a doua tipuri de slujbe ale ciclului zilnic,
slujbe care au fost in vigoare in paralel in Biserica pana in
secolul al XIII-lea, ba chiar si pana in secolul al XV-lea in
unule locuri. Este vorba despre tipul de enorie, de mir, lumesc
sau asmatic', la baza antiohian, care se tinea in bisericile de
mir, si tipul monahal, manastiresc sau ierusalimitean, care,
avand ca punct de plecare manastirea Sfantului Sava, s-a
raspandit si s-a impus in manastiri. In cele din urma, din
diferite motive, s-a impus peste tot cel de-al doilea tip, dupa
ce a primit destule elemente din primul. Acesta se tine si
astazi In manastiri si in bisericile noastre de mir, cu destule
modificari, dupa cum era de asteptat, sau, mai degraba,
prescurtari si omisiuni ale slujbelor «pentru ca nu se putea
sa se savarseasca toate de catre ceil din lume», dupa cum
potrivit observa Sfantul Simeon al Tesalonicului (Dialog, cap.
302-303). Cu alte cuvinte, monahale sunt slujbele Vecerniei,
Pavecernitei, Miezonopticii, Utreniei si Ceasurilor, pe care le
savarsim 1in enoriile noastre. Slujbele Tainelor, adica
Dumnezeiasca Liturghie, Botezul, Cununia etc. au ramas in
vechea lor forma asmatico-parohiala. Unele dintre acestea,
insa, au fost influentate de practica monahala, fie pentru ca
s-au constituit mai tarziu, prin imitarea practicili manastiresti,

19 Termenul ,asmatic” este un termen tehnic si care, asa cum se vede din
descrierea de mai sus, se refera la forma si randuiala straveche a slujbelor din
bisericile de mir. Cu acest sens este folosit si in volumul II al acestor serii
de intrebari si cu acest sens va mai f1folosit si de acum inainte. (n.tr.)
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fie pentru ca au primit adaugiri, in principal la inceputul lor,
de la slubele monahale paralele. De exemplu, slujba Maslului
care, inainte de partea ecteniei sale mari, este un fel de Utrenie
monahala, sau slujba Agheasmei Mici, slujba inmormantarii
laicilor, chiar si Dumnezeiasca Liturghie, cand in locul
antifoanelor se canta psalmii, s.a.

In particular acum, Liturghia Darurilor mai inainte
sfintite, in forma in care se savarseste astazi, este o sinteza
intre Vecernia monahala si vechea slujba parohiala de
impartasire cu Cinstitele Daruri mai inainte sfintite, care
urmeaza modelul partii respective a Dumnezeiestii Liturghii. In
manuscrise gasim si o alta forma a Liturghiei Darurilor,
legatd nu de cea monahala, ci de Vecernia asmatica. Este
tipul liturgic pe care il tineau in parohii inainte de
impunerea tipicului monahal si in acestea.

Aceste doua tipice — cel parohial si1 cel monahal —
difereau in multe puncte. Unul dintre acestea este si faptul
ca in vreme ce slujbele asmatice incepeau cu ,,Binecuvantata
este impérétia...”, cele monahale incepeau cu ,Binecuvantat
este Dumnezeul nostru...”. Adica faptul ca astazi Sfantul
Botez, Dumnezeiasca Liturghie, Cununia, ba chiar si Maslul,
dupd cum am vézut in raspunsul de la intrebarea cu numarul
312, incep cu , Binecuvantata este Imparatia...” nu se intampla
deoarece sunt slujbe ale Tainelor, ci deoarece ele sunt slujbe
din vechiul tip parohial, potrivit caruia toate slujbele incepeau
in acelasi mod. Adica nu numai acestea, ci si slujbele parohiale
din ciclul zilnic, Vecernia, Utrenia, ceasurile trei-sase si panihida
(numai pe acestea le continea tipul asmatic) incepeau in mod
asemanator cu , Binecuvantata este Imparatia...”.

De ce unele incepeau asa si altele altfel? Poate ca nu
este nevoile de nici o justificare. Asa era structura, alcatuirea
lor. La Parinti insa gasim oarece comentarii care sunt foarte
interesante si destul de multumitoare, pentru ca, chiar daca
nu explica cauza existentei acestei deosebiri, ne dau sensul si
caracterul ei. Astfel, Sfantul Simeon al Tesalonicului socoteste
pe ,Binecuvantat este Dumnezeul ..” ca provenind din
revelatia intunecoasa a Vechiului Testament, in opozitie cu
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,Binecuvantata este Imparatia..”, care izvoraste din cunoasterea
lui Dumnezeu Celui in Treime, care s-a revelat in Noul
Testament: «Sa vedem mai lamurit cele ale intruparii lui
Hristos, inchipuite mai cu seama la slujba care bine se numeste
a cantarilor (asmatica)... stand preotul inaintea Sfintei Mese
ca in cer, inaintea tronului lui Dumnezeu. binecuvinteaza pe
Dumnezeu Cel in Treime, nu zicand: ,Binecuvantat este
Dumnezeu”. Caci nu e obiceiul acesta la randuiala asmatica,
filndca aceasta este numai a Scripturii celei vechi. Ci zice ca
si la Dumnezeiasca Liturghie: ,Binecuvantata este Impéaratia
Tatélui i a Fiulw si a Sfantului Duh totdeauna...”, binecuvantand
unimea Imparatiei, a firii si a Treimii dumnezeiesti, care
este propovaduirea Harului, cunostinta si marturisirea Unuia
in Treime Dumnezew». (Dialog, cap. 345, 347). Sfantul Teodor
Studitul socoteste ,Binecuvantatd este Imparatia” ca pe un
,semn/steag al biruintel si puteril nepartinitoare”, iar
,Binecuvantat este Dumnezeul nostru...” ca pe «un simbol al
smereniel g1 rugaciunii neclintite» (Talcuirea Dumnezeiestii
Liturghii a Darurilor mai inainte sfintite).

Din cele scrise se explica usor neconcordanta care se
observa in manuscrise in ceea ce priveste modul de incepere
al Liturghiei Darurilor mai inainte sfintite. Manuscrisele care o
leagd de Vecernia asmatica, fac inceputul ei cu ,Binecuvantata
este impérétia”, iar cele care provin din practica manastireasca
o incep prin ,,Binecuvantat este Dumnezeul nostru...”, tocmai
pentru ca inceputul Vecerniei se facea dupa caz, prin aceste doua
moduri. Din acelasi motiv s1 Sfantul Simeon al Tesalonicului
cunoaste inceputul cu ,Binecuvantatd este Imparatia...”,
tocmail pentru ca o leaga de Vecernia asmatico-parohiala, asa
cum se savarsea pana in zilele Sfintei Sofia din Tesalonic
(Dialog, cap. 353), in timp ce Sfantul Teodor Studitul,
dimpotriva, marturiseste despre inceperea ei cu ,,Binecuvantat
este Dumnezeul nostru...”, dupa traditia monahala: «Atunci
preotul... std inaintea Sfinte1 Mese si1 tdmaind in chipul crucii
zice cu glas tare: nu proclama ,,Binecuvantata este Imparatia...”..., ci
,Binecuvantat este Dumnezul nostru™ (Télcuirea Dumnezeiestii
Liturghii a Darurilor mai inainte sfintite).
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In multe manuscrise insi, care au forma monahali a
Vecerniel — Liturghiei Darurilor, inceputul este marcat din
nou prin ,Binecuvantata este Imparatia...”. Acest lucru se
explica usor. Molitfelnicele au raimas mai conservative si mai
fidele formei asmatice a slujbei. La fel si1 preotii, bazandu-se
pe Molitfelnice, savarseau slujba monahald a Vecerniei si a
Utreniel, dar pe baza prevederilor asmatice. Asa spuneau si
rugaciunile antifoanelor slujbelor echivalente pe care le savar-
seau. Dar, pentru ca in slujba monahala nu existau locuri
marcate pentru toate rugaciunile (din slujba asmatica), preotii
le spuneau in taind impreuna cu ecfonisele lor si adunate
laolalta in timpii morti, sa zicem asa, pentru preot. Din acest
motiv au fost adunate laolalta si1 se spun pana astazi impreuna
rugaciunile antifoanelor Vecerniei asmatice in timpul psalmului
de inceput al Vecerniei monahale si rugaciunile antifoanelor
Utreniei asmatice in timpul celor sase psalmi ai Utreniei
monahale. In acelasi mod a intrat, s-a impus si este in vigoare
pana astazi modul asmatic de incepere a Vecerniei-Liturghie
a Darurilor sila Vecernia monahala-Liturghie a Darurilor pe
care o savarsim astazi.

Exact acelasi lucru s-a intamplat si in cazul legarii
Dumnezeiestii Liturghii a Sfantului Vasile cel Mare cu
Vecernia monahala din Joia Mare, din Sambata Mare si din
ajunurile Craciunului si Bobotezei. $i aceste Vecernii incep
cu ,Binecuvantata este Imparatia...”, in loc sd inceapa cu
,Binecuvantat este Dumnezeul nostru...”, cum ar fi normal.
Dumnezeiasca Liturghie, fie completa, ca in cazurile de mai
sus, fie a Darurilor mai inainte sfintite, era evident mai
puternica decat Vecernia monahala, de aceea s-a pastrat in
amandoud formele acestea modul asmatic de incepere a ei,
adica prin ,Binecuvantata este Imparatia...”.

Totusi timp de multe secole au coexistat ambele
traditii s1 Liturghia Darurilor incepea fie intr-un fel, fie in
celalalte, in functie de manuscrisul sau randuiala pe care o
urma fiecare preot. Acest lucru se poate constata din variantele
pe care le prezinta in acest punct chiar si manuscrisele mai
noi. O ,randuiald” a Liturghiei Darurilor mai inainte sfintite
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din codicele Atena 758 din secolul al XVII-lea, nu numai ca
are cunostinta despre practica dubla, dar si o aminteste
deschis: «Apoi, sta in fata Sfintei Mese, se inchina de trei ori,
zicand: ,Dumnezule milostiv fi mie...”. Si saruta Sfanta
Evanghelie si rosteste acest ecfonis: ,Binecuvantata este
impérétia”. Trebuie sa se stie insa ca in manastiri s1 multi
alti [preoti] zic: ,Binecuvantat este Dumnezeul nostru...”.
Este evident ca ,Binecuvantata este Imparatia...” s-a impus
s1 s-a generalizat prin raspandirea si impunerea editiilor
tiparite, care au preferat practica de enorie.

446

Este posibil ca in caz de nevacie sa se savarseasca
Dumnezeiasca Liturghie a Darurilor mai inainte
sfintite numai cu particele din Sfantul Agnet sau
trebuie neaparat ca acesta sa fie intreg?

Cazurile de nevoie nu se justifica in cazul Liturghiei
Darurilor. Preotul, la Liturghiile de sambata si Duminica
socoteste exact cate Liturghii ale Darurilor mai inainte
sfintite urmeaza sa savarseasca in timpul saptamanii urmatoare
si, in functie de aceasta, scoate, sfinteste si pastreaza in
chivot numarul necesar de agnete. Tipicele noteaza numarul
prevazut de Liturghii ale Darurilor mai inainte sfintite.
Daca preotul nu a socotit bine, cred ca este de preferat sa nu
se savarseasca Liturghia Darurilor. Si aceasta nu pentru ca
nu se afla Hristos intreg in fiecare parte sau in fiecare farama
din Sfantul Agnet. Adica nu din motive dogmatice, ci din ratiuni
de randuiala liturgica, care sunt intru totul respectabile si
puternice. Exact aceasta raspunde Sfantul Simeon al Tesalonicului
la intrebarea 58 a mitropolitului Gavriil al Pentapolei: «La
Liturghia Darurilor mai inainte sfintite trebuie sa se aduca o
bucatd din dumnezeiescul artos sau [acesta] intreg?». Scrie
prin urmare Sfantul: «Trebuie ca artosul sa nu fie o bucata,
cl intreg, de vreme ce se va imparti si, frangandu-se, se va da ca
impartasanie. Caci acesta este lasat de la Liturghia deplinan».



158 RASPUNSURI LA PROBLEME LITURGICE

447

Preotul trebuie sa citeasca in timpul chinonicului
rugaciunile slujbei impartasirii si ale multumirii
dupa impartasire, chiar daca ar intarzia slujba,
sau poate sa le sara?

»Slujba Dumnezeiestii Impéartasiri” si,,Multumirea dupa
Dumnezeiasca Impartisanie” sunt slujbe particulare, care
tintesc pregatirea individuala a fiecarui credincios, bineinteles si
a preotuluil, care urmeaza sa vina sa se impartaseasca, sa se
pregateasca prin rugaciune si sa multumeasca pentru marele
dar dumnezeiesc dupa participarea lui la el. Faptul ca sunt
slujbe particulare se vede din aceea ca rugaciunile, canonul
si celelalte tropare, fara nici o exceptie, sunt scrise la
singular. La fel si stihurile protreptice se adreseaza iarasi
unui singur om, persoanei respective: ,...urmand a manca...
apropie-te... mananca... roaga-te.... Iata pasesc... s& nu ma
arzi... Iar dupa ce vel primi... adu multumire... spune...”.
Amandoua aceste slujbe sunt fara indoiala extrem de folositoare
sufleteste si necesare. Dar nu apartin Dumnezeiestii Liturghii,
cl provin sl se spun in momentele de pregatire si de multumire
individuala. Aceasta nu exclude citirea lor de un grup care
urmeaza sa se impartaseasca sau care s-a impartasit, dupa
cum se face si in lume, chiar si la Sfantul Munte, ori de catre
preotii care vor sluji impreuna sau de catre intreaga obste, in
situatiile cand se impartasesc multi cu Preacuratele Taine.
Inca aceasta nu se intampla si nu trebuie sd se intample
niciodata in timpul Dumnezeiestii Liturghii. Dumnezeiasca
Liturghie este altceva. As spune chiar ceva opus fata de duhul
Jndividualist” care strabate aceste slujbe. La Dumnezeiasca
Liturghie iesim din individul, din noi, s1 venim adunati ierarhic
in trupul lui Hristos sa reusim cu harul lui Dumnezeu si sa
exprimam aceasta unitate a noastra in Hristos, care se realizeaza
prin starea obsteasca si rugaciune si se desavarseste prin venirea
noastra la impartasirea cu Trupul si1 Sangele lui Hristos. De



I0ANNIS FOUNDOULIS 159

aceea sl toate rugaciunile el sunt alcatuite la plural, in
numele intregului trup tainic al lui Hristos, Biserica, afara
numai de rugiciunea ,,Nimeni nu este vrednic...”, care se refera
la pregatirea individuala a preotului pentru savarsirea tainei.

Acum, in special despre Dumnezeiasca Impartsanie.
Dumnezeiasca Liturghie are rugéciunile el necesare pentru
totl, de pregatire inainte de Dumnezeiasca Impartasanie (ruga-
ciunea ,,Tatal nostru...”, rugaciunea plecarii capetelor si ,la aminte,
Doamne...”) si de multumire dupa Dumnezeiasca Impartasanie
(,Jt1 multumim Tie, Hristoase Dumnezeul nostru...”). In
vechile manuscrise existd numai acestea si nimic altceva. In
manuscrisele mai noi se introduc rugaciuni ale evlaviei particu-
lare de la slujba impartasirii si a multumirii, si o multime de
tropare, care se zic potrivit-nepotrivit in timpul chinonicului, al
heruvicului s1 in alte momente ale Dumnezeiestii Liturghii.
Acelasi lucru se intampla si in tipariturile mai noi, nu insa si in
Evhologhioanele noastre si in vechile editii ale Liturghierelor,
care au ramas fidele simplitatii si cuviintei arhaice.

Lucrul este usor de explicat. Atunci cand din folosirea
deasa ceva se strica, cautam completarea lui cu ceva mai nou.
Iarasi, se poate intelege cum evlavia preotilor cauta si cauta
o lesire din rugaciunea individuala imediat inainte si imediat
dupa marele gest de indrazneala al impartasirii cu Dumnezeiasca
Impartisanie. Totusi, acest lucru, oricat ar fi de firesc si
omenesc, trebuie limitat la cat mai putin, iar evlavia noastra
particulard trebuie supusa randuielii sfinte a cultului dumnezeiesc.
Inainte de Dumnezeiasca Liturghie preotul trebuie si poate
sa se roage individual citind slujba Dumnezeiestii Impartasiri si
sa 1s1 intinda rugaciunea oricat i1 doreste sufletul. La fel si
dupa Dumnezeiasca Liturghie, el trebuie 1 poata sa multu-
meascd lui Dumnezeu prin rugdciunile traditionale de
multumire oricat il tin puterile. In timpul Dumnezeiestii
Liturghii insa, el nu savarseste o lucrare individuala, ci
liturghiseste in numele Bisericii si este dator sa is1 armonizeze
sinele si sa se supuna randuielii oficiale sobre a Bisericii.
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De altfel, lungirea chinonicului afecteaza poporul. Si
acest lucru trebuie sa il gandeasca mult si sa il ia in calcul
chiar si preotul cel mai evlavios.

448

La Dumnezeiasca Liturghie a Craciunului, cand
toti crestinii vin la biserica, in loc sa citim acea
pericopa care relateazia evenimentele Nasterii
(Lc. 2, 1-18), citim ce s-a intamplat dupa aceea,
adica inchinarea magilor (Mt. 2, 1-12). Nu ar fi
mai de preferat sa se citeasca amandoua pericopele
pentru ca toti credinciosii sa auda istoria Nasterii
lui Hristos?

Este evident faptul ca rezolvarea acesteil probleme pe
care o ridica intrebarea de mai sus nu poate fi data nici de
catre autorul acestor randuri, nici de catre preoti. Este ceva
care are legatura cu modificarea citirilor pericopelor evanghelice,
lucru care poate fi facut numai in mod oficial de catre o
comisie bisericeasca interortodoxa competenta, dupa ce in
prealabil problema a fost studiatd in vederea gasirii solutiilor
celor mai potrivite si responsabile. Acest lucru insa, nu impiedica
discutia pe aceasta tema, adica incercarea de a intelege ratiunile
pentru care lucrurile sunt asa cum sunt si sa ne gandim sau
chiar sa propunem posibile solutii necesare. Problema reimpar-
tiril pericopelor, de altfel, este socotita ca o tema ,,deschisa” si
sub cercetare, de vreme ce foarte pe drept a fost inscrisa
intre temele Sfantului si Marelui Sinod, a carui convocare se
pregateste de ceva vreme. Avand in vedere aceste baze, nu
ne ramane decat sa laudam aceasta propunere a celui care
intreabd, propunere care aratd un om care se gandeste si
problematizeaza nu numai in legatura cu subiectele care
privesc savarsirea corecta a slujbelor cuprinse in cultul nostru
dumnezeiesc, ci si cu lucrurile care mai trebuie facute in acesta.
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In primul rand vom incerca sa intelegem motivele care
au provocat preferarea pericopei din Matei 2, 1-12 pentru
Dumnezeiasca Liturghie a zilei de praznic a Craciunului.

Asa cum am vazut atunci cand ne-am referit la subiectul
pericopelor duminicale, impartirea acestora s-a facut in pers-
pectiva faptului ca o comunitate bisericeasca. evident monastica,
merge la biserica in fiecare zi si, prin urmare. aude intregul
sir al pericopelor, nu numai pe cele din Duminici. Ceva
asemanator se intampla si cu pericopele praznicelor. Cele doua
mari praznice, al Craciunului si al Bobotezei, au fost organizate
din punct de vedere liturgic dupa modelul Pastelui, cu
y,saptamana mare” a lor de Inainte-praznuire, cu Ceasuri
imparatesti din ajun si cu Vecernie-priveghere impreuna cu
Dumnezeiasca Liturghie a Sfantului Vasile cel Mare, prin
imitarea slujbelor din Sambata Mare. In lecturile evanghelice
care se citesc la aceste slujbe se epuizeaza toate pericopele
evanghelistilor care relateaza evenimentul praznuit. Astfel,
cu Liturghia zilei de praznic se inchele oarecum praznuirea
principala, iar prin pericopa evanghelica tranzitorie, ca sa o
caracterizam astfel, se face cumva o oarecare deschidere
catre cele de dupa praznuire. Din acest motiv la Paste cu
Evanghelia Liturghiei incepe citirea Evangheliei dupa Ioan
cu minunatul ei prolog, iar la Craciun se citeste pericopa din
Evanghelia dupa Matei, care nu mai relateaza cele intamplate
la Nasterea Domnului, ci ce s-a intamplat la destul de mult
timp dupa aceasta, adica inchinarea magilor. De notat faptul
ca inchinarea magilor este a treia tema a praznicului Craciunului
(Nasterea lui Hristos, inchinarea pastorilor, inchinarea magilor).
In mod special mai trebuie sa stim ca la toate aceste trei
sarbatori paralele (Paste — Craciun — Teofanie) accentul
praznuirii nu cadea initial pe Liturghia zilei praznicului,
indeobste socotita astazi drept cea mai oficiala, ci pe priveghere,
care cuprindea Vecernia mare cu multele ei lecturi si botezul
catehumenilor si care atingea punctul maxim la Liturghia
Sfantului Vasile cel Mare, cea mai mare si mai oficiala
Liturghie a Bisericii. Liturghia zilei de praznic, a Sfantului
Ioan Hrisostom, era oarecum a doua liturghie a praznicului,
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care cel mai probabil avea scopul de a deservi nevoile celor care
nu puteau sa participe la priveghere. Intr-adevér, pericopele
evanghelice ale Vecerniilor de la toate aceste trei praznice
sunt mai alese si cuprind cele mai complete si reprezentative
relatari ale evenimentelor praznuite. Si de ce, este usor de
inteles dupa cele scrise mai sus.

Conditiile de astazi, nu neaparat in manastiri, ci din
bisericile oragelor si ale satelor, sunt cu totul diferite. Stralucitele
privegheri de toatd noaptea ale acestor mari praznice s-au
mutat dimineata, in ajun, si foarte putini credinciosi participa la
ele. Cel mai multi vin numai la liturghia din ziua de praznic
si, fara sa auda evanghelia Nasterii Mantuitorului, aud ce s-
a intamplat ,cu Iisus cel nascut in Betleemul Iudeii...”. Daca
Parintii ar fi facut alegerea pericopei pe baza conditiilor actuale,
fara de nici o indoiala ar fi preferat una mai reprezentativa.
Drept o astfel de pericopa au ales pericopa Lc. 2, 1-18 pentru
Vecernia — priveghere, asa cum am vazut. Ca sa ramana
pericopa actuala si s nu se facd schimbari prea mari, s-ar
putea ca citirea el sa inceapa cu cateva versete mail inainte,
dela 1, 18 (,Iar nasterea lui lisus a fost asa...”), adica sa cuprinda
s1 evanghelia Utreniel, sau si mai bine sa se faca o contopire
intre Luca si Matei (Lc. 2, 1-18 s1 Mt. 2, 1-12), dupa cum se
intampla s1 in alte situatii. Dar aceste propuneri vor fi
pentru viitorul Sfant Sinod.

449

Ce legatura exista intre diferitele pericope apostolice
si evanghelice ale sfintilor, la pomenirea carora
se citesc aceste pericope? Pe ce criteriu s-a facut
aceasta alegere a pericopelor? De ce uneori lasa
impresia ca sunt intru totul fara nici o legatura?

In raspunsul de la intrebarea nr. 275, care privea
pericopa evanghelica Lc. 8, 16-21 ce se citeste la pomenirea
Sfintei Ana, am scris in general despre dificultatile intampinate
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de ceil care au hotarat pericopele pentru diferiti sfinti. In
Noul Testament se vorbeste numai despre Sfantul Ioan
Botezatorul, despre Preasfanta Nascatoare de Dumnezeu,
despre Apostoli si despre anumiti proroci. Pentru multimea
sfintilor praznuiti de Biserica trebuia si se gaseascid un
punct de legatura, iar acest lucru nu a fost intotdeauna usor.
Din acest motiv, uneori, intr-adevar, legatura dintre pericopele
sfantului praznuit este una destul de exterioara. Poate ca
altfel nici nu ar fi putut sa fie. Alteorl ni se pare ca este
inexistenta. Adevarul este ca exista cazuri in care este nevoie
de multa osteneald si fantezie ca sa descoperim legatura. Si
larasi, uneori ne aflam intrebandu-ne si presupunerile noastre
nu ni se mai par multumitoare. Totusi, in aceste cazuri dificile,
trebuie sa constientizam faptul cd nu nol suntem cei care alegem
pericopele, c1 numail incercam sa explicam motivul alegerii pe
care au facut-o aceia. Pentru toate acestea trebuie sa abordam
aceste subiecte, asezandu-le in cadrele duhovnicesti ale oamenilor
acelel epoci, incercand sa intelegem modul lor de gandire si
criteriile lor de judecata. O premisa neaparat necesara este
cunoasterea interpretarii pericopelor, asa cum a fost facuta
de Parinti, apoi a sinaxarelor si a vietilor diferitilor sfinti, precum
s1 a imnografiei care s-a dezvoltat pentru fiecare figura sfanta.
Sa notam faptul ca in manuscrisele Evangheliarelor si
in Praxapostole nu se observa intotdeauna o armonie nici in
ceea ce priveste sfintii care au lecturi evanghelice si apostolice,
nici in ceea ce priveste lecturile care se citesc pentru fiecare.
Prima diferenta are legatura cu cinstirea locala, iar a doua
cu alegerile diferite care s-au facut in functie de regiune si de
timpuri. Mai jos vom incerca pe baza traditiei care s-a cristalizat
in cartile noastre de cult tiparite, s& dam in linii generale
criteriile de alegere a pericopelor, clasificandu-le in functie
de situatile particulare in diferite grupuri. Nadajduiesc ca aceasta
incercare sa foloseasca la lamurirea catorva din multele
probleme pe care le pune aceasta intrebare atat de generala.
Pericopele care sunt alese pentru praznicele sfintilor
se pot imparti in doua grupuri fundamentale: primul, al celor
alese pentru o persoana anume, care sunt si cele mai putine;
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al doilea, al celor care se citesc la mai multi sfinti care au o
oarecare trasatura caracteristici asemanatoare, care sunt si
cele mai multe.

1. In primul grup intra:

a. Sfinti care sunt amintiti pe nume in Noul Testament,
fie deoarece vreun episod al vietii lor se leagd cu evenimentele
sfinte istorisite acolo, fie numai pentru ca numele lor este
amintit undeva in cartile sfinte. In aceastd categorie intra
Nascitoarea de Dumnezeu, Inainte-mergitorul, Prorocii si
unii dintre cei doisprezece sau cei saptezeci de Apostoli.

Astfel, pentru praznicele Nascatoarei de Dumnezeu (8
septembrie, 21 noiembrie, 2 1ulie s1 15 august) este aleasa
pericopa evanghelica care relateaza vizita ei la Elisabeta, cu
siguranta pentru prorocia ei ,Cacl 1ata de acum ma vor ferici
toate neamurile” (Lc. 1, 48). Pentru Inainte-mergatorul, istori-
sirile episoadelor din viata sa legate de anumite sarbatori ale
lui (zamislirea, nasterea, tdierea capuluil) sau pasajele in
care se aminteste numele lui si activitatea lui de inainte-
mergator al lui Mesia (In. 1, 29-34; F.Ap. 19, 1-8: 7 ianuarie
— Le. 7, 17-30 s1 Mt. 11, 2-15: 24 februarie si 25 mai — F. Ap.
13, 25-31: 29 august).

La pomenirea prorocului Ioil (19 octombrie) se citeste
pericopa din Fapte, unde se face referire la prorocia lui
despre pogorarea Duhului Sfant (1, 16 s.u.). Pentru prorocii
Elise1 si Ilie (14 iunie, 20 1ulie) pericopa din epistola sobor-
niceasca a Sfantului Iacov, unde se vorbeste despre puterea
rugaciunii lui Ilie (5, 17) si Luca 4, 22-30, unde sunt amintite
doua minuni ale lui Ilie s1 una a lui Elisei. La pomenirea lui
Zaharia, tatal Botezatorului (5 septembrie), pericopa Mt. 23,
29-39, deoarece traditia bisericeasca l-a identificat cu Zaharia,
fiul lui Varahia, care a fost omorat ,intre templu si jertfelnic’
(23, 35). Pe acelasi criteriu sunt alese si pericopele Duminicii
dinaintea Craciunului (Evr. 11, 9-10.32-40 si Mt. 1, 1-25) si
ale Duminicii I-a din Post (Evr. 11, 24-26. 32-40 si In. 1, 44-
52), deoarece in primele sunt amintite numele stramosilor lui
Hristos, 1ar in celelalte numele prorocilor, potrivit subiectului
initial al acestel Duminici. Pentru stramoasa lui Hristos,
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Ana (9 septembrie, 9 decembrie), din lipsa unei pericope mai
potrivite, s-a preferat pericopa Luca 8, 16-21, care aminteste
numele rudelor dupa trup ale lui Hristos.

Pentru anumiti Apostoli din ceil doisprezece s-au ales
pericope evanghelice care se refera la episoade importante
ale vietii lor impreuna cu Domnul, pentru cati exista: pentru
Ioan Teologul (26 septembrie si 8 mai) a XI-a Evanghelie eotinala
s1 pericopa In 19, 25-27. 21, 24-25; pentru Toma (6 octombrie) a
IX-a Evanghelie eotinala; pentru Filip (14 noiembrie) In. 1, 44-
52; pentru Matei (16 noiembrie) Mt. 9, 9-13; pentru Andrei
(30 noiembrie) In. 1, 36-52; pentru Petru si Pavel (29 iunie) a
XI-a Evanghelie eotinala si Mt. 16, 13-19; si pentru cinstitul
lant al lui Petru (16 ianuarie) a XI-a Evanghelie eotinala.

Pentru Iuda, ruda (fratele) Domnului (19 iunie), potrivit
1dentificarii eronate care se face si In sinaxare, se citeste
pericopa In. 14, 21-24, unde Iuda ,,nu Iscarioteanul” i1 pune o
intrebare Domnului. La pomenirea lui Iacov, fratele lui
Dumnezeu, (23 octombrie) pericopa Mt. 13, 54-58, unde sunt
amintitl pe nume fratii lui Hristos (v. 55), care ar trebui sa
fie prevazuta si pentru pomenirea lui Iuda.

In ceea ce priveste lecturile apostolice au fost preferate
pentru evanghelistul Ioan fragmente din intaia sa epistola
soborniceasca (4, 12-19 si 1, 1-7), iar pentru fratele Domnului
Iuda, epistola lui soborniceasca. Pentru Filimon si Onisim
(22 noiembrie si 15 februarie) Epistola catre Filimon a
Sfantului Apostol Pavel, unde se vorbeste si despre Onisim.
Pentru Timotei (22 ianuarie) o pericopa din Epistola a II-a
catre Timotel, unde se aminteste de bunica si de mama lui.
Pentru Tit (25 august) o culegere de stihuri alese din Epistola
catre Tit a Sfantului Pavel (1, 1-5. 2, 15. 3.1-2. 12-15). Pentru
ceilalti Apostoli s-au ales pericope care vorbesc despre activitatea
lor (Anania 1 octombrie: F.Ap. 17, 16-34, Filip diaconul 11
octombrie: F.Ap. 26-39, Varnava 11 iunie: F.Ap. 11, 19-30,
intaiul mucenic Stefan 27 decembrie g1 2 august: F.Ap. 12-17
s121-26). Pentru pomenirea comuna a diaconilor Prohor etc.
(28 1ulie), o pericopa din Fapte, care descrie alegerea si cuprinde
si numele lor (6, 1-17). S-a amintit deja faptul ca in anumite
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editil mai vechi sau mai noi ale Apostolelor, la data de 14
noiembrie, la pomenirea Sfantului Apostol Filip, a fost pusa
pericopa apostolicd despre diaconul Filip (F.Ap. 8, 26-39), care
este praznuit pe 11 octombrie, din confundarea celor doi cu
acelasi nume (G. Mpekatoros, Randuiala, 1952, p. 160. G. Rigas,
Probleme de tipic, Atena, 1954, p. 57). Aceasta situatie insa a fost
deja corectata in editiile mai noi (ca si in editia din Venetia 1865).

Pentru ceilalti Apostoli sau barbati apostolici s-au
multumit cu alegerea unor pericope unde se face chiar si cea
mai simpla amintire a numelui lor: la Dionise Areopagitul (3
octombrie) F.Ap. 17, 16-34 pentru versetul 34; la evanghelistul
Luca (18 octombrie) Col. 4, 5-11, 14-18, pentru versetul 14; la
Iacov fratele lui Dumnezeu Gal. 1, 11-19, pentru versetul 19;
pentru Clement al Romei (24 noiembrie) Filip. 3, 20-21. 4, 1-3,
pentru versetul 3 — acelasi Apostol este prevazut din neatentie
s1 pentru sfantul sfintit mucenic cu acelasi nume, Clement al
Ancirei, 23 1anuarie, pentru care Tipicul Sfintei Sofia are
pericopa Evr. 10, 32-37 — evanghelistul Marcu, 25 aprilie, I Petru
5, 6-14, pentru versetul 13; pentru Iacov al lui Zevedeu, 30
aprilie, F.Ap. 12, 1-11, pentru versetul 2; pentru Sfanta
Maria Magdalena, 22 iulie, Lc. 8, 1-3, pentru versetul 2.

b. Persoane ale caror nume nu sunt amintite in Noul
Testament, dar pe care traditia sinaxarelor le leagd de episoade
amintite in acesta. Avem trei astfel de situatii: a) pentru
intaia mucenita Tecla (24 septembrie) se prevede apostolul 11
Tim. 3, 10-15, deoarece la versetul 11 se vorbeste despre prigo-
nirile si suferintele Apostolului Pavel in Iconiu, de unde,
potrivit unei scrieri apocrife si sinaxarului, se tragea Tecla si
unde l-a intalnit pe Apostol si a crezut in Hristos. b) pentru
mucenicul Longhin (16 octombrie), pericopa Mt. 27, 33-54,
deoarece Longhin, dupa traditie, a fost sutasul care in
momentul mortii lui Hristos a crezut in El (v. 54). Si ¢)
pentru sfantul sfintit mucenic Ignatie Teoforul (20 decembrie,
29 1anuarie) pericopa evanghelica Mt. 9, 33-31, deoarece
Ignatie a fost, potrivit traditiei, copilul pe care l-a luat in brate
Hristos. Interesanta este situatia Canonarului ierusalimitean
din secolul al VII-lea, care la 29 octombrie pune pomenirea a
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doi apostoli din cei 70, Cleopa si evanghelistul Luca, si prevede
ca pericopa evanghelici a V-a Evanghelie eotinala (Lc. 24,
12-35). Luca, dupa traditie, a fost unul din cei doi ucenici
care mergeau impreuna cu lisus cel inviat spre Emaus (vezi
si a V-a slava eotinala si exapostilaria: ,,...s1 cu Luca si cu Cleopa
impreuna célatorind ai vorbit...” si ,cu Cleopa si cu Luca
impreund mergand pe cale...”). In Evangheliarele tiparite si
care sunt in uz se prevede insa o alta pericopa (Lc. 10, 16-21).

c. Criteriul de alegere al unei pericope apostolice st
evanghelice pentru anumiti sfinti a fost numele lor. Astazi
poate ci acest lucru ni se poate parea ciudat. Insd pentru acea
epoca 1n care se faceau alegerile pericopelor era un lucru
foarte obignuit, daca judecam din imnografia si mai ales din
stihurile iambice din Minee. In principal acestea, dar si
multe tropare se bazeaza pe un joc de cuvinte legat de
numele sfantului laudat, bineinteles daca acesta se preteaza
la astfel de tipuri de conexiuni.

Astfel, pentru sfintii enumerati mai jos, sunt alese pericope
apostolice care cuprind astfel de cuvinte sau expresii conexe:
pentru pomenirea Sfintei Eufimia (cea cu faima buna, cea
laudata) (16 septembrie si 11 iulie) ,,prin defaimare (6w Guopnpiag)
si lauda (evpnpiag)” (2 Cor. 6, 8); pentru Sfantul Eustatie (cel
ce sta bine) (20 septembrie) ,,s& puteti sta impotriva (Gvriotivar)...
sa stati in picioare (otijvan)... stati (otijte)” (Efes. 6, 13-14); pentru
Sfantul Grigorie luminatorul Armeniei (30 septembrie) , prive-
gheati (ypnyopeite)” (I Cor. 16, 13); pentru Cuviosul Ilarion
(21 octombrie) ,,Dumnezeu iubegte pe cel ce da cu voie buna (iAapov
yap Sotnv ayarg 6 Oeog”; pentru Sfantul Teodor Stratilat (8
februarie si 8 iunie) ,darul lui Dumnezeu (®god 'to 66pov)”
(Efes. 2, 8); pentru Sfantul Procopie (8 iulie) ,ca propasirea/sporirea
(npokomr) ta sa fie vadita tuturor” (I Tim. 4, 15).

In mod asemanator sunt alese si pericopele evanghelice:
pentru pomenirea Sfantului Grigorie luminatorul Armeniei
~privegheati, deci, (ypnyopeite)...ar priveghea (£ypnyopnoev
av)’ (Mt. 24, 42-43); pentru Sfantul Carp (13 octombrie)
,2dupa roadele (kapm®v) lor 11 veti cunoaste... face roade
(xkapmoug) bune” etc. (Mt. 7, 16-20); pentru Sfantul Teodor
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Tiron (17 februarie) ,a vazut pe cei care 11 puneau darurile
lor (t& 6®pa avtdv)... au aruncat la daruri (ei¢ & ddpa)” (Le.
21, 1.4); pentru Sfantul Policarp al Smirnei (23 februarie)
,mult rod aduce (moAv xapmov @eper)” (In. 12, 24).

Sa amintim si cazul interesant al Tipicului Sfintei Sofia
din secolele IX-X, care pentru pomenirea Sfantului Gheorghe
(23 aprilie) prevedea, pe langa pericopa din Fapte 12, 1-11
care se spunea daca pomenirea Sfantului cadea in perioada
Penticostarului, si o alta pericopa, cea din I Cor. 3, 9-17,
pentru expresia ,ogorul lui Dumnezeu (®eod yeopywov)’ (v. 9),
daca pomenirea lui ajungea ,in celelalte zile care nu sunt ale
Cincizecimii”,

d. Anumite pericope sunt alese pentru sdrbatori sau
pentru pomenirile sfintilor deoarece o expresie sau un cuvant
din ele, mai rar intreg continutul lor, se leagd de tema
sarbatorii, ori de identitatea sau vreo caracteristic a persoanei,
ort de vreo situatie din viata acestui sfant. Este evident ca
alegerea se face din sistemul preexistent de pericope, cel al
citirii continue. Uneori este vizibila incercarea, cel putin in
cazul Evangheliilor si al Faptelor Apostolilor, de a se lua o
pericopa din evanghelistul perioadei care se citeste atunci.
Vom urmari in principiu ordinea Mineiului.

Pentru Indict (1 septembrie): I Tim. 2, 1-7, probabil
pentru expresia ,marturie adusa la timpul sau” si Lc. 4, 16-
22 ,sa vesteasca anul placut al Domnului”; pentru prorocul
Zaharia (5 septembrie): Evr. 6, 13-20, probabil pentru fagaduinta
lui Dumnezeu facuta lui Avraam despre faptul ca va dobandi
un fiu, care seamana cu cazul lul Zaharia. Dintr-un motiv
asemanator, nasterea ,prin fagaduinta” a lui Isaac, si1 pentru
expresia ,veseleste-te, tu, cea stearpa, care nu nasti’, pericopa
Gal. 4, 22-27, se citeste la pomenirea dumnezeiestilor parinti
Toachim si1 Ana (9 septembrie), la zamislirea si la adormirea
Sfintei Ana (9 decembrie si 25 iulie) si la Nasterea Inainte-
mergatorului (23 septembrie); pentru innoirile bisericii Invierii
(13 septembrie): Evr. 3, 1-4 ,a casel... orice casa este zidita de
catre cineva”; pentru Sfantul Ciprian (2 octombrie): I Tim. 1,
12-17, probabil pentru cuvintele ,pe care mai inainte eram
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hulitor si prigonitor si batjocoritor”’; pentru Sfantul Dionisie
Areopagitul (3 octombrie): Mt. 13, 44-54, poate pentru ca este
comparat cu negustorul din parabola care a gasit margaritarul
de mare pret sau pentru cuvintele ,orice carturar invatat in
cele ale impérétiei cerurilor”, care ,scoate din vistieria lui
noi si vechi” — pe seama Sfantului Dionisie sunt puse asa-
numitele scrieri ,pseudo-areopagitice” (vezl si ,al scos din
vasul alegerii cele negraite” din troparul sau); pentru Sfanta
Pelaghia ,cea dintre desfranate” (8 octombrie): Efes. 5, 8-19
,cacl cele ce se fac in ascuns de catre el rusine este a le si
grai’; pentru cutremur (26 octombrie): Mt. 8, 23-27 ,cutremur
mare s-a facut in mare”; pentru Sfantul Ioan Milostivul (12
noiembrie): II Cor. 9, 6-11 ,caci Dumnezeu 1ubeste pe cel ce
da cu voie buna... risipit-a, dat-a saracilor...” — acelasi Apostol,
din aceleasi ratiuni, se spune si la Cuviosul Sampson
primitorul de straini (27 iunie) — si Le. 12, 32-40 ,vindeti
averile voastre si dati milostenie”.

Pentru sfintii Paramon si Filumen (29 noiembrie):
Rom. 8, 14-22, probabil pentru referinta la ,patimirile vremii
de acum” — aceeasl pericopa este prevazuta si pentru cuviosii
Onufrie si Petru (12 iunie) si pentru dreptul Evdochim (31
iulie) poate pentru primul verset ,,cati sunt manati de Duhul
lui Dumnezeu” sau pentru ,patimim impreuna” si ,patimirile
vremii de acum”; pentru prorocul Naum (1 decembrie): I Cor.
14, 20-25 ,prorocie... vor proroci’; pentru prorocul Avacum (2
decembrie) (Rom. cap. 11),despre Ilie...pe prorocii Tai i-au
omorat”; pentru prorocul Sofonie (3 decembrie): Rom. 10, 11-
21, o referire la cuvintele prorocilor Ilie si Moise; pentru
Sfantul Stefan (27 decembrie si 2 august): Mt. 21, 33-42,
parabola lucratorilor rai, probabil pentru cuvintele: ,pe unii
1-au ucls cu pietre”’; pentru sfintii doud zeci de mii de mucenici
din Nicomidia (28 decembrie): Lc. 14, 25-35, probabil pentru
versetul 31 ,,sa intampine cu zece mii pe cel ce vine impotriva sa
cu douazeci de mii”, oricat ar parea de imposibil; pentru
sfintii prunci din Betleem (29 decembrie): ,,Evr. 2, 11-18 pentru
»lata eu sl pruncii pe care mi 1-a dat Dumnezeu. Deci, pentru
ca pruncii s-au facut partasi sangelui si trupului...”; pentru
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sfintii saptezeci de apostoli (4 ianuarie): Le. 10, 1-15, unde
este descrisa trimiterea celor saptezeci de ucenici; pentru
Sfantul Grigorie de Nissa (10 ianuarie): Mt. 4, 25. 5, 1-12,
fericirile, evident pentru cuvintele la Fericiri ale Sfantului
Grigorie — Tipicul Sfintei Sofia prevede pericopa comuna pentru
ierarhi Mt. 5, 14-17; pentru Sfantul Maxim Marturisitorul
(21 1anuarie): Filip. 1, 12-20, unde Pavel vorbeste despre
lanturile sale pentru Hristos; pentru Simeon primitorul de
Dumnezeu (3 februarie): Evr. 9, 11-14, unde se vorbeste despre
cortul, templul si cultul din templul 1udaic; pentru Sfantul
Mucenic Nichifor (8 februarie): Efes. 5, 8-19, poate pentru
cuvintele ,roada Duhului in toata bunatatea”, cu referire la
episodul cu preotul Saprichie, relatat in Sinaxar; pentru
pomenirile aflarilor capului inainte-mergétorului (24 februarie
s1 25 mai) s-a ales pericopa apostolica II Cor. 4, 6-15, probabil
pentru fraza ,avem comoara aceasta in vase de lut”, deoarece,
conform relatirii din Sinaxar, capul Inainte-mergétorului s-a
gasit la prima aflare ,intr-un vas de lut”, iar la a doua ,intr-
un ulcior”; pentru Sfintii 40 de mucenici (9 martie): parabola
lucratorilor viei, Le. 20, 1-16, poate pentru evenimentul cu
scel ce si-a 1ubit sufletul sau” dintre cei patruzeci, pe care l-a
inlocuit Aglaios ,kapiklarul”, ,ultimul” care a luat aceeasi
cununa ca si ,cel dintai”; pentru Bunavestire (25 martie):
Evr. 2, 11-18 ,,de aceea era dator sa se asemene fratilor intru
toate” — intruparea Fiului lui Dumnezeu; pentru cuvioasa
Maria Egipteanca (1 aprilie) pericopa a carel autenticitate este
pusa sub semnul indoielii, a femeii adultere (In. 8, 3-11), cu
referire la viata pacatoasa a cuvioasei de dinainte de pocainta;
pentru Sfantul Gheorghe (23 aprilie): F.Ap. 12, 1-11, unde se
relateaza eliberarea lui Petru din inchisoare, care in mod
evident este pusa in paralel cu episoadele minunate asema-
natoare relatate in Vietile Sfintilor; pentru prorocii Ieremia
si Isaia (1 s19 mai): I Tes. 2, 14-20, unde se vorbeste despre
iudeii care si-au omorat ,proprii proroci’. La pomenirea Crucii
care s-a aratat pe cer (7 mai): F.Ap. 26, 1.12-20. ,Vedenia
cereasca” (,lumina... cea mai presus decat stralucirea soarelui”)
a Apostolului Pavel este pusa langa aratarea Crucii (,alcatuita
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din lumina... a acoperit cu stralucirea ei razele soarelui”).
Pentru Sfantul Constantin (21 mai): F.Ap. 26, 1.12-20, vedenia
s1 chemarea din cer a Apostolului Pavel cu care este alaturata
vedenia si chemarea Sfantului Constantin cel Mare (vezi si
troparul: ,s1 ca Pavel chemarea nu de la oameni luand”).
Tipicul Sfintei Sofia difera iarasi la lectura apostolica: la
cazul de mai sus prevede ,daca sunt zilele Cincizecimii”. In
afara perioadei Pastelui se hotaraste pericopa Gal. 1, 11-19
, Va fac cunoscuta evanghelia...”, care iarasi se refera la chemarea
de la Dumnezeu a lui Pavel. Pentru acelasi sfant sunt prevazute
astazi in cartile noastre de cult cele doua pericope evanghelice ,la
ierarhi”: In. 10, 9-16 (,Amin... cel ce nu intra pe usa...”)
pentru Dumnezeiasca Liturghie. Istoricul Eusebiu scrie despre
Sfantul Constantin cel Mare ca a fost ,asemenea unui episcop
al tuturor, Inscaunat de Dumnezeu” si ca el insusi a spus
despre sine ,lar eu sunt pus de Dumnezeu episcop pentru
cele din afara” (Eusebiu, Viata lui Constantin, 1,44. 4,24). La
sinoade bazileul este vestit: ,Multi ani bazileului arhiereu
(sau preot)” (Mansi 6, 733. 734. 7,177). Astfel se poate justifica
alegerea lecturilor pentru un ierarh si in cazul lui Constantin cel
Mare (vezi s1 Slava de la Stihoavna Vecerniei: ,cu untdelem ai
fost uns preot si imparat”). Tipicul Sfintei Sofia insa are
numali lecturile de la Dumnezeiasca Liturghie, dar nu chiar
In. 10, 1-9, c1 una asemanatoare: In. 10, 2-5 s1 27-30. Centrul
de greutate se muta, ca si la lecturile vechi-testamentare de
la Vecernie, pe cetatea de Dumnezeu pazita si pe lumea crestina,
al carel ctitor si prim imparat credincios a fost Sfantul
Constantin cel Mare. Alunecarea catre pericopa ierarhilor
trebuie ca s-a facut mai tarziu din neatentie, din cauza
asemanarii celor doua pericope.

La nasterea Inainte-mergatorului (24 iunie): Rom. 13,
11-14, 14, 1-4, probabil deoarece nasterea inainte-mergétorului
este 1Inainte-vestitoare a zilel Domnuluil care se apropie sau
poate pentru post, despre care se vorbeste in a doua parte a
pericopel. Ioan este postitorul prin excelentd. Pentru sfintii
Chiric si1 Tulita (15 1ulie): I Cor. 13, 11-13, 14, 1-5, pentru cuvantul
Lprunc”’, care apare de cinci ori la inceputul pericopei, si Mt.
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17, 24-27, 18, 1-4, iarasi pentru cuvantul ,,copil”, care se afla
de trei ori la sfarsitul lecturii. Sfantul Chiric era un prunc de
trel ani. Pentru Cuviosul Simeon cel nebun pentru Hristos
(21 1ulie): I Cor 3, 18-23 ,daca 1 se pare cuiva ca este intelept
intre voi in veacul acesta, sa se faca nebun, ca sa devina intelept”.
Pentru Maria Magdalena cea deopotriva cu Apostolii (22 iulie): I
Cor. 9, 2-12, pentru ,,sa avem impreuna cu noi o femeie sora”.
Pentru Sfantul sfintit Mucenic Ermolae (26 iulie): I Tim. 3,
13-16, 4, 1-5, evident pentru ,cum trebuie sa petreci in casa
lui Dumnezeu... cei ce slujesc bine, rang bun dobandesc pentru
el insisi”. Pentru Sfantul Eusigniu (5 august): I Petru 1, 1-
25, 2, 1-10, o pericopa lunga, care nu are nici o legatura cu
Sfantul, ci este fara nici o indoiala o pericopa de inainte-
praznuire a Schimbarii la Fata. Apostolul Petru a fost unul
din ce trel martori ai ei, iar in epistola sa vorbeste despre ,Jumina
minunata” si despre ,slava” lui Hristos. Pentru Sfanta Mahrama
(16 august): I Tim. 3, 13-16, 4, 1-5, poate pentru ,Dumnezeu
S-a aratat in trup ... a fost vazut” si Le. 9, 51-57, 10, 22-24
yfata lui... Fericiti cei ce vad ceea ce vedeti... multi proroci si
imparati au voit sa vada ceea ce vedeti voi si nu au vazut’.
Sinaxarul, dezvoltand lucrurile din scrierea apocrifa cu
acelasi subiect, relateaza cum «Avgar... a dorit sa-L vada pe
Domnul nostru Iisus Hristos cu ochii lui si nu a putut» si
cum a reusit sa-si implineasca dorinta prin Sfanta Mahrama.
Pentru Sfintii mucenici Flor si Laur (18 august): Col. 1, 24-
29, 2, 1, pentru ,,ma bucur in suferintele mele”. Si, in sfarsit,
pentru prorocul Samuel (20 august): I Cor. 14, 20-26, deoarece
in aceasta pericopa se vorbeste despre prorocie.

Exista cateva cazuri, din fericire relativ putine, de pericope
care sunt prevazute pentru anumiti sfinti, dar care nu predau
usor cheia tainei alegerii lor. Toate conexiunile si ipotezele
posibile s-au dovedit neroditoare. Aceste situatii sunt urmatoarele:

In. 10, 1-11, pentru Sfantul Mamant (2 septembrie). $i
Tipicul Sfintei Sofia prevede aceeasi pericopa.

Rom. 6, 18-23, pentru sfantul Sozont (7 septembrie). Poate
ca sensurile nrudite sozo — a mantui, a scépa, a elibera?
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Codicele Paris 1590 din anul 1063 are pericopa comuna
pentru mucenici I Tim. 2, 1-10.

Col. 3, 4-11, pentru mucenicii Marcian si Martirios (25
octombrie). Aceeasi pericopa se citeste si in Duminica
Stramosilor, poate din cauza ca vorbeste despre viitoarea
aratare a lui Hristos sau pentru cuvintele ,,nu mai este elin
sau iudeu, taiere-imprejur sau netaiere-imprejur”.

Efes. 2, 4-10, pentru mucenicii Achepsima si ceilalti, ori
pentru mutarea moastelor Sfantului Gheorghe (3
noiembrie). Aceeasi pericopd, insd dintr-un alt motiv, asa
cum am vazut, se citeste si la Sfantul Teodor. De la acest
mucenic probabil lectura s-a mutat si la alti mucenici.

II Cor. 9, 6-11, pentru Sfantul loanichie (4 noiembrie).
Poate ca si aici se intdmpla ceva asemandtor cu situatia
precedentd. De la Sfantul loan cel Milostiv si Cuviosul
Sampson, primitorul de strdini, unde este prevazut dintr-un
alt motiv, s-a mutat si la un alt cuvios.

Lc. 20,46-47, 21, 1-4, pentru mucenicii Gurie, Samona i
Aviv (15 noiembrie). Tipicul Sfintei Sofia are pericopa de
obste pentru mucenici In. 15, 17-27, 16, 1-2.

Efes. 5, 8-19, pentru Sfantul Spiridon (12 decembrie).
Poate ca ,,Scoati-te, cel ce dormi, si inviaza din morti”
poate fi socotit ca o aluzie la invierea fiicei lui?

Mc. 2, 23-28. 3, 1-2, pentru Sfantul Elefterie (15
decembrie). Poate ca libertatea (elefteria) fata de faptele
legii si de Sabat?

Lc. 9, 12-18, inmultirea painilor, pentru Sfantul Alexie,
omul lui Dumnezeu (17 martie). Poate ca increderea in
purtarea de grija minunata a lui Dumnezeu?

In fine, Lc. 6, 17-19.9, 1. 10, 16-22, pentru Sfantul
Mucenic Procopie (8 iulie). Poate cd minunile, vindecarile,
izgonirea demonilor? Tipicul Sfintei Sofia prevede o
pericopa evanghelica de obste pentru mucenici, Lc. 21, 12-19.

2. In al doilea grup intra pericopele folosite pentru mai
multi sfinti care au vreo trasatura caracteristici comuna.

Dezvoltarea acestui sistem trebuie sa ne inchipuim ca
incepe aproape intocmai ca alegerile de psalmi care se canta
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dupa Polieleu la privegheri. Cu alte cuvinte, dupa cum acolo
culegerea de stihuri din psalmi se face pentru un anumit
sfant si se extinde dupa aceea la sfintii din aceeasi categorie
(de la Sfantul Ioan Gura de Aur la ierarhi, de la Sfantul Sava la
cuviosi, de la Sfantul Dimitrie la mucenici), intr-un mod
asemanator o pericopa care este aleasi pentru un anumit sfant
se generalizeaza si la ceilalti, care au trasaturi comune cu el.
In cartile noastre de cult tiparite, in Evanghelie, in Apostol,
Molitfelnic sau Antologii, precum si in manuscrisele corespun-
zatoare, exista la sfarsit culegeri de astfel de pericope, care
de obicei sunt intitulate ,anonime”. Ele se diferentiazd in
pericope ,la cel netrupesti’, ,la un apostol”’, ,la mai multi
apostoli”, ,]Ja un mucenic”, ,la mai multi mucenici”’ etc. Uneori,
aceste pericope sunt aceleasi cu cele care exista la marii
sfinti din Minei, la care se si face trimitere, sau sunt diferite.
Uneori este una singura pentru fiecare ceata de sfinti, alteori
sunt mal multe, poate pentru a se putea alege cea mai potrivita
sau pentru a nu se citit intotdeauna aceleasi. In Tipicul Sfintei
Sofia din Constantinopol, spre exemplu, din secolul al X-lea,
existd la sfarsit patru perechi de pericope ,la mai multi
cuviosi”: F.Ap. 12, 1-11 — Mt. 10, 37-42, Efes. 6, 10-17 — Mt.
11, 27-30, II Petru 1, 2-10 — Mec. 8, 34-9,1; Evr. 13, 7-16 — In.
12, 25-26. 31-36a. In alte Evangheliare manuscrise se face
trimitere la cinci pericope evanghelice ,Ja mai multi mucenici si
sfintiti mucenici”: In. 15, 17-16,3, Lec. 11, 29-33, Lec. 20, 46-21,
19, In. 15, 1-7, Mt. 10, 16-22.

Astfel, treptat, se creeaza ,,menologiul” Evangheliei si
al Apostolului, care tinde, in principal la Apostol, sa aiba lecturile
lui pentru flecare praznic sau pentru flecare sfant mai important
sau nu. Cu alte cuvinte ingrijitorii editiilor au urmarit sa
usureze savarsirea slujbelor, notand aproape pentru fiecare
zl in parte lecturile apostolice si evanghelice, folosind pe cele
de obste ,anonime” sau altele pentru a se completa seria.
Aceasta incercare, de altfel, laudabild, dupa impunerea citiri
unei singure perechi de lecturi, din intelegerea gresita a preve-
derilor referitoare la aceasta, dupa cum am vazut in raspunsurile
anterioare, a condus la absurdul de a fi data la o parte citirea
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continud a intregului Nou Testament, care se afla pe primul
loc al acelor carti, si la nepermisa si anti-traditionala repetare a
acelorasi pericope, adica a pericopelor ,anonime”. Astfel, fara
ca sfantul sa fie praznuit, fara sa aiba slujba deplina sau ca
biserica sa aiba hramul lui sau chiar fara sa existe o icoana a
lui, sunt preferate pericopele lui in locul pericopelor din sirul
obignuit. La raspunsul de la intrebarea nr. 421 am folosit o
statistica la indemana si am vazut ca in o suta de zile din
anul 1983, din care 85 au fost zile de rand, ,,Calendarul-Tipic” a
stabilit sa fie citite numai 10 pericope apostolice dintre pericopele
din sirul obisnuit si 75 din Minei, cu o frecventa a repetarii
aceleiasi pericope de pana la noua ori. Pentru aceasta, desigur,
nu este vinovat sistemul, care este bun, ci gresita lui aplicare,
care, speram, sa aiba candva parte de atentia cuvenita.

Revenind acum la subiectul nostru. Alegerea pericopelor
pentru diferitele categorii de sfinti se face prin aceeasi metoda si
aproape pe aceleasi criterii pe care le-am vazut mai sus. Se
cauta, adica, in principiu o pericopa care sa aiba legatura in
intregime cu identitatea sfantului. Daca acest lucru nu este
posibil — si de cele mai multe ori nu este — se aleg pericope in
care o parte a lor sau fie si cateva expresii din ele sa corespunda
cu subiectul. In plus, alegerea se face in principiu din sistemul
preexistent al pericopelor din citirea continua a Nouluil
Testament. Acest lucru este extrem de evident la multe pericope.

In cele ce urmeaza ne vom referi foarte pe scurt la aceste
pericope, notand in paranteza motivul alegerii lor.

1. Pentru Preasfanta Ndascdatoare de Dumnezeu, Filip.
2, 5-11. ,Aceasta sa cugetati intre voi...” (,,chip de rob luand...
intru asemanarea oamenilor facandu-se” — intruparea). Evr.
9, 1-7 ,Avea cortul cel dintai...” (Nascatoarea de Dumnezeu
este cortul — templul — biserica lui Dumnezeu).

2. Pentru Proroci: lac. 5, 10-20 ,Luati pilda...” (,,pe prorocii

. Iov ... Ilie”). Evr. 11, 33-40. 12, 1-2 ,Toti sfintii...” (intreg

textul). Le. 11, 47-54. 12, 1 ,,Vai vou4, carturarilor...” (,,mormintele
prorocilor... in sangele prorocilor... ale celor care 1-au ucis pe
proroci... voi trimite la voi proroci...”).
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3. Pentru fngeri: Evr. 2, 2-10 ,Iar daca s-a adeverit
cuvantul grait prin ingeri...” (intreaga pericopa). Mt. 18, 10-20
,Vedeti sa nu dispretuiti...” (ingerul pazitor — cele o suta de oi).
Le. 10, 16-21 ,,Cel ce va asculta pe voi...” (,demonii ni se supun...
am vazut pe satana...”).

4. Pentru Apostoli: I Cor. 4, 9-16: ,Dumnezeu pe noi,
apostolii...” (intreaga pericopa). Mt. 9, 36-38. 10, 1-8 ,Vazand
Iisus multimile...”. Mc. 3, 13-21 ,,S-a suit in munte si a chemat la
El...” (ambele pericope contin lista numelor celor doisprezece
Apostoli). Le. 9, 1-6 ,lisus, chemand la El pe cei doisprezece
ucenici ai Sai...” (intreaga pericopa). Mt. 10, 32-33. 37-38. 19,
27-30 ,Tot cel care va marturisi ...” (ridicarea crucii). Le. 10,
16-21 ,,Cel ce va asculta pe voi...” (intreaga pericopa).

5. Pentru Mucenici: Rom. 8, 28-39 ,,Stim cd Dumnezeu
toate le lucreaza celor ce-1 iubesc pe Dumnezeu...” (,Cine ne
va desparti pe noi de dragostea lui Hristos? Necazul... sabia...
socotiti am fost ca niste o1 ale junghierii... nici moartea...”).
Efes. 6, 10-17 ,,intériti-vé in Domnul...” (ostasii lui Hristos).
Col. 1, 24-29. 2,1 ,Acum ma bucur in suferintele mele...”
(,implinesc, in trupul meu, lipsurile necazurilor lui Hristos”).
IT Tim. 2, 1-10 ,Intareste-te in harul...” (,sufera impreuna cu
mine, ca un bun ostas al lui Hristos Iisus... iar cand se lupta
cineva, la jocuri, nu ia cununa, daca nu s-a luptat dupa legile
jocului... sufar pana si lanturi, ca un facator de rele...”). Evr.
10, 32-38 ,Aduceti-va aminte mai intai de zilele...” (,ati
rabdat luptda grea de suferinte” etc.). Evr. 11, 33-40. 12, 1-2
(suferintele tuturor sfintilor — ,nor de marturii”?). Evr. 12, 1-10
LJ2Avand imprejurul nostru atata nor de marturii...” (,alergam
spre lupta ce ne sta inainte, cu ochii atintiti... a rabdat cruce...
nu v-ati impotrivit inca pana la sange...”). Mt. 10, 16-22 ,Iata
Eu va trimit...”. Le. 21, 12-19 ,,Feriti-va de oameni...”. In. 15,
17-27. 16,1-2 ,Acestea va poruncesc...” (toate cele trel
pericope in intregime).

20 In gr. expresia vé@og paptupev se leaga de martiri ,nor de marturii”, adica
nor format din cei care au marturisit.
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6. Pentru Sfintit Sfintitit Mucenici: II Tim. 1, 8-18 ,Nu
te rusina de a marturisi...” (,pus in lanturi... patimeste
impreuna cu mine...”). Mt. 10, 32-36. 11, 1 ,Tot cel care va
marturisi...” (marturisirea de credinta). Mt. 11, 27-30 , Toate
Mi-au fost date...” (,veniti la Mine toti cei osteniti...”).

7. Pentru Ierarhi — Parinti: Tit 3, 8-15 ,Vrednic de crezare
este cuvantul...” (,iar de intrebarile nebunesti... de omul eretic...”).
Evr. 5, 4-10 ,Nimeni nu-si ia singur cinstea aceasta...” si Evr.
7, 26-28. 8,1-2 ,,Un astfel de arhiereu se cuvenea sa avem...”
si Evr. 8, 1-6 ,Avem un astfel de Arhiereu...” (Hristos Arhiereul).
Evr. 13, 7-16 ,Aduceti-va aminte de mail marii vostri...” (,,v-
au grait cuvantul lui Dumnezeu, priviti cu luare aminte cum
si-au incheiat viata si urmati-le credinta”). Mt. 5, 14-17 ,Voi
suntetl lumina lumii...” (lumina, cetatea, faclia ,,din sfesnic”,
»,asa s lumineze lumina voastra... sa faca si sa invete...”). In.
10, 1-9 ,,Amin... cel ce nu intra pe usa...”) si In. 10, 9-16 ,Eu
sunt usa...” (,pastorul cel bun”).

8. Pentru Marturisitori: Le. 12, 8-12 ,Tot cel ce va
marturisi...” (marturisirea).

9. Pentru Cuviost: II Cor. 4, 6-15 ,cel ce a zis sa stralu-
ceasca lumina din intuneric...” (,purtand totdeauna in trup
omorarea lui Iisus”). Gal. 5, 22-26. 6, 1-2 ,,Roada Duhului...”
(war ceil ce sunt ai lul Hristos si-au rastignit trupul impreuna cu
patimile si cu poftele”). Efes. 6, 10-17 ,Intariti-va in Domnul...”
(lupta cu diavolul). Col. 3, 12-16 ,,imbrécati—vé, dar, ca alesi...”
(virtutile). Evr. 13, 7-16 ,Aduceti-vd aminte de mai-marii
vostri...” s1 Evr. 13, 17-21 ,,Supuneti-va mai-marilor vostri...”
(mai-marii/egumenii, ascultarea, ,pastorul oilor...”). Mt. 4,
23-25. 5,1-13 ,,A strabatut toata Galileea...” s1 Lc. 6, 17-23 ,a stat
Iisus la loc ses...” (Fericirile). Mt. 11, 27-30 ,,Toate mi-au fost
date...” (,cel osteniti si Impovarati’, ridicarea jugului lui
Hristos). Le. 12, 32-40 ,Nu te teme, turma mica...” (,turma
mica’, privegherea).

10. Pentru cuviosii mucenici: Mt. 7, 12-21 ,/ Toate mi-au
fost date...” (,stramta este poarta si ingusta este calea...”).

11. Pentru femei, in general: Gal. 3, 23-29. 4, 1-5  Inainte
de a veni la credinta...” (,nu mai este barbat sau femeie... nascut
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din femeie...”. Femeil mucenite: Mc. 5, 24-34 ,,il urma pe lisus
multime multa...” (femeia cu scurgere de sange). Le. 7, 36-50
,L-a intrebat unul dintre farisei...” (femeia pacatoasa). Femei
cuvioase: parabola celor 10 fecioare Mt. 25, 1-13.

12. Pentru sfinti tamdduitori — facatori de minuni: |
Cor. 12, 7-11 ,,Fiecare sa dea celuilalt...”. I Cor. 12, 27-31. 13,1-8
,Vol sunteti trupul lui Hristos...” (harismele vindecarilor). Mt.
10, 1.5-8 ,Chemand la sine pe cei doisprezece...” (,,pe bolnavi
11 tamaduiti, pe morti inviati-i, scoateti demoni, in dar ati
luat in dar dati”). Le. 10, 19-21 ,Iata va dau voua...” (puterea
»de a calca peste serpi si peste scorpil...”, ,duhurile vi se supun”).

In fine, o pericopa cu continut general (II Tes. 2, 13-17.
3,1-5 ,Noi suntem datori sa multumim lui Dumnezeu...”) este
prevazuta pentru trei sfinti, care nu par sa aiba ceva in
comun cu ea, Sfantul Ambrozie (7 decembrie), Sfantul Patapie
(8 decembrie) s1 Mucenita Cristina (24 iulie).

450

A doua stihira a Laudelor de la Sfantul Mucenic
Dimitrie ,,Zid tare...” s-a tiparit in editia de la
Apostoliki Diakonia (1960) cu o corectura impor-
tanta. Este permis sa se faca astfel de interventii
in textele noastre liturgice?

Pentru a nu mai repeta cele scrise mai de demult pe teme
asemanatoare, recomand sa se citeasca raspunsurile de la
intrebarile cu numarul 225, 256 si 417, care se refera la
,2Doamne, mantuieste pe cei binecredinciosi”, ,,Pentru binecre-
dinciosii s1 dreptslavitorii crestini” si ,Mantuieste, Doamne,
poporul Tau... daruind biruinta impéaratilor impotriva barbarilor”.
Acolo am vazut ce se intampla din punct de vedere istoric si
deontologic cu tema adaptarilor unor cereri sau expresii din
imnele noastre bisericestl. Cazul troparului Sfantului Dimitrie
adevereste cele scrise de noi in raspunsul de la intrebarea
419, care cuprinde exact o intrebare paralela.
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In manuscrise si in toate editiile tiparite al Mineelor,
disputata fraza a troparului ,Zid tare...”” este in felul urmator:
»pe care (cetate) si acum, preafericite, cumplit fiind in primejdie
s1 ticalos fiind Impresurata”, 1ar in editia recenta de la Apostoliki
Diakonia a devenit: ,,pe care, fiind 1zbavita, slavite, cu bunavoirea
lui Dumnezeu, totdeauna slobozeste-o”. Textul initial se refera
la primejdiile si la situatiile dificile prin care, In repetate
randuri, a trecut Tesalonicul in indelungata sa istorie, fara a
se defini exact la care din ele se referd. Nu am cunostinta de
unde a luat informatia fericitul de pomenire Gavriil Dionisiatul
cand a spus intr-o conferinta a sa ca cele trei stihiri ale Laudelor
Sfantului Dimitrie (,Vino, mucenice al lui Hristos, la noi...”,
,Z1d tare noud...” si,Toata fapta buna luand impreuna...”) au
fost scrise de Sfantul Teodor Studitul in timpul exilului sau
la Tesalonic si ca se refera la prigoanele suferite de ortodocsi
din partea iconomahilor. Mai probabil ar fi ca cel putin
propozitia de mai sus sa faca aluzie la incursiunile barbare sau
la cuceriri. Corectura a facut-o fericitul de pomenire arhiepiscop
al Atenei, Hrisostom Papadopoulos, dupa eliberarea Tesalonicului
(1912), si cu aceasta declaratie se publica in fiecare ,,Calendar-Tipic”
al Bisericii Greciei. In noua editie a Mineelor facuta de
Apostoliki Diakonia s-a publicat acest tropar ,conform
diortosirii... introdusa oficial si care a ajuns sa fie primita”
dupa cum scrie in nota (p. 154a). Corectura este buna din punct
de vedere metric si cu totul nimerita, si cred, conform cu cele
scrise mai de demult, ca bine a facut editia noua ca a adoptat-o.

In special, slujba Sfantului Dimitrie a cunoscut mai
demult si alte ,aranjari” de acest fel, fie pentru ca imnele sa
corespunda noilor conditii istorice, fie pentru ca anumite tropare

21 Textul complet al acestui tropar este urmatorul: ,,Zid tare, care nu te
temi de robiile vrajmasului, te-ai dat noud, navdlirile barbarilor surpand
st asuprelele boalelor potolind. Asezimant nestricat si temelie nemiscatd.
Pazitor gi folositor, si apdrdtor ai fost cetdtii tale, Dimitrie. Pre carea si
acum, fericite, fiind in cumplite primejdii si impresuratd cu nemernicie,
cu rugdciunile tale o mantuieste; rugand pe Hristos, cel ce dd lumii mare
mild.” (Minei octombrie, Bucuresti 1986)
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sa fie adaptate la cinstea universald datd marelui Mucenic,
desi, intial, ele se refereau numai la cetatea Tesalonicului, unde
se afla mormantul si biserica mare a Sfantului. Din primul
caz face parte adaptarea in perioada stapanirii turcesti a
primelor doua tropare ale pesnei a 9-a din canonul inainte-
praznuirii, dupa podobia ,Pe cel ce cu valul mari...”, al
Sfantului Simeon al Tesalonicului: ,Nu te teme, o, patrie a
mea...” s1,La mijlocirile tale...”. Frazele ,Cetatea Tesalonicului,
pe care din rele cumplite o slobozesc pururea cu rugaciunile”
din primul tropar si ,patria ta, care se clatina cumplit de
primejdii...” din al doilea, au devenit ,fiind supusa tiranilor,
de care usurare, prin mine, cauti sd afli” si ,cu toata slava
(e1), in mijlocul celor cumplite fiind prinsa”. In al doilea caz,
nefericita corectura a slavei laudelor ,Pe cel ce si-a castigat
cu sulitele...”, alcatuita de Sfantul Andrei Criteanul, a carei
expresie de final ,pe inainte-statatorul Tesalonicului...” a devenit
,stand 1nainte tuturor binecredinciosilor” (vezi ,, Tipicul bisericesc”
al lui Constantin protopsaltul, Constantinopol 1874, p. 32).
Aceasta corectura este dezaprobata de ,Tipicul” lui Constantin
Biolakis, Atena 1921, p. 91, nota 1, «pentru ca nici nu se
potriveste gramatical... nici nu este este lucru incuviintat a
schimba dupa cum 1 se pare cuiva troparele in care se face
pomenirea unor evenimente istorice care au importanta (?),
de aceea este sfatuit cel ce canta ca sa tina cu toata acrivia
textul pe care il va gasi». Dimpotriva, se pare ca nici un fel
de opozitie nu a intalnit — ba chiar s-a impus si in Tesalonic
— corectura facuta la troparul Sfantului si adaptarea lui la
cinstirea adusa de intreaga crestinatate izvoratorului de mir,
atat de mult inct textul initia a fost dat uitdrii. In acest text
,pe tine, aparator Tesalonicul” a devenit ,pe tine, aparator
lumea”. Din acelasi motiv s-a adaugat la textul initial si a
ramas si1 indicarea numelui sfantului (,mare mucenice
Dimitrie”), care prisoseste din punct de vedere metric si care
a fost amanata pentru Tesalonic, al carei ,sfant” era prin
excelenta Dimitrie, insa s-a socotit indispensabil pentru uzul
acestul tropar in afara Tesalonicului.
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451

Daca atunci cand savarsim Dumnezeiasca Liturghie
nu vine nimeni sa se Impartaseasca, atunci
Dumnezeiasca Liturghie este deplina?

Dupa cum constata si intrebarea, raspunsul nu poate
sa fie decat negativ. Dumnezeiasca Liturghie in sine, ca o
savarsire a Taineli Dumnezeiestii Euharistii, nu poate fi
inteleasa decat ca deplina si desavarsita, chiar daca nu se
impartaseste niciun crestin. Valabilitatea sau deplinatatea
el nu se poate sa depinda de procentul de participare a
poporului la Taine. De altfel, au existat fara indoiala si in
trecut — sl nu sunt rare nici astazi — cazuri de savarsire a el
fara sa se impartaseasca nici macar un credincios. Exista,
desigur, obligativitatea prezentel macar a unel mici parti a
comunitatii, ca reprezentant, chiar daca este numai o
persoana, afara de preotul slujitor, indiferent daca este cleric
sau laic. Se presupune ca acesta se va impartasi. Daca cumva
acesta nu se impartaseste, Liturghia, oricum ar fi, ramane
deplina si desavarsita. Aceasta este una din laturi si in
legdtura cu aceasta putem fi categorici.

In ceea ce priveste cealalta latura, legata de credinciosul
sau credinciosil prezenti care nu vin la Dumnezeiasca
Impartasanie, Dumnezeiasca Liturghie, in ceea ce-1 priveste
pe acestia, nu este deplina, de vreme ce participarea lor nu
este completa s1 corecta deontologic. Desigur, credinciosul care
vine la biserica se sfinteste In parte prin intrarea si ramanerea
lui in biserica lui Dumnezeu, din participarea sa la sinaxa
sfanta, la cantare si la rugaciune, din auzirea lecturilor sfinte si
a predicil, din inchinarea la icoane si din urmarirea actelor
sfinte, din tamaiere, din pomenirea lui la ectenii si, inainte
de toate, de la prezenta Sfantului Duh, de la pomenirea numelui
Domnului si din vederea si inchinarea la Sfintele Taine, la
Trupul si Sangele Domnului. Participarea deplina si desavarsita
insa, nu se intelege decat prin impartasirea cu Tainele. Din
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acest motiv se si savarseste, de altfel, Dumnezeiasca Liturghie
si acesta este scopul ei, continutul fundamental si finalitatea
el. Cu alte cuvinte, savarsirea Tainei Cinei celel de Taina se
face pentru a cina si a participa credinciosii la masa hranitoare
de suflet a Domnului si pentru a se sfinti si uni intr-un singur
trup si intr-un singur duh cu Hristos. Sinaxa, invatatura si
rugaciunea sunt importante, insa nu sunt elementele principale
ale adunarii liturgice a Bisericii.

Desigur, inmultirea crestinilor si micsorarea adancimii
sufletesti, lenevia si obisnuinta rea, ne-au familiarizat cu
fenomenul de a nu veni la Dumnezeiasca Impartisanie nici
chiar cei care nu au impedimente sau o oprire pedagogica din
partea duhovnicului; s1 a ajuns sa fie socotit regula faptul de
a venl la biserica s1 a nu se impartasi si exceptie faptul de a
se apropia de Dumnezeiasca Impartasanie. Adica savarsirea
Tainei Dumnezeiestii Euharistii si participarea noastra la ea
a ajuns sa se transforme intr-un fel de ,mergere la bisericd”
inofensiva si foarte putin folositoare. In ciuda acestui fapt,
Biserica nu a incetat sa sdvarseasca Dumnezeiasca Liturghie
in mod regulat, in fiecare zi, ca o invitatie, ca o Incurajare si
o amintire a nevoil noastre de a participa la taina vietii,
indemnand cu cuvantul sau cu fapta revenirea noastra la
ceea ce este corect. S1 gestul cel mai graitor este acela ca, in
pofida schimbarii de-a lungul veacurilor a bunelor obiceiuri
stravechi, ea a continuat sa savarseasca Liturghia Darurilor
in Postul Mare, in zilele in care nu este ingaduita savarsirea
Dumnezeiestii Liturghii, reamintind in felul acesta ca este
valabila, ca ceva ideal, spre care trebuie sa tindem, nu
numai impartasirea din zilele de Sambata si Duminica, ci si
cea din celelalte zile ale saptamanii, mai ales miercurea si
vinerea, ca in vremea Sfintilor Parinti (Vasile cel Mare, Epistola
93, Catre patriciana Chesaria).

Cu acest inteles, din punct de vedere subiectiv, legat de
credinciosul care nu se impartaseste, Dumnezeiasca Liturghie,
sau mai degraba participarea lui la Dumnezeiasca Liturghie,
nu este deplina.
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452

De ce la inmormantarea preotilor , Aliluia” se zice
de mai multe ori de doua ori, nu de trei, asa cum
se face in mod obisnuit?

In prima parte a slujbel inmormantarii ,la un preot care
s-a savarsit” este prevazuta cantarea a trei psalmi (al 22-lea
,Domnul ma paste...”, al 23-lea ,,Al Domnului este pamantul...”
si al 83-lea ,,Cat de iubite sunt locasurile Tale...”), la fiecare
stih al lor repetandu-se refrenul ,Aliluia de 2 ori”. Este
singurul caz in practica noastra liturgica actuala cand ,Aliluia”
se canta de doua ori, desi este foarte obisnuit s se cante de
trel ori sau o singura data.

In practica veche insi, existau trei moduri de cantare
a refrenului ,Aliluma”, pe care le numeau ,simplu”, ,,indoit”
sau ,intreit Aliluia”. In special ,Aliluia indoit” apare destul
de des in vechile slujbe asmatice, laice sau de enorie. In Tipicul
Sfintei Sofia din Constantinopol din secolul al IX-lea il gasim
ca refren la ultimul antifon al Utreniei asmatice (vezi insemnarea
de la 4 1unie: ,s1 se canta la ultimul [antifon n.n.] indoit
Aliluia” si de la 21 Septembrie: ,iar ultimul Aliluia se zice
indoit”), la al doilea antifon al slubei Ceasurilor trei si sase
,in sfintele posturi”, la al doilea antifon al Vecerniei Bobotezei,
la al treilea antifon al slujbei din 6 noiembrie (pomenirea
,pulberii care a cazut”), la Litia indictului (1 septembrie) si la
Litia din 11 noiembrie (ziua de nastere a Constantinopolului).

La slujba inmormantarii pentru preoti supravietuieste
aceasta randuiala veche, precum si alte elemente stravechi
(cantarea idiomelelor si a exapostilariel cu stihuri din psalmi),
tocmail pentru cd nu se foloseste atat de des, asa cum se
foloseste slujba comuna a inmormantarii laicilor. Prima parte
a el are in mod vizibil o structura veche asmatica (o succesiune
de antifoane si lecturi), in timp ce dimpotriva, cea de-a doua
parte are evident o provenienta monahala (canon, laude,
1diomela, stihoavna).
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Deoarece ,,Aliluia indoit” apare la procesiuni, la slujba
Ceasurilor trei si sase din posturi, la slujba din 6 noiembrie,
chiar si in ajunul Bobotezei, s-ar putea socoti ca era specific
zilelor de ,pocainta” gi de aceea s-a preferat si la slujba
inmormantarii preotilor. Il intalnim insa, asa cum am vazut,
s1 la ultimul antifon al Vecerniei si Utreniei asmatice din
zilele de rand. Pe de alta parte, in general, cantarea refrenului
,Aliluia” nu se poate socoti un element de durere, in ciuda
perceptiel diferite instaurate indeobste din pricina uzantei
actuale a lui in zilele de rand din Postul Mare. Sfantul Simeon
al Tesalonicului, talcuind cantarea lui ,Aliluia” ca refren al
primei stari — antifon — al psalmului ,,Fericiti cei fara prihana in
cale” din timpul slujbei obisnuite a inmormantarii, 11 atribuie
mai degraba un caracter de inviere, decat unul mortuar:
«Aliluia, care inseamna vine Domnul, arata venirea Lui cea
de-a doua, in care, aratandu-Se, ne va invia pe noi pe toti ceil
ce am murit» (Dialog..., cap. 366).

Nu cred ca se poate cauta vreun motiv teoretic sau
simbolic care sa justifice dogmatic folosirea indoitului ,Aliluia”,
motive care exista in mod sigur in cazul repetarii de trei ori a
lui in cinstea Sfintei Treimi. Mai degraba, aceasta se
datoreaza cautarili unel mal mari diversitati in folosirea
acestul sfant refren atat de iubit (o data, de doua ori, de trei,
de noua, de douasprezece ori).

453

In timpul Utreniei unii preoti obisnuiesc sa
tamaieze la Laude si nu la ,,Ceea ce esti mai
cinstita”. Este corect?

Tamaierea din timpul Utreniei se face de obicei in
timpul cantarii ,,Ceea ce estli mai cinstitd” sau a pesnei a 9-a
din canonul praznicului. La privegherile marilor sarbatori se
prevede tamaiere, in afara celei de la peasna a 9-a, si la
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inceputul canonului (Randuiala ierodiaconiei a Sfantului
Filotei Kokkinos), iar in timpul Pastelui si in Saptamana
Luminata la toate cantarile canonului.

Cu siguranta este vorba despre supravietuirea practicii
iudaice, care prevedea aducerea de tamaie la fiecare slujba
de dimineata la jertfelnicul tdmaierii, care se gasea in ,,Sfanta”
templului din Ierusalim — s1 a Cortului Marturiei — inaintea
catapetesmei, care le separa de ,Sfanta Sfintelor” (vezi les.
30, 5-10). Aceasta s-a pus in legatura cu Apoc. 8, 3-4, unde se
vorbeste despre tamaierile si rugaciunile sfintilor (,S1 a venit
un alt inger si a stat la altar, avand cadelnita de aur, sii s-a
dat lui tamaie multa, ca s-o aduca impreuna cu rugaciunile
tuturor sfintilor, pe altarul de aur dinaintea tronului. Si
fumul tamaiel s-a suit, din mana ingerului, inaintea lui
Dumnezeu, impreuna cu rugéaciunile sfintilor”). O practica
asemanatoare de jertfa de tamaie in timpul Utreniei avem si
in celelalte tipuri liturgice, romanic, ambrozian, siriac si copt.

Nu este usor sa raspunda cineva cu deplina siguranta
despre ce conexiuni au dus la legarea tamaieril de canoane,
s1 in special de peasna a 9-a, a Nascatoarei de Dumnezeu.
Pasajul de mai sus din Apocalipsa poate ca ne da o cheie.
Canonul este o parte a Utreniei in care, prin excelenta, este
laudat sfantul sau sfintii a caror pomenire se savarseste in
zlua respectiva. Daca intr-adevar acesta este motivul unirii
tamaieril cu canonul, atunci se poate explica si preferarea
celei de-a 9-a cantari, datoritd cinstirii deosebite fata de
Maica Domnului. Poate ca au contribuit si ratiuni practice,
adica faptul ca, in comparatie cu celelalte pesne, cantarea
celel de-a noua dura mail mult, de vreme ce mai intai se canta
Oda biblica a Nascatoarei de Dumnezeu cu irmosul-refren ,,Ceea
ce estl mai cinstita...” dupa fiecare stih si apoi se cantau
stihurile Odei lui Zaharia (,Binecuvantat este Domnul
Dumnezeul lui Israil...”) cu troparele pesnei a 9-a din canon.
Aceasta asigura si timpul necesar tamaieril. Nu este exclus
nici ca tamaierea sa se fi legat initial de cantarea lui
Zaharia, tatal inaintemergétorului, care constitule a doua
parte a pesnei a 9-a, din atractie evidenta fata de relatarea din
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Evanghelia dupa Luca (1, 8-23), iar de acolo s-a extins si la
intreaga cantare a 9-a. In tipul liturgic romano-catolic timaierea
de la Utrenie se face, din motivul aratat mai sus, la ,Binecuvantat
este Domnul...”. 11 plus, multe alte rugiciuni ale tdmaierii fac
referinta la tamaia bineprimita a lui Zaharia (vezi, de ex.,
rugaciunea tamaii de la intrarea adunarii, de la Liturghia
lui Iacov, fratele lui Dumnezeu: ,Dumnezeule, cel ce ai
primit ... tamaia lui Zaharia” si rugaciunea proscomidiei de la
aceeasi Liturghie: ,asa cum ai primit... tamaia lui Zaharia”).

Multi preoti din vechime insi, care urmeaza, din cate
se poate constata, o traditie locala nescrisa destul de raspandita,
tamaiaza la Laude. E1 invoca nu numai traditia lor locala, ci
$1 motive practice serioase. Bisericile parohiale sunt de obicei
mari si, potrivit randuielil, se tamaiaza altarul, icoanele,
intreaga biserica si poporul, paraclisele si locurile femeilor,
daca exista. Aceasta necesita destul timp, timp care nu este
acoperit de cantarea Odei Nascatoarei de Dumnezeu, de vreme
ce, dupa cum se stie, indeobste se omite stihologia cantarii
lui Zaharia si peasna a 9-a a canoanelor. Atunci cand participa
si un diacon, lucru extrem de rar, tamaierea se poate face
fara graba, iar ectenia de dinainte de Laude poate fi rostita
de el, daca apuca, sau de catre preot, asa cum prevede randuiala
Bisericii celei Mari. Ins#, atunci cand preotul este singur, el
fie va trebui si isi restranga tamaierea la partea centrala a
bisericii, fie sa se grabeasca — lucru nepotrivit —, fie sa rosteasca
ectenia din locul in care se afld — lucru care nu este frumos.
Dificultatea devine si mai mare in timpul praznicelor, atunci
cand se canta numai peasna a 9-a a canoanelor, s1 mai ales
in Saptamana Mare, cand vine la bisericd multa lume, iar
peasna a 9-a are putine tropare si, de obicel, scurte, si care, din
economie de timp, se canta numai o singura data. Dimpotriva,
la manastiri si bisericile care sunt de obicel mai mici, se si
canta intreaga peasna a 9-a, si troparele sunt puse de doua
ori si se s1 canta mai pe larg.

Tamaierea bisericil s1 a Intregului popor din timpul
Utreniei nu este un lucru secundar in ceea ce priveste
importanta, de aceea si trebuie sa se faca cu cuviinta si buna
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randuiala necesare. Cata importanta 1i atribuie traditia
noastra bisericeasca se vede din descrierile amanuntite ale
moduluil In care trebule tamaiat, care existd In Randuiala
ierodiaconului patriarhului Filotei si la Sfantul Simeon al
Tesalonicului (Dialog, cap. 350), precum si din importanta
teologica pe care i-o atribuie Parintii, fie ca se face la Utrenie, fie
la celelalte slujbe. Toti, in frunte cu autorul operelor puse pe
seama lui Dionisie Areopagitul, accentueaza sfintenia acestei
tamaieri, de vreme ce se incepe de la altar si se termina in el
(«Ierarhul, dupa ce a savarsit o sfanta rugaciune la dumnezeiescul
altar, incepand sa tamaieze de la el, inconjura toata incaperea
sfantului locas. Apoi, intorcandu-se iarasi la dumnezeiescul
altar..», Despre Ierarhia bisericeasca, III, 2). Ei socotesc
tamaia un chip al rugaciunii, transmitator al harului si al
bunei miresme a Sfantului Duh, datator de sfintenie, chip al
dumnezeiestii iubiri. Adaugam in cele ce urmeaza cateva
dintre cele mai graitoare pasaje ale Parintilor care au talcuit
cultul dumnezeiesc: «Cadelnita indica omenitatea lui Hristos,
focul Dumnezeirea, iar fumul binemirositor vesteste buna
mireasma a Sfantului Duh, cea care merge inainte. Caci
tamaietorul (cadelnita) se talcuieste ,veselia cea mai frumos
mirositoare”. Iar tamaia... rugaciunea curata a faptelor bune,
din care vine buna mireasma, precum zice Apostolul ,a lui
Hristos buna mireasma suntem”™, «ultima tamaiere (arata)
harul Sfantului Duh, cel dat prin suflare dupd Inviere»
(Gherman al Constantinopolului, Istoria bisericeascd si vedere
misticd). «Cadelnita cu tamaie miscata fiind arata harul
Sfantului Duh» (Ps. Sofronie, Cuvdnt care cuprinde toata
istoria bisericeasca). «Preotul tamaiaza, vorbind celor intrati
in biserici, in ghicituri® despre transmiterea Duhului Sfant in
timpul rugaciunii, caci zice: Dati tamaieri in rugaciunile

22 Lit. enigmatic, adica prin gesturi nu foarte clare, dar care lasa sa se inteleaga
ceva din realitatea la care trimit. Astfel de cuvinte ,enigmatice” erau de
exemplu si prorociile Sibilelor, pe care traditia imnografica le-a valorificat. A
se vedea, spre exemplu Catavasiile Adormirii: ,Graiurile prorocilor si
intunecatele vorbe (gr. ta ainigmata).
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sfintilor» (Marcu Eugenicul, Explicarea slujbei bisericesti). «Prin
tamaia cu care se tamaiaza incepand de la jertfelnic (se aratd)
darul Duhului care se transmite si care este binemirositor...
(tamaia este adusa) in chipul dumnezeiestii iubiri, care se da
tuturor, si a bunei miresme a Duhului» (Explicarea, 19, 25).
«(Tamaia) aratd buna mireasma si sfintenia Duhului, care
spala toata imputiciunea pacatelor», «Deci tdmaia sfinteste
vazduhul, mirosul si1 suflarea noastra, caci este datatoare de
buna mireasma, si fiind de un [singur] fel izvoraste tuturor
mireasma prin foc. Drept aceea si inchipuie pe Duhul Sfant,
pentru ca si Insusi Duhul Sfant, Unul fiind, da tuturor darurile
si printr-Insul toti se impéartasesc darurilor. De aceea si punand-o
pe ea arhiereul inaintea lui Dumnezeu si binecuvantand-o
(adica pecetluind-o cu semnul Crucii), zice astfel: ,tamaie aducem
Tie, Hristoase Dumnezeule, pe care primind-o trimite-ne noua
in locul e1 harul Preasfantului Duh”», «tamaia este ca un nor
inchipuind pe Duhul, darea dumnezeiescului Har si buna
mireasma», «Tamaia se aduce lui Dumnezeu, incepandu-se
din altar si umpland toata biserica spre slava lui Dumnezeu
si daruita fiind noua spre sfintire, caci prin lauda ni se
daruieste de la Dumnezeu dumnezeiescul Ham, «Dumnezeiasca
slava si harul daruite prin inger insemnandu-le preotul (prin
tamaiere), ca plina de slava este casa Domnului» , «si
cadelnita (in timpul vohodului de la Vecernie) cu tamaie,
spre inchipuirea randuielii celei de sus si a transmiterii
harului lui Dumnezeu cel de la jertfelnic, si pentru a se
inalta rugaciunea noastra sus, ca o tamaie bine mirositoare»
(Simeon al Tesalonicului, Dialog, cap. 62, 133, 309, 332, 347).

In perioada turcocratiei apare un alt simbolism, mai
simplu si mai laic, influentat cu siguranta de folosirea tamaii
la cantarea Nascatoarei de Dumnezeu, poate si la ,Mai ales
pe Preasfanta...” de la Dumnezeiasca Liturghie. Si acesta
incearca, in felul lui, s scoata in evidentd importanta si
sfintenia tamaierii. Facem trimitere la fragmentul respectiv
din Didahia a II-a, 1 a Sfantului Cosma Etolianul: «Cadelnita o
insemneaza pe Stapana noastra Nascitoarea de Dumnezeu.
Carbunii sunt induntrul cadelnitei si ea nu se arde; tot asa si
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Stapana Nascatoare de Dumnezeu a primit pe Hristos si nu
a fost arsa, c1 mal mult s-a luminat. Tamaierea insemneaza
pe Preasfantul Duh, capacul cadelnitei arata acoperamantul
Sfantului Duh, cele trei lanturi insemneaza Sfanta Treime,
clopoteli insemneaza invatatura Sfintilor Apostoli. Si astfel
preotul tdmaiaza pe mire (este vorba despre slujba nuntii), il
invata zicandu-i: ,Eu Acestuia ma inchin. Si daca vrei si tu
sa fii crestin ortodox, Acestuia sa te Inchini”. Si asa se pleaca si
se inchina si preotul si mirele. Aceasta inseamna tamaierea»
(I. Menounos, Cosma Etolianul, Didahii, Atena 1979, p. 195).
Toate acestea arata ca randuiala pe care o urmau
preotii din vechime, chiar dacd nu citisera inaltele talcuiri
teologice ale Parintilor, era rodul experientei si evlaviei lor si
nu rezultatul ignorantel sau nepasarii fatd de pazirea
randuielil corecte. Cred ca daca sunt prezente toate motivele
de mai sus, este de preferat ca preotul sa faca tamaierea de
la Utrenie la Laude, fara graba si cu atentia si evlavia
cuvenitd, decat in graba si incomplet la peasna a 9-a.

454

De vreme ce toate rugaciunile au ecfonisele lor, de
ce rugaciunea ,Ja aminte, Doamne lisuse Hristoase...”
de la Dumnezeiasca Liturghie nu are?

Constatarea ca rugaciunii ,Ja aminte, Doamne...” 1i
lipseste ecfonisul este corecta, fara indoiala. Daca insa din
multimea nenumarata de rugaciuni care s-au scris de-a lungul
timpului numai aceasta nu are ecfonis este putin cam dificil
de hotarat. In orice caz, din cite se poate cunoaste, daca ruga-
ciunea de mai sus nu este singura, trebuie ca face parte dintre
acele putine exceptil. intqtdeauna rugaciunile se incheie cu
un sfarsit doxologic, prin care se aduce doxologie Sfintei
Treimi, , Tatalui s1 Fiului s1 Sfantului Duh” sau intr-o forma
mai veche ,Tatalui prin Fiul in Sfantul Duh”, de obicei in
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legatura cu intelesurile rugaciunii sau chiar independent de
ele. Aceste finaluri se spuneau cu glas mai inalt si cantat (de
unde si termenul de ,ecfonis”), ca pana astazi, chiar daca
rugaciunea se spunea cu glas tare, ,intru auzul”’ poporului,
chiar daca se spunea ,in taina”. Pana si rugaciuni cum ar fi
rugaciunile marturisirii preotului si ale invocarii milei lui
Dumnezeu pentru nevrednicia sa ,Nimeni nu este vrednic...”
de la Dumnezeiasca Liturghie, ,Dumnezeule cel milostiv si
indurat...” de la Sfantul Botez, ,Doamne Iisuse Hristoase,
Fiule Unule-Nascut..” de la sfintirea apei de la Boboteaza
s.a., care se spuneau de la inceput in taina, nu sunt lipsite de
finaluri doxologice, adica de ecfonise, care, in aceste situatii,
se citeau tot in taind, dupa cum insemneaza graitor prevederea
tipiconala a rugaciunii de dinainte de sfintirea apei de la
Sfantul Botez: «trebuie sa se stie ca (preotul) nu spune ecfonisul
(cu glas tare) , ci spune ,Amin” in sinea lui». Alte rugaciuni,
care mail tarziu s-au impus a se rostl in taind in anumite
momente ale slujbelor, au pastrat si ecfonisele lor, cum sunt
de exemplu rugaciunile Vecerniei s1 Utreniei, care se spun la
psalmul de inceput si, respectiv, la cel sase psalmi. Intr-o
perioada mai tarzie intalnim in slujbe ecfonise ratacite, care,
ca un element liturgic puternic, si-au pastrat locul lor initial
in randuiala slujbei, in timp ce rugaciunile de care tineau fie
au fost mutate, cum sunt rugaciunile amintite mai sus de la
Vecernie si Utrenie, fie au decazut, cum sunt cele de la
ectenia intreitd si a cererilor de la Vecernie si Utrenie, fie
chiar nu au existat deloc de la inceput, cum ar fi cea de la
ectenia pentru imparat de dinainte de cel sase psalmi, cea de dupa
ectenia mare de la logodna si Cununie, sau de la Agheasma
etc. Ceea ce trebuie luat in seama la rugaciunea ,la aminte,
Doamne...” este faptul ca, in opozitie cu regula de mai sus, s-a
pastrat rugaciunea si a cazut ecfonisul. Acest lucru ne obliga
sa acceptam ca fie nu a avut de la inceput ecfonis, fie ca,
atunci cand au introdus-o din alta parte in acest moment al
Sfintei Liturghii, din anumite ratiuni, ecfonisul a fost omis.
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In ciutarea noastri ne-ar ajuta enorm cercetarea locului
acestel rugaciuni in Dumnezeiasca Liturghie si studierea
textului ei. In forma actuald a liturghiilor bizantine ale
Sfantului Vasile cel Mare si a Sfantului Ioan Gura de Aur —
si, prin influenta, si la Liturghia Darurilor mai inainte
sfintite — gasim rugaciunea ,,Ja aminte, Doamne...” intre ruga-
ciunea plecarii capetelor si ecfonisul ,,Sfintele sfintilor”. Tot
ca o influenta de la liturghiile bizantine o intalnim si in cea
armeana, fara ecfonis, dar dupa ,,Sfintele sfintilor”. In codicele
Barberini 336, cel mai vechi Evhologiu bizantin, 1 se pune titlul
,Rugaciunea inaltarii artosului”. Conform unui codice stravechi
(Pyromali, secolul al X-lea) Sfantul Artos se inalta inainte de
rugaciune si se tine inaltat pe toata durata ei, lucru care se poate
presupune si din titlul rugaciunii din Evhologiul Barberini.
Faptul ca rugaciunea exista in amandoua liturghiile bizantine
inseamna ca fle a existat initial numai in una din ele si folosirea
el s-a extins mai tarziu si in cealaltd, fie s-a introdus mai tarziu in
amandoua fiind imprumutata de la o alta liturghie. Aceasta a
doua ipoteza pare mai probabila din urmatoarele motive:

In opozitie cu vechile rugaciuni ale liturghiilor, care
constituie coloana lor vertebrald initiala si care toate sunt
adresate lui Dumnezeu Tatal, patru dintre ele se adreseaza
lui Hristos si sunt comune ambelor liturghii: ,,Cel ce ne-ai dat
aceste rugaciuni obstesti...” de la antifonul al 3-lea, ,,Straluceste
in inimile noastre, Stapane Iubitorule de oameni...” de dinainte
de Evanghelie, ,Nimeni nu este vrednic...” de la Heruvic si
rugaciunea ,la aminte, Doamne...”, despre care vorbim. Acestea
s-au introdus evident mai tarziu in Dumnezeiestile Liturghii,
de vreme ce cel putin primele trei nu sunt amintite de vechile
1izvoare sl lipsesc din manuscrise destul de vechi. Au fost
scrise dupa disputele ariene si pnevmatomahe si se inscriu in
incercarea Bisericii de a propune invatatura corecta despre
persoana Domnului Iisus Hristos. Un caz special il constituie
rugaciunile ,la mutarea Sfintelor” sau ,,in locul de pastrare a
vaselor” (,Plinirea legii...” si ,Plinitu-s-a si s-a savarsit...”),
care si ele se adreseaza tot catre Hristos.
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Rugaciunea ,la aminte, Doamne...” prezinta fata de
rugaciunea ,Nimeni nu este vrednic...”, pe langa scurtimea
el, destule asemanari de cuvinte si sensuri. Ea se adreseaza,
asa cum am vazut, catre Hristos, accentueaza mijlocirea
preotului, are o fraza destul de ritmata, inspiratie 1nalta,
limba frumoasa si multe elemente comune. ,la aminte” —
ycautd”, din sfantul Tau locas” — ,,cel ce intru sfinti Te odihnesti”,
,de pe tronul slavei imparatiei Tale” — Imparate al slavei ...
Stapane al tuturor... imparatesti ... Care Te porti pe scaunul
heruvimilor ... imparatul lui Israil”, ,,sa ne sfintesti” — ,,Cel ce
singur esti sfant ... Cel ce sfintesti si care Te sfintesti” (o alta
grafie in ecfonis), ,,Cel ce sus impreuna cu Tatal sezi...” — este
subinteles de fraza ,,Care te porti pe scaunul heruvimilor”,
snvredniceste-ne” ,vrednic ... invredniceste-ne”, ,,cu mana Ta
cea puternica” — o paralela cu ,imbracat cu harul preotiei”;
,de preacuratul Tau Trup si de scumpul Tau Sange” —
,preacuratul Tau Trup si scumpul tau Sange”.

Dupa aceste asemanari si paralele care ar sustine
destul de bine ipoteza ca amandoua rugaciunile sunt lucrarea
aceluiasi autor, ne-am putea astepta si in cazul rugaciunii
,la aminte, Doamne...” la un ecfonis asemanator cu sfarsitul
rugaciunii ,Nimeni nu este vrednic...”, strans legat de
intelesul rugaciunii, cu antiteze indraznete si puternice, cum
sunt cele de la acea rugaciune, care, dupa cum se stie, au
provocat interpretari gresite si dispute dogmatice in secolul
al XII-lea. Actant si victima a acestora a fost diaconul Bisericii
celei Mari din Constantinopol, Sotirihos Pantevgenos, ales
patriarh al Antiohiei, care din acest motiv gi-a pierdut tronul
patriarhal. Ecfonisul rugaciunii ,Nimeni nu este vrednic...”
este, dupa cum se stie, ,,Ca Tu esti Cel ce aduci si Cel ce Te
aduci, Cel ce primesti si Cel ce Te imparti (o alta grafie: ,si
Cel ce sfintesti si Cel ce Te sfintesti”), Hristoase Dumnezeul
nostru, si Tie slava inaltam...”.

In afara Liturghiilor bizantine, rugaciunea ,Nimeni nu
este vrednic...” se mai afla si intr-o Liturghie alexandrina, dar de
provenienta din Asia Mica, care este pusa pe seama Sfantului
Grigorie Teologul. Acolo este cadrul sdu teologic firesc, deoarece
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toata aceasta Liturghie, in mod cu totul si cu totul exceptional,
se adreseaza lui Hristos si1 se incadreaza chiar in lupta
antiariana, despre care am vorbit mai sus. In aceasta liturghie
existd si rugaciunea ,la aminte, Doamne...”, despre care, din
aceleasi motive, putem si spunem ca se afla si ea in
atmosfera sa teologica initiala. In aceasta Liturghie rugaciunea
noastra poarta titlul si este o ,rugéciune a plecarii capetelor”
de dinainte de Sfanta Impartasanie. In textul ei, aici, exista
fraza ,s1 vino sd ne sfintesti pe noi, cel ce ne-am plecat capetele
Tie”, s1 aceasta fiind paralela cu ,plecandu-mi grumajii mei”
de la rugaciunea ,Nimeni nu este vrednic...”. Tot aici gasim
s1 ecfonisul cautat al rugaciunii: ,,Caci Tu esti Cel ce frangi si
Cel ce Te frangi si Cel nefrant si Tie slava indltdm, impreuna cu
Tatal si cu Duhul Sfant, acum si pururea...”. Evident, el se
prezinta asa cum si asteptam, strans legat de textul rugaciunii
s1 cu puternice antiteze indraznete, strict paralel cu ecfonisul
rugaciunii ,,Nimeni nu este vrednic...” (lipseste ,,[Doamne]
Iisuse Hristoase, Dumnezeul nostru” deoarece exista in invocarea
de la inceputul rugaciunii). Toate elementele arata ca acesta
era locul initial al rugaciunii ,Ia aminte, Doamne...” si al
ecfonisului pe care il cautam. Probabil ca din Liturghia
Sfantului Grigorie au imprumutat liturghiile bizantine aceste
doua frumoase rugaciuni, in primul rand Liturghia Sfantului
Vasile cel Mare, si de aceea si in Liturghia Sfantului Iacov
fratele lui Dumnezeu rugaciunea ,,Nimeni nu este vrednic...”
este caracterizata ca ,rugiciune a dumnezeiescului Vasile...”.
Ambele rugaciuni au fost folosite mai degraba ca rugaciuni
ale evlaviel, ca sa dubleze s1 sd accentueze prima, pe de o
parte, rugaciunea Proscomidiei (,Doamne Dumnezeule, Cel
ce ne-ai zidit pe nol..” de la Liturghia Sfantului Vasile cel
Mare s1 ,Doamne Dumnezeule Atottiitorule, Cel ce singur
esti sfant...”, de la Liturghia Sfantului Ioan Gura de Aur), iar
a doua, pe de alta parte, rugaciunea plecarii capetelor (,Doamne
Dumnezeul indurarilor...” a Sfantului Vasile si ,Multumim
Tie, nevazutule imparat...” a lui Hrisostom). Poate ca a fost
folosita si pentru a introduce intr-un mod mai lin vechiul
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ecfonis ,Sfintele sfintilor”, care, cu siguranta, a provocat si
omiterea ecfonisului ei initial.

In orice caz, ecfonisul ,Sfintele sfintilor’, asa cum apare
in liturghiile bizantine si in vechea Liturghie din , Constitutiile
Apostolice”, a fost si a ramas intru totul fara legatura si
independent de aceasta rugaciune chiar si dupa introducerea
rugdciunii ,Ja aminte, Doamne...”, si nu poate fi caracterizat
in nici un fel drept ecfonis al ei. El a contribuit insa la omiterea
ecfonisului initial al rugéciunii ,Ila aminte, Doamne...”, asa
cum am vazut, deoarece atat in cazul rugaciunii ,,Nimeni nu
este vrednic...”, cat s1 in cazul de fata, sistemul randuielii
Liturghiei, deja inghetat in timpul introducerii lor, nu a permis
introducerea noilor elemente vitale, cum sunt ecfonisele.

455

Atingerea Cinstitelor Daruri acoperite la
Liturghia Darurilor mai inainte sfintite, atunci
cand zicem ,,Mai inainte sfintite Sfintele...” nu este
oare periculoasa din punct de vedere practic, de
vreme ce ea se face sub Aer si preotul nu vede
ceea ce face? Ce anume deserveste aceasta acoperire
incat sa se puna in primejdie Trupul Domnului?

Intrebarea marcheazi o dificultate tehnica reald pe
care o Intampina slujitorin altarului in timpul savarsirii
Liturghiei Darurilor mai inainte sfintite. Prevederile tipiconale
din cartile noastre de cult, prevederi care existd si in
manuscrise, incepand din secolul al XV-lea si dupa, sunt
intru totul clare. Sfintele sunt acoperite cu Aerul si preotul
bagd mana sub el si ,se atinge” sau ,arata, indica” Sfantul
Artos si spune ecfonisul ,,Cele mai inainte sfintite Sfintele...”:
«Preotul, fiind inca acoperite Dumnezeiestile Daruri (sau
fiind inca acoperite Sfintele), punand mana se atinge de painea
(artos) de viata facatoare (sau: arata Sfantul Artos) cu evlavie
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s1 multa frica si zice (sau: si zice ecfonisul): ,,Cele mai inainte
sfintite Sfintele sfintilor”. Caci nu mai inaltd Dumnezeiescul
Artos, de vreme ce este mai inainte sfintit».

Din nefericire vechile manuscrise nu au prevederi
tipiconale amanuntite si de aceea nu putem sa urmarim
evolutia practicii initiale pana cand sa ajunga la forma de
mai sus. Marturiile externe, pe de alta parte, sunt foarte
putine. Singurul text patristic care ne ajuta si care s-a pastrat
este Talcuirea Dumnezeiestii Liturghii a Darurilor mai inainte
sfintite care este atribuit Sfantului Teodor Studitul, dar care
nu pare sa fie mai vechi de secolul al XII-lea. Pe de alta
parte, Sfantul Simeon al Tesalonicului, care ne da un scurt
comentariu la Liturghia Darurilor mai inainte sfintite in
Dialogul sau (cap. 352-355) si 11 consacra acestela cinci
raspunsuri (55-59) in Raspunsurile lui catre Gavriil al
Pentapolei, nu se refera la momentul care ne intereseaza.

Se pare 1nsa ca randuiala actuald, care este marturisita,
dupa cum am vazut, din secolul al XV-lea, constituie o sim-
plificare a practicii mai vechi. Din Talcuirea Sfantului Teodor
si din scurtele prevederi tipiconale ale manuscriselor din secolul
al XI-lea pana in secolul al XIV-lea, concluzionam ca preotul
nici nu atingea, nici nu arata simplu cu o mana Sfantul Artos, ci
il inalta sub Aer. Astfel, codicii Vatican 1970 si Atena 662
prevad clar inaltarea (,inaltd Artosul”, ,inaltand Artosul”).
Codicele Filotheou 177 are si o rugaciune speciala ,cand se
inaltd Artosul”. In fine, Té@lcuirea Sfantului Teodor Studitul
descrie mai pe larg inaltarea: «lar preotul acopera Darurile
cu acoperamantul cel mai de sus, care si Aer stim ca l-a numit
cuvantul; iar in ceasul inaltarii, nu mai ridica acoperamantul, ci
pe dedesuptul acestuia inaltand Artosul, zice: ,,Cele mai inainte
sfintite Sfintele”; dupa aceea se ridica Aerul».

Prevederea codicelui Atena 713 din secolul al XII-lea
trebuie socotitd una de tranzitie. Potrivit acestei prevederi
preotul introduce ambele maini sub acoperamant, fara sa se
spuna clar ca inalta Sfantul Artos: «Trebuie stiut, ca atunci
cand urmeaza sa inalte, acoperite fiind Sfintele, baga mainile
sale zicand cu glas mare».
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Din cele de mai sus putem trage concluzia ca o cerinta
de baza a randuielii liturgice era ca Cinstitele Daruri si
ramana acoperite pana la impartirea lor. Si aceasta s-a tinut
pana astazi. Initial se facea si inaltarea cu Sfintele acoperite,
dar probabil, din cauza pericolelor si dificultatilor pe care le
prezenta, s-a limitat la aratarea cu degetul a Darurilor. O
simplificare mai mare nu s-a indraznit. Numai intr-un singur
manuscris, Atena 757 din secolul al XVI-lea, se spune ca preotul
dezvaluie mai intai Cinstitele Daruri s1 dupa aceea spune
ecfonisul. Dar aceasta este o exceptie. Acoperirea pana in
momentul frangerii se incadra, dupa cum marturiseste Talcuirea
Sfantulul Teodor Studitul, intre elementele acelea care scot
in evidenta caracterul de pocainta al Liturghiei Darurilor mai
inainte sfintite: «Caci la celelalte slujbe lucrarea sfanta se
savarseste descoperita si fara ascunzisuri, iar in aceasta in
chip adumbrit si cu pocdinta; de aceea si slujba se face mai
tainic intru toate... Caci dupa ce se intra cu Dumnezeiestile
Daruri, gata sunt usile sa fie inchise; iar preotul cu invelitoarea
cea mail de deasupra... (urmeaza pasajul pe care l-am dat mai
inainte) ... inalta. Din astfel de chipuri si din altele asemenea
se vesteste jertfa de taina si acum savarsita, asemenea si numita
slyjba mai inainte sfintita». Diferenta fata de Liturghia deplina
se observa nu in faptul ca acolo se inalta Sfantul Artos iar la
Liturghia Darurilor nu, ci in faptul ca la Liturghia deplina
»se inalta descoperit”, in timp ce aici ,fiind acoperit”.

Oricum, prin aceastd simplificare s-au usurat destul
de mult lucrurile. S-a pastrat acoperirea si s-au evitat
pericolele din timpul inaltarii. Expresia ,cu evlavie si cu frica”
din manuscrise, pe de alta parte, pune in vedere preotului atentia
cu care trebuie si actioneze in timpul aratarn Cinstitului Trup sub
acoperdméant. Iniltarea Sfantului Artos care inchipuie, potrivit
Parintilor, inaltarea Domnului pe cruce (Ioan Damaschinul,
Despre Trupul si Sangele lui Hristos, 5: «Trupul se inalta in
mainile preotului ca pe cruce», Istoria bisericeascd si vedere
misticd: «iar inaltarea Cinstitului Trup inchipuie inaltarea
cea de pe cruce si moartea de pe ea siinsasiinvierea», Simeon al
Tesalonicului, Erminia 92: «lar a inalta Artosul arata inaltarea
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pe cruce a lui lisus», Dialog cap. 99: «se face inaltarea painii
purtatoare de viata, aceasta inchipuind rastignirea cea pentru
noi a Mantuitorului»), se face la Dumnezeiasca Liturghie deplina,
in timpul careia, potrivit prevederilor manuscriselor si cartilor,
preotul ,11 1naltd pe toti impreuna cu artosul”, astfel incat
este de prisos si 0 a doua inaltare, chiar si ,,sub acoperamant” in
timpul Liturghiei Darurilor mai inainte sfintite.

456

Care este diferenta fundamentala dintre cele doua
Agheasme, cea mare si cea mica?

457

Exista vreo diferentd de har sfintitor intre
Agheasma mare si Agheasma mica?

Poate ca nu ar fi neaparat necesar, dar pentru orice
eventualitate incepem prin a face lamurirea ca ,Agheasma
mare” este apa sfintita de la Boboteaza, care se savarseste o
singura data in an, in ziua Teofaniei, sau, dupa randuiala
mai noua, de doua ori, in ajun si in ziua praznicului, iar
L2Agheasma mica”, sfintirea apei obisnuitd, care se savarseste
la inceputul lunilor sau in orice altd situatie in care este
nevoie. S1 aceasta deoarece uneori foarte gresit se foloseste
termenul ,Agheasma mica” pentru a se indica Agheasma din
ajun, care nu este altceva decat Agheasma mare a Bobotezei,
a carel savarsire, mai mult din ratiuni practice, s-a impus a
se face de doua ori. Despre acest subiect am scris in repetate
randuri (vezi in principal raspunsurile de la intrebarile nr.
128 si 208). Prin urmare, intrebarile de mai sus se refera la
diferenta care exista intre ,sfintirea mare” a Bobotezei si
,sfintirea mica” de la inceputurile lunilor.
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Nu este intru totul posibil sa caute cineva sa traseze
hotare clare in astfel de tipuri de subiecte liturgice, oricat de
mult ar cere-o logica noastra practica. In cultul dumnezeiesc
avem multe astfel de practici sfintitoare care transmit credin-
ciosilor harul dumnezeiesc si, in functie de receptivitatea si
de credinta lor, le daruiesc diferite daruri duhovnicesti,
sfintire, curatire, sanatate sufleteasca si trupeasca, binecuvantare,
lertare de pacate, putere, intr-un cuvant mantuire. A delimita
exact ce anume aduce fiecare si in ce difera una de alta este o
treaba scolastica si straina de judecatile duhovnicesti care
calauzesc incercarea Bisericii de a sfinti madularele ei si de a
le sta alaturi in sporirea in Hristos si in mantuire. Spre exemplu,
intrebarile de mai sus se pot extinde, fara posibilitatea unor
rezolvari clare, si in alte directil, cum ar fi: in ce anume
difera harul sfintitor al anafurei fata de harul sfintitor al litiei
sau al inaltarii Panaghiei sau al painii care se binecuvinteaza
pentru a gusta din ea cel bolnavi (exista si o astfel de
binecuvantare)? Sau: ce anume aduce folosirea (sau chiar a
bea) untdelemnului de la litie sau de la candela sfantului, ori
a uleiului binecuvantat (vezi cuvintele rugaciunii de binecuvantare
a acestuia ,sau chiar de vor si gusta din el”) si cu ce este mai
bun unul fata de altul?

Totusl, In general, raspunsul corect la intrebarile noastre
nu trebuie cautat in felul in care evlavia poporului a perceput
fiecare act sfintitor, lucru care poate chiar sa duca la intelegeri
gresite, sa 1l suprasolicite, ori sa il puna in legatura uneori
cu manifestari din afara crestinismului. Iardsi, nici nu
trebuie sa ne incredintam total talcuirilor teologice, care poate
ca sunt frumoase si corecte din punct de vedere dogmatic,
dar incearca sa impuna teorii mai dinainte construite asupra
tipurilor cultului. Calea corectda duce la explicarea cultului
chiar prin intermediul cultului, a textelor rugaciunilor
preotesti, a prevederilor diaconesti si de tipic, care exprima
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«scopul® Bisericiiv, dupa cum spune in talcuirile lui Sfantul
Simeon al Tesalonicului («din ceea ce este laudat putem
pricepe aceasta..., acesta fiind ... scopul Bisericii», Erminia 94).
Daca abordam cele doua intrebari de mai sus, care in
esenta se identificd una cu alta, plecand de la aceste premise,
va trebui sa cautam raspunsul chiar in textele acestor slujbe
si in prevederile tipiconale care le insotesc. In principiu,
asemanarea lor este evidenta, de vreme ce In ambele se face
sfintirea apei si se stie din istoria cultului nostru ca sfintirea
apei de la Boboteaza a influentat morfologic slujba Agheasmei
mici. Prima are un pronuntat caracter imparatesc, de vreme
ce se face intru pomenirea botezului Domnului, in timp ce a
doua are un caracter legat de Maica Domnului, dupa cum se
vede in principal din imnografia ei, care 11 da o forma de
rugaciune-paraclis catre Nascatoarea de Dumnezeu sau de
Utrenie prescurtata in cinstea Nascatoarei de Dumnezeu. La
ectenia mare, la ambele slujbe se cere sa se sfinteasca apele
prin pogorarea Sfantului Duh, in acel moment in care, prin
imitarea rugaciunii anaforalei de la Dumnezeiasca Liturghie,
se recapituleaza roadele acestuil act sfintitor; la Agheasma
mare se cere ca sa fle apa ,izvor de nestricaciune, dar de
sfintenie, izbavire de pacate, vindecare de boli, nimicitoare a
demonilor, izgonitoare a toata puterea vrajmasului, plina de
putere ingereasca; ca totl cel ce se vor atinge de ea si vor
gusta, sa o aiba spre curatirea sufletelor si a trupurilor, spre
vindecarea patimilor, spre sfintirea caselor, spre tot folosul
de trebuinta”, iar dupa cea de-a doua epicleza, mai pe scurt, apa
va da credinciosilor ,,sfintire, sinatate, curatire, binecuvantare”.
Potrivit rugaciunilor de sfintire de la Agheasma mica,
harul lui Dumnezeu, prin gustarea si stropirea cu apa sfintita,
daruieste binecuvantare care ,izgoneste departe”’ ,intinaciunile
patimilor” si vindecd neputintele si ,,bolile sufletului si trupului”
(rugaciunea ,,Doamne Dumnezeul nostru, Cel mare intru sfat...”),

5 In traducerea veche romaneasca ,socoteala Bisericii”, Sf. Simeon
Arhiepiscopul Tesalonicului, Tratat, 11, p. 151.
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sau se trimite acestei ape binecuvantarea si harul
vindecarilor, astfel incat sa ne invrednicim prin ea de izbavirea
,,de bolile sufletesti si durerile trupesti” spre ,,vindecarea sufletului si
a trupului” (rugaciunea ,,Dumnezeule cel mare §i preainalt...”).

In pofida punctelor comune de mai sus, se poate deosebi
usor ca la Agheasma mica accentul este pus pe vindecarea
bolilor sufletesti si trupesti, in timp ce la Agheasma mare
cererea de mai sus este Incadrata, alaturi de altele asemenea, 1n
tema dominanta a binecuvantarii firii apelor prin botezul
Domnului. Sfintirea apelor la Boboteaza este cu adevarat un
s,eveniment” pentru viata Bisericii, 0 anamneza si o prezenta
reala liturgica a evenimentului mantuitor al botezului Domnului,
cu toata greutate urmarilor lui in viata fiecarui credincios,
separat, si a intregului trup al Bisericil. Se stie ca sfintirea
apei din timpul Teofaniei era chiar sfintirea apei Sfantului
Botez, in care se afunda mai intai crucea, ca o reprezentarea
a botezului Domnului, si in care apoi, dupa ce credinciosii luau
din ea ca sa bea si pentru binecuvantare, se botezau catehumenii.
Cu alte cuvinte, apa sfintitd de la Agheasma Mare este de
acest ,tip”, conform terminologiel dogmatice, a Sfantului Botez,
a doua mare taina a Bisericii dupa Dumnezeiasca impértésanie.
De aceea se si da o atat de mare cinstire acestel ,,ape man-
tuitoare”, dupa cum o numeste Sfantul Chiril al Ierusalimului
(Catehezele mistagogice 11, 4). Bineinteles, nu este corect sa
asemanam gustarea din ea cu Sfanta Impartasanie, adica cu
impartasirea cu Trupul si Sangele Domnului, asa cum
evlavia populara tinde sa creada, ci neaparat este a doua
materie preasfanta, de taind, dupa aceasta, apa Sfantului
Botez sfintita prin invocarea Sfantului Duh.

Exact acest lucru il putem concluziona si din prevederile
tipiconale care insotesc aceste slujbe si hotarasc timpul
savarsiril lor si cand anume trebuie sa bem din aceste tipuri
de Agheasma. Agheasma mica se savargeste dupa terminarea
Dumnezeiestii Liturghii si impartirea si gustarea din anafura,
adica dupa terminarea, prin gustarea din anafura, a postului
euharistic. Agheasma mare se savarseste si se bea dupa ruga-
ciunea amvonuluil si inainte de impartirea si gustarea din
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anafura, adica inainte de terminarea postului euharistic. Aceasta
ordine o rezuma graitor o prevedere tipiconala extinsa, care
apare cu variante in diferite manuscrise. Facem trimitere la
ea dupa codicele Sinai 1096 din secolul al XII-lea: «Iar dupa
impartasirea cu Dumnezeiestile Taine nu se da anafura, nici
psalm nu se citeste, ci se dau lumanari fratilor, iar preotul
zice: ,Drepti primind” apoi: ,,Ca Tu esti sfintirea noastra” si
noi ,Amin”; si cantam troparele ,,Glasul Domnului” de trei ori. Si
in timp ce se canta aceasta iesim la luminator (baptisteriu)...
s1 totl cel botezati, fiind stropiti si band din apa, intra in
biserica cantand: ,,in Iordan botezandu-te Tu, Doamne”. Apoi
preotul: ,,Cu pace sa iesim. Domnului sd ne rugam” si zice
rugaciunea amvonului. Apoi zice psalmul si luam anafura».
Prevederi ulterioare pun rugaciunea amvonului inaintea
Agheasmel mari. Insa ,Fie numele Domnului binecuvantat...” si
apolisul raman tot dupa savarsirea, stropirea si gustarea din
Agheasma. Tipicul manastirii Everghetidos (codicele Atena
788 din secolul al XII-lea), spre exemplu, este foarte clar: «si,
dupa ce zice preotul rugaciunea amvonului, nu se da nici
binecuvantarea, nu se pune nici psalmul obisnuit, cel numit
,Bine vol cuvanta pe Domnul”, ci iesim toti afard la baie...
toti sfintindu-ne si impartasindu-ne din gustarea si stropirea
agheasmei... intram in biserica... indata se da binecuvantarea,
zicand noi psalmul 33, ,Bine voi cuvanta pe Domnul”..».
Chiar si tipicele contemporane noud, care, evident, din neatentie,
muta Agheasma mare dupa ,,Fie numele Domnului...”, raman
fidele traditie1 vechi, care, in felul acesta, exprima in
practica intaietatea Agheasmei mari in fata anafurei.
Recursul la textele si la prevederile tipiconale ale celor
doua slujbe ale Agheasmei a aratat, cred, clar ,,scopul Bisericii” in
legatura cu ele. In ciuda asemanarilor, se poate constata supe-
rioritatea Agheasmei de la Boboteaza fatd de Agheasma de la
inceputul lunilor, astfel incat sa se justifice caracterizarea traditi-
onala a primeia ca Agheasma ,mare” si a celeilalte ca ,mica”.
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458

Dupa ingroparea celui mort, este corect sa se
faca sfestanie in casa celui mort, legata de parastas,
dupa cum se obisnuieste? Si ce anume urmareste
acest lucru?

Din cate cunosc, sfestanie in casa celui mort dupa
ingropare nu se prevede nici in cartile noastre de cult, nici in
manuscrise, dar este un obicei destul de raspandit in anumite
locuri. In multe parti se obisnuieste ca preotul sa se intoarca
la casa celui mort, sa 11 mangaie pe cei intristati, sa binecuvinteze
sl sa stea la masa, potrivit unei traditii foarte vechi si foarte
frumoase. Atunci, inainte de masa sau dupa, se savarseste si
Agheasma mica. Este vorba cu siguranta despre un obicel
popular, care usureaza legatura preotului cu familia indurerata,
intr-o atmosfera mai calma, care se poate transforma intr-o
sursa de binecuvantare si de mangaiere pentru cei intristati.

Faptul ca aceasta sfestanie este, fara indoiala, supra-
vietuirea unor acte precrestine de purificare si de prevenire,
acte care urmau ingroparea si apropierea de morti, nu are
nici o importanta speciala. Biserica crestina a abordat cu
multa intelepciune si intelegere astfel de obiceiuri populare,
pe multe dintre ele adoptandu-le oficial sau neoficial, dandu-le
insd un nou continut teologic-crestin. Daca exista acest obiceli,
nu vad ratiunea pentru care nu ar trebul si se pastreze, dar
totdeauna cu cerinta unei cat maibune valorificari pastorale a lui.

Intr-un raspuns mai vechi (la intrebarea nr. 218), am
scris despre obiceiul paralel de savarsire a parastasului la casa
celui mort, dupa inmormantare. Acolo am facut trimitere si
la textul rugaciunii de mangaiere pentru cei intristati ,Doamne,
Cel ce esti mangaierea celor intristati...”, care se afla si la
slujba inmormantarii preotilor. Aceasta rugiciune se poate
folosi fie la slujba sfestaniei, fie la parastas, in loc de sau in
paralel cu minunata rugaciune straveche ,,Dumnezeul duhurilor...”.
Rugaciunea ,,Doamne, Cel ce esti mangaierea celor intristati...”,
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atat ca o rugaciune de moment, cat si ca un punct de plecare
pentru cuvinte de mangaiere, poate ajuta mult in alinarea
durerii celor intristati si in atatarea nadejdii lor in viata de
dupa moarte siin asteptata inviere a mortilor.

459

Daca preotul se afla intr-o tabara, paraclis, teren
militar etc. si are cu el numai epitrahilul, poate
savarsi Dumnezeiasca Liturghie?

Intr-unul din primele raspunsuri, la nr. 8, am abordat
0 tema asemanatoare, care se referea insa la savarsirea fara
epitrahil a slujbei de paraclis sau a altei slujbe. Atunci ne-
am referit la raspunsul Sfantului Simeon al Tesalonicului la
intrebarea 17 a lui Gavriil al Pentapolei («Daca omul este
hirotonit, ce nevoie mai are de sfintele vesminte? Si daca este
posibil sa se faca slujba fara epitrahil?»), care da un raspuns
minunat si foarte potrivit la aceasta intrebare. Fac trimitere
acum la partea principala care ne priveste, deoarece este un
pasaj cu adevarat unicat:

«Preotia o primeste omul aflat capabil, iar printr-insul,
fiind el hirotonit, se lucreaza cele Sfinte ca printr-un organ.
Insa, de vreme ce omul este format din suflet s1 trup, si Tainele
s-au dat a fi indoite, si preotului ii trebuie biserica si jertfelnic;
Macar ca, o singura datd, dumnezeiescul Luchian in loc de
jertfelnic a folosit pieptul sau, cand a murit pentru Hristos,
si a slujit Liturghia legat in inchisoare, dar si acesta i-a pus
pe ucenici in jurul lui in loc de biserica. Drept aceea sunt
trebuincioase si sfintele odajdii si nu trebuie a lucra fara
epitrahil vreun preot, de vreme ce si sfintele odajdii au Darul
dumnezeiesc; ca fiecare dintre acestea are si o insemnare
duhovniceasca si fiecare dintre acestea se da prin binecuvantare
arhiereasca. Si la Dumnezeiasca Liturghie trebuie a se
imbraca cu toate, iar la celelalte Taine, dupa cum este obiceiul,
1ar cele ce sunt asezate dupa predanie sa nu le strice niciodata,
chiar daca ar parea a fi mici».
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Daca acestea sunt valabile pentru celelalte sfinte slujbe
s1 pentru savarsirea tainelor Bisericii, cu atat mai mult sunt
aplicabile in cazul Dumnezeiestii Liturghii, despre care
Sfantul Simeon spune ca ,,preotul trebuie sa fie imbracat cu
toate”. Situatiile amintite mai sus nu indreptatesc in nici un
fel, mi se pare, exceptia. Daca bineinteles mai sunt si alte ratiuni,
cum era cazul la Sfantul Luchian, prigoana, naufragiu sau
vreo alta situatie de pericol, Dumnezeu va lumina, astfel
incat sa se gaseasca o solutie pentru sfintirea si hranirea
poporului Sau. Atunci vor fi valabile afirmatiile «Omul este
hirotonit» si «preotia o primeste omul», care este si «organul,
instrumentul» lui Dumnezeu pentru siavarsirea «celor sfinte». In
general, insd, este in vigoare ceea ce formuleaza atat de
emfatic Sfantul Simeon, care, cu alte cuvinte, reia invatatura
din Explicare cdtre preoti si diaconi, care «a fost vazuta» de
Calinic, patriarhul Constantinopolului, si, in editiile traducerii
neogrecesti a operelor lui Simeon, este pusa in continuare:
«Fara aceste sfinte vesminte (mai inainte enumera cele cinci
vesminte ale preotului si cele trei ale diaconului) preotul si
diaconul nu pot niciodatda sa slujeasca; iar daca preotul va
indrazni, taina se savarseste, el insa pacatuieste de moarte si se
cateriseste din preotie» (editia a III-a, Atena 1868, p. 460).

460

Cine trebuie sa faca consumarea Sfintelor, preotul
sau diaconul?

461

Poate consuma Sfintele un preot care nu a slujit?

Potrivit Randuielit Dumnezeiestii Liturghii (Diataxa)
a patriarhului Constantinopolului Filothei Kokkinos (Cod.
Panteleimon 6277-770 din secolul al XIV-lea) Sfintele se consuma
de diaconul coliturghisitor ,cu toata atentia si grija”. Acelasi
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lucru il repeta si manuscrisele Dumnezeiestii Liturghii, care
de obicel preiau cuvant cu cuvant afirmatiile respective din
Diataxd. O mai veche si mai scurta Randuiald a Dumnezeiestii
Liturghii (cod. Atena 662 din sec. XII-XIII) este in concordanta
cu Diataxa lui Filotei: «(Preotul) iesind, da anafura. Iar diaconul
se retrage, consuma Sfintele si strange sfintele vase».
Consumarea Sfintelor se facea la diaconicon sau la schevofilax,
unde erau mutate sfintele dupa impartasirea poporului, locul
aflat in responsabilitatea diaconilor, dupa cum arata si vechiul
termen ,,diaconicon”. Acolo se citea in prealabil de catre preot
ultima rugaciune a Dumnezeiestii Liturghii care, din acest
motiv, se siintituleaza ,rugaciune in diaconicon” sau ,,in schevofilax”
sau ,la consumarea Sfintelor”. Mai tarziu, dupa cum se face si
astazi, ramasitele Sfintelor se mutau la proscomidiar, unde
preotul citea rugaciunea de mai sus si consuma Sfintele.

In randuiala de mai sus accentul se pune nu pe cine ar
trebui sa faca consumarea, ci pe faptul ca aceasta ar trebui
sa se faca cu mare evlavie si atentie. ,,Explicarea catre preoti
si diaconi” la care ne-am referit g1 alta data (vezi recent la
sfarsitul raspunsului de la intrebarea nr. 459) da indrumari
amanuntite despre consumarea sfintelor pe care o facea fie
preotul, fie diaconul, fara deosebire, dupa cum se vede. Respon-
sabilitatea pentru aceasta cade insa, in special, pe preotul
slujitor: «Dupa terminarea Dumnezeiestii Liturghii preotul este
dator sa fac astfel. Indatd dupa impartasirea cu Dumnezeiestile
Taine, preotul sau diaconul trebuie sd uneasca ceea ce a mai
ramas pe disc din Dumnezeiescul Trup cu Dumnezeiescul Sange
in Sfantul Potir si1 s consume din el cu toatd atentia, si nu
ramana sau sa cada ceva, nicli macar cea mail mica particica...
Asa trebuie sa faca preotul la orice liturghie, altfel pacatuieste
de moarte..» (editia a III-a, Atena 1868, p. 474).

In orice caz, consumarea ramasitelor Cinstitelor Daruri
nu se facea numai de catre preoti sau diaconi. Exista o veche
marturie care este pastrata la istoricul Evagrie Scolasticul
din secolul al VI-lea, pe care o repeta in secolul al XIV-lea
Nichifor Calist Xantopol, copiind exact de la cel de dinainte,
dupa cum se pare din asemanarile frazelor. Este vorba despre
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istorisirea unei minuni care s-a Intamplat pe vremea
patriarhului Constantinopolului Mina (536-552), in care copilul
unei familii israelite, care s-a impartasit din greseala — in
timpul consumarii Sfintelor — cu preacuratele Taine, a fost
pazit nevatamat de focul in care il aruncase tatal sau
manios, ca sa-l pedepseasca. Potrivit istorisirii lui, era un
obicei stravechi in Constantinopol ca preotii sa invite copii sa
consume ramasitele Sfintelor: «Se pare ca in cetatea impara-
teasca era un obicel stravechi, ca, daca mal ramanea ceva din
Sfintele particele ale Preacuratului Trup al lui Hristos,
Dumnezeul nostru, invatatorul [claselor primare] trimitea sa
fie chemati copii curati si sa le consume pe acestea» (Istoria
Bisericeasca IV, 36). Xantopol repeta aceleasi lucruri, adaugand
ca preotil 11 chemau pe copii, care trebuiau sa fi postit; are
insa o valoare deosebita marturia lui, deoarece adauga ca si
el, pe cand era copil, s-a intamplat sa consume Sfintele: «Care s1
mie mi s-a intamplat de multe ori, la varsta tanara fiind,
bineinteles pe cand petreceam in dumnezeiestile lacasuri,
prin ceea ce ficeam 1n tinerete» (Istoria Bisericeascd XVII, 25).
Adicd aceasta practicad se continua pana in secolul al XIV-
lea. Ceea ce este si mai ciudat insa, este faptul ca obiceiul a
supravietuit pana in secolul trecut, la Liturghia din Joia
Mare. Cuviosul Nicodim Aghioritul in Pidalion (editia I-a, 1800)
condamna dur ceea ce fac «unii preoti neinvatati», care ingaduie
laicilor sau citetilor sd consume Sfintele in Joia Mare (o nota
la canonul 69 de la Sinodul VI).

Din cele de mai sus cred ca se poate trage concluzia ca, in
principiu, diaconul si preotul fac consumarea Sfintelor. Cand
insa intervin motive speciale si exista un preot care nu slujeste,
daca nu a mancat nimic, poate sa faca si el consumarea Sfintelor.
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462

Ce sens are folosirea fainei in timpul savarsirii
tainei Maslului?

Desigur este vorba despre actualizarea unui obicel
vechi, care este marturisit deja de manuscrisele din secolul
al XIII-lea si dupa (de ex. Atena 573, 662, 667, S 696, Marea
Lavra 189). Potrivit prevederilor acestor manuscrise, pe
masa puneau ,un vas (,lighean” sau ,tablitda”), care continea
grau, iar in mijlocul graului fixau candela cu untdelem.
Aceasta era prima ratiune practica pe care folosirea graului
o deservea. Candela se fixa si, in caz ca era miscata din greseala,
uleiul nu se pierdea, ci ramanea in vasul cu grau. Prin
extensie, 1l foloseau si ca pe un sfesnic de mana, mai ales ca
Maslul se sdvarsea destul de des acasa. In el fixau si sapte
lumanari, dupa numarul preotilor, pe care le aprindeau, dupa
obicei, in jurul candelei. In plus, si preotii, dupd folosire,
aprindeau si infigeau in grau fitilul, evident pentru a nu fi
intinat. Graul era o materie care exista in toate casele din
acea perioada, dupa cum este astazi faina, care l-a inlocuit.
Astazi, din acest grau fac prescuri pentru Dumnezeieasca
Liturghie, cum probabil ca faceau si atunci.

463

Unde este mai corect sa se rosteasca la nunta
»Binecuvintata este Imparatia..”, deasupra
capetelor mirilor sau deasupra mesei cu cununiile?

Cand Taina nuntii era legata de slujba Dumnezeiestii
Liturghii, ,Binecuvantata este Imparatia..” si miscarea
Evangheliel in semnul crucii se facea la Sfanta Masa, dupa

2 XepviBlov - vas in care se punea apa pentru spalarile rituale.
p p pap p
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cum se obigsnuieste, deasupra careia se puneau si cununiile.
Cand insa s-a separat de Dumnezeiasca Liturghie si se facea,
ca si astazi, in mijlocul bisericii, Sfanta Masa a fost inlocuita
de o masa obisnuita, pe care acum se aseaza cununiile de la
nunta si Evanghelia. Ar {1 absurd sa cautam marturii in manus-
crisele mai noi, despre unde se rostea sau unde trebuie sa se
rosteasca binecuvantarea ,Binecuvantata este Imparatia...”.
Sunt de parere ca gestul cel mai potrivit s1 mai conform cu
traditia ar fi sa se rosteasca deasupra mesel obstesti, care
are si cununiile, adica inlocuitoarea Sfintei Mese, decat deasupra
capetelor mirilor, oricat ar fi de emotionanta aceasta a doua
varianta. Dupa aceea Evanghelia se poate da mirilor si
nasilor sa o sarute, dupa cum se face dupa citirea pericopei
evanghelice, potrivit unui obicei stravechi.

464

in timpul pomenirii numelor la Proscomidie, la
pomeniri etc. trebuie sa se puna inainte si
sinchinatorul” sau ,inchinatoarea” la numele
celor care s-au inchinat la Locurile Sfinte?

Faptul de a se fiinchinat cineva la Locurile Sfinte era
in trecut un lucru foarte important si foarte rar. Toti cei care,
miscatli de multd ravna, cu multda osteneala s1 cheltuiala,
reuseau sa implineasca acest pelerinaj, simteau acest fapt ca
un dar special al lui Dumnezeu si adaugau intotdeauna inaintea
numelui lor acest apelativ de ,inchinator” (,hagiu”). Multe
nume de familie au ca punct de pornire pelerinajul la Locurile
Sfinte facut de unul din inaintasi. Astazi, dupa dezvoltarea
mijloacelor de comunicare si a turismului si cresterea
nivelului de trai, pelerinajul si inchinarea la Locurile Sfinte
s-au usurat mult si au devenit un fenomen obisnuit. Un
numar destul de mare de crestini sunt ,,inchinatori” sau ,hagii”.
Ar fi lipsit de sens sa se repete incontinuu in pomelnice cuvantul
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ynchinator”. Dar si daca intr-o comunitate micd numarul
pelerinilor este mic si, daca este cerut indeosebi, nu cred ca
ar face rau nimanui adaugarea acestui apelativ la nume lor.

465

De ce in timpul intreitei afundari si ridicari a
celui botezat de la Sfantul Botez rostim o singura
datad numele Sfintei Treimi, in timp ce la Taina
Nuntii perechea de miri este logodita si incununata
in numele ,,celor trei Treimi”»?

Intreita repetare a anumitor cuvinte, fraze sau gesturi
in cultul dumnezeiesc este ceva foarte des intalnit. Cea mai
simpla explicatie este aceea ca se face dupa chipul si in
cinstea Sfintei Treimi, dupa cum am avut ocazia sa notam
aceasta si alta data. Astfel, se repeta de trei ori ,Sfant” la
cantarea de biruinta si cantarile care o imita (,Sfant, Sfant,
Sfant, Domnul Savaot...” Is. 6, 3 — Dumnezeiasca Liturghie,
cantarile treimice), sau ,Amin”’, sau ,Doamne, miluieste”,
sau ,Aliluia” etc. Din acelasi motiv, prin extindere, avem intreite
binecuvantari sau o intreitd insemnare cu semnul Sfintei
Cruci, o intreita afundare a crucii in apa in timpul sfintiri apei,
o intreita marturisire de credinta la Sfantul Botez sau chiar
o Intreita repetare a expresiillor sau imnelor treimice prin
excelentd, cum ar fi imnul ,,Sfinte Dupmezeule”, JIn numele
Tatalui...” s1 cele asemenea acestora. In aceste ultime cazuri
enumerate avem o intreita repetare a numelor celor trei persoane
ale Sfintei Treimi. Acelasi lucru se intampla si la ,,Se logodeste...
in numele ...” s1,Se cununa... in numele...” de la logodna si

25 Am tradus literal expresia £ig to dvopa «tpuv Tpradwws. Se refera la repetarea
de trei ori a cuvintelor ,Se logodeste/se cununa robul lui Dumnezeu (N)
in numele Tatalui si al Fiului si al Sfantului Duh...”.
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cununie, la pecetluirile din timpul hirotoniei, la hirotesii, la
tunderea in monahism si la celelalte slujbe asemanatoare.
Sfantul Simeon al Tesalonicului, comentand aceasta
intreitd repetare a anumitor expresili si gesturi, cum sunt
lepadarile, marturisirea, suflarea asupra pruncului, rostirea
simbolului de credinta inainte de botez, caderea la pamant
de trei ori a celul ce urmeaza sa primeasca schima monahala
si intreita schimbare a inelelor de la logodna, nu se multumeste
numai cu interpretarea lor teologica, adica cu trimiterea la
cinstea si slava Sfintei Treimi, «a singurului nostru Dumnezeu,
Celui in Treime», sau «a Dumnezeirii celei 1n trei ipostasuri».
El foloseste si anumite cuvinte care amintesc terminologia
tehnica juridica: «spre adeverirea (sau incredintarea)», ,pentru a
adever1”, ,adeverind”, ,pentru a face sigur” (Dialog, cap. 62,
269, 278). Este foarte posibil ca intreita repetare a unei
intrebari si a raspunsului sa-si aiba in mod real inceputul in
prevederile dreptului roman, care urmarea in acest fel
asigurarea sl siguranta anumitor tranzactii si acte judiciare,
care initial se faceau numai verbal. Teologia crestind vine abia
dupa sa dea un inteles duhovnicesc acestui obicei stravechi,
facand trimitere la Sfanta Treime, «care pe toate le savarseste si
le adevereste» (Simeon al Tesalonicului, Dialog, cap. 278).
Acum, in particular, intreita repetare a cuvintelor ,,Se
logodeste...” s1,,Se cununa...”, despre care se vorbeste in intrebare,
nu cred cd nu poate fi pusda nici pe seama prevederilor
dreptului roman, nici pe seama vechii traditii liturgice a
Bisericii. Mai degraba are o baza laica si se face prin imitarea
altor modele asemanatoare mai vechi, fiind un obicel oarecum
imprumutat. 1 aceasta deoarece amandoua aceste situatii se
pare ca nu sunt mai vechi de ultimele doua secole, din perioada
turcocratiei. Ela apar, asa cum vom vedea, numai in putine
manuscrise si unele foarte noi, si presupun, mai ales pentru
al doilea tip (,Se cununa robul lui Dumnezeu N cu roaba lui
Dumnezeu N...” s1,,... roaba... cu robul...”) un inteles laic ulterior
si folosirea termenului ,a se (in)cununa”, care inlocuieste
termenil mai vechi si mai corecti ,se nunteste” si ,se 1a de
barbat/sotie”. De la elementul cel mai impresionant, dar nu
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si cel mai decisiv din punct de vedere teologic — care este
unirea mainilor gi rugaciunea preotului care o insoteste — de
la slujba nuntii, intreaga slujba a primit numele de ,slujba
cununiei (sau incunundrii)”, insa chiar verbul ,a se (in)cununa”
este folosit cu sensul de ,a se nunti” sau ,a lua de barbat”,
poate s1 pentru ratiuni de infrumusetare a limbajului. Insa
exact intreita repetare a lui urmareste sa sublinieze importanta
si s scoata in evidentd cu multd emfaza traditia inelelor sau
incununarea mirilor, respectiv importanta pe care o dadea
acestora religiozitatea populara.

O privire aruncatd in istoria acestui tip liturgic va
aduce mai multa lumina asupra lui si ne va arata evolutia pe
care a avut-o traditia pana sa ajunga la forma actuala.

Si inelele si cununile erau simboluri precrestine ale
logodnei si nuntii. In pofida opozitiei anumitor crestini mai
austeri, dupa cum se vede din marturiile pastrate in operele
vechilor scriitori cum ar fi Clement Alexandrinul, Minucius
Felix si Tertulian, inelele si cununile sunt adoptate deja din
secolul al III-lea si de catre Biserica. Li se da insa un inteles
teologic nou, in paralel cu cel vechi. Ele sunt simbolul fagaduintei,
al bucuriei g1 al stapanirii, precum si al insotirili in Hristos.
Le ,,schimba” nasul, ,primitorul (mirilor)”, dupa Sfantul Simeon
al Tesalonicului, «care este pentru acestia in loc de tata»
(Dialog, cap 280), in locul tatalui sau al mamei, dupa cum
era obiceiul pagan sau iudaic, insa Hristos le aduce, prin preot,
de pe Sfanta Masa sau de pe Evanghelie. Cununile primesc
s1 un inteles moral inca de pe vremea Sfantului Ioan Hrisostom;
ele sunt premiile pentru biruinta impotriva patimilor si raspla-
tirea curatiei (Omilia a 9-a la Epistola I-a catre Timoter).

Ce se spunea de catre preot in momentul inmanarii
inelelor si in momenul incununarii? Practica, dupa cum se
poate vedea din manuscrise, diferea de la loc la loc si de la
epoca la epoca. In legatura cu inelele, manuscrisele mai vechi
vorbesc numai despre faptul ca sunt date de catre preot celor
ce se logodesc, fara sa se spuna ce cuvinte insoteau acest gest.
Cateva vorbesc despre intreita binecuvantare a inelelor sau
a mainilor celor ce urmau sa se casatoreasca. In codicii Atena
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S 724 s1 Sinai 984 din sec. XIV-XV, predarea sau schimbarea
inelelor este insotitd de cuvintele ,In numele Tatalui si1 al
Fiului si al Sfantului Duh”, care se spun insa o singura data.
Intr-un manuscris putin mai tarziu, fraza ia aproape forma
el actuala, fara insa sa cuprinda si cele doua nume ale celor
ce se logodesc si fara sa fie reluata de trei ori: ,,Se logodeste
robul lui Dumnezeu cutare in numele Tatalui...”; iar la
femeie: ,,Se logodeste roaba lui Dumnezeu cutare in numele
Tatalui...” (Atena 849, Pantocrator 149, Sinai 984 din sec.
XV-XVII). Cu ambele nume ale celor ce se logodesc (,Se
logodeste robul lui Dumnezeu cutare cu roaba lui Dumnezeu
cutare in numele Tatalui...” s1invers pentru femeie) se intalneste,
din toate manuscriselAe cunoscute, numal In codicele Sinai
996 din sec. al XVI-lea. Intreita repetare insa nu este marturisita
in nicl un manuscris.

O mai mare varietate de forme gasim la cununie. Se
pare ca cea mai veche practica prevedea cantarea stihului 4b
din psalmul 20 ,Pus-ai pe capul lui cununa — sau pe capetele
lor cununi — de piatra scumpa”, care s-a pastrat ca
prochimen la Apostol in slujba actuala (codicele Marea Lavra
88, Patmos 689 g1 715, Sinai 958 s1 973 din sec. X-XVI), sau a
unel variante a stihului 6b din psalmul 8 (,cu slava si cu
cinste 1-al Incununat’), in forma cunoscuta si cantata astazi
,2Doamne Dumnezeul nostru, cu slava si cu cinste incununeaza-i
pe el”. Mai apare si cantarea acestora o singura data sau de
trel ori, precum si cantarea lor in legatura cu stihuri alese
din psalmii de mai sus. De asemenea intalnim si varianta,
pentru barbat ,,Doamne Dumnezeul nostru... incununeaza-l pe
el (sau pe robul Tau)”, iar pentru femeie ,,Doamne... incununeaz-o
pe ea (sau pe roaba Ta)”, in timp ce ,ce1 de fatd” cantau la a
treia repetare ,Doamne... incununeaza-i pe ei (sau pe robii
Tai)” (codicele Preasfantului Metoc 68, Atena 699 si S 966,
Marea Lavra 189, Paris 213, Patmos 104, Sinai 981).
Cantarea stihului ,Doamne Dumnezeul nostru cu slava sicu
cinste...” in timpul Incununarii este cunoscuta si de catre
Sfantul Simeon al Tesalonicului: «Apoi luand si cununiile de pe
jertfelnic si binecuvantand, pe una o pune pe capul barbatului,
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pe cealaltd pe capul femeii, rugandu-se catre Domnul
Dumnezeul a toate sa 11 incununeze cu slava si cu cinste, ca
pe unii care intru curatie s-au unit intru una» (Dialog, cap. 279).

In cateva manuscrise intalnim si o legare a celor doui
stihuri de mai sus de o mica rugaciune a preotului, inspirata
din psalmi: ,,Doamne Dumnezeul nostru, incununeaza pe
robul Tau si pune-l pe el peste lucrurile mainilor Tale”
(Vatopedi 322/934, Patmos 690, Sinai 968) sau si mai liber:
,Tatal binecuvinteaza, Fiul incununeaza (sau pune cununi),
Duhul cel Sfant este alaturi si desavarseste (sau sfinteste,
sau umbreste asupra lor sau impreuna-binevoieste si ramane in
toate zilele vietii lor)” (Atena 849, Cair 104, Cutlumus 358,
Costamonitou 60/63, Panteleimon 364, Patmos 105, Sinai
966). In fine, in manuscrise mainoi incepe s se arate pecetluirea
capetelor (,insemneaza in semnul crucii pe capul”) si tipuri
asemanatoare cu cel actual: ,,Se cununa robul lui Dumnezeu
cutare in numele Tatalui..., - Se cununa roaba lui1 Dumnezeu
cutare in numele Tatalui...” (Atena 851, Patmos 105) sau ,Se
incununeaza robul lui Dumnezeu cutare cu cununa bucuriei
In numele...” —,Se incununeaza roaba lui Dumnezeu cutare
cu cununa bucuriel in numele Tatalui...” (Atena 668, Marea
Lavra 88). Cel mai apropiat de tipul actual este un manuscris
din secolul al XVII-lea (Atena 849), care uneste oarecum
liber toate trei traditiile de mai sus: ,Se Incununeaza robul
lui Dumnezeu cutare cu roaba lui Dumnezeu cutare in
numele Tatalui. Amin. Si al Fiului. Amin. Si al Sfantului Duh.
Amin. Acum si pururea si in vecii vecilor. Amin”. La fel si la
mireasa: ,Se Incununeaza roaba lui Dumnezeu cutare cu
robul lui Dumnezeu cutare...”. Si continua: ,, Tatal incununeaza,
Fiul binecuvinteaza, Duhul cel Sfant i1 umbreste pe ei, acum
s1 pururea... Doamne Dumnezeul nostru cu slava si cu cinste
1-al incununat pe ei si i-ai pus peste lucrurile mainilor Tale”.
Toate acestea se spun o singura data, ca si tipurile
asemanatoare din manuscrisele de mai inainte. Verbul ,se
incununeaza” in acest manuscris are deja sensul de ,se
nunteste” si,1a de barbat/femeie”.
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Forma actuala se afla numai in cartile tiparite, care
prevad si repetarea lor de trei ori, fapt care se poate interpreta,
dupa cum am vazut deja, ca un accent pe care evlavia
populard a vrut sa-l dea unui moment atat de miscator al
slujbeil nuntii. Traditia manuscrisa se pare ca indreptateste
rezerva pe care, indirect, o exprima si cel ce intreaba, comparand
nenumaratele repetari de la logodna si nunta cu simplitatea
doricd venerabilda a invocarii unice a Sfintei Treimi din
timpul botezului. Cu aceasta este de acord si mitropolitul de
Cezareea Ambrozie Stavrinos (Slujba nuntit, Constantinopol
1923, p. 156), care, in ,,modelul viitor al slujbei nuntii” alcatuit
de el dupa cercetarea manuscriselor, propune ca «in loc de
rostirea intreitd si de prisos a cuvintelor ,Se cununi...”,
rostirea acestor cuvinte sa se facd o singura data, dupa care
sa se cante ,Doamne Dumnezeul nostru...”». Intoarcerea la
ceea ce este corect insi, cred ca este foarte greu de facut.

466

Exista parerea ca in saptamana de dinainte de postul
Adormirii Maicii Domnului se face ,dezlegare la
toate”. Unii sunt de acord, altii nu. Cum este corect?

Dintre perioadele de post din anul bisericesc (Postul
Mare, al Sfintilor Apostoli, al Adormirii, al Craciunului) numai
cel dintai, Postul Mare, este organizat din punct de vedere
liturgic, intr-un mod cu adevarat minunat si intelept. Numai
acesta are o imnografie si o slujba influentata de si care
deserveste tema postului, si numail in acest post nu se
savargeste Dumnezeiasca Liturghie, tocmai pe motivul postirii
si a caracterului de pocainta si de ,tanguire” a zilelor lui.
Intrarea in el este articulata treptat, atat in ceea ce priveste
slujba, cat si in ceea ce priveste dieta: dezlegare la toate,
dezlegare la branza, post. lar aceasta deoarece acesta este
postul prin excelentd, postul universal al Bisericii, ,,postul
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Domnului”, cum il numesc Parintii. Celelalte posturi au
inceput ca practici de evlavie personala si, ca o influenta a
practicii monahale, au intrat in viata bisericeasca ulterior si
treptat, fara sa dobandeasca greutate vreodata sau sa afecteze
importanta postului Paresimilor, care, spre a se deosebi de
acestea a fost numit ,Mare”, dupa cum si este s1 a si ramas
pana astazi. De aceea nici nu avem 1n imnografia zilelor
acestor posturi vreo referire la tema postului si — foarte
important — se savarseste Dumnezeiasca Liturghie, taina pascala
a Bisericii. Cu alte cuvinte, zilele celorlalte posturi nu sunt
zile de tanguire si de zdrobire de inima. Ceea ce trebuie
insemnat este faptul ca aceste posturi (sa le numim ,mici” in
contrast cu cel ,mare’) nu au fost s1 nu sunt singurele
posturi ale evlaviei. Ele numai s-au impus peste tot. Altele
au ramas si raman particulare. Spre exemplu, fac referire la
,calendarul georgian” — de provenienta lerusalimiteana, tradus
din greceste, care este pastrat de codicele Sinai 34 din secolul
al X-lea — unde, in afara de postul Paresimilor, mai sunt
notate inca treisprezece posturi de patruzeci de zile sau
aproape patruzeci de zile, care preced marilor praznice ale
sfintilor si pe care le tineau cei ce voiau, din evlavie pentru
acest1 sfintl. Chiar si astazi intr-o eparhie foarte conservatoare
din spatiul grecesc, mitropolia de Mithymne, sunt tinute de
catre crestinii mai evlaviosi si mai conservatori, la alegere,
cel putin trei din posturile cunoscute, al Sfintei Cruci (1-13
septembrie), al Sfantului Ignatie al Mithymnei, un sfant local
foarte cinstit, ctitor al manastirii Leimonos si Myrsiniotissel
(1-13 octombrie) si al Sfintilor Arhangheli (1-7 noiembrie).
Pentru toate aceste posturi, generale sau particulare,
nu existd o perioada pregatitoare asemenea celei de dinaintea
Postului Mare. ,Dezlegarea la toate” din saptadmana de dupa
Cincizecime nu pare sa se lege de postul care urmeaza al
Sfintilor Apostoli, ci de perioada sarbatoreasca a marelui
praznic imparatesc al Cincizecimii, a carei odovanie este la
sfarsitul acestei saptamani. Aceasta o adevereste si marturia
din Constitutiile Apostolice (V, 20, 14), care au fost scrise pe
la sfarsitul secolului al IV-lea: «Deci dupa ce praznuiti
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Cincizecimea, sa praznuitl o saptamana, iar dupa aceea sa
postiti una. Caci drept lucru este si a te veseli de darul lui
Dumnezeu si a posti dupa aceea cu liniste».

Evlavia populara numeste ajunul inceperii postului
Craciunului, adica ziua pomenirii Sfantului Apostol Filip (14
noiembrie) ,[ziua] lasarii sec de carne a Sfantului Filip”,
intelegand probabil prin aceasta ca in aceasta ,se face
dezlegare la toate”. Pentru popor acest termen este identic cu
dezlegarea si la carne. Din cate stiu acest lucru nu este
marturisit de traditie. Ceaslovul prevede dezlegare la peste.
Iar Tipicele de la Sfantul Munte, pe de o parte Tipicul
manastirii Sfantului Pavel hotaraste ,mangaiere fratilor”
(evident in perspectiva inceperii postului in ziua urmatoare),
Tipicul manastirii Xiropotamou - ,dezlegare la peste”, ca si
Tipicul manastirii Dionisiou, care noteaza foarte expresiv:
,Ex1sta un obicei vechi pe care il urmam, de se va intampla
pomenirea Sfantului Filip in zi de miercuri sau vineri... dezlegam
numai la peste, fard branzd”. In manastiri ,dezlegare la
peste” nu inseamna ,,dezlegare la toate”, care se identifica numai
cu dezlegarea la branza si oua, nu la carne. Pentru postul
Adormirii Maicii Domnulul nu exista o asemenea prevedere,
nu numail pentru saptamana care il precede, dar nici macar
pentru ajun (31 1ulie).

467

Este ingaduit ca la slujba inmormantarii sa sarim
peste condacul ,,Cu sfintii odihneste...” si peste
Fericiri, dupa cum am auzit ca se face In anumite
locuri? Cum este normal, sa fie omise sau sa se cante?

Hotarul dintre ,normal (canonic)” s ,anormal
(necanonic)” este putin cam mobil in cultul dumnezeiesc. De
aceea este si dificil, daca nu imposibil, in multe situatii sa se
spuna cu siguranta si responsabilitate ce ,este ingaduit” si ce



I0ANNIS FOUNDOULIS 217

»nu se ingaduie” sa se omita in timpul savarsirii sfintelor slujbe.
Problema ridicata in intrebarea de mai sus este poate unul
din exemplele cele mai graitoare si mai clasice in care se
aplica acea ,relativitate” — inteleasa cu un anume sens — care
se observa in randuiala slujbelor.

Forma completa si oficiala din punct de vedere teoretic,
care este 1n vigoare astazi, a slujbel Inmormantarii este cea pe
care o gasim editata in Molitfelnicul mare (,Slujba iInmormantarii’).
Este vorba despre o slujba de Utrenie speciala de inmorméantare,
paralela cu cunoscuta slujba a Utreniei de fiecare zi, cu toate
elementele e1 particulare: Psalmul 90 (,,Cel ce locuieste intru
ajutorul Celui Preainalt...”) in locul celor sase psalmi,
catisma a XVII-a din Psaltire (Ps. 118: , Fericiti cei fara prihana
in cale...”) in intregime, cu trei stari, stihirile psalmului,
adica Binecuvantarile (aici, dupa cum e si firesc, ale mortilor),
sedealna , Odihneste, Mantuitorul Anostru...”, Psalmul 50,
canonul mortilor pe glasul al 8-lea , Intru camarile ceresti...”
cu sedealna intermediara la peasna a 3-a si cu condacul si icosul
dupa peasna a 6-a (,Cu adevarat toate sunt desertaciune...”
s1,,Cu sfintii odihneste...” — ,Tu singur esti fara de moarte...”),
opt stihiri idiomele, stihirile mortilor de la cele 8 glasuri
pentru Laude, Fericirile cu opt tropare, prochimen, Apostol,
Evanghelie, ectenie intreita si rugaciunea, si douasprezece
tropare pentru Stihoavna sarutarii si ,,Slava...” (,Veniti, fratilor,
sa dam sarutarea cea mai de pe urma...” etc. si ,,Vazandu-ma
zacand fara de glas...”, cu troparul Nascatoarei de Dumnezeu).
Cele cateva diferente care se pot constata la compararea
formei actuale a slujbei Utreniei cu cea a inmormantarii, se
datoreaza fie ciudateniel inmormantarii, fie altor motive,
care se pot explica prin recursul la traditia manuscrisa, dar
care nu fac subiectul acestui raspuns. Spre exemplu la slujba
inmormantarii: se citeste Psalmul 90 in loc de cel sase
psalmi, nu exista in carti macar o scurta referire la Laude si
Doxologie, cantarea Fericirilor, Apostolul, Evanghelia. Nu exista
nici o indoiala ca slujba inmormantarii este o slujpba minunata,
cu un material biblic si imnografic de o bogatie exceptionala
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si foarte intelept ales. Insd tocmai aceastd bogitie uimitoare
a el a fost si cauza aventurilor el in practica liturgica.

Daca ne gandim numai la timpul necesar pe care il
necesita savarsirea ei — aproape doua ore — intelegem de ce
aceasta era ceva greu de purtat si care, cu necesitate, a dus
la prescurtari si amputari. Ne gandim, bineinteles, nu la
conditiile speciale din manastiri, ci la cele obisnuite, din
parohii, daca se are in vedere faptul ca la slujba iInmormantarii
nu participau numai credinciosl carora sa le placa sa stea la
slujba. Si, pentru ca aceste prescurtari se faceau mai mult
sau mai putin arbitrar, adica fara o interventie oficiala si o
calauzire din partea conducerii bisericesti, era normal sa
provoace diferente de forma in anumite locuri si omisiuni sau
aranjari distructive pentru slujba in sine. Pe de o parte,
problema diferentei de forma nu era una neobisnuitd, mai
ales inainte de a se fi impus cu desavargire cartile de cult
tiparite. Insa interventiile lipsite de judecat si de responsbilitate
au facut pe alcatuitorii Tipicelor Bisericii celei mari a lui Hristos
sa dea la sfarsitul Tipicului o schita a savarsirii slujbei inmor-
mantarii pe scurt, dupa cum se pare ca s-a impus a fi cantata
la Constantinopol. Bineinteles, noua slujba este o umbra a
celel vechi. Se omit Psalmul 90, 158 de stihuri de la , Fericiti
cel fara prihana...” (se pastreaza numai 18, sase din fiecare stare),
sedealna de dupa, psalmul 50, canonul, sedealna dintre cantarile
canonului, condacul s1 1cosul, Fericirile si 11 tropare s1 Slava cu
troparul Nascatoarel de Dumnezeu de la Stihoavna sarutarii.
Taieturile care s-au facut sunt cu siguranta indraznete si dure-
roase pentru frumoasa slujba veche de inmormantare. Utrenia
mortilor nu mai poate fi nici macar banuita, daramite recunoscuta
in forma actuala a slujbei. Se pare insa ca aceste omisiuni
erau necesare. Ele au dat o forma viabild si o lungime
fireasca slujbei si au pazit-o de stricaciunile si mairele pe care le
provocau interventiile arbitrare, dar inevitabile, asupra ei.

In ciuda aceastei interventii radicale a Tipicului, anumite
regiuni au ramas in continuare conservatoare. Astfel se explica
faptul ca «se obisnuieste in Biserica Greciel sa se cante’
condacul si «in unele parti.. dupa obicei» Fericirile, dupa
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cum noteaza Micul Molitfelnic al editiei de la Apostoliki
Diakonia. ,Tarile noi”, din cate am cunostinta, urmeaza
prescurtarea patriarhald. Care este acum practica mai
exactd? Ambele, de vreme ce prima este hotarata de Tipic dupa
randuiala Bisericii celel Mari, iar a doua se pastreaza dupa
un ,,obicei” evident mai vechi. Criteriul de alegere sa fie asadar
traditia localda in vigoare. Acolo unde se canta condacul si
Fericirile nu este corect sa se omitd, 1ar acolo unde nu se
canta ar fi zadarnic sa se intreprinda readucerea lor. Noua
slujba, cu toate omisiunile, a ramas destul de bogata.

468

La cantarea canoanelor de la Utrenie se observa
o mare diversitate. Unii canta toate canoanele,
altii numai pesnele 1 si 3, altii pesnele 1, 3, 9, alti
le citesc, altii le omit. Ce este mai potrivit in
aceasta situatie?

Raspunsul la aceasta intrebare presupune cele pe care
le-am scris la intrebarea precedenta, care, e adevarat, se
referea la o alta tema, dar care in esenta este asemanatoare
cu intrebarea de mai sus. Si aici hotarul dintre normal
(canonic) si anormal (necanonic) este atat de amestecat, incat nu
este cu putinta sa raspunda cineva la astfel de intrebari intr-
un mod hotarator si final. )

Cateva lucruri despre subiectul nostru. In timp ce in
manastiri si in enorili randuiala canonica este aceeasi din
punct de vedere teoretic, in practica ar fi in afara realitatii
cel care, spunand care este randuiala teoretica impusa in
practica manastirilor, ar avea sentimentul fals ca a solutionat
problema randuielii din enorii. $i aceasta nu numai din ratiuni
istorice, pentru ca daca s-ar face recurs la vechea traditie a
Bisericii s-ar constata existenta a doua tipice, a unui tipic
monahal pentru manastiri si a unui tipic ,pentru lume”,
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special adaptat la nevoile parohiilor. Dar iarasi, nici nu trebuie
sa facem pogoraminte fatd de actuala ,anarhie” — daca ne
este permis sa o caracterizam asa — din practica parohiilor,
pentru ca s-ar trece cu vederea deontologia corecta si fara
indoiala exacta, definitd de practica manastirilor. Si o spunem
insd in avans, sl aceasta se va dovedi din cele ce urmeaza:
Aceastd neoranduiala, in special in enorii, nu se datoreaza
reticentel sau lipsel de grija a celor responsabili cu bunul
mers al slujbei, nici macar ignorarii randuielii corecte sau cu
atat mai mult lipsei de evlavie. Radacinile el sunt mult mai adanci
si mai la esentd, si fie ca le marturisim cu curaj, fie ca le aco-
perim, ele au urmari grave asupra savarsirii sfintelor slujbe si
influenteaza, mai putin, e adevarat, chiar i practica monahala.

In mod obligatoriu va trebui sd facem un recurs la
traditia cantarii canoanelor, amintind lucruri de multe ori
cunoscute. Canoanele sunt niste grupuri de tropare care au
ca scop sa impodobeasca cantarea celor noua Ode biblice si sa
adapteze subiectele lor la praznicul sau la pomenirea Sfantului
praznuit de Biserica. Cu alte cuvinte, ele functioneaza exact
ca si stihirile pslamilor de la Vecernie si ai Laudelor de la
Utrenie. Ca si stihirile, tot asa si canoanele sunt un tip
imnografic curat monahal, dupa cum se observa si din densitatea
intelesurilor lor si din modul de cantare. Troparele pesnelor
canoanelor se canta asadar ca stihiri ale Odelor biblice corespun-
zatoare, cu 10 stihuri, cu 8, cu 6 sau 4, exact ca stihirile de la
,Doamne strigat-am...” si de la psalmii Laudelor. Dupa cum
acolo se canta psalmii cu toate stihurile lor (,Doamne, strigat-am...
Sa se indrepteze... Pune Doamne...” s.a.m.d. — , Toata suflarea...
Laudati de Domnul toti... Laudati-L pe El soarele si luna...”,
s.a.m.d.) iar la ultimele lor stihuri se insereaza stihirile dupa
cum indica Tipicul pentru fiecare situatie, exact la fel se
canta si cele noua (opt) Ode, pe glasul primului canon, iar la
ultimele lor stihuri se insereaza troparele pesnelor corespun-
zatoare ale canoanelor, la fel, dupa randuiala indicata de
Tipic. Odele biblice se afla, dupa cum se stie, la sfarsitul
Psaltirii si in Ceaslovul Mare, la slujba Utreniei.
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Troparele, dupa cea mai exacta randuiala, se canta ,,pe
12” stihuri. Adica de doua ori irmosul la inceputul pesnei si
inainte de inceperea stihologiei (cantarii stihurilor din Oda),
zece tropare la ultimele zece stihuri ale odei, doua la ,,Slava”
si la ,Si acum” si la final catavasia. In total, la stihologia
fiecarei Ode se insereaza cincisprezece tropare, impreuna cu
irmosul si catavasia, fie ca sunt treil canoane, fie ca e numai
unul, situatie in care troparele lui se repeta pana se implineste
numarul cerut. Acest mod corect si exact de stihologie a
Odelor s1 de cantare a canoanelor poate fi ascultat in seria de
inregistrari pe banda de magnetofon editata in 1985 de catre
obstea de maici a manastirii Buneivestiri a Nascatoarei de
Dumnezeu, Ormilia, Halkidiki, in colaborare cu profesorul
Gr. Stathis, si care cuprind slujba de praznic a Sfintei Maria
Magdalena. Cantarea Odelor I si III, dupa acest sistem, fara
canonarh, dureaza aproape douazeci de minute. Daca s-ar fi
cantat cele noua (opt) ode, cantarea odelor si a canoanelor ar
fi depéasit binisor o ora. Aproape atat dureaza si la Sfantul
Munte, in manastirile care tin aceasta randuiala exacta.

Deja insa si in aceste manastiri din Sfantul Munte s-a
legalizat omiterea tuturor celorlalte stihuri ale odelor la care
nu se insereaza tropare (sunt cu totul in jur de cincizeci).
Editia aghiorita a stihologiei facuta de obstea parintelui Sava,
care este folosita in mod obisnuit la Sfantul Munte, cuprinde
numai zece stihuri din fiecare oda, pe primele si pe ultimele.
Pe langa aceasta, in destul de multe manastiri se fac in
practica diverse rearanjari. Fie nu se mai foloseste traditionalul
canonarh, fie se pun stihurile din Odele biblice numai la
pesnele 1, 319, 1ar celelalte se citesc, fie se citesc Odele separat
s1 canoanele separat (aproape cum se intampla in parohii cu
tricantarile din Postul Mare), fie se citesc mail intai din
Octoih canoanele tuturor odelor si apoi cele din Minei. In
principiu, insa, nu se omit nici Odele biblice, nici canoanele
prevazute de Tipic de fiecare data.

Nu cred ca mai este nevoile sa explicam de ce in anumite
manastiri — chiar s1 din Sfantul Munte cel atat de
conservator si de acrivic — s-a impus aceasta randuiala
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neacrivica fara nici o indoiala. Cand ceva devine extrem de
mare, dupa cum am vazut si la slujba inmormantarii, oricat
de stralucit s1 minunat ar fi, devine incomod si problematic.
Solutiile care se dau din nevoie sunt de regula distructive
pentru practica liturgica corectd, dupa cum am si vazut la
slujba inmormantarii, dar creeaza o forma mai viabila, chiar
daca defectuoasa. Acestea cu referire la practica manastirilor.

Ce se intampla insa in parohii dupa mutarea in acestea a
practicii indicatd de Tipicul monahal? Oricine 1si poate
inchipui, chiar daca nu cunoaste, de vreme ce intreaga slujba
a Utreniel dureaza aproape cat stihologia odelor si a
canoanelor in manastiri. Primul care a ridicat samarul
adaptarii a fost elementul initial si principal, Odele biblice,
care au suferit o reducere aproape totala. Spunem aproape
deoarece sunt omise opt ode si jumatate si se canta numai
jumatate din a noua, adica cantarea Nascatoareli de Dumnezeu
(,Mareste suflete al meu...”). Aceasta isi are echivalentul in
omiterea stihurilor psalmilor de la Vecernie si de la Laude.
In felul acest s-au pastrat cel putin primele doud stihuri si
ultimele, in functie de numarul troparelor. Este si1 aceasta
ceva. Din stihologia Odelor nu a mail ramas nici o urma.
Stihurile ,Slava Tie, Dumnezeule...”, ,Preasfanta Nascatoare
de Dumnezeu...”, ,Sfinte al lui Dumnezeu...” si celelalte, care
sunt puse inaintea troparelor canoanelor, nu sunt stihuri.
Vom vedea aceasta in raspunsul la o alta intrebare care se
refera la acest subiect. Nu este cu putinta sa incuviinteze
cineva aceasta. Sfintii imnografi care au compus canoanele
nu si-au putut inchipui vreodata ca ar fi cu putinta ca imnele
lor vor ajunge sa se cante candva independent de ode, cu atat
mal mult sa se substituie acestora. Pentru ca aceasta s-a
intamplat in realitate. Elementul biblic a fost si teoretic este
coloana vertebrala a slujbei. Troparul este o infrumusetare
necesara. Atunci cand a lipsit elementul biblic esential al
Odelor si au ramas canoanele, a lipsit si echilibrul necesar si
armonia elementului biblic si imnografic si1 s-a distrus chiar
scheletul pe care era cladita slujba. Au ramas canoanele de
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la Utrenie independente de Odele biblice, cum este cazul la
canonul paraclis, la acatist, la miezonoptica etc.

In teorie Tipicul in vigoare inca sta in picioare, indicand
cantarea tuturor canoanelor. Practic, insa, era firesc ca dupa
prabusirea cadrului sustinator, cel al Odelor biblice, sa urmeze
alterdrile pe care le constatim in fiecare zi. In functie de
timpul avut la indemana si de gradul de conservatorism al
preotilor sau psaltilor, canoanele fie se canta sau se citesc
partial sau in intregime, fie se omit cu desavarsire. In esenté, a
continuat sa se cante numai canonul Pastelui, tricantarile si
canoanele din Saptaméana Mare. La celelalte praznice impara-
testi sau ale Nascatoarei de Dumnezeu se cantda de obicei
numai catavasiile si peasna a 9-a. Pentru celelalte pesne s-a
gasit solutia intermediara de citire a lor, solutie care salveaza
oarecum tipul liturgic al canoanelor s1 macar aduce in auz
intelesul troparelor. Insd intelesul si muzica sunt in interde-
pendenta. Nu este exagerat s spunem ca prin citirea canoanelor
se pagubeste fundamental slujba. Canoanele marilor praznice,
in special, opere ale marilor imnografi s1 Parinti, sunt adevarate
texte poetice si teologice, imbracate intr-un vesmant muzical
la fel de minunat. Omiterea sau chiar citirea lor priveaza poporul
lui Dumnezeu de o frumusete sfanta desfatatoare importanta si,
fireste, s1 de Invatatura pusa in legatura cu aceasta frumusete.

Tipicul insa, ignorand in mod voit realitatea cunoscuta
de toti a bisericilor de mir si straruind pe faptul de a nu se
canta in bisericile de mir toate canoanele prevazute de
randuiala monahald, nu stiu daca si in ce masura amana
sau, dimpotriva, contribuie indirect si incurajeaza initiativele
arbitrare si distructive pentru slujba ale fiecaruia. Poate ca
am putea invata ceva de la slujba inmormantarii, despre care
am vorbit in raspunsul de dinainte. Acea initiativa indrazneata
a pagubit, pe de o parte, asa cum am vazut, acea mare gl
stralucita slujba, dar a salvat-o de interventii arbitrare si de
o stricare s1 mal mare, dandu-1 o forma viabila.

In situatia canoanelor, Tipicul hotaraste sa se cante de
obicel trei canoane cu opt ode, adica exact 120 de tropare,
asa cum am vazut in randuilala manastirilor. Daca hotara sa
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se cante una sau doua ode de fiecare data, aceleasi sau la alegere
(ca la tricantari), cu stihologia lor, ar fi fost mai aproape si
de vechea si corecta practica si de realitatea contemporana.
Astfel ar mai exista nadejdea ca practica parohiala sa intre
pe un drum mai corect si intr-o randuiald mai convingatoare,
care, dupa cum corect se constata in intrebare, sufera de o mare,
dar nepermisd, neoranduiald, dupa cum am vazut. Altfel, fara
sa fie nimeni proroc, se poate vedea cum practica actuala
parohiala este obligatd sa restranga cantarea Odelor si a
canoanelor de la Utrenie numai la cantarea catavasiilor.

469

De ce la praznicele Schimbarii la Fata si Inaltarii
nu se canta la catavasii irmoasele canoanelor
acestor praznice, ci se canta catavasiile Crucii si
ale Cincizecimii? Este cumva o greseala de tipic?

Ca sa intelegem sistemul de functionare al catavasiilor —
un element de provenienta curat monahala — va trebui sa
aruncam o privire in practica parohiala asmatica, care este
foarte ajutdtoare. In timpul cantarii antifoanelor asmatice (a
psalmului sau odei cu un refren sau un mic tropar reluat la
fiecare stih) dupa ,Slava. Si acum” troparul se relua mai
accentuat, poate chiar de ambele strani impreuna, ca o incheiere
a intregului antifon. Era asa numitul ,tropar covarsitor
(meproon)”. Aceasta practica supravietuieste astazi la cantarea
lui ,,Sa se indrepteze” cu stihurile psalmului 140 la Liturghia
Darurilor mai inainte sfintite, la ,Hristos a inviat” cu stihurile
psalmului 67 de la Paste, la ,In taina te-ai nascut in pestera” si

26 TIepuooog, 11, OV — care are ceva mail mult decat altii, covarsitor, mai
presus (in gen.) mult, mare, imbelsugat; (fig. In bine) deosebit, neobisnuit, mai
ales; (in rau) peste masura infrumusetat, prefacut; (in gen.) covarsitor, peste
masura; (despre numar) fara sot, care nu se imparte in doua.
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la ,Rasarit-ai, Hristoase, din Fecioara” cu psalmi 86 si, respectiv,
92 de la Vecernia Craciunului si troparele asemanatoare din
ajunul Bobotezei, in parte si la ,Sfinte Dumnezeule” de la
Dumnezeiasca Liturghie, la care ,Puternic” nu este altceva
decat vechiul ,tropar covarsitor”. Exista si exceptil de la aceasta
reguld, dupa care ca ,tropar covarsitor’ nu se canta troparul-
refren al psalmului, ci un alt tropar. Supravietuiri graitoare
ale acestel practici intalnim la al doilea si al treilea antifon
al Dumnezeiestii Liturghii, unde locul ,troparului covarsitor”
il detin la antifonul al II-lea imnul ,Unule-Nascut, Fiule...”,
1ar la al IIl-lea condacul care se canta dupa vohod.

In practica manastireasca catavasia este ceea ce era gl
stroparul covarsitor” in tipicul asmatic s1 functioneaza ca si
acela la stihologia celor noua (opt) ode si a troparelor lor, a
canoanelor, la slujba Utreniel. Nu este cazul acum sa cercetam
dacd termenul ,catavasie” se refera la modul de cantare,
dupa explicatia dominanta indeobste — ca, pasamite, coborau
corurile in mijlocul bisericii s1 0 cantau impreuna mai cu emfaza,
cum se intampla cu ,troparul covarsitor” sau cu ,Puternic” de
la trisaghion — sau daca este un termen echivalent cu termenul
»,irmos”, dupa cum o arata Sfantul Marcu Eugenicul («pentru
faptul ca se pogoara spre el toate celelalte [tropare]», Explicarea
slujber bisericesti) s1 dupa cum pare sa se subinteleaga din anumite
prevederi tipiconale vechi («s1 1arasi se zic catavasiile [adica
irmoasele]»). SA notam numai faptul ca pentru acelasi motiv
sunt numite ,catavasii” in manuscrise si troparele Ceasurilor.
Pe noi aici ne intereseaza numai faptul ca aceste catavasii le
cantau ambele strane impreuna, bineinteles mai apasat si mai
sarbatoreste, ca o incheiere a stihologiei fiecarei Ode. Lucrul cel
mai firesc, evident dupa modelul ,troparului covarsitor”, era
sa se cante irmosul canonului care se canta si, bineinteles, al
ultimqlui canon, daca aceste canoane erau mal multe de
unul. In vechile Tipice, cand nu se vorbeste despre catavasii,
nu inseamna ca nu existau catavasil, cl ca era de la sine
inteles ca la sfarsitul fiecarel pesne se relua irmosul el. Acest
lucru este valabil s1 astazi, cel putin in cele mai multe cazuri.
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Exista insa si exceptil, dupa cum am vazut ca se
intampla si in cazul ,troparului covarsitor”. Cele mai graitoare
sunt cele la care se referd intrebarea, catavasiile Schimbarii
la Fata si ale Inaltarii, precum si catavasiile Intrarii in Biserica.
Practica mai veche cunostea si alte exceptil asemanatoare,
care nu coincid intotdeauna cu cele valabile astazi. In Tipicul
bisericii Invierii din Ierusalim, spre exemplu, care se pastreaza
in codicele Timiou Stavrou 43 din anul 1122, la tripesnetul
din Lunea Mare, la dipesnetul din Martea Mare si la tripesnetul
din Miercurea Mare a Sfantului Cosma se canta drept catavasii
(acolo sunt numit ,thesis’-uri) irmoasele zilei urmatoare, adica
cele din Martea Mare, din Miercurea Mare si, respectiv, din Joia
Mare. Dupa Tipicul Manastirii Everghetidos din Constantinopol
din codicele Bibliotecii Nationale din Atena 788 din secolul al
XII-lea, exceptie face sarbatoarea Taierii-imprejur a Domnului
(1 1anuarie), la care, ca si astazi, este prevazuta cantarea irmoa-
selor canonului Boboteze1 (:«iar la sfarsit zicem catavasiile
Luminilor ,Fundul adancului” si,,Umblat-a Israil”, cate unul
de fiecare strana»). Pentru praznicul Schimbarii la Fata insa,
contrar fata de ceea ce este valabil astazi, sunt prevazute
drept catavasii irmoasele celui de-al doilea canon (: «iar la
sfarsit irmoasele aceluiasi canon [le canta] ambele strani , Pe
cel ce cu valul marii™»), pentru Intrarea in Biserica, la fel,
irmoasele celui de-al doilea canon, care astizi este cantat ca
primul (: «iar la sfarsit stranele impreuna irmoasele ,,Deschide-voi
gura’™) si, in fine, pentru praznicul Inaltarii irmoasele canonului
praznicului (:.«dupa aceea irmoasele o singura data [le canta]
stranele, glas 1 plagal ,Mantuitorului Dumnezeu...”»). In
Tipicul Manastirii Mantuitorului din Messina 115 din anul
1131 gasim aproape aceleasi prevederi pentru praznicele
Taierii-imprejur si Schimbarii la Fata. Lipsa unel prevederi
speciale pentru sirbitoarea Intrarii in Biserica si a Inaltarii
inseamna ca in aceste zile se cantau drept catavasii irmoasele
canoanelor praznicelor, potrivit randuielil indatinate, adica
la fel ca si in Manastirea Everghetidos.

Tipicul Bisericii celel mari din Tesalonic din secolul al
XV-lea din codicele Atena 2047, care uneste, dupa reforma
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Sfantului Simeon al Tesalonicului, tipicul asmatic si cel
monastic, prevede pentru praznicul Intrarii in Biserica cata-
vasiile ,,Hristos se naste” si pentru praznicul Taierii-imprejur
cele doua siruri de catavasii ale Bobotezei. Prevederile pentru
praznicele Schimbarii la Fata si inéltérii nu se pastreaza.
Manuscrisele tipicelor aghiorite mai noi (Dionisiou, Grigoriou,
Sfantul Pavel, Xiropotamou), precum si Tipicele tiparite ale
Bisericii celei Mari (Constantinopol si Biolakis) prezinta practica
in vigoare cunoscuta de noi: la praznicul Schimbarii la Fata sunt
prevazute catavasiile Crucii, la inéltare catavasiile Cincizecimii,
1ar la Intrarea in Biserica ,,pesnele” Craciunului. Exact acest
lucru il prevede pentru aceste sarbatori si Tipicul Sfantului
Sava, care este forma incipienta a tuturor acestor tipice monahale
mai nol si a prescurtarilor lor din enorii. Este vorba de o
eroare? Cu siguranta nu. Daca avem in vedere si dovezile
Tipicului Bisericii Invierii pentru primele zile ale Saptimanii
Mari, se vede cum cel putin la Ierusalim catavasiile jucau un
rol oarecum de legatura intre diferite sarbatori. Astfel, catavasiile
Cincizecimii leaga praznicele Inaltarii si Cincizecimii, catavasiile
Crucii praznicele Schimbarii la Fatd si Inaltarii Sfintei
Cruci, iar catavasiile Craciunului praznicele Intrarii in Biserica
si Craciunului. De altfel, este cunoscuta legatura istorica si
teologica a acestor trei perechi de sarbatori, care devine mai
evidenta si din fixarea conventionala a zilelor de praznuire a
ultimelor doua in calendar, patruzeci de zile sau aproape
patruzeci de zile, pana la Inaltarea Sfintei Cruci si, respectiv,
pana la Craciun. Astazi in bisericile de mir se canta aproape
numai catavasiile. Astfel devine mai vadit faptul ca lasam la
o parte praznicul care se desfagsoara si ne ocupam cu pregatirea
unel alte sarbatori care urmeaza sa vina, oricat s-ar socoti de
inrudite si aproape din punct de vedere temporal fata de cea
prezenta. Acest lucru ni se pare straniu s1 poate ca nu
nejustificat. Dacd cu noile premise actuale din bisericile de
mir s-ar f1 constituit tipicul exact, nu ar mai fi avut forma pe
care o au astazi prevederile respective. Fara indoiala ca s-ar
fi cantat drept catavasii irmoasele canoanelor sarbatorilor in
curs si nu ale celor care urmeaza sa fie.
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In practica méanastireasca insa, catavasiile praznicelor
de mai sus joaca in mod deosebit rolul de legatura pe care li
l-a dat traditia liturgicd. Dupa ce se canta fiecare peasna a
canonulul praznicului si se analizeaza si se canta in amanunt
continutul lui, vine catavasia sa aseze praznicul in desfasurare
in intregul cadru calendaristic si sa deschida perspectiva
catre o alta mare sarbatoare care se apropie. Faptul ca practica
manastirilor nu a ramas omofona si unitara chiar si dupa
impunerea acestel prevederi a Tipicului Sfantului Sava se
vede si1 din prevederile vechiului Tipic al Manastirii Dionisiou de
la Sfantul Munte, care, la odovania praznicului Schimbari la
Fata si in Duminica ce se intampla sa cada dupa praznic, nu
prevede cantarea catavasiilor Crucii, ci a irmoaselor praznicului
(,Cetele lui Israil...”).

470

Catavasia pesnei a IIl-a este cantata in manastiri
intotdeauna de strana intai, iar in bisericile de
mir de strana stanga. Cum este mai corect?

471

De ce strana dreapta intervine si canta sfarsitul
catavasiei pesnei a 3-a si de ce atunci cand avem
doua randuri de catavasii aceste interventii sunt
mai dese, astfel incat se creeaza amestecuri si
greseli? Nu ar fi fost mai de preferat si mai simplu
ca o strana sa cante catavasiile ,,in proza” si
cealalta pe cele ,,iambice”?

Practica manastirilor este cu sigurantd cea mail
exactd. Prima strand, care in manastiri nu este Intotdeauna
cea dreapta, dupa cum este in bisericile de mir, canta
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catavasiile pesnelor numerotate cu numar impar, adica 1, 3,
5, 7s19. Strana a doua canta catavasiile pesnelor numerotate cu
numar par, adica (2), 4, 6 s1 8. Aceleasi strani incep si
cantarea pesnelor canoanelor corespunzand numarului respectiv,
cantand irmoasele lor. Teoretic aceeasi randuiala este
valabila si pentru manastiri si pentru bisericile de mir. In
practica insi, randuiala din bisericile de mir s-a diferentiat,
atunci cand in vremurile mai noi au inceput sa se cante in
acestea toate catavasiile impreund, dupa sinaxar, 1ar canoanele
s se cante sau sa se citeasca toate impreuna inainte de
sinaxar sau chiar sa se omita partial sau integral.

Aceasta anomalie trebuie totusi ca este cu mult mai
veche si1 se datoreaza lipsei pesnei a 2-a din canoane, al careil
irmos, adica Inceputul cantarii, si catavasia de la sfarsit,
daca a existat, 1l canta strana a doua. Astfel, In manastiri,
strana a doua canta troparul Nascatoarei de Dumnezeu de la
peasna 1-a sau sfarsitul catavasiei acestei cantari, dand astfel
posibilitatea primei strani sa inceapa peasna a 3-a, care il
apartine de drept, de vreme ce nu exista cantarea a Il-a din
canon. Din acelasi motiv, atunci cand exista doua randuri de
catavasili (Craciun, Boboteaza, Cincizecime), strana intai
canta sfarsitul catavasiei iambice de la peasna a V-a si a VII-
a, lar strana a doua sfarsitul celei de-a 4-a, din acelasi motiv, ca
sa se dea posibilitatea stranii a doua sa inceapa irmosul pesnei a
6-a si a 8-a si stranii intai irmosul pesnei a 5-a. Acest lucru
nu se intampla insa si la sfarsitul catavasiilor pesnei a 3-a si
a 6-a, deoarece, dupa cum se stie, urmeaza ecteniile, precum
nici la sfarsitul pesnei a 8-a, deoarece se insereaza indemnul
diaconesc ,,Pe Nascatoarea de Dumnezeu si Maica Luminii...”,
despre care insa vom vorbi intr-un alt raspuns.

In bisericile de mir acelasi lucru se intAmpla oarecum
diferit. Si aici catavasia pesnei 1-a, ca si toate catavasiile impare,
sunt cantate de strana dreaptd, in timp ce strana stanga
canta toate catavasiile pare. Catavasia pesnei a IIl-a insa, s-
a indatinat in mod neregulamentar sa fie cantata de strana a
doua, poate pentru a nu fi cantate de aceeasi strana chiar de
la inceput doua catavasii una dupa alta. Astfel, ordinea
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corecta se restabileste mai tarziu, cand strana dreapta canta
sfarsitul catavasiel pesnel a 3-a ca sa dea posibilitatea
stranel din stanga sa inceapa catavasia pesnel a 4-a, care 11
apartine. Ceva asemanator se intampla si in situatia in care
sunt doua randuri de catavasii. Ordinea corecta se restabileste
imediat, deoarece strana stanga canta catavasia iambica a
pesnel 1-a, 1ar strana dreapta in mod normal catavasia ,in
proza” a pesnei a 3-a. Imixtiunile stranelor la sfarsitul catava-
sillor 1ambice sunt mai multe in bisericile de mir, deoarece
catavasiile se cantd, dupa cum am spus, in grup, fara sa se
mail insereze ecteniile respective, exceptie facand numai
indemnul ,Pe Nascatoarea...” la inceputul pesnei a 9-a. Din
acest motiv strana dreapta canta sfarsitul catavasiilor iambice
3, 551 7, astfel incat strana stanga sa cante catavasiile 4, 6 si 8.

Toate acestea poate ca par foarte incalcite si1 scolastice,
dar in esenta nu sunt. Dimpotriva, ele dau marturie despre
un inalt simt al ordinii si al bunei cuviinte liturgice. Este de
ajuns sa se inteleaga principiile teoretice pe baza carora se
oranduieste schimbarea stranelor in timpul cantarii si
motivele care au provocat aparenta confuzie. Adica, atunci
cand strana care are primatul — cea dreapta in bisericile de
mir — canta catavasiile odelor cu numar impar, strana a
doua — cea din stanga in bisericile de mir — canta catavasiile
cu numar par. Anomalia, o spunem din nou, se datoreaza in
primul rand lipsel pesnei a 2-a, apol cantarii laolalta, in
grup, a catavasiilor in bisericile de mir si, in fine, obiceiului
de a canta strana stanga catavasia pesnei a 3-a.

Faptul ca practica manastirilor in acest punct este mai
exacta se vede la cantarea canonului Imnului Acatist, a canonului
Pastelui si a tricantarilor si canoanelor din Saptamana Mare. In
aceste situatil, in care si In enoril este pastratd vechea
ordine corecta, strana dreapta canta irmosul la inceputul
pesnel a 3-a si il repeta la sfarsit drept catavasie.
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472

De ce inainte de ecfonisul ,,Ca sfant esti, Dumnezeul
nostru...” de la Dumnezeiasca Liturghie diaconul
(sau preotul) spune ,Domnului sd ne rugam?”,
desi nu urmeaza nici o rugaciune?

473

De ce sfarsitul ecfonisului rugaciunii trisaghionului
(.31 In vecii vecilor”), atunci cand slujeste si un
diacon, este spus de acesta, In timp ce la toate
celelalte ecfonise preotul spune singur intreg
ecfonisul?

Intrebarile de mai sus scot la iveald doui ciudatenii ale
practicii noastre liturgice, care nu ne mai impresioneaza pentru
ca ne-am obignuit cu ele, dar care provoaca intrebari foarte firesti
celor care studiaza cu atentie textul Liturghiei noastre.

Prin indemnul diaconesc ,Domnului si ne rugam” se
introduc intr-un mod foarte logic rugaciunile preotului sau
cererile diaconesti. Si rugaciunile si ecteniile adreseaza lui
Dumnezeu cererile rugaciunii comunitatii ecleziale sau pun
in gura poporului lui Dumnezeu subiectele rugaciunii. Aici in
loc de rugaciune sau ectenie se introduce un ecfonis care
slaveste pe Dumnezeu cel sfant, fara sa existe oarecare cereri
pentru care sa ne rugam. Bineinteles, s-ar putea socoti ca
aceasta antepunere a cuvintelor ,Domnului sa ne rugam” a
provenit dintr-un fel de obicei sfant, dupa cum vedem ca se
intampla intr-o epoca mai tarzie la imbracarea sfintelor vesminte
si la Proscomidie. Acolo, prin aceste cuvinte-formula diaconesti,
se introduc de obicei stihuri din psalmi (,Bucura-se-va sufletul
meu...”, ,Acopera-ne pe noi...” etc.), fara vreo legatura directa
cu cele spuse. Aici insa, dupa cum vom vedea in continuare,
nu este vorba despre asa ceva.



232 RASPUNSURI LA PROBLEME LITURGICE

In toate cazurile finalul doxologic al rugiciunilor,
necfonisul”, se spune de catre preot impreuna cu sfarsitul lui
stereotip (,acum si pururea si in vecil vecilor”), intreg, fara
sa intervina diaconul pentru a prelua finalul (,si in vecii vecilor”),
dupa cum se intampla la ecfonisul rugaciunii trisaghionului.
Ceva asemanator aflam, mai deplin insa (,Totdeauna, acum
si pururea si in vecii vecilor’), ca se zice la depunerea ramasitelor
Cinstitelor Daruri la proscomidiar (sau in vechime la diaconicon),
dar numai de catre preot, ori, ca un refren, iarasi fara
legdturd, la imbricarea fiecirui vesmant. Insi nici aceste
situatii ulterioare nu au vreo legatura cu subiectul nostru.

Amandoua aceste ciudatenii sunt urmele pe care le-au
lasat fazele succesive de dezvoltare ale acestui moment al
Dumnezeiestii Liturghii. Din marturiile istorice cunoastem
ca deja din secolul al V-lea trisaghionul se folosea ca tropar
de procesiune. Aceasta folosire a trisaghionului a supravietuit
pana astazi la slujba inmormantarii si la trisaghioanele largi
(asmatice) legate de procesiuni, de la sfarsitul doxologiei din
Sambata Mare si de la praznicele cinstitei Cruci. Din secolul
al VI-lea il gasim la inceputul Liturghiei ca imn de intrare
(imn al Vohodului), adica tot ca un tropar de procesiune, fie
ca acesta se executa dupa procesiune, fie nu. Pe atunci, cantarea
lui insotea stihologia unui psalm, probabil 79, iar Dumnezeiasca
Liturghie incepea imediat dupa aceasta, fara ectenie, ecfonis
s1 rugaciune a trisaghionului. Cele trei antifoane nu fusesera
inca introduse. Acest caracter de imn de intrare 1l pastreaza
cantarea ,,Sfmte Dumnezeule” chiar si astazi, la Liturghia
arhiereasca. In timpul lui arhiereul is1 ocupa tronul. In sec.
VI-VII se introduce inainte de trisaghion al treilea antifon cu
un tropar, ca imn de intrare. Trisaghionul ramane pe locul lui,
dar este precedat de ectenia mare, de rugaciunea triasaghionului
si de ecfonisul el. Si aceasta faza se pastreaza in vechea Liturghie
a Sfantului Iacov si in slujba schimei mari. De altfel, minunatele
si vechile Liturghii legate cu Vecernia ale Sfantului Vasile
cel Mare din ajunul Craciunului si Bobotezei, din Joia Mare
si din Sambata Mare incep si astazi cu cantarea ,Sfinte
Dumnezeule”. Cele de dinainte apartin Vecerniei. Din secolul
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al VII-lea pana in secolul al X-lea se adauga inaintea antifonului
(al treilea) de intrare inca doua antifoane, iar proscomidia se
face in timpul acestora. Ectenia mare ramane insa in vechea
el pozitie, adica inainte de trisaghion. Din secolul al XI-lea
pana in secolul al XIII-lea se intampla treptat si alte schimbari:
proscomidia se mutd inainte de inceputul Dumnezeiestii
Liturghii si devine de sine statatoare. Ectenia mare se muta
inainte de primul antifon, iar rugaciunea trisaghionului, care se
spunea in taina sau in auzul poporului intre rugaciune si ecfonis,
incepe sa se spuna invers, in timpul cantarii trisaghionului. O
ramasita a ecteniel au ramas cuvintele ei de inceput (,,Domnului
sa ne rugam”), care introducea fie rugaciunea trisaghionului,
daca continua si fie zisa inainte de trisaghion, fie numai
ecfonisul, daca rugaciunea era mutata, lucru care s-a siimpus in
cele din urma. Astfel am ajuns la raspunsul de la prima intrebare.

Intr-una din fazele succesive prin care a trecut randuiala
liturgica pana sa ajunga la forma actuald si pe care numai
le-am schitat grosier putin mai sus, au existat in paralel
doua ectenil mari: cea initiala, de dinainte de trisaghion, si
una mai noud, inainte de primul antifon. Cu alte cuvinte, in
aceasta faza de tranzitie se spunea de doua ori ectenia mare,
tot asa cum, in forma actuala a Dumnezeiestii Liturghii, din
ratiuni istorice asemandatoare, este prevazuta de doua ori
ectenia cererilor (Sa plinim), dupa Vohodul mare si inainte
de , Tatal nostru”. Atunci cand a doua ectenie mare era omisa,
diaconul, ca un maestru de ceremonii, dadea un semn stranei ca
sa inceapa trisaghionul imediat dupa tropare. Semnul era
facut fie aratand simplu cu orarul catre popor, fie, dintr-o
intelegere gresita, insemnand poporul cu semnul crucii, fie
insotind aratarea orarului cu ecfonisul ,,S1 in vecii vecilor”.
Aceasta interventie a diaconulul era extrem de necesara in
acele situatii in care se sarea cu totul peste ectenie (chiar si
peste inceputul ei ,Domnului si ne rugam”) si in care nu
numai rugaciunea trisaghionului, dar si ecfonisul ei se spuneau
In taind, in timpul cantarii trisaghionului

In cele din urma s-a indatinat o forma de mijloc mai
degraba: diaconul rosteste numai inceputul ecteniei (,Domnului
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sa ne rugam”) si sfarsitul ecfonisului (,s1 in vecii vecilor”),
intorcandu-se citre popor si aratandu-i acestuia orarul. In
felul acesta il instiinteaza — chiar daca intre timp am uitat
cauza — despre omiterea ecteniei si 11 da un semn ca incepe
trisaghionul (,vremea trisaghionului”).

Fericitul de pomenire profesor Panaiotis Trembelas in
monumentala sa carte Cele trei Liturghii dupa codicii existenti
in Atena, Atena 1935, p. 40-45, analizeaza amanuntit evolutia
intrarii imnului trisaghion in Dumnezeiasca Liturghie si
fazele pe care le-a urmat, si face trimitere la marturiile respective
din izvoare si din manuscrise. El ajunge la ipoteza justa ca forma
actuala a provenit mai degraba dintr-o influenta a Liturghiei
romane, influentata in parte de aceasta (nordul Italiei, Iliricul),
fiind introdusa la Constantinopol in epoca cruciatilor si
impunandu-se in cele din urma pana in secolul al XVII-lea.

Introducerea aceluiasi ecfonis — sau a unuia asemanéator
— la sfintirea apei, la Sfantul Botez si1 la Utrenia de praznic
(,Domnului sa ne rugam — Ca sfant esti, Dumnezeul nostru...”) se
datoreaza unei influente evidente de la Dumnezeiasca Liturghie.

474

In canonul din Minei de la 6 martie se observa
ca primul tropar al fiecarei cantari (dupa irmos)
se refera la Hristos. Acest lucru nu se obignuieste.
Cum s-a Intamplat de a intrat acest tropar in
canonul Sfantului?

Este vorba despre canonul Cuviosului Gherasim de la
Iordan, glasul al 4-lea, care la troparele Nascatoarei de
Dumnezeu formeaza acrostihul ,,Georgiou”, numele imnografului.
Intr-adevar, primul tropar de dupa irmosul fiecirei pesne nu
se refera la cuvios, ci la Hristos si, mai exact, la post si la
abstinenta. Insd, daci suntem atenti, vom constata ca si
troparele Nascatoarei de Dumnezeu de la fiecare peasna, in
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afara de a 6-a si a 9-a, revin asupra aceleiasi teme folosind
aproape aceleasi cuvinte si fraze. Exact aceeasi linie o urmeaza
s1 canonul Sfantului Sabin egipteanul, glasul 4 plagal, din 16
martie. Si aici primele tropare ale pesnelor si cele ale Nascatoarei
de Dumnezeu, 1n afara de cele ale Nascatoarei de Dumnezeu
de la pesnele IV, VI s1 IX au ca subiect postul si abstinenta.
Amandoua canoanele sunt, evident, opera aceluiasi autor,
atat pentru ca se aseamna din punct de vedere tehnic si
lingvistic, cat si pentru ca troparele Nascatoarei de Dumnezeu
din canonul celui de-al doilea formeaza si ele acrostihul
,Georgiou”. Care Insa din imnografii cu acest nume este
alcatuitorul acestor canoane este greu de stabilit si, cel putin
aicl, nici nu ne intereseaza.

Cu siguranta ca este vorba despre exceptii. De regula,
toate troparele canoanelor se refera la acelasi subiect, adica
praznicul sau sfantul zilei. Exceptiile pe care le-am intalnit, insa,
nu sunt singurele. Dam la un loc numai cateva dintre ele: la
canonul Penticostarului din Duminica Slabanogului, glasul
al 3-lea, alcatuit de Iosif al Tesalonicului, ultimul tropar al
tuturor pesnelor se refera la arhanghelul Mihail;, pe 11 mai,
la canonul anonim al Sfantului Mochie, primul tropar al fiecarei
pesne este inchinat ,nasterii” Constantinopolului, pe care o
sarbatoreau in aceeasi zi; de asemenea, in primul canon anonim
al Sfintel Eufrosina din 25 septembrie, primul tropar al fiecarei
pesne are ca subiect marele cutremur si ,rdpirea in aer a
copilului”. Insa, deoarece toate canoanele de mai sus nu formeaza
un acrostih este greu de stabilit cu exactitate daca aceste tropare
apartineau canonului initial sau daca au fost adaugate ulterior.

Exista si canoane care, dimpotriva, prin acrostihul lor
ne arata ca de la inceput au fost compuse cu subiect dublu.
Exemplul cel mai la indemana sunt canoanele lui losif
imnograful, din Octoih — la toate glasurile si in toate zilele,
afara de joi — canoane care au la fiecare peasna doua strofe
de pocainta si doua strofe martirice (miercuri si vineri), doua
sau trei ,la toti sfintii” 1 doud martirice sau una a mortilor
(sambata). In Minee, de altfel, intalnim cateva canoane care
incearca sa uneasca lauda sfantului zilei cu praznicul imparatesc
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care 11 este apropiat, in zilele de inainte-praznuire sau de
dupa-praznuire cand cad aceste pomeniri ale sfintilor. Pentru
atingerea acestul scop si acestea folosesc primele tropare ale
odelor sau troparele Nascatoarei de Dumnezeu, ori chiar pe
ambele. De exemplu, pe 22 decembrie ambele canoane ale Sfintei
Anastasia, alcatuite de Iosif, ambele cu acrostih, au primele
tropare ale pesnelor si troparele Nascatoarei de Dumnezeu
inchinate praznicului Craciunului care se apropie. Alte doua
canoane anonime si fara acrostih, al Cuviosului Teoctist (4
ianuarie) si al Cuvioasei Sinclitichia (5 ianuarie), pun alaturi
s1 tropare ale 1nainte-praznuirii Bobotezei, primul canon in
primele doua tropare de la peasna I-a si a IIl-a, iar al doilea
la troparele Nascatoarei de Dumnezeu de la aproape toate
pesnele (afara de I-a si a IV-a).

Un exemplu graitor de canon compus, care uneste
exemplele de mai sus cu canonul la care se refera intrebarea
sl care ne ajuta la raspuns, este canonul Sfintilor prunci din
Betleem (29 decembrie). El este alcatuit, dupa cum se vede din
acrostihul troparelor Nascatoarel de Dumnezeu, de imnograful
Georgios si uneste trei teme: dupa-praznuirea Craciunului
(primul tropar al fiecarei pesne si troparul Nascatoarei de
Dumnezeu), lauda Sfintilor prunci (al doilea si al treilea tropar
al fiecarei pesne — numai al doilea la peasna a V-a si a VI-a) si
pomenirea cuviosului Marcel Achimitul (ultimul tropar al
fiecarei pesne). Canonul are acrostihul (,Neoyva Xpwotod Bupata
otépw Aoyorg’ — ,dJertfele lui Hristos de curand nascute le
incununez cu cuvinte”), in care se incadreaza toate troparele
de mai sus. Este aproape sigur faptul ca imnograful Georgios
al acestul canon este aceeasi persoana cu Georgios, alcatuitorul
canoanelor Cuviosului Gherasim, la care se refera intrebarea, si
al mucenicului Sabin. La fel cum aici el a unit praznicul
Craciunului cu pomenirea Sfintilor prunci, folosind primele
tropare ale pesnelor si troparele Nascatoarei de Dumnezeu,
tot asa si acolo a unit temele perioadei Postului Mare (postul,
abstinenta, razboiul impotriva patimilor, curatirea, asteptarea
patimilor si invierii lui Hristos), perioada in care cad totdeauna
zilele de 4 s1 16 martie, cu pomenirea Sfintilor care sunt
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cinstitl in aceste zile. Este evident ca aceste tropare apartin
canonului initial, dupa cum o aratd exemplul aseméanator al
canonului Sfintilor prunci. Indoiala adusa de lipsa acrostihului
de la aceste doua canoane este risipita de existenta acrostihului
la canonul pruncilor. Imnograful Georgios opereaza la toate
trei cu acelasi sistem.

475

La slujbele Ceasurilor, asa cum se savarsesc in
Postul Mare, se observa o neregula la troparele
care se spun in locul condacului (dupa ,,Sfinte
Dumnezeule” si celelalte si inainte de ,,Doamne
miluieste” de 40 de ori). Cum se explica aceasta
si cum este corect?

Aceasta intrebare este un rezumat al unei scrisori mai
extinse, care da dovada de simt de observatie si duh critic.
Ne pare sincer rau ca, din cauza lungimii ei, nu este cu putinta
sa o publicam in intregime.

Intr-adevar, forma actuald a slujbei Ceasurilor in
acest punct, asa cum este formulata in Ceasloavele noastre,
nu este intru totul fireasca. Observatiile facute de catre cel
ce intreaba sunt foarte corecte: in timp ce Ceasul intai are
numai un singur tropar (al Nascatoarei de Dumnezeu), Ceasurile
trel, sase si noua au cate trei. Acest tropar al Nascatoarei de
Dumnezeu de la Ceasul intai (,Pe cea cu mult mai cinstita...”)
este inlocuit miercurea si vinerea cu troparul Crucii-Nascatoarei
de Dumnezeu (,Degrab sa ne ajuti...”), potrivit Ceaslovului,
nu insa si potrivit Triodului (Tipicul din Lunea Curata?).
Troparul Nascatoarei de Dumnezeu de la Ceasul al IIl-lea
(,Nadejdea si apararea..”, chiar daca nu este al Crucii-

27 Prima luni din sdptaméana intaia a postului este numita Lunea curata.
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Nascatoarel de Dumnezeu, nu este inlocuit in zilele Crucii cu
cel al Crucii-Nascatoarei de Dumnezeu. Dimpotriva, troparul
Crucii-Nascatoarei de Dumnezeu de la Ceasul al IX-lea (,Pe
Mielul si Pastorul...”) nu cedeaza locul troparului Nascatoarei
de Dumnezeu in zilele de luni, marti si joi. In fine, cel al
Ceasului al VI-lea, desi ambele tropare sunt ale Crucii, troparul
,Ceea ce esti izvorul milei...” este al Nascatoarei de Dumnezeu
s1 este iInlocuit cu al Crucii-Nascatoareir (,Preaproslavita...”)
numai miercurea si vinerea. Parerea celui care intreaba este
ca Ceasurile au propriile lor teme, ale Crucii sau nu, si prin
urmare este de prisos schimbarea cu troparele Nascatoarei
de Dumnezeu, care nu sunt nici macar in numar complet
(pentru toate Ceasurile).

Am avut si alta data ocazia sa spunem ca editiile tiparite
nu reprezinta intotdeauna traditia cea mai exacta. Ele au
fost realizate din editiile existente, iar repetatele diortosiri
fie le-au imbunatatit, fie le-au stricat mai mult. Acestea insa
au creat o traditie care, in cele din urma, bine sau rau, s-a
impus. Astfel, Tipicele mai noi sau chiar putin mai vechi,
chiar si Tipicele de la Sfantul Munte, s-au adaptat la randuiala
pe care o vedem retinuta in Ceaslovul tiparit. Aceleasi tiparituri
insa, lasa impresia ca ceva aicl ,,nu merge bine”, de vreme ce
chiar in cazul paralel al mijloceasurilor din aceleasi Ceasloave
tiparite, sunt prevazute cate trei tropare la fiecare ceas, in
acord cu subiectul Ceasului (si al mijloceaslui) respectiv,
neinfluentate de subiectul zilei.

Din nefericire, evolutia slujbei Ceasurilor nu s-a studiat
in mod special, astfel incat sa putem sa stim cu exactitate
calea pe care a urmat-o traditia noastra liturgica pentru a
ajunge la forma care existd in editiille tiparite. Din cate
manuscrise am putut vedea cu ocazia acestel intrebari se
pare ca toata aceasta anomalie se justifica prin instabilitatea
pe care o prezinta in acest punct randuiala noastra liturgica.
Iar aceasta se datoreaza faptului ca randuiala initiala a slujbelor
Ceasurilor se termina la , Tatal nostru...”, adicd exact inainte
de aceste tropare. Restul elementelor de dupa au intrat
treptat, fiind diferite in functie de loc s1 de epoca.
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Astfel, in cel mai vechi Ceaslov pastrat, dupa randuiala
Sfantului Sava (codicele Sinai 863 din secolul al IX-lea), toate
cele patru slujbe ale Ceasurilor se terminau la ,, Tatal nostru...”.
Primul lucru care a fost adaugat dupa ,Tatal nostru...” se
pare ca este ,Doamne, miluieste” de patruzeci de ori, de patruzeci
si cinci de ori, de douazeci de ori sau de cincisprezece ori, si
rugaciunea Ceasuluil respectiv, care era fie cea existenta
astazi in Ceasloave — care, de obicel, este atribuita Sfantului
Vasile cel Mare -, fie o alta. Acest lucru trebuie ca s-a intamplat
prin secolele XI-XIII, dupa cum dau marturie o serie de manuscrise
ale Ceasloavelor si Tipicelor din aceasta perioada: Ceasloave:
Paris 331, secolul XI, Leimonos 295, secolul XII, Atena 15,
secolul XII; Tipice: Sinai 1096, secolul XII, Everghetidos cod.
Atena 788, secolul XII, tipicul manastirii Mantuitorului din
Mesina - codicele Mesina 15, anul 1131 si1 tipicul Manastirii
Nascatoarei de Dumnezeu din Mili — codicele Vatican 1877,
anul 1292. Deja din cateva din aceste manuscrise se intrevede
inceputul evolutiei de dupa. La Ceasul al VI-lea in codicele
Atena 15, intre prochimenul ,,Degrab sa ne intampine...” si
,Tatdl nostru...” sunt inserate troparele ,Mantuire ai lucrat
...” s1,,Pe tine te marim...”. La acelasi Ceas, in codicele Leimonos,
intre ,,Tatal nostru” si,Doamne, miluieste” sunt inserate iarasi
doua tropare (,Preacuratului Tau chip...” s1,,Ceea ce esti izvorul
milei...”). Mai evoluata se prezinta randuiala din Tipicul din
Messina 15, unde, la Ceasul III, VI s1 IX sunt inserate cate doua
tropare, in timp ce randuiala mai veche se pastreaza numai la
Ceasul 1. Este vorba despre o traditie italo-elena, care se prezinta
implinita in Ceaslovul manastiri din Grota Ferrata; aici si
Ceasul I dobandeste cele doud tropare proprii. Intre altele,
aceasta traditie coincide cu Tipicul bisericii Mantuitorului din
Messina (la Ceasul I: ,Preacuratului Tau chip...”, ,Ceea ce
esti 1zvorul milei...”; la Ceasul al III-lea: ,Imparate ceresc...”,
,Pazitoarea crestinilor...”; la Ceasul al VI-lea: ,Mantuire
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lucrat-ai...” si, Facutu-ne-am partasi dumnezeiestii...”?% la Ceasul
al IX-lea: ,Vazand talharul...” s1,,Pe Mielul si Pastorul...”).

O evolutie ulterioara s-a intamplat din secolul al XIII-
lea s1 dupa: adaugarea a inca unui tropar, generalizarea
rugaciunii ,,Cel ce in toata vremea ...”, care de la Miezonoptica a
trecut la toate Ceasurile, introducerea mijloceasurilor si mutarea
la acestea a rugaciunilor Ceasurilor etc. Cei doi comentatori
bizantini ai slujbelor Ceasurilor, Sfantul Marcu Eugenicul
(Explicarea slujber bisericesti) si Sfantul Simeon al Tesalonicului
(Dialog, cap. 324-327) cunosc randuiala de astazi, dar nu
intra in amanunte. Sfantul Marcu noteaza simplu ca dupa
,Tatal nostru” se spune «indata un alt tropar care se potriveste
timpului respectiv», iar Sfantul Simeon trece peste acest moment.

In toate situatiile pe care le-am vizut mai sus, troparele
Ceasurilor — bineinteles si1 ale Nascatoarei de Dumnezeu —
sunt fixe. Ele se refera la tema Ceasului s1 nu sunt influentate
de tema Crucii, daca este ziua Crucil. Aceasta schimbare trebuie
ca este relativ noud, chiar daca deja se observa in cel mai
vechi Ceaslov, codicele Sinai 863. Acolo, pe de o parte, nu
exista, dupa cum am vazut, tropare dupa ,Tatal nostru”, ci
sunt adaptate la temele zilelor de luni-marti, miercuri-vineri
s1 jol troparele — de obicel ale Nascatoarei de Dumnezeu —
care sunt puse inaintea acestuia (adica cele care sunt puse il
locul troparelor normale).

De notat ca aceasta forma a slujbei Ceasurilor care
astazi este socotitd ca se potriveste mai mult Postului Mare
(cu troparele speciale inainte si dupa ,Tatal nostru”) era
initial si, teoretic, mai este si astazi, slujba comuna a tuturor
zilelor ,fara pomenire” din tot anul. Adica atunci cand nu
exista o sarbatoare sau un sfant praznuit, si la Utrenie, in
loc de ,Dumnezeu este Domnul” se canta ,Aliluia”. Deasa
folosire a acestei forme de slujba — sfintii cu zile de praznuire
erau putini pe atunci — explica si evolutia el relativ mare pe
care am vazut-o in manuscrise.

28 Oeilag yeyovapev...”
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476

La Dumnezeiasca Impartasanie facem apolis dupa
rugaciunea ,JInaintea usilor locasului Tau...”?

477

De ce la Dumnezeiasca Liturghie mai facem apolis
dupa rugaciunea ,,Preasfanta Stapana, Nascatoare
de Dumnezeu, ceea ce esti lumina...”, de vreme
ce deja am facut apolisul liturghiei si nu am inceput
multumirea cu ,Binecuvantat este Dumnezeul
nostru...”?

478

La chinonic citim slujba impartasirii inainte de
Impartasire, iar slujba de multumire dupa aceasta,
sau citim numai cateva rugaciuni din ea?

,Slujba Dumnezeiestii Impartasiri” si slujba legatd de
aceastd ,Multumire dupd Dumnezeiasca Impartisanie”, care
sunt cuprinse in ceasloave, liturghiere, carti de rugaciuni
sau alte editil separate, sunt slujbe tarzii. Daca ar fi sa o
luam mai cu acrivie, nu se poate numi nici slujba, deoarece
nu are trasaturile caracteristice care constituie acest element
liturghic numit ,,slujba”. In principiu, nu presupune prezenta
vreunuil preot, nici a unei comunitati de credinciosi, nici nu
urmeaza vreun plan liturgic anume.

Sa ramanem pe moment la aceastd forma care s-a
indatinat in ceasloavele noastre tiparite. Vedem ca este alcatuita
dintr-un canon (pe glasul II, cu acrostih alfabetic, ,,Paine a
vietil celel de veci...”), trei psalmi, trei tropare, zece rugaciuni,
inca trel tropare, inca o scurta rugaciune i cincl rugaciuni
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de multumire dupa impartasire. Din loc in loc mai sunt inserate
stihuri didactice si oarece prevederi-indrumari tipiconale,
care definesc timpul in care acestea trebuie sa fie citite si
vadesc o oarecare dependenta a lor nu de slujba de obste din
biserica, ci de rugdciunea particulara a fiecarui credincios. Astfel
se hotaraste ca sia se spuna canonul ,dupa obisnuita slujba
de seara a Pavecernitei”. Prevederea, normal, nu este exacta,
deoarece canonul este prevazut sa se introduca la Pavecernita,
la locul obisnuit al canoanelor, intre Simbolul de credinta si
,Cuvine-se cu adevarat...”. Partea a doua a slujbei, care se
spune ca trebuile rostita ,,a doua zi, dupa obisnuita rugaciune
de dimineata”, imita planul slujbelor Ceasurilor: rugaciunile
incepatoare, trei psalmi, trei tropare, rugaciuni. Cei trei
psalmi (22, 23 si 115), psalmi de multumire potrivit talcuirii
patristice (,gatit-al masa inaintea mea... si paharul Tau este
adapandu-ma ca un puternic” 22, 5 — ,ridicati portile... si va
intra imparatul slave1i” 23, 7.9 — ,paharul mantuirii voi lua”
115, 4), au fost adunati laolalta fie datorita continutului lor,
fie ca sunt amintiri din folosirea lor drept chinonice. Cele trei
tropare, ca si celelalte trei tropare urmatoare, si acestea sunt
adunate de la alte slujbe sau sunt prelucrate in mod potrivit
pentru a se potrivi cu subiectul impartasirii. La rugaciuni lucrul
graitor este faptul cd sunt atribuite unor oameni bisericesti
din diferite epoci (Vasile cel Mare, Ioan Hrisostom, Ioan
Damaschin, Simeon Metafrastul, Simeon Noul Teolog: sec.
IV-XI). La fel si rugaciunile de multumire (Vasile cel Mare,
Simeon Metafrastul), bineinteles cele care nu sunt citate ca
,2anonime’ sau ale unor autori ,nevaditi”. Fara de nici o
indoiala este vorba despre rugaciuni frumoase si foarte bine
scrise, care cu alte cuvine, uneori sicu aceleasi, spun acelasi lucru: il
pregatesc pe credincios pentru impartasire sau multumesc
pentru ea. Este clar ca este o antologie de texte euharistice,
care s-a format cu timpul, avand scopul initial nu acela de a se
constitui intr-o slujba, ci ca rugaciunile ei sa fie folosite la alegere
de catre credinciosii care urmeaza sa vina la Dumnezeiasca
Impartisanie. Acest lucru se vede si din alte dovezi.
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Pentru inceput, nu numai in manuscrise, ci chiar siin
tiparituri, se observa o instabilitate si1 o diversitate si in ceea
ce priveste numarul si in ceea ce priveste ordinea rugaciunilor.
Ca sa avem un exemplu la indemana comparam slujba obisnuita
din ceasloavele noastre cu o editie autonoma relativ veche cu
titlul: «,Slujba Dumnezeiestii Impartasiri, ficuti asa cum se
gdseste in vechile ceasloave”. Aceasta randuiala veche s-a
facut cu supravegherea Marii Bisericii a lui Hristos; iar acest
chip restrans s-a gandit a fi pentru uzul usor, nu numai al
sfintitului cler, ci si al fiecarui credincios ortodox de oriunde.
Se editeaza cu ingrijirea si cheltuiala lui Stefanos K. Skatharos
din Atena. Atena, tipografia lui I. Angelopoulos, 1857». Aici,
rugaciunile pregatitoare de dinainte de Dumnezeiasca Impartasanie
sunt in numar de douasprezece, iar rugaciunile de multumire
sunt sapte. Cele mai multe se afla in ordine diferita fata de
Ceaslov, desi planul si celelalte elemente ale slujbei sunt
aceleasi cu ale cartilor din zilele noastre. A patra rugaciune
este o rugaciune mai lunga care, din titlu, este atribuita lui
Simeon Metafrastul (,Alta rugaciune a aceluiasi”). A treia
este rugaciunea ,lui Simeon Metafrastul: Doamne, Cel ce
singur esti curat si fara stricaciune...” (ca si in Ceaslov).
incepe cu cuvintele ,,Precum voi sta inaintea infricosatorului
s1 nefatarniculul Tau scaun de judecatd, Hristoase Dumnezeule...”
s1 se refera la aceleasi subiecte ca si celelalte: marturisirea
pacatoseniel, cererea lasarii si ilertaril pacatelor pentru
invrednicirea de impartasire cu Preacuratele Taine. Respira
multa evlavie, insa si marturiseste cu sinceritate neprefacuta
multimea pacatelor in care se presupune macar ca ar ficazut
crestinul s1 enumera pe nume o multime de pacate care pot fi
date in vileag sau nu. In legiturd cu aceastd rugiciune, in
mod special, si1 cu rugaciunea de dupa Evanghelia a opta de
la Maslu, imi spunea si imi scria cu multi ani inainte
fericitul staret al Sfintei Manastiri Dionisiou din Sfantul
Munte, parintele Gavriil, cu duh critic si cu echilibrul care il
caracteriza, ca ar trebui sa fie scoase din aceasta culegere de
rugaciuni de la Dumnezeiasca Impartasire pentru inadmisibilele
formulari de pacate trupesti foarte rusinoase, inchipuite sau
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reale. Cel ce au ingrijit noile editil s-au ingrijit deja sa o
scoata afara. Acestea intre paranteze.

De asemenea, este foarte graitor faptul ca in editia din 1857,
dupa rugaciunea a cincea de multumire dupa Dumnezeieasca
impértésire, existd cuvantul ,sfarsit”, iar dupd, ca intr-o
anexa, sunt adagate doua rugaciuni asemanatoare. Prima
dintre ele, intitulatd ,Rugiciune dupa Sfanta Impartisanie”,
este formulata intr-o limba religioasa populara din perioada
turcocratiei: ,,O, Preasfantul meu Mantuitor, gandesc inlauntrul
meu ce cuvinte sa gasesc ca sa te laud si ce dar sa iti fac ca
sa Iti multumesc asa cum trebuie. Dar nu gisesc nimic care
sa fie vrednic...”. Si alte rugaciuni de dinainte sau dupa
Impartasire au fost scrise de alti scriitori cunoscuti sau
necunoscutli dupa nume si se afla in manuscrise sau sunt
editate in carti de rugaciuni sau culegeri de rugaciuni. Ca
exemplu amintesc rugaciunea de dinainte de Dumnezeiasca
Impértasire a Sfantului Simeon, arhiepiscopul Tesalonicului,
sl rugaciunea de cerere ,catre Stapana Nascatoarea de
Dumnezeu... la vremea cand cineva vrea sa se impartaseasca” a
unul autor anonim, care este publicata in ,Cartea de
rugaciuni” a lui Simonof. )

A devenit deja clar ca ,slujba” Impartasirii nu este o
slujba adevarata, ci o rugaciune particulara. Acest lucru se
adevereste atat din putinele el prevederi tipiconale, cat si din
faptul cd nu se vorbeste nicdieri despre participarea preotului
sau diaconului (,Binecuvantat este Dumnezeul nostru...”,
apolis, ectenii etc.), si mai ales din modul de formulare al
troparelor s1 rugaciunilor. Toate troparele si rugaciunile sunt
curat individuale, scrise la singular, presupunand un singur
credincios care se roaga in particular, pregatindu-se si in
felul acesta pentru apropierea de Preacuratele Taine sau
multumind dupa pentru participarea la cina Domnului. Este
clar cd asa a inceput si asa merge si astazi aceasta ,slujba”.
Faptul ca se citeste, in mod exceptional, in comun, in familii
sau la bisericd pentru Dumnezeiasca Impartisanie, sau in
comun de catre preotil care urmeaza sa slujeasca impreuna,
sau in timpul sinaxel, in principal la privegherile de toata
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noaptea, aceasta nu i-a schimbat caracterul personal. Ea a
ramas si ramane la marginea vieti liturgice s1 exact din acest
motiv nici nu are acele elemente care compun, caracterizeaza
si incadreaza adevaratele slujbe, in principal inceputul cu
,Binecuvantat este Dumnezeul nostru...” si sfarsitul cu apolis.
Pana aici lucrurile sunt clare si corecte: credinciosul,
cleric sau laic, inainte de a veni la Dumnezeiasca Impartisanie,
se pregateste 1n diferite feluri. Unul dintre acestea este
rugaciunea. Traditia noastra bisericeasca a prelucrat un astfel
de tip de rugaciune prin adunarea de imne si rugaciuni
pregititoare pentru Dumnezeiasca Impartdsanie si de
multumire dupa aceasta. Si exact pana la impunerea tipariturilor
si oarecum dupa aceasta, relativa fluiditate a culegerii arata
ca nu este singurul mod de rugaciune, de pregatire sau de
multumire acesta care in cele din urma s-a impus sl care este
cuprins in ceasloavele noastre. Lucrurile se complica insa —
as putea afirma chiar cd se amesteca in mod nepotrivit si
fara discernamant — atunci cand aceste rugaciuni si tropare
individuale se impletesc cu textul oficial care reprezinta
randuiala Bisericii la adunarile ei publice, In rugaciunea obsteasca
s1 in cult, adica la Dumnezeiasca Liturghie. Dumnezeiasca
Liturghie, dupa randuiala care a existat dintotdeauna, in toate
formele in care se afld formulata si cu care se savarseste in
intreaga lume crestina, cuprinde in textul el pregatirea
necesard pentru Dumnezeiasca Impartasanie si multumirea
potrivita dupa aceasta a Bisericil intregi, cler s1 popor.
Pregatirea se face aproape in toate tipurile liturgice in mod
stereotip, printr-o rugaciune care introduce rugaciunea domneasca,
s1 aceasta cu sens euharistic (,Tatal nostru... painea noastra
cea de toate zilele da-ne-o noua astazi’) si o rugaciune de
plecare a capetelor, adica de binecuvantare a celor care urmeaza
sa se impartaseasca. Urmeaza o chemare la impartasire
(,Sfintele sfintilor” — mai tarziu si ,,Cu fricd de Dumnezeu...”),
Impartasirea clerului si a poporului este acoperita de obicei de
cantare care indeamna la Dumnezeiasca Impartasanie (chinonicul)
sl urmeaza apol rugaciunea de multumire dupa Dumnezeiasca
Impartasanie (,dupa ce totl s-au impartasit”). Rugaciunile
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sunt compuse, ca de altfel si intreaga Dumnezeiasca Liturghie,
la plural, adica se refera la intreaga comunitate crestina, sunt
serioase, scurte, laconice chiar, intr-un cuvant, , potrivite tainei”,
s1 sunt introduse prin atat de nimeritele indemnuri diaconesti.

Acestea sunt valabile pentru tipul liturgic bizantin care
se tine astazi in intreaga Bisericd Ortodoxa (Dumnezeiestile
Liturghii ale Sfantului Vasile cel Mare, Sfantului loan Hrisostom
si a Darurilor mai inainte sfintite). Spre exemplu, la Dumnezeiasca
Liturghie a Sfantului Vasile cel Mare pregatirea se face prin
rugaciunile ,,Dumnezeul nostru, Dumnezeule care mantuiesti, Tu
ne invata ...” s1 rugaciunea plecarii capetelor ,Stapane Doamne,
Parintele indurarilor si Dumnezeule a toatd mangaierea...”,
iar multumirea constd in rugaciunea ,Multumim Tie, Doamne
Dumnezeul nostru, pentru impartasirea...”. Acestea sunt
introduse, dupa cum este cunoscut, de cuvintele diaconului
,Pentru Cinstitele Daruri ce s-au adus si s-au sfintit... ca sa
ne trimitd noud dumnezeiscul har si darul Sfantului Duh”
(se subintelege pentru Dumnezeiasca Impartasanie) si ,Drepti,
primind... cu vrednicie si multumim Domnului”. Indata
dupa 1inaltarea, frangerea Sfantului Agnet, unirea cu
Cinstitul Sange si turnarea caldurii, dupa randuiala veche si
vechile manuscrise consacrate, preotul incepe, fara nici o alta
intercalare sau intarziere, sa se impartaseasca el si diaconul si
apol poporul, iar dupa impartasirea si mutarea ramasitelor
si a vaselor la skevofilax (mai tarziu la proscomidiar)
continud cu rugaciunea de multumire si cu apolisul obisnuit
in fiecare perioada a anului, fara nimic altceva.

Deja insa de pe la sfarsitul perioadei bizantine in
,Diataxele” Dumnezeistii Liturghii si in manuscrisele liturgice
ale acelei epoci se prevede ca preotul, tinand in mana
particica din Sfantul Trup cu care urmeaza sa se impartageasca,
zice ,in sinea lui” troparul ,Cinei Tale celei de taina...”.
Numai acesta, si apoi se impartaseste. Iarasi, dupa Dumnezeiasca
Liturghie si consumarea Sfintelor, preotul si diaconul zic in
particular fiecare ,,Acum slobozeste...”, rugaciunile incepatoare,
tropare, ,Doamne, miluieste” de trei ori sau de douasprezece
ori g1 fac un nou apolis (Randuiala Dumnezeiestii Liturghii,
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sec. XII-XIII. Vezi si P. Trembelas, Cele trei Liturghii dupa
codicit din Atena, Atena 1935, p. 13-14). In Diataxa patriarhului
Filotei Kokkinos (sec. XIV) s1 in manuscrisele contemporane
acestela observam ca aceste rugaciuni particulare pregatitoare
se inmultesc, fara insa sa se piarda inca masura. Se adauga
scurta rugaciune ,,Cred, Doamne, si marturisesc...” si inca si
mai scurta ,Nu spre judecata sau spre osanda sa-mi fie...” (P.
Trembelas, op. cit.). In manuscrisele mai noi din perioada
turcocratiel si in cartile tiparite aceasta tendinta de intercalare
de adaosuri nepotrivite de rugéciuni si tropare inainte si
dupa Dumnezeiasca Impartasanie dobandeste dimensiuni
tulburatoare pentru cursul lin al Dumnezeiestii Liturghii.
Inainte de Dumnezeiasca Impartisanie se adaugé treptat o
multitudine de tropare, cu legatura sau fara fata de
momentul respectiv (de ex. ,Pacatuit-am Tie, Mantuitorule...”,
,Strig Tie, Hristoase Mantuitorule...”, ,Faradelegile mele sa
le treci cu vederea, Doamne...”, ,,Spre impértésirea sfinteniilor
Tale...”, ,Intru stralucirile sfintilor T&i...”, ,indulcitu-m-ai cu
dorul Tau, Hristoase...”, ,,Ca fiul cel desfranat...”, ,,CaAcel cazut
intre talhari...”, ,Fiecare unde se mantuieste ...”, ,Imparate
ceresc...”, ,Doamne, Cel ce pe Preasfantul Tau Duh...” etc.),
stihuri protreptice si rugaciuni, cele mai multe provenite din
rugaciunile particulare ale slujbei Dumnezeiestii Impartasanii,
dupd cum am vazut. Dupd Dumnezeiasca Impartasanie sunt
inserate ilarasi tropare noi, de obicel peasna a 9-a din
canonul Pastelui, stihuri 1 rugéciuni de la multumirea de
dupa impartasanie sau din culegeri similare. In cazuri extreme
intalnim rostirea intregii — sau aproape intregii — slujbe a
Dumnezeiestii Impartasanii si, cel mai obignuit, a multumirii de
dupa aceasta, inainte de ,Acum slobozeste...” s1 de celelalte,
pe care le-am vazut ca apar deja din secolele XII-XIII.

Si, ca sa incheiem acest recurs lung pe care l-am facut tocmai
pentru a iesi singure la iveala concluziile: ,,Slujba Dumnezeiestii
impértésiri” s1 ,Multumirea de dupa Dumnezeiasca impértésanie”
sunt colectii de imne si rugdciuni pregatitoare pentru
Dumnezeiasca Impéartasanie si de multumire dupa aceasta,
de uz particular, foarte folositoare si care contribuie foarte mult,
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pe cat e omeneste cu putinta, la pregatirea pentru apropierea de
Preacuratele Taine si pentru multumirea potrivita dupa
aceasta. Acest caracter particular al ei explica si forma ei
ciudata, la care se refera si primele doua intrebari. Ea nu
incepe si nu se termina la fel cu slujbele obignuite.

Locul ei este In afara Dumnezeiestii Liturghii, In momentele
de rugaciune particulara a credinciosilor. Dumnezeiasca
Liturghie are propria sa colectie de rugaciuni pregatitoare si
de multumire pentru Dumnezeiasca Impartasanie, care se refera
la intreaga comunitate care se impartaseste de Preacuratele
Taine. Prin urmare, din ratiuni de evlavie, aceasta slujba sau
parti din ea au fost inserate in momentul chinonicului sau
dupa acesta, lungind fara rost Dumnezeiasca Liturghie si
nefiind in concordanta cu practica veche, serioasa si corecta,
slabind s1 destramand puternica structura concisa a Dumnezeiestii
Liturghii, schimband-o intr-o practica de evlavie particulara.
Dumnezeiasca Liturghie nu este stricatda numai de lipsa
noastra de evlavie, ci, poate cu mult mai mult, de ,evlavia”
noastra exagerata si care nu se supune traditiei venerabile.

479

Este ingaduit ca un preot care nu va sluji sa faca
proscomidia numai cu epitrahilul?

Raspunsul este clar negativ pentru amandoua partile
pe care le contine. Proscomidia nu o poate face un alt preot,
ci numai cel care va sluji, s1 nici nu poate fi faicutd numai cu
epitrahilul, fie ca acesta va fi preotul liturghisitor, fie, si mai
rau, un altul. Aceasta este o neregula care nu poate fi scuzata de
intentia buna sau de asa-zisa dispozitie marinimoasa de a-l
ajuta si usura de o sarcina in plus pe preotul slujitor.

Preotul care va sluji Dumnezeiasca Liturghie este
dator ca dupa ce ,ia timp” s1 se imbraca cu toate vesmintele
sale de preot sa savarseasca Proscomidia. Aceasta este nu
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numai pregatirea ,tehnicad” — ca sa zicem asa — a darurilor
pentru savarsirea Dumnezeiestii Liturghii, ca mai de demult, ci
si un fel de ierurgie de ,anticipare” si preinchipuire a
Dumnezeiestii Liturghii, prin care se aduc si se ofera lui
Dumnezeu materiile (sau speciile, in limbaj tehnic) euharistice,
dupa cum s-a prelucrat in randuiala relativ mai noua, dar
dominanta de secole. Aceasta devine clar si din cele care se
spun si se fac in timpul Proscomidiei, din cinstea care este
aratata darurilor (tdmaiere — sarutare) si, in special, din
rugaciunea punerii-inainte, prin care preotul roaga pe
Dumnezeu sa binecuvinteze ,aceasta punere-inainte” s1 si o
primeasca in jertfelnicul Sdu cel mai presus de ceruri. De
altfel, prevederile tipiconale care exista in codici si in cartile
tiparite si Randuiala Dumnezeiestit Liturghii a patriarhului
Filotel1 Kokkinos sunt foarte clare: proscomidia o face preotul
liturghisitor si nimeni altcineva.

De asemenea si comentariile Sfintilor Parinti la
Dumnezeiasca Liturghie sunt de doua ori interesante pentru
tema noastra, nu numai deoarece adeveresc lucrurile scrise
clar in prevederile tipiconale, ci si pentru ca accentueaza sfintenia
actului proscomidiei, unitatea el cu Dumnezeiasca Liturghie
si importanta ei teologica. Pentru exemplificare amintim ce scrie
Sfantul Nicolae Cabasila in Tdlcuirea Dumnezeiestii Liturghii.
Acesta, luand ca motivatie cuvintele preotului ,,Intru pomenirea
Domnului si Dumnezeului ...”, care se spun inaintea impungerii
amnosului, si legandu-le de cuvantul Domnului ,Aceasta sa
faceti intru pomenirea Mea” (Lc. 22, 19; I Cor. 11, 24-25),
incadreaza Proscomidia in intreaga Liturghie, care se face
yntru pomenirea” Domnului s1 accentueaza unitatea dintre
Proscomidie si Liturghie, socotind-o pe prima un ,inceput” al
celel de-a doua («S1 rosteste aceste cuvinte nu numai pentru
painea aceea (de la proscomidie), ci pentru toata slujba
(Liturghiei), incepand slujba sfanta ca si cum ar fi la sfarsitul
e, cap. 7). S1 in altd parte, comentand intelesul aducerii
meridelor, repeta faptul ca cele «dintru inceput, prin care s-a
insemnat moartea Domnului ... fiind spuse o singura data, se
socotesc a fi spuse pentru intreaga slujba (Proscomidie si
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Liturghie). Caci intreaga aducere a darurilor se face intru
pomenirea Domnului si in tot cursul el se vesteste moartea
Lui» (cap. 10). Iar Proscomidia, in mod special, o socoteste o
imitare a gesturilor Domnului, Care, in timpul Cinei celei de
Taina, «luand in maini painea si vinul, le-a aratat mai intai
lui Dumnezeu-Tatal, inchinandu-I-le ca daruri». Acest lucru
il face s1 Biserica prin Proscomidie, isi ofera darurile ei lui
Dumnezeu. Prin aceasta slujba painea si vinul «devin si sunt
numite ,cinstite daruri” inchinate lui Dumnezeu» (cap. 2).

Sfantul Simeon al Tesalonicului numeste Proscomidia
«inceput al lucrarii sfinte» (Dialog, cap. 83), iar darurile
«dumnezeiesti» s1 «cinstite», «ertfa lui Dumnezeu» si
«antitipuri» ale Trupului si Sangelui lui Hristos si, prin
aceasta, vrednice de cinste si inchinare «ca unele ce sunt
sfintite prin oferirea lor, ca unele ce sunt afierosite prin
preadumnezeiestile rugaciuni, ca unele ce sunt antitipuri ale
Trupului si Sangelui lui Hristos». Iar aceasta deoarece «la
proscomidie s-au pus inaintea lui Dumnezeu si preotul acolo
a adus rugaciune si a zis sa le primeasca in Jertfelnicul cel
de sus» (Erminia, 78).

Unii preoti care obisnuiesc sa faca ceea ce se
aminteste in intrebare sau care macar accepta interventia
altor preoti sau diaconi cand aceia nu vor sluji impreuna cu
el, invoca si anumite ratiuni istorico-traditionale. Anume ca
initial diaconii savarseau Proscomidia si ca la Liturghia
arhiereasca arhiereul-liturghisitor intervine numai la sfarsitul
Proscomidiel, adica de la binecuvantarea unirii materiilor in
potir. Ambele argumente sunt adevarate din punct de vedere
istoric si ceremonial. Insa diaconii care savarseau proscomidia,
in afara faptului ca erau impreuna-slujitori si nu aflati din
intamplare prin altar, au incetat de veacuri sa mai aiba
acest privilegiu. Sfantul Simeon al Tesalonicului observa
graitor: «(diaconii) nu au harul de a aduce jertfa lui Dumnezeu
(de a face proscomidia), fiind slugi si avand numai vrednicia
slujirii» (Dialog, cap. 96). Este marturisit faptul ca pana la
sfargitul perioadei bizantine, la Tesalonic si in Sfantul
Munte, dupa cum ne incredinteaza si Diataxa lui Filothei,
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diaconii pomeneau numele si scoteau particele la Proscomidie.
Insd tot Sfantul Simeon o socoteste «nici avand buni-
randuiala, nici fiind potrivita» si o interzice (Dialog, cap. 96),
evident ca nefiind in concordanta cu randuiala Marii Biserici, pe
care, ca un constantinopolitan, o cunostea bine. Pe de alta
parte, la Liturghia arhiereasca se pastreaza o randuiala foarte
veche, insd Proscomidia o face pana la momentul amintit
mai sus unul dintre preotii co-slujitori, nu unul dintre preotii
care nu slujesc. Acesta nu a luat timp — deoarece numai
arhiereul ,1a timp” %, care este slujitorul prin excelenta —, ci
a luat binecuvantare si s-a imbracat cu toate vesmintele sale
preotesti dupa randuiala.

Despre importanta Proscomidiel s1 despre nevoia de
pazire a randuielil exacte in timpul savarsirii el am scris si
mai demult cu ocazia altor doua intrebari inrudite. Una din
ele (cea cu nr. 297) se referea la folosirea unui cutit in loc de
copie, 1ar cealalta (cea cu nr. 317) se intreba daca un preot
poate savarsi Proscomidia inainte de a lua timp si de a se
imbraca cu toate sfintele vesminte. Randuiala corecta este
incalcata de intentii fara indoiala bune. Pentru justificarea
acestora sunt invocate dificultati tehnice sau se cauta o
oarecare acoperire istorica pseudo-traditionala. Sfantul Simeon
ar f1 spus despre toate aceste initiative superficiale ale noastre:
«nu sunt cu buna-randuiala, nici potrivite. Si trebuie sa fim
cu luare aminte la aceasta...» (Dialog, cap. 96).

2 Aga cum am explicat si in volumul al II-lea al acestor dialoguri, expresia se
refera la momentul de pregatire pentru Sfanta Liturghie al preotului,
moment in care preotul trebuie sa facd metanie la tronul arhieresc, sa se
inchine la icoane si sa ceara iertare de la cei din strane side la popor. Am pastrat
literal numirea veche a acestei slujbe, punand-o peste tot intre ghilimele,
pentru ca pe parcursul raspunsului se va intelege de ce a fost numita asa.
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480

La Dumnezeiasca Liturghie a Sfantului Vasile
cel Mare, in timpul sfintirii Cinstitelor Daruri,
exista diferente in textele noastre liturgice in ceea
ce priveste intreita binecuvantare. In unele se da
la ,,care s-a varsat”, in altele la ,prefacandu-le”.
Care este momentul corect?

481

in editiile Ieratikonului de la Apostoliki Diakonia
exista o neconcordanta in legatura cu cuvintele
sPrefacandu-le...” de la Dumnezeiasca Liturghie
a Sfantului Vasile cel Mare. Unele le au, altele
nu. Trebuie sa se zica sau nu?

Nu ar fi neaparat necesar sa revenim asupra acestul
subiect deoarece raspunsul cu numarul 330 in legatura cu
intrebarile de mai sus a pus la indemana, cred, cele mai
multe elemente pe baza carora se demonstreaza ca fraza
,Prefacandu-le cu Duhul Tau Cel Sfant” de la Dumnezeiasca
Liturghie a Sfantului Vasile cel Mare este straina de textul
initial, adaugata si de neacceptat. Revenim insa cu ocazia
celor doud intrebari de mai sus care au fost provocate de
recenta (1987) reeditare de catre editura Apostoliki Diakonia
a leratikonului din 1977, unde exista controversata fraza.
Vom incerca sa nu repetam cele scrise atunci, rezumandu-le
si adaugand noi elemente, de vreme ce cele scrise acolo nu au
fost socotite indeajuns de convingatoare. Totusl 11 rugam pe
cel interesati sa citeasca si acel raspuns.

In editiille Dumnezeiestii Liturghii a Sfantului Vasile cel
Mare, care sunt cuprinse in Marile Evhologii sau in leratikoanele
editiilor din Constantinopol 1858 si 1875, Venetia 1862 si
Atena (Saliberou) 1927 nu exista ,,Prefacandu-le...”. In acest
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punct este agezata o nota care este aceeasi, cuvant cu cuvant, in
toate cele patru aceste editii: « ,Prefacandu-le cu Duhul Tau
cel Sfant” fiind copiatd de la Dumnezeiasca Liturghie a
dumnezeiescului Hrisostom, este socotita in ceea ce priveste
sintaxa ca nu are nicl un loc aici In cea a Marelui Vasile, ci
este un adaos facut cu indrazneala de cineva, dupa cum si
Nicodim a notat in Pidalionul lui (Canonul 19 al Sinodului
din Laodiceea)». Aceasta nota trebuie mai degraba ca a alcatuit-o
patriarhul ecumenic Constantie I, de vreme ce apare pentru
intaia oara, cel putin din cate cunosc ey, in editia amintita din
1858, il al carei titlu si in partea inferioara a paginii interioare,
precum si 1n prolog (,vestire”) se scrie ca a fost supravegheata
,Cu exactitate” si imbogatita ,cu note de trebuinta de catre
preasfintitul si preacinstitul patriarh al Constantinopolului
Constantie I, cel din Sinai”’. Patriarhul se refera la Sfantul
Nicodim Aghioritul care condamna cu cuvinte aspre acest
adaos si lanseaza o ipoteza nimerita in legatura cu provenienta
lui: «pentru ca acesta este un adaos al unuia neinvatat si
indraznet, unul care se impotrivea, dupa cum se pare, latinilor;
ca a luat cuvintele acestea de la Liturghia lui Hrisostom si
le-a pus in Liturghia lui Vasile... dar nici in ceea ce priveste
sintaxa astfel de cuvinte nu-gi afla loc acolo». Si Sfantul Nicodim
s1 patriarhul Constantie (daca in cele din urma acesta este
alcatuitorul notei) au perfecta dreptate din urmatoarele motive:
a. Cuvintele ,Prefacandu-le..” nu apar la Liturghia
Sfantului Vasile cel Mare in nici unul din manuscrisele vechi
s1 veritabile, de la cel mai vechi Evhologhion (Barberini 336)
din secolul al VIII-lea pana in secolul al XV-lea. Profesorul
Panaiotis Trembelas, care a folosit in editia critica a celor
trei Liturghii (1935) mai mult de 85 de codici, in principal
din Biblioteca Nationala a Greciei si din Muzeul Bizantin din
Atena, a intalnit acest adaos in 26 de manuscrise, cel mai
vechi dintre ele fiind Atena 661 din secolul al XV-lea, si in
acesta (ca s1 in manuscrisul Muzeului Bizantin 14 din secolul
al XVlI-lea) fiind adaugat de o altd mana pe margine. Toate
celelalte manuscrise sunt tarzii: patru din secolul al XVI-lea,
unsprezece din secolul al XVII-lea si noua din secolul al
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XVIII-lea. Restul de aproape saizeci de manuscrise, care sunt
mali vechi si mai valoroase, nu o au. In multe dintre manuscrisele
care contin adaosul este vizibila neregula tipiconala pe care o
provoaca, care vadeste exact inserarea ulterioara in text: in
timp ce cele mai multe prevad in timpul acesteia intreita
binecuvantare a Cinstitelor Daruri (,care se varsa pentru
viata lumii” o pun in legatura cu ,iar paharul... Hristos”),
altele o introduc ca o a patra binecuvantare, in timp ce doua
(Atena 766 din secolul al XVI-lea si mss. Muzeului Bizantin
86 din sec. al XVII-lea) scot intreg textul epiclezei Sfantului
Vasile cel Mare (,painea aceasta... iar potirul acesta ... viata
lumii”’) si i1l inlocuiesc cu textul paralel de la Liturghia
Sfantului Ioan Hrisostom (,si fa ... cel Sfant”).

b. Cuvintele ,Prefacandu-le...” nu exista in Liturghia
Sfantului Vasile cel Mare in cele mai multe editii ale Marilor
Evhologhioane si leratikoane: Venetia 1832, 1862, 1881;
Constantinopol 1820 (,Arhieraticon”), 1858, 1875, 1895; Atena
1865, 1892, 1923, 1927, 1948 (. Ierotelestikon” al lui Hrisostom
de Filippe si Neapolis), fara an (al lui S. Gioulis); Roma 1950
(,Ieratikon”); Apostoliki Diakonia 1951, 1962, 1971. Exista
insa in alte editil cu variante asemanatoare cu cele pe care
le-am intalnit in manuscrise, cum ar fi: Venetia 1760, 1795,
1848; Roma 1873 (,Evhologhion Mega”); Apostoliki Diakonia
1971 (,Arhieratikon”), 1977 si 1987. In editia monumetala a
lui J. Goar existd ambele tipuri, cu , Prefacandu-le...” (p. 144)
si fara (p. 151 s1 155 — codicele Pyromalle). Intentia noastra
nu a fost sa vedem toate editiile, lucru imposibil de altfel,
precum si lipsit de rost, cata vreme cele mai multe le reiau
pe cele de dinainte. Le-am cercetat numai pe cele pe care le-
am avut la indemana.

c. Faptul ca ,Prefacandu-le..” nu apartine textului
initial al Liturghiei Sfantului Vasile cel Mare se vede chiar
din textul acestei liturghii. Epicleza are urmatoarea forma:
,Tie ne rugam si de la Tine cerem, Sfinte al Sfintilor, ...sa
vind Duhul Tau cel Sfant peste noi si peste Darurile acestea
ce sunt puse Inainte si sa le binecuvinteze si sa le sfinteasca
si sa le arate: [pe de o parte] painea aceasta... iar [pe de alta]
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potirul acesta... care s-a varsat pentru viata lumii”. inpelesul
este complet. ,,Care s-a varsat” este un participiu, lamurire
care se refera la Sangele Domnului varsat pe cruce o singura
data. El apartine, asadar, celei de-a doua parti a epiclezei,
binecuvantarea potirului. Darurile sunt deja sfintite. Imediat
dupa aceea sunt enumerate, ca la toate liturghiile, rezultatele
participarii credinciosilor la Sfintele Taine: ,Iar pe noi, care
ne impartasim dintr-o singura paine si dintr-un singur potir,
sa ne unesti unul cu altul...”.

Textul paralel al Liturghiei lui Hrisostom are o alta
structura: ,Te chemam, Te rugam si cu umilinta la Tine
cadem: Trimite Duhul Tau cel Sfant peste noi si peste aceste
Daruri, ce sunt puse inainte. Sifa adica painea aceasta... iar
ce este in potirul acesta..., prefacandu-le cu Duhul Tau cel
Sfant”. Si aici intelesul este complet. Aici ,prefacandu-le”
este un participiu aorist doi, care se leaga direct din punct de
vedere al sensului cu ,trimite” si defineste premisa sfintirii
darurilor, care se intampla prin lucrarea Sfantului Duh: ,cu
Duhul Tau cel Sfant” — dativ care arata modul, un dativ
instrumental. In cele doua fraze anterioare, care depind de
verbul ,fa”, cererea se specializeazd la cele douad materii
euharitice, care, prin lucrarea Sfantului Duh, vor deveni painea
Trupul lui Hristos si continutul potirului Sangele lui Hristos. Si
aicl, indata dupa cuvintele sfintitoare, sunt amintite roadele
participarii credinciosilor la Taina: ,Ca sa fie celor ce se
impartasesc spre trezirea sufletului...”.

In acel raspuns (cu nr. 330) addugdm comentariile
Sfantului Nicolae Cabasila si ne referim la elementele paralele
ale altor Liturghii vechi pe care nu mai este nevoie sa le reluam.

d. Adaosul ,Prefacandu-le...” de la Liturghia Sfantului
Vasile cel Mare provoaca o anomalie sintactica, nejustificata
in cazul unui text desavarsit din punct de vedere filologic,
cum este anaforaua Sfantului Vasile cel Mare. Cuviosul Nicodim
il remarcad si numeste ,neinvatat’ pe cel care l-a facut,
deoarece ,acest fel de cuvinte nu-si gasesc nici un loc in ceea
ce priveste sintaxa”. Patriarhul Constantie noteaza de
asemenea: ,socotit din punct de vedere al sintaxei nu-si are
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deloc locul aici”. Cuvintele ,,sa vinad Duhul Tau cel Sfant ... sa
binecuvinteze ... sa sfinteasca ... sa arate...” sunt exact intelesul
care este continut rezumativ in ,prefacandu-le cu Duhul Tau
cel Sfant” de la Liturghia Sfantului Ioan Hrisostom, care la
Liturghia Sfantului Vasile cel Mare sunt formulate mai
deplin si mai teologic. ,,Preficandu-le” de la Liturghia Sfantului
Ioan Hrisostom se afla intr-un context lingvistic cu stil
armonios, valabil din punct de vedere gramatical si sintactic.
Subiectul lui este Dumnezeu Tatal, catre care Biserica isi
aduce inchinarea cuvantatoare si fara de sange si pe care 1l
roaga sa trimita Sfantul Sau Duh pentru sfintirea darurilor
ei, de vreme ce le schimba (Dumnezeu Tatal) prin Sfantul
Duh in Trupul s1 Sangele lui Hristos. Dimpotriva, infinitivele de
la Liturghia Sfantului Vasile cel Mare (,a binecuvanta ... a
sfinti... a arata) au ca subiect pe Duhul Sfant. Prin
addugarea participiului ,prefacand”, textul corect devine
incorect. In afara de faptul ca nu-i adaugi nimic din punct de
vedere al sensului, de vreme ce intelesul de prefacere a fost
deja exprimat perifrastic prin infinitivele respective, dupa
cum am vazut, textul mai este s1 rezumat si distrus din
punct de vedere sintactic. Daca verbul acesta ar fi existat in
textul initial, cu toate ca nu exista nici un motiv ca sa fi
existat, el ar fi fost la infinitiv si ar fi avut subiectul in acuzativ:
,sa vina (in original ,a veni’) Duhul Tau cel Sfant... si sa le
binecuvinteze (in original ,,a binecuvanta”) si sa le sfinteasca
(in original ,a sfinti”) si sa le arate (in original ,a arata”) (si
sa le preschimbe — si a le preschimba)”. Este evident ca
sprefacandu-le” este un ,,corp strain”.

Acum, de unde a provenit adaosul ,prefacandu-le” la
Liturghia Sfantului Vasile cel Mare? Probabil ca Sfantul
Nicodim Aghioritul a avut dreptate cand si-a exprimat banuiala
ca adaosul a fost facut de cineva ,indraznet” — atributul de
yJheinvatat” s-a dovedit adevarat din cele pe care le-am vazut
pana acum — ,care se impotrivea latinilor”. Daca lucrurile
stau intr-adevar asa, el ar fi urmarit in felul acesta sa faca
mali clara invocarea Sfantului Duh, bineinteles in opozitie cu
invatatura teologica a apusenilor despre sfintirea Cinstitelor
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Daruri prin cuvintele de instituire ale tainei (,Luati,
mancati, acesta este Trupul Meu...”, ,,Beti dintru acesta... acesta
este Sangele Meu...”). Bineinteles ca este naiv sa credem ca a
s1 reusit in felul acesta.

Poate ca au contribuit si ratiuni liturgice pe care le-am
exprimat mai analitic in raspunsul de la intrebarea 330.
Binecuvantarea Cinstitelor Daruri se facea initial de doua
ori in timpul cuvintelor sfintitoare, o data la paine si o data
la potir. Acest lucru il presupun toate textele vechilor liturghii,
chiar si cele ale liturghiilor cunoscute noua si pe care le folosim
astazi, care apartin tipului liturgic bizantin, adicd Liturghiile
Sfantului Vasile cel Mare si ale Sfantului Ioan Hrisostom.

Atunci cand mai tarziu s-au introdus trei binecuvantari
dupa modelul Sfintei Treimi, fapt care este un loc comun in
toate actele noastre liturgice (uneori potrivit, alteori nepotrivit,
dupa cum am vazut la intreita impartasire din Sfantul Potir
o,n numele Tatalui si al Fiului s1 al Sfantului Duh”), s-a
impus si intreita binecuvantare a Cinstitelor Daruri. Pe de o
parte pentru primele doua binecuvantari (a painii si a potirului)
existau deja fraze de binecuvantare care le insoteau de la
inceput. Pentru a treia binecuvantare, la Liturghia Sfantului
Ioan Hrisostom — care in perioada tarzie era cel mai des
savarsita — s-a aflat o rezolvare in legarea acestei a treia
binecuvantari de cuvintele ,,preficandu-le...”, in pofida slabiciunii
frazei. Daca fraza aceasta ar fi avut de la inceput caracter de
binecuvantare, atunci ar fi fost la imperativ, ca si ,trimite...
fa...”. Adica nu s-ar fi spus ,prefacand”, ci ,prefd’. La
Dumnezeiasca Liturghie a Sfantului Vasile cel Mare insa,
existau si mai multe dificultati. In cele din urma s-a impus
solutia de a se rupe din contextul sau ,care s-a varsat...” si
acesta sa poarte greutatea celel de-a treia binecuvantari.
Participiul ,care s-a varsat” apartine insa frazei anterioare
(,iar paharul ... sangele...”) si se refera numai la acesta, nu la
ambele materii, dupa cum s-a intamplat cel putin cu
 preficandu-le...” de la Liturghia lui Hrisostom. In orice caz,
insa, acest model s-a impus, chiar daca punctul slab a fost si este
foarte vizibil. Cineva ,indraznet”, ca sa folosim caracterizarea
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facuta de cuviosul Nicodim, s-a gandit sa il vindece printr-un
ytransplant”, ca sa folosim un termen actual din medicina, cu
fraza care deja insotea a treia binecuvantare la Liturghia
Sfantului Ioan Hrisostom. Normal ca transplantul corpului
strain nu a reusit, este evident, distrugand in acelasi timp si
structura sanatoasa a anaforalei Sfantului Vasile cel Mare.
Ce ar fi fost mai de preferat, si ramana slabiciunea
acestul punct al Liturghiei Sfantului Vasile cel Mare — adica
legarea celei de-a treia binecuvantari de fraza de binecuvantare
— sau sa fie unite cele imposibil de unit, prin recursul la
Liturghia lui Hrisostom si inserarea unei fraze de binecuvantare
la fel de problematica, insa in orice caz mai putin slaba?
Sunt de parere ca nu incape nici o indoiala ca interventiile
noastre asupra textelor sfinte se misca intre anumite hotare,
pe care, daca le depasim, ne punem pe noi insine judecatori
s1 oranduitori ai unor subiecte care nu apartin individului, ci
Bisericii. In mod special, Liturghia Sfantului Vasile cel Mare
este ceva a carei greutate si importanta poate fi evaluata cu
greu. Este cea mai oficiala Liturghie a Bisericii noastre, de
aceea se si savarseste la praznicele cele mai oficiale. Ea s-a
savarsit si se savarseste de mii de ori de catre Biserica, care,
prin aceasta, is1 exprima credinta si isi aduce inchinarea lui
Dumnezeu si savarseste prin intermediul el cea mai inalta
taina a vietii sl existentel el insasi, Dumnezeiasca Euharistie.
Traditia o atribuie Sfantului Vasile cel Mare, unul dintre ceil
mai renumiti Sfinti Parinti si invatatori ai ei, iar acest lucru
vine sa adevereasca si astazi cercetarea stiintifica si critica,
cu totul impartiala, a textului anaforalei ei. Este de datoria
noastra obligatorie sa incercim prin teologia noastra sa
interpretam textele unui astfel de tip liturgic. Insd si
impunem teologia noastra in detrimentul acesteia, scotand
sau, chiar si mai rau, adaugand ceea ce aceasta teologie ne
dicteaza, este de neiertat. Fie Sfantul Vasile nu a formulat
corect epicleza si, prin urmare, Biserica nu a savarsit corect
taina timp de atatea secole — deci suntem nevoiti s& multumim
celul care a venit sa o corecteze, ca sa o facad mai clara, fie ca
sa se opuna latinilor, fie ca sa ,regleze” lipsa celei de-a treia
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binecuvantari, addugand ,prefacandu-le...” —, fie ,teologia”
lui (s1 a noastra, prin urmare) nu este ortodoxa.

Daca pentru inlocuirea a doua cuvinte intr-un tropar
(la ,Mantuieste, Doamne, poporul Tau...”, vezi insemnarea
de la sfarsitul raspunsului), care are un caracter cu totul
vremelnic, s-au ridicat atatea obiectil, se mal mira cineva ca
nu ne mail misca interventia lipsita de simt critic si intru totul
nefericita asupra acestui punct al anaforalei Marelui Vasile,
clca revenim la erori semnalate si corectate inca din vechime de
figuri recunoscute ale Ortodoxiei (Sfantul Nicodim, patriarhul
Constantie). Batranii nostri preoti, care cunosteau practica
corectda din editiile mai vechi, se vor problematiza cu noile
editii s1 se vor intreba cum se poate impaca aprobarea
oficiala paralela a celor doua forme. Peste putin timp, preotii
tineri, cunoscand si folosind numai editiile noi, nu se vor mai
problematiza chiar daca se va impune randuiala gresita si ea
va fl socotitd de toti ,sfanta traditie”. Sunt de parere ca
putinul care se poate face este eliminarea imediata a adaosului,
inainte sa fie prea tarziu.

Insemnare: Multe intrebiri noi se referd repetat la
subiectul corectarii troparului acesta. Nu vom reveni asupra
subiectulul, deoarece 1l socotim tratat suficient in cele scrise
despre el in raspunsurile de la intrebarea 417 si in altele care
se refera la teme conexe (nr. 225, 256 s1 450). Despre revenirea la
forma corecta si initiala ,Doamne, mantuieste-i pe imparati”
in locul formei corectate ,Doamne, mantuieste-1 pe ceil
binecredinciosi” de la Liturghia arhiereasca din fericire inca
nu s-a pus niciodata problema.
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482

Cand preotul slujeste singur mai zice ,,Binecuvinteaza,
stapane”, ,Acopera, stapane”, ,,imparte, stapane”
etc.,, care sunt ale diaconului? Unii le spun
pentru ca sunt scrise in carti sau pentru ca le
interpreteaza ca referindu-se la Stapanul
Hristos. Altii le sar. Cum este corect? $Si daca
acestea trebuie sarite la Liturghia la care nu
participa diaconul, atunci de ce exista in Liturghiere
si creeaza ambiguitati? Pentru ca de cele mai
multe ori nu exista un diacon co-liturghisitor.

In raspunsurile de la intrebarile cu nr. 400 si 408, care
se refera la indemnul diaconesc ,,Si pe cel pe care fiecare i1
are in cuget si pe toti si pe toate”’, ne-am referit intamplator
si la acest subiect la care se refera intrebarea de mai sus.
Acolo am facut trimitere la o prevedere tipiconala ,scrisi la
repezeala fara indoiald”, dupa cum am caracterizat-o, care
este reluata in diferite editii ale Liturghierului, potrivit careia
preotul, daca slujeste singur, zice ,toate ale diaconului”’ in
afard de ,Binecuvinteaza, stapane”. Bazandu-se pe aceasta
prevedere tipiconala, multi preoti rostesc toate cele diaconesti de
la Dumnezeiasca Liturghie si de la Proscomidie (in afara de
,Blnecuvinteaza, stapane”), nu pentru ca nu pricep ca acestea
se adreseaza chiar catre ei, ci mai degraba dintr-o pornire
evlavioasa, asa, ca sa aiba intr-un oarecare fel constiinta
linistita. Faptul ca spunand aceste indemnuri se adreseaza
SStapanulul Hristos” este o interpretare ,teologica” cu totul
gresita, care indica o incercare de acoperire rezonabila a
absurditatii lucrului, pe care nici macar cel care o invoca nu
o cred. Aceste indemnuri diaconesti sunt clare si fara nici o
posibilitate de a f1 intelese altfel. Ele se adreseaza numai si
numai preotului slujitor. Din acest motiv unili preoti mai
simpli le sar, dar se simt vinovati la gandul ca prin aceasta
fac ceva 1n afara randuielii, de vreme ce actioneaza fara sa
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tina seama de relativ clara prevedere tipiconala. Rodul unor
astfel de problematizari este gandul intr-adevar foarte corect
de a exista in Liturghiere numai cele pe care le spune
preotul in cazurile cele mai obisnuite cand slujeste singur.
Acest lucru ar fi nu numai foarte de folos, ci ar si constitui si
un pas serios pentru intoarcerea la traditia corecta in aceasta
problema, care hotaraste continutul cartilor liturgice impartind
materialul liturgic dupa rolurile persoanelor care participa
la savarsirea cultului dumnezeiesc. Tendinta cea mai noua
de a se crea un fel de carte atotcuprinzatoare pare folositoare
la o prima vedere, deoarece da o imagine de ansamblu a celor
ce se savarsesc, insa creeaza in paralel un adevarat haos in
timpul folosirii acestor texte in momentul slujbei.

Dupa cum se stie, vechile manuscrise, ba chiar s1 primele
carti tiparite, erau de tipul ,leratika (cele ale preotului)’ sau
,Diakonika (cele ale diaconului)’. Astazi, cartile de cult,
chiar daca sunt numite ,Jleratikon”, sunt carti amestecate,
impreuna si cele ale preotului si cele ale diaconului, cu
tendinte uneori, in unele dintre acestea, de a acoperi macar
in parte si rolul poporului. Vechile leratikoane cuprindeau
numai rugaciunile pe care le spune preotul si, ca o referire,
numai inceputurile frazelor diaconului sau ale raspunsurilor
poporului, precum si foarte scurte prevederi tipiconale.
,Diakonika” cuprindeau numai cele spuse de diacon si, ca o
referire, inceputurile ecfoniselor preotului si ale raspunsurilor
poporului, si inca si mai scurte prevederi tipiconale care
priveau comportamentul diaconului. Nevoi practice, insa, au
dus la amestecarea acestor doua carti de cult. Adica, in timp
ce randuiala liturgica canonica prevedea savarsirea Dumnezeiestii
Liturghii intotdeauna cu participarea unui diacon, in practica
preotil erau nevoitli sa o savarseasca singuri, lucru care
incet-incet, din cauza situatiilor grele, a ajuns regula. Si
astazi, in ciuda imbunatatiril simtite a conditiilor, diaconii se
raresc si cele mai multe Liturghii se savarsesc fara participarea
lor. In timpul savarsirii slujbelor nu ar putea fi cu putinta ca
preotii sa foloseascad doud carti in paralel, cata vreme sunt
incarcati acum si cu cele ale diaconului, cu un singur text
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unitar, leratikonul. Insd amestecarea si in texte a celor doua
roluri distincte in practica era normal sa provoace destule
stricaciuni in randuiala liturgica, cum au fost omiterea
cuvintelor diaconilor si mutarea rugaciunilor. Chiar daca ar
fi slujit un diacon, gesturile diaconesti, din obisnuinta, au
ramas la preoti, cum ar fi tamaierea din timpul heruvicului
s1 participarea la mutarea in procesiune a Cinstitelor Daruri
la Jertfelnic in timpul Vohodului Mare, lucrari care initial
erau intru totul ale diaconului. Rolul diaconului in cultul
dumnezeiesc este definit cu multa intelepciune. El implineste
nevoile preotului liturghisitor in doua directii: catre popor si
catre preot. El nu se roaga catre Dumnezeu (in afara de cateva
exceptii: , Apara...”, ,Miluieste-ne pe noi, Dumnezeule...”,
,2Mantuieste, Dumnezeule, poporul Tau...”); aceasta este treaba
preotului. El pune insa in gura poporului cererile rugaciunii
(la ectenia mare, la cea intreitda, la ectenia cererilor, la
diverse cerer1 si rugdciuni etc.) si defineste pozitia poporului
in timpul ei (,Intelepciune”, ,Sa luam aminte”, ,Plecand
genunchii...”). Pe de alta parte, el 11 aminteste preotului ce
trebuie sa faca si chiar si ce trebuie sa zica, adresandu-se
acestuia Intotdeauna cu extrema cuviintd si respect,
numidu-l ,domn” sau ,stapan”. Frazele sale sunt scurte si se
afla in corespondenta perfecta cu cele spuse sau facute de
preot: , Binecuvinteaza” — ,,Binecuyéntat este Dumnezeul
nostru...” sau ,Binecuvantata este Imparatia...”, ,Ridicd” —
,Ca s-a ridicat...”, ,Junghie” — ,Se junghie...”, ,Impunge” —,....
a impuns...”, ,Acopera” — ,,Acoperit-a, ,,.Sfarma” ,Se sfarma...”
si cele asemenea. In cateva situatii indemnurile diaconesti s-
au dovedit a fi mai rezistente in evolutia liturgica si au
ramas mai fidele practicii mai vechi, cum ar fi ,Intareste” de
la stelutd (varianta veche: ,,Cu cuvantul Domnului cerurile s-
au intarit..” — varianta noua: ,Si venind steaua..”) si ,Fa
bine” de la tamaierea din timpul Vohodului Mare (varianta
veche: , Fa bine, Doamne, intru bunavoirea Ta Sionului...” —
varianta noud: ,,Atunci vor pune pe altarul Tau...”).

Si ca sa nu ne lungim. Atunci cand preotul slujeste singur,
fara diacon, el preia in mod necesar si o parte din atributiile
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diaconului. Adica rosteste si face nu numai cele ale preotului, ci
si cele ale diaconului, cele care privesc definirea cererilor
sinaxei (de la ectenia mare, de la diferite cereri, de la ectenia
cererilor, de la ecteniile mici etc.) si cele care fixeazd pozitia
poporului in timpul rugéciunii (,Drepti”, ,Intelepciune”, ,Sa
ludm aminte”, ,Capetele noastre Domnului sa le plecam”
etc.). Nu zice insa cuvintele pe care diaconul le adreseaza
preotului, adica nu isi spune lui insusi ceva. Acest lucru ar fi
fara rost g ilogic. Prin urmare, nu numai pe ,,Binecuvinteaza,
stapane” de la inceputul Liturghiei, ci nici pe celelalte care
sunt spuse la Proscomidie si in timpul Dumnezeiestii Liturghii.
Iar acestea sunt foarte multe: indemnurile din timpul
Proscomidiei, dialogurile de dinainte de inceperea Dumnezeiestii
Liturghii, de dinaitea citirii Evangheliei, de dupa depunerea
Cinstitelor Daruri pe Sfanta Masa, indemnurile de binecuvantare
a tamaii, a vohodului, a Scaunului celui de sus, a Cinstitelor
Daruri in timpul sfintirii, in timpul actelor pregatitoare de
dinainte de impartasire si dupa aceasta si cele asemenea.
Multimea acestor situatii care, impreuna cu prevederile
tipiconale foarte incarcate — dupa tendinta mail noud — care
le insotesc, ingreuneaza fara rost textul Liturghierelor
noastre si provoacid confuzii si probleme. In loc si-i usureze
pe preoti, cum ar fi trebuit, care sunt obligati sa slujeasca singuri,
i1 ingreuneaza si mai mult. De aceea, gasesc foarte importanta
propunerea de a se realiza un Liturghier special, care sa
corespunda tocmail acestor conditili practice si reale ale
savarsirili Dumnezeiestii Liturghii, numai pentru un preot
fara diacon, dupa cum o cere realitatea liturgica de astazi.

In vremea noastra acest lucru nu este greu de realizat.
Se scot incontinuu editii ale cartilor de cult, iar posibilitatile
tehnologiel tipografice actuale sunt nebanuit de mari. Deci,
ar f1 de dorit intoarcerea la o specializata ,,Carte a diaconului
(Diakonikon)” si la o specializata ,,Carte a preotului (Ieratikon)”
(dupé cum se intampla cu ,Arhieraticonul”), sau chiar si la editii
mixte ,Jeratikon-Diakonikon”, pentru savarsirea Dumnezeiestii
Liturghii numai de catre preot. Atunci, nu ar mai avea motiv
sa insereze si cuvintele diaconului care se adreseaza preotului
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sau care privesc numai participarea diaconului. Sau cel
putin, in cazul ramanerii la forma mixta noua, ar fi foarte
usor sl usurator sa se tipareasca cu un font cele spuse de
diacon atunci cand slujeste la Dumnezeiasca Liturghie si un
diacon, si cu un alt font cele care nu se spun atunci cand
slujeste numai preotul. Astfel ar fi posibil sa se evite
confuziile care e normal sa fie provocate de amestecarea fara
judecata si antitraditionald a tuturor acestor elemente ale
rolurilor liturgice separate.

483

De ce canoanele praznicelor imparatesti (cum ar
fi cele din Sambata Mare, Pasti, Cincizecime,
Boboteaza) nu au deloc tropare ale Nascatoarei
de Dumnezeu la pesne?

Canoanele, dupa cum indica graitor si numele lor (canon
—regula, masura), au fost compuse pe baza unui plan stabilit
de dinainte. Cu alte cuvinte, in timpul compunerii lor
imnografili au urmat de la inceput niste norme date, una
dintre acestea fiind si1 faptul ca ultimul tropar al fiecarei
cantari o lauda pe Maica Domnului, adica este un tropar al
Nascatoarel de Dumnezeu. Aceasta regula o urmeaza aproape
fara exceptie alcatuitorii canoanelor din secolul al IX-lea si
dupa. Dintre imnografii mai vechi, insa, numai Sfantul
Andrei Criteanul (+ 720) isi incheie toate pesnele canoanelor
lui cu tropare treimice si ale Nascatoarei de Dumnezeu.
Dimpotriva, marii imnografi care au trait la putina vreme dupa
el, Sfantul Ioan Damaschin (+ 756) si1 fratele sau adoptiv,
Cosma Melodul, episcopul Maiumei, desi cunosc folosirea
troparelor Nascatoarei de Dumnezeu, foarte rar le folosesc ca
final al pesnelor canoanelor lor. Iar canoanele praznicelor
imparatesti sunt operele acestor doi poeti.
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In special pentru praznicele imparitesti, omiterea
troparelor Nascatoarei de Dumnezeu s-ar putea interpreta
ca se datoreaza Inaltimii subiectelor acestor praznice ale
Domnului. Acelasi lucru se intampla si in sirul de stihiri si
tropare de la stihoavna din aceste zile, precum si la sedelne,
care nu au, dupa cum se stie, tropare ale Nascatoarei de
Dumnezeu. Insd Cosma nu incheie cu tropare ale Nascitoarei
de Dumnezeu nici pesenele canoanelor sfintilor. Astfel, singura
erminie corecta pare a fi faptul ca omiterea troparelor
Nascatoarei de Dumnezeu se datoreaza vechimii acestor
canoane. Cu alte cuvinte ele se trag dintr-o perioada in care
incd nu se impusese indeobste obiceiul de a se incheia toate
pesnele canoanelor cu un tropar al Nascatoarei de Dumnezeu,
sunt deci mai vechi de secolul al IX-lea, sau sunt lucrari ale
lui Cosma Melodul, care are printre caracteristicile poeziei lui
si rara folosire a troparelor Nascatoarei de Dumnezeu ca
final al pesnelor canoanelor.

484

In Biserica Romano-catolica ,,Tatil nostru” este
rostit de clericii care slujesc, iar oamenii din biserica
spun ecfonisul ,,Ca a Ta este...”. Oare si in Biserica
Ortodoxa a fost in vigoare aceasta randuiala sau
este vorba despre o inovatie a Apusului?

Initial Rugaciunea domneasca nu se spunea la
Dumnezeiasca Liturghie. De aceea nici nu este cuprinsa in
Liturghia din ,Constitutiile Apostolice”, care formuleaza
practica liturgicdA a Bisericii din Antihohia Siriei spre
sfarsitul secolului al IV-lea. Insd deja de la Sfantul Ciprian
al Cartaginei (+258) avem prima — oarecum neclara insa —
marturie care leaga Rugaciunea domneasca de taina
Dumnezeiestii Euharistii si de impartasire (Despre
Rugaciunea domneascd, 2). Din catehezele Sfantului Chiril
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al Ierusalimului (+ 386) si ale Sfantului Ambrozie al
Mediolanului (+ 397) cunoastem ca cel putin in aceste regiuni
Rugaciunea domneasca fusese deja introdusa la Dumnezeiasca
Liturghie. Acest lucru este adeverit putin mai tarziu de
Sfantul Augustin al Hipponei (+ 430), care socoteste acesta
practica valabila ,aproape iIn intreaga Biserica” (Epistola
149). Ratiunile care au contribuit la introducerea rugaciunii
,Tatal nostru” la Dumnezeiasca Liturghie au fost in principal
cererea de a se darui credinciosilor painea cea spre fiinta, pe
care o interpretau in sens euharistic (exista si grafia ,,painea
noastra cea mai presus de fiinta (tov dmepovowov) da-ne-o noua
astazi”’), precum si iertarea si iubirea reciproca, care sunt premise
obligatorii pentru participarea la Dumnezeiasca Impartasanie.
La introducerea ulterioara a Rugaciunii domnesti in
textele liturgice ale diferitelor tipuri liturgice a contribuit si
modul diferit, in functie de loc, de rostire a el, precum si
variantele care se observa in ceea ce priveste locul el in randuiala
Dumnezeiestii Liturghii. Aceasta a doua trasatura este mai
puternic subliniata in cazul Simbolului de credinta, care si el
a fost inserat mai tarziu in textul initial al Liturghiilor din
diferite locuri. Astfel, in Rasarit si la Mediolan il rosteau
inainte de rugaciunea anaforalei, la Roma si1 in Armenia
dupa lectura evanghelica, iar in Spania inainte de impartasire.
Aceste diferente nu erau urmari ale tendintelor mai noi sau
ale inovatiilor unei Biserici sau a alteia, ci se datorau
introducerii ulterioare a textelor sfinte (a Rugaciunii domnesti,
in cazul nostru, sau a Simbolului de credintd) in tipurile
liturgice deja formate. Fiecare Biserica actiona dupa judecata ei
si urma modelul altor Biserici, facand propriile alegeri
independent de acelea, dupa cum si1 avea dreptul sa faca.
Pentru perioada aceea introducerea Rugaciunii Domnesti sau a
Simbolului de credinta la Dumnezeiasca Liturghie era o
snovatie”. Odata ce s-a intamplat aceasta, momentul in care
trebuiau inserate sau modul de rostire erau niste amanunte.
Acum, in special despre rugaciunea ,/Tatal nostru”. La
Roma, la Mediolan si in Spania a fost socotitd mai degraba o
inchelere a canonului (a rugaciunii anaforalei) Dumnezeiestii
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Liturghii. Din aceasta cauza a si fost legata mai mult de
aceasta (de anafora) si probabil ca aceasta este cauza pentru
care era rostitd numai de preotul slujitor, ca s1 anaforaua. In
Spania poporul spunea ,,Amin” la fiecare cerere a Rugaciunii
Domnesti, in timp ce la Roma preotul oprea rostirea rugaciunii
la ,,nu ne duce pe noi in ispita”, iar poporul incheia cu ,ci ne
1zbaveste de cel rau. Amin”. Poate ca aceasta era o reminiscenta a
unei practici mai vechi sau a unei influente din Rasarit, potrivit
careia intreg ,Tatal nostru” era rostit de popor. Pe de alta
parte, in Rasarit ,Tatal nostru” se zicea de popor sau, mai
bine zis, de cler si popor impreund, in timp ce preotul rostea ca
ecfonis finalul doxologic ,Ca a Ta este Imparatia...”. Astfel,
Rugaciunea Domneascd se lega mal mult de Dumnezeiasca
Impartasanie, ca o rugaciune pregatitoare pentru aceasta, pe
langa rugaciunea sfintei anaforale. Din acest motiv in toate
tipurile liturgice din Rasarit, in afara de cel bizantin, armean si
maronit, rostirea Rugaciunii Domnesti se facea dupa frangerea
Sfantului Agnet, practicd pe care o urmau sl in anumite
regiuni ale Apusului.

Sinodul II Vatican (1961-1963), in incercarea lui de a
reforma cultul punand accentul pe participarea poporului, care
se diminuase foarte mult, si in mod evident imitand practica
Réasaritului, a introdus si a readus rostirea in comun, cler si
popor, a rugaciunii , Tatal nostru” la Dumnezeiasca Liturghie.
,Ca a Ta este imparatia...” iarasi este intonat de toti dupa
sfarsitul Rugaciunii Domnesti. Am spus ca rostirea rugaciunii
,Tatal nostru” in Rasarit se facea de la inceput impreuna de
cler s1 popor. Acest lucru, 1n teorie, este valabil pana astazi.
Spunem ,,in teorie” deoarece in practica s-au impus alte tendinte.
In manastiri si in parohii, dupd cum se stie, rugiciunea o
spune prolestosul sau unul din strana, bineinteles in numele
poporulul. Intoarcerea la vechea practica, neindoielnic mai
corectd, este de dorit, desigur, si la noi. Este de prisos sa mai
spunem ca ceea ce se intampla in mod gresit in timpul
acestel rugaciuni, adica faptul ca preotul citeste rugaciunea
plecarii capetelor iar diaconul este ocupat cu schimbarea
orarului in forma crucii, nu i1 aduc nimic in plus. Rugaciunea
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Domneasca este si ramane un moment netrecator al slujbei
Dumnezeiestii Euharistii si1 intreaga comunitate euharistica,
cler si popor impreuna, trebuie sa participe la rostirea ei.

485

La Vecernia plecarii genunchilor de la Cincizecime
Vohodul se face cu Evanghelie, ca la Vecernia
din Duminica Pastelui, sau cu cadelnita?

Tipicul prevede clar la Vecernia Cincizecimii vohod ,,cu
cadelnita”, iar la Vecernia Pastelui vohod ,cu Evanghelia”.
Motivul este clar: la Vecernia Cincizecimii nu urmeaza si se
citeasca pericopa evanghelica; dimpotriva, la Vecernia Pastelui
se citeste pericopa aratarii Celui inviat catre apostoli care s-
a Intamplat exact in seara acelei zile, ,fiind seara in ziua
aceea, Intala a Sambetelor” (In. 20, 19-25).

Vohodul de 1a Vecernie, corespunzand ,,Vohodului Mic”
de la Dumnezeiasca Liturghie si cu multe alte momente
asemanatoare ale acesteia, deserveste un scop practic clar
definit, care, din cauza evolutiei ulterioare a practicii liturgice,
nu mail este astdzi atat de vizibil. Este valabil si pentru
acesta, ca si1 pentru Vohodul Mic de la Dumnezeiasca Liturghie,
ceea ce constata Sfantul Nicolae Cabasila. Adica «(fiecare din
gesturl) se face... pentru nevola care exista... care este
ducerea Evangheliei pe Sfantul Altar» (Tdlcuirea Dumnezeiestii
Liturghii, 17, 5). Aceasta ,nevoie” constd pe de o parte la
Vecernia obignuita — fara pericopa evanghelica — in aducerea
de tamaie la Sfantul Altar, in legatura cu care si exista o
aluzie clara in rugaciunea de intrare (,indrepteaza rugaciunile
noastre ca tdmaia inaintea Ta”). Pe de alta parte, la Vecerniile
la care este prevazuta citirea Evangheliei (Vinerea Mare,
Pasti, ajunul Craciunului si al Bobotezei, atunci cand praznicul
cade Duminica sau luni) Vohodul se face ,cu Evanghelie”.
Aceasta a doua varianta, exact din aceleasi motive, este valabila
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s1 pentru Vecerniile care sunt unite cu Dumnezeiasca Liturghie,
prin urmare Vohodul Vecerniei se identifica cu Vohodul Mic
al Dumnezeiestii Liturghii, deoarece urmeaza sa se citeasca
o pericopa evanghelica (Joia Mare, Sambata Mare, ajunul
Craciunului si Bobotezei). Prin extensie, acelasi lucru este
valabil si pentru Liturghia Darurilor mai inainte sfintite, al
careia Vohod se face ,cu Evanghelia” (pomeniri de sfinti,
primele trei zile ale Saptamanii Mari) daca este prevazuta
citirea unei pericope evanghelice, ori numai ,cu cadelnita” in
restul situatiilor, care sunt cele mai dese. Citirea pericopelor
din Vechiul si Noul Testament la slujbele de Vecernie (la
praznice, la pomeniri de sfinti care sunt hramul unor biserici, la
Apostoli, la Vecernii din Postul Mare) nu influenteaza Vohodul,
deoarece traditia liturgica nu cunoaste un ,vohod cu Sfintele
Scripturi” — al Vechiului sau al Noului Testament — dupa
cum s-a introdus la Liturghia Sfantului Iacov din intelegerea
gresita a prevederilor tipiconale respective. Vohodul de la
Dumnezeiasca Liturghie sau de la Vecernie se face intotdeauna
si numai ,cu Evanghelia” sau ,cu cadelnita”, dupa cum o
impune ,nevoia”. S& notam cu aceasta ocazie ca randuiala
Liturghiel asmatice a cunoscut si un Vohod ,fara lumini si
cadelnitd” — bineinteles si ,fara Evanghelie” — la slujba
ceasurilor ,trei-sase (trithektis)”, insa niciodata un Vohod cu
o alta carte liturgica in afara de Evanghelie (la ,slujba trei-
sase” se citeau pericope din Isaia si lezechil).

In special despre Vecernia plecarii genunchilor de la
Cincizecime, am vazut personal undeva ca s-a facut vohod cu
Evanghelia in ciuda prevederii clare din Tipic. [ar daca judecam
dupa intrebare, se pare ca acea situatie nu a fost unica.
Preotii s-au justificat prin aceea ca ,asa au preluat si el de la
ceilalti”. Cu siguranta este vorba despre o imitare a practicii
Vecerniei Pastelui sau despre o influentd a prochimenului
,Cine este Dumnezeu mare...”, care se cantd in amandoua
situatiile, sau despre faptul ca rugaciunile plecarii genunchilor
au fost socotite ca ceva paralel cu lectura evanghelica, sau, in
fine, pentru a se da mai multd grandoare vohodului. N-as
vrea sa amintesc sl o experienta recentd, adica un vohod de
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la Vecernia Buneivestiri, care a coincis cu slujba Acatistului
(1989), si acesta cu Evanghelie, probabil, din aceleasi motive.
Cu siguranta aceasta practica isi are cauza el in necunoasterea
sau intelegerea gresitd a prevederilor tipiconale legate de
acest subiect, In orice caz nu cu un respect corect fata de
scopul liturgic practic al Vohodului. Vohodul, chiar si in forma
lui actuala, nu este un ,vohod/intrare a Evangheliel” sau
,vohod/intrare a cadelnitei”, ci o intrare a preotului (sau a
tuturor celor care slujesc) in altar (vezi si,fa ca impreuna cu
intrarea noastra” de la rugaciunea vohodului de la Liturghie).
Este o intrare facuta pentru a se citi Evanghelia sau pentru a se
aduce tamaiere, dupa caz. Evolutia liturgica (preotul se afla deja
siinainte de Vohod in altar, Evanghelia sta singuratica pe Sfanta
Masa, faptul ca Sfantul Altar si camera de pastrare a obiectelor
sfinte — skevofilax — sunt o singura incapere) si diverse simbolisme
(intrareal/iesirea lui Hristos in lume etc.), au umbrit oarecum
acel ,,dupa nevoie” al Vohodului si l-au schimbat intr-un fel
de procesiune. In ciuda acestor lucruri pragmatismul liturgic,
dupa cum am vazut, se ascunde in prevederile tipiconale
care izvorasc din aceasta traditie si randuiala initiala.

Cu aceasta ocazie trebuie sa notam faptul ca la vohoadele
de la Vecernie ,cu Evanghelie” o problema ar fi daca s-ar
elimina de tot ofranda de tamaie; daca, cu alte cuvinte, vohodul
ar trebui sa se faca ,,cu Evanghelia” si ,cu cadelnita” in acelasi
timp. S1 aceasta deoarece in cazurile de Vohod ,,cu Evanghelie”
ramane ca rugaciune de intrare rugaciunea ,Seara si dimineata
s1 la amiaza...” cu referirea deja facuta la ofranda de tamaie.
Acest tip mixt de Vohod l-am intalnit in practica de astazi in
comunitatile de rit grec din Rasarit, care e posibil sa pastreze
vreo traditie veche legata de acest lucru. Aceasta probabil s-a
estompat din ratiuni practice, de vreme ce ar fi fost nevoie ca
la Vohod sa participe doi diaconi, lucru destul de rar. Sau
poate ca a provenit si din tendinta de scoatere in evidenta a
Evangheliei, vohodul cu aceasta depasind cu mult vohodul cu
cadelnita. Acestea se pot concluziona din prevederile de
tranzitie ale Tipicului Sfintei Sofia din Constantinopol din
secolul al IX-lea (cod. Timiou Stavrou 40 si Patmos 266).
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Potrivit acestora, la Vecernia Vinerii Mari vohodul se face
»cu cea Mare (adica cu Evanghelia), fara tamaiere si sfesnice”,
probabil pentru caracterul de tristete al slujbei. Dimpotriva,
la Vecernia din Sambata Mare, adica la slujba de toata noapte a
Pastelui, Vohodul se face ,,cu cea Mare, ....cu cadelnita cea mare
s1 cu trei sfesnice”’. Tipicul manastirii Everghetidos (sec. XII)
in toate situatiile de mai sus vorbeste despre vohod ,cu cea Mare,
adicd cu Evanghelie”, fara si se vorbeasca despre tamaiere.
Acest lucru de pietrifica treptat si este determinat clar de
tipicele mai noi: ,,Vohod cu Evanghelie, fara cadelnita”.

486

Este ingaduit ca inaltarea Cinstitei Cruci la 14
septembrie si inchinarea ei in Duminica Inchinarii
Sfintei Cruci sa se faca dupa Dumnezeiasca
Liturghie, ca sa fie prezenti toti credinciosii si
sa se evite dezordinea inerenta din timpul sarutarii
Crucii si a impartirii florilor?

In mod normal, inaltarea Cistitei Cruci si randuiala
Inchinarii Cinstitei Cruci din Duminica cu acelasi nume se
fac la sfarsitul Utreniei si legat de ea, mai exact dupa
ultimul ,,Sfinte Dumnezeule” (care este ,troparul covarsitor”
- perissi’®) de la doxologie. Exact acest lucru este prevazut
de toate tipicele mai vechi sau mai noi, in cele doua situatii
de mai sus, precum si la Scoaterea Cinstitei Cruci de la 1 august.
Aceeasi randuiala este fixata si de vechile tipice parohiale
asmatice, ale Sfintei Sofia din Constantinopol din secolul al
I[X-lea (codicele Patmos 266 s1 Timiou Stavrou 40) si de
Tipicul Sfintei Sofia din Tesalonic de dinainte si de dupa
reforma Sfantului Simeon, arhiepiscopul Tesalonicului. Motivul
este evident, indltarea Cinstitei Cruci sau procesiunea cu ea din

30 Vezi explicatia de la intrebare 469.
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timpul celorlalte doua zile pentru a fi expusa spre inchinare,
constituie culmea slujbei din ziua respectiva, iar dupa aceasta
sunt prevazute o ectenie intreitd, un apolis complet si intreruperea
slujbei, dupa cum se intampla si1 astazi in Sfantul Munte, la
Patmos, in manastirile care tin randuiala veche exacta si in
Bisericile slave. Prin urmare, stricarea ordinii datorata miscarii
credinciosilor care merg sa se inchine Cinstitei Cruci nu a fost
pentru perioada in care au fost alcatuite Tipicele o justificare
suficienta pentru a naste gandul ca trebuie mutat momentul
inaltarii Crucii sau al inchinarii el dupa Dumnezeiasca
Liturghie. De altfel, Dumnezeiasca Liturghie muta accentul
sensului teologic al sinaxel asupra intregului operei de
mantuire a Domnului, asupra Pastelui vesnic al Bisericii.
Subiectele praznicelor se epuizeaza aproape spre sfarsitul
slujbei Utreniei. Pe langa aceasta, in special la slujba inaltarii
Cinstitel Cruci, aplecarea de mai multe ori a preotulul pana la
pamant dupa Dumnezeiasca Impartasanie nu ar fi recoman-
dabila din punct de vedere practic, ca, de altfel, nici sarutarea
Crucii de catre toti cei care s-au impartasit.

Acestea pentru justificarea si consolidarea randuielii
prevazute de Tipic care, dupa cum s-a aratat, nu s-a fixat la
intamplare, ci in baza unor ratiuni liturgice, teologice si chiar
practice. De asemenea, este de la sine inteles ca, in general,
interventiile de schimbare a Tipicului nu trebuie incurajate,
atat pentru pastrarea unitatii de cult, cat si pentru evitarea
actiunilor personale ale celor care intervin dupa capul lor si
a eventualelor greseli abuziv introduse.

Cu toate aceastea, ratiunile care au contribuit la mutarea
ritualului inaltarii si inchinarii Crucii dupa Dumnezeiasca
Liturghie nu sunt de neluat in seama. Eu am cunostinta de
situatii in care se face aceasta in mod tacit de catre unii
preoti. Bineinteles, nu vorbim despre practica manastirilor,
ci a bisericilor de mir. In acestea, Dumnezeiasca Liturghie se
savarseste unita cu Utrenia si oricum ar fi din cauza miscarii
multimii de credinciosi se creeaza destula neoranduiala, iar
din cauza inchinarii la Cruce se mai si intarzie slujba. Din
acest motiv multi savarsesc inaltarea Crucii sau procesiunea
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cu Crucea in momentul in care trebuie, dar lasa dupa apolis
sarutarea Crucii si impartirea florilor, lucru care este si el cu
totul nepotrivit din punct de vedere liturgic. De asemenea
este indiscutabil faptul ca daca inaltarea sau inchinarea
Crucii s-ar face dupa randuiala corecta, la sfarsitul Utreniei,
o mare parte din popor, daca nu chiar cea mai mare parte, din
motive binecuvantate sau nu, lipseste din sinaxa. Dintotdeauna
a fost luat in considerare acest lucru de catre practica biseri-
ceascd, dupa cum se vede din destul de multe cazuri de mutare
a unor elemente atat de indragite de popor din slujbele noastre.
Din acest motiv, de exemplu, s-a mutat Evanghelia eotinala
(de dimineatd) intre peasna a 8-a si a 9-a de la Utrenia din
Duminici, Prohodul de la Utrenia din Sambata Mare s-a
mutat dupa canon, procesiunea cu icoanele din Duminica Ortodoxiel
s-a mutat dupa Dumnezeiasca Liturghie si, bineinteles, slujba
Agheasmei Mari de la Boboteaza din ziua praznicului s-a
mutat de la sfarsitul Utreniei la sfarsitul Dumnezeiestii
Liturghii. Toate aceste mutari, care au inceput sa se faca
neoficial si local, s-au oficializat de catre Tipicele ulterioare.
Unele dintre acestea s-au impus nu numail in bisericile de
mir, ci $1 in manastiri, unde nu existau motivatiile speciale
din bisericile de mir care sa le influenteze practica. Acelasi
lucru se intampla si cu predica, care, din aceleasi motive, se
obigsnuieste sa se mute in locul chinonicului, in ciuda
multelor glasuri care arata cat de nepotrivit este acest lucru.

In pofida tuturor acestor motive amintite putin mai
sus, sunt de parere ca cel putin pentru cele doua motive practice
importante pe care le-am amintit mai inainte (miscarile de
inaltare si aplecare pe care trebuie sa le faca preotul,
sarutarea Crucii), macar in ziua Inaltarii Cinstitei Cruci nu
ar fl recomandabila mutarea inaltarii Crucii dupa Dumnezeiasca
Liturghie. Pentru zilele Inchinérii si Scoaterii Cinstitei Cruci
s-ar mail putea discuta, totdeauna Insa cu o serioasa rezerva,
anume ca acrivia este de preferat initiativelor individuale.
De altfel, experienta dobandita intre timp a aratat faptul ca
mutarea Evangheliei eotinale si a Prohodului a complicat
fara prea mult folos practica bisericilor de mir.
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487

Sfarsitul rugaciunii pentru morti ,,Dumnezeul
duhurilor si a tot trupul...” este diferit in editii
diferite in ceea cea priveste un cuvant: ,,cuvantul
(Ad0yog) Tau este adevarul” sau ,legea (vopog) Ta
este adevarul”. Care este grafia corecta ,,cuvant”
sau ,lege’'?

Aceasta rugaciune minunata si foarte vece mai
prezinta si o asta problema de critica textuala in legatura cu
care avem gl o intrebare speciald asupra careia, cu ajutorul
lui Dumnezeu, vom reveni. Ea se refera la cuvintele de
inceput ,,Cel ce ai calcat moartea si pe diavolul l-ai lasat fara
putere”, care in manuscrise, in carti si practica apare i
invers ,,Cel ce ai calcat pe diavolul si moartea ai lasat-o fara
putere”. O prima tentativa de abordare a acestei probleme de
critica textuala a dovedit ca este destul de incurcata si, de aceea,
o lasam pentru un moment mai potrivit. Dimpotriva, problema
pe care o ridica intrebarea de fata, si ea de critica textuala,
(,cuvant — logos” sau ,lege — nomos”) este mai simpla, dar nu
atat de simpla cum ar parea la o prima vedere.

Pentru inceput, majoritatea zdrobitoare a Evhologhioanelor,
Ieratikoanelor, Agheasmatarelor sau a editiilor separate in
care apare aceasta rugaciune au cuvantul ,logos — cuvant”,
foarte putine avand ,nomos — lege”. Bineinteles, ciutarea
grafiel corecte nu este o problema de majoritate, insa aceasta
arata preferinta traditiel asupra unui punct pus la indoiala
din textele noastre de cult. Nici nu este cu putinta — si poate
ca nici folositor practic — sa cerceteze cineva zecile de editii
existente din cartile noastre de cult. Din cate am apucat sa
vad, ,cuvant — logos” au urmatoarele editii: Evhologiile Goar
1730, Venetia 1760, 1832, Roma 1873; Ieratikoanele Venetia

3 In limba greaca difera numai o prima litera A sau v.
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1975, 1881, Atena 1881, 1892, Constantinopol 1875, Apostoliki
Diakonia 1950, 1951, 1968, Roma 1950, Atena (S. Pouli) f.a.;
Agheasmatarele sau Micile Evhologhioane Venetia 1868,
1899, Atena (Ancira) f.a., Foinikos 1928, Saliberou — Talantiou
f.a, Apostolikis Diakonia 1956, Roma 1955. Slujbele separate de
pomenire de la Sfantul Munte 1889, 1935. Dimpotriva,
,homos — lege” au, din cate am vazut: Evhologiile Venetia
1862 s1 Atena (Saliberou — Papadopoulou) 1927; Ieratikoanele
Atena (Saliberou — Papadopoulou) f.a. si Apostoliki Diakonia
1962, 1977, Agheasmatarele Venetia 1869 si Apostoliki
Diakonia 1972 (s1 extrasele separate din acestea).

Recursul la manuscrise a fost clar in favoarea grafiei
»logos - cuvant”, fara ca aceasta sa excluda faptul ca in multimea
de manuscrise care contin o rugaciune atat de folosita poate
sa existe si o alta grafie (,nomos — lege”). ,S1 cuvantul Tau este
adevarul” au toate manuscrisele pe care le-am vazut eu, chiar si
cel mai vechi Evhologhion, codicele Barberini 336 din sec.
VIII-IX, care este primul martor al traditiei noastre liturgice
bizantine. ,,Cuvant” au si vechile traduceri slavone si arabe.

Si Sfantul Simeon al Tesalonicului, in comentariul sau
la slujba inmormantarii, talcuind rugaciunea in cauza, are in
vedere grafia ,logos — cuvant”, nu ,nomos — lege”, pe care o
foloseste atat ca legatura intre rugaciune si ecfonis, cat si
pentru a demonstra dependenta totala a slujbeil inmormantarii
de psalmul 118, ,Fericiti cei fara prihana”: «351 ca El este
drept si cuvantul Lui este adevarul, ca si adevar este El; si
El a zis: ,Eu sunt invierea si viata’. Deci aceasta spunand
preotul, zice ciatre Dumnezeu: Ca Tu esti invierea”; caci
nadajduim ca si cel ce zace mort va fi viu s1 va invia g1 va
afla odihna pe Domnul. Deci aceasta se intampla si la cele
trei stari ale psalmului , Fericiti cei fara prihana™ (Dialog,
cap. 366). Intr-adevar, potrivit minunatei si foarte exactei
observatii a Sfantului Simeon, aceasta fraza a rugaciunii
depinde in ceea ce priveste sensul de pasajul In. 17, 17
yscuvantul Tau este adevarul” si este redata apoi in ecfonisul
,Ca Tu est1 invierea, viata...”, care iarasi depinde de cuvantul
Domnului catre Marta ,Eu sunt invierea si viata” (In. 11,



276 RASPUNSURI LA PROBLEME LITURGICE

25). Altfel, ecfonisul, adica finalul rugaciunii, raméane pe
langa si fara legatura cu continutul si in principal cu partea
a doua a rugaciunii, care vorbeste despre iertarea pacatelor
si nu despre inviere. Astfel, ,,cuvantul” Domnului despre inviere
si viata deschide o perspectiva optimista cu care se incheie
aceasta rugaciune foarte artistic scrisid. Acest ,cuvant”’ este
nadejdea si bucuria credinciosilor si chezasia pentru viata si
odihna noastra de dupa moarte. Referirea la ,lege” ar fi
nepotrivita, daca nu chiar negativa intr-un oarecare mod, de
vreme ce ,din faptele legii nu se va indrepta nici un trup
inaintea” lui Dumnezeu, conform Apostolului Pavel (Rom. 3,
20, Gal 2, 26). Totusi, fraza ,dreptatea Ta este dreptate in
veac si legea Ta este adevarul” este o redare cuvant cu
cuvant din versetul 142 al psalmului ,Fericiti cei fara
prihand”, care de la inceput a fost parte componenta a slujbei
inmormantarii si care a influentat, dupa cum deja am vazut,
foarte adanc structura si continutul acesteia, atat de mult
incat slujba inmormantarii sau a pomenirii mortilor si numele
psalmului (in gr. ,amomos — cel fara prihana” sau ,,amomoi —
cei fara prihand”) sa fie termeni sinonimi in limbajul liturgic.
In timpul alcituirii acestei rugiciuni, necunoscutul dar
foarte priceputul ei scriitor fie a incercat, schimband
cuvantul ,nomos” cu ,Jlogos”, sa reuseasca ceea ce am vazut
deja ca i-a reusit foarte bine, legand versetul din psalm cu
pasajul In. 17, 17 si interconectandu-1 sicu In. 11, 25 (ecfonisul),
fie a avut in vedere manuscrisul psalmului, care are in
controversata fraza cuvantul ,logos” in loc de cel care s-a
impus ,,nomos’, care a provocat mai tarziu si corectura prin
atractie. Intr-adevar se pastreaza manuscrise vechi ale Vechiului
Testament care au la psalmul 118, 142b ,s1 cuvantul Tau
adevarul”, grafie care cel putin in textul rugaciunii noastre,
dupa cum s-a vazut din cele spuse, este cea initiala si exacta,
oricum cea mai de preferat.

Cu ocazia discutiei despre rugaciunea ,Dumnezeul
duhurilor...” si a celor spuse despre ea, dati-mi voie sa notez
ca in ultima vreme, in mod gresit se obisnuieste sa se inlocuiasca
acest text fara pereche si foarte vechi, care constituie unul
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dintre cele mai minunate texte ale literaturii noastre cu
rugaciuni (in cateva manuscrise este atribuit Sfantului
Vasile cel Mare), si cu care au fost petrecute la groapa
generatil si generatil de crestini ortodocsi, cu alte rugaciuni
tarzii si cu multe cuvinte, care se referd la blesteme si
anateme si la dezlegarea trupurilor fratilor nostri adormiti si
care nicl macar nu sunt rugaciuni de Inmormantare, ci
rugaciuni de iertare atunci cand se face pomenire.

488

La prochimenele Apostolului din Duminici,
incepand cu Duminica a 29-a dupa Cincizecime
si pana la a 5-a Duminica a Postului Mare, se
observa o oarecare neregula destul de vizibila, care
este accentuata de notele care exista in Apostol.
Care prochimen trebuie sa se spuna in cele din
urma, al Duminicii sau al glasului? Acelasi lucru
este valabil si pentru eotinale si pentru aliluarii.
Cum este corect?

In editia foarte ingrijitd a Apostolului de la Apostoliki
Diakonia a Bisericii Greciei, Atena 1979, p. 275, exact la
Duminica a 29, de unde incepe neregula, s-a pus o nota foarte
exactd, care da, in esentd, raspunsul la aceasta intrebare
foarte fireascd. O redam asa cum este: «In Tipicul manastirii
Sfantului Sava si in capitolul al 98-lea al intrebarilor Tipicului
se fixeaza prochimenele-aliluarii ale celor opt glasuri, cele
care se canta in Duminici. Acestea au fost adaugate in editiile
Apostolului 1nainte si, respectiv, dupa pericopa apostolica
spre a fl mai usor de gasit. Fara aceasta adaugire se ajungea
la acest lucru nepotrivit. Atat in cele doud Duminici de
dinaintea Craciunului, cat si in cele de dupa praznicul
Bobotezei si in cele ale Triodului, glasurile nu mai sunt in
ordinea lor fireasca, datorita Pastelui care este mai devreme
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sau mai tarziu. De aceea, in aceste Duminici se intampla sa
se spuna alt prochimen g1 aliluar decat cel al glasului saptamanii.
Pentru a indeparta acest lucru nepotrivit, s-au adaugat la
inceputul Apostolului prochimenele si aliluarele celor opt
glasuri. Astfel, citetul poate, incepand cu Duminica a 29-a si
dupa, cand se face aceasta neregula, sa gaseasca cu usurinta
acolo prochimenul si aliluarul glasului sdptamanii».

Intr-adevar, ,,nepotrivirea” se datoreaza acelui lucru si
asa se indrepteaza ,neregula” pe care a provocat-o interventia
lipsita de simt critic, bineinteles dintr-o intentie buna, a
unui editor mai vechi al Apostolului care, vrand sa usureze
citirea, a operat aceasta aranjare. Aceasta insa nu justifica
invesnicirea acelei greseli editoriale, mai ales dupa semnalarea
el. Este de ajuns ca restabilirea sa se faca corect astfel incat
sa nu se mai provoace neoranduieli si lucruri nepotrivite.

Pentru inceput, cartea Apostolului este o carte a citetului.
Este justificat sa existe in ea, in afara de pericopele apostolice s1
prochimenele si aliluarele, si, printr-o oarecare iconomie, si
antifoanele si chinonicele, de vreme ce acestea sunt cantate
de strana, iar citetul este un membru al stranei, intr-un
oarecare sens. Insi si se adauge 1naintea apostolelor Duminicilor
o indicatie a eotinalel este cu totul nepotrivit. Pana la
Duminica a 28-a, pana la care succesiunea Duminicilor este
normald, sa spunem ca este tolerabila. De acolo insa, era de
la sine inteles ca indicarea eotinalel va provoca prima eroare.
Sirul eotinalelor merge normal, insd pericopele evanghelice
nu sunt legate de acesta pana la Duminica a V-a din Postul
Mare, dupa cum nu erau legate nici mai inainte, ¢l mergeau
alaturi, dar independent.

In al doilea rand, prochimenele si aliluarele nu depind
in nici un fel de pericopele biblice nou-testamentare. Ele
urmaresc succesiunea celor opt glasuri, dupa ordinea lor
cunoscuta si reluata continuu. Cata vreme acestea sunt puse,
foarte corect, la inceput, nu numai ca tergiverseaza repetarea
lor in fiecare Duminica, ci chiar devin pricina unei noi
incurcaturi, mai ales atunci cand de Minel este prevazuta
citirea Apostolului Duminicii (s1 acest lucru se intampla
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destul de des) cu greselile inerente care se datoresc lipsei de
experienta a citetului. Cu totii suntem martorii situatiilor in
care in locul prochimenului mineiului se citeste prochimenul
Duminicii. De la Duminica a 29-a se repeta greseala Eotinalelor.
Glasurile urmeaza o ordine, pericopele evanghelice o alta
ordine. Cu aceeasi logica ar trebui si fie reluate in fiecare zi
s1 prochimenele si aliluarele zilelor de rand (luni, marti etc.),
lucru care ar provoca o repetare insuportabila, insd nu ar
duce macar la absurditatea intamplata cu prochimenele
Duminicilor dupa Duminica a 29-a.

Aceeasi absurditate s-ar intampla si1 la aliluare,
incepand cu Duminica a XXIX-a s1 dupa, daca practica,
bineinteles in mod rau, nu le-ar fi scos din uz, in ciuda
folosului lor practic si teoretic.

Am spus deja ca se pot provoca noi erori daca nu se
realizeaza corect eventula sau, mai degraba, impusa eliminare a
prochimenelor si aliluarelor de la pericopele Duminicilor in
cazul unei incercari de restabilire a continutului corect al
cartil pericopelor apostolice. Si aceasta deoarece anumite
Duminici au propriile lor prochimene si aliluarii, care se
refera la subiectul praznicului inserat stabil in aceste
Duminici. In acest caz prochimenul si aliluarul nu depind de
glasul de rand al saptamanii, ci de subiectul praznicului, pe
baza caruia se alege si pericopa apostolica. Astfel, Duminicile
Pastelui, a Tomei, a celor 318 Sfinti Parinti, a Cincizecimii, a
Tuturor Sfintilor si a Floriilor, iar din minei cele doua
Duminici ale Sfintilor Parinti (din 1ulie si octombrie), Duminica
de dinaintea Inaltarii Cinstitei Cruci si1 a Sfintilor Stramosi,
Duminicile de dinainte si de dupa Nasterea lui Hristos si de
dinainte si dupa Teofanie au propriile lor prochimene si aliluarii,
care trebuie scrise inainte si, respectiv, dupa pericopa.

Perioada Triodului insa, are propriile ei probleme.
Dupa cum se vede din cea mai veche prevedere tipiconala care
este pastrata in Tipicul Bisericii celei Mari din secolul al IX-lea
(codicele Patmos 266 g1 Timiou Stavrou 40), Duminicile
Triodului atat in ceea ce priveste prochimenele, cat si in ceea
ce priveste aliluarele, urmeaza sirul glasurilor care se
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intampla sa fie in acele saptamani, in afara de Duminica
lasatului sec de carne, a lasatului sec de branza si de prima
si a doua Duminica din post, care aveau propriile lor prochimene
s1 aliluarii, fara vreo legatura cu glasul saptamanii. Acest
lucru nu se intampla arbitrar si independent de regulile care
ritmeaza intreg sistemul lecturilor si al elementelor care le
insotesc. Cele patru pericope ale acestor Duminici nu urmau
sistemul alegerilor in sirul normal, ci sistemul mineiului.
Erau, cu alte cuvinte, pericope alese, prin urmare nici
prochimenele si aliluarele lor nu erau in concordanta cu
glasul saptamanii, ci cu continutul pericopei citite, pe cat era
cu putinta acest lucru. Astfel, pericopa din Duminica
lasatului sec de carne, care are ca subiect postul (I Cor. 8, 8-
13. 9, 1-2), a avut ca prochimen versetele 5 s1 1 din psalmul
146 (,Mare este Domnul nostru si mare este taria Lui
Laudati pe Domnul ca bine este a canta”) pe glasul al 3-lea,
1ar ca aliluar psalmul 49, 2-3 (,Dumnezeu aratat va veni —
foarte”) pe glasul 1. Duminica lasatului sec de branza, si
aceasta tot cu tema postului (Rom. 13, 11 — 14, 4) a avut ca
prochimen pe glasul al 4-lea , Faceti fagaduinte si le impliniti...
Cunoscut este in Iudeea Dumnezeu” (Ps. 75, 12. 2%) si aliluarul
pe acelasi glas ,Mila si judecata — la mine. Umblat-am intru
nerautatea — am urat’ (Ps. 100, 1-2, 2-3%). Duminica I-a a
Postului Mare ,,pomenirea ... Sfintilor Proroci” atunci, avea
apostolul prorocilor (Evr. 11, 24-26. 32-40) s1 un prochimen si
aliluar tot prorocesc, ,Lauda-se-vor cuviosii intru slava —
Cantati Domnului cantare noua” pe glasul 7 (Ps. 149, 5.1) si
»Moise si Aaron — numele Lui” pe glasul al 4-lea (Ps. 98, 6).
In sfarsit, in Duminica a II-a a Postului Mare, in timpul careia
se savarsea atunci la Sfanta Sofia ,pomenirea ... nevointelor
celui intre Sfinti Parintelui nostru Policarp, episcopul Smirnei”,
prin mutarea ei de la 23 februarie, prochimenul glasului al 7-lea
,Bucura-se-va dreptul” — ,Auzi, Dumnezeule — spre Tine” (Ps.

?‘Zin Septuaginta. In editia roméaneasca 75, 11.1.
3 In Septuaginta. In editia romaneasca Ps. 100, 1-2. 3-4.
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63, 11.2) si aliluarul glasului al 4-lea ,,Dreptul ca finicul va
inflori” (Ps. 91, 13) erau ale mucenicului. In celelalte Duminici
erau, asa cum am spus, cele ale glasurilor de rand, iar acestea,
neputandu-se prevedea, nu erau indicate la Duminici.

Mai tarziu s-au introdus si alte teme in Duminicile
Postului Mare, a restabilirii cultului sfintelor icoane din
Duminica I-a, a Inchinarii Cinstitei Cruci din a III-a, a Cuviosului
Ioan Scararul in a IV-a, a Cuvioasel Maria Egipteanca in a
V-a g1, in fine, a Sfantului Grigorie Palama in Duminica a II-
a a Postului Mare. Prochimenele si aliluarele insa, ca si
pericopele apostolice, din cauza inflexibilitatii liturgice, au
ramas aceleasi, adica ,cele care nu erau amintite, ale glasului”,
chiar si pentru Duminica a II-a, dat fiind faptul cd mutarea
pomenirii Sfantului Policarp in aceastd Duminicad era o
practica intru totul locala s1 avea legatura numai cu
randuiala valabila ,in Sfanta si Marea Biserica”. Astfel,
dupa cum putem constata din diferite tipice vechi, in mod
special aveau prochimene numai cele trei Duminici care
aveau si pericope alese special (a lasatului sec de carne, a
lasatului sec de branza si Duminica I-a a Postului Mare), cu
diferente mici in alegerea glasului si stihului aliluarului.

In Tipicul Sfantului Sava si in Triod, care urmeaza,
dupa cum se stie, in principiu traditia savaita, se observa o
tendinta de stabilizare a glasurilor prochimenelor si aliluariilor
din Duminicile Triodului, avand ca baza Duminica a V-a a
Postului Mare. In aceasta se pune glasul al 8-lea si celelalte
se numara pe rand, retrospectiv, in ordine inversa, astfel incat
in Duminica Vamesului s1 a Fariseului se reia glasul al 8-lea.
Prochimenele si aliluarele sunt cele cunoscute, ale Duminicilor,
cele ,,anastasime - ale invieri’’, dupa cum sunt caracterizate
in manuscrise, exceptie facand Duminicile Lasatului sec de
carne si de branza, unde se pastreaza vechile prochimene si
aliluare speciale pe care le-am intalnit in Tipicul Sfintei
Sofia. In felul acesta se pastreazi, in afard de cele doua
cazuri, sirul glasurilor in succesiunea Duminicilor: glas 8 —
Duminica Vamegului si a Fariseului, glas 1 — a Fiului Risipitor,
cele speciale in Duminicile Lasatului sec de carne si branza,
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glas 4 — in Duminica I-a, glas 5 — in a II-a, glas 6 — in a III-a,
glas 7 — in a IV-a, glas 8 — in a V-a Duminica a Postului
Mare. Faptul ca aceasta ordine era cea dorita si cautata se
observa din schimbarea prochimenului Duminicii I, unde se
pastreaza tema zilei (prorocii), dar se prefera prochimenul si
aliluarul glasului al 4-lea, din cantarea celor trei tineri (Daniil
cap. 3) ,Binecuvantat esti, Doamne, Dumnezeul parintilor
nostri — Ca drept esti Tu intru toate...” si din Psalmul 98, 6
»Moise si Aaron intre preotii Lui”, de la Duminica Sfintilor
Stramosi, unde insa se prevede cantarea lor pe glasul al 8-lea.
Daca acest lucru s-a facut numai ca sa se usureze practica in
special numai la prochimene-aliluare sau daca este o
ramasita de incercare mai generala de simplificare a slujbei
s1 a prevederilor tipiconale din Postul Mare, prin stabilizarea
succesiunii glasurilor in aceasta perioada a anului bisericesc,
ale carel urme se gasesc in cateva manuscrise, nu se poate spune
cu certitudine. Mai este nevoie incd de multa cercetare.

In continuare vine un pas gresit care s-a facut in editiile
Apostolului. S-a observat incercarea de pastrare a sirului
glasurilor la prochimene si aliluare, insa s-a finalizat gresit
prin schimbarea prochimenelor gi aliluarelor traditionale
speciale ale Duminicilor Lasatului sec de carne si de branza
cu cele corespunzatoare glasurilor 3 si 4 din Duminici, care
se pastraserd, dupa cum am vazut, in vechile manuscrise si
in Triod. Intr-o viitoare editie a Apostolului se impune reabili-
tarea situatiei corecte, fie ca se va tine sirul glasurilor si indicarea
lor dupa tipicele mai noi, fie cd se va prefera concordanta cu
practica mai veche, care este valabila 1 astdzi in ceea ce
priveste succesiunea glasurilor si in perioada Triodului.
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489

Este ingaduit sa se savarseasca parastase pe 14
septembrie, de praznicul Inaltarii Cinstitei Cruci?

La praznicul Inaltarii Cinstitei Cruci nu se sdvarsesc
parastase, din cauza inaltimii praznicului imparatesc, ,care este
asemenea Sfintei s1 Marii Vineri”.

Vom vorbi si despre celelalte praznice imparatesti intr-un
raspuns special. In ceea ce priveste Inaltarea Cinstitei Cruci,
insa, este de ajuns motivul ca ea este egald cu Vinerea Mare,
adica aceasta zi este afierosita totalmente pomenirii Crucii —
adicad patimirii pe Cruce — a Domnului. In Vinerea Mare — si
nimeni nu pune la indoiala acest lucru — nu se savarsesc
pomeniri ale mortilor; prin analogie, nici la praznicul Inaltarii
Cinstitel Cruci. Sa ne amintim ca in timpul acestei zile nu a
putut fi pusa nici pomenirea — si aceasta o pomenire intr-un
oarecare mod — marelui parinte al Bisericii, Sfantul Ioan
Hrisostom, care a adormit pe 14 septembrie 407, dar pomenirea
lui s-a mutat ,pentru praznicul Cinstitel Cruci” pe 13 noiembrie,
«nefiind cu putinta ca slujba lui sa se savarseasca impreuna
cu a Cinstitei Cruci», potrivit Sinaxarului. Daca acest lucru a
fost valabil pentru pomenirea Sfantului Ioan Hrisostom, cu
atat mai mult trebuie ca e valabil pentru pomenirile — cu sau
fara colivd, nu conteaza - parintilor si fratilor nostri
adormiti in dreapta credinta.

In timpul acestei zile se sdvarseste, bineinteles, slujba
inmormantarii si se citesc rugaciunile de pomenire la mormintele
mortilor. De asemenea, se pomenesc numele celor adormiti la
ectenia Intreitda, la proscomidie s1 la pomenirile de la
Dumnezeiasca Liturghie si in aceasta zi, ca si in toate zilele
anului g1 chiar in Duminica Pastelui. Acestea nu pot fi aduse
deloc ca argument pentru savarsirea parastaselor in timpul
sinaxei sirbatoresti a Bisericii din ziua Inaltdrii Cinstitei
Cruci, care are ca ,tema unicd” mantuitoarea Patima. La fel,
s1 argumentele asa-zis ,teologice” aduse, ca s1 pomenirile
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mortilor se incadreaza in atmosfera crucii-invierii a praznicului,
ca o amintire a mortii si invierii s1 nu ca o pricina de intristare,
sunt invechite si fara putere sa schimbe randuiala si traditia
Bisericii in aceastd problema. Praznicul Inaltarii Cinstitei
Cruci trebuie cu necesitate pastrat neamestecat cu cele ale
mortilor, dupa cum ,neamestecat” se canta si slujba lui.

490

In bisericile cu hramul Invierii Domnului care
tropar se pune in locul troparului Sfantului
bisericii si cand se canta acesta?

Primul gand s-ar duce catre ,Hristos a inviat...”. Cred
insa ca nu este potrivit ca acest tropar sa se cante ca tropar
al hramului, atat pentru faptul ca, luat foarte exact, acesta
nu este un astfel de tropar, cat si deoarece cantarea lui este
potrivitd si este caracteristici perioadei pascale. In Duminicile si
saptamanile Penticostarului, chiar daca se continua oarecum
sarbatoarea Pastelui, sunt prevazute ca tropare, prin succesiune,
troparele Invierii pe cele opt glasuri, iar ,Hristos a inviat”
detine mai degraba rol de refren, decat de tropar, ca si in
Saptamana Luminata. Extinderea acestei practici din Penticostar
s1 in perioada din afara Penticostarului pentru bisericile cu
hramul Invierii va fi, cu sigurantd, solutia cea mai potrivita.
Cu alte cuvinte, cantarea troparului Invierii de la glasul din
saptamana respectiva va asigura sl statornicia cerutda de
randuiala liturgica si scopul final al troparului, si totodata si
o oarecare diversitate data se schimbarea glasurilor. Acest
lucru, de altfel, se face si in biserica Invierii din Ierusalim,
care a fost si modelul dupa care s-au ridicat, spre a o imita,
multe biserici cu acelasi nume in toata lumea.

In unele biserici, pentru a se evita posibila confuzie provocati
de schimbarea glasurilor, in principal legata de cantarea
troparului din memorie g1 in afara bisericii, si pentru o mai



[OANNIS FOUNDOULIS 285

mare stabilitate, se prefera troparul glasului al 2-lea ,Venind
mai Inainte de zori cele ce au fost cu Maria...”, ipacoi sau
sedealna a Pastelui. Granitele dintre tropare si sedelne nu
sunt atat de ermetice in traditia noastra imnografica. In mod
special insa, troparul de mai sus, este si foarte lung si foarte
greu de tinut minte, motiv pentru care poporul, in timpul
cantarii lui ca ipacol, repeta numai sfarsitul: ,,ca este Fiul lui
Dumnezeu...”. Spre deosebire de acesta, troparele Invierii
celor opt glasuri sunt mult mai cunoscute, mai scurte si mai
usoare, precum si mai firesti la cantare.

Cand sa se cante? Oricum nu la praznicele imparatesti
s1 la dupa-praznuirile lor, dupa cum se intampla si in celelalte
biserici care au ca hram un praznic imparatesc. De asemenea,
se vor omite si la slujba Obednitei din zilele de rand din Postul
Mare, deoarece continutul lor legat de Inviere nu se potriveste
cu caracterul de umilintd al acestor zile. In fine, in sirul
troparelor de dupa Vohodul mic de la liturghiile din zilele de
rand, chiar dacd sunt ale Invierii, ele ar trebui si urmeze
troparelor zilei, dupa cum se intampla in bisericile cu
hramul Schimbarii la Fata a Mantuitorului, a Nasterii etc.

491

Ce intelege Tipicul cand in anumite cazuri scrie la
canon ca se canta ,fara stih”? Adica nu se canta
nimic inaintea troparelor, nici ,,Slava Tie, Dumnezeul
nostru, slava Tie”, nici altceva? De ce?

Pentru a se intelege corect aceasta prevedere tipiconala
trebuie sa ne referim la functia initiala a canoanelor si la scopul
incorporarii lor in slujba bisericeascd. Vom reaminti, deci, cateva
lucruri cunoscute, insa oarecum trecute cu vederea in practica de
azi, care sunt socotite de la sine intelese, fara ca in realitate sa si fie.

Dupa cum se stie, canoanele sunt niste sisteme de tropare,
a caror functie initiala si principald este sa infrumuseteze
stihologia Odelor Psaltirii la slujba Utreniei manastiresti. O
paralela exactda a folosirii lor liturgice se afla la stihirile
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psalmilor Vecerniei (140, 141, 149 s1 116), dupa sistemul
care a supravietuit pana astazi in manastiri si, partial, si in
bisericile de mir. Cu alte cuvinte, sunt cantate toate stihurile
celor patru psalmi ai Vecerniei si toate stihurile celor trei
psalmi ai laudelor pe glasul primei stihiri sau a primei grupe
de stihiri, care sunt prevazute de fiecare data de cartile noastre
de cult, 1ar la ultimele lor zece, opt, sase sau patru stihuri se
insereaza troparele. Stihologia psalmilor se incheie totdeauna
cu asa-numita doxologie ,mica”, cu ,Slava... 51 acum...”, la
care se insereaza, de asemenea, ultimele doua sau un singur
tropar al grupului de stihiri ale Laudelor sau ale kekragariilor?,
dupa indicatiile tipiconale valabile in fiecare situatie. Exact
acelasi lucru trebuie sa ni-l inchipuim si pentru fiecare din
cele noua Ode ale Psaltirii, cu singura deosebire ca troparele
destinate fiecarel Ode nu sunt intru totul independente fata
de troparele celorlalte Ode, la fel ca troparele de la Vecernie
si Laude, ci1 au legatura unele cu altele, de vreme ce toate
apartin aceleiasi alcatuiri poetice, canonul. Ca s1 la ,,Doamne,
strigat-am...” s1 la ,Toatd suflarea...”, tot asa si aici, se
cantau toate stihurile Odelor — adica ale fiecarei ode separat,
1ar la ultimele opt, sase sau patru stihuri ale ei se inserau
troparele canonului sau ale canoanelor pe care le prevedea
Tipicul, totdeauna insa cu ,Slava... s1 acum...” la sfarsit.
Aceasta randuiala care, in ceea ce priveste aceasta faza de
dezvoltare a slujbei bisericesti, trebuie ci este cea 1nitiala,
este valabila in teorie, dupa cum se afla formulata in Ceaslov
s1 in anexa cu cele noua Ode ale Psaltirii. Vezi acolo
prevederile respective ,pe 8 (stihuri)”, ,pe 6 (stihuri)”, ,pe 4
(stihur1)”, care exista la fiecare Oda in afara de a doua,
pentru care fie era valabil un alt sistem de stihologie, fie au
cazut in dizgratie prevederile dupa ce s-a indatinat omiterea
acesteia s1 a troparelor corespunzatoare ale pesnel a 2-a ale
vechilor canoane cu noua pesne.

3 Denumirea indatinatd in cartile de muzica pentru ,Doamne strigat-
am...”. De la ,kyrie ekekraxa” au fost numite kekragarii.
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Numarul mare de Ode (noua sau opt dupa omiterea
celeil de-a doua) si lungimea lor — si in special lungimea pe
care a dobandit-o slujba prin adaugarea la ode a cantarii
canoanelor — au provocat diferite prescurtari si modificari, chiar
s1 in practica celor mai austere manastiri. Stihurile Odelor
au fost restranse la numarul troparelor, prin omiterea a mai
multe sau mai putine stihuri — in functie de numarul stihurilor
fiecarei Ode — dupa cum vedem ca s-au tiparit in extrasele in
uz ale stihologiei Odelor. Asa se canta astézi in manastirile
care tin foarte exact Tipicul. Adicd intotdeauna se pune
inainte de fiecare tropar al fiecarei pesne stihul corespunzator al
fiecarei Ode din Psaltire, dupa cum se face la stihirile Vecerniei
s1 ale Laudelor. In practica, insa, s-au mai intamplat si alte
simplificari, cum ar fi citirea mai inainte a stihurilor Odelor
sl cantarea sau citirea grupata a canoanelor, dupa cum se
intampla aproape intotdeauna in parohii in Postul Mare; sau
chiar si alte aranjari care, pe de o parte, usureaza desfasurarea
slujbei, insa, pe de alta, in esenta, pagubesc mersul normal
s1 regulat al ei, dacd nu chiar distrug intreg sistemul de
stihologie a Odelor-canoane, facandu-l de nerecunoscut.

Deci, cand Tipicul vorbeste despre ,stihuri”’, nu intelege
altceva decat stihurile Odelor Psaltirii, pentru care e destinata
fiecare peasna a canonului. Nu o defineste insa foarte exact, deoarece
o0 socoteste de la sine inteleasa, dupa cum si este in teorie.

Exista insa situatii in care nu se pun stihurile Odelor
Psaltirii. Prima si cea dintai situatie de acest fel este Pastele
s, prin extensie, intreaga Saptamana Luminata. Atunci ,se
intrerupe” Psaltirea si stihologia Odelor ei, iar troparele
canonului se canta fara stihurile Odelor, adica ,fara stihuri”.
Este totusi demn de remarcat faptul cid aceasta — adica
omiterea stihurilor — nu se extinde g1 asupra troparelor de la
Vecernie si Laude. Acolo se canta primele doua stihuri, se
omit stihurile din mijloc, si1 se canta apoi inaintea troparelor
ultimele stihuri in functie de numarul stihirilor. Se pare
asadar ca in cazul Odelor se intampla ceva asemanator, si
acest inteles 1l contin vechile randuieli care se gasesc presarate
prin vechile Tipice, cum ar fi: «,Sa cantdm Domnului” nu
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zicem, ciincepem indata de la irmos» sau «Si indata tricantarea,
glas 2 plagal ,La Tine manec...”. Si incepem acesta de la
acest irmos, fara sa zicem ,Doamne, Dumnezeul nostru”. Si
facem asa cate 12 tropare la fiecare oda impreuna cu ,Slava.
Si acum™ ete. Ultima prevedere provine din Tipicul manastirii
Mantuitorului din Messina, din anul 1131, si se refera la
tricantarea lui Cosma de la Utrenia din Vinerea Mare (cantarile
5 8 s1 9). Prima prevedere («,Sa cantam Domnului” nu
zicem..») se refera la un canon complet, care in consecinta
incepe de la peasna 1-a, si se intalneste mai des in diferite
Tipice din zilele in care ,se intrerupe” Psaltirea. Este clar,
cred, ca 1n aceste zile se omiteau stihurile intermediare ale
Odelor, ramanand insa ultimele stihuri pentru cantarea
troparelor canoanelor, la fel ca la ,Doamne, strigat-am” si la
,Toata suflarea”. La canoane irmosul suplinea cantarea primelor
stihuri. Omiterea tuturor stihurilor Odelor si cantarea canoanelor
»fara stih” nu pare sa fie practica initiala, dar este totusi un
obicei destul de vechi, dupa cum o arata datele liturgice existente.

In timpul Pastelui, asadar, si in Saptdmana Luminata
se canta canonul fara stihurile odelor, Insa intotdeauna cu
stihul ,,Slava sfintei invierii Tale, Doamne” inaintea fiecarui
tropar. Acest lucru il lasa sa se inteleaga Tipicul atunci cand
scrie fara stih”, adica fara stihologia Odelor biblice.

Mai tarziu, obiceiul acesta de omitere a Odelor biblice, ca
ceva mai simplu si mai practic, s-a extins prin imitarea Pastelui
si la celelalte praznice imparatesti, la praznicele Nascatoarei
de Dumnezeu si, treptat, si la sfintii mari. Ca stih inaintea tropa-
relor canoanelor se folosea o fraza potrivita cu tipul canonului,
cum ar fi,,Slava Tie, Dumnezeul nostru, slava Tie” la praznicele
imparatesti, ,,Preasfanta Nascatoare de Dumnezeu, mantuieste-ne
pe noi” la cele ale Maicii Domnului, ,Miluieste-ma, Dumnezeule,
miluieste-ma” la canoanele de umilinta, ,,Sfinte al lui Dumnezeu,
roaga-te pentru noi”’ la canoanele Sfintilor, si altele asemenea
acestuia. Acestea in legatura cu slujba Utreniei, unde exista
stihologia Odelor biblice din Psaltire, si cu canoanele ca niste
elemente de infrumusetare intr-un oarecare fel a stihologiei
Odelor cu care se intretese cantarea acestora.
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Canoane se cantau insa si in afara stihologiei Odelor
Psaltirii, care se potriveste numai Utreniei. Astfel, canoane,
ca niste alcatuir1 poetice independente, s-au introdus treptat si
la alte slujbe care nu aveau stihologie, cum ar {1 Miezonoptica
din Duminici s1, in principal, la Pavecernita si la procesiunile
monahale. De asemenea, la slujbele care erau structurate
dupa modelul Utreniei, cum sunt paraclisele, slujba inmor-
mantarii §1 parastasele, slujba de maslu, slujba Agheasmei
mici (in parte, deoarece avea numai peasna a 9-a), slujba
Dumnezeiestii Impartasiri si altele, se cAntau canoane fara
stihologia Odelor, tocmai pentru ca nu erau slujbe de Utrenie
sau cel putin, intr-o prima faza, le foloseau in particular si
independent de slujba obsteascd de dimineata. Astfel, in
timpul acestor slujbe, canoanele se cantau fara stihurile Odelor
biblice, insa totdeauna cu aceleasi stihuri sau cu stihuri asema-
natoare cu cele pe care le-am vazut la Utreniile de praznic, ca
,Slava Tie, Dumnezeul nostru, slava Tie”, ,,Stapane Hristoase,
miluieste pe robii Tai” si altele asemenea. Acelasi lucru se
facea tot la aceste slujbe si cu stihirile Vecerniei sau ale
Laudelor, care, tot prin imitarea Utreniei, le fusesera adaugate.
Si acestea se cantau cu stihuri asemanatoare celor de la canoane
s1 nu cu stihurile Vecerniei sau ale Laudelor, tocmai pentru
ca nu era vorba despre slujbe de Vecernie sau Utrenie.

Aceasta practicd a manastirilor a fost imitata si de
parohii, chiar s atunci cand acestea tineau vechiul tipic parohial
asmatic, deoarece canoanele monahale placeau poporului si
aveau o oarecare adaptabilitate speciala cu temele zilei si
flexibilitate la forma austera si arhaica a slujbei asmatice. Se
pare ca intai s-au introdus canoanele praznicelor la slujba
asmatica de priveghere, care se savarsea la primele ore ale
noptii, ca o mica agripnie®, la marile praznice si la sfintii mari.
Spre sfarsitul perioadei bizantine Sfantul Simeon al Tesalonicului

% Slujba de priveghere (vecernie, utrenie si Dumnezeiasca Liturghie) la
anumite praznice sau sfinti, practicatd astazi in bisericile grecesti de parohie,
care incepe de obiceil in jurul orei 22.00 s1 se termina spre dimineat4, orele 2-3.
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(+ 1429), in timpul reformei tipicului asmatic de la Sfanta
Sofia pe care l-a intreprins, a introdus canoanele la slujba
Utreniei asmatice «ca sa vindece auzul multora si, prin
melodia canoanelor, sd vina spre bunele obiceiuri si, mai simplu,
pentru ca era foarte de trebuinta acest lucru», «pentru infrumu-
setarea ... s1 buna randuiala a Bisericii, si pentru slava lui
Dumnezeu s1 a sfintilor Lui» (Expunere. Dialog, cap. 351).
Astfel canoanele se cantau ,ca o mangaiere”, fara stihurile
Odelor, insa cu stihurile amintite de noi mai sus, in functie
de praznic. Folosirea stihurilor cantate puse inaintea troparelor,
si la slujba manastireasca, si, mai tarziu, si la cea parohiala
era ceruta in mod obligatoriu chiar de buna randuiala a slujbei.
Cantarea stihului pus inainte era asadar necesara si din
motive tehnice, ca sa acopere mutarea canonarhului de la o strana
la cealalta. Canoanele erau intotdeauna cantate cu canonarh.

Acelasi drum facil, adica cantarea troparelor canoanelor
fara stihurile Odelor biblice, insa cu stihuri speciale, l-a urmat si
practica bisericilor de mir, atunci cand s-a raspandit si in ele
folosirea tipicului monahal. Poate ca in acestea nu s-a aplicat
niciodata alambicatul sistem al stihologiei Odelor in legatura
cu troparele canoanelor. Insa acelasi obicei s-a indatinat si in
multe manastiri, sau mai bine zis in toate, si s-a extins la
toate zilele din an. Exceptii demne de luat in seama nu au lipsit
niciodata, dupa cum s-a intamplat in anumite manastiri din
Sfantul Munte, care pana astazi tin cu acrivie vechea
randuiala a stihologiei Odelor.

In Tipice, insa, care continud sa socoteasca in vigoare
veghea practica, anume ca aceste canoane de la Utrenie se
canta impreuna cu Odele Psaltirii, s-au pastrat vechile
prevederi care se refereau la cand se canta canoanele ,fara
stih”-urile Odelor in timpul marilor praznice imparatesti
prevazute de cea mai veche practica. In acest fel s-a provocat
confuzie in cel care nu aveau cunostinta si experienta vechiului
sistem. ,,Stihuri” s-a crezut ca sunt stihurile speciale si nu
stihurile Odelor. Astfel a rimas in mintea multora intelegerea
gresita ca, atunci cand Tipicul scrie ,fara stih”, canoanele se
canta fara stihurile speciale, adicd numai troparele, lucru
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intru totul neafirmat si necunoscut de traditia noastra.
Troparele canoanelor nu se canta niciodata fara un stih din
Ode sau un stih special. Tipicele mai noi sunt datoare, de
vreme ce se intelege gresit vechea prevedere speciala ,fara
stih”, fie sd@ o lamureasca, fie sd o omita cu desavarsire, cata
vreme sistematic aceasta este gresit inteleasa.

492

Diaconul (sau preotul) zice intotdeauna ,Pe
Nascatoarea de Dumnezeu si Maica luminii...”
inainte de peasna a 9-a de la Utrenie, chiar si
atunci cand nu se canta ,,Ceea ce esti mai
cinstita” cu stihurile ei?

In bisericile de mir, la slujba Utreniei, diaconul (sau
preotul) spune intotdeauna cuvintele ,Pe Nascatoarea de
Dumnezeu si Maica luminii intru cantari cinstindu-o sa o
marim” inainte de peasna a 9-a, fie ca se canta ,Ceea ce esti
mai cinstitd” cu stihurile e, fie cd se cantd numai canonul
sau canoanele praznicului. Acest lucru se intampla numai la
slujbele de Utrenie, nu si la celelalte slujbe la care se pun
canoane, care sunt structurate sau nu dupa modelul Utreniei,
cum ar f1la Paraclise, la Maslu, la canonul cel mare, cand se
canta la Pavecernita, la cantarile treimice, la canoanele din
Duminici sau oriunde altundeva. Daca nu se face vreodata,
este o greseala facutd din nestiinta sau neatentie. Prin urmare,
problema se intalneste numai la slujba Utreniei si, in special, in
cazurile in care nu se canta ,,Ceea ce esti mai cinstitd” cu stihurile
el. Atunci, potrivit randuielii care este in vigoare astazi la
manastirea Marea Lavra din Sfantul Munte, ,Ceea ce esti
mail cinstitd” nu se zice, cl se incepe imediat cantarea pesnei
a 9-a a canonului, incepand cu irmosul. Deoarece randuiala
Marii Lavre este cea mai exactda si mai veche, intrebarea —
care probabil provine din Sfantul Munte — capata o importanta
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speciala. Adica nu este atat de scolastica pe cat ar parea la o prima
vedere s1 nici nu este posibil sa se datoreze unei neintelegeri a
prevederilor tipiconale sau unei tendinte innoitoare.

Din cate cunosc, in Tipicele mai noi nu exista prevederi
speciale clare, ci mai degraba toate presupun randuiala indeobste
dominanta pe care am notat-o la inceput. O exceptie este
Marea Lavra si alte cateva manastiri aghiorite. Randuiala
terodiacontei, ,compusa si tiparita de presfintitul patriarh
ecumenic kyr Filotei” (inceputul secolului al XIV-lea), care a
fost scrisa de Filotei in momentul in care inca era egumen la
Marea Lavra, are o prevedere foarte graitoare: «Si, dupa ce s-
a terminat a opta (peasna), diaconul canta cu glas mare: ,Pe
Nascatoarea de Dumnezeu g1 Maica luminii intru cantari sa
o marim”. Si se canta ,,Ceea ce esti mai cinstitd” cu stihurile
el. Iar daca nu (adicad daca nu se canta ,Ceea ce esti mai
cinstita”), canta inceputul irmosului pesnei a noua a praznicului»,
Faptul ca aceasta practica trebuie sa fi1 fost cea initiala si
corecta rezulta pe de o parte din rolul diaconului la slujba si,
pe de alta, din legatura dintre cantarea a 9-a s1 porunca
diaconeasca ,Pe Nascatoarea de Dumnezeu...”. Diaconul
exercita de foarte mult ori rolul de maestru de ceremonii sau
,sufleor” chiar si inaintea celui mai invatat cu cele ale bisericii
s,canonarh”. Ceea ce zice are legatura directd si organica cu
cuvintele si gestul liturgic care va urma, pentru care da el
insusi porunca. Si in situatia de fatd ,,Pe Nascatoarea de
Dumnezeu si Maica luminii intru cantari cinstindu-o sa o
marim” este o porunca, care chiar si din punct de vedere al
frazei trebuie sa se lege de ceea ce se va canta in continuare,
care nu este altceva decat cantarea Nascatoarei de Dumnezeu,
care incepe exact cu cuvantul ,Mareste”. ,Pe Nascatoarea de
Dumnezeu...” nu este nimic altceva decat refrenul stihologiei
cantarii a 9-a, potrivit tipicului asmatic, care initial era mai
scurt (,Pe Nascatoarea de Dumnezeu intru cantari sa o
cinstim”) s1, treptat, cu noile adaugiri, s-a lungit (,Pe
Nascatoarea de Dumnezeu si Maica luminii intru cantari sa
o marim” — ,Pe Nascatoarea de Dumnezeu intru cantari
cinstindu-o sa o marim”), pana cand a ajuns la forma actuala.
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Aceasta se zicea de catre diacon ca un fel de stih antepus sau
ca o reamintire sau porunca, tocmai pentru ca urma stihologia
Odei Nascatoarei de Dumnezeu. Altminteri nu se zicea sau,
intr-un mod oarecare, canonarhul incepea irmosul. O interventie
asemanatoare a diaconului sau a preotului sau a anagnostului
avem tot in tipicul asmatic — care se pastreaza pana astazi in
Bisericile slave — la inceputul doxologiel mari. Dupa marturia
Sfantului Simeon al Tesalonicului si a Tipicelor asmatice,
cuvintele ,Slava intru cei de sus lui Dumnezeu” (la fel ca
,Slava Tie Celui ce ne-ai aratat lumina” din Bisericile slave
astazi) erau spuse de citet din amvon, iar psaltili continuau
doxologia mare. La fel si aici. O simplificare a prevederii
anterioare o aflam in Tipicul manuscris mai nou (anul 1813)
al manastirii Filotheou. Potrivit acestui tipic, atunci cand se
canta ,Ceea ce estl mai cinstita” cu stihurile lui, se pune mai
inainte ,,Pe Nascatoarea de Dumnezeu...”. Cand nu se canta,
se incepe imediat peasna a 9-a a praznicului, indata dupa a
VIII-a: «La peasna a 9-a, daca este praznic imparatesc sau al
Maicii Domnului, ,,Ceea ce esti mai cinstita” nu se pune, ci
indata dupa a opta incepem pe a noua. lar daca este
Duminica sau pomenirea unui sfant (mare), diaconul spune
tare ,Pe Nascitoarea de Dumnezeu si Maica...” s1 cantam
,Ceea ce esti mai cinstitd” cu stihurile ei».

Se pare insa ca practica aceasta s-a stins treptat si s-a
generalizat (nu numai in bisericile de mir, unde practica a tins
mai totdeauna catre solutiile mai facile, ci chiar g1 in manastiri)
folosirea indemnului ,,Pe Nascatoarea de Dumnezeu...” In
toate situatiile, fie ca se canta ,Ceea ce esti mai cinstita...”,
fie nu. In manuscrisul Tipicului mai nou al manastiri Sfantului
Pavel, gasim urmatoarea nota, foarte lamuritoare pentru evolutia
acestul moment al slujbei: «De asemenea, si la peasna a 9-a a
praznicelor imparatesti s1 ale Maicii Domnului, necantandu-se
,Ceea ce estl mai cinstita”, nici ,,Pe Nascatoarea de Dumnezeu
intru cantari s& o marim”, nu se spunea inainte de irmos, pe
care acum diaconul o rosteste, c1 se incepea irmosul, [care se
canta] de doua ori».
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Practica de astazi nu este intru totul exacta, dar este
destul de veche si s-a impus peste tot. Pentru bisericile de
mir, interventia preotului sau a diaconului inainte de peasna
a 9-a, fie ca se canta sau nu ,Ceea ce estl mai cinstitd”, este
s1 folositoare din punct de vedere practic, pentru a atrage
atentia credinciosilor, este si un indemn indirect pentru popor
ca sa se ridice 1n picioare pentru rugaciune. Atunci cand nu
se canta ,,Ceea ce estl mai cinstita”, ci peasna a 9-a a canoanelor,
interventia diaconului este chiar mai necesara. Totusi, si
situatia aceasta indreptateste caracterizarea Marii Lavre drept
bastionul celel mai acrivice si mai vechi randuieli si traditii.

Cu aceasta ocazie trebuie notat ca interventia diaconului
dintre pesnele a 8-a s1 a 9-a a canoanelor este presupusa
chiar de structura slujbei. Adica, in timpul cantarii canoanelor,
care se subintelege ca, atunci cand era intretesuta cu stihologia
odelor Psaltirii («zicandu-se toate acestea — adica Odele biblice —
la ultimele stihuri ale fiecareia impletim cantari potrivite
alcatuite de Parinti, pe care le numim canoane», dupa Sfantul
Marcu Eugenicul — Explicarea slujbei bisericesti, despre Utrenie),
avem doud intreruperi: prima, intre peasna a 3-a si a 4-a, si
a doua intre peasna a 6-a s1a 7-a. La prima se insereaza o ectenie
mica, rostitd de diacon, si ecfonisul preotului ,Ca Tu esti
Dumnezeul nostru...”, dupa care urmeaza sedelnele sau ipacoi.
La a doua intrerupere se insereaza iarasi ectenie mica, ecfonisul
,Ca Tu esti imparatul pacii...”, dupa care urmeaza condacul,
icosul si sinaxarul. Chiar si in zilele de rand, cand nu se
canta catavasii, intreruperea cantarii este marcata de repetarea
irmosului pesnel a 3-a si, respectiv, a 6-a, inainte de ectenie.
In felul acesta cele noua ode sunt impartite in trei ,stari”, sa
zicem, de cate trei, dupa chipul Sfintei Treimi. «Acum, aceste noua
cantari, intru chipul intreit al Treimii Celel mai presus de
dumnezeire, Biserica le canta prin canoane, ca pe niste cantari
de biruinta si de multumire. Si se face oprire de trei ori, prin aceasta
cinstindu-se Treimea..», observa Sfantul Simeon al Tesalonicului
(Dialog, cap 310). Astfel, avem grupele 1, (2),3—-4, 5,6 -7, 8 s1 9.

Intre peasna a 8-a s1 a 9-a nu exista o ectenie, deoarece
in felul acesta s-ar fi rupt unitatea celor trei stari, ci exista o
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dovada a opririi cantarii, prin repetarea irmosului pesnei a 8-a, cu
stihul de dinaintea lui ,,Sa laudam, bine s cuvantam...” — asa
numita strofa ,,covarsitoare (perissi)” sau ,care ridica in picioare”.
Aceasta inseamna ca randuiala prevede o oarecare intrerupere
scurtd — adica nu dupa modelul celor doua anterioare — probabil
cu ,,Pe Nascatoarea de Dumnezeu g1 Maica...” sau, dupa vechile
randuieli, cu inceperea irmosului celel de-a noua de catre canonarh,
daca nu se prevedea cantarea ,Ceea ce esti mai cinstitd”. La
aceasta face aluzie Sfantul Simeon, scriind ca «iar dupa peasna
a 8-a, la inceputul celei de-a 9-a, mareste (cine? Din cuvintele
de dinainte se pare ca cel mai probabil diaconul sau preotul)
pe cea mai presus de toti sfintii, pe Nascatoarea de Dumnezeu...
intru care (cantare) se si canta cele ale dumnezeiestii cantari a
acesteia» (Dialog, cap. 312). Prin urmare, interventia diaconului
este binevenita si trebule sa ramana. Generalizarea cuvintelor ,,Pe
Nascatoarea de Dumnezeu...” se datoreaza evolutiel spre sim-
plificare a practicii initiale mai complexe.

493

La Vecernia din Vinerea Mare prochimenul
»Impartit-au hainele Mele lorusi...” se canta sau
se citeste?

494

La slujba inmormantarii trebuie sa se cante
prochimenul Apostolului ,,Fericita este calea...”
sau pur si simplu sa se citeasca?

Prochimenele au fost facute sa se cante, nu sa se
citeasca. In legatura cu aceasta nu mai incape nici o indoiala,
deoarece ne este cunoscut modul initial de cantare a lor din
diverse surse. De altfel, cunoastem lucrurile in parte, atat
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din supravietuirea lor in practica de astazi, cat si din indicarea
glasului care exista la toate prochimenele, fara exceptie. Este
o realitate ca evolutia cultului le-a nedreptatit mult. Astfel,
initial cantau stihul ales — ,prochimenul” psalmului — si
urma stihologia intregului psalm sau, daca era prea lung, a
unor stihuri la alegere din psalmul din care fusese luat
prochimenul (aceasta trebuie ca este provenienta termenului
»stihul de dinaintea (pro) textului (keimeno)” =, prochimen”),
iar la fiecare stih se repeta de catre popor prochimenul, ca un
refren. Numarul stihurilor s-a restrans treptat, pana cand a
ajuns la trel, la asa numitele ,prochimene mar1” ale praznicelor
s1la prochimenul Invierii ,,Domnul a imparatit...” de la Vecernia
de Sambata seara, sau chiar la unu, stihul de inceput al
psalmului, de la care incepe cantarea stihurilor, daca acesta
nu fusese cumva ales chiar el de prochimen. Astfel, prochimenele
— 1n afara de cele mari — au ajuns sa se cante astazi de trei
ori, de doua ori fara stih si o data impreuna cu stihul din psalm.

Evolutia lor a continuat si mai mult. La Vecernii s-a
pastrat cantarea lor ciuntita, de-a lungul intregului an
bisericesc, cu exceptia Postului Mare, unde, sub presiunea slujbei
lungi din timpurile mai noi, s-a indatinat sa se citeasca. Prin
extensie, in anumite locuri, nu se canta nici chiar prochimenul
din Vinerea Mare. In zilele de rand din Postul Mare, cand
slujba se savarseste aproape fara lume — vorbim despre bisericile
de mir — citirea ,prin iconomie” pentru scurtarea slujbei se
justifica. Insi nu si pentru Vinerea Mare. In multe parti acesta
se canta, 1ar eu cred ca trebuile sa se cante peste tot.

Cat despre prochimenele Apostolului, evolutia a fost
nemiloasa. S-a impus citirea lor, dupa modul citirii-cantate a
Apostolului, pentru toate. Insi, asa cum toate regulile au si
exceptil, dupa cum se zice, tot asa s1 aicl a ramas ca singura
exceptie prochimenul slujbei iInmormantarii, care continua
sa se cante pe alocuri. Este singura situatie corecta care ne-a
mai ramas. Sa dea Domnul sa ramana ca o insuld a acriviei
in cataclismul facut ,,prin iconomie”.
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495

Inainte de ultimul sau penultimul tropar al pesnei
a 9-a a canoanelor, adica inainte de ,,Si acum...”,
se canta stihul ,,Binecuvantam pe Tatal, pe Fiul
si pe Sfantul Duh, pe Domnul il laudam” sau
wlava Tatalui...” ca la celelalte pesne?

Contextual, raspunsul de la intrebarea nr. 492 ne-a
adus la aceasta intrebare, care se refera la un subiect foarte
de amanunt, aproape fara nici o valoare practica, cel putin
pentru practica bisericilor de mir. Nu il vom trece cu vederea,
insa, atat din dragostea pentru fratele care intreaba, cat si
pentru a se vadiinca o data adevarul cuvintelor Sfantului Simeon
al Tesalonicului ca «nimic nu este mic (sau fara importanta)
in Biserica marelui Dumnezeu s1 Mantuitorului nostru Iisus
Hristos; nimic nu este fara socoteala, caci Biserica este a
Insusi Cuvantului Celui viu. Drept aceea, toate sunt cu mare
socoteala. Deci cum poate indrazni cineva ca intru totul, prin
pornirile sale, sd nu ia seama la cele facute cu socoteala si la
cele ce sunt ale lu1 Dumnezeu Cuvantul si sa se faca pe sine
legiuitorul acestor striciri? (Dialog, cap. 365). In vremea noastra
in special, astfel de amanunte sunt socotite nedemne de a vorbi
despre ele, 1ar a te ocupa cu ele o ,pierdere de vreme”, pentru
ca pe noi trebuie sa ne preocupe numai temele mari si serioase.

Raspunsul la acesta intrebare depinde de care este
finalul celeil de-a opta Ode biblice, impreuna cu care, potrivit
practicii initiale si corecte, se canta peasna a VIII-a a canoanelor
de la Utrenie. Toate celelalte pesne se termina cu ,Slava
Tatalui... Si acum...”, 1ar la finalul lor se insereaza doua (unul la
,Slava” s1 unul la ,,S1 acum”) sau un tropar (la ,Slava... Si
acum”), dupa caz. In mod analog si peasna a 8-a ar trebui s
se incheie cu ,Slava... S1 acum”, ca si celelalte pesne. Aceasta
analogie a provocat confuzia pe care o lasd sa se inteleaga
intrebarea noastra, confuzie care trebuie sa fie destul de
veche si care se intalneste nu numai in cartile tiparite, ci si
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in manuscrise, si, cu atat mai mult, in practica de zi cu zi. Si
aceasta, deoarece oricat ar parea de inconsecvent la o prima
vedere, a VIII-a oda biblica (cantarea celor trei tineri, Daniil
cap. 3, vv. 34-65) nu se incheie cu ,Slava Tatalui... Si acum...”, ci
cu ,Binecuvantam pe Tatal... Si acum...”. Aceasta este o ciuda-
tenie a acestel cantari. , Binecuvantam pe Tatal...” este o modificare,
foarte reusitd, a lui ,Slava Tatalui...”, adicd a asa-zisei
doxologii ,,mici”, care s-a facut dupa modelul stihurilor anterioa}'e
ale Odei biblice, care incep toate cu ,Binecuvantati...”. In
manuscrise si1 in vechile Tipice, prin acest termen format
dintr-un singur cuvant (,Evlogeite” — ,Binecuvantati”) este
numita intreaga oda a opta. Prin urmare, cu aceasta incheiere
(, Binecuvantam... S1 acum...”) este prezenta peasna a 8-a in
vechile manuscrise, chiar si in texte mai putin folosite, unde
practica — si ignoranta — nu au ajuns sa le schimbe. Acest
lucru se intampla la cantarea pesnei a opta, ca o singura
exceptie a practicili actuale, in Sambata Mare, la sfarsitul
marelui sir de lecturi din Vechiul Testament de la Vecernia
Pastelui, de la vechea priveghere pascala.

Prin urmare, atunci cand se pun stihurile Odei impreuna
cu peasna a VIII-a din canon, ,punem”, dupa terminologia
liturgica, ,,pe 47, incepand cu stihul ,Binecuvantati, Anania...”
etc., dupa cum continua sa noteze Psaltirea, Ceaslovul si
Stihologiile, s1 inseram troparele la cele doua stihuri care
urmeaza (,Binecuvantati, Anania...” si ,,Binecuvantati, Apostoli...”).
La penultimul tropar punem inainte ,Binecuvantam pe
Tatal...”, iar la ultimul punem ,Si acum...”. Astfel este
asigurata egalitatea dintre numarul troparelor si al stihurilor.
Altfel, prin incorporarea in peasna a VIII-a a stihului
»,Binecuvantam pe Tatal...” si prin repetarea din nou a lui
m,olava Tatalui...”, stihurile se fac cinci, lucru nepotrivit. Mult
mai rea este situatia Psaltirilor si Ceasloavelor care incadreaza
la aceasta peasna nu numai pe ,Binecuvantam pe Tatal...”,
fara ,,S1 acum...”, ci s1 strofa prisositoare (,perissi’), adica ,,Sa
laudam, bine sa cuvantam...”, si pun inainte si ,,Slava...Si
acum’”. Astfel greseala sare s1 mai mult in ochi: stihurile, din patru,
se fac sase, din sase, opt si din opt, zece, iar egalitatea numerica
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dintre stihuri si tropare se distruge cu totul, de vreme ce
numarul troparelor este mai mic cu doi decat numarul stihurilor
sau, respectiv, stihurile sunt mai multe cu doua decat troparele.

La canoanele Triodului, unde alterarea practicii este
mai mica, dupa cum am spus, la penultimul tropar al ultimului
canon (al tricantarii, al patrucantarii etc.) al pesnei al VIII-a
se pune inainte, dupa cum si trebuie, ,Binecuvantam pe
Tatal...”, la ultimul tropar ,,S1 acum...”, si, cum e si firesc, la
irmosul care se repeta la sfarsit ca ,tropar covarsitor (perissi)”’
se pune stihul ,Laudam..”. Nu incape nici o indoiala ca
aceasta este randuiala corecta si foarte exacta.

Acum, sa vedem un amanunt al amanuntului. Cand
canonul nu se canta la Utrenie, deci nu se pun stihurile Odelor
Psaltirii, atunci ar trebui sa se spuna la penultimul tropar al
pesnei a VIII-a ,Slava Tatalui...” sau stihul ,Binecuvantam
pe Tatal..”? Cred ca ,Binecuvantam pe Tatal..” nu-si mai
afla locul aici. Canonul se canta ca o compozitie imnografica
independenta de Odele Psaltirii. Aceasta reiese atat din
curgerea logica a lucrului, cat si din marturiile Triodului.
Astfel, la canoanele colivelor din saptamana I-a a Postului,
ale procesiunii din Duminica Ortodoxiei, ale lui Lazar si la
tricantarile lui Andrei Criteanul din Saptamana Mare, care
se canta la Pavecernita, pozitia respectiva e detinuta de
y,Slava Tatalui...”. La Canonul cel mare si la Acatist se pune
,Binecuvantam pe Tatal...”, insa acolo este vorba despre o
Utrenie si, prin extensie, evident dintr-o greseala, se repeta
acelasi lucru si la cantarea pe bucati®* de la Pavecernita din prima
saptamana. In aceste situatil nu se canta si ,troparul prisositor”
cu ,Laudam, binecuvantam...”, adica irmosul pesnei a 8-a, iar
unde se afla o prevedere ca aceasta, ea se datoreaza mai
degraba unei erori editoriale.

36 [n Biserica Greciei, imnul Acatist se cantd impartit in patru ,stari” si
insotit de canonul Buneivestiri in primele patru saptdmani din Postul
Mare, unit cu slujba Pavecernitei, dupi care se reia in intregime in siptdmana
a V-a, la slujba Acatistului de Vineri, unita insa cu Utrenia.
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496

Este ingaduit sa se sivarseasca nunti in zile de
sambata?

497

Este ingaduit sa se savargeasca nunti in ziua de
praznic a Inaltaru Cinstitei Cruci sau in ajunul ei?

Nu exista canoane care sa interzica savarsirea nuntilor in
zilele de sambata si la praznicul Inaltarii Cinstitei Cruci.
Conform canonului 52 al sinodului local din Laodiceea (mijlocul
secolului al IV-lea) ,nu trebuie sa se savarseasca nunti sau
zile de nastere in Postul Mare”, deoarece, dupa cum foarte corect
comenteaza Pidalionul, ,sunt nepotrivite cu tanguirea si
postul Paresimilor”.

Canonul se refera la Postul Mare, insa, prin extensie,
se aplica si la celelalte posturi, chiar si la cele de miercuri si
vineri din fiecare saptamana. Canonul 23 al Sfantului Timotel
al Alexandriei (sfarsitul secolului al IV-lea) hotaraste ca sotii
«in mod necesar... trebuie sa se abtind sambata si Duminica,
pentru jertfa duhovniceasca care este adusa in aceste zile
Domnului». Se subintelege, asadar, ca, potrivit obiceiului
epocii respective, el urmau sa se impartaseasca la Dumnezeiasca
Liturghie. Conexarea celor doua canoane, potrivit tendintelor
respectabile si ascetice care au existat de la inceput in Biserica
Rasaritului, a dus la interzicerea savarsirili nuntilor si in
timpul marilor praznice, inca din ajunul lor, ba chiar si in
zilele de sambata si Duminica. Bineinteles ca acest lucru se
intampla oarecum ca o cutuma si, cel mai degraba, in practica
nu se aplica intotdeauna, cel putin in toata extensia pe care
pare sa o vrea sa 1-o dea Sfantul Nicodim in Pidalion. Era, in
orice caz, o exagerare evlavioasa. Sfantul Cosma Etolianul sfatuia
ca crestinil sa-si faca nuntile «in orice zi ... a saptamanii»
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vor, nu insa Duminica. S1 aceasta «nu pentru ca o impiedica
Legea, ci pentru neoranduielile care se intampla», si, mai ales,
pentru lipsa de la Dumnezeiasca Liturghie a celor care urmau
sa se casatoreasca si, evident, si a rudelor lor, din cauza nuntii
care avea sa fie. Pana nu demult cele mai multe nunti se
faceau cel mai adesea in Duminici, fara sa lipseasca si nunti
facute in zile de rand. Vinerea se savarseau chiar nuntile oficiale
imparatesti. Din cate am aflat, in ultimii ani a inceput sa se
obisnuiasca sisa se raspandeasca, ca un fel de ,,moda”, savarsirea
nuntilor in zilele de sambata. Sunt invocate motive practice
s1 sociale, care cu siguranta ca exista. Daca ar fi existat un
motiv duhovnicesc serios, Biserica ar fi trebuit sa reactioneze
la timp si peste tot, deoarece altfel am fi ajuns la situatia absurda
s1 la confuzie ca intr-un loc s nu se faca nunti sambata, iar
in parohia, orasul sau episcopia invecinata sia se faca. De
altfel, acum este foarte tarziu chiar s1 sa se mai gandeasca
cineva la o incercare de reactie sortita de dinainte esecului.

Canonul Sfantului Timotei este bine sa fie tinut de
crestini. Numai sa aiba grija sa nu cada intr-o cursa si mai
rea a satanei, adica sa se socoteasca pe el ingisi drepti, 1ar pe
ceilalti, care is1 fac nuntile sambata, pacatosi. Cat despre preotii
care binecuvinteaza nuntile sambata, sa aiba eroismul sa se
socoteasca pe el insisl impreuna-vinovati pentru incalcarea
canonuluil s1 a obicelurilor ascetice ale Bisericii. Cea mai
zadarnica actiune a lor ar fi s aminteasca mirilor canonul
23 al Sfantului Timotei, spalandu-se pe maini, ramanand cu
sentimentul fals ca muta eventualele responsabilitati pe
umerii noilor soti iresponsabili.

Cat despre praznicul Inaltarii Cinstitei Cruci, sunt de
parere cd ramane valabild intru totul interdictia canonului
42 al Sinodului din Laodiceea. Inaltarea Cinstitel Cruci este o a
doua Vinere Mare, orice z1 a siptamanii ar cadea. Si acest lucru il
pot intelege cel ce urmeaza sa se casatoreasca, bine catehizati, si
care vor sa faca o cununie religioasa. Responsabilitatea cade
hotarator asupra preotilor si este grea si de neiertat. Pe
langa aceasta. in aceasta zil nu exista ratiuni practice si
sociale ca in zilele de saimbita. Indltarea este numai o singura zi
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din an, iar simbetele sunt cincizeci si doua. Cat despre ajunul
el, cel putin de la savarsirea Vecerniei ne aflam din punct de
vedere liturgic in ziua praznicului, pentru care este valabil,
prin extensie, canonul din Laodiceea. Daca insa nu voim sa ne
ascundem fariseic in spatele modelului — ora savarsirii
Vecerniei — nu ar fi exagerat sa socotim g1 ajunul ca o zi in care
nu se poate face nunta. Atunci vom fi mai consecventi si mai cinsti-
tori fata de cerinta canonului 23 al Sfantului Timotei al Alexandriei.

498

In Postul Mare, atunci cand citim slujbele Ceasurilor,
incepem Ceasul III si IX cu rugaciunile incepatoare,
dupa cum scrie in Ceasloave, sau indata cu ,,Veniti
sa ne inchinam”, dupa cum scrie in editiile mai
noi ale Paresimierelor’?

499

Cand se savarseste Vecernia fara sa se fi citit inainte
ceasul al IX-lea, incepem cu rugaciunile ince-
patoare sau cu ,Veniti si ne inchindm” si cu
psalmul de inceput?

Dupa randuiala exacta a Miezonopticii, Ceasul al I1I-
lea, al IX-lea si Pavecernita incep totdeauna cu ,Imparate
ceresc...”, ,Sfinte Dumnezeule...” si celelalte. Dimpotriva,
Ceasul I, Ceasul al VI-lea, mijloceasurile s1 Vecernia incep
indatd cu ,Veniti si ne inchinam”. Motivul este evident.
,2Imparate ceresc”’ si celelalte rugaciuni incepatoare cu care incep
cele patru slujbe amintite mai inainte, nu apartin acestor

37 Probabil editii care cuprind slujbele din Postul Mare.
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slujbe. Adica nu sunt un element organic al structurii lor,
cum sunt rugaciunile incepatoare care se spun dupa psalmi.
Ele sunt elemente ale unei mici sluyjbe ,introductive”, de
inceput, daca e sa o caracterizam astfel, care nu se pune in
mod special inaintea acestor slujbe, ci se pune inaintea unui
grup de slujbe, dintre care prima este Miezonoptica, sau
Ceasul al III-lea sau Ceasul al IX-lea sau chiar Pavecernita.
Ceasul I, Ceasul III si mijloceasurile sunt legate intotdeauna
de slujbele de dinaintea lor, respectiv Ceasul I de Utrenie,
Ceasul al VI-lea de Ceasul al III-lea, Vecernia de Ceasul al IX-lea,
iar mijloceasurile de slujbele Ceasurilor corespunzatoare
fiecaruia dintre ele. Prin urmare nu se pun inaintea lor
rugaciunile incepatoare, ci ele incep 1imediat cu inceputul lor
normal, adica cu ,,Veniti sa ne inchinam”. Ca o urmare fireasca,
cand tipicul vechi prevedea intreruperea slujbei dupa sfarsitul
Utreniei s1 dupa Ceasul al IIl-lea sau savarsirea independenta a
fiecarui Ceas, cum se face la slujba Ceasurilor imparatesti
(sau mari), fiecare Ceas, chiar si Ceasurile I s1 VI, incepeau
cu rugaciunile incepatoare, asa cum sunt ele formulate in
Triod s1 in mineele pe decembrie s1 ianuarie.

In tipicul manastiresc avem, pe de o parte, sapte slujbe in
concordanta cu numarul sfant al deplinatatii si potrivit cuvintelor
psalmului ,,de sapte ori in zi te-am laudat pentru judecatile
dreptatii Tale” (Ps. 118, 164), cele ,,sapte laude” sau sapte ,,vremi
potrivite rugaciunii”, care initial se savarseau separat; insa,
din motive practice, prin iconomie, s-au constituit mai tarziu
trel grupe de slujbe tot in concordantda cu numarul sfant si
potrivit cuvintelor psalmului ,seara si dimineata si la amiaza
spune-voi, vol vesti si se va auzi glasul meu” (Ps. 54, 19).
Astfel s-a prelucrat un sistem practic si viabil de succesiune
a rugaciunii cu lucrul sau cu odihna, alcatuit pe trei ,stari”
ale ciclului unei zile, fiecare din ele cuprinzand, iarasi pentru
numarul sfant, cate trei slujbe: Miezonoptica, Utrenia, Ceasul I
— Ceasul al IIl-lea si al VI-lea, Obednita — Ceasul al IX-lea,
Vecernia, Pavecernita. Conventionalismul noii scheme (3x3)
este vizibil, deoarece nici Obednita nu este numarata intre
cele sapte ,vremi”, nici Pavecernita nu era legata de Vecernie,
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deoarece intre acestea doua se lua masa la trapeza, iar aceasta
se citea de obicel ,la chilie”. Totusi interpretarea teologica o
justifica: «S1 trei sunt timpii zilel si al noptii, trei sunt §i
laudele fiecarei vremi, Biserica urmand in aceste vremi
marelui Daniil, care de trei ori s-a rugat in fiecare din aceste
vremi, dupa cum sta scris in ,,vedenii” (Dan. 6, 10); 1ar prin
savarsirea celor trei slujbe de la fiecare din cele trei vremai,
se 1mita cele noua cete, care sunt numarate in trei triade si
neincetat pe Dumnezeu 1l lauda», comenteaza Sfantul
Simeon al Tesalonicului (Dialog, cap. 328).

Deci, fiecare grupa de slujbe este precedata de ,,Binecuvantat
este Dumnezeul nostru...”, daca este un preot de fata, sau de
,Pentru rugaciunile...” in lipsa lui, de ,Imparate ceresc...”,
,Sfinte Dumnezeule”, Preasfantd Treime...” si Rugaciunea
domneasca. Scopul acesteil introduceri la fiecare vreme de
rugaciune este comentat excelent de Sfantul Simeon: «Apoi
este chemat Duhul cel Sfant, Cel ce desavarseste rugaciunile, sa
vina g1 sa se salasluiasca si sa ne curateasca si s ne mantuiasca.
Caci no1l nu stim cum sa ne rugam, daca nu vom fi calauziti
de Dumnezeiescul Duh, caci prin Acesta s1 traim si prin
Acesta ne s1 rugam, zice Pavel, si intru El strigam ,Avva,
Parinte” (Rom. 8, 15-26, Gal. 4, 6). Apoi indata cantarea
intreit-sfanta (Sfinte Dumnezeule), urmand ingerilor, si ,,Prea
Sfanta Treime” pentru mila [venita] de la Treime si pentru
lauda asemenea ingerilor si pentru marturisirea singurului
Dumnezeu, Celui in Treime. Apoi si rugaciunea cea data
noua de Domnul... Iar dupa ce preotul spune ultima rugaciune,
facuta spre slavirea [lui Dumnezeu], se zice ,Doamne,
miluieste” de douasprezece ori, pentru cele douasprezece
ceasuri ale noptii...» (Dialog, cap. 305).

Potrivit celor de mai sus si in conformitate cu duhul
Parintilor care au pus inainte aceste elemente la inceputurile
vremilor de rugaciune, precum si dupa intelesul care se da
acestora, acestea ar trebule sa se puna numai inainte de prima
slujba din fiecare grupa de slujbe. Daca slujbele se zic legate,
se vor omite, chiar daca potrivit randuielii vechi, care se
pastreaza in cartile tiparite, se prevede sa se spuna (Ceasul
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III, Ceasul IX in Postul Mare, Ceasurile imparatesti etc.).
Dimpotriva, ca o urmare a celor pe care le-am spus, cand nu
se prevede de randuiala mai veche ,Imparate ceresc...” etc. si
astazi aceasta slujba se savarseste fara sa se lege de o alta
(ca de exemplu Utrenia fara Miezonoptica, Vecernia fara Ceasul
al IX-lea), atunci ar trebui sa se spuna in mod normal dupa
,Binecuvantat este Dumnezeul nostru...” ,,impérate ceresc...”,
,Sfinte Dumnezeule” si Rugaciunea Domneasca. Acest lucru
il invata, cel putin, traditia.

De rugaciunile incepatoare la slujba Utreniei, care este o
situatie mai stranie, ne vom ocupa in raspunsul urmator.

500

De ce slujba Utreniei are rugaciuni incepatoare,
desi nu ar trebui sa aiba, cata vreme se uneste
cu Miezonoptica?

Punerea rugaciunilor incepatoare la slujba Utreniel
constituie intr-adevar o mica, dar complexa problema. In
principiu, observatia este corecta, anume ca, de vreme ce
Utrenia se uneste intotdeauna cu Miezonoptica, ca a doua
slyjba din prima grupa de ,imne” a ciclului zilnic, potrivit celor
pe care le cunoastem si celor pe care le-am scris in raspunsul
anterior, nu ar trebui sa faca exceptie, ci sd inceapa cu
,Veniti sa ne inchinam...”.

Aici 1nsa incepe o adevarata aventura de incalceala in
amanunte, care ne si oboseste, dar care si lumineaza in cele
din urma ciudatenia de la inceputul Utreniei. Si, ca sa fim
exacti, 1n zilele de rand Utrenia nu este a doua, ci a treia
sluyjba din prima grupa, deoarece intre aceasta si Miezonoptica
se insereaza ca mijloceas slujba pentru cei adormiti, alcatuita
din doi psalmi, tropare si o rugdciune. S1 aceasta s-a lipit de
Miezonoptica din zilele de rand si nu creeaza probleme. O
alta slujba insa, singulara si aceasta, s-a lipit la inceputul
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slujbei Utreniei si aceasta creeaza probleme. Este vorba
despre ,trisaghion pentru imparati” sau ,slujba imparateasca”,
s aceasta tot cu doi psalmi (Ps. 19 si 20), care este introdusa
prin ,Veniti sa ne inchinam...” si cuprinde rugiciunile
incepatoare, trei tropare (,Mantuieste, Doamne, poporul
Tau...” etc.), o ectenie s1 un ecfonis. Rugaciunile incepatoare care
sunt puse Inaintea acestei slujbe, dupa toata probabilitatea,
apartin acesteia, nu Utreniei, deoarece a avut in traditia
slujbelor o oarecare independenta, iar locul el a variat intre
diverse puncte ale vremilor de rugaciune. Utrenia, tot ca
exceptie, nu se 1ncepe cu obigsnuitul ,Veniti sa ne
inchinam...”, c1 locul acestuia il detine ,,Slava intru cei de sus
lui Dumnezeu...” si ,Doamne, buzele mele vei deschide...”,
care sunt puse inaintea celor sase psalmi.

In realitate, la inceputul Utreniei nu avem chiar o
exceptie de la regula, ci1 o simpla incalcire a unor elemente
initial straine. Acest lucru se vede mai clar in randuiala
privegherilor, unde, tocmal pentru ca se omite slujba
imparateasca, inceputul Utreniel, dupa lectura biblica care
se leaga de slujba Vecerniei mari, se face imediat de la ,Slava
intru cei de sus...”, adica, am putea zice, de la ciudatul ,,Veniti sa
ne inchinam...” al inceputului ei. Si in toate celelalte cazuri
in care ni se pare ca Utrenia incepe cu rugaciunile incepatoare,
atunci cand se uneste cu Miezonoptica, rugaciunile incepatoare
nu sunt ale ei, c1 sunt rugaciunile incepatoare principale ale
slujbel imparatesti, unde se pune Iinainte, ca element
incepator, desi nu este, ci reuseste sa fle, dupa omiterea
psalmilor imparatesti.

Oarecum ciudata este si situatia din Lunea Curata.
Acolo Utrenia are ,Impérate ceresc...” si rugiciuni incepatoare
la inceputul ei, deoarece nu se omite Miezonoptica ,pentru
rugaciunea/paraclis de seara”, potrivit tipicului Sfantului
Sava si Triodului. In Postul Mare Utrenia incepe tot cu rugi-
ciunile incepatoare, chiar daca este unita cu Miezonoptica,
fie prin imitarea Lunii Curate, fie pentru ca aceste rugaciuni
incepatoare trebuie socotite ca elementul de inceput al
slujbel imparatesti, element care s-a pastrat si dupa lipirea
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celor doua slujbe, fie, cel mai probabil din punct de vedere
1storic, pentru ca aici s-a pastrat intr-un mod paradoxal — nu
insd s1 neobignuit in cult — amintirea practicii celei mai vechi,
conform careia Miezonoptica era prima parte a Utreniel si,
intr-un oarecare fel, existenta el nu este luata in seama de
Miezonoptica mai noud. Aceasta este s1 cea mal normala
explicatie pentru omiterea Miezonopticii in timpul privegherilor,
unde ar trebui, ca un imperativ logic, s detina pozitia centrala.
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416
459
479
479
482
410
413
414
472
473
488

433
432

Continutul dupa material

1. Botezul si celelalte slujbe care il insotesc

Untdelemn sfintit pe mainile nasului.......................
Inconjurarea colimvitrei o data sau de trei oti............
Spalarea nou-botezatului..................ooo

2. Dumnezeiasca Liturghie — impartasire

Prelungirea si scurtarea Dumnezeiestii Liturghii........
Savarsirea Dumnezeiestii Liturghii fara vesminte.........
Proscomidia — inteles — importanta..........................

Proscomidia: savarsirea ei de catre un preot

care nu slujeste...........oooiiiiii

Indemnurile diaconesti (Binecuvinteaza, Porunceste,

Intareste etc.) — daca trebuie spuse de catre preot..........

Legatura dintre rugaciuni si ecfonise si locul lor in

Dumnezeiasca Liturghie..................oooi
Tipicalele si antifoanele la Dumnezeiasca Liturghie.......
Stihurile antifoanelor din Duminici...........................

,Domnului sd ne rugam” de dinainte de ecfonisul

rugaciunii trisaghionului.....................

,S11n vecii vecilor” de la ecfonisul rugaciunii

trisaghionului, spus de diacon.........................

Prochimenele si Aliluarele

Duminicilor la ,,Apostol”..............coo,
Citirea a doua pericope apostolice si evanghelice...........

Articularea sistemului pericopelor scripturistice —

greseli in timpul aplicdrii lui....................
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449 Legdtura dintre pericope si sfintii din Minee................ 162
431 Pericope duble din Apostol si Evanghelie in Minee........ 102
423 Legatura pericopelor evanghelice din Luca cu

Craciunul si a Postului Mare cu Pastele...................... 78
427 Pericope ale altor evanghelisti in perioadele lui

Lucasiloan.......c..oooiiiii 86
430 Citirea impreund a evangheliei lui Zaheu si a

apostolului Duminicii a 32-a..............ocoi, 97
421 Repetarea acelorasi pericope................cocovviiiiiiinni, 70
444 Citirea Evangheliei de cdtre un laic........................... 152
480- , Prefacand” de la Dumnezeiasca Liturghie a
481 Sfantului VasilecelMare.................cooo 252
411 ,Sa nu opresti harul”, intelesul frazei........................ 33
408 ,,Si pe cei pe care fiecare...”,

dacad se zice de cdtre preot.............ooiiiii, 23
484 Moduri de rostire a Rugdciunii domnesti.................... 265
454 Ecfonisul rugdciuni ,Ia aminte, Doamne”................... 189
476- e . G
477 Destma}:lfl si (EVOVlL.ltla slujbei Impartdsirii si multumirii 41
478 de dupa Impartasire...............cocoi
447 Rugaciunile de impértégire si de multumire — daca se

zic in timpul chinonicului..........................l 158
478 Citirea slujbei impartdsirii in t1mpu1 Chmomculul ......... 241
476 Apolisul slujbei Impartagirii..............coooviiiiiiiiinn 241
477 Apolisul slujbei de multumire dupa

dumnezeiasca Impartagire.................oooii 241
428 Consumarea partiald a Sfintelor inainte de impartasirea

credinciosilor.. ..o 91
451 Dumnezeiasca Liturghie — deplind sau nu — daca

nu vine nici un credincios sa se impdrtaseasca............. 181
460 Consumarea Sfintelor de catre diacon sau preot........... 204

461 Consumarea Sfintelor de catre un preot
carenu a slujit...........oooo 204
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434 , Pomeneste, milostive” sau ,,Cel ce prin adancul
intelepciunii” in loc de ,,Am vazut lumina” in
sambata mortilor din Penticostar...................c.cis

Liturghia Darurilor Mai Inainte Sfintite

430 Savarsirea Liturghiei Darurilor mai inainte sfintite in
alte zile decat miercurea si vinerea
din Postul Mare............coooiiiiiiiiiii
445 Inceperea Liturghiei Darurilor mai inainte sfintite cu
,,Binecuvantata este impérégia” sau cu , Binecuvantat
este Dumnezeul nostru”...............ccc
446 Savarsirea Liturghiei Darurilor mai inainte sfintite
cu o bucatd din Agnet..............ooiiii
455 Inaltarea sau aritarea Sfantului Artos la ,cele mai
inainte sfintite Sfintele Sfintilor”...............................

3. Nunta

496 Nuntainzidesambata....................oooviiiiiininn.n.
497 Nunta in ziua de praznic a Inaltarii Cinstitei Cruci.......
465 Intreita repetare a cuvintelor ,Se logodeste...” si
L CUNUNA o e,
463 Unde sa se rosteascd ,Binecuvantatd este imparatia...”
la inceputul slujbei Cununiei........... ..o,
409 Tropare la slujba Cununiei.............cooooeiiiiiii.

4, Maslu

462 Faind sau graula Maslu....................o
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5. Agheasma mare

456 Asemandri si deosebiri intre Agheasma mare si mica............ 197
457 Diferenta de har sfintitor de la Agheasma mare si mica....... 197

6. Agheasma mica

456 Asemanari si deosebiri iIntre Agheasma mica si mare............. 197
457 Diferenta de har sfintitor de la Agheasma mica si mare....... 197
412 Mutarea savarsirii sfestaniei de inceput de luna

in timpul sambetelor din Postul Mare....................... 36
458 Savarsirea sfestaniei dupd Inmormantare.................... 202

7. Inmormantare — pomeniri

487 ,Cuvantul Tau este adevarul” sau ,legea Ta este
adevdrul” la ecfonisul rugdciunii inmormantarii.......... 274
467 Scurtarea slujbei Inmormantarii............................. 216
467 Omiterea condacului si Fericirilor la slujba
Inmormantarii..............ooo 216
443 Schimbarea la feminin sau la plural a

rugdciunilor si troparelor Inmormantarii.................... 150
494 Daca se canta prochimenul , Fericita este calea”

la slujba Inmormantarii.................coocoii 295
442 Savarsirea inmormantarii in timpul Vinerii Mari.......... 149
452 , Aliluia” de doua ori la slujba Inmormantarii preotilor....... 183
458 Savarsirea sfestaniei la casa celui mort dupa ingropare.........202

489 Pomenirile la praznicul Indltarii Cinstitei Cruci............ 283
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422

500
474
483

491
491
468
470

469
471
495

492

453

498
475
413
499
401

8. Slujba bisericeasca

Ectenii la canoanele treimice de la Miezonoptica

din Duminici..........ooooii 76
Rugaciunile incepdtoare de la Utreniei....................... 305
Canoane cu subiect dublu................co, 234
Tropare ale Nascdtoarei de Dumnezeu la sfarsitul

fiecdrei peasnd a canoanelor....................oco, 264
Stihologia Odelor si canoanelor....................oco 285
Canoane , fara stih” ..o 285
Omisiuni In cantarea canoanelor........................oo. 219
Catavasia pesnei a 3-a, daca se canta de strana dreapta
saude ceastanga...........cocoiiiiiiiiiiii 228
Catavasiile Schimbarii la Fata si ale Inaltarii................ 224
Alternarea stranelor la catavasiile duble.................... 228
,Binecuvantam pe Tatal, pe Fiul...” la sfarsitul

pesnei @ 8-a.........oooiiiiiii 297
, e Nascatoarea de Dumnezeu...”

inainte de peasnaa 9-a............coocoeiiiiiiiiiiiii e, 291
Tamaierea in timpul cantarii

,Ceea ce esti mai cinstita” saula Laude...................... 184
Rugaciunile incepdtoare la slujbele Ceasurilor............. 302
Distribuirea diferita d e tropare la slujbele Ceasurilor.......... 237
Slujba Tipicalelor (Obednita)...............ccoooviiiiinii 37
Rugaciunile incepdtoare la slujba Vecerniei................. 302

Repetarea cuvintelor , Pentru rugdciunile...” la slujba
Pavecernitel Mari........c.oooviiiiiiiiiiiiiiiiic e, 9
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9. Anul liturgic

486 Mutarea ritualului Inaltarii Cinstitei Cruci dupa

Dumnezeiasca Liturghie....................... 271
489 Savarsirea pomenirilor la praznicul

InAlArii CINStitel CIUCT. vvvvveeeeeeeeeeeeeeeeee e, 283
497 Nuntiin ziua Inaltirii Cinstitei Cruci......................... 300
417 Corectarea troparului ,Mantuieste, Doamne, poporul

Tau... biruintd Impadratilor...”.............cooiivvviiiiee.. 58
450 Corectarea stihirei a doua de la

Vecernia Sfantului Dimitrie..............cococoiiiiiiin 178
449 Legatura pericopelor Apostolului si Evangheliei

cu sfintii praznuiti............ooooo 162
431 Pericope duble la sfintii din Minei............................ 102
427 Pericope ale altor evanghelisti in perioada lui Luca............. 86
423 Legatura dintre pericopele lui Luca si perioada

inainte-praznuirii Craciunului.................oooo 78
429 Aliluarele Ceasurilor impdrdtesti de la

Craciun si Boboteaza............cooooviiiiiiiiiiiiiiii 92
441 Prochimene inainte de lecturile biblice la Vecernia

Craciunului — Bobotezei..................oo, 143
471 Alternarea stranelor la catavasiile duble..................... 228
448 Pericopa inchindrii magilor la Liturghia Craciunului.......... 160
430 Citirea impreuna a evangheliei lui Zaheu si a

apostolului Duminicii @ 32-a.............o.coo, 97
424 ,Rodismos” la pomenirea evanghelistului Ioan (8 mai)....... 82
466 Dezlegare la toate inaintea postului Sfintei Marii........... 214
469 Catavasiile praznicului Schimbarii la Fata................... 224

412 Mutarea sfestaniei de inceput de luna in timpul

sambetelor din Postul Mare...................cooin 36
423 Legdtura dintre pericopele apostolice si evanghelice

din Postul Mare si Pasti...........cccoovviiiiiiiiiiii, 78
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433

402

403

436
429
493

435
442
437-
438
440

439
427
469
434

405
485

415

Citirea impreund a Evangheliei Inchinarii Cinstitei

Cruci si a praznicului Buneivestiri.........................

Irmosul pesnei a 3-a din Triod din vinerea

saptamanii a 4-a a Postului Mare...........................

Irmosul pesnei a 6-a din Triod din vinerea

sdptamanii a 4-a din Postul Mare..........................
Apolisul Duminicii Floriilor.......................
Aliluarele Ceasurilor impdratesti din Vinerea Mare............

,Impartit-au...”, prochimenul Vecerniei din

Vinerea Mare — dacd se canta............cccovviiveininnnnn.
Doi talhari in Evanghelia Vecerniei din Vinerea Mare.........
Savarsirea inmormantarii in Vinerea Mare..............

Ecfonisul ,,Ca Tu esti imparatul pacii...” la

Utrenia din Sambata Mare........oooooeeeiieiiiiiiiinnan.

,(Prochimenul) De seara” la Vecernia din

Sambadta Mare..........cccoeviviiiiiiii
Prochimenul Vecerniei din Sambata Mare...................
Pericope ale altor evanghelisti in perioada lui loan.................
Catavasiile Inaltarii — Cincizecimii..............cccceee.....

,Pomeneste, Milostive” sau ,Cel ce prin adancul
intelepciunii...” in loc de ,Am vadzut lumina...” in

sambadta mortilor din Penticostar............................
Obiceiuri mortuare in Penticostar...............c.ccovve.n..

Intrare/vohod cu Evanghelie la Vecernia

plecdrii genunchilor...................

Praznuirea impreuna in Lunea Sfantului Duh a celei

de-a treia aflari a capului Sfantului Ioan Botezatorul.......

315
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10. Diverse

406 Pomenirea arhiereului

(, parintelui si arhiepiscopului”).............ooo 20
426 ,Pentru rugdciunile sfantului stapanului nostru”

cand arhiereul nu sta pe tronul sau............................. 85
425 Pomenirea staretei la ectenii..............cooveviiiiiiiiiiiinn 84
464 ,ainchinatorului (hagiului)” la pomenirea numelor....... 208
407 Inaltarea Panaghiei de citre un preot......................... 22

417 Corectarea cuvintelor , biruinta imparatilor”
in troparul ,Mantuieste, Doamne, poporul Tau”.......... 58
490 Troparul bisericilor cu hramul Invierii Domnului......... 284



