CATEVA PROBLEME LITURGICE LEGATE DE SLUJBA BOTEZULUI
SI RITURILE ADIACENTE, ABORDATE DIN PERSPECTIVA ISTORICA!

leromonah dr. Petru Pruteanu

Analizand atent Slujba Botezului si riturile adiacente dupd forma si continutul expus
in Molitfelnicul romanesc actual, ne confruntam cu o serie de probleme teologice si practice
carora, uneori, li s-au dat explicatii sau solutii unilaterale, pe alocuri contrare ideii pentru
care un element sau altul au fost concepute initial in cult. De aceea am hotdrat sa abordez
cateva dintre ele, in special din perspectiva istorico-liturgicd, si impreuna sa discutam pe
marginea lor. Tendinta de a specula pe marginea formei si a continutului actual, fara o
analiza a vechilor Evhologhii, dar si a altor surse istorice?, mi se pare deosebit de

periculoasa si fard sorti de izbanda.

Primul lucru de care trebuie sa tinem cont este faptul ca riturile baptismale de astdzi

au trecut prin urmadtoarele etape generale de dezvoltare:

a) o evolutie aproape continua a formei si continutului, incepand cu secolul II si pana
in secolul al XIV-lea, de obicei Botezul fiind legat de Liturghie, inclusiv in cazul copiilor;

b) ruperea Botezului de Liturghie (aproximativ in secolul al XIII-lea), transformarea
lui intr-o slujba particulara® si unirea diferitor elemente pre- si post-baptismale intr-o
singura randuiald (sec. XV-XVI), renuntandu-se la complexitatea lor de alta datd;

c) uniformizarea randuielii Botezului si a riturilor adiacente in toate Bisericile
Ortodoxe Locale (sec. XVI-XVII) — lucru la care a contribuit in mare masurd aparitia editiilor
tiparite a Molitfelnicului, desi aceasta uniformizare, ca si In cazul Liturghiei si a altor
randuieli de cult, nu s-a facut dupa cele mai bune manuscrise si nu in baza unui consens
pan-ortodox sau macar regional, ceea ce justificd pastrarea unor particularitdti locale ale

randuielilor.

In continuare voi prezenta randuiala actuala a Slujbei Botezului si a riturilor adiacente,
aducand unele explicatii de ordin istoric si liturgic la anumite elemente ale randuielii. Iata

deci ce avem 1n Molitfelnicul romanesc de astazi*:

! Referat sustinut la Simpozionul teologic organizat de Facultatea de Teologie Ortodoxa din Sibiu — 7 iunie 2011.
2 A se vedea bibliografia indicata la sfarsitul acestui studiu. De obicei, in notele de la subsol, nu am mai repetat editiile si
informatii cu referire la bibliografia folosita.
3 in special dupad secolul al XIlI-lea Tainele Bisericii, inclusiv Tmpérté@irea (care e Taina Sinaxei prin excelenta) au fost
vazute ca rituri particulare, rupte de aspectul comunitar al Bisericii.
* Molitfelnic, Ed. IBM BOR, Bucuresti, 2002.
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I. ,Randuiala in ziua intai, la femeia lauza”, care a devenit, in timp, primul rit pre-
baptismal, chiar daca denumirea ei nu reflecta o legdtura cu candidatul la Botez, ci doar cu
mama acestuia. In prezent randuiala este alcituitd din urmatoarele elemente:

a) O randuiala speciala de sfintire a apei, pe care o giasim doar in Molitfelnicul
romanesc®, despre care si parintele prof. Ene Braniste, recunoaste cd este o particularitate
locald recentd, dar aproba si ,legalizeaza” citirea ei, facand trimitere la faptul ca si grecii
stropesc casa nou-ndscutului cu apa sfintita.® Nu s-a precizat insa ca grecii fac aceasta
stropire cu ,,agheasmd micd” (obisnuitd)’, iar rugdciunea din Molitfelnicul nostru este de
fapt o randuiala prescurtata a sfintirii ,aghesmei mici” si nu o sfintire a unei ape speciale,
ajungandu-se chiar la unele speculatii precum cd femeia nu ar putea fi stropitd cu agheasma
obisnuita din cauza ,necurdtiei”. O astfel de interpretare putea fi cauzata si de descrierea
oarecum confuzad pe care o face Sf. Simeon al Thessalonicului (11429) acestui ritual, cand
spune ca ,[preotul] binecuvintind apa cu semnul crucii, in vederea dummnezeiescului Botez,
stropeste casa, pecetluind si pruncul... ca sd fie pizit pand la mantuitorul Botez”, fara sd spuna
nimic de stropirea mamei.® Dar inainte de aceste cuvinte, tot Sf. Simeon spune ca , rugindu-
se pentru mantuirea mamei pruncului, preotul 1i dd ei si femeilor celor impreund cu dansa, din darul
si din apa sfintitd (agheasmd), le di voie si lucreze si de nimic sd nu fie oprite, si fie curate si fird
temere de ndlucirile vicleanului”.® Prin urmare, Sf. Simeon nu spune ca femeia lduza nu poate
fi stropitd cu agheasma sau sd bea din ea, si nici cd agheasma respectiva ar putea fi sfintita
printr-o rugaciune prescurtata (care, iata, a asteptat sa fie alcdtuitd tocmai in sec. XX de
romani), mai ales cd unii codici ai vremii vorbesc in acest caz chiar de agheasma de la
Boboteaza.™

b) Trei rugaciuni pentru mama (femeia lauza/ lehuza), una pentru moasa si inca
una pentru alte femei care au asistat la nastere. In primul rand, trebuie si precizim ca
aceste rugdciuni apar destul de tarziu in Evhologhiile grecesti (sec. XIV),!! iar introducerea

lor este legata de dorinta de a face rugaciuni pentru intdrirea fizicd a femeii care a nascut,

5 Studiind Molitfelnicele la care am avut acces, am observat cd aceasta rugdciune apare pentru prima data in Trebnicul de
la Chisindu — 1908 (cea mai bogatd editie a Molitfelnicului roméanesc, desi tiparitd Inca cu litere slavonesti), iar din perioada
interbelicd, In toate Molitfelnicele romanesti.

¢ Cf. Liturgica Speciald, Ed. ,Lumea credintei”, Bucuresti 2005, pp. 362-363. De fapt, acest manual are foarte multe lacune in
ce priveste abordarea istorica a Molitfelnicului, a se vedea mai ales la Cununie si Sf. Maslu unde informatiile de ordin
istoric lipsesc aproape cu desdvarsire.

7 Mai multe editii ale Molitfelnicului grecesc prescurtat (Mukpov EvxoAdylov) pun randuiala aghesmei mici inainte de
»+Rugdciunea pentru femeia lduza”, fard sa aiba vreo randuiald speciald de sfintire a apei (a se vedea editiile de la Athena
2004, 2007 s.a.).

8 Cf. Dialogul 59, (in , Tratat”, vol. I, Suceava 2002,) p. 107. Legdtura simbolicd a acestei ape sfintite cu cea a Botezului, pe
care o face Sf. Simeon aici, face parte dintr-un sir intreg de interpretdri simbolice pe alocuri exagerate si lipsite de realism
teologic, propriu acestui Sfant Parinte.

° Ibidem, Dialogul 58, p. 106.

10T FOUNDOULIS, Dialogurile 29-30, vol. I, Bucuresti 2008, pp. 66-69.

11 Ele nu apar in Codexul Barberini gr. 336 (sec. VIII) si s-au dezvoltat mai tarziu.
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dar mai ales de anumite perceptii mozaice fatd de necurdtia acestor femei si a celor care s-au
atins de ea (cf. Levitic, cap. 12). Aceste perceptii, asa cum vedem si din istoria randuielii, au
fost ignorate in primul mileniu crestin (in baza textului de la Galateni 4:9-10), iar in prezent
raman neintelese si oarecum justificat criticate de unii. In al doilea rand, observim ci din
cauza nasterilor la maternitate sau in alte institutii medicale specializate (unde mama cu
copilul sunt internati cateva zile), randuiala nu mai poate fi sdvarsita in ziua nasterii si la
casa pruncului nou-nascut. Pe de altd parte, rugdciunile , pentru moasd” si , pentru celelalte
femei care ridica pruncul” nici nu stii cui sa le citesti, intrucat femeile care asista la nastere
nu mai sunt persoane ocazionale, ci medici specialisti, care fac aceasta In virtutea unei
profesii pe care nu o considera dezonoranta sau ,spurcatd”’, ci din contra. Nu excludem
faptul cd introducerea acestor rugdciuni, insotite apoi si de stropirea casei si mamei cu
agheasma, ar putea fi legatd si de o prescriptie canonica extrem de dura si exagerata a Sf.
Nichifor Marturisitorul, care interzice alaptarea si chiar atingerea mamei de propriul copil,
daca acesta a fost botezat inainte de trecerea celor 40 de zile de curatire a ei,'? iar aceste
rugdciuni, aparute intr-o perioada cand tot mai multi copii (chiar sandtosi) se botezau
inainte de 40 de zile, sa fi fost citite pentru a-i permite mamei sa se atinga si sa-si alapteze
propriul copil inainte de curatirea ei deplina.’® Prin urmare, ramane de discutat cat de
importanta si justificatd este aceasta randuiala in prezent, cand nasterea si reabilitarea fizica
a mamei si copilului se fac in conditii de spital si nu se simte nevoia pentru careva rugaciuni
speciale ale preotului, iar moagele nici nu concep ca ar face un lucru care ar face-o
nevrednicd de a intra in bisericd — idee la care face trimitere rugaciunea pentru ele.

O alta intrebare foarte serioasa are legatura cu practica aproape generala de a nu mai
chema preotul la casa nou-ndscutului, ci de a lua aceasta apa sfintitd (considerata speciald)
de citre tatil sau bunica copilului, cu care ei singuri stropesc casa, mama si copilul. In acest
caz poate cd ar trebui sa reformuldm rugdciunea speciald de sfintire a apei, pe care daca tot
o avem, sa o adaptam in felul urmator: ,, Dumnezeule cel cu nume mare, Care faci minuni fird de

numadr, vino, Stipdne, la robii Tdi, care se roagd Tie, si, prin trimiterea Sfantului Tau Duh, sfinteste

12 Canonul 38 al Sf. Nichifor Marturisitorul (1828): ,De va naste femeia si pruncul este in primejdie de moarte, dupd trei sau cinci
zile sd se boteze acel prunc, dar se cuvine ca altd femeie botezatd si curata sa-l aldpteze; iar mama lui nici sd nu intre in dormitorul
unde este pruncul si in general nici sd nu se atingd de el, pind ce nu se va curati deplin dupd 40 de zile si nu va primi de la preot
rugdciunea.” Nu se stie In ce masura acest Canon a fost respectat vreodatd, dar este clar ca in majoritatea cazurilor, crestinii
de atunci pur si simplu nu aveau case atat de spatioase ca sa-si permita sd aiba dormitor special pentru copil in care mama
sd nu poata intra, nemaivorbind de dificultatea de a gdsi si, probabil si de a pldti, o doicd. Unii considerd aceasta prevedere
a Sf. Nichifor drept una misogind si inumand. Canoanele anterioare: 2 al Sf. Dionisie al Alexandriei (1264) si 7 al Sf.
Timothei al Alexandriei (1385) vorbesc doar despre oprirea de la impartasire a femeilor In perioada necuratiei lunare, dar
nu si despre neatingerea lor de altcineva.

13 Asa cum am vazut mai sus, deja in sec. XV Sf. Simeon al Thessalonicului avea o viziune mai liberald fatd de aceasta
,Mecurdtie” a femeii care a ndscut si considera ca dupa citirea rugdciunilor in ziua nasterii si stropirea cu Agheasma, mama
pruncului si femeile care au ajutat-o ,,de nimic sd nu fie oprite, si fie curate si fird temere de nalucirile vicleanului” (cf. Dialogul
58).
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apa aceasta (de trei ori). Si fi-o, cu puterea Duhului Sfint, ca si fie roabei Tale (N mamei) spre
curdtire de intindciunea trupeascd si spre izbdvirea de durerile pantecelui, spre vindecarea trupului si
a sufletului, spre indreptarea neputinciosului ei trup si spre iertarea pdcatelor. Iar pe pruncul care s-a
nascut dintr-insa feregte-1 de toatid fermecdtura, de toate rautatea, de duhurile viclene cele de peste zi
si cele de peste noapte, de slibiciune, de zavistie si de deochi, dupd mila Ta. Asa Doamne,
binecuvinteazi apa aceasta ca sd fie celor ce vor gusta din ea, sau o vor lua, sau se vor stropi, spre
curdtire, intdrire, vindecare si sfintire a caselor. Ci s-a binecuvintat si s-a preasldvit preacinstitul gi
de mare cuviintd numele Tiu, al Tatdlui si al Fiului si al Sfantului Duh. Amin.” Dupa cum se
poate observa, nu am facut altceva decat sa unesc intr-un anume fel rugdciunea prescurtata
de sfintire a apei cu a doua rugaciune pentru femeia lduzd, facand posibila citirea acestei
rugdciuni in ziua nasterii sau in urmatoarele 2-3 zile, cand apa chiar este necesard, dar poate
fi sfintita in absenta mamei si a copilului, dupa care sa fie dusa acestora de o terta persoana
fie la maternitate, fie deja acasa. Deci, fdcand o concluzie personald, consider ca atunci cand
femeia nagte acasa, preotul trebuie sad faca randuiala obisnuitd, cu cele trei rugaciuni pentru
mama (nu si cele pentru moasad), casa sd fie stropita cu agheasmd mica, indiferent ca este
sfintitd atunci sau mai nainte. Daca insa nasterile au loc la maternitate, iar randuiala
completd din Molitfelnic, asa cum am vazut, este imposibil de realizat, sa fie folositd de
acum Inainte rugaciunea prescurtata de sfintire a apei in forma adaptatd (dupa modelul de
mai sus sau altul asemdnadtor), mai ales cd intentia reformuldrii propuse mai sus, nu este de
a desfiinta vechea randuiala (care nici macar nu este chiar atat de veche), ci de a o adapta la
niste realitati care vor evolua continuu, fara a mai reveni la situatia de dinainte.

c) Cred céd tot aici trebuie sd amintim si de ,Rugaciunea cand leapada femeia”, care
se referd la mama care a pierdut pruncul, iar in practicd se citeste si femeilor care au avortat,
fird a exclude bineinteles Spovedania. In Molitfelnic, aceastd rugiciune este plasatd dupa
,randuiala imbisericirii”, fiind consideratd probabil o rugaciune specialad de intrare a acestor
femei in biserici. In text ins3, ca si in cazul rugéciunilor la femeia lduza, preotul cere:
,curdteste-i intindciunea, vindecd-i durerile, daruieste-i sandtate trupului si sufletului; scap-o de
neputintd si de slabiciune si o curiteste de toatd intindciunea cea trupeascd si de tot felul de dureri ale
pantecelui ce vin asupra ei. Si prin mila ta cea multd, o scoald pe ea, intdrindu-i neputinciosul ei trup
si o ridicd din patul in care zace...”. Toate acestea arata clar ca e vorba de situatia ce urmeaza
imediat avortului spontan sau premeditat si nu de perioada de 40 de zile, mai ales ca
rugaciunea nu face nicio trimitere la intrarea in biserica si, in acest caz, femeia care a pierdut
pruncul va intra in bisericd fard o rugaciune speciala.!* Dacd, insa, o astfel de rugaciune se

crede a fi necesara, trebuie sa se alcatuiasca una noud, intrucat cele 2 care se citesc mamelor

4 Pana prin sec. IX sau chiar XI, astfel de rugdciuni oricum nu existau, nici mdcar pentru femeile care au ndscut (vezi si
explicatiile de mai jos).
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la 40 de zile nu sunt valabile in aceste cazuri, pentru ca fac trimitere la primirea Sfintelor
Taine, or Canoanele prevad oprirea de la impdrtasire a femeilor care au pierdut pruncul,

inclusiv a celor care l-au pierdut fara voia lor'®>, nemaivorbind de cele care au facut avort.

II. ,Rugdciune la insemnarea pruncului, in a opta zi, cind i se pune numele”,
intalnita deja in Codexul Barberini gr. 336, exact cu acelasi continut, dar despre care avem
marturii inca din sec. III-IV'. Scopul primar al acestei rugaciuni la opt zile nu era de a pune
un prenume copilului, ci de a-i da numele [mare] de crestin (a se vedea si textul rugdciunii),
iar odata cu aceasta i se dadea si un prenume (nume mic), preferabil tot al unui crestin, dar
putea fi si unul pagan, pentru ca primul nume il sfintea pe al doilea. Dupa aceasta
rugdciune, pruncii erau numiti ,crestini nebotezati - apamntiotov xooTIAvoV”, aceasta si
pentru ca ei erau nascuti din pdrinti crestini, lucru care nu este lipsit de importanta (cf. I
Corintheni 7:14). Cu timpul, numele de crestin a fost vazut mai degraba ca un nume al
religiei si nu un nume personal, ca in unele acte martirice'’, iar intreg accentul, chiar
teologic, a cdzut pe acest prenume's, care a inceput sa se spund si la administrarea diferitor
Taine.” Trebuie sd mai precizam ca in primele secole nu se obisnuia schimbarea numelor
pdgane ale celor care veneau sd se crestineze, iar de prin sec. IV-V, crestinii incep sa prefere
doar nume crestine sau devenite crestine,?’ desi exceptii au fost dintotdeauna si ele nu au
fost condamnate de Bisericd.?!

Trebuie sa mai precizam ca, dacd ,rugaciunea la punerea numelui” nu se citeste in a
opta zi de la nastere?, ea trebuie neapadrat cititd tnainte de slujba Botezului pentru ca, asa
cum am precizat mai sus, aceasta nu se refera doar la punerea prenumelui, ci are si o
importanta teologicd foarte mare: din acest moment candidatul la botez se numara intre
crestini si este Insemnat cu semnul Sfintei Cruci. Acest rit, impreund cu cel de la 40 de zile,

marcheaza introducerea candidatului in prima treapta a catehumenatului.?

III. ,Randuiala imbisericirii la 40 de zile” reprezinta un nou rit pre-baptismal care, in

Molitfelnicul romanesc, a fost plasat in mod gresit abia dupa Botez. Chiar si parintele prof.

15 Cf. Canoanele 21 si 23 Ancira, 2 si 8 ale Sf. Vasile cel Mare.
16 ALMAZOV, Mcmopus uurionocaedosanuii Kpewerus u Muponomasarus, p. 124.
17 Sf. Mc. Tarah — 12 octombrie; Sf. Mc. Orest — 10 noiembrie; Sf. Mc. Acachie — 7 mai s.a.
18 Vezi mai multe detalii la ALMAZOV, pp. 136-151.
19 Grecii, de exempluy, nici in prezent nu spun numele primitorului atunci cand se impartasesc cu Sf. Trup si Sange.
2 Cf. ALMAZOV, pp. 136-151.
21 O exceptie In acest sens o reprezinta varianta araba a Canoanelor Sinodului I Ecumenic (Canonul 13), care interzice
punerea de nume pagane celor botezati (cf. ALMAZOV, p. 139 + nota 4).
2 Traditia de a pune numele pruncilor in a 8-a zi vine de la evrei, care in acea zi, pe pruncii de parte barbateasca 1i , tdiau
imprejur”, ca semn al legdmantului lor cu Dumnezeu (cf. Facere 17:10; Levitic 12:3).
2 Despre aceasta vezi: A. TKRAUEHKO, , Bouepkosaenne”, in [19, volumul 9, pp. 495-496.
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Ene Braniste, care a contribuit la aceastda mutare, recunoaste cd textul rugdciunilor se refera
la pregdtirea pre-baptismala si In cazul citirii lor dupa Botez (cum se face in general in
Biserica Ortodoxa Romand), mai multe expresii ale rugdciunilor — in special din cele 3
pentru prunc — ar trebui adaptate. Nedumerirea marelui liturgist roman se reducea la
intrebarea: ,,cum poti imbiserici pe cel care nu este botezat?”.?* Mai logic ar fi insd se ne
intrebdm: ,la ce bun sa-1 imbisericim pe cel care prin Botez si Mirungere este deja membru
deplin al Bisericii?”. $i ca sd nu ne impotmolim in intrebdri retorice, trebuie sa vedem care
este structura si sensul acestei randuieli. Observam ca ea este compusa din trei elemente:

a) Doua rugaciuni pentru mama pruncului (una principala si alta de plecare a
capetelor), care vorbesc despre deplina ei curatire trupeascd, adapostirea in Sfanta Biserica
si Invrednicirea de a se impdrtasi cu Sfintele Taine. Aceste rugaciuni apar in manuscrise
incepand cu sec. XI%, desi ideea de rugaciune pentru mama in a 40-a zi am intalnit-o si la Sf.
Nichifor Mdrturisitorul in sec. IX (cf. Canonul 38), dar Codexul Barberini gr. 336 (sec. VIII) si
alte manuscrise din acea perioadd au o singura rugdciune, pentru prunc (diferita de cele din
prezent), dar niciuna pentru mama. Analizand textul acestor rugdciuni, observam ca ele nu
au doar scopul de a curdti femeia de Intindciunea trupeasca, ci si de a-i da dezlegare pentru
impartdsire. La momentul aparitiei acestor rugdciuni, crestinii se spovedeau destul de rar si
doar in cazul pacatelor grave, dar se impartaseau destul de des, fara a primi de fiecare data
dezlegari sau binecuvantari.?® Totusi, dupa o perioada de ,necuratie”, mai ales in contextul
unor interpretari atat de dure ca cea a Sf. Nichifor Marturisitorul, se simtea nevoia unor
rugdciuni speciale de dezlegare pentru impartdsirea cu Sfintele Taine. As preciza si un
aspect practic: daca rugdciunea nu se rosteste exact la 40 de zile, ci intr-o alta zi, cred cd ar
trebui sa facem o micd modificare in text si sd spunem , la plinirea acestor [...] zile”, fara sa
precizam exact numadrul lor. Sau poate chiar sa punem de acum Inainte numeralul
~patruzeci/40” intre paranteze, ca sa fie citit doar daca rugaciunea se face exact la 40 de zile.

b) Trei rugdciuni pentru prunc, dintre care prima reprezinta continuarea fireascd a
celei de-a doua rugdciuni pentru mama pruncului (incepe asa: ,Si pe acest prunc...”), iar
celelalte formeaza un grup clasic din doua rugaciuni, dintre care prima este principald, iar a
doua este de plecare a capetelor, desi nu-i clar cui se spune , Capetele voastre Domnului si le
plecati”, pentru ca dacd acest plural are in vedere mama si copilul (dar asa ceva nu vedem in
textul rugdciunii), oricum copilul nu intelege indemnul diaconului si, respectiv, nu-si va
pleca capul, ca sa nu mai zicem ca participarea diaconului doar pentru a spune aceste

cuvinte intre primele si ultimele doud rugdciuni ale intregii randuieli este lipsita de logica si

2 Cf. Liturgica Speciald, ed. cit., p. 365.
2% ARRANZ, Usbparinvie couurenus no Aumypzuxe: Tauncmea Busanmuiickozo Eexorozus, vol. I, p. 283.
2 Aceastd practica existd si in prezent in Bisericile de limba greaca.
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a fost consemnatd stereotipic. Scopul acestor rugdciuni este de a infatisa pruncul ca ofranda
si multumire lui Dumnezeu?, dar si de a-1 face catehumen pe cel care urmeaza sa se boteze
atunci cand va dori el sau pdrintii lui?® Este vorba de fapt de prima treaptd a
catehumenatului, care putea dura pana la 2-3 ani®, daca nu apdreau motive care sa
urgenteze botezul 3 In aceasta perioadd, catehumenii, numiti si ,ascultdtorii” (&xQowpevot
/ audientis), intrau in biserica si ascultau slujbele, inclusiv Liturghia, pana la momentul
concedierii lor (,,Cati sunteti catehumeni, iesiti!”), apoi cand erau suficient de pregatiti, erau
trecuti in a doua faza a catehumenatului, asupra lor savarsindu-se ultimele rituri pre-
baptismale, iar la Sarbatoarea care urma — cel mai des in Sambadta Pastilor, dar si la Craciun,
Boboteaza sau Cincizecime — acestia erau botezati. Toate acestea nsa le vom detalia mai jos.
c) Ducerea in altar a pruncilor — element care a si generat confuziile legate de
,imbisericire”® si de mutarea intregului rit cand iInainte, cand dupd Botez. Izvoarele
liturgice din secolele VIII-XIII ne arata ca la 40 de zile dupa nastere, odata cu intrarea mamei
in bisericd, pruncii, desi inca nebotezati, erau trecuti prin Altar, indiferent de sex: cu fetele se
inconjura Sfanta Masa o singurd data si numai din cele trei laturi secundare (nu si in fata), iar
cu baietii aceasta era inconjurata de trei ori de jur imprejur.> Dupa cum observa renumitul
liturgist rus Alexandr Almazov, prin secolul al XIV-lea clericii deja nu mai admiteau
trecerea prin Altar a pruncilor nainte de Botez, ci o faceau imediat dupa Botez, citind totusi
rugdciunile pentru mama si prunc la 40 de zile.®® Daca insa Botezul era facut inainte de acest

termen, rugdciunile pentru prunc erau citite chiar nainte de Botez, trecerea prin altar —

2 O randuiald asemandtoare se practica si In Vechiul Testament (Levitic 12) si a fost indeplinit si de Mantuitorul Hristos
(Luca 2).

28 ALMAZOV, pp. 33, 105-113. Liturgistul rus demonstreaza cd starea de catehumen nu era legatd doar de Insusirea
invataturii de credintd, ci si de o serie de acte liturgice (rugdciuni, punerea mainilor, binecuvantarea cu semnul Crucii s.a.)
care se savarseau treptat asupra catehumenului, pand in ziua Botezului. In aceasta ordine de idei, Sf. Simeon al
Thessalonicului spune despre ziua a 40-a: ,,'Ex tote Aowmov pév Peépog éwval katnxovpevov — Din acest moment pruncul
este catehumen” (PG 155:208-212, apud ARRANZ, p. 285).

2 Cf. ALMAZOV, pp. 55-66. Despre un termen de 2-3 ani vorbesc mai toate vechile izvoare, in special cele din sec. IV, dar
chiar si in sec. VI, impdratul Iustinian hotarase o perioada de catehizare de 2 ani pentru anumite popoare pagane care
veneau la crestinism, intrucat acestia deseori se intorceau la vechile rataciri (cf. Novela 144). Unele scrieri vorbesc si de
perioade de la 8 la 40 de zile pentru catehizare, ceea ce este mai aproape de practica apostolicd, dar in Biserica acest termen
a fost fixat deja pentru a doua treapta a catehumenatului.

% Biserica accepta, iar uneori chiar recomanda botezarea copiilor, dar nu-l impunea la anumite varste. In sec. III Tertulian
(De baptismo, 18) insista chiar pe amanarea Botezului copiilor, iar Sf. Grigore Teologul recomanda botezarea acestora la
varsta de 3 ani (Oratione 40; PG 36, col. 400), , pentru ca acestia cat de cat sa poata auzi si repeta cuvintele Tainei, iar daca
nici atat, cel putin, sa o inteleagd imaginar”. Aceastd recomandare a fost tinutd panad prin secolul al IX-lea, cand se
generalizeaza botezul la 40 de zile sau la catva timp dupa acest termen, dar nu mai inainte, decat in caz de urgenta (cf.
ALMAZOV, pp. 586-596).

% De la éxkAnotdoat — ,,a ibiserici”; n—m = imbisericire.

2 M. XEATOB, C. ITIPABAOAIOBOB, , borocayxxenne PIIL B X-XX BB.”, In I12, Tom PIILI, p. 490. Liturgistul grec L.
FOUNDOULIS spune ca in Grecia si in prezent, pruncii de parte barbateasca intra in altar chiar si daca nu sunt botezati (cf.
Dialogul 85, vol. I, p. 158).

3 ALMAZOV, pp. 482-490.



imediat dupa Botez, iar rugdciunile pentru mama — la 40 de zile. Aparent, cele trei elemente
ale randuielii sunt separate unul de altul, dar acest lucru nu reprezintd o inovatie, practica
fiind consemnata si de Sf. Simeon al Thessalonicului.?* Asadar, este bine ca ea sa fie urmata
si In prezent asa incat, trecerea prin altar a pruncilor sau a maturilor abia dupa Botez nu
trebuie sa atragd dupa sine si deplasarea intregii randuieli dupa slujba Botezului, chiar daca
in Molitfelnic toate cele 3 elemente descrise mai sus sunt vizute ca un tot intreg. In unele
Biserici Ortodoxe, tot mai mult se contureaza ideea ca la 40 de zile sa se faca randuiala din
Molitfelnic cu imbisericirea numai pana in fata Sfintelor Usi, iar dupa Botez, pruncii — atat
de parte barbateasca, cat si femeiasca — sa fie trecuti prin Altar ca odinioara. Nu este clar
insa daca si femeile botezate la maturitate pot fi trecute prin altar, chiar dacd Biserica
Ortodoxda Romana are deja o practica asemdndtoare la sfintirea bisericilor, cand toti cei

prezenti, inclusiv femeile, trec prin altar.

IV. Randuiala inaintea Sfantului Botez, care se face In pridvor si consta din:
yrugaciunea la facerea catehumenului”, 4 rugaciuni de exorcizare®, lepadarea de Satana si
unirea cu Hristos, si marturisirea Simbolului de Credinta — elemente care au inceput sa se
dezvolte incd din secolul al II-lea, iar din secolul al IV-lea s-au generalizat ca rituri pre-
baptismale obligatorii.*

Prin urmare, intreaga randuiald savarsita in prezent inainte de , binecuvantarea mare”
a Botezului (, Binecuvintati este impdratia...”), tineau de ultima faza a catehumenatului si mai
ales de ziua care preceda Botezul, stabilita de obicei ca zi de post aspru, de unde si practica
actuald a ajundrii in Vinerea Mare si in ajunul Craciunului si Bobotezei. Si ca sa ne fie totul
clar, trebuie sa descriem pe scurt toata aceasta pregdtire pre-baptismala.

Cu cateva sdaptamani inainte de marile sarbatori in care se facea botezul de obste,
catehumenii care s-au pregdtit teoretic si practic pentru primirea Tainei, treceau in a doua si
cea mai importanta faza a catehumenatului, numita a ,celor pentru luminare” (oi mog to
dotiopa / pwtilouevol / competentes), iar aceasta se fdcea prin ,rugdciunea la facerea
catehumenului: [n numele Tiu, Doamne...”. Dacd e s abordim cazul clasic al botezului

pascal, izvoarele istorico-liturgice aratd ca in primele doua saptamani ale Postului Mare (cf.

3 Cf. Dialogul 60, vol. 1, p. 108.

% Anumite rugdciuni sau randuieli de exorcizare apar incepand cu sec. II, iar rugaciunile de acum, dupa analiza teologica
si filologica a textului, apartin Sf. Vasile cel Mare. Se pare cd initial, citirea exorcismelor nu era obligatorie, dupa care,
tinand cont si de perioada prelungitd a catehumenatului, ele se citeau mai ales pentru a izgoni ispita necredintei sau a relei
credinte. Deja in sec. V, Sf. Diadoh al Foticeii, dezvoltand invatatura Périntilor de dinainte, dd o interpretare teologica mai
profunda starii duhovnicesti a omului Inainte si dupa Botez, legitimand indirect obligativitatea citirii exorcismelor asupra
tuturor. Dar chiar si asa, in cazul Botezului savarsit In graba, fard citirea exorcismelor, randuielile liturgice nu prevad
citirea lor deja dupa Botez (dacd pruncul traieste), desi un astfel de obicei se practica.

% Cf. ALMAZOV, pp. 48-51, 221-240. in »Traditia Apostolica” si in alte descrieri vechi, observdm ca madrturisirea de
credintd se fdcea odata cu intrarea in apa Botezului.

8



Canonul 45 Laodiceea) catehumenii din prima treaptd se inscriau in lista candidatilor, in
prezenta parintilor sau vecinilor, care dddeau marturie despre viata lor?. In a treia duminica
din Postul Mare li se dddea raspunsul daca acestia erau sau nu acceptati la Botez in acel an;
apoi se inchinau la Sfanta Cruce (duminicd, luni, miercuri si vineri In saptdmana a IV-a
Postului Mare)® si incepeau un proces didactic mai intens, care culmina cu invdtarea
Simbolului de Credinta si a explicatiei lui. Tot incepand cu sdptamana a IV-a, mai exact de
miercuri, se spuneau pentru aceasta categorie o ectenie si o rugdciune aparte, pe care o
intalnim si astdzi in Liturghia Darurilor Inaintesfintite®. In fiecare zi de joi a Postului Mare
(de fapt numai in saptamanile V, VI si VII), ei trebuiau sa se prezinte in fata episcopului sau
preotului, pentru a prezenta ceea ce au invdtat pe parcursul saptamanii (cf. Canonul 46
Laodiceea), urmand ca in Vinerea Patimilor sd fie citite exorcismele si lepadarile — aceasta
incheind practic catehumenatul lor?®, iar in Sambata Mare (la Liturghia de dupa masa), toti
candidatii Inscrisi pe lista pentru acel an erau botezati.*!

In anumite perioade si locuri, exorcismele se citeau intreaga Saptidmana a Patimilor de
cdtre preoti, iar in Vinerea Mare de catre episcop — in total de 8-10 ori.*> Simbolul de
Credinta era si el rostit de 3 ori* dar dupa separarea Botezului de Liturghie si

transformarea lui intr-o slujba particulard, randuiala propriu-zisa a Botezului a inceput sa

% DIONISIE AREOPAGITUL, Despre ierarhia bisericeascd, II, 2-5, p. 74. Pana prin sec. V, cand se botezau preponderent
oameni maturi, nasul avea mai mult rolul de garant al bunei intentii si a unei vieti corespunzatoare a candidatului la Botez.
Deci nasul dddea marturie despre trecutul si prezentul finului sdu, fard careva angajamente clare de viitor, iar de prin
secolul al VI-lea, cand s-a generalizat pedobaptismul, nasul a capatat rolul de invatator al credintei si de garant pentru
viitorul finului. In scopul responsabilizdrii nagilor, In Apus acestia erau pusi uneori sd dea un jurdmant, iar in Rasarit s-a
dezvoltat ideea de inrudire spirituald intre nas si fin. (Almazov, p. 611-624).

3 De aici vine si obiceiul de astazi de Inchinare la Sfanta Cruce. Pe atunci el era strict legat de catehumeni si nu era unul
general. Se pare cd tot datoritd acestui eveniment, iIn Duminica a IlI-a a Postului Mare, se citeste pericopa de la Marcu, cap.
8, despre asumarea Crucii (M. ARRANZ, op. cit., pp. 288-289).

% Ecteniile pentru ,cei cdtre luminare”, iIn a doua parte a Postului Mare, se punea nu doar la Liturghia Darurilor
Inaintesfintite, ci si la cele ale Sf. Ioan Guri de Aur si Vasile cel Mare, adici si in sdmbete si duminici. Cu timpul insa, ele
au devenit o relicva pastrata doar In Liturghia de peste saptdmand a Postului Mare.

40 M. XKEATOB, A. TKAYEHKO, , Beaukas ITlatauna”, in [19, vol. 7, p. 422.

4 Timp de o sdptdmand, cei nou-botezati erau numiti luminati (pwtioouévog): atat in sens spiritual, dar si pentru ca
trebuiau sa poarte timp de o saptdmana haina alba de la Botez si sa se impartaseasca zilnic cu Sfintele Taine, iar In a opta zi
a li se stergea fruntea de Sfantul Mir si erau dezbrécati de haina alba. Dupa aceea, inca o perioada anumitd, ei erau numiti
neofiti (vedpvtoc) si nu puteau sa avanseze foarte curand in trepte clericale (cf. I Timotei 3:6 si mai multor Canoane).

4 5f. SIMEON AL THESSALONICULUI, Dialogul 61, vol. I, p. 109. Ioannis FOUNDOULIS aminteste si de Codicii Sinai 966
si Cutlumus 343, care mentioneaza acelasi lucru. Mai mult decat atat, liturgistul grec mentioneaza o hotdrare a patriarhului
Ioan al Constantinopolului din 1376, care deja validase citirea o singurd datd a exorcismelor, care a atras dupa sine si
rostirea Crezului o singura data, dar se pare cd Sf. SIMEON AL THESSALONICULUI nu stia de aceasta hotdrare sau nu-i
dadea importanta (Dialogul 249, vol. II, pp. 232-233; vezi si ALMAZOV, pp. 184-185).

4 A se vedea si DIONISIE AREOPAGITUL, Despre ierarhia bisericeascd, 11,7, p. 75. Daca respectivii candidati proveneau din
anumite grupadri eretice sau dintre iudei si musulmani, ei trebuiau sa se lepede in public si de invdtaturile gresite ale
acelora, iar pentru primirea lor existau niste randuieli speciale, care din motive neclare au fost scoase din Molitfelnicul
romanesc.
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fie precedatd, in aceeasi zi, de toate elementele abordare in acest subcapitol (IV), iar Crezul a

inceput sd fie rostit o singurd data — ceea ce, bineinteles, nu este o greseala.

V. Randuiala Slujbei Botezului, care pana prin secolele XII-XIII era, de reguld, legata
de Liturghie, dupa care a fost redactatda ca o randuiald separata, destinatd oficierii
particulare. Ea este constituita din: rugdciune la dezbricarea candidatului*, binecuvintarea mare,
ectenia mare cu cereri speciale pentru sfintirea apei si botezul candidatului, rugdciunea preotului
pentru sine insugi, rugdciunea de sfintire a apei, rugdciune la sfintirea uleiului, ungerea candidatului
cu ,undelemnul bucuriei”, intreita afundare a botezului si imbrdicarea in haina luminatd. Studiul de
fatd nu ne permite abordarea aprofundatda a fiecarui element, de aceea am hotarat sa
analizam doar cateva dintre ele.

a) Rugdciunea la sfintirea apei baptismale®, care e compusa din 3 parti, dintre care
prima coincide cu cea din rugaciunea la sfintirea Aghesmei mari de la Boboteaza, a doua
parte vizeaza anume apa baptismala (unica in felul ei), iar a treia se refera la persoana care
urmeaza si fie botezatd. Insasi practica sfintirii apei baptismale, asa cum aflim de la Sf.
Vasile cel Mare*, este una foarte veche, chiar daca cele mai vechi madrturii apar abia la
inceputul secolului al Ill-lea, iar unele dintre ele sunt foarte vagi.*” Primele marturii clare
despre sfintirea apei baptismale le avem din secolul al IV-lea*® si tot de atunci avem si
primele texte ale unor astfel de rugaciuni in Evhologhiul lui Serapion de Thmuis (cap. 7) si
in Constitutiile Apostolice (VII, 43). Incid din vechime, rugdciunea la sfintirea apei
baptismale era insotitd de binecuvantare, cddire, suflare, dar si de ungerea sau chiar
turnarea de ulei sfintit in ea, iar In Antiohia secolelor IV-V in apd se turna chiar Sfantul

Mir®, in timp ce In Apus, in aceeasi perioadd, apa era binecuvantata cu Crucea®.

4 Toate vechile izvoare vorbesc despre dezbracarea completa a candidatului la Botez si imbracarea acestuia abia la iegirea
din cristelnitd. La mai multi Périnti intlnim chiar comparatia acestei goliciuni cu cea a lui Adam dupa cadere, iar
imbrdcarea cu ,haina luminoasd” inseamna redarea starii celei dintai a lui Adam (cf. Sf. Chiril al Ierusalimului, Cateheza II
mistagogicd, 2-3, pp. 347-348).

% Acest capitol este prezentat dupa articolul parintelui Mihai JELTOV, Bodoocssuerue, in 19, vol. 9, pp. 140-148;

4 Cf. Despre Sfantul Duh, cap. 27.

47 Cf. Traditia Apostolicd, cap. 21 (sec. III) spune: , [episcopul] sa se roage mai intai asupra apei”, farad insa sd dea si alte detalii
cu privire la aceasta rugaciune sau la modul sfintirii apei (vezi: Petru BUBURUZ, Sfintul Ipolit Romanul si , Traditia
Apostolica”, Chiginau 2002, p. 244). $i Sf. Irineu de Lyon (1 202) spune cd iertarea pacatelor la Botez se da , prin apa sfintita
si prin chemarea Domnului” (cf. Fragm. Gr. 33 (32)), desi aceasta se poate intelege in sensul larg al sfintirii firii apelor prin
Botezul lui Hristos in Iordan, de care se vorbea pe larg in acea perioadd: vezi la Ignatie Teoforul (Efeseni 18:2) si la
Tertulian (Despre botez, 4). Unii scriitori bisericesti din secolul al III-lea considerau cd obiceiul sfintirii apei a fost preluat de
la eretici (Cf. Iren. Adv. haer. 1. 21. 6; Clem. Alex. Exc. Theod. 82).

4 Cf. Cyr. Hieros. Catech. 3. 3; Greg. Nyss. Or. catech. 33, 34; Ambr. Mediol. De myst. 4. 19; idem. De Spirit. Sanct. 1. 7. 88;
idem. De sacr. 1. 5. 15; Aug. In Ioan. 80. 3.

4 Cf. DIONISIE AREOPAGITUL, Despre ierarhia bisericeascd, 4, 10.

%0 Cf. Aug. Serm. 352. 1. 4.

10



Evhologhiile ortodoxe contin doud rugdciuni de sfintire a apei baptismale: una mai
extinsa — ,Mare esti, Doamne si minunate sunt lucrurile Tale... /| Méyac ei, Kvpte, kai
Oavuaota ta Epya Lov...” si una mai scurta — , Doamne, Dumnezeule Atottiitorule, Ficitorule a
toatd zidirea vazutd si nevizutd... /| Kopie 0 ©cog 0 TavTokpaTwp 0 TAONS KTIOEWS 0pATIG TE

4

Kal dopatov mAdotnc..”. Ambele rugaciuni sunt cunoscute in majoritatea traditiilor
liturgice necalcedoniene si, prin urmare, dateaza de prin secolul al VI-lea sau chiar de la
sfarsitul secolului al V-lea.’! In prezent, prima rugiciune este trecutd in Molitfelnic ca
rugdciunea obisnuitd de sfintire a apei baptismale, iar a doua e trecutd in randuiala pe scurt
a Botezului. In vechime inss, Molitfelnicul reda ambele rugéciuni in slujba obisnuits a
Botezului (pentru cd una prescurtata nici nu exista), dand preotului libertatea de a alege pe
care dintre ele doreste sa o citeasca.>

La siro-iacobiti, prima rugdciune este folosita, intr-o forma usor modificatd, doar la
sfintirea apei de Boboteaza, iar la Botez este folosita a doua rugdciune. Acest lucru i-a facut
pe unii specialisti sa creada ca si in Bizant, prin sec. VI (de cand, din pdcate, nu avem nici un
manuscris de Evhologhiu bizantin) se folosea doar a doua rugdciune, iar prima, mai
dezvoltata, era folosita la Boboteaza. Altii insa considera ca a doua rugdciune este de origine
siriacd, iar prima este de origine capadociana si ambele sunt la fel de vechi, preluand
elemente una de la alta inainte de a ajunge In varianta finala. Cert este ca in secolul al VIII-
lea, cand s-a redactat Codexul Barberini (gr. 336), a doua rugdciune nu era in uz sau poate
cd nu era cunoscuta in Sudul Italiei (unde s-a scris codexul), apoi din secolul al X-lea apare
iardsi In manuscrise ca rugaciune alternativa, iar de prin secolul al XVI-lea este indicata
pentru ,randuiala pe scurt a Botezului”.

Analizand structura rugdciunii a doua, cunoscuta In versiunile greaca si siriaca,
observdam cateva parti: in introducere este laudat Dumnezeu Creatorul (praefatio si
anamneza), apoi se cere binecuvantarea apei (epicleza),® dupa care rugdciunea se intrerupe
brusc si nefiresc la cuvintele: ,,...cd am chemat Doamne numele Tdu, cel minunat, slivit si
infricogitor pentru cei potrivnici”. De fapt, Molitfelnicul nostru, imitand unele editii ale

Trebnicului slavonesc, nu a fixat si indicatia care aparea de obicei la sfarsitul acestei

51 In Evhologhiul editat de J. GOAR (p. 370), autor al primei rugéciuni este considerat Sofronie, patriarhul lerusalimului
(sec. VII), iar a doua, dupa parerea mai multor specialisti, apartine lui Sever al Antiohiei. in general, patriarhul monofizit
Sever a avut o contributie substantiala la dezvoltarea cultului rdsaritean, dar din cauza condamnarilor sobornicesti, cele
mai importante realizdri, printre care se pare ca este si Liturghia Darurilor Inaintesfintite, au fost puse pe seama altor
autori sau considerate drept anonime.

%2 Vezi urmatoarele manuscrise grecesti si slavonesti: PHB. Gr. 226, sec. X; Athen. Gr. 662, XIII 8.; PHB. I'masd. 21, sec. XIII-
XIV; BAH. 13. 6. 3, sec. XVI.

8 Liturgistii au observat asemanari izbitoare ale structurii acestei rugaciuni cu structura Anaforalei. La copti si etiopieni,
care au introdus In rugaciune (ei o folosesc pe a doua) si imnul ,Sanctus”, succesiunea parintilor este chiar identica cu cea
a Anaforalei. Este important sa retinem céa cererile de mijlocire (,,intercessio”), asa cum vom vedea mai jos, sunt diferite la
sfintirea apei Bobotezei si la cea baptismald, or ignorarea acestui elemente a dus la mai multe deductii si practici gresite.
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rugdciuni, aceea de a continua citirea textului trecand la cuvintele: ,,...Sd se zdrobeascd sub
semnul chipului Crucii Tale toate puterile cele potrivnice...” din prima rugdciune (,Mare esti
Doamne...”).?* Anume in aceastd parte avem exorcismele apotropaice si diferite cereri
pentru candidatul la Botez, care nu pot lipsi In nici un caz, pentru ca rugaciunea nu este
doar de sfintire a apei, ci si de mijlocire (intercessio) pentru candidat®, iar acest element este
total diferit de cel din rugaciunea de la Boboteaza*®, chiar dacd inceputul lor este identic.
Iata de ce, contrar deductiilor liturgistului grec Ioannis Foundoulis™ si practicii aproape
generale in Basarabia, nu se admite folosirea aghesmei Teofaniei pentru a boteza pe
cineva®, ci trebuie de fiecare data sa sfintim apa dupd randuiala baptismald, indiferent ca
punem introducerea de la rugaciunea din randuiala obisnuitd sau de la randuiala
prescurtata. Cel mai probabil, si in vechime, cand candidatii se botezau la Praznicul
Teofaniei, la randuiala obigsnuitd de sfintire a apei se adauga partea finala a rugaciunii de la
slujba baptismald, mai ales cd in acea epocd se constatd o buna cunoastere a importantei
acestor elemente si, botezandu-se zeci sau chiar sute de oameni, acestia nu puteau fi lipsiti
de mijlocirile speciale pentru ei, care se regdsesc doar in aceasta rugdciune. Si daca folosirea
aghesmei de la Boboteaza in ritul baptismal ar fi admisd, aceasta ar fi trebuit sa fie indicat
chiar in Molitfelnic, macar ca exceptie, mai ales ca obiceiul pastrarii aghesmei mari pentru
tot anul este unul foarte vechi, iar turnarea ei in cristelnita ar usura slujirea preotului si ar
scurta slujba relativ lunga pentru pruncii mici si plangaciosi.

b) Rugdciunea la sfintirea , untdelemnului bucuriei”, care in Molitfelnic apare ca o
rugdciune secundara® a celei de sfintire a apei baptismale. Pana prin secolul al VI-lea,
folosirea untdelemnului si a mirului baptismal era diferita in lumea crestini. In Egipt si
Apus, untdelemnul pre-baptismal era folosit la ungerea catehumenilor si era legat de

exorcisme, iar in apa baptismald era turnat putin Sfant Mir; dupa Botez se facea si ungerea

% A se vedea manuscrisele: PHB. Gr. 226; Athen. Gr. 662; PHB. I'masd. 21 s.a. Molitfelnicul de la Alba Iulia din 1689
(reeditat si comentat in 2009 de pr. Dumitru VANCA) prevede ceva asemanator, numai ca indica continuarea rugaciunii ca
o chestiune optionala; vezi pp. 270-271.

5, Arati-Te, Doamne, in apa aceasta si dd acestuia care se boteazd si se schimbe prin ea, si lepede pe omul cel vechi, stricat de poftele
ingeldciunii, si sd se imbrace n cel nou, care este tnnoit dupd chipul Ziditorului sau, ca, fiind impreund-sadit cu asemdnarea mortii
Tale prin Botez, sd se facd pirtas invierii Tale si pazind darul Sfantului Tau Duh si sporind agezamdntul harului, sd ia plata chemdrii
celei de sus si sd se numere cu cei intdi-nascuti inscrisi in cer, intru Tine, Dumnezeul si Domnul nostru, lisus Hristos.”

% ,Fd apa aceasta izvor de nestriciciune, dar de sfintenie, dezlegare de pdcate, vindecare de boli, diavolilor pieire, indepdirtare puterilor
celor potrivnice, plind de putere ingereascd. Ca toti, cei ce se vor stropi si vor gusta dintr-insa, si o aibd spre curitirea sufletelor si a
trupurilor, spre vindecarea patimilor, spre sfintirea caselor si spre tot folosul de trebuinta.”

7 A se vedea Dialogul 136, vol. L, p. 251.

% Poate ca acest lucru era admis doar In cazuri de botez urgent, cand este permis de a folosi si apa obisnuitd si, In acest caz,
oricum agheasma mare sau chiar si micd, e mai mult decat apa simpla.

5 In Evhologhii, rugaciunile de plecare a capetelor reprezints, de obicei, al doilea element (mai scurt) al unei perechi de
rugdciuni si vine sd completeze prima rugaciune. Uneori in a doua rugaciune apare ideea de rdspuns al lui Dumnezeu ce
vine ca urmare a cererilor din prima rugdciune (cf. ARRANZ, vol. I, p. 340).
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cu Sfantul Mir.® In Siria, dupé descrierea lui Dionisie Areopagitul, episcopul, ajutat de
preoti, sdvarsea ungerea trupului cu ulei, dupa care ,curdta apa prin sfinte invocdri si o
desdvdrsea printr-o intreitd turnare a preasfantului mir in chipul crucii”. Dupa intreita afundare,
episcopul pecetluia neofitul ,, cu mirul cel prea dumnezeieste sfintit si-I declara de acum vrednic de a
se Tmpdrtdsi cu prea desdvdrsitoarea Euharistie”®. Biserica din Constantinopol, preluand traditia
liturgica capadociana in care Sfantul Mir era folosit abia dupa Botez,® a stabilit urmatoarea
randuiald: ungerea cu untdelemn era facuta de preoti, ajutati de diaconi sau diaconite (in
cazul botezului femeilor); o parte din ulei se turna in cristelnita ca pecetluire a sfintirii apei,
idee care deriva din structura si locul rugaciunilor®; iar Sfantul Mir a ramas sd fie folosit
doar pentru pecetluirea neofitului, desi ideea turnarii acestuia in apa inainte de afundare
arata mai clar simultaneitatea ,nasterii din apa si din Duh”.%

Tot in legaturda cu rugdciunea uleiului baptismal intadlnim doua probleme de ordin
practic: una vizeaza mai mult Biserica Rus3, iar alta este mai generala. Inca de prin secolul al
XVlI-lea, din lipsa uleiului de masline (asa cum cere traditia si chiar textul rugaciunii), rusii
au Inceput sa ungd doar anumite pdrti ale trupului cu ulei si nu intreg trupul. Mai mult
decat atat, au ajuns sa sfinteascad periodic o anumita cantitate de ulei, pe care-1 pastreaza ca
si Stantul Mir, intr-o sticluta speciald, iar ungerea candidatilor se face nu cu degetul, ci cu un
miruitor special, pentru mai mult fast, dar si pentru a face cat mai mare economie de ulei.®

O altad problema legatd de rugaciunea sfintirii uleiului se referd la cuvintele , cei care se
ung cu credintd sau vor si gusta din el”, pentru cd in prezent acest untdelemn este folosit doar
pentru ungere si turnare in cristelnitd, dar nu si ca produs alimentar. Acelasi Ioannis
Foundoulis crede cd, din moment ce rugaciunea contine aceasta expresie, inseamna ca uleiul
care ramanea de la aceasta ungere era luat acasa pentru a fi consumat in alimentatie.®® Dar,
asa cum remarca liturgistul occidental Miguel Arranz, nu existd nicio marturie istorica sau
liturgica care sa confirme faptul ca undeva vreodata s-ar fi consumat acest ulei baptismal®”
si lucrurile nu sunt chiar atat de simple. Se stie cd in vechime erau mai multe rugaciuni de
binecuvantare a uleiului baptismal si ca acestea proveneau din traditii diferite si se foloseau

cu ocazii diferite. Dintre acele rugdciuni, cea aleasa pentru Slujba bizantind a Botezului (cf.

0 Cf. ALMAZOV, pp. 268-272. Deja prin sec. VII, in Apus, uleiul nu mai era folosit doar la exorcismele pre-baptismale, ci si
pentru ungerea inainte de Botez.
¢t DIONISIE AREOPAGITUL, Despre ierarhia bisericeascd, II, 7, p. 75. Stantul SIMEON AL THESSALONICULUI considera
cd autorul Areopagiticelor confunda uleiul cu Sfantul Mir (cf. Dialogul 31). De fapt Sf. Simeon a cunoscut foarte putin
istoria cultului si tocmai de aceea comentariile sale uneori nu pot fi acceptate, din cauza ca face abuz de simbolisme, in
detrimentul realismului liturgic.
62 Cf. Canonul 48 de la Laodiceea, anul 343.
6 ARRANZ, vol. I, p. 340
o ARRANZ, vol. I, pp. 324, 341.
% ALMAZOV, pp. 280-282.
% Dialogul 169, vol. II, pp. 43-44.
% ARRANZ, vol. L, p. 340

13



Codex Barberini gr. 336) si prezenta pana astdzi nu pare a fi cea mai potrivita, ea fiind legata
mai mult de exorcisme, decat de Botez, la care nici nu face referinta, desi ar fi trebuit. La
Sfantul Maslu insd, in prima din cele 7 rugdciuni principale, a fost introdus un pasaj dintr-o
veche rugaciune pentru uleiul baptismal, care pare mult mai potrivita. Iata un fragment din
acea rugdciune: ,Cd a stralucit in inimile noastre lumina cunostintei Unuia-Ndascut Fiului Tiu, de
cdnd S-a ardtat pentru noi pe pamant si cu oamenii impreund a vietuit. Si celor ce L-au primit, le-ai
dat putere sd se facd fiii lui Dumnezeu prin baia nasterii din nou, daruindu-ne infierea si
facandu-ne pdrtasi biruintei asupra diavolului. Pentru ci n-ai binevoit a ne curati prin singe, ci
ai dat si in untdelemnul sfintit chipul Crucii, ca sd ne facem noi turmd lui Hristos, preotie
impadrdteascd, neam sfant, curdtindu-ne cu apd si sfintindu-ne cu Duhul cel Sfant... Facd-se,
Doamne, untdelemnul acesta, untdelemn de bucurie, untdelemn de sfintenie, imbricaminte
impdrdteascd, pavdzd puternicd izbdvitoare de toatd lucrarea diavoleascd, pecete
nestricatd, bucurie a inimii, veselie vesnicd. Ca si cei care se vor unge cu untdelemnul acesta
al innoirii, si fie de temut pentru cei potrivnici si sd striluceascd in strilucirile sfintilor Tii,
neavind Intindciune ori prihand; sd fie primiti in odihna Ta cea vesnicd si sd ia plata chemdrii celei
de sus”. Despre faptul ca acest fragment de rugaciune nu are nimic comun cu Sfantul Maslu,
s-a scris deja,® iar acum a venit momentul sa redescoperim acest text ca unul ce vorbeste
foarte clar de uleiul baptismal, din care nu se bea, ci se foloseste doar pentru ungere.

In concluzie, imi permit s& lansez ipoteza ci compilatorii randuielii noastre baptismale
au preferat o rugdciune mai scurtd, dar pentru un alt ulei, care probabil era destinat si
consumului alimentar. Au fost insa ldsate la o parte alte rugdciuni, mult mai potrivite, chiar
daca mai lungi, iar ulterior ele au fost folosite pentru a dezvolta primele doua rugaciuni de
la Maslu sau pur si simplu s-au pierdut. in prezent, suntem pusi in fata unei alegeri simple:
ori renuntam la expresia ,,vor gusta din el”, pentru ca din acel ulei nu se bea, ori folosim o
altd rugaciune mai potrivita, asa cum am demonstrat cd exista.

¢) Intreita afundare si formula de botez sunt elementele principale ale intregii slujbe
baptismale. Formula de botez® a cunoscut de-a lungul timpului mai multe variante (nu prea
diferite), ultima modificare a ei constand din introducerea cuvantului ,Amin” dupa fiecare
afundare.” In ce priveste insi actul intreitei afundéri in ap4, acesta este unul foarte disputat
intre crestini, intrucat romano-catolicii ,boteaza” prin turnare sau chiar stropire, iar

protestantii printr-o singura afundare (dupa vechea practica apuseana din sec. VI-X"), desi

% A se vedea studiul nostru despre istoria Slujbei Sfantului Maslu, www.teologie.net
0 Tn original: BanttiCetatr 6 S5ovAog Tov Ocov (6 detvar) €ic 10 dvoua Tov Ilatpdc, kai tov Yiov, kat Tov Ayiov [Tvevuatog,
Aunv.
7 Desi acel ,Amin” dupa fiecare afundare este Intalnit sporadic si in primul mileniu, traditia bizantind nu l-a preluat, iar in
Biserica Rusd el incepe sd apara constant incepand cu Trebnicul de la Moscova din 1623, de unde a fost preluat si de
romani. O istorie extinsa a formulei de Botez avem la ALMAZQOV, pp. 322-349.
T ALMAZOV, pp. 299-302.
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Canonul 50 Apostolic si vechile izvoare liturgice vorbesc clar de 3 afundari. Aceasta
diferenta de rit justifica Intr-o anumita masura nerecunoasterea botezului eterodox de catre
ortodocsi’?, chiar daca si ortodocsii, in baza Didahiei”, recunosc botezul prin turnare, dar
numai daca acesta este sdvarsit in caz de imposibilitate de a face intreita afundare si
nicidecum ca o reguld. Pentru Apus insa, exista mai multe dovezi istorice de recunoastere
neconditionata a Botezului prin turnare, care deja in secolele V-VI nu mai era privit ca o
exceptie, cum este pana astdzi in Rdsarit.”* Pentru noi afundarea completd in apd este legata
de simbolismul baptismal al participdrii noastre la moartea, ingroparea si invierea
Domnului (cf. Romani 6:3-11), in timp ce sdvarsirea botezului doar prin turnare inseamna
ignorarea simbolismului mortii si invierii, si mutarea intregului accent doar pe aspectul

curatitor al Tainei.”

VI. Pecetluirea cu Sfantul si Marele Mir, vazuta de scolastici ca o Taina distincta de
Botez, este de fapt ,,0 singurd Taind” cu acesta. Din cauza ca romano-catolicii savarsesc (si
inteleg) Mirungerea distincta de Botez’, iar invatatura lor despre "Sfintele Taine" a marcat
extrem de mult dogmatica ortodoxa din ultimele 5-6 secole, si la noi s-a crezut ca
Mirungerea este ceva distinct de Botez — ceea ce este fals. Botezul in apa si Mirungerea, ca
impartdsire a Duhului Sfant, constituie impreuna "nasterea din apa si din Duh" (cf. loan 3:5)
la care suntem chemati. fncepénd cu Sfintii Apostoli (Fapte 8:14-17; 19:2-6) si continuand cu
Sfintii Parinti, aceste doud acte erau vdzute doar impreund, ca "taind a ilumindrii", "a
initierii" sau pur si simplu "a Botezului", implicand sine qua non Mirungerea.”” Acest lucru
este clar vazut si In Molitfelnic, unde Mirungerea este inclusa in randuiala Botezului fard a
constitui o randuiald distinctd, desi incercdri de separare s-au facut, mai ales prin secolele

XVII-XVIIL? Insusi cuvantul "pecete — odoayic (odoayic dwoedag IMveduatog Ayiov)"

72 Vezi Pr. G. METALLINOS, , Mirturisesc un botez”, gr. — Athena 1983; engl. — Athos 1994. Renumitul profesor grec, in baza
Canoanelor si a scrierilor Sfintilor Parinti, exclude recunoasterea botezului romano-catolic si, In general, eterodox.

7% Didahia, cap. 7: Asa si botezati: dupi ce i-ati nvitat, botezati-i in numele Tatdlui si al Fiului si al Duhului Sfant, in apd vie. Daci
nu avefi apd curgitoare, atunci botezati-i in altfel de ape, dacid nu aveti apd rece, folositi apd caldd. Dacd nu aveti nici un fel de apd,
turnati apd de trei ori pe cap, ,,in numele Tatalui Fiului si al Duhului Sfant.”

7 ALMAZOV, pp. 304-310, 318. De prin sec. XIV-XV, in Rusia a inceput sa se practice o forma mixtd de botez: afundarea
pand la gat a pruncilor, apoi turnarea apei cu mana peste cap, probabil pentru a evita un eventual inec.

75 Cf. Sf. CHIRIL AL IERUSALIMULUI, Cateheza II mistagogici, Bucuresti 2003, pp. 348-350.

76 A se vedea mai jos, in capitolul urmator.

7 ALMAZOV, p. 361. Mai mult decat atat, acelasi Almazov (pp. 380-387) considera ca deja spre sfarsitul sec. I ,punerea
mainilor” a fost inlocuitd cu Mirungerea. Despre aceasta ne relateaza varianta copta a Didahiei, iar ideea in sine nu trebuie
sd ne mire, pentru ca Apostolii intr-adevdr erau indreptdtiti din punct de vedere practic sd instituie Mirungerea ca
desavarsire a Botezului, iar insdsi materia mirului nu le era deloc strdind. Si iIn Vechiul Testament se pregatea Mir pentru
anumite acte de cult (Iesire 30:23-38), iar spre sfarsitul primul secol crestin Ioan Teologul vorbeste relativ clar despre
Mirungere (I Ioan 2:20,27).

78 Mai multe Molitfelnice (grecesti, slavonesti si romanesti) din aceasta perioada pun Inainte de rugaciunea Mirungerii o
noud binecuvantare mare si 0 noud ectenie mare, cu cereri speciale, incercand sd sublinieze caracterul de Taina de sine
stdtdtoare a Mirungerii. Din fericire aceasta inovatie nu a rezistat.
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inseamna pecetluirea a ceva ce exista (deja); si se poate chiar face comparatia dintre un
document si pecetea/stampila acestuia.

Unii au crezut ca prin Mirungere se impartagesc "cele 7 daruri ale Duhului Sfant", dar
trebuie sd precizam ca: a) Rugdciunea de dinainte de Mirungere nu vorbeste despre
impdrtdgirea a careva daruri (la plural), ci doar despre pecetluirea Botezului si invrednicirea
de impadrtasirea cu Sfintele Taine.”” Mai precizam ca "pecetea” este, in cazul nostru, ungerea
cu Sfantul si Marele Mir in semnul Crucii. b) "Cele 7 daruri ale Sfantului Duh" (cf. Isaia 11:2)
trebuie interpretate simbolic, pentru ca darurile Sfantului Duh sunt infinite si ele se revarsa
si se retrag omului, si chiar omenirii in general, dupa cum voieste Dumnezeu, tinand cont si
de faptele noastre. Acest lucru nu are o legaturd directa cu Mirungerea. Duhul Sfant poate
da aceste (7) si multe alte daruri chiar si oamenilor nebotezati sau catehumenilor, asa cum a
facut-o si in Vechiul Testament. E libertatea Lui de a o face. Mirungerea insa se refera la
darul mantuirii care vine prin Botez si care nu se sterge. Iar daca crestinul ortodox cade in
vreo erezie, la intoarcerea lui in sanul Bisericii Ortodoxe i se innoieste doar pecetea, prin
Mirungere.

Cu anumite concluzii teologice despre Mirungere voi reveni mai jos, iar acum vreau sa
precizez ca in trecut, in special la Constantinopol, Mirungerea se facea doar pe frunte (sau
cel mult pe frunte, ndri, ochi si urechi), iar stergerea Mirului avea loc abia dupd o
sdptamana,® iar In acest rastimp, copiii mai ales, purtau o cdciulitd speciald (scufie /
KOUKOUALOV) pentru a evita profanarea ,pecetii”.®! Dupa ce in secolele XV-XVI s-a
generalizat obiceiul pecetluirii pe mai multe parti ale trupului (dupa modelul ungerii cu
,untdelemnul bucuriei” si al Mirungerii in alte traditii locale), stergerea mirului insotita de
3 rugdciuni, a inceput sd se facd in aceeasi zi, desi la Sf. Simeon al Thessalonicului vedem

descrisd Incd vechea traditie Constantinopolitana.

VII. Prin sec. XVI, cand Botezul era deja rupt de Liturghie, randuiala baptismala, care
pana atunci se termina cu imnul , Cdti in Hristos v-ati botezat...”,®? a Inceput sa se contureze
ca o slujba de sine statdtoare, ce nu se putea incheia brusc, fara un sfarsit logic, determinat si
de riturile care mai trebuiau ficute. Intre Mirungere si stergerea Mirului au fost plasate
citirile biblice din Apostol (Romani 6:3-11) si Evanghelie (Matei 28:16-20), iar ultimul rit al

Botezului a devenit cel al tunderii, care in mod surprinzdtor, apare odata cu generalizarea

7 Asupra acestui aspect insista Dionisie Areopagitul, Sf. Nicolae Cabasila si alti Parinti ai Bisericii, dar si rugaciunea
Mirungerii.

80 ARRANZ, vol. I, p.360.

81 Sf. SIMEON AL THESSALONICULUI, Dialogul 68, p. 120.

82 Atunci avea loc si Intrarea Mica a Liturghiei si restul randuielii euharistice.
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pedobaptismului si simultan cu primele mentiuni ale tunderii monahale.?3 Aceasta ne obliga
la o0 abordare stiintifica mai complexa, care sa depdseasca interpretdrile simbolice ale acestei
tunderi.

Tncepem cu constatarea ca romano-catolicii au doua Mirungeri: una imediat dupa
botez, sdavarsita de preot (signatio / signaculum spirituale — lat.); si alta, numitd , confirmare”,
care se face la varstd de 7-12 ani de citre episcop (confirmare / perficere - lat.).5 Insasi ideea de
confirmare apare prin secolele V-VI, in legdtura cu pedobaptismul si, in prima faza se facea
prin punerea mainilor episcopului si tundere.®s In secolele IX-X, tunderea a fost inlocuitd cu
0 a doua Mirungere, dupa care aceasta a fost ridicata la rang de Taina de sine stdtatoare. In
acelasi timp, Mirungerea facutd de preot imediat dupa Botez isi pierduse, absolut
nejustificat, din importanta si nu a intrat in sistemul scolastic al Tainelor. Atunci cand
ortodocsii au preluat ,sistemul de 7 Taine” de la Apuseni (sec. XIII-XV), vazand cata
importantd dau romano-catolicii acestei confirmari, incat nici nu impartdsesc pruncii pana
atunci, au facut confuzia intre confirmare si Mirungerea baptismala,® incercand sa dezvolte
si in Rasarit ideea ca Ungerea cu Sfantul Mir ar fi o Taina aparte.

De fapt, prin secolele V-VII, cand tocmai lua amploare pedobaptismul, si rasaritenii
aveau un fel de confirmare, care se facea fie prin punerea mainii preotului, fie prin tundere,
aceasta din urma, dupd o talcuire a Sf. Simeon al Thessalonicului, avand sensul unei
peceti.¥” De reguld, aceasta se facea la varsta de 10-12 ani, ca o dovada personald si deja
constienta a credintei celor botezati la varsta prunciei.®® Desi ideea confirmarii personale a
credintei era una foarte buna si necesard, se pare ca in Rasdrit, spre deosebire de Apus, ea
nu a avut niciodatd un caracter obligatoriu, ajungand nu numai sa fie ignoratd, ci si uitata.®
Iata de ce primele manuscrise de Evhologhiu ajunse la noi (sec. VIII-IX), vad tunderea

pruncilor ca pe un rit optional si fara vreo legaturd cu Botezul, dar facand totusi trimitere la

83 DIONISIE AREOPAGITUL, Despre ierarhia bisericeascd, VIII-IIL3, p. 95.

8 Prof. Hans-Jiirgen FEULNER, Tauncmesa Kpeuerus u Muponomasanus 6 sanadnoi mpaduyuu do VIII 6., pp. 7-11. Contextul
generalizarii Confirmarii in Occident e destul de complex, dar studiul nostru se limiteaza la practica liturgica bizantina.

8 Despre aceasta avem o prima marturie In Sacramentariul Sf. Grigore cel Mare (cf. ALMAZOV, p. 438), care putea sa
imprumute acest obicei de la bizantini, mai ales ci a locuit o vreme la Constantinopol. in sec. IV Sf. Athanasie cel Mare
vorbea incd despre tunderea parului la copii ca despre un obicei pagan al elinilor (PG 28, col. 720).

8 fn capitolul 69 al Dialogurilor Sf. Simeon al Thessalonicului, unde este combatutd practica romano-catolica, se vede o
lipsa de cunoastere a riturilor apusene si o abordare a lor ,,din auzite”. O astfel de carenta o aveau si apusenii, iar toate
acestea s-au vazut mai mult in polemicile dintre Rasarit si Apus din sec. IX-XVI si, cu precadere, la Sinodul de la Ferrara-
Florenta. Deci Sf. Simeon nu stia ca romano-catolicii au doud Mirungeri, iar acest lucru nu se invata nici in Facultatile de
Teologie Ortodoxa.

87 Cf. Dialogul 67, p. 119. Bineinteles, nu e vorba de pecetea Mirungerii, ci de tunderea in semnul crucii, pentru ca rasdritenii
nu practicau la aceasta confirmare Mirungerea, iIn timp ce la apuseni ungerea cu Sf. Mir este o particularitate mai largd, din
moment ce este Intalnita si la hirotonia In preot si episcop. Pe de alta parte, in Rasarit practica Mirungerii la hirotonie nu a
existat niciodata si totusi, pana la schisma de la 1054, cele doua traditii isi recunosteau reciproc hirotoniile. Poate asa se
explica si lipsa unor reactii ale rasdritenilor la aceastd dubld Mirungere post-baptismala in Apus.

8 C. AKMINWVH, Yun Kpewernus u Muponomasanus 6 6usanmutickoil Aumypzuueckoi mpaouuu, p. 6.

8 {n Rusia, o astfel de tundere s-a ficut pana prin sec. XIII, numai ca varsta la care ea se facea a fost coborata la 3-4 ani.
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acesta. Asa cum arata si prima rugdciune la tundere, aceasta era inceputd de preot, apoi
continuata de nas. Prin secolul al XIll-lea, ca urmare a unor interpretari simbolice date
acestui rit (menite, probabil, sa inlocuiasca conceptiile pagane inca persistente cu referire la
tunderea pruncilor la anumite varste), ritul tunderii era deja legat de Botez si se fdcea
imediat dupa Mirungere, inainte de punerea scufiei pe cap.” La redactarea finald a slujbei
Botezului (in sec. XVI), tunderea a fost mutatda dupa stergerea Mirului asa cum e mai corect
sa fie, facandu-se chiar si in cazul botezului maturilor.

In concluzie, istoria acestui rit aratd clar ca tunderea trebuie ficutd doar pruncilor®?, nu
si celor care se boteazd la maturitate, iar in cazul in care preotul nu are ce sa tundd la unii
prunci, el poate citi doar a doua rugaciune pentru punerea mainii, ceea ce ar fi suficient,

chiar daca simbolismul tunderii parului pare a fi ignorat.

Daca e sa fac o concluzie generala a acestui studiu istorico-liturgic asupra unor
elemente ale slujbei Botezului si a riturilor adiacente, pot spune ca cercetdrile la aceasta
tema 1n liturgica romaneasca sunt abia la inceput. Nici nu mi-am propus sd scriu un tratat
exhaustiv, ci am vrut sa provoc discutii si sa explic, atat cat mi-a fost cu putinta, anumite
elemente neclare. Sper cd in timpul apropiat, se va gasi cineva care sa scrie 0 monografie
care sd ia In calcul toata bibliografia moderna legata de subiect, precum si diferitele aspecte
practice, care de obicei scapa teologilor de birou, dar ii framanta pe slujitorii de rand ai

Tainelor lui Dumnezeu.

% Cf. Codex Barberini gr. 336, unde ritul tunderii apare la categoria: ,Rugaciuni la diverse ocazii”, apud , Canonul
Ortodoxiei”, vol. I, Deisis 2008, pp. 1000-1001.

1 Cf. Joannis FOUNDOULIS, Dialogul 155, vol. II, pp. 14-15.

%2 Din toata slujba de astdzi a Botezului, doar cele doua rugaciuni de la tundere vorbesc clar despre prunci/copii.
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importante si editiile tiparite, inclusiv cele moderne;

5. AZIMA3OB A., Uctopust unaonocaegosaumii Kpemenns n Muponomasaums, Kasans, 1884, 779
pag;*®

6. C. AKMHIIMH, Yna Kpemenns n MuponoMasanms B BU3aHTUVCKOV AMTYPIMYIecKON Tpasnmmm, //
Referat citit la Conferinta teologica internationala ,Invatitura Ortodoxa despre Tainele Bisericii”, Moscova
(13-16 noiembrie 2007);

7. APPAHII Muxana SJ.,, WMsOpamnble coumHenms no /Aurypruke: TammcrBa BusamTuiickoro
EBxoaormus, 5 romos, Puum-Mocksa, 2003-2006;%

8. BRANISTE Ene, Pr. Prof., Liturgica speciald, Ed. Lumea Credintei, Bucuresti, 2005;

9. BUBURUZ, Pr. Petru, Sfantul Ipolit Romanul si Traditia Apostolica, Chisinau, 2002, 264 pag.;

10. CABASILA, Nicolae, Despre viata in Hristos, traducere de Prof. Dr. Ene Braniste, Ed. a II-a , IBMBOR,
Bucuresti, 1997.

11. CHIRIL al Ierusalimului, Cateheze, Ed. IBMBOR, Bucuresti, 2003;

12. DIONISIE Areopagitul, Despre Ierarhia Bisericeascd, trad. rom. in volumul: ,Opere complete”, Ed. Paideia,
Bucuresti, 1996;

13. AMUTPEBCKII A.A, Esxoaornon IV-ro seka Ceparmona, enmckona Tmyurckaro, Kues 1894;

14. AMUTPEBCKVMI A.A, OmmcaHue AUTYpIUYecKUX PYKOIUCeN XPAaHIIUXCs B OMOAMOTEKax
IIpaBocaasHoro Bocroka, vol. I: Kiev, 1895; vol. III: Petrograd, 1917;

15. FEULNER Hans-Jiirgen, Tamucrsa Kpemeris n Muponomasanmus B 3anaaHoi Tpaguoym Ao VIII s,
/| Referat citit la Conferinta teologica internationala ,,fnvé’gétura Ortodoxa despre Tainele Bisericii”,
Moscova (13-16 noiembrie 2007);

16. FOUNDOULIS Ioannis, Dialoguri liturgice, vol. I-V, Ed. Bizantina, 2008-2011.

17. )KEATOB Mmuxana, Bogoocssimenne, in [Ipasocaasnas Dunukaoneans (I1D), vol. 9, pp. 140-148;

18. JKEATOB Mmuxana si ITPABAOAIOBOB C., borocay:xkenmne PIIII B X-XX BB, In IID, Tom PIILI, pp.
485-517;

19. EGERIA (Silvia), Pelerinaj in locuri sfinte; editie bilingva, Ed. Galaxia Gutemberg, 2009. A se vedea si Pr.
Dr. Marin Braniste, insemnirile de cilatorie ale pelerinei Egeria; tezd de doctorat, in rev. Mitropolia
Olteniei nr. 4-6/1982, pp. 225-292;

% La pp. XII-XVI (in introducere), Almazov da o lista de cateva zeci de surse bibliografie pe care le-a cunoscut si la care a
avut el acces in 1884, dar cea mai mare contributie consta in prezentarea manuscriselor grecesti si slavonesti care contin
Slujba Botezului si riturile adiacente. De atunci incoace, la tema Botezului, s-au scris alte zeci de carti si studii foarte bune.
% Remarcam cd In aceastd lucrare exceptionald sunt analizate textele mai multor manuscrise (originale) de baza ale
Evhologhionului: Barberini gr. 336 — secolul al VIII-lea; Bessarion, ms. Grottaferrata gr. Gb1, XI — secolul al XI-lea; Euchologion
Strategios, ms. Coislin gr. 213 —anul 1027; Ms. Athenae gr. 662 — secolul al XIII-lea; Euchologion Porfirius, ms. S. Peterburg gr. 226
— secolul al X-lea; Ms. Sevastianov-Rumiantsev gr. 474 — secolele al X-lea—al XI-lea; Ms. Sinai gr. 959 + multe alte texte editate in
diferite colectii de manuscrise, precum cele ale lui A. Dmitrevski, F.E. Brightman, C.A. Swaison, P. Trempelas si alte
Evhologhii.
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21.

22.

23.

24.
25.

26.

27.

28.

GOAR Jacob, Euchologion sive Rituale Graecorum complectens ritus et ordines divinae liturgiae, Paris
16671, Venetia 1730%

ICA Ioan jr., diacon (editor), Canonul Ortodoxiei, vol. 1: Canonul Apostolic al primelor secole, Ed. Deisis
/ Stavropoleos, 2008, 1040 pag.;

MAKARIOS Simonopetritul, leromonahul, Triodul Explicat. Mistagogia timpului liturgic, trad. rom., Ed.
Deisis, Sibiu 2000, 559 pag.;

SIMEON al Thessalonicului, Dialoguri sau Tractat asupra tuturor dogmelor noastre ortodoxe..., trad.
Toma Theodorescu, Buc., 1865 si reeditat in 2 volume la Suceava, 2003;

SCHMEMANN Alexander, Din apa si dun Duh. Studiu liturgic al botezului, Ed. Symbol, 1992.

STREZA Laurentiu, Mitropolit, Botezul in diferite rituri liturgice crestine, (teza de doctorat), Bucuresti,
1985;

PARENTI Stefano & VELKOVSKA Elena, L' Eucologio Barberini gr. 336, Bibliotheca «Ephemerides
Liturgicae Subsidia» no 80, Edizioni Liturgiche, Roma 20003

ITAPEHTU Credano, Prof., MecTHbIe OObI9aM B TPaAUIIMSIX COBEpIIEHMsI TaMHCTB B BusaHTim:
KocraanTnaonoan, bavxamit Bocrok, IOxnas Utaansa // Referat citit la Conferinta teologica inter-
nationala ,,fnvé’gétura Ortodoxa despre Tainele Bisericii”, Moscova (13-16 noiembrie 2007)

A. TKAYEHKO, , Bortepkosaenne”, in [19, volumul 9, pp. 495-496.
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