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Analizand atent Slujba Botezului si riturile adiacente dupa 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 hotarat sa abordez istoric, liturgic si textual fiecare element in
parte, iar acolo unde am considerat de cuviin{d, am venit cu unele propuneri de
imbunatdtire a textului liturgic in directia revenirii la sensurile primare ale
rugaciunilor si riturilor. Tendinta de a specula pe marginea formei si a confinutului
actual, fara o analiza a vechilor Evhologhii, dar si a altor surse istoricel, in special al
celor mai vechi decat primele Evhologhii pastrate, mi se pare deosebit de
periculoasa si fara sorti de izbanda.

Primul lucru de care trebuie sa tinem cont este faptul ca riturile baptismale de
astazi au trecut prin urmatoarele etape generale de dezvoltare:

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

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

c) uniformizarea randuielii Botezului si a riturilor adiacente in toate
Bisericile Ortodoxe Locale (sec. XVI-XVII) - lucru la care a contribuit in mare
masura aparitia editiilor tiparite a Molitfelnicului. 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

1 A se vedea bibliografia indicata la sfarsitul acestui studiu. De obicei, in notele de la subsol, nu am mentionat editiile si informatii
cu referire la bibliografia folosita.

2 {n special dupi secolul al XIlI-lea Tainele Bisericii, inclusiv impirtisirea (care e Taina Sinaxei prin excelenti) au fost vizute ca
rituri particulare, rupte de aspectul comunitar al Bisericii.
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justifica pastrarea unor particularitagi locale ale randuielilor si, partial,
indreptateste revizuirea unor elemente discutabile.

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 editiile actuale ale Molitfelnicului romanesc3:

I. ,Randuiala in ziua intai, la femeia lauza”, care a devenit, in timp, primul
rit pre-baptismal, chiar daca denumirea ei nu reflecta o legatura cu candidatul la
Botez, ci doar cu mama acestuia. In prezent randuiala este alcatuita din
urmatoarele elemente:

a) O randuiala speciala de sfintire a apei, pe care o gasim doar in
Molitfelnicul romanesc?, despre care si parintele prof. Ene Braniste, recunoaste ca
este o particularitate locala recentd, dar aproba si ,legalizeaza” citirea ei, facand
trimitere la faptul ca si grecii stropesc casa nou-nascutului cu apa sfintita.> Nu s-a
precizat Tnsa ca grecii fac aceasta stropire cu ,agheasma mica” (obisnuitd)®, iar
rugaciunea din Molitfelnicul nostru este de fapt o randuiala prescurtata a sfintirii
»aghesmei mici” si nu o sfintire a unei ape speciale, asa cum cred unii, ajungand
chiar sa spuna ca femeia nu ar putea fi stropita cu agheasma obisnuita in aceasta
perioada din cauza ,necuratiei”. O astfel de interpretare despre necesitatea unei
»ape speciale” putea fi cauzata si de descrierea oarecum confuza pe care o face Sf.
Simeon al Tesalonicului (11429) acestui ritual, cand spune ca ,[preotul]
binecuvdntdnd apa cu semnul crucii, in vederea dumnezeiescului Botez, stropeste
casa, pecetluind si pruncul... ca sd fie pdzit pand la mdntuitorul Botez”, fara sa spuna
nimic de stropirea mamei.” Dar inainte de aceste cuvinte, tot Sf. Simeon spune ca
,rugdndu-se pentru mdntuirea mamei pruncului, preotul ii dd ei si femeilor celor
impreund cu ddnsa, din darul si din apa sfintitd (agheasmd), le dd voie sd lucreze si

3 Molitfelnic, Ed. IBM BOR, Bucuresti, 2002 si 2013.

4 Studiind Molitfelnicele la care am avut acces, am observat ca aceastd rugiciune apare pentru prima datad in Trebnicul de la
Chisindu - 1908 (cea mai bogata editie a Molitfelnicului romanesc, desi tiparitd inca cu litere slavonesti), iar din perioada
interbelica, In toate Molitfelnicele romanesti.

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

6 Mai multe editii ale Molitfelnicului grecesc prescurtat (Mwkpov EvxoAdylov) pun randuiala aghesmei mici fnainte de
,Rugdciunea pentru femeia lauza”, fara sa aibad vreo randuiala speciald de sfintire a apei (a se vedea editiile de la Athena 2004,
2007 s.a.).

7 Cf. Dialogul 59, (in ,Tratat”, vol. I, Suceava 2002,) p. 107. Legdtura simbolica a acestei ape sfintite cu cea a Botezului, pe care o
face Sf. Simeon aici, face parte dintr-un sir intreg de interpretari simbolice pe alocuri exagerate si lipsite de realism teologic, asa
cum fi este specific acestui Sfant Parinte.
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de nimic sd nu fie oprite, sd fie curate si fdrd temere de ndlucirile vicleanului”.? Prin
urmare, Sf. Simeon nu spune ca femeia lauza nu poate fi stropita cu agheasma sau
sa bea din ea, si nici ca agheasma respectiva ar trebui sfin{ita printr-o rugaciune
speciald (alcatuita tocmai in sec. XX de romani), mai ales ca unii codici ai vremii
vorbesc in acest caz chiar de agheasma de la Boboteaza.’

Pe de alta parte, avand in vedere complexitatea si istoria intortocheata a
»2Slujbei mici de sfintire a apei”19, uneori se impune o rugaciune speciala de sfintire
a apei, dar nu in sensul ca apa sfintita ar fi una cu totul speciala si cu o destinatie
precisa, ci ca o varianta alternativa de slujba a ,aghesmei mici”.

b) Trei rugdciuni pentru mama (femeia lauza/ lehuza), una pentru
moasa si inci una pentru alte femei care au asistat la nastere. In primul rand,
trebuie sa precizam ca aceste rugaciuni apar destul de tarziu in Evhologhiile
grecesti (sec. XIV),!1 iar introducerea lor este legata de dorinta de a face rugaciuni
pentru intdrirea fizica a femeii care a nascut, dar mai ales de anumite perceptii
mozaice fata de necuratia 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)12, iar in prezent
raman neintelese si oarecum justificat criticate de unii. In al doilea rand, observiam
ca din cauza nasterilor la maternitate sau in alte institutii medicale specializate
(unde mama cu copilul sunt internati pentru cateva zile), randuiala nu mai poate fi
savarsita in ziua nasterii. Pe de alta parte, rugaciunile ,pentru moasa” 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
ynecuratd”, ci din contra. Nu excludem faptul ca introducerea acestor rugaciuni,
insotite apoi si de stropirea casei si mamei cu agheasma, ar putea fi legata 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

8 Ibidem, Dialogul 58, p. 106.

9 1. FOUNDOULIS, Dialogurile 29-30, vol. 1, Bucuresti 2008, pp. 66-69.

10 Randuiala actuald a ,aghesmei mici”, care confine si un Canon cdtre Nasciatoarea de Dumnezeu (in acrostih) provine din
Constantinopol, fiind legata de ,izvorul fiacator de minuni” de la Vlacherne, de unde apa se lua ca si sfintita gata. Vechile
manuscrise ofera si alte randuieli de sfintire a apei, dintre care cele mai multe se limitau la o rugaciune sau doua, citite Inainte de
Liturghie. Pana la urma ins3, in imprejurari neclare, majoritatea cartilor au inceput sa tipareasca doar slujba de la Vlacherne,
adaugand la ea elemente din Utrenie si Liturghie, dar mai ales din Slujba Aghesmei Mari (de la Boboteaza). De exempluy, in ,Slujba
Aghesmei Mici”, rugaciunea de dupa Evanghelie nici pana astdzi nu are o epicleza clarg, ea fiind adaugata doar in Molitfelnicul
romanesc. Ramane neclara si problema mentinerii acelui canon al Nascatoarei, care in mod evident se refera doar la izvorul si
biserica din Vlacherne, unde apa nu se sfintea prin rugdciuni speciale; (detalii vezi la . FOUNDOULIS, Dialoguri liturgice, 574, vol.
5, pp. 273-278).

11 Ele nu apar in Codexul Barberini gr. 336 (sec. VIII) sinici altele ulterioare.

12 Cf. Constitutiile Apostolice, V1, 27, apud ,Canonul Ortodoxiei”, vol. 1, pp. 707-708.
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botezat inainte de trecerea celor 40 de zile de curatire a ei,13 iar aceste rugaciuni,
aparute intr-o perioada cand tot mai multi copii (chiar sanatosi) 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 deplind.!# Prin urmare, raméane de discutat cat
de importanta si justificata 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 moasele nici nu concep
ca ar face un lucru care ar face-o nevrednica de a intra in biserica - idee la care face
trimitere rugaciunea pentru ele.

Pe langa subiectul curatirii trupesti, tematica acestor rugaciuni ridica multe
alte semne de intrebare. De exemplu, lipseste cu desavarsire orice idee de
mulfumire si ,bucurie ca s-a nascut un om nou in lume” (cf. loan 16:21) -
mulfumire care ar trebui sa fie adusa nu doar mama copilului, ci si de tatal
acestuia®®. In locul multumirii insd apar cereri pentru izbdvirea mamei si copilului
de zavistie, de deochi si de alte uneltiri ale vrdjmasului, acestea fiind repetate in
diferite forme si aproape obsesiv, de parca nasterea copilului ar fi o necuratie, iar
copilul nu ar fi un dar al lui Dumnezeu pe care El il iubeste si-1 ocroteste infinit mai
mult decat o facem noi?!1® De aceea, consider ca textul vechilor rugaciuni trebuie
obligatoriu revizuit in conformitate cu invatatura Bisericii despre nasterea unui
copil si starea psihosomatica a femeii dupa nastere.l” M-am bucurat sa aflu ca
ideea revizuirii acestor rugaciuni nu este una absolut noua si subiectiva, ci a fost
dezbatuta inca in 1997 de Sfantul Sinod al Patriarhiei Antiohieil8, apoi la o

13 Canonul 38 al Sf. Nichifor Marturisitorul (+828): ,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-1 aldpteze; iar mama lui nici sd nu intre in dormitorul
unde este pruncul si in general nici sd nu se atingd de el, pdnd 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 cd in majoritatea cazurilor, crestinii de
atunci pur si simplu nu aveau case atat de spatioase ca sd-si permita sd aibd dormitor special pentru copil in care mama sa nu
poata intra, nemaivorbind de dificultatea de a gasi si, probabil si de a plati, o doica. Unii considera aceasta prevedere a Sf. Nichifor
drept una misogina si inumana. Canoanele anterioare: 2 al Sf. Dionisie al Alexandriei (1264) si 7 al Sf. Timotei al Alexandriei
(+385) vorbesc doar despre oprirea de la impartasire a femeilor in perioada necuratiei lunare, dar nu si despre neatingerea lor
de altcineva.

14 Asa cum am vazut mai sus, deja In sec. XV Sf. Simeon al Tesalonicului avea o viziune mai liberala fatd de aceasta ,necuradtie” 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, sd fie curate i fdard temere de ndlucirile vicleanului” (cf. Dialogul 58).

15 Dupd conceptia mozaica reflectatd in mod parazitar si in Molitfelnicul nostru, s-ar parea ca tatal copilului (si nici un alt barbat
afara de preot) nici n-ar trebui sd se apropie de sotia sa si de copil toatd aceastd perioadd, nemaivorbind de rugaciune comuna.

16 Daca insasi Biserica isi face din aceasta o obsesie, de ce ne mai mirdm cd oamenii simpli pun pruncilor lor ata rosie la mana sau
alte ,sperietori pentru draci”, dar nu se preocupa in nici un fel de viata lor duhovniceasca.

17 In ,Réanduiala Slujbei Botezului si a riturile insotitoare/adiacente” plasati in anexa acestui studiu am si propus o varianti de
rugdciune care contine ideile pe care le-am considerat necesare si suficiente pentru acest moment.

18 Decizia Sfantului Sinod al Patriarhiei Antiohiei, desfasurat in Siria la 26 mai 1997, sub conducerea patriarhului Ignatie al [V-lea:
,S-a hotdrat a se da binecuvantarea patriarhala pentru a modifica textele micului Evhologhiu referitoare la cdsatorie si sfintenia
ei, cele pentru femeile care au ndscut si intrd in biserica pentru prima data [dupa nastere], precum si textele slujbelor funerare”

(cf. Eva M. SYNEK, "Wer aber nicht véllig rein ist an Seele und Leib ...": Reinheitstabus im orthodoxen Kirchenrecht, 2006, p. 152).
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conferinta teologica din Creta (anul 2000)2°, precum si de regretatul patriarh Pavle
al SerbieiZ20.

O alta problema a acestor rugaciuni o reprezinta indicatia din Molitfelnic cu
privire la locul si timpul citirii lor: in casa unde s-a ndscut pruncul si in ziua nasterii
acestuia. In prezent, ambele indicatii sunt imposibil de realizat, intrucat copii se
nasc in maternitati nu acasa, iar externarea are loc abia dupa cateva zile. Si in acest
caz apar doua variante logice de savarsire a acestei randuieli: ori fiecare
maternitate are cate un preot deserviciu, care sa aiba acces neingradit la lehuze
imediat dupa nastere (dar o astfel de varianta oricum nu functioneaza decat in
cazuri izolate); ori preotul de parohie merge la casa in care s-a nascut pruncul,
eventual In a opta zi de la nastere, si acolo, pe langa rugaciunile pentru mama,
citeste tot atunci si rugaciunea la punerea numelui, pe care o vom analiza mai jos.

In perioada comunistd, cAnd preotii nu puteau merge nestingherit la casele
oamenilor, s-au generalizat si alte practici, ramase inca in vigoare. Unele mame, la
iesirea din maternitate, trec cu copilul pe la biserica si acolo li se citesc rugaciunile,
inclusiv cea de punere a numelui. Mai des ins3, o terta persoana (tatal, o bunica sau
o matusa a pruncului) vin la biserica si cer preotului sa le sfinfeasca acea apa
considerata ,speciald”. Observam insa ca in primul caz randuiala nu se face nici in
prima si nici in a opta zi, ci undeva pe la mijloc; iar in al doilea caz, se sfinteste doar
agheasma fara alte rugaciuni, ori preotii citesc rugaciunile pentru mama unei sticle
cu apa si, nu de putine ori, prin aceeasi sticla cu agheasma ,se transmite” si numele
pruncului.

Este evident ca cea mai indicata si mai corecta varianta este aceea ca in a opta
zi dupa nastere, cand deja mama cu pruncul sunt acasa, preotul sa mearga la ei si
sa mulfumeasca lui Dumnezeu pentru nasterea copilului impreuna cu ambii
parinti, sa se roage pentru intarirea mamei si sa punda nume pruncului. Totodat3,
preotul poate sfinti agheasma noua sau cu agheasma sfintita anterior sa stropeasca
casa pruncului.?! Si daca acest lucru poate fi realizat in diaspora, unde o parohie se
intinde peste localitati situate la zeci si chiar sute de kilometri, cu atat mai mult el
se poate realiza in tdrile majoritar ortodoxe, unde parohiile sunt destul de
compacte si accesibile. Este nevoie doar de dorinta si putina osteneala...

19 Teologii trebuie sa dea o explicatie simpla si adecvata a slujbei ,imbisericirii”, si sa adapteze limbajul ritualului in asa fel incat
el se reflecte teologia Bisericii. Aceasta va fi util barbatilor si femeilor care asteaptd o explicare corecta a acestei slujbe, care
inseamna ofranda si binecuvantare a pruncului nascut, si care trebuie savarsite imediat ce mama este pregdatita sa relnceapa
activitdtile ei normale extracasnice” - adica, daca e cazul, chiar si inainte de 40 de zile (cf. E. SYNEK, op. cit, p. 148).

20 Articolul: Poate oare femeia sd frecventeze Biserica oricdnd?, rev. ,BectHuk 'epmanckoit Emapxuu (ROCOR)”, nr. 2/2002.

21 O astfel de vizitd are si un rol catehetic, pentru c3, cu acest prilej, se poate rosti o prima cateheza prebaptismala.
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lar daca, in anumite situatii exceptionale(!), preotul nu poate merge la casa
pruncului si se prefera varianta cu sfingirea apei de la distan{a, consider ca in acest
caz ar trebui sa se reformuleze rugaciunea aghesmei, iar cea de punere a numelui
(in a opta zi) sa fie citita abia inainte de botez, cand pruncul este de fata. Iata o
posibila varianta de reformulare a rugdciunii aghesmei pentru astfel de cazuri:
»~Dumnezeule cel cu nume mare, Care faci minuni fdrd de numdr, vino, Stdpdne, la
robii Tdi, care se roagd Tie, si, prin trimiterea Sfdntului Tdu Duh, sfinteste apa
aceasta (de trei ori). Si fd-o, cu puterea Duhului Sfdnt, ca sd fie roabei Tale (N
mamei) spre curdtire de intindciunea trupeascd si spre izbdvirea de durerile
pdntecelui, spre vindecarea trupului si a sufletului, spre indreptarea neputinciosului
ei trup si spre iertarea pdcatelor. Asa Doamne, binecuvdnteazd apa aceasta ca sd fie
tuturor celor ce vor gusta din ea, sau o vor lua, sau se vor stropi, spre curdtire,
intdrire, vindecare si sfintire a caselor. Cd s-a binecuvdntat si s-a preaslavit
preacinstitul si de mare cuviintd numele Tdu, al Tatdlui si al Fiului si al Sfantului
Duh. Amin.” Dupa cum se poate observa, nu am facut altceva decat sa inserez in
rugaciunea prescurtata de sfintire a apei idei din a doua rugaciune pentru femeia
lauza.

c) Cred ca tot aici trebuie sa amintim si de ,Rugaciunea cand leapada
femeia”, care se refera la mama care a pierdut pruncul, iar In practica se citeste si
femeilor care au avortat, fara a exclude Spovedania. In unele Molitfelnice, aceasti
rugdciune este plasata dupa ,randuiala imbisericirii”22, fiind considerata probabil o
rugiciune speciald de intrare a acestor femei in biserica. In text ins3, ca si in cazul
rugaciunilor la femeia lauza, preotul cere: ,curdteste-i intindciunea, vindecd-i
durerile, ddruieste-i sdndtate trupului si sufletului; scap-o de neputintd si de
sldbiciune si o curdteste de toatd intindciunea cea trupeascad 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
perioadei de 40 de zile, mai ales ca rugaciunea nu face nicio trimitere la intrarea in
bisericd. In acest caz, femeia care a pierdut pruncul intrd in bisericd fird o
rugaciune speciala?3, mai ales ca cele doua rugaciuni care se citesc mamelor la 40
de zile nu sunt valabile in aceste cazuri, pentru ca fac trimitere la primirea Sfintelor
Taine, or Canoanele prevad oprirea de la impartasire a femeilor care au pierdut

22 Editia BOR din 2013 a corectat aceasta neregula.
23 Pana prin sec. IX sau chiar XI, astfel de rugiciuni oricum nu existau, nici macar pentru femeile care au nascut (vezi si
explicatiile de mai jos).
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pruncul, inclusiv a celor care 1-au pierdut fara voia lor24, nemaivorbind de cele care
au facut avort.

Analizand si mai profund textul acestei rugaciuni, observam ca ea pur si
simplu trebuie Inlaturata si in locul ei sa fie alcatuite alte doua rugaciuni diferite:
una pentru cazurile de avort nedorit si alta, mai penitentiald, pentru avortul
premeditat. Cred ca este dea dreptul inuman sa te rogi ca Domnul sa ierte ,pacatul
uciderii de prunc” unei mame care si-a dorit acel prunc din tot sufletul, dar din
careva probleme de sanatate a pierdut fatul, avand speranta ca pe viitor va reusi
totusi sa nasca.2> Si e cu totul altceva cand mama si fatul sunt sanatosi, dar se alege
calea avortului dupa care, mai mult sau mai putin sincer, mama (si nu inteleg de ce
nu si tata) cauta impacare cu Dumnezeu si Biserica Sa. Orice s-ar spune, cele doua
tipuri de mame nu pot fi puse ,in aceeasi oald”. Intr-un fel ar trebui si ne rugim
pentru avortul spontan si in altul pentru avortul premeditat.

II. ,Rugaciune 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-IV26. 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 rugaciunii), 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 rugaciune, pruncii erau
numiti ,crestini nebotezati - aBamtiotov XploTiavov”, aceasta si pentru ca ei erau
nascuti din parinti crestini, lucru care nu este lipsit de importanta (cf. I Corinteni
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 cazut pe prenume?8, care a Inceput sa se spunad si la administrarea
diferitor Taine.?? Trebuie sa mai precizam ca in primele secole nu se obisnuia
schimbarea numelor pagane ale celor care veneau sa se crestineze, iar de prin sec.
IV-V, crestinii incep sa prefere numele crestine sau devenite crestine,3° desi
exceptii au fost dintotdeauna si ele nu au fost condamnate de Biserica.3!

24 Cf. Canoanele 21 si 23 Ancira, 2 si 8 ale Sf. Vasile cel Mare.
25 Reiese ca Biserica in loc sa o consoleze, o invinuieste de crimad si o numeste necuratd pe ea si pe cei care s-au atins de ea.
26 ALMAZOV, Hcmopus yuHonocaedogautl Kpewenust u Muponomasanus, p. 124.
27 $f. Mc. Tarah - 12 octombrie; Sf. Mc. Orest - 10 noiembrie; Sf. Mc. Acachie - 7 mai s.a.
28 Vezi mai multe detalii la ALMAZOV, pp. 136-151.
29 Grecii, de exemplu, nici in prezent nu spun numele primitorului atunci cand se impartasesc cu Sf. Trup si Sange.
30 Cf. ALMAZOV, pp. 136-151.
31 O exceptie In acest sens o reprezintd varianta arabd a Canoanelor Sinodului I Ecumenic (Canonul 13), care interzice punerea de
nume pagane celor botezati (cf. ALMAZOV, p. 139 + nota 4).
7
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Trebuie sa mai precizam ca, daca ,rugdciunea la punerea numelui” nu se
citeste in a opta zi de la nastere3? ea trebuie neaparat citita Inainte de slujba
Botezului pentru cd, asa cum am precizat mai sus, aceasta nu se refera doar la
punerea prenumelui, ci are si o importanta teologica foarte mare: din acest
moment candidatul la botez se numara intre crestini si este insemnat cu semnul
Sfintei Cruci. Acest rit, impreuna cu cel de la 40 de zile, marcheaza introducerea
candidatului in prima treapta a catehumenatului.33

III. ,Randuiala imbisericirii la 40 de zile” reprezintd un nou rit pre-
baptismal care, In mai multe Molitfelnice roméanesti, a fost plasata in mod gresit
abia dupa Botez34. Chiar si parintele prof. Ene Braniste, care a contribuit la aceasta
mutare gresita, recunoaste ca textul rugdciunilor se refera la pregatirea pre-
baptismala si in cazul citirii lor dupa Botez (cum se face in general in Biserica
Ortodoxa Romana), mai multe expresii ale rugaciunilor - in special din cele trei
pentru prunc - ar trebui adaptate. Nedumerirea marelui liturgist roman se reducea
la Intrebarea: ,cum poti imbiserici pe cel care nu este botezat?”.3> Mai logic ar fi
insa se ne intrebam: ,la ce bun sa-1 imbisericim pe cel care prin Botez si Mirungere
este deja membru deplin al Bisericii?”. Si ca sa nu ne impotmolim in intrebari
retorice, trebuie sa vedem care este structura si sensul acestei randuieli. Observam
ca ea este compusa din trei elemente:

a) Doua rugdciuni pentru mama pruncului (una principalda si alta de
plecare a capetelor), care vorbesc despre deplina ei curatire trupeasca, adapostirea
in Sfanta Biserica si invrednicirea de a se impartasi cu Sfintele Taine. Aceste
rugdaciuni apar in manuscrise Incepand cu sec. XI3¢, desi ideea de rugadciune pentru
mama In a 40-a zi am intalnit-o si la Sf. Nichifor Marturisitorul in sec. IX (cf.
Canonul 38), dar Codexul Barberini gr. 336 (sec. VIII) si alte manuscrise din acea
perioada au o singura rugdaciune pentru prunc (diferita de cele din prezent), dar
niciuna pentru mama. Analizand textul acestor rugdciuni, observam ca ele nu au
doar scopul de a cere curatia trupeasca a femeii, ci si de a-i da dezlegare pentru

32 Tradifia de a pune numele pruncilor in a 8-a zi vine de la evrei, care 1In acea zi, pe pruncii de parte barbateasca ii ,tdiau
imprejur”, ca semn al legamantului lor cu Dumnezeu (cf. Facere 17:10; Levitic 12:3).

33 Despre aceasta vezi: A. TKAYEHKO, ,Bouepkosiienue”, in 13, volumul 9, pp. 495-496.

34 Editia BOR din 2013 a corectat aceasta greseala.

35 Cf. Liturgica Speciald, ed. cit., p. 365. Trebuie sd mai precizam cd o astfel de intrebare putea fi cauzata si de sensul mai nou care
s-a dat cuvantului ,imbisericire”, acela de integrare Intr-o anumitd comunitate liturgica concretd. Pornind de la acest sens mai
nou (si care e altul decat cel exprimat de rugdciunile la 40 de zile dupa nastere), intr-adevar putea sa apara aceasta diferentiere
intre integrarea virtuala in Biserica Universala si integrarea reald intr-o comunitate concretd. Dar un astfel de sens este strdin
eclesiologiei biblice si patristice, care spune clar cd un crestin este membru al Bisericii Universale numai in masura in care este
membru al unei comunitati liturgice concrete in care primeste Botezul, Euharistia si celelalte Taine ale Bisericii.

36 ARRANZ, U36paHHble couuHeHus no Jlumypauke: Tauncmea Buzanmutickozo Eexonozus, vol. |, p. 283.
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impartasire. La momentul aparitiei acestor rugaciuni, 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.3” Totusi, dupa o perioada de
»necuratie”, mai ales in contextul unor interpretari atat de dure ca cea a Sf. Nichifor
Marturisitorul, se sim{ea nevoia unor rugdciuni speciale de dezlegare pentru
impartasirea cu Sfintele Taine. As preciza si un aspect practic: daca rugaciunea nu
se rosteste exact la 40 de zile, ci Intr-o alta zi, cred ca ar trebui sa facem o mica
modificare In text si sa spunem ,la plinirea acestor [..] zile”, fara sa precizam exact
numarul 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 rugaciuni pentru prunc, dintre care prima reprezinta continuarea
fireasca a celei de-a doua rugaciuni 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 sd le plecati”, pentru ca daca 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 doua rugaciuni ale intregii randuieli este lipsita de logica si a fost
consemnata stereotipic. Scopul acestor rugaciuni este de a infatisa pruncul ca
ofranda si multumire lui Dumnezeu38, dar si de a-1 face catehumen pe cel care
urmeaza sa se boteze atunci cand va dori el sau parintii lui.3? Este vorba de fapt de
prima treapta a catehumenatului, care putea dura pana la 2-3 ani#?, daca nu
apiareau motive care si urgenteze botezul4! In aceastd perioads, catehumenii,
numiti si ,ascultatorii” (dxpowpevolr / audientis), intrau in biserica si ascultau
slujbele, inclusiv Liturghia, pana la momentul concedierii lor (,Cati sunteti

37 Aceasta practica existd si in prezent in Bisericile de limba greaca.

38 O randuiald asemanatoare se practica si in Vechiul Testament (Levitic 12) si a fost Indeplinit si de Mantuitorul Hristos (Luca 2).
39 ALMAZOV, pp. 33, 105-113. Liturgistul rus demonstreaza cd starea de catehumen nu era legata doar de insusirea invataturii de
credintd, ci si de o serie de acte liturgice (rugdciuni, punerea mainilor, binecuvantarea cu semnul Crucii 5.a.) care se savarseau
treptat asupra catehumenului, pani in ziua Botezului. In aceasti ordine de idei, Sf. Simeon al Thessalonicului spune despre ziua a
40-a: ,”Ex tote Aotmov pev BpéBog Ewal kamyovpevov — Din acest moment pruncul este catehumen” (PG 155:208-212, apud
ARRANZ, p. 285).

40 Cf. ALMAZOV, pp. 55-66. Despre un termen de 2-3 ani vorbesc mai toate vechile izvoare, in special cele din sec. 1V, dar chiar si
in sec. VI, imparatul Iustinian hotdrase o perioadd de catehizare de 2 ani pentru anumite popoare pagane care veneau la
crestinism, din cauza c3 acestia, nefiind suficient de pregatiti, 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 apostolica, dar in
Biserica acest termen a fost fixat deja pentru a doua treapta a catehumenatului.

41 Biserica accepta, iar uneori chiar recomanda botezarea copiilor, dar nu-l impunea la anumite varste. in sec. IIl 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 cit sa poatd auzi si repeta cuvintele Tainei, iar daca nici atat, cel putin,
sd o inteleaga imaginar”. Aceasta recomandare a fost {inuta pana 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).
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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 Sambata Pastilor, dar si la Craciun,
Boboteaza sau Cincizecime - acestia erau botezati. Toate acestea insa le vom
detalia mai jos.

c) Ducerea in altar a pruncilor - element care a si generat confuziile legate
de ,imbisericire”4? si de mutarea intregului rit cand inainte, cAnd dupa Botez.
Izvoarele liturgice din secolele VIII-XIII ne arata ca la 40 de zile dupa nastere, odata
cu intrarea mamei In biserica, pruncii, desi inca nebotezati, erau trecuti prin Altar,
indiferent de sex: cu fetele se Inconjura Sfanta Masa o singura data si numai din cele
trei laturi secundare (nu si in fata), iar cu baietii aceasta era inconjurata de trei ori
de jur imprejur.#3 Dupa cum observa renumitul liturgist rus Alexandr Almazov,
prin secolul al XIV-lea clericii deja nu mai admiteau trecerea prin Altar a pruncilor
inainte de Botez, ci o ficeau imediat dupa Botez, citind totusi rugaciunile pentru
mama si prunc la 40 de zile.** Daca insa Botezul era facut inainte de acest termen,
rugdaciunile pentru prunc erau citite chiar inainte de Botez, trecerea prin altar -
imediat dupa Botez, iar rugaciunile pentru mama - la 40 de zile. Astfel, cele trei
elemente ale randuielii sunt separate unul de altul, dar acest lucru nu reprezinta o
inovatie, practica fiind consemnata si de Sf. Simeon al Tesalonicului.*> 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 atraga dupa sine si deplasarea intregii
randuieli dupa slujba Botezului, chiar daca in Molitfelnic toate cele 3 elemente
descrise mai sus sunt vazute 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 daca
Biserica Ortodoxa Romana are deja o practica asemanatoare la sfintirea bisericilor,
cand toti cei prezenti, inclusiv femeile, trec prin altar.

42 De la éxkrAnoidoar - ,a inbiserici”; n—»m = imbisericire.
43 M. 2KEJITOB, C. [TIPABZIOJIIOBOB, ,Borocayxenue PIIL B X-XX BB.”, in 113, Tom PIIL, p. 490. Liturgistul grec I. FOUNDOULIS
spune cd in Grecia si In prezent, pruncii de parte barbateasca intra in altar chiar si dacd nu sunt botezati (cf. Dialogul 85, vol. |, p.
158).
44 ALMAZOV, pp. 482-490.
45 Cf. Dialogul 60, vol. 1, p. 108.
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IV. Randuiala inaintea Sfantului Botez, care se face in pridvor si consta din:
Jrugaciunea la facerea catehumenului”, patru exorcisme*, lepadarea de
Satana si unirea cu Hristos, si marturisirea Simbolului de Credinta - elemente
care au inceput sa se dezvolte inca din secolul al [I-lea, iar din secolul al IV-lea s-au
generalizat ca rituri pre-baptismale obligatorii.*”

Prin urmare, intreaga randuiala savarsitda in prezent {inainte de
,binecuvantarea mare” a Botezului (,Binecuvdntatd este impdrdtia..”), 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 ajunarii in Vinerea Mare si
in ajunul Nasterii Domnului si Bobotezei. Si ca sa ne fie totul clar, trebuie sa
descriem pe scurt toata aceasta pregatire pre-baptismala.

Cu cateva saptamani inainte de marile sarbatori in care se facea botezul de
obste, catehumenii care s-au pregatit teoretic si practic pentru primirea Tainei,
treceau in a doua si cea mai importanta faza a catehumenatului, numita a ,celor
pentru luminare” (ol mpog 10 PwTIoHX / WTI(OPEVOL / competentes), iar aceasta
se facea prin ,rugdciunea la facerea catehumenului: In numele Tdu, Doamne...”.
Daca e sa abordam cazul clasic al botezului pascal, izvoarele istorico-liturgice arata
cd in primele doua saptamani ale Postului Mare (cf. Canonul 45 Laodiceea)
catehumenii din prima treapta se inscriau in lista candidatilor, in prezenta
parintilor sau vecinilor, care dideau marturie despre viata lor4s. In a treia
duminica din Postul Mare li se dadea raspunsul daca acestia erau sau nu acceptati
la Botez in acel an; apoi se inchinau la Sfanta Cruce (duminica, luni, miercuri si
vineri in saptamana a IV-a Postului Mare)#° si incepeau un proces didactic mai
intens, care culmina cu invatarea Simbolului de Credinta si a explicatiei lui. Tot
incepand cu saptamana a IV-a, mai exact de miercuri, se spuneau pentru aceasta

46 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 ca initial, citirea exorcismelor nu era obligatorie, dupa care, tinand cont si
de perioada prelungita 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 invatdtura Parintilor de dinainte, da o interpretare teologicd mai profunda starii duhovnicesti
a omului Tnainte si dupd Botez, legitimdnd indirect obligativitatea citirii exorcismelor asupra tuturor. Dar chiar si asa, in cazul
Botezului savarsit in graba, fara citirea exorcismelor, randuielile liturgice nu prevad citirea lor deja dupa Botez (dacd pruncul
trdieste), desi un astfel de obicei se practica.
47 Cf. ALMAZOV, pp. 48-51, 221-240. In ,Traditia Apostolicd” si in alte descrieri vechi, observim ci mirturisirea de credinti se
facea odata cu intrarea in apa Botezului.
48 DIONISIE AREOPAGITUL, Despre ierarhia bisericeascd, 11, 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
dadea marturie despre trecutul si prezentul finului sdu, fara careva angajamente clare de viitor, iar de prin secolul al VI-lea, cand
s-a generalizat pedobaptismul, nasul a cipatat rolul de invatitor al credintei si de garant pentru viitorul finului. in scopul
responsabilizarii nasilor, In Apus acestia erau pusi uneori sd dea un jurdmant, iar in Rasdrit s-a dezvoltat ideea de inrudire
spirituald intre nas si fin. (Almazov, p. 611-624).
49 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).
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categorie o ectenie si o rugdciune aparte, pe care o intalnim si astazi in Liturghia
Darurilor Inaintesfintites0. 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 invatat pe parcursul saptamanii (cf.
Canonul 46 Laodiceea), urmand ca in Vinerea Patimilor sa fie citite exorcismele si
lepadarile - aceasta incheind practic catehumenatul lor>, iar in Sdmbata Mare (la
Liturghia de dupa masad), toti candidatii Inscrisi pe lista pentru acel an erau
botezati.>2

In anumite perioade si locuri, exorcismele se citeau intreaga Siptimani a
Patimilor de catre preoti, iar in Vinerea Mare de catre episcop - In total de 8-10
ori.>3 Simbolul de Credinta era si el rostit de 3 ori,>* dar dupa separarea Botezului
de Liturghie si transformarea lui intr-o slujba particulara, randuiala propriu-zisa a
Botezului a inceput sa fie precedatd, In aceeasi zi, de toate elementele abordare in
acest subcapitol (IV), iar Crezul a Inceput sa fie rostit o singura data - ceea ce,
bineinteles, nu este o greseala.

V. Rinduiala Slujbei Botezului, care pana prin secolele XII-XIII era, de
reguld, legata de Liturghie, dupa care a fost redactata ca o randuiald separatj,
destinata oficierii particulare. Ea este constituita din: rugdciune la dezbrdcarea
candidatului®®, binecuvdntarea 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 imbrdcarea in haina luminatd.

50 Ecteniile pentru ,cei citre luminare”, in a doua parte a Postului Mare, se punea nu doar la Liturghia Darurilor Inaintesfintite, ci
si la cele ale Sf. loan Gurd de Aur si Vasile cel Mare, adica si In simbete si duminici. Cu timpul ins3, ele au devenit o relicva
pastratd doar 1n Liturghia de peste saptamand a Postului Mare.
51 M. 2)KEJITOB, A. TKAYEHKO, ,Benukas [laTHuna”, in 113, vol. 7, p. 422.
52 Timp de o sdptdmana, cei nou-botezati erau numiti luminati (pwTtioopévog): atat in sens spiritual, dar si pentru ca trebuiau sa
poarte timp de o saptdmana haina alba de la Botez si sd se Impartdseasca 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, incd o perioadd anumita, ei erau numiti neofiti (vedputog) si
nu puteau sa avanseze foarte curand in trepte clericale (cf. I Timotei 3:6 si mai multor Canoane).
53 Sf. SIMEON AL TESALONICULUI, Dialogul 61, vol. I, p. 109. loannis FOUNDOULIS aminteste si de Codicii Sinai 966 si Cutlumus
343, care mentioneazd acelasi lucru. Mai mult decédt atat, liturgistul grec mentioneaza o hotdrare a patriarhului loan al
Constantinopolului din 1376, care deja validase citirea o singura data a exorcismelor, care a atras dupa sine si rostirea Crezului o
singurd datd, dar se pare cd Sf. SIMEON AL TESALONICULUI nu stia de aceasta hotarare sau nu-i didea importanta (Dialogul 249,
vol. II, pp. 232-233; vezi si ALMAZOV, pp. 184-185).
54 A se vedea si DIONISIE AREOPAGITUL, Despre ierarhia bisericeascd, 11,7, p. 75. Daca respectivii candidati proveneau din
anumite grupdri eretice sau dintre iudei si musulmani, ei trebuiau sa se lepede in public si de invataturile gresite ale acelora, iar
pentru primirea lor existau niste randuieli speciale, care din motive neclare au fost scoase din Molitfelnicul romanesc.
55 Toate vechile izvoare vorbesc despre dezbracarea completd a candidatului la Botez si imbracarea acestuia abia la iesirea din
cristelnitd. La mai multi Parinti intalnim chiar comparatia acestei goliciuni cu cea a lui Adam dupa cddere, iar imbracarea cu
yhaina luminoasa” inseamna redarea starii celei dintai a lui Adam (cf. Sf. Chiril al lerusalimului, Cateheza 1l mistagogicd, 2-3, pp.
347-348).
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a) Rugaciunea preotului pentru sine insusi, intilnita deja in Codexul
Barberini 336 gr. (sec. VIII) si prevazuta pentru a fi citita in timp ce diaconul
rosteste ectenia mare, este compusa din doud parti distincte: in prima parte
protosul se roaga pentru vrednicia de a sluji Taina Botezului, iar a doua parte se
refera la cel ce urmeaza sa se boteze. Este evident faptul ca ratiunea pentru care
Biserica a randuit ca rugaciunea sa fie citita in taina o reprezinta cuvintele de
umilinta ale preotului®®, care ar putea sa sminteasca credinciosii, ficandu-i sa se
indoiasca de validitatea Botezului. Pe de alta parte, este important de a citi cu voce
tare cuvintele din partea a doua a rugaciunii, in care cerem ca Hristos sd ia chip in
cel ce se boteazd si acesta sd fie zidit pe temelia apostolilor si sadit in Sfdnta Bisericd
- idei teologice care nu se mai regasesc in alte rugaciuni. Daca fiecare parohie ar
avea diacon si acesta ar participa si la slujba Botezului, preotul ar putea citi prima
parte a rugdciunii in taina in timp ce diaconul rosteste ectenia mare (asa cum este
prevazut chiar si in Codexul Barberini 336 gr.), iar partea a doua sa fie citita cu
voce tare la sfarsitul acesteia. Dar, dupa cum se stie, mai ales in parohiile de rand,
nu exista diaconi care sa rosteasca ecteniile si de aceea, multii preofi nu citesc
deloc rugdciunea, iar alfii o citesc toata cu voce tare, fara careva modificari.
Personal Insd, consider ca aceasta abordare nu este scutita de pericolul enuntat
mai sus, intrucat poporul nostru nu este pregatit sa inteleaga o astfel de rugaciune
a preotului in care parca s-ar indoi daca poate sau nu sa savarseasca Botezul. De
aceia, am propus o adaptare a primei parti a rugaciunii, inlocuind ideile acesteia cu
alte expresii liturgice consacrate. In rezultat, atat lungimea, cat si continutul
rugdaciunii, permit citirea ei cu voce tare, fara a obosi sau a sminti pe cineva.

b) Rugaciunea 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 referd la persoana care urmeazi si fie botezati. Insdsi practica sfintirii
apei baptismale, asa cum aflam de la Sf. Vasile cel Mare®8, este una foarte veche,
chiar daca cele mai vechi marturii apar abia la inceputul secolului al Ill-lea, iar
unele dintre ele sunt foarte vagi.>® Primele marturii clare despre sfinfirea apei

56 ,,...Ca nu cumva, propovdduind eu altora slobozirea si fadgdduind-o cu deplind incredintare in iubirea Ta de oameni cea negrditd, sd

nu md ardt eu insumi netrebnic rob al pdcatului; nu, Stdpdane, Cel ce singur esti bun si iubitor de oameni, sd nu md intorc umilit si

infruntat...”. 1dei asemanatoare se regdsesc si In rugaciunea ,Nimeni din cei legati...”, care se citeste la Liturghie in timpul

Heruvicului si tot in taina.

57 Acest capitol este prezentat dupd articolul parintelui Mihai JELTOV, Bodoocssiujerue, in 113, vol. 9, pp. 140-148;

58 Cf. Despre Sfantul Duh, cap. 27.

59 Cf. Traditia Apostolicd, cap. 21 (sec. IlI) spune: ,[episcopul] sa se roage mai intai asupra apei”, fard insd sa dea si alte detalii cu

privire la aceastd rugdciune sau la modul sfintirii apei (vezi: Petru BUBURUZ, Sfdntul Ipolit Romanul si , Traditia Apostolicd”,

Chisindu 2002, p. 244). Si Sf. Irineu de Lyon (+ 202) spune cd iertarea pacatelor la Botez se da ,prin apa sfintita si prin chemarea
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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). Incd din vechime, rugiciunea la sfintirea apei
baptismale era insotita de binecuvantare, cadire, suflare, dar si de ungerea sau
chiar turnarea de ulei sfintit in ea, iar in Antiohia secolelor IV-V in apa se turna
chiar Sfantul Miré1, in timp ce in Apus, in aceeasi perioadd, apa era binecuvantata
cu Crucea®?.

Evhologhiile ortodoxe con{in doua rugaciuni de sfintire a apei baptismale: una
mai extinsa - ,,Mare esti, Doamne si minunate sunt lucrurile Tale... / Méyag el Kupte,
kal Bavuacta ta épya Zov..” si una mai scurta - ,Doamne, Dumnezeule
Atottiitorule, Fdcdtorule a toatd zidirea vdzutd si nevdzutd.. / Kopte o Ogo¢ o
TAVTOKPATWP O TAONG KTIOEwS 0patiic Te Kal daopatov mAdotng..”. 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.63 In prezent, prima rugiciune este trecuti in Molitfelnic ca rugiciunea
obisnuita de sfintire a apei baptismale, iar a doua e trecuta in randuiala pe scurt a
Botezului. In vechime insa, Molitfelnicul reda ambele rugiciuni in slujba obisnuit3
a Botezului (pentru ca una prescurtata nici nu exista), dand preotului libertatea de
a alege pe care dintre ele doreste sa o citeasca.o*

La siro-iacobiti, prima rugaciune este folositd, intr-o forma usor modificata,
doar la sfintirea apei de Boboteaza, iar la Botez este folosita a doua rugaciune.
Acest lucru i-a facut pe unii specialisti sa creada ca si in Bizan{, prin sec. VI (desi nu
avem nici un manuscris de Evhologhiu bizantin din acea perioada) se folosea doar
a doua rugdaciune, iar prima, mai dezvoltata, era folosita numai la Boboteaza. Altii
insa considera ca a doua rugdaciune este de origine siriaca, 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

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 perioada: vezi la Ignatie Teoforul (Efeseni 18:2) si la Tertulian (Despre botez, 4). Unii
scriitori bisericesti din secolul al Ill-lea considerau ca obiceiul sfintirii apei a fost preluat de la eretici (Cf. Iren. Adv. haer. 1. 21. 6;
Clem. Alex. Exc. Theod. 82).

60 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 loan. 80. 3.

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

62 Cf. Aug. Serm. 352. 1. 4.

63 In Evhologhiul editat de J. GOAR (p. 370), autor al primei rugiciuni este considerat Sofronie, patriarhul lerusalimului (sec. VII),
iar a doua, dupa pirerea mai multor specialisti, apartine lui Sever al Antiohiei. In general, patriarhul monofizit Sever a avut o
contribufie substantiald la dezvoltarea cultului rasaritean, dar din cauza condamnadrilor sobornicesti, cele mai importante
realiziri, printre care se pare ci este si Liturghia Darurilor Inaintesfintite, au fost puse pe seama altor autori sau considerate
drept anonime.

64 Vezi urmatoarele manuscrise grecesti si slavonesti: PHB. Gr. 226, sec. X; Athen. Gr. 662, XIII B.; PHB. T'unbd. 21, sec. XIII-XIV;
BAH. 13. 6. 3, sec. XVI.
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Codexul Barberini (gr. 336), a doua rugdciune nu era in uz sau poate ca 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 rugaciunii a doua, cunoscuta in versiunile greaca si
siriacd, observam 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, slavit si infricosdtor pentru cei potrivnici”. De fapt,
Molitfelnicul nostru, imitdnd unele editii ale Trebnicului slavonesc, nu a fixat si
indicatia care apdrea de obicei la sfarsitul acestei rugaciuni, aceea de a continua
citirea textului trecand la cuvintele: ,,...Sd se zdrobeascad sub semnul chipului Crucii
Tale toate puterile cele potrivnice...” din prima rugaciune (,Mare esti Doamne...”).%¢
Anume in aceasta 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 daca
inceputul lor este identic. Iata de ce, contrar deductiilor liturgistului grec loannis
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 dupa 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 obisnuita de sfingire a apei se adauga partea finala a rugaciunii de la
slujpa baptismald, mai ales ca in acea epoca se constatd o buna cunoastere a
importantei acestor elemente si, botezandu-se zeci sau chiar sute de oameni,

65 Liturgistii au observat asemanari izbitoare ale structurii acestei rugdciuni 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 refinem ca cererile de mijlocire (,intercessio”), asa cum vom vedea mai jos, sunt diferite la sfintirea apei
Bobotezei sila cea baptismald, or ignorarea acestui elemente a dus la mai multe deductii si practici gresite.

66 A se vedea manuscrisele: PHB. Gr. 226; Athen. Gr. 662; PHB. T'nibd. 21 s.a. Molitfelnicul de la Alba lulia din 1689 (reeditat si
comentat in 2009 de pr. Dumitru VANCA) prevede ceva asemanator, numai cd indica continuarea rugdciunii ca o chestiune
optionald; vezi pp. 270-271.

67 ,Aratd-Te, Doamne, in apa aceasta si dd acestuia care se boteazd sd se schimbe prin ea, sd lepede pe omul cel vechi, stricat de
poftele inseldciunii, si sd se imbrace in cel nou, care este innoit dupd chipul Ziditorului sdu, ca, fiind impreund-sddit cu asemdnarea
mortii Tale prin Botez, sd se facd pdrtas invierii Tale si pdzind darul Sfantului Tdu Duh si sporind asezdmdntul harului, sd ia plata
chemdrii celei de sus §i sd se numere cu cei intdi-ndscuti inscrigi in cer, intru Tine, Dumnezeul si Domnul nostru, lisus Hristos.”

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

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

70 Poate cd acest lucru era admis doar in cazuri de botez urgent, cind este permis de a folosi si apa obisnuita si, in acest caz,
oricum agheasma mare sau chiar si micd, e mai mult decét apa simpla.
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acestia nu puteau fi lipsiti de mijlocirile speciale pentru ei, care se regasesc doar in
aceasta rugdciune. Si daca folosirea aghesmei de la Boboteaza in ritul baptismal ar
fi admisa, 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.

Este important sa mentiondm ca rugdciunea latina de sfintire a apei
baptismale’! contine o introducere mai scurtd, dar mai bine formulata a ideilor
teologice, din care ar fi bine sa se inspire si rugaciunea noastra. Spre deosebire de
rugaciunea rasariteana, care are o introducere mai mult cosmologica decat biblico-
teologica, varianta apuseana face trimitere si la potopul lui Noe, si la trecerea
poporului israelit prin Marea Rosie si, asa cum pare firesc, si la textul de la Matei
28:19, ca ,locus theologicus” pentru Taina Botezului. De aceea, propun ca pentru
slujpba baptismala sa fie revizuita introducerea rugaciunii de sfintire a apei, iar
textul traditional al introducerii sa fie folosit doar la agheasma de la Boboteaza.
Aceasta ar inlatura si confuziile care s-au creat de-a lungul timpului intre cele doua
rituri de sfintire a apei, iar pentru slujba Botezului am avea un text mai clar si mai
relevant.

¢) Rugdciunea la sfintirea ,untdelemnului bucuriei”, care in Molitfelnic
apare ca o rugaciune secundara’? a celei de sfintire a apei baptismale. Pana prin
secolul al VI-lea, folosirea untdelemnului si a mirului baptismal era diferita in
lumea crestina. 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 ficea si ungerea cu Sfantul Mir.”3 In Siria, dupa descrierea
lui Dionisie Areopagitul, episcopul, ajutat de preoti, savarsea 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-l declara de acum vrednic
de a se impdrtdsi cu prea desdvdrsitoarea Euharistie””*. Biserica din Constantinopol,

71 Cf. Tpe6Huk Kamoauueckoti Llepksu, Ed. Franciscand, Moscova 2003, p. 16.

72 fn Evhologhii, rugiciunile de plecare a capetelor reprezinti, de obicei, al doilea element (mai scurt) al unei perechi de
rugdciuni si vine sa completeze prima rugaciune. Uneori in a doua rugdciune apare ideea de raspuns al lui Dumnezeu ce vine ca
urmare a cererilor din prima rugaciune (cf. ARRANZ, vol. I, p. 340).

73 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.

74 DIONISIE AREOPAGITUL, Despre ierarhia bisericeascd, 11, 7, p. 75. Sfantul 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.
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preludnd traditia liturgica capadociana in care Sfantul Mir era folosit abia dupa
Botez,7> a stabilit urmatoarea randuiala: ungerea cu untdelemn era facuta de
preoti, ajutati de diaconi sau diaconite (In cazul botezului femeilor); o parte din
ulei se turna in cristelnifa ca pecetluire a sfintirii apei, idee care deriva din
structura si locul rugaciunilor?¢; iar Sfantul Mir a ramas sa 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 legatura cu rugdaciunea uleiului baptismal intdlnim doua probleme de
ordin practic: una vizeazd mai mult Biserica Rus3, iar alta este mai generald. Inca
de prin secolul al XVI-lea, din lipsa uleiului de masline (asa cum cere traditia si
chiar textul rugaciunii), rusii au inceput sa unga doar anumite parti ale trupului cu
ulei si nu intreg trupul. Mai mult decat atat, au ajuns sa sfinteasca periodic o
anumita cantitate de ulei, pe care-l pastreaza ca si Sfantul Mir, Intr-o sticlufa
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 alta problema legata de rugaciunea sfintirii uleiului se refera la cuvintele
»Ccel care se ung cu credintd sau vor si gusta din el”, pentru ca in prezent acest
untdelemn este folosit doar pentru ungere si turnare in cristelnita, dar nu si ca
produs alimentar. Acelasi loannis Foundoulis crede ca, din moment ce rugaciunea
contine aceasta expresie, iInseamna 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 exista 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 ca 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 rugaciuni, cea aleasa pentru
Slujba bizantina a Botezului (cf. Codex Barberini gr. 336) si prezenta pana astazi 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 insa, In prima din cele
7 rugdciuni principale, a fost introdus un pasaj dintr-o veche rugaciune pentru
uleiul baptismal, care pare mult mai potrivita. lata un fragment din acea rugaciune:
»,Cd a strdlucit in inimile noastre lumina cunostintei Unuia-Ndscut Fiului Tdu, de

75 Cf. Canonul 48 de la Laodiceea, anul 343.
76 ARRANZ, vol. L, p. 340
77 ARRANZ, vol. L, pp. 324, 341.
78 ALMAZOV, pp. 280-282.
79 Dialogul 169, vol. 11, pp. 43-44.
80 ARRANZ, vol. L, p. 340
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cdnd S-a ardtat pentru noi pe padmdant si cu oamenii impreund a vietuit. Si celor ce L-
au primit, le-ai dat putere sd se faca fiii lui Dumnezeu prin baia nasterii din nou,
ddruindu-ne infierea si facandu-ne partasi biruintei asupra diavolului. Pentru
cd n-ai binevoit a ne curati prin sdnge, ci ai dat si in untdelemnul sfintit chipul Crucii,
ca sd ne facem noi turma lui Hristos, preotie impdrateascd, neam sfant,
curdtindu-ne cu apa si sfintindu-ne cu Duhul cel Sfant.. Facd-se, Doamne,
untdelemnul acesta, untdelemn de bucurie, untdelemn de sfintenie,
imbrdcadminte impdrdteascd, pavdzd puternica izbdvitoare de toatd lucrarea
diavoleascad, pecete nestricatd, bucurie a inimii, veselie vesnicd. Ca si cei care se
vor unge cu untdelemnul acesta al innoirii, sd fie de temut pentru cei potrivnici §i
sd strdluceascd in strdlucirile sfintilor Tdi, neavdnd intindciune ori prihand; sd fie
primiti in odihna Ta cea vesnicd si sd ia plata chemadrii 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 si lansez ipoteza ci compilatorii randuielii noastre
baptismale au preferat o rugaciune mai scurtd, dar pentru un alt ulei, care probabil
era destinat si consumului alimentar. Au fost insa lasate la o parte alte rugaciuni,
mult mai potrivite, chiar daca mai lungi, iar ulterior ele au fost folosite pentru a
dezvolta primele doud rugiciuni 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 alta rugaciune mai
potrivitd, asa cum am demonstrat ca exista.

d)intreita afundare si formula de botez sunt elementele principale ale
intregii slujbe baptismale. Formula de botez8? a cunoscut de-a lungul timpului mai
multe variante (nu prea diferite), ultima modificare a ei constand din introducerea
cuvantului ,Amin” dupi fiecare afundare.83 In ce priveste insid actul intreitei
afundari in apa, acesta este unul foarte disputat intre crestini, Intrucat romano-
catolicii ,boteaza” prin turnare sau chiar stropire, iar protestantii printr-o singura
afundare (dupa vechea practicd apuseana din sec. VI-X84), desi Canonul 50
Apostolic si vechile izvoare liturgice vorbesc clar de 3 afundari. Aceasta diferenta

81 A se vedea studiul nostru despre istoria Slujbei Sfantului Maslu, www.teologie.net
82 {n original: Bamtiletat 6 Soiidog Tod Osod (0 Siva) gic T0 Svoua tod atpdg, kai Toi Yiod, kai Tol Ayiov Iveduartog, Auijv.
83 Desi acel ,Amin” dupa fiecare afundare este intalnit sporadic si in primul mileniu, traditia bizantina nu l-a preluat, iar in
Biserica Rusa el incepe sd apard 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 ALMAZOV, pp. 322-349.
8¢ ALMAZOV, pp. 299-302.
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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 savarsit in caz de imposibilitate de a face
intreita afundare si nicidecum ca o regula. Pentru Apus ins3, existda 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 astazi in Rasarit.8”
Pentru noi afundarea completa in apa este legata de simbolismul baptismal al
participdrii noastre la moartea, ingroparea si invierea Domnului (cf. Romani 6:3-
11), in timp ce savarsirea botezului doar prin turnare inseamna ignorarea
simbolismului mortii si invierii, si mutarea Intregului accent doar pe aspectul
curatitor al Tainei.88

e) Pecetluirea cu Sfantul si Marele Mir, vazuta de scolastici ca o Taina
distincta de Botez, este de fapt ,0 singura Tainda” 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 impartasire a Duhului Sfant, constituie
impreuna "nasterea din apa si din Duh" (cf. Ioan 3:5) la care suntem chemati.
Incepand cu Sfintii Apostoli (Fapte 8:14-17; 19:2-6) si continuand cu Sfintii Parinti,
aceste doua acte erau vazute doar impreund, ca "taina a iluminarii”, "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
fara a constitui o randuiala distincta, desi incercari de separare s-au facut, mai ales
prin secolele XVII-XVIIL°! Tnsusi cuvantul "pecete - o@payis (oppayis Swpedg

85 Vezi Pr. G. METALLINOS, ,Mdrturisesc 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.

86 Didahia, cap. 7: Asa sd botezati: dupd ce i-ati invdtat, botezati-i in numele Tatdlui si al Fiului si al Duhului Sfdnt, in apd vie. Dacd
nu aveti apd curgdtoare, atunci botezati-i in altfel de ape, dacd nu aveti apd rece, folositi apd caldd. Dacd nu aveti nici un fel de apd,
turnati apd de trei ori pe cap, ,in numele Tatdlui Fiului si al Duhului Sfant."”

87 ALMAZOV, pp. 304-310, 318. De prin sec. XIV-XV, In Rusia a Inceput sa se practice o forma mixta de botez: afundarea pana la
gat a pruncilor, apoi turnarea apei cu mana peste cap, probabil pentru a evita un eventual Inec.

88 Cf. Sf. CHIRIL AL IERUSALIMULUI, Cateheza 1l mistagogicd, Bucuresti 2003, pp. 348-350.

89 A se vedea mai jos, in capitolul urmator.

%0 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 cd Apostolii intr-adevar erau Indreptatiti din punct de vedere practic sa instituie Mirungerea ca desavarsire a Botezului,
iar insasi materia mirului nu le era deloc straina. Si in Vechiul Testament se pregdtea Mir pentru anumite acte de cult (lesire
30:23-38), iar spre sfarsitul primul secol crestin Ioan Teologul vorbeste relativ clar despre Mirungere (I loan 2:20,27).

91 Mai multe Molitfelnice (grecesti, slavonesti si romanesti) din aceastd perioada pun nainte de rugiciunea Mirungerii o noua
binecuvantare mare si 0 noud ectenie mare, cu cereri speciale, incercand sa sublinieze caracterul de Taina de sine stitatoare a
Mirungerii. Din fericire aceastd inovatie nu a rezistat.
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[Tvevpatog Aylov)" 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 impartasesc "cele 7 daruri ale Duhului
Sfant", dar trebuie sa precizam ca: a) Rugaciunea de dinainte de Mirungere nu
vorbeste despre impartasirea a careva daruri (la plural), ci doar despre pecetluirea
Botezului si invrednicirea de impartasirea 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, {indnd cont si de faptele
noastre. Acest lucru nu are o legatura 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. lar 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, nari, ochi si urechi), iar stergerea Mirului
avea loc abia dupa o saptamana,?? iar In acest rastimp, copiii mai ales, purtau o
caciulita speciala (scufie / koukoUAl0V) 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 rugaciuni, a inceput sa se faca in
aceeasi zi, desi la Sf. Simeon al Thessalonicului vedem descrisa inca vechea traditie
Constantinopolitana.

f) 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...”,*5
a Inceput sa se contureze ca o slujba de sine statatoare, ce nu se putea incheia
brusc, fira 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

92 Asupra acestui aspect insista Dionisie Areopagitul, Sf. Nicolae Cabasila si alti Parinti ai Bisericii, dar si rugdciunea Mirungerii.
93 ARRANZ, vol. ., p.360.

94 Sf. SIMEON AL THESSALONICULU]I, Dialogul 68, p. 120.

9 Atunci avea loc si Intrarea Mica a Liturghiei si restul randuielii euharistice.
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tunderii, care in mod surprinzator, apare odata cu generalizarea pedo-baptismului
si simultan cu primele mentiuni ale tunderii monahale.?¢ Aceasta ne obliga la o
abordare stiintifica mai complexa, care sa depaseasca interpretarile simbolice ale
acestei tunderi.

Incepem cu constatarea ci romano-catolicii au doud Mirungeri: una imediat
dupa botez, savarsita de preot (signatio / signaculum spirituale - lat.); si alta,
numita ,confirmare”, care se face la varsta de 7-12 ani de catre episcop (confirmare
/ perficere - 1at.).97 Insisi ideea de confirmare apare prin secolele V-VI, in legitura
cu pedobaptismul si, In prima faza se facea prin punerea mainilor episcopului si
tundere.?8 In secolele IX-X, tunderea a fost inlocuiti cu o a doua Mirungere, dupa
care aceasta a fost ridicatd la rang de Taind de sine stititoare. In acelasi timp,
Mirungerea facuta 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
importanta dau romano-catolicii acestei confirmari, incat nici nu Impartasesc
pruncii pana atunci, au facut confuzia intre confirmare si Mirungerea baptismala,®®
incercand sa dezvolte si In Rasdrit ideea ca Ungerea cu Sfantul Mir ar fi o Taina
aparte.

De fapt, prin secolele V-VII, cand tocmai lua amploare pedobaptismul, si
rasdritenii aveau un fel de confirmare, care se fiacea fie prin punerea mainii
preotului, fie prin tundere, aceasta din urma, dupa o talcuire a Sf. Simeon al
Thessalonicului, avand sensul unei peceti.l%0 De reguld, aceasta se facea la varsta
de 10-12 ani, ca o dovada personala si deja constienta a credingei celor botezati la
varsta prunciei.l?1 Desi ideea confirmarii personale a credintei era una foarte buna
si necesarag, se pare ca in Rasarit, spre deosebire de Apus, ea nu a avut niciodata un

% DIONISIE AREOPAGITUL, Despre ierarhia bisericeascd, VI:11-111,3, p. 95.

97 Hans-Jirgen FEULNER, Tauncmea Kpewenuss u Muponomaszanus e sanadHoti mpaduyuu do VIII e, pp. 7-11. Contextul
generalizdrii Confirmarii in Occident e destul de complex, dar studiul nostru se limiteaza la practica liturgica bizantina.

98 Despre aceasta avem o prima madrturie 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 inca despre
tunderea parului la copii ca despre un obicei pagan al elinilor (PG 28, col. 720).

99 Tn capitolul 69 al Dialogurilor Sf. Simeon al Thessalonicului, unde este combituti practica romano-catolica, se vede o lipsi de
cunoastere a riturilor apusene si o abordare a lor ,din auzite”. O astfel de carentd o aveau si apusenii, iar toate acestea s-au vazut
mai mult in polemicile dintre Rasarit si Apus din sec. IX-XVI si, cu precddere, la Sinodul de la Ferrara-Florenta. Deci Sf. Simeon nu
stia cd romano-catolicii au doud Mirungeri, iar acest lucru nu se invatd nici In Facultatile de Teologie Ortodoxa.

100 Cf. Dialogul 67, p. 119. Bineinteles, nu e vorba de pecetea Mirungerii, ci de tunderea in semnul crucii, pentru ca rasdritenii nu
practicau la aceastd confirmare Mirungerea, in timp ce la apuseni ungerea cu Sf. Mir este o utilizare mai largs, din moment ce este
intélnitd si la hirotonia in preot si episcop. Pe de altd 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 aceasta dubla Mirungere post-baptismala in Apus.

101 C. AKMIIHH, Yun Kpewenusi u MuponomasaHus 8 susaumuiickoll iumypau4eckoll mpaduyuu, p. 6.
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caracter obligatoriu, ajungand nu numai sa fie ignorata, ci si uitata.l02 [ata de ce
primele manuscrise de Evhologhiu ajunse la noi (sec. VIII-IX), vad tunderea
pruncilor ca pe un rit optional si fara vreo legatura cu Botezul, dar facand totusi
trimitere la acesta.l93 Asa cum arata si prima rugdciune la tundere, aceasta era
inceputa de preot, apoi continuata de nas. Prin secolul al XIII-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 varstel04),
ritul tunderii era deja legat de Botez si se facea imediat dupa Mirungere, inainte de
punerea scufiei pe cap.195 La redactarea finala a slujbei Botezului (in sec. XVI),
tunderea a fost mutata dupa stergerea Mirului asa cum e mai corect sa fie, faicandu-
se chiar si in cazul botezului maturilor.

In concluzie, istoria acestui rit arati clar ci tunderea trebuie ficuti doar
pruncilorl®, nu si celor care se boteaza la maturitate, iar in cazul in care preotul nu
are ce sa tunda 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 generalda a acestui studiu istorico-liturgic asupra
unor elemente ale slujbei Botezului si a riturilor adiacente, pot spune ca cercetarile
la aceasta tema in liturgica romaneasca sunt abia la inceput. Nici nu mi-am propus
sa scriu un tratat exhaustiv, ci am vrut sa provoc discutii si sa explic, atat cat mi-a
fost cu putintd, anumite elemente neclare. Sper ca in timpul apropiat, se va gasi
cineva care sa scrie o monografie care sa ia in calcul toata bibliografia moderna
legata de subiect, precum si diferitele aspecte practice, care de obicei scapa
teologilor de birou, dar 1i framanta pe slujitorii de rand ai Tainelor lui Dumnezeu.

102 fn Rusia, o astfel de tundere s-a ficut pana prin sec. XIII, numai ca varsta la care ea se facea a fost coboratd la 3-4 ani.

103 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.

104 De obicei, tunderea pruncilor este legata de varsta de un an (,cand se taie motul”). De aceia, in special in Grecia,
se obisnuieste ca botezul sa se facd la implinirea varstei de un an, iar tunderea inceputa de preot in biserica face
parte din obiceiul popular de ,taiere a motului” fara careva valente religioase in constiinfa credinciosilor simpli.

105 Cf. loannis FOUNDOULIS, Dialogul 155, vol. 1], pp. 14-15.

106 Din toata slujba de astdzi a Botezului, doar cele doua rugaciuni de la tundere vorbesc clar despre prunci/copii.
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