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Precizari

Lucrarea de fatd reprezintd feza noastra de licenta in
Teologie, in forma structurald prezentatd la examen si a fost
scrisd in anul 2002, sub indrumarea Pr. Conf. Dr. Stefan
Buchiu, la disciplina Teologie Dogmatica, la Sectia
Sistematice a Facultatit de Teologie Ortodoxd Patriarhul
Justinian Marina din Bucuresti.

Am primit pentru ea nota 10, cu aprecieri calduroase,
fiind considerata de catre indrumatorul nostru drept o lucrare
originala $1 inovatoare in punctul de confluenta dintre
Dogmatica si Liturgica, pentru ca in teologia roméneasca, de
la acea vreme, teologia interdisciplinara era slab reprezentata.

Adaugirile aduse variantei prime, in editia de fata, sunt
minore si constau in referinte online si mici sublinieri de
nuantd, pentru ca au de-a face cu punerea in cadru a unor
necunoscute ale lucrdrii pentru publicul larg, insd nu s-au
operat modificari de structura, forma si continut, ci cartea
respird, dupd cum cred cd se va observa, entuziasmul si
prospetimea noastra interioara din ultimul an de facultate.



Introducere

Copilaria mea nu a fost una asumata, traitd pentru
Dumnezeu — si acest lucru il regret — dar, cu toata aceasta
intunecare spirituala a vietii mele, zilele Patimilor Domnului
nostru lisus Hristos, cit si Invierea Sa din morti, le-am
perceput ca pe niste zile unice, desi nu constientizam, pe
atunci, ce inseamna a trai zile s1 lucruri unice.

Mai tarziu, cand am cunoscut ce bucurii dd Dumnezeu
crestinului ortodox, — cand acesta 1 se daruie Lui cu totul — si
cunoscandu-L pe El — si in Sfanta Euharistie, dar si in iertarea
Sa infinitd fatd de mine — cat si pe Duhul Sfant — Care Se
descopera ca lumina si te transforma din om pamdntesc in om
duhovnicesc (desi nu meritam nimic), atunci am infeles ca
tresaream sau saltam de bucurie, fiind atins de harul
dumnezeiesc, pe care il dau credinciosilor ortodocsi, sfintele
slujbe.

Pornind de la aceste mici momente de trezvie liturgica
am fost atras si am ramas in bucuria acestei stari fericite fata
de intregul nostru cult ortodox dar, mai ales, fatd de aceste
doud saptamani liturgice, care reprezintd climaxul intregului an
liturgic, dar si grauntele, care mi-a daruit spicul intelegerii
duhovnicesti al acestor zile.

Insa lucrarea de fatd nu vreau si fie o pledoarie pentru
trecutul meu ci o pledoarie — asa vreau sa cred — pentru
prezentul care se pleaca spre viitor, spre viitorul meu
eshatologic, cat si al acelora multi, care formam Trupul mistic
al lui Hristos: Sfanta Biserica Ortodoxa.

Deci primul motiv pentru care scriu aceste randuri e ca
sd Inteleg si sa simt Tnvatatura ortodoxa in viul Duhului Sfant,
care emand, in aceste doud saptamani sfinte, din cantarile
Triodului si cele ale Penticostarului, asa cum nu le-am inteles
atunci, la Inceputul vietii mele, dar le-am trait din plin.

Un al doilea motiv — inteles din durere personald — ar fi
acela, cd observam cat de putin se mai scrie astdzi despre
dogma i1 trairea teologica exprimate imnografic i care, ne
apartin ca o comoara unicad si neintrecutd si fata de care, din
pacate, ne purtdm cu o indiferenta strigatoare la cer.



Este inadmisibil pentru noi — si asta o cred si o spun cu
tarie — sd credem ca putem fi teologi, fara sa fim cunoscatori,
din experientd, ai dogmelor si intelegerilor dumnezeiesti.

Daca ne-am intoarce la noi ingine, pe calea pocaintei si a
smereniei, am ajunge — fara doar §i poate — la prafuitele si
innegritele carti de slujba ale Sfintei Biserici, ca sa intelegem,
ca speculatia sterila — fie ea chiar ,,dogmatica” — nu ne poate
invata ceva esential, fara experienta teologica si liturgicd ca
atare.

Un al treilea motiv, pentru care Incerc sa scriu — cu
ajutorul Maicii Domnului, Marea si Neintrecuta mea
Apdratoare si Lumindtoare — aceasta lucrare, e pentru a-i
invita, si pe altii, la o reintoarcere la intelegerea inalt
duhovniceasca a cultului ortodox.

Avem nevoie de teologi care stiu ce spun, pentru ca
scriu din ceea ce vad in strafundul imnologiei noastre
ortodoxe.

Cred ca e timpul sa devenim seriogi, in adevaratul sens
al cuvantului — desi suntem chemati sa devenim Sfinfi — fata de
tot ce inseamna $i reprezinta Sfanta Ortodoxie.

Daca nu ne trezim la un moment dat, riscam sa traim
toatd viata ca unii care sforaim in mijlocul Sfintilor, care ne
privesc din cer si a celor de pe pamant, care ne suporta cu mari
suspine.

Dar momentul hotarator, cel care ne-a facut sa initiem
proiectul lucrrii, a fost un articol' al Parintelui Profesor Stefan
Buchiu® — care ne-a fost coordonatorul lucririi de fatd — vis-a-
vis de exprimarea culticd neoprotestanta.

Sfintia sa, utilizand in articolul citat tehnica negarii prin
comparatie si aratand pe neoprotestanti drept ratdciti tocmai
prin propriile lor reverberatii gandirist-muzicale, m-a facut sa
inteleg, cd inversul acestei metode — afirmarea prin exemplul
reliefat — e un mod prin care putem sd punem in evidentd atat
harul dumnezeiesc al literei imnografiei ortodoxe, cat si
adancul de har, nemarginirea de har, care sta ascunsa — pentru
multi — 1n spatele literei atat de mult copiate.

" Pr. Lect. Dr. Stefan Buchiu, Conceptii hristologice in imnele neoprotestante privite din
punct de vedere ortodox, in rev. Studii Teologice, L1 (1999), nr.1-2.

2 A se vedea CV-ul siu: http://www.ftoub.ro/index.php?view=article&id=42%3Apr-
prof-dr-tefan-buchiu&option=com_content&Itemid=276.
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Lucrarea de fata va analiza fiecare zi liturgica in parte si
va pune in lumina miezul dogmatic si duhovnicesc al imnelor
liturgice.

Toate explicitarile noastre vor urmari, in primul rand, sa
reliefeze activitatea de rascumparare a Domnului Hristos, cu
diversele ei implicatii in viata noastra.

Apoi vom discuta rolul si roadele Invierii Domnului in
viata noastrd, cat si modul cum e simtitd de Sfin{ii imnografi,
dar si cum trebuie simfita si traita de catre noi.

O aprofundare speciala vor avea realitatea Pogorarii
Domnului la Iad, cu sufletul Sau indumnezeit, cat si aceea a
perceperiit Domnului Hristos, ca Dumnezeu purtdtor de trup
omenesc transfigurat, dupa Sfanta Sa Inviere.

Comentariile noastre vor pleca de la textele ultime ale
Triodului® si ale Penticostarului®, tiparite si aprobate de Prea
Fericitul Parinte Patriarh Teoctist si de Sfantul Sinod al Sfintei
Biserici Ortodoxe Romane iar discursul narativ va incerca sa
fie cat mai aproape de modul simplu, dar expresiv al exprimarii
cultice.

Nu vor lipsi — pe ici, pe colo — nici precizarile facute pe
tema poeticului si a podoabelor stilistice ale imnelor de care ne
ocupam.

Insa firul rosu al lucrarii va fi reliefarea iubirii Fiului lui
Dumnezeu pentru noi, Care trece prin suferinta si moarte, ca sa
ajungd la inviere, dar si a prezentei Sfantului Duh in trupul
Domnului, intr-un mod coplesitor, dupa invierea Sa din morti.

3 %#% Tyjod, Ed. IBMBOR, Bucuresti, 2000, p. 541-689.
* #%%Penticostar, Ed. IBMBOR, Bucuresti, 1999, p.7-54.



A. TRIODUL



1. Sfanta si Marea zi de Luni

Incepem demersul explicativ pornind de la stihira
idiomela, cantatd pe glasul al 2-lea (de la stihoavni)’, pentru ca
aici sunt cuprinse urmatoarele:

,,De la stalparile de finic si de la acele ramuri,

ca de la un dumnezeiesc praznic, trecand

la alta serbare dumnezeiasca, la cinstitele

Patimi ale lui Hristos, la taina cea de mantuire,

sd alergam credinciosi, si sa-L vedem suferind
Patima de bunavoie pentru noi. $1 mulfumindu-I,
sa-I cantam cantare cuvioasa, graind: izvorule al
milostivirii si limanul mantuirii, Doamne, slava Tie”;

si aceste cuvinte sunt o punte de trecere de la praznicul
Duminicii Floriilor la Saptamdna Patimilor Domnului.

In stihirile de la Doamne strigat-am...ale Vecerniei se
afla o urma iradiantd a praznicului ce abia a trecut — cel al
Intrarii Domnului in lerusalim — pentru cd, in cele trei stihiri
pe care le cuprinde Triodul, nu se explica imnologic decét
semnificatia intrarii Domnului in cetatea Sfanta, in Sion,
numita de prima stihira: ,,Biserica lui Dumnezeu” J

Fiul lui Dumnezeu vine ca impérat al e1, imbracat ,,in
dreptate” — ca sa Tmplineasca profetia de la Zaharia 9, 9 — dar
nu pentru a Se instala ca si Impdrat pamantesc al ei, ci pentru
a arata pamantenilor ,multime de indurari”’; ceea ce, in
limbajul pe care il folosim din punct de vedere teologic, s-ar
traduce prin ,,roadele Jertfei de pe Cruce”.

Se insistda — pand la cantarea prezentatd anterior — pe
faptul realitatii chenotice a Fiului lui Dumnezeu dar si pe o
prezentare fidela a Mantuitorului, dupa marturia Sfingilor
Evanghelisti.

> Triod, ed.cit., p. 541-542.
% Idem, p.541.
" bidem.



Toti patru Sfinti Evanghelisti trateaza acest eveniment al
mantuirii noastre® iar in cadrul celor trei cantiri de care ne
ocupam, faptele autentice ale asternerii hainelor pe jos, ale
stalparilor, cat si ale laudarii pruncilor, sunt prezentate acrivic,
aproape aidoma cu textul Sfintelor Evanghelii.

Observam de la bun inceput, ca Sfintii imnografi — care
sunt majoritari in comparatie cu aceia, care nu sunt pe listele
Sfintilor — s-au folosit, in cea mai mare parte a lucrarilor lor,
de ceea ce se stia sigur din Sfanta Scriptura.

O propozitie ca aceasta: ,,sederea pe mdnz Inseamna
intoarcerea neamurilor neinfranate de la necredinta, la
credingd””’ — care se afld in a treia stihird a Vecerniei — este, in
mod evident, o intelegere duhovniceasca, tainica, a intrarii
Domnului in lerusalim, dar, cu toate acestea, ea pleaca de la
faptul concret al intrarii si nu de la o supozitie sau de la o
istorie ambigua.

Pornind de la o realitate sigura, scripturalda sau
traditionald, duhovnicestii imnografi 1si spuneau si intelegerea
lor dar aceasta infelegere nu era pur rationala, ci o intelegere
plind de avantul si fierbinteala evlaviei de care erau intraripati.

Asa se face ca toatd imnografia cartilor noastre de cult e
o teologie vie, care ne indeamnd la sentimente vii si
mantuitoare si nu o filosofie rece si plictisitoare.

Tocmai de aceea, ortodocsii, atunci cand canta cu
intelegere, nu se plictisesc. Ei atunci se desfatd, se umplu de
bogatia Sfantului Duh, de iubire dumnezeiasca si acest lucru
este vizibil 1n persoana lor.

Cantarea prezentatd la inceput insd, schimba fonul
cantarii dar si modul de a simti. Ea face trecerea de la bucuria
copiilor, care au facut de ras pe invatatii si stiutorii Legii, la
serbarea dumnezeiasca a cinstitelor Patimi ale Domnului
Hristos.

Trecerea insa e /ina s1 nu brusca.

Desi avem de-a face cu o profunzime a realitatii
inimaginabila, coplesitoare cu totul, cu ,taina cea de
mantuire”, suntem indemnati sa nu mergem, ci sa alergam —
,daca suntem credinciosi” — pentru a-L vedea pe El, pe Hristos

§Mt. 21, 1-11; Mc.11, 1-10; Lc.19, 29-40; In. 12, 12-16.
? Triod, ed. cit., p. 541.



Dumnezeu, pe Cel care vine spre Sfanta Cruce pentru noi, nu
intr-o ipostaza de bucurie, ci ,,sa-L vedem suferind Patima de
buni-voie”'".

El patimi nu a avut — pentru ca a fost fara pacat — dar a
suferit Patima, adica chinuire de la oameni, injosire si moarte.

Prezentarea motivatiei Rastigniriit Domnului — dupd cum
se vede — nu ne sperie. Nu e o ,,tragedie” moartea Sa, nu e o
,pedeapsa” suferitd din necesitate externd, ci o asumare libera,
constientd, dorita, pentru ca moartea Sa e ,,pentru noi”.

Aceastad contopire minunatd — ,,bunavoie” — se constituie
in taina mantuirii noastre, caci in adancul ei, ea indica iubirea
atotcoplesitoare a lui Dumnezeu, iubirea Sa, care e plina de
cea mai purd si inaltd dorintd de bine, care ne-a vizat si ne
vizeaza In continuu pe noi ingine.

El vine de unul singur la Cruce. Sinceritatea si dragostea
cu care alege Crucea este semnul clar si de netagaduit, al
faptului ca El, prin Cruce, ne imbratiseaza pe toti, nascufi si
nenascufi.

In loc s ni se vesteasca plangeri, vaiete pigine — cum
auzim, uneori, la inmormantarile noastre — cantarea ne insufla
o stare contrard, de mulfumire. Insa nu in sensul ci suntem
multumiti, pentru ca El moare, ci in sensul cd trebuie sa-/
multumim, aducandu-I cele mai sincere si adanci multumiri,
pentru ca moare pentru noi.

E demn de remarcat, cd imnograful nu ne indeamna sa
ne aducem aminte, ca El, Fiul lui Dumnezeu, a murit candva.
Ci imnograful ne spune, ca Patima Sa se intampla acum. Ca ea
este contemporand noua.

Si aceastd realitate a actualitatii continue a iconomiei
Domnului face parte din constiinta liturgicd sfanta a
Ortodoxiei.

Cel care moare pentru noi, nu € numai om, ci §i
Dumnezeu. De aceea — nebuneste vorbind — noua nu ne ¢
,teamd” ca El moare, pentru cd stim — si vom detalia mai
tarziu aceasta ,,$tiintd” a noastrda — cd moartea Sa schimba
multe lucruri in bine.

Lui I Se cuvine ,,cantare cuvioasa”, cantare ca o buna
mireasma, pentru ca El este izvorul milostivirii — Care ne

1% 1dem, p. 542.



umple mereu, de ,mare si multd mila” — dar si limanul
mantuirii — locul de scapare, unde alergdm noi, pacatosii.

Filonul dogmatic nu este separat de cel al vietii
concrete, dar nici de cel doxologic si — cu atat mai mult — nu
este separat de filonul penitential — l-am putea numi — al
cantarii de cult.

De cele mai multe ori, finalul cantarilor e un strigat
eviavios, o rabufnire in plans a celui ce il canta. In finalul lor,
credinciosul se roagi lui Dumnezeu, il laudi cu un ton ce i
umple inima.

In Vecernia primei zile a Sdaptamdnii Mari, mai sunt
inca doua cantari, dar structura lor ideatica e total diferita de a
celor de pana acum.

O cantare, in glasul al 3-lea'', precedati de stihul:
,Cantati Domnului cantare nouda, lauda Lui in Biserica
Cuviosilor”, are o dimensiune eshatologica evidenta.

Ea nu-L vesteste pe Hristosul, Care vine cu chip de Rob,
intre oameni, ci pe ,Judecdtorul amintirilor §i gandurilor
inimii”.

Aceastd cantare nu improvizeaza, ci transcende. Ea este
un bine al intelegerii, care vine sd raspunda la ,,nelamurirea”
aparenta de adineauri.

Hristosul Caruia trebuie sa-1 multumim e Hristosul
iubirii, dar Acesta nu e separat de Hristosul Judecatii, ci € una
si aceeasi persoand. Tocmai de aceea, El judecd faptele unui
timp trecut, pentru a arata, ca fot in timp sau in tot timpul,
Hristos a fost al iubirii, mai nainte de a fi al Judecatii.

Cuvintele de inceput sunt zguduitoare, profetice:
JInfricogator lucru este a cidea in mainile Dumnezeului
Celui viu”.

Ele sunt in strdnsa legaturda cu urmatoarele: ,,Nimeni
sd nu intre ispitind credinta cea fara prihand”.

Ascultandu-le, ne dam seama, ca suntem pregatiti pentru
un drum al intelegerii directe, pentru o impropriere.

Cantarea aceasta ¢ ca o usd, care nu separd doua
realitati, ci doar le distinge. Este o usa deschisa.

" Triod,ed.cit., p. 542.
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De o parte std Crucea iar de cealaltd parte tronul
Etimasiei'?, dar intre Cruce si Judecatd nefiind separatie, cici
Hristos e Cel ce le uneste pe amandoua.

Ultima cantare a Vecerniei nu are un destinatar expres
ci unul subinteles. Ea se adreseaza adunarii viclene si
desfrdnate, care nu accepta pe Fiul, dar se lauda cu credinta in
Tatal.

Bineinteles, in primul rand, e vorba despre ceata aceea,
formatd din arhiereii si carturarii iudeilor, care 1i cer s i
indemne pe copii sa tacd', si nu-L mai laude pe Imparatul
Imparatilor si pe Domnul Domnilor dar sunt indicati aici, in
acelasi timp, si toti ereticii §i paganii, care nu-L recunosc pe
Fiul Tatalui.

Daca se intelege ca Fiul e de o fiinta cu Tatal, atunci se
si acceptd, ca Fiul reprezintd iubirea Tatdlui pentru lume, caci
Fiul e iubirea Tatdlui. Trimiterea Lui spre Cruce e o trimitere
care ne ridica la intelegerea iubirii Sale, cdci prin iubirea Sa
intelegem, de fapt, iubirea dumnezeiasca, atit cit putem noi sa
o intelegem.

In textul roménesc, urmeaza Pavecernifa si in cadrul ei
Tricantarea'* Sfantului Andrei Criteanul".

Acest ansamblu imnologic contine 33 de piese — o cifra
nu fara adanci semnificatii — daca nu mai ludm in consideratie
repetarea irmosului cantarii a 8-a.

In locul celor 9 cdntdri sau ode, aflim numai pe prima,
pe a 8-a si pe a 9-a oda, numarul 3 fiind un simbol al
Preasfintei Treimi.

La o citire atenta a acestor canoane, aflam ca ele sunt o
pregatire a sufletelor si a trupurilor noastre pentru intelegerea
Patimilor Domnului si nu o zugravire a ,,pregatirii” lui Hristos
pentru Cruce.

Se vorbeste despre losif Patriarhul ca simbol al
Domnului, despre smochinul-sinagogd, despre alipirea de
Domnul, in definitiv.

12 A se vedea: http://en.wikipedia.org/wiki/Hetoimasia.

B Mt. 21, 16 si Lc.19, 39.

' Triod, ed.cit., p. 542-545.

'3 A se vedea: http://ro.orthodoxwiki.org/Andrei_Criteanul.
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Pentru ca Sfantul Andrei teologhiseste despre Patimile
Domnului nu in sine, ci in raportul lor cu noi, cei de azi si de
totdeauna.

In acelasi timp se merge spre Crucea Domnului dar si
spre noi ingine, pentru ca nsasi Crucea isi revarsa iubirea pana
la noi.

Desi nu suntem in Vinerea Mare — marele eveniment al
restaurarii noastre si al intregii firi in Hristos — se anticipeaza
acest moment coplesitor:

,,Cu Patimile Sale vindeca patimile, Cel ce a
patimit pentru noi; caci voind a patimit in firea
omeneasca cea asemenea noua, toate Patimile Sale cele

~ . 1% ~ A : b 16
facatoare de viata, ca sa ne mantuim noi” .

Domnul $i-a impropriat firea omeneasca, cea asemenea
noud, pentru ca sa ne vindece. Lapidaritatea cantarii de fata nu
se 1a in sime, ci numai coroborata cu Iintregul mod de
intelegere al Sfintei Ortodoxii.

Aici nu ni se spune de ce anume trebuie sa fie vindecata,
cl ni se aratd, ca ea trebuie sa fie vindecata, pentru ca e
bolnava. Faptul ca e bolnava, e consecinta logica a faptului ca
are nevoie de vindecare, de tamaduire.

In loc si vorbim despre moarte — asa cum cunoastem
noi, cei de azi, moartea — vorbim de moartea Domnului, ca
despre o moarte ,,facatoare de viatd”, ca despre o moarte care
invie, care ne invie.

Cuvintele Parintelui Profesor Dumitru Staniloae sunt
relevante in acest sens:

,Moartea ca suprema $i definitiva aratare a supunerii
vointei omenesti, vointei lui Dumnezeu, este astfel o trecere la
adevarata viata.

Omenescul atunci moare intrucat aratd definitiv ca nu
vrea nimic al sau, nimic deosebit de Dumnezeu; dar invie
intrucat facand dovada ultima ca vrea ce vrea si Dumnezeu, s-a
deschis izvorului de viatd, si-a ardtat identificarea deplind a
voii cu voia lui Dumnezeu.

1 Triod, ed.cit., p. 543.
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Acest fel de moarte este totodatd Inceputul vietii
adevarate sau premisa ei, € o moarte paradoxala.

Faptura voindu-se pe sine deosebit[d] de Dumnezeu,
moare; si renuntand pentru Dumnezeu, Tn mod definitiv, de a
se vol pe sine, invie in Dumnezeu. $i cine nu vrea ceva
%eosebit de ce vrea Dumnezeu, vrea cu puterea lui Dumnezeu”

Suntem la inceputul pregatirii pentru Cruce — pentru
intelegerea ei — dar Sfantul Andrei nu ne lasd departe nici de
teologia Sfintei Treimi.

Exista trei Slave ale Treimii — cum sunt numite aceste
cantari — §i ni se precizeaza ca existd ,, Trei fara de inceput”,
vesnici, din totdeauna, dar si o singura fiintd propovaduita.

Daca am reduce demersul nostru exegetic numai la ceea
ce face Hristos pentru noi, am vorbi numai de o parte a
teologiei pe care o cuprind cantdrile Triodului. Tocmai de
aceea vrem sa reliefam intregul spectru al imnologiei existent
aici.

Raportarea noastrd la Sfanta Treime e o raportare a
dragostei noastre la realitdtile existentei celei mai presus de
existenta ale Preasfinte1 Treimi.

Pe Dumnezeu eu i1 laud si Lui ma adresez cu ,,Tu” si nu
cu pronumele de politete ,,Dumneavoastrd”. A spune lui
Dumnezeu: ,,Pe Dumneavoastra Va laud” e o impietate plina
de distantare, de neparticipare.

Ca sa-I spun ,,Dumneavoastra”, trebuie sa-L vad ca pe
Ceva sau — mai bine-zis — ca pe Cineva, Care nu-mi apartine $i
nu vreau sa-mi apartind niciodata.

Intre noi si El nu e distantd. Intre noi si El e dragoste, €
rugdciune, in esentd sunt cuvinte de dragoste.

Dar, daca pentru noi, a-L lauda pe Dumnezeu e ca si
cum am respiralg, altora li se potrivesc cuvintele: ,,Strdin lucru
este celor fara de lege a Te slavi pe Tine”".

,.Strain lucru”: o minunata alaturare!

" Pr. Prof. D.[umitru] Stiniloae, Legdtura interioard dintre Moartea i Invierea
Domnului, In Studii Teologice, VIII (1956), nr.5-6, p.283.

18 Sfantul Toan de Kronstadt, Liturghia: cerul pe pamdnt, Deisis, Sibiu,1996, p. 53, céci:
»in Bisericd totul respird intelepciune, sfintenie, stralucire, inviorare, invatatura; de-aici
tagneste un suvoi de viata: aici e pace, bucurie...”.

" Triod, ed.cit., p. 545.
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in imnologia noastrd ortodoxa, ,strdin lucru” nu se
referd — uneori — la ceva care nu ne apartine, ca si proprietate
personala, ci la ceva unic cu desavdrsire. Axionul Prea
Curatei Maici, din ziua nasterii Sale (8 septembrie), afirma
acest lucru®.

Cuvantul ,,straind” insa, in alte doua cazuri, in cadrul
grupului de cantari ce apartin cantdrii a 9-a, exprima o
normalitate semantica, adica o situatie haricad, o stare harica
personald, traitda la nivel personal: ,Strdind este celor
necuvinciosi curatia, si strdind este celor credinciosi
faradelegea™' si ,,Striini este celor fard de lege buna legiuire
si strind necredinciosilor cunostinta de Dumnezeu”?.

Nu lipsesc, din cadrul Pavecernitei, nici aluziile la
ucigasii Domnului.

Desi in cantarea: ,,Pregateste-ti, Tudee, pe preotii tai,
giteste-ti mainile spre uciderea lui Dumnezeu™, pare a se
incuraja — la o prima vedere — ucigasii Domnului, Sfantul
Andrei 1nsa trimite prin aceasta la blandetea si linistea pe care
o are Hristos Domnul, Care vine spre Patima.

El e numit Miel dar si Pastor, adica Jertfa si Jertfitor.
Ca sa fie ,,impératul lui Israel”, El Se aduce pe Sine Jertfa fara
prihand si, asa cum observd Parintele Profesor Constantin
Galeriu, ,,in Hristos e o identitate absoluta intre Arhiereu si
Jertfa, intre Cel ce aduce si Cel ce Se aduce. El e Preot si
Jertfa.

Jertfa Lui e Trupul Lui, e firea umana purtatd de o
Persoana divina, iar Persoana divina Se identifica cu firea
umana Tnsusita asa cum e identica cu firea Sa divina.

Intr-insa e sublimata ultima ramasita egoistd. Si 1n insasi
aceasta oferire personala completa e deschisd usa pentru
implinirea fiintei umane™>*.

Al 8-lea imn al cantarii a 9-a aduce in fata noastrd un
amanunt definitoriu pentru noi. Aici se spune: ,,sa mantuiasca
pe cei ce strigd neincetat” si nu pe oricare.

20 Strain lucru este maicilor fecioria...”.

2! Céntarea a 2-a din cadrul cAntirii a 9-a, Triod, ed.cit., p. 544.

2 Cantarea a 3-a din cadrul cantirii a 9-a, cf. Ibidem.

 Ibidem.

 Parintele Constantin Galeriu, Jertfi si Rascumparare, editia a 2-a (teza de doctorat),
Ed. Harisma, Bucuresti, 1993, p. 205.

 Triod, ed.cit., p. 545.
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Desi El a murit pentru toti, nu ii obliga pe acesti fofi —
desi dragostea Lui ar trebui sa ne oblige constiinta si inimile —
ca sa strige, in mod neincetat, spre El.

El a murit pentru noi — El, Arhiereul nostru Cel adevarat
— s1 ne-a dat posibilitatea comuniunii cu El, comuniune care
,inseamna 1nsd, atat firea omeneasca restabilitd din egoismul
ei, cat si iubirea lui Dumnezeu manifestandu-se neimpiedicata
in vointa ei de a impodobi pe om cu darurile ei, neimpiedicata
de egoismul dusmanos al omului™?®®, pentru ca fiecare
credincios sa aiba posibilitatea de a striga, precum un fiu, la
Parintele sau.

Caracterul acestei rugdciuni Insd nu e de cerere, ci
de preamarire a Sa, pentru ca el strigd — credinciosul — in
esenta: ,,.Binecuvantat este Cel ce vine si mantuiasca toata
lumea prin Cruce””’.

Mantuirea obiectiva, cu alte cuvinte, adica tot ceea ce a
facut Hristos Domnul pentru noi, nu ne aduce niciun folos,
daca noi nu stam in starea credintei celei vii, a celei care se
exprimd atat in mod doxologic, cat si in modul faptelor
iubirii*®,

Ambitia protestantismului de a considera ca numai
Jertfa Domnului e necesara iar, din partea noastra, sa lipseasca
orice aport personal, e o supozitie desartd, pentru cd un om,
care nu accepta pe deplin acest mod nou fiintial al ortodoxului,
nu poate fi un ,,om nou” — chiar dacd ar putea crede despre
sine ca este — ci trebuie sa se simta un ,,om nou”’, Impreuna cu
alti frati, in Duhul Sfant.

Crezand 1n Jertfa lui Hristos, ortodoxul 1si impropriaza
starea de crucificat in sine insusi, starea de a fi n luptd cu
patimile sale. Aceasta stare de a fi pe cruce dar si de a purta
crucea — un paradox existential al vietii noastre duhovnicesti —
e plina de puterea Crucii, de puterea pe care Duhul Sfant o da
aceluia, care se curateste de patimi.

Domnul era pe Cruce, iar arhiereii, carturarii i batranii
li strigau, cu o riceald impersonali: ,Dacd este Regele lui
Israel, sa Se coboare acum de pe Cruce si vom crede in EI”

26 pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, Tt eologia Dogmatica Ortodoxd, vol. 2, Ed. IBMBOR,
Bucuresti, 1997, p. 88.

Y Triod, ed.cit., p. 545.

* Tac. 2, 20, 26.
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(Mat. 27, 42), pe cand trecatorii erau mult mai directi: ,,Daca
esti Fiul lui Dumnezeu, coboard-Te de pe Cruce!” (Mat.
27,40).

Dar El nu i-a ascultat pe niciunul dintre ei, pentru ca a
iubi Tnseamna a fi crucificat 1ar a fi in durere plina de iubire
pentru aproapele Inseamna a fi crestin ortodox.

Dacd suferi din iubire sfanta pentru altii intelegi ce e
Crucea si, mai ales, cat de dulce si binefacatoare e purtarea
Crucii.

Cand suferi pentru Hristosul Crucii, atunci nu mai
privesti Crucea ca pe un obiect sau ca pe o reprezentare
distanta, ci ca pe un semn launtric, ca pe o realitate ce indica
iubirea, iubirea ta pentru El dar si pentru ei, pentru fratii tai,
oricare ar fi ei.

Referindu-se la aceastd stare, de unire intimd si
desavarsita cu Crucea, Parintele Dumitru Staniloae, scria intr-
un articol de Pasti:

,Invierea noastra cu Hristos Dumnezeu facut om fara de
pacat se realizeazd nu numai prin voia Lui, ci $1 prin voia
noastra.

Vointei lui Dumnezeu de a Se uni cu noi prin iubire,
facandu-Se, in acest scop, om si mergand din iubirea Sa fata de
noi pana la primirea mortii pentru noi, trebuie sa-i raspundem
cu vointa noastra de a ne uni cu El si cu semenii nostri,
primind puterea pentru aceasta de la El Insusi. (...)

[Caci] i1ubirea Lui si iertarea Lui, caruia nu-1 vom
raspunde cu iubirea noastra fata de El si cu iubirea noastra fata
de semeni, nu va avea niciun efect spiritual asupra noastra,
cum nu are iubirea fatd de o piatra””.

Denia de Duminica seara continua ziua doxologica.

Si cum Denia e, de fapt, o Utrenie speciala, dupa cei 6
psalmi specifici si dupd caldul dar si intristatul Aliluia intreit,
ascultam troparul — eshatologic prin excelentd — ,latd Mirele
vine in miezul noptii...””".

El indica privegherea, ca un mod concret de asteptare a
Domnului dar face si trecerea la sedelna glasul 1, in care se
spune:

2 Pr. Prof. Dumitru Stiniloe, Invierea sau biruirea mortii, in rev. Ortodoxia, XLII
(1990), nr. 2, p. 3-4.
3 Triod, ed.cit., p. 545.
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,,Cinstitele Patimi au rasarit lumii In aceasta zi ca niste
lumini de mantuire, caci Hristos merge sa
patimeasca din bunatatea Sa.
Cel ce cuprinde toate cu palma primeste

o . - A . ~ 1
a fi rastignit pe lemn ca s mantuiasca pe om™ ",

Prima zi a Sdptamanii Sfintelor si Cinstitelor Patimi ale
Domnului este o zi a luminii, a luminarii mingii spre mantuire,
pentru ca toate aceste sfinte zile sunt /umini, atata timp cat ne
invata, Tn mod riguros, cum sd ne mantuim.

In ele invitim cum a patimit Hristos, in marea Sa
bunatate, pentru noi, cei uituci si nerecunoscatori.

Avem in aceastd imagine imnicd O suprapunere care
poate fi evidentiata de foarte multe ori in cultul nostru.

Pe de-o parte, Dumnezeu Cuvantul e Cel care cuprinde
toate cu palma, Care a creat toate si poarta de grija tuturor iar,
pe de alta parte, El e vazut ca rastignit pe lemnul Sfintei Cruci,
ca Fiul lu1 Dumnezeu intrupat, Care sufera pentru noi.

Aceasta suprapunere vizuala insa are un rol dogmatic.
Ea vrea sd precizeze, ca unul si acelasi e Fiul lui Dumnezeu,
chiar daca e vazut ca Dumnezeu Cuvantul, ca Logos
dumnezeiesc ori ca lisus Hristos, ca Dumnezeu intrupat.

Cel ce ,era la Dumnezeu...S-a facut Trup si S-a
salasluit intru noi1” (In.1, 1, 14), dupa cum spune Sfantul Ioan
Evanghelistul, pentru cd Dumnezeu Cuvantul S-a intrupat, fara
ca sa fie numai om, ci Dumnezeu si om in acelasi timp.

E amintita realitatea mantuirii, dar nu explicata. Se
spune, nu ce e mdntuirea, ci doar faptul ca mantuirea e o
consecintd evidenta si reald a Rastignirii Sale.

Pentru acesti minunati imnografi e mai importantd
constiinta dependentei totale de moartea Domnului, decat
disecarea ei la propriu.

Ei se leagd, in scrierile lor, nu de o patrundere
subiectiva a mortii Domnului, c¢i de realitatea concreta a ei.

Credinciosii ortodocsi trebuie sa inteleagd Cine a murit
pentru ei, in primul rand. Aceastad intelegere teologica ii poate
determina, in mod total, spre a-L iubi pe Acela, caci iubirii

31 Ibidem.
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trebuie sa-1 raspunzi cu iubire iar celei mai mari iubiri — care e
a lui Dumnezeu — trebuie sa-i dai toata inima ta (Lc.10, 27).

A doua sedelnd’®, face aceeasi unire distinctd intre
Hristos-Judecatorul s1 Hristos-Patimitorul.

Desi El e nevazut — nu atunci, cand era pe pamant, ci
acum — atunci a fost ,,vazut cu Trup”, adica in Trup s1 mergand
sd fie ,,ucis de oameni fara de lege”.

Punerea in paralel a acestor doud stdri de a fi si de a se
manifesta ale Domnului are un rol duhovnicesc, mantuitor,
pentru cda, pe de o parte, nu se separa Patima Sa de Judecata
pe care o va face lumii iar, pe de altd parte, nici nu se confunda
timpul mantuirii cu timpul rasplatirii faptelor.

Desi tot Hristos e si Mielul Cel junghiat (Apoc. 5, 6),
dar si Fiul omului de la Matei 25, 31, nu se poate confunda
ipostaza Sa de iertator al pacatelor, cu ipostaza Sa de
pedepsitor al lor.

O astfel de confuzie e pierzatoare de suflet. El asteapta
pocdinta noastra acum si sfinfirea vietii noastre iar nu
pedepsirea noastra.

Dar aceastd sedelnd cuprinde si urmatoarele cuvinte:
,2Judecand judecata noastrd cu Patima Ta”, cuvinte cu adanci
semnificatii, care, interpretate defectuos, ar isca multe
intelegeri gresite.

Dacd am considera cd El judeca pedeapsa noastra,
blestemul nostru, cu Patima Sa, am fi pe un drum gresit, pentru
ca El a venit pentru oaia cea pierdutd (Lc.15,1-7) si pentru fiul
cel risipitor (Lc.15,11-32) si aceasta, pentru cad am socoti
Jjudecata noastra, ca fiind legata de blestemele din capitolul al
3-lea, din cartea Facerea.

Dar, dacd am intelege ca El judeca intelegerea noastra,
judecdtile noastre de valoare, ardtandu-le neintemeiate prin
Patimile Sale, am fi pe un drum bun, caci am pricepe — chiar
daca putin — cd opera de mantuire a Domnului nu a fost dupa
gandirea noastra, care nu doreste suferinta, ci dupa inalta si
necuprinsa Lui intelepciune.

Tocmai de aceea si in sfarsitul sedelnei se spune, ca
,pentru aceasta lauda, marire si slava inaltdnd puterii Tale,

: . 933
Cuvinte, cu un glas le aducem Tie””.

32 Idem, p. 545-546.
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Pare, poate, ,idealista” ideea de glas unic al
credinciosilor, dar nu este nici pe departe asa. Cantarile noastre
de cult nu propun lucruri irealizabile, ci vorbesc despre
realitdfi concrete, despre stari autentice, duhovnicesti, pe care,
cei care le-au scris, le-au cunoscut indeaproape.

Noi aducem lauda, marire s1 slava Preasfinter Treimi,
dar si numai Mantuitorului Hristos, intelegind prin aceasta,
intreaga expresie a fiintei noastre intime. Cu alte cuvinte,
numai Lui Ii putem aduce acestea, pentru ci numai Lui I Se
cuvine totul.

A treia sedelnd — si ultima inainte de citirea Sfintei
Evanghelii — ¢ o chemare la praznuire, o chemare bucuroasa,
pentru ¢i ne indeamni, ,,si-L intdmpinim cu cantari™* pe
Hristos Domnul.

Se repetd, pe scurt, Patimile Domnului, dumnezeiestile
Sale suferinte, dar nu intr-o prezentare expresionistd, ci intr-o
ingiruire, care sa produca, 1n inimile ascultatorilor, sentimentul
importantei capitale, absolute, a Patimilor Sale.

Pe masura ce sunt prezentate enuntiativ, se doreste nu o
exacerbare a sensibilitatii noastre, pentru o contemplare
patimasa a suferintei Sale, ca 1n romano-catolicism, ci o
constientizare a rabdarii Sale, a cat a suferit pentru mantuirea
noastra.

El a rabdat toate pentru noi. Acest lucru se vrea infeles
foarte bine de catre fiecare credincios ortodox in parte.

Suferintele Sale cele prea sfinte sunt enumerate, tocmai
pentru a ne constientiza lipsa de fapte bune si de nevointe
duhovnicesti. Aceastd enumerare realista si zguduitoare trebuie
sd ne aduca wumilinga si nu plictiseala in launtrul persoanei
noastre.

Tricantarea apartine Sfantului Cosma de Maiuma desi,
in textul nostru, apare doar titlul: ,,alcatuire a lui Cosma”™™,

Cele trei irmoase, care incep fiecare cantare, sunt scrise
pe tiparul normal al canoanelor de la Utrenie, prima referindu-
se la trecerea prin Marea Rosie, a 8-a la Sfintii trei tineri din

 Idem, p. 546.

3 Ibidem.

35 Lucru dovedit si de Ieromonahul Makarios Simonopetritul, in teza sa de doctorat,
Triodul explicativ. Mistagogia timpului liturgic, Ed. Deisis, Sibiu, 2000, cf. n. 56 din
capitolul 0.1.
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cuptorul Babilonului iar a 9-a cantare la Intruparea Domnului
din Preasfanta Stapana, Nascatoareca de Dumnezeu, Maria,
accentuandu-se faptul, cd Intruparea Sa a fost pentru
dezlegarea greselilor noastre, pe cand celelalte componente
imnografice ating evenimentele care se regasesc in sinaxarul
zilei s1 anume: pomenirea Patriarhului losif si a smochinului
care s-a uscat la blestemul Domnului.

Intre imnele cantarii intai, al doilea imn este o laudi a
imnografului fatd de smerenia Cuvantului intrupat, pe cand al
treilea imn este o adresare a Domnului Hristos, o adresare a
Sa catre noi.

In al doilea imn, smerenia Domnului e marturisitd ca
fiind ,,negraita”, dar nu se omite nici faptul dogmatizarii celor
doua firi — dumnezeiasca si omeneasca — in Persoana Sa.

Fiind o prelucrare, acest imn, a pasajului chenotic de la
Filipeni 2, 6-11, el nu vrea sa ne demonstreze ca nu putem
spune nimic despre Hristos ci, dimpotriva, ca putem spune cele
ale iconomiei Sale pentru noi.

Aici ,,smerenia Cuvantului” se traduce prin intrupare.
El Se face ,,asemenea in chip de rob”, dar nu pentru a deveni
rob pdcatului — caci nu s-a spus identic, ci asemenea omului
supus pacatului — caci El a fost fard de pacat.

El S-a facut si om, pentru a arata Ucenicilor, ,,caci cu
slava S-a preaslavit” in ziua Invierii Sale, si ca om, nu numai
ca Fiul Tatalui, conform cu loan 17, 5: ,,Preaslaveste-Ma Tu,
Pirinte, la Tine Insuti, cu slava pe care am avut-o la Tine, mai
inainte de a fi lumea”.

Dar sa nu intelegem ca acesta e motivul principal al
Intruparii, ci ci acesta e motivul pentru care, Sfintii Apostoli,
au Inteles in mod existential, Dumnezeirea Sa.

Vazandu-L inviat si vazandu-L pentru putin in fata lor —
dupa Sfanta Sa Inviere — si apoi ficandu-Se nevizut, au
inteles, in mod evident, ca El nu e supus spatiului si timpului
si nici morfii si cd e Dumnezeu adevarat, dupa cum il
cunoscusera ca om adevarat, din Tmpreuna petrecerea Lui cu
el.

Revelarea deplind a dumnezeirii Sale facandu-se odata
cu invierea Sa din morti, prin aceasta i-a facut deplin
incredintati, pe Sfintii Sai Apostoli, de divino-umanitatea Sa,
fapt pentru care vom pleda mai mult, atunci cand va fi timpul.
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Al treilea imn al cantarii Intdia — despre care am spus
mai sus, ca € o adresare directa a Domnului catre noi — vrea sa
se constituie intr-o revelatie post-Revelatie. Textul integral al
imnului e acesta:

,Insumi am venit sa slujesc lui Adam
celui ce saracise, cu al carui chip, M-am
imbracat de bunavoie Eu, Ziditorul,
bogat fiind cu Dumnezeirea, si sa-Mi
pun sufletul Meu rascumparare pentru dansul;

OO . 36
Cel ce sunt nepatimitor cu Dumnezeirea™".

Hristos Domnul ne explica astfel — prin intelegerea
Sfantului imnograf — motivul Intruparii Sale: riscumpararea
lui Adam si a intregului neam omenesc, dar si faptul —
eminamente dogmatic — al nepatimirii Dumnezeirii, pentru ca
la Dumnezeu ,,nu este mutare sau umbra de schimbare™’.

Saracia lui Adam e saracia pe care a adus-o pacatul sau,
pe cand bogatia Domnului e harul dumnezeiesc infinit, care
izvordste din persoana Sa, a Celui rastignit pe cruce. Moartea
Sa e rascumpadrarea lui, dar El a suferit cu trupul Sau si nu cu
dumnezeirea Sa.

Aceasta invatatura de credintd e dezbatutd de Parintele
Profesor Dumitru Staniloae in urmatorii termeni:

,Nepatimirea firii dumnezeiesti nu trebuie infeleasd ca
nepasare $1 ca neputinta de participare prin Ipostasul ei la cele
omenesti. Chiar o astfel de neputinta de participare ar fi o
Ingustare sau patimire.

Toate acestea le spune Leontiu de Bizan{: «Nimic din
acestea n-ar putea primi Cuvantul lui Dumnezeu (din
nazuintele sufletului prin dorintd si iufime spre Dumnezeu),
fiind neschimbat si nemodificabil prin fire.

Totusi nu va refuza din pricina impasibilitdtii firii sa Se
uneasca prin fiinta cu firea omului, ca sa nu se vada ca refuzul
e o patimd adevaratd si Se teme sa fie in acelea In care
sufletele sarguitoare il au pe El ca ajutor si sustindtor, intrucat
nu au primit nicio vatamare de la trup, ci mai degraba s-au

3 Triod, ed.cit., p. 546.
37 sk Ceaslov, editia a 2-a, Ed. IBMBOR, Bucuresti, 1993, in Rugdciunile diminefii,
Rugéciunea a 6-a, p. 12.
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imbogatit din Dumnezeu, avand trupul impreuna-lucrator spre
virtute, $si nu adversary.

Dumnezeu este ca Persoand liber si pentru participare,
mai bine-zis pentru intarirea celor ce pdatimesc. Se poate spune
deci ca patimirile {in de firea omeneasca si, in acelasi timp, ca
Fiul lui Dumnezeu si le-a insusit intrucat S-a facut om, nu ca
sd cada sub puterea lor, ci ca sa le biruiascad cu puterea Sa. Si-a
insugit patimirile In care si-a aratat libertatea si puterea de a
birui slibiciunea sucombirii firii noastre sub ele”®.

Intruparea este, dupa Sfantul Cosma, o imbrdcare de
bunavoie a Cuvantului cu trupul omenesc.

Cata frumusete dumnezeiasca! Frumusetea imnelor
noastre liturgice vine tocmai din sensibilitatea pe care ne-o da
evocarea acestor momente ale iconomiei mantuirii noastre iar,
in cazul acestui imn, ea este evidenta.

Cuvantul dumnezeiesc Se imbraca cu trupul ca si cum
S-ar imbraca cu o haind, adicd cu aceeasi fireasca si proprie
dorintd, pentru ca e Unul care o doreste intr-o stransa
familiaritate cu Sine. Omul isi Tmbracd haina pentru ca sa-l
acopere. Cuvantul dumnezeiesc Se Tmbraca cu trupul, pentru
ca sa Se smereasca, din iubire netdrmuritd pentru om si pentru
ca sa fie propriu dialogului cu oamenii.

In acest sens, tot Parintele Profesor Dumitru Stiniloae —
marea noastra minte duhovniceasca — spunea urmatoarele:

,Dacd nu S-ar fi coborat la posibilitatile noastre de
primire a bogatiei Lui, nu ne-ar fi imbogatit pe noi, ci, sau ne-
ar fi lasat asa cum eram, sau ne-ar fi desfiintat prin
atotputernicia, manifestatd, a Sa. Coborarea Lui e conditia
intdlnirii cu noi, la nivelul in care putem primi bogatia Lui.
Cobordrea Lui e conditia indumnezeirii noastre™” .

El coboard la noi si devine om, facandu-Se propriu
noud. Firea noastra devine parte a ipostasului Sdu, nu pentru
ceva timp, ci pentru totdeauna.

De aceea, marea Sa iubire fatd de noi o aratd si o va
arata vesnic, pentru ca El nu Se mai dezice de trupul Sau, pe
care l-a luat, odata pentru totdeauna, din Prea Curata Fecioara
Maria, Stapana noastra.

¥ Teologia Dogmaticd Ortodoxd, op.cit., p. 46
3 Idem, p. 45.
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Condacul si icosul zilei nu ne prezinta pe Domnul
Hristos, ci pe Dreptul losif — care se pomeneste acum — ca pe
unul care si-a invins tineretea prin infranarea liber consimfita.

El nu a devenit rob placerilor egiptencei, desi era in
robie si acest minunat exemplu ne foloseste si noud, caci ne
aflam 1n Postul Mare si suntem supusi tirului diferitelor ispite
trupesti.

Evocarea Dreptului losif e un stimulent al vointei
credinciosului. Ortodoxul e indemnat sa rabde, chiar daca
situatia in care se afla e o situatie limita.

Sinaxarul acestei sfinte zile prezinta subiectele anuntate,
ca lecturari si parafrazari ale locurilor analoage din Sfanta
Scripturd, dar si ca erminii duhovnicesti la unele laturi ale
realitatilor scripturale.

In comparatie cu condacul si icosul, Sinaxarul vede in
Dreptul losif o preinchipuire a Domnului Hristos™, iar
referirile la smochinul cel uscat — pentru ca uscarea s-a
intdmplat a doua zi dupd intrarea Sa in Ierusalim — au in
vedere sinagoga iudeilor, pentru ca nu avea rod, ,,ci numai
umbra Legii™'.

Explicarile duhovnicesti merg mai departe, pentru ca
uscarea smochinului aratd si faptul, ca iudeilor li s-a luat si
Legea, dar si aceea ca, prin blestem, Domnul a vrut sa le arate
ca El poate s1 pedepsi pe cei care nu se indreapta.

In cele din urma, Sinaxarul apeleazi la Sfantul Isidor
Pelusiotul, care pastreaza traditia, cum ca blestemul a fost dat
smochinului, pentru ca, dupa pacatul stramosesc, acel pom al
calcarii poruncii nu a fost blestemat.

Rezumatul Sinaxarului se poate concretiza astfel:
Dreptul losif ne da sa-L vedem — prin inchipuire — pe Hristos
Domnul, iar smochinul uscat ne indeamna la umilinta, pentru
ca astfel ne gasim noi in fata Dreptului Judecator.

* Triod, ed.cit., p. 547: ,Jlosif era preinchipuirea lui Hristos. Si Hristos a fost urt de
iudeii cei de acelasi neam cu El, a fost vandut de ucenicul Lui cu treizeci de arginti, a
fost inchis Intr-o groapa intunecoasd, iIn mormant.

Sculandu-Se de acolo prin El Insusi, imparateste peste Egipt, adici peste tot pacatul, il
invinge cu putere, conduce toata lumea si, ca un Iubitor de oameni, ne rascumpéra prin
darea Hranei celei de taind, dandu-Se pe El Insusi pentru noi si ne hrineste cu Painea
cereascd, cu Trupul Lui cel purtdtor de viata”.

! Ibidem.
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Pornim la drum nu cu inceputul — cu Patimile Sale — ci
cu calitatea Sa de Judecator, cu prezentarea Sa ca Omega,
pentru a vedea, in Patimile Sale, implinirea noastra
eshatologicd. Privim 1Inainte, pentru a sti unde ne duce
intelegerea acestui curs al zilelor Saptadmanii Patimilor.

Al doilea imn al cantarii a 8-a, ne intoarce la Sfantul
Ioan Evanghelistul si la Sfanta sa Evanghelie (In. 13, 35).

Cunoasterea voii Domnului se dobandeste prin
implinirea poruncilor Sale, iar cel care va implini poruncile
dumnezeiesti, va fi cunoscut, prin ele, ca ucenic al Domnului.

Toti cei care il vor vedea pe ortodoxul cel adevarat, vor
vedea in el iubirea pentru Dumnezeu dar si iubirea lui
Dumnezeu in acesta, pentru cd, pe masura implinirii
poruncilor, iubirea lui Dumnezeu se Tmpartaseste acestuia tot
mai mult.

Imnul aminteste si de [oan 14, 27, recomandand pacea si
intelegerea intre oameni, dar s1 de momentul spalarii
picioarelor (In. 13, 14-17), pentru ca ,,gandind la cele smerite
va veti inalta s1 Domn pe Mine cunoscandu-Ma"*.

Smerenia Domnului este o icoand care ne indreapta catre
smerenie. Fiind smerifi, putem intelege pe Dumnezeu, Care S-
a smerit intr-atat, incat S-a facut toate pentru noi.

Nu ni se explica starea de a fi smerit, dar privind la
smerenia Domnului, prindem, intr-un mod minunat, o anume
intelegere a acestei mari si minunate taine duhovnicesti.

Cand vom gandi smerit, vom Intelege ce mari adevaruri
stie smerenia si, in aceasta stare, vom cunoaste de ce Hristos ni
S-a descoperit ca Smerenie.

Cunoscand umilinta, cunoscand predarea desavarsita
a voii noastre lui Hristos, Il intelegem pe Hristos ca Domn,
ca Stapan absolut al nostru si aceasta, din iubire pentru EI,
pentru ca nu putem sd nu-L iubim atunci continuu, fara
incetare.

Lauda adusa Lui e un rezultat al iubirii ce vine din
smerenie, pentru cd vom simti Tn aceasta stare a noastra — chiar
si foarte pufin — de cata smerenie a fost capabil Hristos pentru
noi.

2 Idem, p. 548.
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Smerenia Lui a fost iubirea Lui cea mare si necuprinsa
pentru noi, iar dacd noi ne supunem Lui, trdim 1n aerul rarefiat
al acestei 1ubiri care ne mantuie.

Dar lauda pe care o aducem Lui, din tubire pentru El, nu
se termind odatd cu sfarsitul nostru pamantesc, pentru ca
destinatia noastra e aceea de a sta pururi in stare de lauda, in
bucuria preamaririi lui Dumnezeu®.

Al treilea imn al cantarii a 8-a ¢ o chemare, a lui Israel
cel potrivnic, la umilintd. Din nou, prin imnul Bisericii, se
aude glasul cel bland si a toate iertator al Domnului.

Glasul Sau cheama umanitatea din paganatate la o viata
ortodoxa. ,,Sortul”, voia Domnului, ¢ smerenia, pentru ca El
vine ca Unul smerit si nu ca atotputernic spre Golgota
patimirii. Si aceasta, pentru ca ,,adevarata stapdnire € smerita
si nu cu putere. Puterea vine din slabiciune”*".

Al doilea imn al cantérii a 9-a indeamna la lepadarea de
patimi pentru ca sd luam, sa primim: ,,cunostintd inteleapta,
vrednica de dumnezeiasca Imparatie”™®, care e compatibila cu
Imparatia lui Dumnezeu.

Invatitura adevarati e aceea care ne sfinteste si ne
sfinteste, dacad e adusa de Hristos, Cel Care ne-a vestit
Imparatia. Daca nu ne trimite la Imparatie, pe mésura corecti a
intelegerii lui Hristos, atunci e o cunostinta fara Hristos si fara
ratiune.

Dar acest imn ne vesteste si faptul, ca Iintru
intelepciunea a toate, Intru Hristos, daca vom fi fiii impéré‘;iei,
vom fi slaviti si vom straluci intru El mai luminat decat
soarele, conform cu Apocalipsa 22, 5: ,,S1 noapte nu va mai fi
si nu au trebuintd de lumina lampii sau de lumina soarelui,
pentru cd Domnul Dumnezeu va fi lor lumind si vor imparati
in vecii vecilor”.

Al treilea imn al acestei cantdri ultime e tot o referire la
smerenie dar si la urmarea Patimilor Domnului: ,,Beti paharul
Meu, pe care Eu il beau, si veti fi slaviti cu Mine intru

Imparatia Tatilui Meu”*.

* Tocmai de aceea: ,ldudati-Ma si Ma preainiltati intru toti vecii”, al doilea imn al
cantdrii a 8-a, ¢f. Idem, p. 548.

* Pr. Asist. Dr. Doru Costache, Seminarul de Teologie Dogmatica Ortodoxd
(25 octombrie 2001). Gasiti aici blogul sau: http://revdcostache.livejournal.com/.

* Triod, ed.cit., p. 549.

* Idem, p. 549.
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Acesta are legatura cu episodul de la Matei 20, 20-23,
pentru ca paharul chinurilor, e suportarea — din iubire pentru
Hristos — a tuturor prigonirilor.

Ceea ce te slaveste in Imparatia Sa, nu sunt chinurile in
ele insele, ci dragostea pentru Hristos, pentru care ai socotit
suferintele pahar imbietor, plin de dulceatd negraita.

Acolo vom fi slaviti impreuna cu Fiul, impreund cu Fiul
in fata Tatdlui, caci prin tubirea Lui si prin ajutorul Lui, noi am
putut sa bem paharul mortii cu smerenie.

Cu acest ultim imn, se termind canoanele si apare in
prim plan svetilna/lumindnda ce se va canta, la fiecare Denie,
pana 1n Joia cea Mare si anume — arhicunoscuta — :

,,Camara Ta, Mantuitorul meu, o vad
impodobita, si imbracdminte nu am, ca sa intru Intr-insa.
Lumineaza-mi haina sufletului meu, Datatorule de

Coe . o A . 4
lumini si m3 méntuieste”™’.

Nu mai vorbeste Domnul, ci eu, cel care o cant. Ma
raportez la Imparitia Sa, pentru a ma vedea gol de harul
Duhului Sfant.

Impodobirea Imparatiei e lumina dumnezeiascd, care
mie imi lipseste. Sufletul meu trebuie sa aiba o haind de
lumina si nu ,,intelepciunea sclipitoare” a certurilor de cuvinte.
Tocmai de aceea, imi cer haina sufletului, lumina Treimii in
fiinta mea.

Dumnezeu e Lumind si El e vazut ca Lumina ce
izvoriste lumini dumnezeiasci necreati. Tocmai de aceea 1l
numesc pe El ,Datator de lumind”. De aceea i-o cer Lui,
pentru ca numai El poate s& mad imbrace in lumina Sa cea
vesnica.

Laudele sunt in numar de trei si sunt izvorate din versete
culese din Sfintele Evanghelii (Mt. 20,18-19; Mc.10, 33-34;
In. 20,17).

Vestirea Patimilor Domnului de citre El Insusi — mai
inainte, ca o profetie — se vadesc acum in fapt. Suntem
indemnati nu sa-L privim, ci ,,sa mergem Impreuna cu Dansul
s1 Tmpreuna sa ne rastignim, si sa ne omoram (pe noi Insine n.

4 Ibidem.
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n.) pentru Dansul”*®, in sensul renuntirii la poftele egoismului
nostru.

Imitarea lui Hristos®, pe care ne-o propune Thomas a
Kempis™, nu ne este proprie. Noi trebuie si-L urmim, din
launtrul nostru, pe Domnul, si nu la modul exterior, ca in asa-
zisele ,,contemplatii” romano-catolice’".

Ajungerea la Patimile Domnului e un prilej de slava, de
laude duhovnicesti aduse lui Dumnezeu, pentru ,,indelunga-
rabdarea Lui nespusa” si pentru ,,milostivirea Lui™?,

Faptul chenotic al existentei Fiului lui Dumnezeu
intrupat naste continue momente de preamarire a Sa, pentru ca
cei credinciosi simt, Tn smerenia Lui, atat multa Sa rabdare cat
si multa Sa mila.

A treia stihira a laudelor, e prima mentiune, se pare —
detaliati — a Invierii Domnului, pentru ci scularea Sa din
morti, va fi ,spre bucuria credinciosilor §i spre viata
vesnica’™’.

Si cu toate ca se anticipeaza invierea Sa dintre cei morti
— desi nici nu a inceput bine desfasurarea Patimilor —
,Duminica (Invierii) n-a inghitit Vinerea (Mare), dar nici
Vinerea (Mare) n-a eclipsat Duminica (Invierii)”>*.

Stihirile stihoavnei — in numar de cinci — se mentin pe
aceeasi linie de indemn spre fapte evlavioase, insa prima
stihirda ne vorbeste despre ,taina cea nespusd a randuielii
Tale”, adica despre intruparea Domnului si despre intreaga

Sa opera de rascumparare.

* Ibidem.

* Cartea in limba englezi: http://www.ccel.org/ccel/kempis/imitation.all.html.

*% A se vedea: http://en.wikipedia.org/wiki/Thomas %C3%A0_ Kempis.

> Pentru ei, a contempla inseamna a-fi imagina ca vezi Patimile Domnului, pentru a
aprofunda aceasti imagine mentald. In Rozariul comentat, pe care l-am vizut intr-o
editie romaneasca, se observa clar acest rau al imaginatiei, consideratd de cétre ei o
activitate ,,spirituald”.

Aici gasiti textul sau: http://www.scribd.com/doc/16585368/Recitarea-Rozariul.

>2 Stihira glas 5, Triod, ed.cit., p. 549.

> Ibidem.

> Pr. Lect. Dr. Stefan Buchiu, Curs de Teologie Dogmaticda Ortodoxd, (8 octombrie
2001). Parintele Profesor Stefan Buchiu l-a citat aici pe Prof. Dr. Nicolae Chitescu (text
cuprins in prefata tezei de doctorat a Pr. Prof. Constantin Galeriu). Parantezele ne
apartin.

Despre Prof. Dr. Nicolae Chitescu: http://teologiromani.org/C/NicolaeChitescu.html iar
aici despre Pr. Prof. Dr. Constantin Galeriu:
http://ro.wikipedia.org/wiki/Constantin_Galeriu.

> Triod, ed.cit., p. 549.
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Intruparea Cuvantului a fost o ,taind”, desi Sfintii
Proroci au vestit-o cu lux de amanunte.

Nu se stia precis momentul si modul nasterii Sale, dar
toti 1l asteptau pe Emanuel (Is. 7, 14). Intrupandu-Se, Domnul
a trait tot retras, tot in taind, pana cand a inceput sa vorbeasca
lumii dar aceasta, pentru ca sa se implineascd randuiala
mantuirii noastre, mergand sa Se rastigneasca.

Cu aceste ultime explicatii, nemaizdbovind asupra
Ceasului al 6-lea — care se distinge prin troparul prorociei si
pericopa de la Iezechiel 1, 1-20 — mergem la slujba
Pavecernitei Mari, unde gasim o altd Tricantare a Sfantului
Andrei Criteanul.

Aceastd creatie imnografica contine 34 de cantari iar
ideile cantarilor au un pronuntat caracter dogmatico-moral,
evidentiindu-se atat relatiile interne, pline de iubire nebanuita,
din cadrul Sfintei Treimi dar si multiple aspecte ale vietii si
operel Mantuitorului Hristos.

A saptea piesa imnica, spre exemplu, indicd modul de a
f1 al Cuvantului in relatiec cu Dumnezeu Tatal.

,,vVedeti, vedeti ca Eu sunt Dumnezeu,
Cel mai inainte de facerea tuturor
si mai inainte de intemeierea cerului si a
pamantului; si stiu toate, ca Cel ce sunt tot

in Tatil si pe Déansul tot Il port intru Mine”*®.

O minunata lectie referitoare la relatiile inter-treimice!

Dumnezeu Cuvantul este mai presus de timp — pentru ca
El e vesnic — si stie toate, pentru ca e de o fiinta cu Tatal si
Atotstiutor. Fiul e tot, in intregime in Tatal si Il poarta in EI,
conform titlului sectiunii a 6-a°" a subcapitolului: ,,Sfanta
Treime, taina perfectei unitati a Persoanelor distincte” — numit:
,Fiecarui Subiect treimic Ii sunt interioare Celelalte doua”.

La aceastd sectiune a Dogmaticii sale, Parintele
Staniloae spune, printre altele:

,Fiecarui Subiect treimic Ii sunt, in acelasi timp,
desavarsit transparente Celelalte, ca alte eu-uri ale Sale.

6 Idem, p. 555.
57 Pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, Tt eologia Dogmatica Ortodoxa, vol 1, Ed. IBMBOR,
Bucuresti, 1996, p. 205.
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Fiul apare in constiinta Tatalui prin actul nasterii ca o
altd Sine (&Alov €avtov). Dupa Sfintii Parinti, Sinea Tatdlui nu
S-ar cunoaste pe Ea Insdsi dacd n-ar avea oglinda constiintei
Sale pe Fiul ca o altd constiinta a Sa.

Aceasta nu inseamni ci Fiul Ii aduce Tatilui din afara
cunoastere de Sine, ci ca Tatdl numai intrucat e subzistenta
esentel divine ca Tata, deci intrucat ¢ Nascator al Fiului, Se
cunoaste pe Sine”.

[ar putin mai incolo continua:

,,Sinea Tatilui Se cunoaste pe Ea Insasi prin faptul ci Se
cunoaste din imaginea Sa, din Fiul, precum Fiul Se cunoaste
privindu-Se in Tatal ca modelul Sdu. Subiectul Tatdlui naste o
imagine a Sa, ca prin Ea sa Se cunoasca pe Sine.

Insa conditia cunoasterii Sale reale I-o di nu o simpla
imagine ganditd a Lui, ci o imagine reald a Tatalui, care prin
existenta ei 1i aratd nu numai ce poate si gindeasca, ci si ce
poate sa facd si cum poate sa iubeascd, adica o imagine care
primeste si ea, prin aceasta fiinfa Tatalui.

Tatal Se cunoaste pe Sine in Fiul si prin Fiul, numai
intrucat Fiul ca imagine reald a Tatalui proiecteaza spre Tatal
existenta Sa, ca Fiu al Tatalui; dar si Fiul Se cunoaste pe Sine
prin aceasta.

Tatal Se cunoaste pe Sine in Fiul nu ca intr-o imagine
pasiva a Sa, ci ca intr-o imagine activa, care intoarce si ea spre
Tatdl cunoasterea Sa despre El, cunoastere ce a devenit
posibild intrucat a luat nastere ca imagine reala perfecta a
Tatalui™.

Al zecelea imn 11 proclami pe Hristos Domnul ca pe Cel
care stie sfdrsitul dar ni l-a ascuns pentru noi’, pe cand
urmatorul ne spune: ,,porti in Tine fireste pe tot Duhul Sfant
Cel pururi vecuitor, impreund cu Tatal”®'; afirmatic ce ne
introduce din nou 1n invatatura despre Sfanta Treime si anume
in capitolul ,,.Despre purcederea Sfantului Duh din Tatal si
relatia Lui cu Fiul”®.

> Tbidem.

>% Idem, p. 206.

% Primul imn de la pagina 556 din Triod.

%! Triod, ed.cit., p. 556.

52 Pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, Teologia Dogmaticd Ortodoxd, op.cit., p. 211-220.
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Afirmatia Sfantului Andrei este indiscutabil non-
filioque-ista.

Duhul Sfant purcede din Tatdl si Se odihneste in Fiul.
Tocmai de aceea, Fiul poarta in mod firesc pe Duhul iar Fiul
poartd pe Duhul impreuna cu Tatal, pentru ca Tatal purcede pe
Duhul Sfant.

Ceea ce am reprodus din imnul de mai sus, arata cu
claritate, ca cele 3 persoane dumnezeiesti nu Se confunda si ca
,Duhul Sfant face legdtura intre Tatal si Fiul, fard sa inceteze
sa fie Persoand distincta si fard sa purceada si de la Fiul”®.

Imnul de la Slava...merge pe aceeasi traiectorie,
evidentiind ca Dumnezeu este ,,tre1 si una: Tata, Fiu s1 Duh, un
Dumnezeu”®,

Insa aceste marturisiri treimice, in Saptaimana Patimilor,
cu o asa mare promptitudine, nu trebuie sa ne mire, pentru ca
ele fundamenteaza originea divind a Mantuitorului Hristos.

Ceea ce e cu adevarat uluitor e Tnaltimea teologica pe
carec o cuprind, in mod concentrat, scurtele imne ale
Saptamanii Mari.

Uneori par a vorbi numai pentru Sfingi dar ele se
preteaza pentru orice credincios al Sfintei Biserici. Daca astfel
trebuie sd teologhisim fiecare — la asa incandescentd si
indlfime duhovniceasca — atunci e cutremurator pentru noi.

De multe ori ni se blocheaza mintea ascultand teologia
imnologicd a Bisericii iar ca sd meditdm la un singur imn
dureaza — uneori — chiar ore intregi, luni, ani...pe cand slujbele
noastre nu pot sa se sfarseasca, atunci cand noi am intelege
totul.

E prea mult, e prea greu, e imposibil dar, cu toate
acestea, suntem 1indatorati sa le intelegem, fie cd suntem
teologi sau nu. Concentrarea asupra lor trebuie sa fie exclusiva
in timpul slujbelor si asa intelegem, de ce trebuie sa lepadam
toata grija cea lumeasca.

Sedelna glas doi, aratd vointa iubitoare a Fiului pentru
noi — concretizata prin jertfa Sa — ca izbavitoare de patimi si de
osanda cea din Tad®.

5 Idem, p. 219.
% Triod, ed.cit., p. 556.
5 Tbidem.
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Urmarile Jertfei Sale celei prea curate ne dau putere
asupra pacatului — prin vointa noastra libera — si chiar asupra
Iadului. Caci pacatul ne creeaza ladul sau ni-1 face propriu
noud, desi el nu ne e propriu. Cel care ne izbaveste de pacat,
ne izbaveste si de lad, caci izbavirea de pacat e pentru
izbdvirea de Iad.

De fapt, prin pacat suntem in lad iar prin virtute, in afara
lui. Tadul e osanda la care vrem sa participdm desi Dumnezeu
ne indeamna la mostenirea Imparitiei Sale.

Cantarea a 8-a, aproape in totalitate, se ocupd cu
pregatirea pentru eshaton.

E vizata eshatologia universald, in care veacul de acum,
cel ,,de-al saptelea”66, va inaugura ziua a 8-a, cea care va fi
vesnica. Faptul de a fi tocmai cdntarea a 8-a pregatitoarea zilei
a 8-a nu e deloc intamplator.

Nici continutul cantérii a 9-a nu e format fard un scop
tainic. Pentru ca, in a 9-a cantare, se elogiazd Prea Curata
Stapana.

Sfantul Andrei vrea sda spuna prin acest lucru, ca
acceptarea Prea Curatei de a naste pe Fiul lui Dumnezeu, desi
s-a produs la ,,plinirea vremii”, de ea s-au folosit atat cei ai
VechiuluiLegamant, cat si cei ai Noului Legamant.

Acceptarea ei a facut posibilda mantuirea tuturor, pentru
ca lisus Hristos Dumnezeu e mantuirea intregii lumii.

Tonul imnelor este insd sugestiv. Ele sunt framantari
ale unui suflet preocupat fervent de mantuire. Intrebirile nu
sunt retorice, ci fiintiale.

Stantul Andrei se roagd in locul nostru sau ne pune sa ne
rugdm cu acele cuvinte care sunt adecvate. In loc si ne dea
sfaturi, in rugaciunile imnice ale Sfantului acesta isi da lui
insusi sfaturi.

El trdieste — si ne invitd si pe noi sa traim — febra
Judecatii, incercarea Judecadtii, nelinistea bund a constiintei,
care se raporteaza la Judecata finala.

Pentru ca 1n Hristos sunt ,visteriile intelepciunii”
dumnezeiesti, El stie ceasul sfarsitului dar si pe Tatal, ne
spune al 4-lea imn al cantarii a 9-a.

% Thidem.
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Insa niciun imn al acestui compendiu imnografic nu ne
detaliaza ceva mai mult 1n afara imaginii scripturale a Judecatii
obstesti.

Imaginea cartilor deschise (Apoc. 20, 12) si a scaunelor
(,,tronuri” la Mt.19, 28) sta vis-a-vis de golatatea oamenilor in
imnul al 5-lea al cantarii a 9-a.

Vom fi goi de fapte, pentru ,,ca toate sunt descoperite
inaintea lui Dumnezeu™®’,

Daca nu elimindm pacatul din fiinta noastra intelegem,
cu alte cuvinte, cd Domnul sta departe. $i dupa cum spune
Sfantul Nicolae Cabasila®: ,,Domnul nu Se poate lipi de noi in
momentul cand sufletul nostru mai traieste in pacat, pentru ca
tocmai acesta este cel care ne deosebeste de EI”®.

Pe de o parte, Judecata sta la usa iar, pe de alta parte,
,,Cel ce sade pe scaun de heruvimi”, ,,a stat Tnaintea lui Pilat ca
un vinovat”’.

Se observa faptul, ca ori de se incepe de la Dumnezeu
Judecatorul, ori de se incepe de la Dumnezeu Patimitorul,
imnologia ortodoxa nu incurca timpurile explicitate.

Dimpotriva, aceastd intrepdtrundere a timpurilor in
cadrul imnelor — desi ele sunt distincte — provoaca o
cuprindere a doua timpuri — in intelegerea inimii noastre — intr-
un timp, ce e un punct pe axa dintre cele doua timpuri.

Credinciosul care trdieste in prezent va trebui sa
comprime in fiinta lui atat Patimile, cat si Judecata, pentru ca
sd traiasca intr-o continuad concentrare a asteptarii Judecatii,
fara ca Patimile sa-i fie straine aprofundarii sale.

Daca priveste la Cruce, trebuie sa-L vadda pe ea pe
Judecatorul si, din aceastd vedere, sd capete forta de a se
crucifica si el.

Imnologia ortodoxa comprimd Judecata si Patimile,
Patimile si Judecata dar aceastda comprimare nu duce la
confuzie i nici la contopire, pentru ca ele sunt — ne repetdm —
doud ipostaze diferite ale modului de a fi al Cuvantului
intrupat.

%7 Idem, p. 557.

5% A se vedea: http://ro.orthodoxwiki.org/Nicolae_Cabasila.

% Sfantul Nicolae Cabasila, Despre viata in Hristos, Ed. IBMBOR, Bucuresti, 2001,
p.116.

" Triod, ed.cit., p. 557.
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Raportarea personala a fiecaruia la ambele momente
cheie ale drumului pe care trebuie si-1 parcurgem va naste
acest paradox fiintial. Dar fara a fi in faptul mantuirii, in
lucrarea mantuirii, aceasta realitate raimane o enigma.

Inainte de Slava Treimii, existd jalea, pldnsul Prea
Curatei. Un astfel de imn e o particularitate rar prelucratd de
teologia ,,academicad”.

Ideea ,,pietismului fad” nu se poate regasi aici si nici
,lamentatiile” asa-zis ,,poetice”.

Imnul acesta — ca multe altele pe care le vom descoperi
in curand — are un fond traditional, cuprins in Sfanta Traditie.

Tocmai de aceea si pretentia demonica de a le considera
imne ,,de mana a doua”, desi noi marturisim, ca Revelatia are
doud foi si nu o singurd foaie’".

Prea Curata e prezentd langd Sfanta Cruce — ca si in
Sfanta Evanghelie dupa loan (19, 25) — dar glasul si cuvintele
ei sunt achizitii ale Sfintei Traditii.

Zbuciumul inimii Prea Sfintiei sale e zbuciumul celei
mai mari dragoste pentru Fiul lui Dumnezeu, care S-a ndscut si
ca Fiu al sau in timp.

Cuvintele ei sunt foc dumnezeiesc:

,,Vai mie, Fiul meu, lumina cea neapusa!

Striluceste lumina tuturor, Soare al Slavei”’.

Se observi iarisi transcenderea Crucii prin ziua Invierii.

Desi e vazut mort, Prea Curata Stapana vorbeste despre
El ca despre un Inviat din morti, cici El e Lumina care nu
apune, pentru ca moartea nu o poate birui, nu o poate rapune.

Pe acest ton luminos se sfarseste prima zi a Sfintelor
Patimi.

"' Ca Revelatia dumnezeiasci e cuprinsa in Scripturd si in Traditie si nu doar in
Scripturd, in mod protestant.
™ Triod, ed.cit., p. 557.
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Concluzii:

Dupa o scurtd legatura cu praznicul Intrarii Domnului in
Ierusalim, planul imnologic al acestei zile liturgice ne prezinta
asumarea de ,,bunavoie” a Crucii de catre Hristos Domnul.

Evocarea dumnezeiestilor Patimi insd e o coparticipare
si nu o lucrare anamnetica a noastrd, deoarece se insista
asupra faptului, cad noi suntem prezenti, in mod direct, la
faptele rdscumpararii noastre.

Slujirea Arhiereasca a Mantuitorului se constituie in
obiectul principal al discutiei, deoarece Domnul e prezentat
atat ca Jertfa, cat si ca Jertfitor.

Nuantarea realitatii Crucii duce la concluzia iubirii
netarmurite a Domnului fata de creatia Sa dar si la realitatea si
veridicitatea scripturala a Patimilor Sale.

Sfintii autori incearcda sda impund o stare propice,
duhovniceasca, pentru intelegerea semnificatiei Jertfei de pe
Cruce, fard a lasa la o parte invatatura despre Sfanta Treime
sau supracinstirea Prea Curatei Fecioare Maria.

Sfantul Cosma de Maiuma reliefeaza in mod amplu
chenoza Intruparii Sale si modul de a se face propriu noui al
Fiului lui Dumnezeu, pentru a lega Intruparea de Ristignire
prin puterea iubirii Sale dumnezeiesti.

Nu se uita nici aspectul preamaririi Domnului, dupa cum
nu se trece cu vederea nici ipostaza Domnului de Judecator al
tuturora.

Aceastd prima zi a Saptamanii Patimilor, desi pare a fi
un preambul al Patimilor este, de fapt, o chintesenta a ceea ce,
ulterior, se va dezvolta in plan imnologic.
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2. Sfanta si Marea zi de Marti

Acestei sfinte zile 11 sunt alocate in 7riodul nostru exact
zece pagini $i prima slujba de care ne vom ocupa e Denia de
Luni seara.

Si aceasta sfanta zi st sub semnul asteptarii, al asteptarii
responsabile.

Prima sedelna este elocventa in acest sens:

,,Pe Mirele, fratilor, sa-L iubim,
candelele noastre sa le Ingrijim, in virtuti
stralucind si in credintd dreapta; ca sa intram impreuna
cu Dansul la nunta gatiti, cu fecioarele cele intelepte
ale Domnului — ca Mirele, ca un Dumnezeu, da

- C e T3
tuturor dar cununa nestricacioasa’’".

Imaginea Judecitii trece de la Apocalipsa la Parabola
celor zece fecioare de la Matei 25,1-13.

Pentru ca Sinaxarul zilei face pomenirea acestei
parabole, tocmai de aceea leit-motivul fecioarelor pregatite
sau nu devine sine qua non pentru ascultdtori.

Conform acestui imn, in fata Judecatii nu mai esti privit
ca o goliciune pe care toti o privesc, ci — daca nu ai faptele
mantuirii — esti privit ca o fecioara fara candela aprinsa. Esti
ori o fecioara inteleapta ori o fecioara nebuna, pentru ca a
treia alternativa nu exista.

In beneficiul imperativului privegherii (Mat. 25,13), toti
trebuie sa intram, impreuna cu Domnul, la nunta, adica in
Impadratie.

Ceea ce ieri era un gand ,,terorizant” — pentru cei putin
intelegatori, astdzi Tnsa — mai mult pentru acestia — Judecata e
,suspendatd”, pentru a se prezenta intrarea la nuntad, intrarea
in intimitatea Mirelui ceresc.

3 Idem, p. 558.
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Fecioria, pare-se, ¢ sinonimd cu logodna, pentru ca
nunta tainica se reveleaza fiecarei logodnice dupa intrarea in
camera Mirelui.

Dar nunta mistica definitivda urmeaza venirii Sale n
slava si, in mod indubitabil, Judecatii Sale.

A doua sedelnd si a treia anticipeazd vinderea
Mantuitorului de cétre Tuda apostatul.

Virulenta imnelor la adresa lui Tuda este bine subliniata.
Sfintii imnografi nu-i dau nicio circumstantd atenuanta.
Pentru ei, cel care a ,,gandit vanzarea, a cazut din lumina,
primind intunericul”’*.

Condamnarea lui Tuda ne invita la rugaciune, pentru ca
Domnul sa ne scape de partea acestuia.

Dar condamnarea Domnului e, totodata, si incheierea
activitafii Sale invatatoresti publice. Ralierea lui Iuda cu
preotii si carturarii Legii stopeazd cuvantarile Sale publice
dand un ,,castig” inchipuit vechii mentalitati.

Pentru ca nu puteau intelege, ca dand treizeci de arginti
lui [uda, implineau profetia Prorocului Zaharia: ,,Atunci a grait
Domnul catre mine: «Arunca-1 olarului pretul acela scump cu
care Eu am fost pretuit de ei». Si am luat cei treizeci de arginti
si 1-am aruncat in vistieria Templului Domnului, pentru olar”
(Zah. 11, 13).

Vom observa peste tot in imnologie, cum autorii nostri
vorbesc despre implinirea profetiilor, intr-un mod real,
autentic, in persoana lui Hristos Dumnezeu.

Condacul si1 icosul au un cuprins moral, penitential.
Sinaxarul — dupa cum am amintit — face referire la cele 10
fecioare ale Sfintei Evanghelii, fiind un comentariu nuantat al
pericopel in cauza.

Tricantarea — care urmeaza — apartine Sfantului Cosma
si contine 7 piese imnice.

Continutul lor indeamna la lucrarea talantului, la
inmultirea lui dar si la priveghere.

Nevointa nu e paraleld cu privegherea, ci ca sa
priveghezi trebuie sa te nevoiesti si ca sa stii cum trebuie sa te
nevoiesti, trebuie sa priveghezi.

™ Idem, p. 559.
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E vorba aici de o atentic duhovniceasca distributiva.
Faci in acelasi timp doua lucruri...

In ultimul imn al cantarii a 9-a, se face trimitere la Matei
25, 31-46 si, indeosebi, la versetul al 33-lea.

Partea pe care o cerem e ,,impreuna cu oile cele de-a
dreapta” > desi sunt o multime, foarte multe, pacatele noastre.
Nu se mai observa Judecata in sine, ci efectele ei, mai ales
efectele favorabile noua.

La Laude, stihirile sunt in numar de trei, prima — fiind in
Ceasloy — parte componentd a canonulul de pregatire pentru
primirea dumnezeiestii Impartasanii’® si evoca textul de la
Matei 22,11-13, pentru nu esti primit in Imparatie fard haina
de nunta a luminii dumnezeiesti.

A doua stihira se refera, la un moment dat, la ,,glasul cel
curat al celor ce praznuiesc” ”’ impreuna cu Domnul.

Curatia e simonimul sfinfeniei, caci Hristos e ,,Sfantul
Sfintilor” "®. Nici n-ar putea si existe alfceva acolo unde e
,raul si apa vietii, limpede cum e cristalul si care izvoraste din
tronul lui Dumnezeu si al Mielului” (Apoc. 22, 1).

Stihirile idiomele ale Stihoavnei sunt in numar de patru
st au profil de rugdciune — stihirile a doua si a treia — dar si
indemnator — prima stihira si a patra.

In prima, gisim o minunati expresie a comuniunii, prin
impartasirea reciprocd a darurilor intre membrii Sfintei
Biserici, pe cand a treia are o frumusete duhovniceasca
uluitoare, fapt pentru care o si redam in totalitate:

,Mire, Cel ce esti mai frumos cu podoaba
decat toti oamenii, Care ne-ai chemat pe noi
la ospatul cel duhovnicesc al nuntii Tale,
dezbraca-ma de chipul cel ticalos al gresalelor
mele, prin impartasirea patimirilor Tale, si
impodobindu-ma cu haina slavei frumusetii Tale,
fa-ma impreuna-sezator

: s =i 4 e 579
luminat la masa imparatiei Tale, ca un Milostiv”".

” Idem, p. 561.

76 Ceaslov, ed. cit., p. 648: Lintru strilucirile Sfintilor Tai...”.
" Triod, ed. cit., p. 561.

7 Liturghier, Ed. IBMBOR, Bucuresti, 1980, p. 148.

™ Triod, ed. cit., p. 561-562.
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Frumusetea lui Dumnezeu intrupat e unica. Compararea
Lui cu fiii oamenilor duce la constatarea, prea evidenta de fapt,
a frumusetii Sale unice. Noi, oamenii, prin pacate, suntem cu
imbracaminte ticdloasa, pentru ca greselile noastre ne sunt
propria noastrad uratenie.

Daca ne impartdasim de Patimirile Sale, dacd ne aducem
s1 noi jertfa, prin puterea si tiria pe care ne-o da Jertfa Sa, ne
putem agonisi slava frumusetii Sale, pentru ca El ne
infrumuseteaza prin lupta si biruintele noastre Tmpotriva
pacatului.

A fi frumos inseamnda a fi rastignit pentru rau.
Rastignirea de sine aduce frumusetea, pe care pacatele o
acopera, o ascund.

Tocmai de aceea a fi in Duhul Sfdnt, a trai in Duhul
Sfant inseamna a fi imbracat in frumusete dumnezeiasca.

Aceasta frumusete haricd, numai ea, te pune la masa
Imparitiei, pentru ci a sedea la masa Imparitiei inseamna s te
odihnesti in frumusete, in frumusetea dumnezeiasca.

Urmeaza Ceasul al 6-lea, format din troparul prorociei,
dupa prochimene si textul de la Iezechiel 1, 21-28, care iese in
evidentd prin urmatoarele cuvinte ale troparului: ,,Si ne
invredniceste si ne inchinim Sfintei Invierii Tale fara

Afirmatia aceasta pascala apare pentru prima datd intre
imnele acestei saptamani sfinte, dar ea se va mai repeta.

Cererea indicd pregitirea pentru Sfanta Inviere, care este
o implicare directd a fiecarui credincios in parte.

Putem sa mergem ,,oricum”, in cele din urma, la ziua
Invierii, dar nepregitirea noastra, aceasta venire la intdmplare,
ne aduce osanda.

Ceea ce noi cerem aici € 0 inchinare a intregii fiinte lui
Dumnezeu, lucru care ne subliniaza faptul, ca martorii invierii
Sale nu pot fi intdmplatori, ci niste oameni credinciosi, care s-
au pregatit s 1l primeasci pe Domnul cel inviat din morti.

Ca sa te inchini lui Hristos, Cel inviat din morti, este o
harisma, o invrednicire. Daca nu vii ca unul Inviat, renascut, la
ziua Invierii Sale, atunci vii spre osanda.

% Idem, p. 562.
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Si aceste imne liturgice, in esentd, ne pregatesc drumul
de la moarte la viata, prin Moartea Domnului care duce la
Invierea Sa, cici — dupi cum spunea Pirintele Profesor
Constantin Galeriu — ,,sensul existentei e invierea si viata™®'

Pentru cd Vecernia unita cu Sfanta Liturghie a Darurilor
mai Tnainte sfintite, repetd imnele Laudelor si ale stihoavnei,
de care ne-am ocupat, in afard de doud prochimene si textele
de la lesire 2, 5-10 si Iov 1, 13-22, trecem la Tricdntarea
Sfantului Andrei Criteanul, creata special pentru aceasta zi.

Ca si aceea de Luni, si aceasta din ziua de Marti, e
compusa tot din 33 de imne.

Apare, pe fundal duhovnicesc, constiinta netmplinirii n
fata judecatii lui Dumnezeu, excluzandu-se momentul real,
acela al zilei, al vremii sfarsitului.

Hristos ,,veni-va si nu va zabovi, ca sa judece lumea
Sa”®. El nu revendicd o altd creatie, ci propria Sa creatie.
Tocmai de aceea vine ca sa o judece, pentru ca Si-a asumat-o.

Cateva cantari chiar avanseazd discutia descriind
situatiile zilei de Miercuri. Timpul, la urma urmei, conteaza
mai putin decat indreptarea unui suflet sau despre Hristos se
poate anticipa oricand, pentru cd Patimile Sale sunt problema
noastra, folosul nostru duhovnicesc.

Femeia s-a umplut de ,,mircasma tainicé”83, adica de
trairea unei vederi mistice. Ea a adus mir, dar s-a umplut de o
vedere a Celui care este Hristosul, Unsul prin excelenta.

Ea a vizut in El pe Inmormantatul zilei a 5-a, al zilei de
Vineri. Tocmai de aceea, aducand mir, ,,s-a izbavit de mirosul
cel urt al multelor pacate™”,

Un lucru interesant. Se avanseazd spre a doua zi — in
discutia referitoare la femeia care a adus mir — dar se
avanseaza si discutia despre iertarea pacatelor lumii, vorbindu-
se despre o iertare inaintea iertarii.

Sfanta Cruce este iertarea, iesirea omului de sub pacat.
Dar femeia este iertatd, pentru ca din Hristos izvoraste ,,mirul
vietii”, lucru care ne duce la intelegerea, cd prin mir s-a

#1 Citat din predica rostita la invierea fiicei lui Iair de pe data de 28 decembrie 2001.
82 Triod, ed.cit. p. 505.

% Ibidem.

% Ibidem.
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inchipuit si Sfdnta Impdrtasanie, ca una care e mireasma spre
viatd $1 nu spre moarte a tuturor membrilor Sfintei Biserici.

Smerenia lui Hristos, smerenia coplesitoare, absoluta,
veridica a Sa e inteleasa din cuprinsul celui de al 7-lea imn, din
traducerea duhovniceasca a faptului sederii Sale la masa,
descris la Matei 26, 7.

Familiaritatea lui Dumnezeu cu oamenii ¢ desavarsita.
El nu pune distanta intre Sine si oameni. El sta impreuna cu ei.

Vine la masa lor, pentru a fi cu ei, pentru a se impartasi
impreunad cu ei de hrana. Dar El e hranitorul intregii fapturi si
pentru acesta, acest gest al pranzirii cu oamenii arata
coplesitoarea Lui smerenie. Pentru ca Domnul Se impartaseste
cu multumire si Tn comuniune cu oamenii, din ceea ce El
Insusi oferea omenirii.

Teologia Dogmatica Ortodoxd insa, indica ca act de
smereniei numai chenoza Sa, desertarea Sa de slava, venirea
Sa la noi s1, In mod 1mplicit, vederea Fiului lut Dumnezeu de
catre noi ca impropriator al firi1 noastre.

Tocmai de aceea ea rigidizeaza realitatea smereniei Sale,
o pune numai ca inceput — prin Intrupare — si sfdrsit — prin
Ristignire, adicid numai [ntruparea si Crucea sunt stari de
smerenie, chenotice ale Fiului intrupat.

Mai rar ne gasim in ipostaza de a observa in Hristos si
alte ,situatii” ale smereniei Sale, ceea ce Teologia
Imnografica, dupa cum observam, nu o face.

Pericolul sintezei excesive, din ce in ce mai evident in
spatiul Teologiei Dogmatice Ortodoxe, ne reduce opera de
mdantuire, realizata de Mantuitorul Hristos, la cateva tablouri
cheie, in loc de realitatea vie, profundda, a wvietii Sale
pamantesti, asumate pentru mantuirea noastrd, care € o0
continuad stare de chenoza.

Hristos, Fiul lui Dumnezeu intrupat, pune inceput
smereniel Sale prin zamislirea Sa supranaturala in trupul Prea
Curatei Fecioare Maria. Dar odata cu acest pas ipostatic, in
istorie, al Fiului lui Dumnezeu, smerenia e o ,,conditie” zilnica
a Sa si nu o ,,conditie” ocazionala.

Privind pe Hristos ca oricand in smerenie, in adancul
smereniel pand la moartea Sa pe Cruce, vom vorbi mult mai
corect, mult mai viu despre Acela, Care este concretizarea lui
Obed lahve, a Robului lui Dumnezeu.
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O cantare proprie Patimilor Domnului este si aceea de la
Si acum... a Nascatoarei. Este proprie Rastignirii, deoarece
Prea Curata Stapand e numita ,,Mieluseaua” — Maica Fecioara
— 1ar Domnul Hristos, Fiul Sau, e atat ,,Pastorul”, cat si
,,Mielul”.

Cel care este ,,Invatitorul nostru suprem””, pe Sfanta
Cruce e si Mielul de Jertfa, pentru cd ,,Fiul lui Dumnezeu a
infaptuit mantuirea printr-o lucrare universala de ispasire a
pacatelor tuturor, primind adica, El, Cel fard de pacat, sa
indure in locul nostru pedeapsa pusda de Dumnezeu pentru
pacate, adica moartea, dar anume iconomisitd in forma ei cea
mai zguduitoare”™.

Adeviratul Invititor trebuia si Se identifice cu
invatatura Sa. El trebuia sa Se urce pe Cruce, pentru a implini,
in El Insusi, intreaga ei durere.

Pe Cruce, El este o Jertfa vorbitoare, pentru cd a dus
pana la capat cuvintele Sale intr-un mod desavarsit. Dar pentru
ca a Implinit totul pana in ultima clipa, a vorbit, vorbeste si va
vorbi mereu cu glasul care infioarad inimile oamenilor.

Glasul Sau nu este unul stins. El este plin de o iubire ce
ne cutremura si ne smereste in fiecare clipa.

Tocmai de aceea si Mieluseaua cea prea minunata si cu
totul plind de frumusete, se roagda Lui fiind plind de iubire
pentru noi, cdci Maica Fiului lui Dumnezeu nu poate avea
decat iubirea Lui.

Glasul Maicii este o rugdciune continud pentru lume,
pentru cei care cred in Fiul ei. Pentru ca L-a nascut pe
Dumnezeu Cuvantul, Maica Sa se roaga Lui mereu, caci mereu
gaseste cuvinte de iubire pentru noi. El e iubirea care ne
doreste mereu iar Maica Sa este rugdciunea, care ne doreste in
ubirea Fiului ei pentru totdeauna.

Sedelna glas 1, pune in prim plan pe Cel nevinovat, Care
a fost socotit ,,vinovat” ¥,

Pe pdmant a fost cercetat, anchetat de oameni pe nedrept

si S-a dovedit ca ,,Singurul Indelung-Ribdaitor’*®.

9985

8 Pr. Prof. Constantin Galeriu, Mdntuitorul nostru lisus Hristos Invatatorul nostru
suprem, in rev. Ortodoxia, XXXV (1983), nr. 1, p. 34.

% Arhimandrit Benedict Ghius, Taina Rdascumpdrdrii in imnografia ortodoxd (teza de
doctorat), Ed. IBMBOR, Bucuresti, 1998, p. 160.

¥ Triod, ed. cit, p. 566.

8 Ibidem.
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Dar in cer si, mai ales, la sfarsitul lumii El este si va fi
vazut si Inteles de catre toti ca ,,Judecator si Domn”.

El e Singurul Indelung-rabditor, pentru ci a ribdat ca
Fiul lui Dumnezeu intrupat toate céate I-au facut si spus
oamenii.

A rabdat ca Prorocul desdvarsit, pentru cd era Arhiereul
cel vesnic si pentru ca este impératul lumii, intru numele
Caruia tot genunchiul se pleaca, ,,al celor ceresti si al celor
pamantesti si al celor de dedesubt” (Filip. 2,10).

In teologia imnici se observa foarte usor precizarea
celor trei slyjiri ale Domnului.

Triodul vorbeste cand de fiecare in parte, cand de toate
trei sau de conjugarea a ciate doua dintre ele. Dar se refera la
cele trei slujiri ale Sale, nu ca si cand le-ar separa — caci ele nu
pot fi separate — ci, pentru a fi intelese, sunt detaliate, in parte,
una cate una sau conjugand cate doua slujiri le pune in termeni
antitetici, pentru a mari efectul de contrast dar si intelegerea
adanca a faptelor Sale.

Al patrulea imn al cantarii a 8-a e din nou un pas mai
mare. El vorbeste despre Hristos ca despre ,,Pastile noastre” *.

Nu al ,,nostru”, ci ale ,,noastre”, pentru ca El e mereu
Pasti pentru noi (atat ca ,trecere”, cat si ca ,,Miel”).

El S-a jertfit ,,pentru noi toti ca un Miel si ca o Jertfa
dar a rdmas si Pesah (Trecere), marea noastra trecere de la
moarte la viata.

Jertfa Sa aduce ,iertare de gresale” si acest adevar
dumnezeiesc si Indumnezeitor, Sfintii imnografi il repeta
neincetat.

Cuvantul ,,iertare” e cel mai frumos si mai iubit dintre
cuvinte. Cand spunem Hristos, Fiul lui Dumnezeu, S-a jertfit
pentru iertarea greselilor noastre, ni se lumineaza fata, pentru
ca ni se bucurd inima.

Tot cantarea a 8-a, in imnul al cincilea, ne indeamna pe
fiecare in parte, ca si cand ar indemna pe unul singur: ,,sa nu

e . c o« .es 9]
lagi nimic din trup stricaciunii” .

s 90

% Ibidem.
% Tbidem.
! Ibidem.
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Pentru ca invierea Domnului a dus la ,posibilitatea
nemuririi trupesti In o viata viitoare, insad fard a se suspenda
sau infirma prin aceasta randuiala firii, ramasd in vigoare §i
satisfacutd prin moartea noastra corporala, temporard™".

Trupul nostru trebuie induhovnicit, pentru cd Domnul
Si-a transfigurat sfantul Sau trup inviind dintre cei morti.

A ne lasa trupul in valurile patimilor stricaciunii,
inseamnd a lupta impotriva sensului vietii noastre, Care e
Hristos Domnul. Lupta impotriva firescului trupului nostru e o
lupta Tmpotriva invierii fericite, a invierii cu sens vesnic fericit.

,»Cel pacdtosi se indestuleazd de milostivirea Ta”93,
pentru cd Patimile Sale au fost mila Sa pentru noi si, prin ele,
suntem capabili oricand de a primi iertarea Lui, care e mila
Lui.

Mila Domnului ne indestuleaza pentru ca ne umple.
Caracterul personal al insusirii mantuirii e vazut, pe drept
cuvant, ca o abundenta de har.

Primim ,har peste har”, daca ne plecim smeriti in fata
Lui s1 daca recunoastem, cd El e supraplinitatea care ne
umple, pentru cd FEl e Calea, sensul mersului nostru
duhovnicesc.

Imnul al treilea al cantarii a 9-a vede ultima clipa ca pe
o Inchidere a usii # care e legata, desigur, tot de Pilda celor
10 fecioare. Dar pentru ci wusa este intrarea in Imparatia
Cerurilor, de aceea trebuie ,,sa intram Tmpreuna cu Mirele”.

Concomitenta acestei intrari ¢ in mod minunat relicfata
de ultima impartasire a credinciosului ortodox, pe patul de
moarte, in ultima clipd a vietii pamantesti.

El se impartaseste cu Cel cu Care trebuie sa intre la
Cina. Se face una cu Acela, pentru ca sa fie al Lui si sa fie
impreuna cu El, in cel mai intim mod de a fi.

Ortodoxul nu pleaca singur, ci cu Hristos, Cel pe care L-
a iubit, Care vine si ne aduci Imparitia Sa, prin vointa si
dragostea noastra iar nu cu sila.

Imnul urmator, al patrulea, ne spune, ca cina din ,,casa
lui Simon” e o aratare, din partea Domnului, a umilintei Sale

92 Prof. loan Gh. Savin, Iconomia si roadele Invierii Domnului, in rev. Studii T eologice,
XIV (1962), nr. 5-6, p. 273.

% Triod, ed.cit., p. 566.

% Idem, p. 567.
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celei mai presus de fire, iar in imnul al 7-lea, ,,femeia” cu
mirul de mult pret e mult iubita de Sfantul Andrei Criteanul,
pentru c@ turnarea mirului e1 a facut ca ea sa se umple de
,,mirul iertarii” dumnezeiesti.

Mirul de aici are multe valente. El e varsat ca o mijlocire
a iertarii dar Hristos Insusi e ,,mirul vietii”. Mir este si numele
lui lisus — si aceasta o stiu prea bine rugdtorii cei infocati de
dragostea Lui — dar mirul e si jertfa noastrd exterioard in
comparatie cu starea saracd a virtutilor noastre.

Harul dumnezeiesc este mir ceresc si el e vazut si simtit
ca iubire a Sa, care ne umple inima.

Pluralitatea aceasta de sensuri ne umple mintea de
dragoste, pentru ca scopul ei e tocmai acela: de a ne face
torte vii, aprinse si intretinute de iubirea neincetatd pentru
Dumnezeu.

Desi femeia aceasta minunatd are o constiinta adanca si
acutd a pacatoseniei sale, in imnul al 6-lea, ea vine si-I spune —
dupa cuprinsul imnului si nu al Sfintei Evanghelii — ,,lasa si ma
iartd”.

Ea credea ca va fi iertatd. Pentru ea, pacatele se puteau
lasa la o parte, pentru cd ele se pot ierta, se pot sterge. Ea
credea 1n Cel la care venise si de la El astepta totul.

Cred ca acesta este si mesajul anticipativ al Sfintelor
Patimi si pe acest ton al pociintei, care invie *°, incheiem si noi
cercetarea imnologica a acestei zile.

Concluzii:

Aceasta a doua zi a Sdptadmanii Mari, se incepe dintr-o
perspectiva eshatologica — fecioarele intelepte — pentru a se
prezenta ipostaza de Mire a Vesnicului Arhiereu.

Pe cat este de dorit de catre cei mantuiti, pe atat e de
frumos ca Dumnezeu intrupat. Frumusetea Lui te cheama spre

e Caci, dupa cum spunea Parintele Profesor Dumitru Staniloae, ,aceasta este
sarbatoarea: patrunderea in firea creatd a ceea ce este mai presus de fire §i trairea
acestei realitati mai presus de fire”, ¢f. Pr. Prof. Dumitru Staniloae, Sambdta, ziua
mortilor — Duminica, ziua Invierii si a vietii fara de sfarsit, in rev. Ortodoxia, XXXIII
(1981), nr. 2, p. 134.
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inviere, pentru ca invierea iti da viata vesnica, o viata inundata
de fericirea dumnezeiasca.

Femeia care aduce mir si 1l unge pe Mesia cel asteptat e
pusa in relatie cu miresmele mantuitoare ale Crucii dar si cu
dumnezeiasca Impartisanie.

Episodul sederii la masd de la Matei 26, 7 scoate in
evidentd smerenia Domnului, care e constanta vietii Sale de
pana la Rastignire iar Prea Curata Maica e cea care sufera in
imediata apropiere a Crucii Fiului ei.

Comuniunea dragostei e fundamentul acestei zile.

Dragostea L-a dus pe Hristos la moarte, pentru noi si
pentru mantuirea noastra, motiv pentru care El e tot ce avem
nevoie, pentru ca sa nfelegem si sa trdim dragostea.
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3. Sfanta si Marea zi de Miercuri

Primul cuvant, care deschide aceasta dumnezeiasca zi,
este ,,pacitoasa”®, pentru ca Sinaxarul este inchinat pomenirii
ei, ca un antipod al ucenicului ,,cel nemulfumitor”, al lui [uda.

In cele trei sedelne ale Utreniei, mantuirea acestei femei,
care a plans la picioarele Domnului, ¢ pusa in evidentd prin
desconsiderarea ucenicului celui viclean.

Iuda a vandut ,,comoara vietii”. El, din ,imbatare” de
bani, nu L-a pretuit pe Domnul Hristos, pe cand caldura
dragostei si durerea acelor suspine au mantuit-o pe femeia cea
plind de pocdinta adevarata.

Dar aceste argumentatii au un profund rol dogmatic,
pentru ca pocdinta nu e legatd de apostolat, ci de iubire si de
parerea de rau si, implicit, mantuirea nu e un act exterior, ci
unul interior, unul profund personal. Tuda trebuia sd fie cu
Domnul, iar aceasta femeie nu a mai vrut sa fie cu pacatul. Ea
a vrut sa fie inauntru $i nu in afara.

Despre acest lucru, Prea Sfintitul Vasile Coman scria,
candva, urmatoarele:

,2Mantuirea este un fapt interior, nu un act exterior
formal. Ea nu e doar o reparatie din partea lui Hristos a unei
greseli a oamenilor, ci o innoire §1 o deschidere a drumului
spre Imparitia cerurilor. Este ardtarea covarsitoarei iubiri a lui
Dumnezeu fata de lume, o creatie sau o re-creatie* a lumii™?’.

Avem de-a face cu o pdcatoasa sfdanta si cu un apostol
apostat, deoarece in iconomia mantuirii Hristos Domnul vine
sa-1 mantuiasca pe pacatosi, in defavoarea celor care cred ca
vad.

Cei care ,,cred” ca vad sau au inteles ca vad, nu vor
vedea (In 9, 39), pentru ca in acestia nu incape Dumnezeu,
Care Se smereste, din nemarginita dragoste, din dragoste prea
plina pentru oameni.

% Triod, op.cit., p.568.

7 Episcop Vasile Coman, Mdntuirea in lisus Hristos prin Bisericd, in rev. Ortodoxia,
XXXVII (1985), nr. 2, p. 348.

*In textul citat nu exista cratima, insd noi am pus-o, pentru a se intelege de citre cititor,
mult mai direct, sensul teologic al cuvantului: a re-crea pe om in mod duhovniceste.
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,Chenoza este atotputernicia si maretia divind acoperite
de dragoste™® ijar dragostea acopera multime de picate,
deoarece 1ubirii 1 se 1arta mult (Lc. 7, 47).

Glasul pocdintei incepe sd se auda cu putere. Fiul lui
Dumnezeu sta in fata oamenilor si le cere pocdinta, durerea lor
sincera pentru ce sunt, pentru ce au ajuns sa fie.

Si de aceea, tricantarca Sfantului Cosma, vorbeste
vehement de Tuda dar nu si de pocdinta femeii.

[uda ¢ impreund cu ,adunarea celor fird de lege™”,
impreund cu aceia, care au ,,suflet impotrivitor lui Dumnezeu”,
pe cand femeia are ,,ploi de lacrimi”.

Din punct de vedere stilistic, ,,ploi de lacrimi” e o
metafora (,,0 inlocuire a unui cuvant printr-un cuvant-imagine,
pe baza unor analogii”'®) dar, din punct de vedere real-
duhovnicesc, aceasta sintagma reprezinta revarsarea unei inimi
smerite in fata lui Dumnezeu, cu constiinta celei mai mari
dureri si suferinte a sufletului.

Poezia poate sd mimeze — pentru ca mimeaza de fapt (la
poezia profana ma refer) — dar imnele Sfintei Biserici nu
utilizeaza procedee stilistice imaginare, ci descriu, in mod
realistic, stdri pe care Duhul Sfint le naste in inimi
binecuvantate.

Imnele noastre sunt reale. Ele nu sunt ,poezie
imnografica”, ci transpuneri imnice, ale unor realitdti, izbitor
de reale dar si duhovnicesti in acelasi timp.

In fata Celui Drept, femeia se arati inteleapta, pentru ci
urdste ,lucrurile pacatului” si ,.placerile trupului™'®' iar
Sinaxarul, departajand-o de Sfinta Maria, sora Sfantului
Lazar, amintitd la lToan 12, 3, face o pledoarie ermineutica
extrem de atentd, consolidandu-si argumentatia pe cuvintele
Stantului loan Gura de Aur.

Cantarea a 8-a 11 este dedicatd femeii iar cantarea a 9-a
— la ambele, 1In afara de irmoase — este dedicata osandirii, in
cuvant, a lui Iuda.

% Magistrand Coman R. Stan, Consecintele uniunii (unirii n.n.) ipostatice in imnografia
Bisericii Ortodoxe, in rev. Ortodoxia, X (1958), nr. 1, p. 93.

% Triod, op.cit., p. 569.

190 Marilena Chiriac, Probleme de vocabular prin explicatii si texte, Editura Recif,
Bucuresti, 1996, p. 11.

11 Triod, ed.cit., p. 569.
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Femeia s-a spdlat prin marturisire fara rusine pacatoasa
12 pe cand Iuda L-a vandut pe Domnul, ,,precupetind harul cel
iubitor de Dumnezeu”'”.

Desi in Rugdaciunea de Miercuri se aminteste: ,,Te-ai
vandut cu treizeci de arginti de ucenicul Tau cel viclean,

pentru ca sd ne rascumperi pe noi, pacatosii, din mainile
:55104

diavolului”™, nu vinderea apare ca emblema a acestei zile
sfinte, Tn imne — desi rolul ei este mare — ci femeia care se
pocdieste.

Intoarcerea ei este o icoand a ceea ce trebuia si faca
Iuda si, mai ales, a ceea trebuie sa facem noi, fiecare dintre
noi.

Cele sase imne ale Laudelor sunt cantari moralizatoare,
care devin rugdciuni scurte si fierbinti.

La fel si imnele Stihoavnei, care se incheie cu mult
tubita 1diomela a Sfintei Casiana: ,,Doamne, femeia ce cazuse
in pacate multe...”'®.

In aceasta, fragmentele: ,,simtind Dumnezeirea Ta” si
,adancurile Judecatilor Tale” trimit la doua abordari
dogmatice si anume: la dogma unirii ipostatice dar si la
iubirea lui Dumnezeu, Care Se face tuturor toate.

Pentru c¢d 1in persoana Domnului Hristos, firea
dumnezeiasca si firea omeneascd sunt unite neimpartit si
nedespartit, neamestecat si neschimbat '°°, femeia aceasta a
putut simti dumnezeirea Domnului, prin contactul direct cu
umanitatea Sa.

Prin privirea trupului Sau a simtit pe Dumnezeul din EL
L-a privit simtindu-L si aceastd simtire adanca si plenara a
facut-o sa nu mai vrea altceva, decat sa fie Mironosita.

Acest statut duhovnicesc insa, desi e ales constient,
liber, voit in mod sustinut este, la urma urmei, un dar al iubirii
lui Dumnezeu, ale Carui judecati, ratiuni, sunt cu anevoie de
patruns.

102 1dem, al 4-lea imn, p- 572.

103 1dem, al 2-lea imn, coloana a doua, p. 572.

104 5% Crte de rugdciuni, cu binecuvantarea PFP Justinian Marina, Bucuresti, 1957, p.
48.

195 Trjod, ed.cit., p. 574.

1% potrivit dogmei Sinodului al IV-lea Ecumenic.
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Dorinta lui Dumnezeu cu noi e sfintirea noastrad,
fericirea noastra vesnica. Dar acest scop binecuvantat nu se
implineste, in mod concret, intr-un mod stereotip.

Fiecare se sfinteste intr-un alt fel, dar e patruns de
acelasi har al lui Dumnezeu.

Eu nu repet viata nimanui, ci trebuie sd-mi traiesc viata,
impreund cu Duhul Sfant, potrivit 1intelegerii mele, a
particularitatilor mele, a cadrului istoric Tn care m-am nascut si
continui sd traiesc. Problema e sa nu abdic de la acest mod de
a-mi insusi comuniunea cu Dumnezeu.

Rugaciunea ¢ un mod de a ma tine in viata Sfintei
Biserici, un mod de a ma integra continuu n ritmul
dumnezeiesc al Sfintelor Slujbe.

Cantand, eu retrdiesc nefericirea mea, pacatosenia mea
dar, in acelasi timp, eu traiesc impreund cu Domnul meu toate
cele ale Patimirii Sale. Nu ma simt un spectator venind la
Bisericd, pentru cd Patimile Sale ma vizeaza, ma contin, ma
includ in viata Sa, in modul iubirii Sale.

El e ,,Unul, (Care) pentru toti a luat Patima de
bunavoie”'””. Acest adevar il gdsim redat in troparul prorociei,
pe care 1l contine Ceasul al 6-lea.

Fiul Iui Dumnezeu Cel Unul, Unicul, a murit pentru noi
toti. El a murit pentru noi si nimeni nu mai poate muri in acest
fel dumnezeiesc. El a murit in locul nostru, pentru ca de aceea
spunem ca El a murit ,,pentru noi”.

Trecand peste Vecernie — care repeta aceleasi imne —
Tricantarea Pavecernitei Mici — apartine tot Sfantului Andrei
Criteanul — contine 31 de imne, fiind formata din cantarile a 4-
a,a8-asia9-a.

Trimiterile la Cina cea de Taina devin o evidenta
constantd. In foisorul pregitit pentru Pasti, Hristos Domnul
,Jucreaza Tainele”, adica /e instituie iar imnul al treilea, din
cantarea a 4-a, ne propune transformarea inimii noastre intr-un
foisor iar Cina este impreuna petrecere in ,.credinta cea
dreaptd”.

Se poate observa, in mod vadit, trecerea de la sensul
istoric la cel mistic al locului si al Cinei celei de Taina.

17 Triod, ed.cit., p. 576.
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Virulenta osandirii lui ITuda are un fundament solid:
iubirea de Dumnezeu.

,Cine, 1ubind pe Cineva, il vinde cu pret?”: e una dintre
cele douad intrebari ale celui de-al saptelea imn, al cantarii mai
sus mentionate.

Iubirea imbratiseaza, ea nu vinde!

Iuda L-a vandut, pentru cd nu L-a inteles si nu L-a
inteles, pentru ca nu L-a iubit.

Sarutul sdau e un sarut al nerecunostintei, pentru ca el a
fost iubit de Domnul. El s-a dezis de iubirea Fiului lui
Dumnezeu, a negat-o, a dispretuit-o.

Si tocmai de aceea, negativitatea vietii sale,
contraexemplul vietii sale nu trebuie urmat de nimeni. Desi e
vizat Tuda, problematizarea deciziei sale insd ne are in vedere
pe noi, cei care putem face — la nivel personal si intim —
acelasi gest de sfidare a lui Dumnezeu.

Si acum...a Nascatoarei, dezbate adevarul nasterii
suprafiresti a Fiului lui Dumnezeu din Prea Curata Fecioara
dar si un alt adevar al Sfintei Ortodoxii: pururea fecioria
Maicii lui Dumnezeu.

Parintele Profesor Dumitru Stdniloae le include Ia
consecingele unirii ipostatice, considerandu-le a doua si a treia
dintre consecintele intruparii Domnului.

Sfintia sa le consacra aproape noud pagini in [lisus
Hristos sau Restaurarea omului, unde se pleacd de la
preexistenta Fiului lui Dumnezeu.

Spune, Parintele Dumitru aici: ,,nasterea supranaturala
nu e decat expresia faptului cd Cel ce a initiat conceperea in
Fecioara Maria este Insusi Logosul, Care S-a si conceput ca
Om”IOS.

Dar pentru a-1 nega pe Emil Brunner'” — care, in Der
Mittler (1927) (p. 288-292) respingea nasterea, care nu strica
fecioria Prea Curatei — scrie: ,,a nu admite ca Maria L-a nascut
pe lisus ca Fecioara, inseamna a nu recunoaste ca Subiectul

1% Pr. Prof. Acad. Dr. Dumitru Stiniloae, lisus Hristos sau Restaurarea omului, editia a
II-a, Ed. Omniscop, Craiova, 1993, p. 159.
199 A se vedea: http://en.wikipedia.org/wiki/Emil Brunner.
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Lui n-a fost produsul imanentei. lar aceasta inseamna negarea
Revelatiei”"°.

Pururea fecioria Stapanei noastre rezultd din nasterea
supranaturald a Fiului Sau, Care, ca Fiu al lui Dumnezeu
intrupat, nu Se naste din poftd barbateasca, ci in modul
extraordinar pe care ni-l prezintd Sfintele Evanghelii si
Simbolul de credinta.

In Sfanta noastri Impariteasi a existat ,inceputul
curat”m, ,,fecioria absoluté”m, ,,Fecioara Maria...asezandu-se
cu toatd fiinta ei la dispozifia lui Dumnezeu, fiind numai
ascultare, numai puritate, numai slujire”' .

Dar — scrie Parintele Dumitru — ,,omenitatea lui Iisus
Hristos, desi individuala, n-a constituit un ipostas propriu, ci a
inceput si se formeze sub obliduirea Ipostasului divin™'*.

Despre a treia consecintd a unirii ipostatice — adica:
Fecioara Maria este Nascatoare de Dumnezeu — Parintele
Dumitru Staniloae pledeaza pornind de la faptul ca: ,,Subiectul
care Si-a format, in Fecioara Maria, fire omeneasca este Fiul
lui Dumnezeu”'" si, In consecinta, ,ea poate fi numita,
pe drept cuvant, Ndscdtoare de Dumnezeu”'"°,

,Dumnezeu Cuvantul Se aseaza intr-un raport real de
Fiu fatd da Maria, primind din fiinta ei, [In mod] aparte si un
nou mod al existentei Lui. Chiar daca numai o parte a Lui 1si
are existenta din ea, El Se aseaza intreg fatd de ea in aceasta
relatie de primitor de existenta”'"’.

Dar acesta accentueaza si lucrul urmator: ,,crestinismul
inceteaza de a fi o doctrina rigida, de teorii si speculatii, prin
faptul ca introduce o Femeie si 0 Maica la mijloc intre noi si
Dumnezeu.

Cerul se umanizeaza, se sensibilizeaza, el nu mai ¢
distant, inspaimantator si departat de noi, cdci in cer este o
Maica, ce sta alaturi de Dumnezeu, avand, pe de o parte, prin

"0pr. Prof. Acad. Dr. Dumitru Staniloae, fisus Hristos sau Restaurarea omului, ed. cit.,
p. 159.

" 1dem, p. 161.

"2 1dem, p. 162.

"3 1dem, p. 163.

" Ibidem.

5 Idem, p. 165.

16 Ibidem.

"7 1dem, p. 166.
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bunavointa Lui, autoritate de Maica asupra Lui, atunci cand se
roagd pentru noi iar, pe de alta, duiosie de Maica pentru
greutitile noastre”''®,

Sedelna glas patru, care preceda cantarea a 8-a, incepe
sa vorbeasca, mult mai direct, despre intelesul adanc al Cinei
celei de Taina.

Prin mancarea impreund cu Sfintii Sai Ucenici, El le-a
aratat ,,tainic” sfantul Sau sfﬁrsit“g, care era Jertfa.

E1 au mancat Trupul si au baut Sangele Lui euharistice,
in care se vedea, ca o preinchipuire — moartea Sa, cea care ne
izbaveste de stricaciune, de moartea pacatului.

Moartea Sa si consecintele ei ne conduc la cinstirea, la
trairea in ritmul Patimilor Sale. Astfel se termina sedelna: prin
constatarea, in ultimd esenta, a raportdrii noastre imediate la
dumnezeiestile Sale Patimi.

El ,,S-a facut Insusi Pasti si tainicd Jertfa vie”: ne spune
imnul al doilea, al cantérii a opta. Iubindu-ne pe noi, El S-a
facut trecere a noastra de la moarte la viata, dar si mancare si
bautura adevarata, pentru cd a suferit si a murit pentru noi.

Realitatea istorica a Rastignirii ne devine proprie si reala
noud, Tn mod nesangeros, in Sfanta Euharistie.

Noi ne Impartasim cu Jertfa vie, cu ,Mielul lui
Dumnezeu”, Cel care ,,Se sfarama si Se imparte...Cel ce Se
sfarama si nu Se desparte, Cel ce Se mananca pururi si
niciodatd nu Se sfarseste, ci pe cel ce se impartdsesc ii
sfinteste”'?’.

Imnul al 3-lea, al cantarii a 8-a, numeste Sfanta
Impartasanie: ,,intelepciunea din veac ascunsid” '*', pentru ci
ea este [ubirea lui Dumnezeu pentru oameni.

El, Hristos, ¢ intelepciunea si noua ni S-a revelat, ca Cel
ce ne spune cuvintele vietii dar si ca Cel ce e Painea vietii (In.
6, 48).

El ni S-a daruit pe Sine noua — incepand cu Cina cea de
Taina — si pe aceastd Sfanta Taina, ne spune imnul, ,,au predat-
o Bisericilor, purtitorii de Dumnezeu”'*, adica Sfintii Parinti.

"8 1dem, p. 167.

19 Parafrazi la sedelna glas 4, de la pagina 579 din Triod.
120 1 jturghier, ed. cit., p. 148.

121 Triod, ed.cit., p. 579.

122 Ibidem.
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Ei au daruit-o mai departe, in adevarata ei intelegere
divino-umand. Nu ciuntita sau explicata simbolic, ci ca
realitate a Trupului s1  Sangelut Domnului unite cu
dumnezeirea Sa, ca Dumnezeiesti Taine.

Imnele de la patru la opt ale cantarii a 8-a, sunt preluari
imnice ale textelor Sfintelor Evanghelii.

Imnul al patrulea (Mt 26, 21-22; Mc. 14,18-19; Lc. 22,
21-23; In. 13,21-22) cuprinde profetia vanzarii Domnului si
nedumeririle cuvioase si iubitoare ale Sfinfilor Apostoli, pe
cand al 5-lea imn (In. 13, 4-11) propovaduieste smerirea
pentru noi a Celui bogat in slava, dusa pana acolo, incat spala
picioarele Sfintilor Ucenici dar si pe ale lui Iuda.

»Eu, in mijlocul vostru, sunt ca Unul ce slujeste” (Lc.
22, 27), le spune El, pentru cd iubirea Sa dumnezeiasca Se
smereste pana intr-atat, incat doreste desconsiderarea, umilinta
extrema, absoluta, stiind ca ea, aceastd stare nespusd a
chenozei e cea mai mare indltare posibila. El Si-a plecat
grumajii si a spalat picioarele Ucenicilor Sai iar acestia s-au
umilit de umilinta Sa.

Aceasta umilinta din umilinta Domnului — rezultata din
aceasta — e reliefata de imnul al 6-lea, cand se lauda, cand se
preaslaveste ,,indltimea intelepciunii (Domnului), cea nespusa
si mai presus de gand”'”.

Imnul al 6-lea ¢ o continuare a celui de-al cincilea,
pentru cad se accentueazd smerenia Domnului in fata ,,lutului”,
a pamantului ce suntem.

Al saptelea imn il indicad pe vanzator, al optulea reda
cuvintele vanzarii, pentru ca a 9-a cantare sa fie o completare
a evenimentelor intamplate la Cina.

Irmosul de inceput aduce o precizare adanc dogmatica:
,;,hasterea lui Dumnezeu innoieste firile”'**,

In persoana lui Hristos, firea dumnezeiasci si firea
omeneasca se Tnnoiesc, prin faptul cad, Dumnezeu Cuvantul Se
intrupeaza, devine trup iar prin trupul Sdu, firea omeneasca se
indumnezeieste, se transfigureaza, se umple de har.

12 Tdem, p. 580.
124 Tbidem.
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Ambele firi se innoiesc, pentru ca ambele se intalnesc n
Hristos, in persoana Sa, cum nu se mai intalnisera vreodata, la
nivel ipostatic.

Dumnezeu Cuvantul Isi asumi firea noastra iar firea
noastrd se uneste cel mai intim cu dumnezeirea Sa, fapt pentru
care vorbirea despre innoirea firilor devine evidenta si foarte
legitima.

Imnele de la doi la cinci sunt o teologie euharistica.
Pentru ca ,,este nevoie de a te conforma cu Euharistia”lzs,
Sfantul Andrei ne prezintd adancimea Sfintelor Taine prin
continua repetare a faptului, ca Hristos e Mancarea si Bautura
Vietii si, ca urmare a acestui mare si absolut adevar, toti
trebuie sa ,,ne cuminecam in taina, cu Trupul si Sangele Lui, in
dreapta credinta”'?.

Pe de o parte, Sfanta Euharistie e expresia plind de
adorare a unirii cu Fiul lui Dumnezeu dar, pe de altd parte, ea
este s1 0 marturisire a ramanerii in dreapta credintd. Cu El ma
impartasesc ,,in taind”, pentru ca in taind trdiesc impreuna cu
El, nestiut de foarte multi.

Numim dumnezeiescul Trup si dumnezeiescul Sange
,Sfintele Taine”, tocmai pentru ci, impropriindu-mi-le, il
descopar pe Mantuitorul meu, 11 inteleg, 1l simt, stau impreuna
cu El, dar nu 11 epuizez.

Ma impartasesc mereu cu El dar de fiecare datd ma
umplu si mai mult de dragostea Lui. Dragostea Lui nu se
termind pentru mine, dar nici eu nu doresc o stagnare a
patrunderii Lui in mine.

Doresc — impreuna cu Sfantul Simeon Metafrastul — ca
El, Dumnezeul si Facatorul meu, ,,mai vartos (sd) intre in
alcatuirea madularelor mele si intru toate iInchieturile, in
rarunchi si in inima”'?’.

El, Domnul, e ,mancat ca Painea si junghiat ca un
Miel”'**, pentru ca in Sfinta Euharistie, El e tot una cu Cel ce
S-a rastignit pe Sfanta Cruce.

125 Maricaru Marian, Euharistia — o viziune ecclesiald asupra creatiei, teza de licenta
din 2001, Facultatea de Teologie Ortodoxa din Bucuresti, (manuscris), p. 37.

126 Triod, ed.cit., p. 580.

127 Ceaslov, op. cit., p. 650. A treia rugdciune, din Rugdciunile de mulfumire de dupd
dumnezeiasca impartdsire.

128 Triod, ed.cit., p. 580.
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Acelasi Hristos, dar sub forma de Jertfa nesangeroasa
pe Sfanta Masa — si sub forma de Jertfa sangeroasa pe Stanta
Cruce — implinindu-se profetia Sfantului Isaia: ,,Chinuit a fost,
dar S-a supus si nu Si-a deschis gura Sa; ca un Miel spre
junghiere S-a adus si ca o Oaie fara de glas inaintea celor ce o
tund, asa nu Si-a deschis gura Sa” (Is. 53, 7).

Ma impartasesc cu Hristosul euharistic dar simt si
traiesc cu constiinta, ca Cel din mine, e Cel de pe Cruce, Care
a murit si a inviat. Ma Tmpartagsesc cu Dumnezeul iubirii si
traiesc impreund cu El 1n bucuria iubirii, a comuniunii
permanent inveselitoare si pe El Il simt in mine viu, lucrator si
nu pasiv.

Péarintele Dumitru Staniloae sublinia acest lucru
fundamental: ,,unirea cu un Hristos in Jertfa nu e unirea cu un
Hristos pasiv, ci cu Hristosul ce e purtat de o mare iubire spre
Tatal dar, in acelasi timp, de o mare iubire fata de ceilalti”'®,
pentru ca El vine in mine ca sa ma sfinteasca, sa ma faca
propriu iubirii Sale si n iubirea Sa, sd ma faca o sursd de
iubire pentru altii, prin iubirea Lui, care ma strabate.

Ziua de cult se termina cu Si acum..., a Nascatoarei, in
care Maica lui Dumnezeu e preamaritd prin aceea, ca a purtat
pe Dumnezeu si L-a nascut neschimbat'°.

Nu altcineva s-a intrupat, ci Fiul lui Dumnezeu S-a
intrupat! Ea a purtat pe Dumnezeu in trupul Sau si Domnul S-a
nascut cu trup dintr-insa, fara ca sd Se schimbe dumnezeirea
Sa.

Observam, din tot discursul imnologic, cd nu putem
vorbi de o teologie sistematica a cartilor de cult si nici de o
abordare unilateral dogmatica a Sfintilor autori.

Nu s-a dorit o sistematizare a temelor tratate si nicio
nuantare expresa a dogmelor — de cele mai multe ori — pentru
ca in ochii Sfintilor Parinti, cultul era o imagine clara, fidela a
Sfintei Scripturi si, in mod special, a Sfintelor Evanghelii.

Pentru ca Hristos, Prea Curata Sa Maica, Sfintii de
dinaintea ei, Sfintii Ingeri, erau realitatile iubirii lor si despre
ele, despre adevarul lor, trebuiau sa scrie.

122 pr. Prof. Dumitru Staniloae, Legatura dintre Euharistie §i iubirea crestind, in rev.
Studii Teologice, XVII (1965), nr. 1-2, p. 15.
10 Triod, ed.cit., p. 581.
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Tocmai de aceea, a ne propune schematizari si
catalogari in imnografie, inseamnd a ne situa langd albia
normald a vorbirii despre imne §i nu in mijlocul suvoiului viu
al Duhului Sfant.

Dar, in acelasi timp, a spune ca Sfintii imnografi n-au
dogmatizat, inseamnd a minimaliza in mod nepermis cartile
noastre de cult, pentru ¢ noi nu il liudim pe Dumnezeu in
mod searbad, cu emotii largi si1 efeminate precum
neoprotestantii, ci In Duhul Sfant si cu acele cuvinte ale
Cuvantului dumnezeiesc intrupat, cu vorbele lui Hristos.

Cuvintele dogmatizante existd in cult, ca mici filoane de
aur si ele trebuie explicitate Tn mod autentic.

Cu aceasta afirmatie, termindm itinerarul dogmatico-
explicativ si al acestei sfinte zile.

Concluzii:

In aceastd zi apare in prim plan improprierea personali a
mantuirii obiective, prin exemplul femeii Mironosite, ca o
contrapondere la vinderea Domnului de catre Iuda.

Pururea fecioria Maicii Domnului este argumentata ca o
consecintd a unirii ipostatice, pentru ca, mai apoi, sa se treaca
la implicatiile euharistice ale Jertfei Domnului.

Jertfa Domnului, ca realitate istorica reala, ne devine
proprie prin Sfintele Taine, intalnindu-ne aici cu teologia
euharistica a Sfantului Andrei Criteanul.

In impartasirea cu Hristos Domnul, implicarea noastra
este o dovada a dragostei noastre pentru El, ca raspuns la
dragostea Sa infinita.

Planul general al acestei zile, in ambianta reliefarilor
scripturale, marcheaza directia personala a mantuirii.
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4. Sfanta si Marea zi de Joi

Spatiul scriptic acordat acestei sfinte zile in Triodul
romanesc este de 56 de pagini, compozitiile imnografice fiind
in numar de 223. Aceastda abundentd imnica explica revarsarile
inimilor pline de har ale Sfintilor autori, care s-au zdrobit pe ei
ingisi cugetand la inaltimea chenozei Fiului lui Dumnezeu
intrupat.

Utrenia — care e, de fapt, Denia de Miercuri seara —
incepe cu melodiosul, dar si sententiosul tropar, pe glasul al 8-
lea: ,,Cand maritii ucenici...”"!, pentru a se infiera iubirea de
bani, dar si pentru a se afirma faptul, ca Dumnezeu este ,,spre
toti Bun”.

Bunatatea e unul dintre atributele ,,supraesentei
divine”?*, dupd cum spune Pirintele Dumitru Stiniloae
preluandu-1 pe Sfantul Dionisie Areopagitul si, comentand
capitolul patru, din Despre numele divine, a Sfantului Dionisie
Areopagitul, el scrie:

,Din toatda conceptia Sfantului Dionisie despre
deosebirea intre supraexistenta dumnezeiasca si existentele ce-
si au originea in ea, se vede ca el nu socoteste ca existenta de
toate gradele se extinde ca un bine din Dumnezeirea
supraexistentd, printr-o emanatie, in sensul neoplatonic
panteist, ci in sensul cd Dumnezeirea procedeaza la actul
creatiei datoritd bunatatii supraexistente si in sensul ca aceasta
creatie nu poate fi decat buna, odatd ce si Dumnezeirea este
bund, prin insisi existenta sau supraexistenta ei”.

Atributele lui Dumnezeu sunt adanc reliefate in cartile
de cult, lucru pe care il vom putea observa si in continuare.

Canonul — care urmeaza citirii Psalmului 50 — este al
Sfantului Cosma Melodul si el este dupa tipicul celor noua

B Triod, ed. cit., p- 582.

2 pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, Teologia Dogmatica Ortodoxd, vol. 1, op. cit., p.
115.

133 A se vedea: http://ro.orthodoxwiki.org/Dionisie_Areopagitul.

134 Pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, Teologia Dogmatica Ortodoxa, vol. 1, op. cit., p.
190.
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cantari, din care lipseste a doua, elidare ce devine un obiceli,
incepand cu el

Imnul al 2-lea al cantirii intai, Il denumeste pe Fiul lui
Dumnezeu drept ,,Intelepciunea lui Dumnezeu, (Care) Si-a
zidit Sie-Si casa din Maica Curata”"®.

Pentru ca ,toate prin El s-au facut” (In. 1, 3) si1 pentru ca
El le-a facut pe toate ,,bune foarte” (Fac. 1, 31), din ce a facut
El rezulta intelepciunea si slava Sa cea nemasurata. Dar pentru
cd El S-a Intrupat, le-am vizut pe acestea in venirea Lui la noi.

El ne-a vorbit si am cunoscut dumnezeiasca Sa
intelepciune. El S-a intrupat si am vazut pe Fecioara Prea
Curata ramanand Fecioara dar fiind Maica a lui Dumnezeu. L-
am vazut Tmbracat in trup dar, dupa invierea Sa din morti, l-am
vazut stralucind cu slava multa.

Am putea spune — si nu cred ca am gresi — ca slujirea
invatatoreascda a Domnului se regdseste cel mai viu si mai
propriu in cartile de cult.

Peste tot Il vedem pe Domnul vorbind, explicand,
comentand, plinind intelegerea Legii, didnd porunca iubirii si a
Jertfei supreme, ultime. El ii invata ,,taine”, pentru ca El era si
este: ,,intelepciunea lui Dumnezeu cea neziditd si fireasca,
chemati cu inaltd propovaduire”'’.

Propovaduirea Sa era inaltd, pentru ca era plind de
,focul dumnezeirii” (Lc. 12, 49)"%*, fapt pentru care, in ziua de
astazi, trebuie sa intelegem, ca ,,predicile nu mai ajung: ceasul
istoriei ne indica ora la care nu mai trebuie doar sa vorbim
despre Hristos, pentru ca ni se cere sa devenim una cu Hristos,
transformandu-ne in tot atatea sedii ale prezentei si ale
cuvantului Sau”"’.

In irmosul cantarii a treia apare ideea: ,,zidirea Lui-Si a
unit-o Cel fira de patimi sardcind”'®.

135 Jeromonah Makarios Simonopetritul, Triodul explicat, op. cit., Introducere, 0. 1.,
nota 56, p. 399.

136 Triod, ed.cit., p. 583.

7 Ibidem.

3% Foc” despre care, Stantul Simeon Noul Teolog, spunea ca este Sfantul Duh, adica
lumina dumnezeiascad.

139 Paul Evdokimov, lubirea nebund a lui Dumnezeu, trad., prefata si note de Teodor
Baconsky, Ed. Anastasia, Bucuresti, 1993, p. 75.

140 Triod, ed.cit., p. 583.
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Despre acest subiect, al unirii trupului cu sufletul dar si
al unirii umanitatii cu dumnezeirea Sa, unitate pe care o
,realizeazd numai persoana”141 umana sau divino-umana,
Hristos Domnul — vorbeste Parintele Dumitru Staniloae, in
Chipul nemuritor al lui Dumnezeu, spunand ca in ceea ce il
priveste pe om, ,,materia nu e incapabild sd se uneasca cu
spiritul”'* iar despre ,,unirea firii divine si umane in Ipostasul
cel nou s1 atotcuprinzator al lui lisus Hristos™'® | printre altele,
spune i urmatoarele:

,Dacd firea umand aspird sd cuprinda prin persoana ei
pe toti semenii, lumea intreagd si pe Dumnezeu Insusi in
unitatea ei, dar nu o poate face aceasta numai in aceastd
calitate, caci lumea nu e creata de ea si nici Dumnezeu nu-i sta
la dispozitie, ea se poate impartdsi de aceastd cuprindere
desavarsita numai prin asumarea ei In persoana Fiului lui
Dumnezeu si a Ratiunii Ipostatice divine.

Aceasta, facandu-Se om cuprinde in Sine toata realitatea
si pe toti oamenii fard sa-i anuleze, cum nu se anuleaza nici
oamenii, prin comuniune, ci dand, deopotriva, fiecaruia putinta
sd cunoasca 1n Ea pe toti si sd se armonizeze toti in unirea cu
Ea, in cuprinderea si intelegerea tuturor de catre Ea”'*,

Primele doua imne ale cantarii a treia insa, vorbesc si de
Jertfirea Domnului, ca dorintd, dar si ca realitate euharistica,
inainte de Sfanta Sa Rastignire.

El Se Jertfeste dorind Jertfa, stand in stare predispusa de
Jertfa dar dandu-le Sfantul Sau Trup si Sfantul Sau Sange, El
le da propria Sa realitate, realitatea care le va ,,deschide ochii”
(Lc. 24, 31), ca sa-L inteleaga ca iubirea preacurata, Care S-a
jertfit pentru cei pacatosi.

El dorea Crucea, din iubire pentru noi si cand le da
Sfintele Taine, El le da dragostea Lui, dorinta Lui de-a muri
pentru ei, le dd dragostea de a muri, prin El, fata de orice alta
ubire trecatoare dar nu numai /or, ci $1 noud.

El Se jertfeste pe Sine mai Tnainte de a Se urca pe Sfanta
Cruce. Cina cea de Taina este imaginea adanca a iubirii, care

4! Pr. Prof. Dr. Dumitru Stiniloae, Chipul nemuritor al lui Dumnezeu, vol. al Il-lea,
editia a I1-a, Ed. Cristal, Bucuresti, 1995, p. 102.

2 Ibidem.

' Idem, p. 103.

144 Thidem.
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nu abdica, a iubirii care stie ce se intAmpla cu ea, ce se petrece
cu ea §i, cu toate acestea, nu se da in laturi de la suferinta cea
mai mare.

Ambele vad in Sfintele Taine intarire ,,intru credin‘;ﬁ”m,
lucru care e accentuat si de imnul al treilea, in care ramanerea
intru Domnul, ca iubire si ca ascultare, produce o crestere a
credintei noastre.

Sedelna glas 1, care urmeazd, vorbeste de motivul
smereniei si al smeririi  Domnului, motiv enuntat ca
Lprisoseald a milostivirii”'*®, ca revirsare de multd mila,
pentru ca ,,coborarea lui Dumnezeu la nivelul creaturi si la
starea el arata valoarea acordata acesteia de catre Dumnezeu,
aratd iubirea Sa fatd de oameni™'?’.

Ca o continua aducere aminte, smerenia Sa e pusd in
legatura cu indltarea noastra. Indltarea noastrd e tot una cu
indumnezeirea, caci ,fiintele personale constituie culmea
creatiei, deoarece ele pot deveni dumnezeu prin libera alegere
si prin har”'*®.

Domnul, smerindu-Se, ne-a scos din ,adancurile
rautatii”, pentru ca El e ,,Unul, Tubitorul de oameni”'®’.

El le arati, ,,in taind, prea sfantd junghierea Sa”"’, adica
Sfintilor Ucenici si, implicit, si lui Iuda, care era unul dintre
cei 12. Primilor, pentru ca sd sporeascad in dragostea pentru El
iar lui Tuda, pentru ca sa-i arate ca iubirea Lui se ofera si celor
care nu o vor si celor care nu o cautd, cat si celor care o
dispretuiesc din cauza poftei nebune dupa lucrurile lumii
acesteia.

Irmosul cantarii a 4-a, vede in dragoste o intarire, o
putere prin care se implinesc crestinii ortodocsi.

Dupa cum spunea Sfantul si Marele Apostol Pavel:
,,dragostea nu cade niciodata” (I Cor. 13,8).

Caci dragostea este crucea care merge pana la capat,
care nu se teme sd marturiseasca despre telul ei si care, prin

5 Triod, ed.cit., p. 583.

S Tbidem.

"7 Protos. Lect. Tustinian Carstoiu, Jubirea lui Dumnezeu fati de oameni in scrierile
Stantului loan Evanghelistul, in Studii teologice, XXXIV (1982), nr. 1-2, p. 290.

8 Vladimir Lossky, Introducere in Teologia Ortodoxd, trad. de Lidia si [Prof. Dr.]
Remus Rus, Ed. Enciclopedica, Bucuresti, 1993, p. 98.

19 Triod, ed.cit. p. 583.

1% Ibidem.
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puterea ei, e si fundamentul vietii mele in Dumnezeu, dar si
legatura mea cu El, Cel care e Dragoste, Iubire (I In. 4, 8) si de
aceea nu se poate desfiinta. Pentru ca El ma doreste, tocmai
pentru ca sa stau, in iubirea Lui, in veci.

Parintele Profesor Constantin Galeriu spunea foarte
bine, intr-un articol al sau: ,,Crucea lui Hristos inseamna
iubire; mai profund, descoperd iubirea dumnezeiascd fatd de
noi”"', cici, spunea tot Sfintia sa, in aceeasi sursd citati:
,constiintei infinite a lui lisus 11 corespund o iubire §i o
suferintd nesfarsitd pentru ai Sii, care este Crucea”">”.

Tubirea il duce pe Hristos la Cruce si Crucea 1l arati pe
Domnul, ca iubire ce sufera continuu. Pentru ca El S-a daruit
Tatalui ca Jertfa, din iubire pentru noi, stand ,,intr-un elan de a
Se da Tatalui. El biruieste afectele si moartea pentru noi
toti”'>, dar nu mai iese din aceasti ,,disponibilitate generoasi
a Jertfei”™*, pentru ci, in mod continuu, El da puterea de a se
jertfi la toti cati vor sa-si sfinteasca viata.

In aceasta splendidi conferintd tinutd la Congresul
liturgic, de la Institutul Ortodox de la Paris, pe 29 iunie 1982,
Périntele Profesor Dumitru Staniloae explica starea cereasca,
continuda, de Jertfa a Domnului, ca fundament al Sfintei
Liturghii in special si a Sfintelor Taine, In general, bazandu-se
pe Apocalipsa si pe Epistola catre Evrei.

,Aceastd stare de Jertfa permanentd a lui Hristos” —
spune aici Parintele Dumitru — ,,are in sine puterea de a ne
desavarsi, pentru ca ea insasi este o stare de desavarsire, cum
ne spune Epistola catre Evrei. Numai datorita acestei stari de
Jertfa cereascd permanentd putem inainta i noi spre o stare de
desdvarsire tot mai mare”">’.

lar referindu-se la capitolul al 5-lea al Apocalipsei,
acesta scrie, printre altele:

»Mielul nu e slavit numai ca Cel ce a fost junghiat, ci si
ca Cel ce prin injunghierea vazutd in El mantuieste pe altii si
altii.

151 Pr. Prof. Constantin Galeriu, Infelesurile Sfintei Cruci, in rev. Ortodoxia, XXXIV
(1982), nr. 2, p. 181.

2 1dem, p. 183.

'3 Pr. Prof. Dumitru Staniloae, Jertfa lui Hristos si spiritualitatea noastrda prin
impartasirea de ea in Sfanta Liturghie, in rev. Ortodoxia, XXXV (1983), nr. 1, p. 106.
5 Idem, p. 107.

'3 Ibidem.
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Si El este nu numai Jertfa, Care este folosita de un altul
ca arhiereu; El este deci si Arhiereu.

Junghierea nu este numai o amintire. El poarta
junghierea in continuare in Sine. Caci dacd Junghierea s-ar
ardta numai ca o cicatrice, autorul n-ar spune ca Mielul sedea
«ca Junghiaty.

Daca in Junghiere ar fi fost numai o amintire, autorul ar
fi prezentat Mielul «ca Unul Care a fost Junghiat».

Intr-un mod de negrait, Mielul arati Junghierea ca o
stare nedepasitd, suferitd intr-un mod de neinteles in
continuare, dar totusi fara sa se repete.

Dar unirea paradoxalda a faptului ca trupul lui Hristos
a devenit nestricicios §1 nesupus morfii, cu starea Lui
permanenta de Jertfa cere o explicare mai profunda.

Cum se impaca faptul cd trupul lui Hristos, pe de o
parte, nu mai e strapuns acum de cuie (iar), pe de altd parte,
suferd o agonie pand la sfarsitul lumii, cum a spus Pascal>®?

Realitatea trebuie sa constea, pe de o parte, in experienta
marii sensibilitdti a predarii Sale totale Tatdlui sau a renuntarii
la Sine Insusi, unitd cu slava ce I Se intoarce din cauza aceasta
din partea Tatalui (iar), pe de alta, intr-o compdatimire pana la o
sfasiere interioara pentru oameni, trditd ca o comuniune a
Sangelui si a Trupului Sau catre ei, compatimire unitd cu o
mare satisfactie pentru iubirea care I Se intoarce pentru aceasta
din partea lor”"’.

In imnul al doilea, Patima Sa ,,izvoraste nepatimire”"™® i
de acest lucru ne putem convinge, in mod practic, cu totii.

Sfantul Ioan Scararul ne indeamna, ca ,,cei Impatimiti sa
cerem cu staruintd pe Domnul. Caci toti cei neimpatimiti au
inaintat la nepdtimire din impdtimire”"”, fapt pentru care
trebuie sa traim in noi ingine purificarea de patimi, pentru ca
harul Prea Sfintei Treimi sa vieze mereu in noi.

Pentru Teologia Dogmatica Ortodoxa e foarte important
ca primul om sa fie Adam, pentru ca neamul omenesc sa fie
constituit dintr-un singur sange.

1% Blaise Pascal: http://ro.wikipedia.org/wiki/Blaise_Pascal.

7 Pr. Prof. Dumitru Staniloae, Jertfa lui Hristos si spiritualitatea noastrd prin
impartasirea de ea in Sfanta Liturghie, op. cit., p. 111.

¥ Triod, ed.cit., p. 584.

59" Filocalia romaneascd, vol. IX, traducere, introducere si note de Pr. Prof. Dr.
Dumitru Staniloae, Ed. IBMBOR, Bucuresti, 1980, p. 410.
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Noul Adam, Hristos Domnul, vine si da nepatimire celor
care se trag din Adam, celor care vin, Tn mod direct, din acela
si numai din acela.

Celelalte douda imne ale cantarii a patra, parafrazeaza
imnic textele de la Matei 26, 29; Marcu 14, 25 si Luca 22, 18,
pe cand imnele cantarii a 5-a pun accentul, pe faptul spalarii cu
apa, de catre Domnul, a picioarelor Sfintilor Apostoli cat si ale
lui Tuda.

Dupa spalare, picioarele lor s-au facut frumoase — mai
putin ale lui Iuda — ca unele, care binevestesc ,,pace tuturor”'®.

Ele binevestesc pacea, pentru ca Sfinfii Apostoli sunt
trimisi sd 11 impace pe oameni cu Dumnezeu, cu aproapele si
cuel Insisi.

,2Aspiratia dupa unitate s-a nascut odatd cu constiinta
pierderii unitatii, cu constiinta separarii”'®' iar Sfintii Apostoli
unesc mintea, inima i trupul prin Sfanta Evanghelie, care este
trairea in dragostea lui Hristos, prin Sfantul Duh. Tocmai de
aceea ei sunt frumosi, plini de frumusete, pentru ca binevestesc
tuturor frumusetea pacii, a dragostei, a sfinteniei.

Luata in ansamblu, cantarea a 5-a este 0 monumentala
fotografiere a smereniei Domnului. Citind imnul al doilea si al
treilea, 1n special, putem observa acea dumnezeiasca
suprapunere a celor doud moduri de a fi ale Fiului lui
Dumnezeu.

Fiind prezentat ca Atottiitorul, ca Cel ce ,.tine apa cea
netinutd, si cea mai presus in vizduh™'® dar si ca ,,Cel ce
imbracid cerul cu nori”'®, avem o fotografie absoluta,
paradoxala, pentru cd, desi e Inteleasd in mod neinteles de
ochii credintei, in mod propriu, realistic, ea este o imagine care
ne depaseste si pe care nu ne-o putem inchipui, desi realitatea
el exista.

Maretia acestei fotografii duhovnicesti e legatd de
atributul atotprezentei dumnezeiesti, dar s1 de acela al
atotputerniciei dumnezeiesti.

Nu putem percepe aceasta realitate si nici nu ne-o putem
imagina, dar o simtim, o intuim prin dragostea inimii noastre.

10 Triod, ed.cit., p. 584.

1! Parintele Constantin Galeriu, Jertfd si Rascumpdrare, op.cit., p.104.
12 Triod, ed.cit., p. 584.

19 Tbidem.
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Simtim si credem, ca Fiul lui Dumnezeu tine toate si
lucreaza toate dar nu ne putem explica rational realitatea
aceasta atat de coplesitoare si nici nu ne dorim acest lucru.

In comparatie cu aceastd magistrald imagine a Fiului lui
Dumnezeu, a realitatii Sale eterne sau a realitatii eterne care
are legaturd cu timpul si creatia, Fiul lui Dumnezeu intrupat
este prezentat dupd marturiile cuprinse in Sfintele Evanghelii.

Concretetea imagisticd face extrem de vizibila diferenta
dintre Cuvantul lui Dumnezeu s1 Fiul lui Dumnezeu intrupat.

Hristos al chenozei ,,a turnat apa in spaldtoare si a spalat
picioarele slugilor”'®*. El ,,S-a incins cu stergarul si a plecat
genunchile pentru a spila picioarele slugilor™'®.

In ambele imne, Stipanul e pus in fata slugilor, nu
pentru a fi recunoscut ca Stapdn — caci El este Stapan, chiar
dacd vrem si chiar daca nu vrem noi — ci pentru a vedea in
Stapan exemplul celei mai mari 1ubiri 1 a celei mai mari
preocupari pentru slugile Sale.

Sluga, pana la Domnul, nu a fost niciodatd tratatd cu
asemenea iubire si cu un asemenea pogoramant si, dupa El,
nimeni nu mai poate sd o facd atat de absolut ca El. Smerenia
Lui e smerenia lu1 Dumnezeu, Care vine la om. Ea e smerenie
mai presus de orice Intelegere si de orice asteptare.

Sfintele Evanghelii canonice, numai ele, sunt ilustrate
imnic. Imnele noastre propovaduiesc numai textul recept al
Sfintei Biserici Ortodoxe. Orice imixtiune eterodoxa ar putea
fi usor reperatd, tocmai din acest motiv: pentru ca nu ar
concorda cu traducerile recepte ale Sfintei Scripturi.

Imnul al doilea, al cantarii a 6-a, contine $i urmatoarele
cuvinte: ,,urmati chipului cum ati vazut in Mine”'®®, cuvinte
care indica o urmare cuprinzatoare, totald, a Domnului.

Chipul, exemplul vietii Domnului, trebuie sa ne invete
mereu, sd ne spund mereu altceva, pentru ca a vedea in El si
prin El, inseamna, in fiecare clipd, o simtire a Lui, o umplere
de El, o intimitate i mai mare cu El.

14 Thidem.
165 Thidem.
166 Tbidem.
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Domnul ne std Tnainte in multe feluri in Sfanta
Ortodoxie. El ne sta nainte in cuvintele Sale, in Sfintele Taine,
in Sfintele Icoane dar si in rugdciune dar, nu in ultimul rand, si
in aproapele nostru.

De aceea, a vedea in El, a vedea in dragostea Lui,
inseamna o traire in dragostea Lui si prin ea, pentru cd numai
in El poti sa experiezi vederea Lui.

Condacul vorbeste despre schimbul luciferic al lui Tuda
iar icosul despre urmarea Domnului printr-o viatd smerita,
plind de umilinta, pentru ca, sinaxarul zilei, sa detalieze sfanta
spalare a picioarelor, Cina cea de Taina, rugaciunea cea mai
presus de fire si vAnzarea Domnului'®’.

Sinaxarul este foarte revelator prin precizarile lui. De
aici aflam ca lui [uda 1 s-au spalat cel dintai picioarele si cd s-a
folosit pdine la Stanta Cina si nu azima.

Cantarile a 7-a si a 8-a sunt eminamente morale. Irmosul
cantarii a 9-a — care stim ca este si axionul zilei — ne indeamna
sd venim ,,la loc inalt, cu ganduri Tnalte sa ne indulcim”'®®,

Teologia e loc inalt, pentru cd e vorbire despre
Dumnezeu si a veni la loc inalt inseamna a veni la vederea lui
Dumnezeu, care ne umple de ganduri si simtiri dumnezeiesti.

Despre aceastd stare preafericitd, care naste ganduri
dumnezeiesti, Sfantul Siluan Athonitul scria, printre altele:

,Domnul il iubeste pe om si i Se aratd cum Insusi vrea.
Si sufletul, cand vede pe Domnul, cu smerenie se bucurda de
Stapanul Cel Milostiv si nu mai poate iubi nimic altceva asa
cum iubeste pe Ziditorul sau; chiar daca vede toate si iubeste
pe toti oamenii, dar mai mult decit orice Il iubeste pe
Domnul”'?.

Iar Sfantul Toan din Kronstadt — ca sa citam numai doua
flacari ale dragostei dumnezeiesti — scria, in Liturghia: cerul
pe pamdnt, urmatoarele:

,»NUu existd nimic mai sublim si mai de pret in cer si pe
pamant decat Liturghia...

O, ce inaltime, ce maretie, ce frumusete si ce dulceata in
Dumnezeiasca Liturghie; ce bogatie a duhului si ce fericire

167 Triod, ed.cit., p.585.

1% Idem, p. 588.

169 Sfantul Siluan Athonitul, Intre iadul deznadejdii si iadul smereniei, editia a 11-a, Ed.
Deisis, Sibiu, 1997, p. 114.
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pentru noi! In timpul Liturghiei cerul si pamantul se fac
una”'"’,

Bucuria Sfintei Liturghii: pentru ca aici ne indulcim de
Domnul, dar tot aici, pe ,,Cuvantul Cel Preainalt, din cuvantul
Lui”' 11 cunoastem.

Sfanta Liturghie ne vorbeste prin cuvintele Sale, ale lui
Hristos iar Domnul ne spune despre Sine toate cite ne sunt
folositoare, mantuitoare, indumnezeitoare.

il cunoastem pe El din cuvintele Sale, Il cunoastem ca
pe Fiul lui Dumnezeu intrupat dar Care S-a slavit prin Cruce,
fapt pentru care Sfanta Cruce ne este o lauda si nu o rusine.

Al treilea imn al cantérii a 9-a € o confesiune revelatoare
a Domnului, deoarece Domnul, in mod imnic, marturiseste
despre Sine, ca e Fiul Tatalui si ca Nasterea Lui este din veci
din Tatil si, mai ales, ci e ,intelepciunea cea impreuni
lucratoare™’* a Tatélui dar — in sfarsitul imnului — marturiseste
si faptul, ca datorita intrupérii Sale, El, Cel ,,din fire nezidit”,
primeste ,,numirile trupului” impropriat.

Imnul urmator, fundamentand consecinta comunicarii
insusirilor — si fiind tot o vorbire imnica a Domnului Hristos —
ne spune: ,,81 firea ce s-a unit cu Mine Dumnezeu este, prin
chipul schimbului de firi intre sine”'”, dupd ce afirmase
realitatea trupului Sau impotriva oricarei gandiri dochete.

Despre comunicarea insusirilor in persoana Domnului
Hristos, Parintele Profesor Dumitru Staniloae scria in lisus
Hristos sau Restaurarea omului urmatoarele:

,Cand, in baza comunicarii Insusirilor, atribuim
insusirile si lucrarile omenesti naturii divine, avem in Iisus, in
special, aspectul chenozei naturii divine.

Iar cand natura omeneasca e, prin ipostasul considerat
din latura umana, purtatoarea insusirilor si lucrarilor divine,
avem in special aspectul indumnezeirii naturii umane.

Chenoza ne infatiseaza pe Fiul lui Dumnezeu patimind,
1ar indumnezeirea pe Fiul omului atotputernic.

170 Sfantul loan de Kronstadt, Liturghia: cerul pe pamant, Ed. Deisis, Sibiu, 1996, p.
157.

! Triod, ed.cit., p. 588.

172 Ibidem.

173 Ibidem.
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Intr-un sens mai larg insi, si chenoza este o
indumnezeire a firii omenesti, caci manifestarile firii omenesti
purtate de Dumnezeu Cuvantul sunt ridicate, intr-o anume
privinta, peste nivelul celor omenesti. Patimirea Cuvantului e o
pdtimire sfinfitd, cum n-a suportat niciun muritor”'’*.

Am fi sperat, ca pana la aceasta data Triodul sa fi intrat
in teologia Patimirii Domnului s1 sa se fi vorbit despre
demnitatea arhiereasca a Domnului, in multiplele ei fatete Tnsa
minutioasa cercetare a textului Triodului ne arata contrariul.

In Triod nu existd o privire unilaterald, eminamente
dogmatica, ci continutul dogmelor se instaleaza in text in
functie de cursul evanghelic al Sfintelor Slujbe, adicd in
functie de textul Sfintelor Evanghelii citite la Slujbele Sfinte.

Laudele il infiereaza pe Iuda dar problematizeaza,
expliciteaza viata Domnului Hristos in primul rand.

Cu cat Tuda e mai aspru criticat s1 osandit pentru
totdeauna, cu atat se scoate in evidentd demnitatea si maretia
Celui vandut, a Celui dat, pe nedrept, spre rastignire. Cel
rastignit e Judecatorul lumii dar si Doctorul ei, Cel care ii
,vindeca patimile”.

Patimirile Sale cele prea sfinte vindeca patimile reale ale
omului, viciile lui.

El, Domnul, e indelung-rabdatorul pacatelor lumii si
El a fost vandut de ucenicul Sau cel pierdut, fapt pentru care,
Iuda, ,lepadandu-se de ceata Apostolilor si aruncand cei
treizeci de arginti, n-a vazut Invierea cea de a treia zi”'".

,»Cazul Tuda” ar parea, la o recenzare tendentioasda a
textelor liturgice, o obsesie a Sfintilor imnografi, insd nici pe
departe nu stau asa lucrurile.

Criticarea lui Iuda e un reflex al marii lor iubiri pentru
Domnul si, mai ales, o ridicare suprema, la intelegerea iubirii,
pe care trebuie s-o avem fata de El.

Sfintii imnografi ne aratd indl{imea iubirii fatd de
Dumnezeu, prin negarea oricarei insensibilitati si rejectari, la
nivel personal, a ei.

Desi au facut-o cu durere in cazul lui Iuda — caci si el e
dupa chipul lui Dumnezeu — dragostea fatd de Domnul i-a

17 Pr. Prof. Dr. Dumitru Stiniloae, lisus Hristos sau Restaurarea omului, op.cit., p.
157.
'3 Triod, ed. cit., p. 598.

67



facut sa fie extrem de aspri, cdci fara iubirea lui Dumnezeu in
suflet, nici omul nu poate fi iubit cu adevarat' .

In imnul al 4-lea, de la Laude, Tuda e numit si ,,diavol”,
deoarece s-a departat, ca si acela, de fericirea Domnului dar, se
precizeaza faptul, cd numai cugetarea vanzarii l-a dus la
nebunia ultima a satanizarii.

Slava Laudelor e o parafrazare a capitolului al 53-lea al
Sfantului Isaia, fiind un imn In care se enumera unele dintre
modurile Patimirilor Domnului. Realitatea enumerdrii merge
pe aceeasi realitate explicita a Sfintelor Evanghelii.

Se insistd, Tn mod vadit, pe realitatea, gravitatea si
durerea Sfintelor Patimi, pentru ca, realitatea intruparii Sale,
istoricitatea Sa, sa nu fie, in niciun moment, tagaduita.

El primeste ,,toate de bunavoie”, pentru ,,ca sa daruiasca
tuturor invierea cea din morti”'”’, cici .,in Hristos pacatul se
mistuie in flacdra, in oceanul iubirii Sale dumnezeiesti”' .

Si asta pentru ca, ,,Crucii, iubirii i urmeaza viata. Asa
cum viata naste din iubire, din cruce naste o noud viata,
Invierea.

Crucea descoperd aceastd bogatie de daruri si de
intelesuri. Ea este fundamental descoperirea iubirii
dumnezeiesti.

Dar aceasta fiind, ea poartd in sine si recapitularea,
strangerea noastrda la umbra si lumina ei; si jertfa, ispasire
pentru pacatele noastre, plinirea dreptatii dumnezeiesti; si
sfintire a firii prin biruirea striciciunii”™'”, dupi cuvintele
Parintelui Constantin Galeriu.

'7¢ Despre anatematizarea lui Origen, arhiepiscopul stilist Chrisostomos, citandu-1 pe
Parintele Florovski, spunea, cd pe Origen, ucenicii lui l-au anatematizat cu lacrimi in
ochi, deoarece il iubeau ca pe un Parinte, dar nu puteau sa il iubeasca mai mult decét pe
Dumnezeu, pentru ca Origen, Parintele lor, gresise in fata Domnului.

Din expunerea sa: Sfantul Grigorie Palama si umanismul crestin bizantin, rostita in
paraclisul Sfintei Mare Mucenite Ecaterina, al Facultatii de Teologie Ortodoxa din
Bucuresti, pe data de 16 noiembrie 2001.

Despre Prot. Prof. Dr. Georges Vasilievich Florovsky a se vedea:
http://orthodoxwiki.org/Georges_Florovsky iar despre Origen aici:
http://en.wikipedia.org/wiki/Origen.

7 Triod, ed. cit., p. 589.

178 Pr. Prof. Dr. Constantin Galeriu, Cinstirea Sfintei Cruci, in rev. Glasul Bisericii, L
(1998), nr. 9-12, p. 64.

' 1dem, p. 65.
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Imnele stihoavnei au caracter moral iar troparul
prorociei de la Ceasul intdi recunoaste starea decdzutd a
omenirii, fapt pentru care cere slobozirea din stricaciune.

Incepe Vecernia, uniti cu Sfinta Liturghie a Sfantului
Vasile cel Mare, de Joi dimineata, ale carei prime stihiri se
repetd, ele apartinand stihirilor Laudelor la care ne-am referit
cu pufin mai inainte.

Slava...Si acum...de pe glasul al 6-lea € un imn cu
adanca rezonanta duhovniceasca.

Aici se certifica faptul, ca Iuda se impartasise cu Sfintele
Taine mai Tnainte de a-L vinde pe Domnul (,,Si acest
necredincios, tindnd in gura Piinea cereascd, a facut vindere
impotriva Mantuitorului”'®® ) dar se subliniaza si faptul, de
adanca dragoste dumnezeiasca, a raportului Domnului cu Iuda,
prin cuvintele: ,,pe Cel ce hraneste L-a vandut, si pe Stapanul
pe Care il iubea L-a dat spre moarte!”'®".

Imnul catalogheazd actul lui ITuda ca un act de adanca
,hcomenie”, caci iubirea lui Tuda pentru Domnul, imbolnavita
adanc de iubirea de arginti, a putut sa-1 faca pe acesta ca sa-si
vanda iubirea lui, pe Domnul Hristos.

Dragostea lui Iuda a murit in mod jalnic. Ea a fost ucisa,
in el, de propria lui poftd, in mod voit, constient si liber si nu a
ramas nestinsa, desi ,,dragostea, a carei flacara a fost aruncata
de Hristos in sufletul omului are o proprietate uimitoare: ea il
va conduce prin abisuri si culmi inaccesibile oricdrei alte
persoane; ea 11 va da sd biruiasca orice suferintd, si chiar
moartea; adeseori, ea il va arunca intr-un spatiu nelimitat, ce
nu poate fi descris, unde el va fi ,,singur, tanjind sa vada din
nou lumina Dumnezeului iubit”'**.

Trecand peste Paremii si Apostol, gasim troparul
urmator, care este si Heruvicul zilei:

,,Cinel Tale celei de Taina, astazi Fiul lui Dumnezeu
partas ma primeste;
ca nu voi spune vrajmasilor Tai taina Ta,
nici sarutare Iti voi da ca Iuda.

130 Triod, ed. cit., p. 593.

181 Ibidem.

182 Fericitul Sofronie Saharov, Fericirea de a cunoaste calea,
http://www.medieval/routes.com/Sofronie2.html.
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Ci ca talharul ma marturisesc Tie:
pomeneste-ma, Doamne, intru imparitia Ta”'™®.

Dupa cum bine stim, acest minunat tropar face parte si
din pregitirea noastra pentru primirea Sfintei Impartisanii si
din rugdciunile pe care le rosteste preotul, in cadrul Sfintei
Liturghii, mai Tnainte de a se mpartdsi el, cat si cei
credinciosi.

Insa intelegerea lui este, pentru multi, o enigma, in cazul
cuvintelor: ,,nu voi spune vrajmasilor Tai taina Ta”.

Foarte multi cred, cd divulgarea ritualului Sfintei
Impartasanii  ereticilor si piganilor, inseamni, de fapt, o
divulgare a tainei,

Insa aici nu e vorba de o divulgare a Tainei, ci de
intelegerea, in fiinta noastra, a consecintelor impartdsirii cu
Sfanta Euharistie.

Vrajmasii nostri, in primul rand, sunt diavolii §i a trece
peste Sfanta Impartisanie, a nesocoti sfintenia ei cea prea mare
inseamna, de fapt, a arata cd nu e ,,de mare importantd” pentru
noi.

A spune acelora, care nu cred in mod ortodox, ca Sfanta
Impirtasanie ,.e ceva comun”, inseamni a batjocori Sfanta
Impartasanie.

Insd a divulga modul in care lucreazi in noi Hristos
Domnul, prin Sfanta impértésanie, inseamna a da motive, celor
necredinciosi, ca sa rada.

Prima argumentare se leagd de tradarea lui Iuda — caci
Iuda a facut din iubirea lui Dumnezeu ,ceva de vanzare,
comun, banal” — pe cand divulgarea transformarii noastre
intime se leaga de tradarea tainei, a simtirii de taind a Sfintei
Ortodoxii.

Noi ne angajam aici ca sa nu le descoperim acelora, care
rdd de noi, modul sfintirii vietii noastre iar iubirea noastra
pentru Dumnezeu o dorim fara tradare, fara omisiuni, fara
abateri grave.

Trebuie sa observam totodatad si modul in care Triodul
ne propune participarea noastra.

' Triod, ed.cit., p. 598.
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,Astazi”, acum, Hristos ne primeste ca sd ne Tmpartasim
cu El Insusi, dar nu intr-un cadru diferit de al impartasirii
Sfintilor Apostoli si a lui Tuda, ci la aceeasi Cina de Taina.

La Sfanta Liturghie suntem chemati sa fim acum, sa fim
prezenti'™, cu o prezentd plini de adoratie pentru Sfintele
Taine, caci e acelasi Hristos euharistic ca si la Cina cea de
Taina.

Trebuie sa fim prezenti la impartasirea cu El, pentru ca
avem mereu, in orice clipa, nevoie de El. Pentru ca ,,Taina
Sfintei Impartasanii ridicd la o deplinitate unirea cu Hristos,
dar aceasta deplindtate trebuie mereu improspatata si adancita,
asa cum, cu cat esti mai unit cu cineva prin iubire, cu atat esti
mai insetat de o addncire a acestei uniri”'®’.

De la pagina 596 incepe Randuiala ce se face la sfanta
si dumnezeiasca spalare a picioarelor, randuiald tipiconald,
manastireascd, pentru 12 frati dintr-o Sfantd Manastire, in
cadrul careia acestia sunt spalati pe picioare de cel mai mare
dintre ei, adicad cu rangul bisericesc cel mai mare.

In cadrul acestei Sfinte Slujbe se repetd cntarea a 5-a a
Utreniei, dupa care se canta 6 stihiri ale spalarii.

In prima stihira se cere spilarea gandirii noastre de cele
rele, cat si incingerea noastra cu ,,legiturd duhovniceasca”'®®,
care sa ne {ina in smerenie si iubire de Dumnezeu, pe cand, in
stihira a doua, smerenia Domnului e singura modalitate prin
care se daruieste, ,singura indlfare asupra a toatd puterea
potrivnica™'®’.

Smerenia inalt, pentru ci smerenia Ii di lui Dumnezeu
toatd viata si puterea omului, pentru ca El sa facd voia Lui in
noi.

Chenoza Domnului naste in noi constiinta nimicniciei,
caci ,,in constiinfa noastra noi ne pogoram la iad, deoarece,
incepand din clipa in care chipul vesnic al omului ni se

'8 Un cuvant mult iubit de Parintele Arhimandit Arsenie Papacioc, cuvant ce exprima
starea totalad a omului, total duhovniceascd, de a fi in dialog direct, intim, cu Hristos
Domnul. 4 fi prezent Inseamna a fi prezent in iubire, pentru a vorbi iubirii si a te
impartasi cu Iubirea cea vesnica a lui Dumnezeu, adica cu Hristos Dumnezeu.

A se vedea: http://ro.wikipedia.org/wiki/Arsenie_Papacioc.

'8 Pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, Sfintele Taine si lerurgiile bisericesti, in rev.
Ortodoxia, XXXVII (1985), nr. 3, p 450.

186 Triod, ed. cit., p. 597.

"7 Ibidem.
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descopera, noi trdim cu mai multd ascufime adancimea
propriei noastre intunecari”'**.

A patra stihird, ne introduce, printre altele, si in
invatatura despre incognoscibilitatea fiinteir dumnezeiesti, caci
Fiul e ,,Cel neapropiat dupa fiinta”'®, iar a 5-a subscrie
categoric iubirii lui Dumnezeu si deplange traiectoria vietii lui
Iuda: ,,mai bine ar fi fost, vanzatorule, de nu te-ai f1 nascut,
instriinatule de Fiul lui Dumnezeu”'™".

Iuda, in a sasea stihird, e prezentat — inainte de vindere —
ca fiind cuprins de ,.dormitare diavoleascd”'®', fapt pentru care
n-a cunoscut: ,,cd mare este tiria Crucii”'”?. Taria Crucii se
intelege priveghind, renuntand la tine. Trebuia sa vada pe
,Pastile de jertfit”, pentru ca sa Il urmeze.

Rugaciunea, de dupa ectenii — ca si unele cereri ale
ecteniilor — cer sfintirea apei de fatd, pentru spalarea
intindciunilor trupesti si a necurdtiilor sufletesti, pe cand
rugaciunea, care se zice in taind, cere trdirea noastra in Duhul
Sfant.

Intreg ritualul spalarii se face in ambianta Sfintei
Evangheli a Sfantului loan Teologul, de la capitolul 13, 4-17,
slujba incheindu-se cu o altd rugdciune si doua tropare.

Pavecernita Mica e formata din Tricantarea Sfantului
Andrei Criteanul si contine 30 de imne.

In primul imn, Domnul este Cel ce a ,,gonit intunericul
cel mai dinainte al adancului”, adica intunericul Iadului, care
stdpanea pana la venirea Domnului si care era mult inradacinat
in omenire, pe cand al 7-lea imn merge pe aceeasi reliefare
magnificd a Fiului lui Dumnezeu, in cele doud ipostaze ale
Sale: eterna si istorico-chenotica:

Este palmuit Ziditorul si batuta zidirea prin batjocorirea
Lui; este lovit de voie cu trestie, si cele din Tnaltime se
pleacd; este scuipat Judecatorul, si toate temeliile

~ A . e waesl
pamantului se clatina™'”

188 Fericitul Sofronie Saharov, art. online cit. ant.
189 Triod, ed. cit., p- 597.

1% Ibidem.

P! Ibidem.

12 1dem, p. 598.

13 Ibidem.
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E dumnezeiesc de paradoxala cantarea ortodoxd! Pentru
ca vorbeste din doud perspective in acelasi timp, de aceea
poate vedea pe Fiul lui Dumnezeu ca pe Ziditorul, dar si ca pe
Cel ce suferd. Batjocorirea Lui e batjocorirea zidirii, a creatiei,
pentru ca ei bat trupul Sdu luat din Prea Curata Fecioara.

Perspectivele imnologiei ortodoxe sunt absolute, pentru
ca ele cuprind taina $i nu o diseca, prin analizarea creatului si
a non-creatului.

Putem spune si mai mult, aceea cd teologia imnica
ortodoxa este — ca expresie — pe linia Sinodului al IV-lea
Ecumenic, unde unirea ipostatica precizeaza, cel mai bine si
cel mai profund, realitatea divino-umand a persoanei
Domnului Hristos.

Am observat si pand acum rolul extraordinar, pe care il
are in imnele noastre comunicarea insusirilor. Datorita acestel
consecinte a unirii ipostatice, imnul al 8-lea, poate spune:

,»Cu spini se incununeaza Dumnezeu,

A - < A : 194
Care infrumuseteaza tot pamantul cu flori...”"".

Pastrandu-se acest mare si  dumnezeiesc adevar
nealterat, putem sda exprimam multd frumusete in imnele
noastre, pentru ca stim, ,,ca firea omeneasca nu s-a constituit in
El ca persoana omeneasca”'”, ci ,,Fiul lui Dumnezeu, ficandu-
Se ipostas al firii omenesti, i-a dat acesteia functia de mediu al
iubirii lui Dumnezeu indreptatd spre toti oamenii si al 1ubirii
Fiului Unul Nascut in forma umana fata de Tatal, facandu-Se
omul Cel mai iubitor al Tatalui ceresc, din care poate iradia
aceasta iubire spre tofi oamenii, ca sd-1 facd si pe ei in stare de
iubirea Lui dumnezeiasca in formad umana, fatd de Tatal si
intre ei”'™°.

Pe marginea cartii Adversus Nestorianos, a lui Leontiu
de Bizant, tot Parintele Profesor Dumitru Staniloae scria:

,»E de remarcat aici afirmatia paradoxala: patimeste
Cuvdntul cel nepatimitor.

1% Ibidem.

195 Pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, Chipul nemuritor al lui Dumnezeu, vol. al II-lea,
editia a I1-a, Ed. Cristal, Bucuresti, 1995, p. 71.

19 Ibidem.
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lar patimirea nu e numai o compatimire ca a unei
persoane cu alta, Tn care alta e patimirea persoanei care
patimeste si alta a celei care compatimeste.

Cuvantul lui Dumnezeu Patimeste, nu compatimeste. lar
aceasta pentru ca e o unire a trupului cu El, nu numai o
apropiere familiara.

E greu de inteles aceastd «unirey», care face Cuvantul cel
nepatimitor, dupa fiinta dumnezeiasca, sa patimeasca totusi El
Insusi cu trupul.

Nu se poate spune ca o jumatate din persoana Lui
patimeste, iar o jumatate nu patimeste. E mereu taina persoanei
ca intreg, care e prezentd in fiecare simtire si fapta a partilor
o197

Si acum..., a Nascatoarei, elogiaza teologia Sfantului
Ioan Evanghelistul, din prologul Sfintei Sale Evanghelii,
pentru ca: ,Cuvantul Trup S-a facut din Fecioard cu
neschimbare, si a ramas cu firea Dumnezeu precum era,
nedespartindu-Se de sanurile Parintelui”'”®.

Aceste cuvinte imnice sunt o parafraza la versetului al
14-lea: ,,s1 Cuvantul S-a facut Trup si S-a sdldsluit intre noi si
am vazut slava Lui, slava ca a Unuia-Nascut din Tatal, plin de
har si de adevar”.

Intruparea Domnului nu L-a despirtit de sanurile
Tatalui. intruparea Sa, S-a facut ,,cu neschimbare”, caci firea
dumnezeiasca nu S-a schimbat in vreun fel datoritd asumarii
trupului in persoana Sa vesnica.

In al 5-lea imn, al cantarii a 8-a, se specificd din nou
faptul, ca Domnul patimeste de voie, de buna voie, fapt pentru
care vanzarea Lui de citre Tuda, Il aduce spre scopul venirii
Sale: spre Sfanta Cruce.

Sarutarea Lui e ,,inselitoare”, sirutarea lui Iuda. Ii spune
cuvant si ,,impreuni cu cuvantul”'”, Il vinde spre ,.junghiere”.

Sarutarea lui e un semn al farddelegii extreme, al raului
abisal.

Faptul cd Domnul nu Se impotriveste celor care il prind,
face ca in imnul al 7-lea Domnul sa fie numit Miel al lui
Dumnezeu, ca o expresie a Jertfei, a crucificarii Sale.

Y7 Idem, p. 135.
¥ Triod, ed. cit., p. 601.
1 1dem, p. 602.
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In Vechiul Testament, mielul a fost chipul Domnului, ,,0
Jertfa substitut”*®. Dar ,jertfa mielului pascal va inceta precis
cand Se va fi jertfit Hristos, Pastele Noului Legdmant (I Cor.
5,7 ); (caci) «Hristos a prefacut chipul in adevar», (cum) va
talcui Sfantul Chiril al Alexandriei”*"".

Hristos Domnul e Mielul lui Dumnezeu, pentru ca Se va
lasa rastignit cu blandete si pentru cd moartea Sa ¢ una din
nespusa iubire. A fost profetit prin mielul pascal si recunoscut,
pe Cruce, ca Miel al lui Dumnezeu. El a implinit profetia prin
Sine Insusi, ardtand tuturor supunere ca un Rob.

Imnele acestea care urmeaza vorbesc cu cuvintele
Sfintelor Evanghelii.

Adevarul Patimilor Domnului este prezentat fara
menajamente. Orice mic detaliu este amintit, pentru ca
Domnul ne-a mantuit prin fiecare patimire a Sa.

De doud ori in aceastd Tricdntare, Sfantul Andrei Il
numeste pe Domnul ,foc”, cand e vorba de spdlarea
picioarelor (in imnul al 9-lea si al 11-lea) — prima oara vorbind
in general iar, a doua oara, despre Iuda — tocmai pentru a ne
sensibiliza la maximum, atunci cand e vorba sd ne apropiem de
Sfintele Taine.

El e, pentru vedere, Miel euharistic — fapt pentru care,
blandetea Lui, ne indeamni si ne apropiem — dar daca il
primim in noi, fara a fi curati cu inima, 1 simtim ca foc, pentru
ca El este foc.

Parintele Profesor Emilian Cornitescu, vorbind despre
provenienta cuvantului miel, scrie:

»lezaurul nostru lingvistic are nenumadrati termeni
religiosi a caror origine este din Sfanta Scripturd, asa cum este
cazul cuvantului miel, mostenit pe filiera biblica si alcatuit din
doua parti de cuvant: prepozitia mi = din, de la si numele divin
El = Dumnezeu, care la randul sau este inrudit cu verbul u/ = a
fi puternic, a fi tare™*.

Fapt pentru care, cu toate ca Mielul euharistic pare
,slab” si ,usor de dispretuit”, El e din Dumnezeul Cel

290 pr_ Prof. Dr. Constantin Galeriu, Jertfa si Rascumpdrare, op. cit., p. 114.

21 Tbidem.

202 pr. Prof. Dr. Emilian Cornitescu, Semnificatia religioasa si semantica a mielului
pascal, in rev. Ortodoxia, L11 (2000), nr. 1-2, p. 85.
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Puternic, adicad foc. Ceea ce pare slabiciune e de fapt putere,
putere tamaduitoare, curatitoare, sfintitoare pentru noi.

Cand privesti de afard, dispretuiesti sau poti fi
neincrezator. Dar primind pe Domnul in tine, simti ca El e foc
care curdteste, care timaduieste, daca 11 primesti cu dragoste si
cu inima smerita.

Si acum..., a Nascatoarei, € minunata:

,,0, auzire noua! Dumnezeu este
Fiu al Femeii! Nasterea fara samanta,
Maica fara de barbat, si El nascut, Dumnezeu!
O, minunata auzire! O, infricosatoare zamislire!
O, nestricacioasa nastere a Fecioarei! Cu adevarat
toate sunt mai presus de minte
si mai presus de stiinté”m.

Vorbirea despre aceste taine reale si dumnezeiesti il
umple pe Sfantul Andrei, dar si pe noi, de multa dragoste.

Vorbirea dogmatica ar trebui sa fie, in toate situatiile, o
vorbire inflacaratda de multd dragoste. Cand nu e asa e dureros
de fada, de rece, de impersonala, chiar daca marturiseste cele
mai mari dogme ale Bisericii.

Desi — ca autor de multe imne — ar fi putut sa nu se mai
entuziasmeze de cele pe care le scrie, cu Sfantul Andrei se
petrece contrariul: el vede toate tainele credintei ca fiind noi,
adanci, minunate, pentru cd se pastreaza in bucuria lor, in
starea duhovniceasca de a le percepe si nu se raporteaza la ele
cu un ochi distant, de ,,analizor teologic”.

Faptul ca ,,Dumnezeu este Fiul al Femeii” este cel mai
minunat lucru. Dar el e foarte minunat, daca intelegi aceasta
absolut de minunata realitate si consecintele ei pentru intreaga
existenta. O scriere din entuziasm dumnezeiesc, dar si acrivic
teologica!

De fapt, din acest punct se naste Teologia. Caci vorbesti
cu si despre un Dumnezeu iubitor, Care Se daruie, despre un
Dumnezeu prea iubitor, Care te Imbratiseaza oricand si
oriunde.

23 Triod, ed. cit., p. 602.
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Toate tainele credintei sunt neintelese, nepatrunse, dar
din adancul lor ne hranim, ne umplem, ne Imbogat{im
dumnezeieste.

Le privim cu toatd inima §i de aceea le numim
nepatrunse, pentru ca niciodata nu e de ajuns ceea ce spunem
despre ele si pentru ca, niciodatd, cuvintele nu sunt atat de
explicite, de clare, de identice cu realitatea.

Imnul al 3-lea al cantarii a 9-a ¢ un imn din inima, din
inima de Dumnezeu, care este ranita de prefacatorie:

,.Sarutarea ta este vicleana, si inchinaciunea
amara; cui graiesti tu, inselatorule, cand zici:
Bucura-Te Ravvi? Prietene, zice Hristos,
pentru ce ai venit? Daca pentru a Ma saruta,
pentru ce-Mi pui inainte cutit uns cu miere?*"",

Dumnezeu nu se ,,preface” ca iubeste! El iubeste si vrea
ca si noi sd-L iubim. Vrea ca sd avem curajul sd ne spunem
iubirea si, mai ales, vrea ca sd avem iubire curatd, deplina.
Raénirea Sa e mantuirea noastra.

Imnele urmatoare vorbesc despre Patimile Domnului in
paralel cu nerecunostinta iudeilor, pentru marile si
dumnezeiestile minuni pe care le-a savarsit in mijlocul lor.

Slava..., Si acum... — cele doud imne, de la sfarsit — il
vad pe Domnul lucrand mantuirea in mijlocul pamantului iar
pe Prea Curata Fecioara ca pe Mieluseaua, care, ,,stand
inaintea Crucii”*”, il tinguia pe Facatorul tuturor.

Incepand cu pagina a 604-a a Triodului suntem cititorii
si talcuitornn slujbei Sfintelor si Mdntuitoarelor Patimi ale
Domnului lisus Hristos sau a Deniei de Joi seara.

Pana la antifonul al 2-lea, imnele sunt ori cunoscute ori
eminamente morale. Insa la acest antifon al doilea apare un
element unic al zilei liturgice in cauzd, descris in cuvintele:
,1ar In mijlocul celor ce se tocmeau (ca sa-L vandad n.n.), ai stat
nevizut Insuti Tu, de Care era tocmeala*", pentru a se preciza
dumnezeirea Sa.

2% Ibidem.
25 1dem, p. 603.
29 Tdem, p. 605.
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Antifonul al 3-lea are, la fiecare imn, ca §i cuvinte
terminale: ,,iar Tuda cel fard de lege n-a vrut si inteleaga™’,
pentru ca Iintelegerea lui trebuia sa fie o marturisire a
Domnului Hristos.

El n-a inteles ca trebuia sa-L inteleagd. N-a inteles, ca
numai Domnul merita a fi inteles si iubit in primul §i in primul
rand.

Sedelna glas 7, de dinainte de a doua Sfantd Evanghelie,
arata motivatia vadirii lui Iuda ca vanzator i aceasta € una cu
adanci implicatii dogmatice: ,,vrand ca sa arati tuturor ca Te-ai
dat de bunavoie™**,

Trebuia sa se stie, mai de dinainte vdnzatorul, pentru a
se slavi Sfanta Cruce. Domnul, desi stia cine e cel care-L va
vinde, nu a luptat impotriva lui ci, dimpotriva, i-a dorit
intoarcerea, pocdinta. [ubirea Lui i-a dorit tot binele dar Tuda a
ales, in mod voit, contrariul.

Crucea Domnului — spune aceeasi sedelna — a folosit
tuturor, pentru ca, prin ea, Domnul a rdpit ,Jlumea de la cel
strain”*”, de la Satana.

Satana e cel strain de bine, instrdinat de bine. Prin
Sfanta Cruce — care ,,este vointa Tatdlui, slava Fiului,
tresdrirea Duhul Sfant™*'’ — lumea s-a eliberat de rdu si poate
sd se elibereze, Tn mod personal, de rau.

Antifonul al 4-lea ne obligd sa gandim mistic Sfanta
Cruce si Jertfa Domnului, pentru ca ,,noud ne-a rasarit Cel ce a
Patimit pentru lume”*'".

Jertfa Domnului e un soare, o lumina, singura lumina. Si
aici intervine maretia sa: ca Sfanta Ortodoxie vede in Sfanta
Cruce o revelare a dumnezeirii Domnului i nu o ,,invingere” a
umanitatii Sale!

Portretistica romano-catolici si protestantd Il vede pe
Hristos al Crucii ca pe unul traumatizat, angoasat, mai mult om
sau numai om $1 nu ca pe Lumina lumii, pe Viata si Bucuria
noastrd. Tocmai de aceea vorbeste despre o perspectiva
sumbra a suferintei sau a ascetismului la acestia.

27 1dem, p. 605-606.

2% 1dem, p. 606.

29 1hidem.

210 Sfantul Toan Gura de Aur, Crucea, proslavire a lui Hristos, trad. de Pr. Dr. Gheorghe
Paschia, in rev. Ortodoxia, XXXIV (1982), nr. 2, p. 272.

2 Triod, ed. cit., p. 606.
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Pentru un om duhovnicesc, pentru un ortodox, asceza nu
e o luptd cu neputinte insurmontabile, ci o lupta care aduce
bucurie, din ce in ce mai multa bucurie dumnezeiasca.

El a rasarit din negura lumii si dacd ,,a pricepe ceva
inseamni a te simti implicat si responsabil*'?, atunci El este
Lumina, Care doreste sa fim intru lumina Sa.

Domnul te vrea o persoana care sd vorbesti continuu cu
El dar si cu ceilalti, intr-un mod absolut, pentru ca ,,nu poti
participa la comuniunea ce (ii) leagd pe semenii tai, daca nu
inaintezi de la calitatea de individ la cea de persoana, dar nu
poti deveni (nici) persoand capabild de integrarea intr-o
comuniune interpersonald decat cu ajutorul celorlalti™*"’.

Alaturi de El, devii tu cel intru El si1 intru Duhul Sfant.

Imnul al 2-lea, de la antifonul al 4-lea — la final — ne
traseaza adevarata directie doxologica a vietii noastre: ,,lar noi,
avand mantuire pe Hristos, pe Acesta si-L slavim™'".

Pentru cd in El e mantuirea noastra s§i pentru ca
mantuirea reprezintd tot efortul vietii noastre umplut de
dragostea Sa, nu putem sa traim in El, cu El, in fata Lui, fara
sa-I multumim, fara sa-L laudam, fara sa-1 cerem iubirea si
mila Sa mereu.

Stiind ca El este scopul vietii noastre, nu putem sa nu
fim o jertfa a Lui, o jertfire pentru El, daca in El ne simtim si
avem adevdarata implinire a vietii noastre.

Asa ca nu putem vorbi despre o viata pentru Dumnezeu
fara a fi o viata doxologica, plind de cuvinte si fapte de
dragoste, pentru ca dragostea vorbeste, canta, se marturiseste
in orice clipa, cu mult avant, cu multd incredere, cu multa
insufletire.

Ultimul imn de pe pagina a 606-a e tot o vorbire imnica
a Domnului, in care El le spune Sfintilor Apostoli: ,,Patimesc
ca un om, si mantuiesc ca un lubitor de oameni, pe cei ce cred
intru Mine™*".

O mica frazd, dar din care se pot dezvolta trei subiecte
de discutie:

12 Pr Toan Buga, Relatia slujitor-har §i primitor in actul ierurgic, in rev. Ortodoxia, nr.
3/1985, p. 512.

23 Pr. Lect. Dr. Stefan Buchiu, Pdrintele Profesor Dumitru Stiniloae — Teologul
comuniunii, in Glasul Bisericii, XLVII (1995), nr. 6-12, p. 71.

2% Triod, ed. cit., p. 606.

213 Ibidem.
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1. Hristos Domnul a patimit ca om.

2. Mantuire obiectiva, a tururora, e rodul marii Sale
ubiri de oament.

3. Mantuirea personala implica o credinta vie, o credinta
plind de fapte si de sentimentele vii ale 1ubirii duhovnicesti.

Implicitul cantirilor noastre de cult e impresionant. In
micile intorsaturi de fraza ale imnelor dumnezeiesti gasim o
impundtoare seva dogmatica, care abia asteapta sa fie
dezvoltatd. Exemplul de mai sus este extrem de graitor.

In imnul Nascatoarei, de dinainte de antifonul al 6-lea,
Prea Curata e prezentatd ca cea care a nascut, ,,in veacul cel
mai de pe urma”, adica in ziua a 7-a.

Despre aceasta intelegere mistica, Sfantul Maxim
Marturisitorul scria: ,,a saptea (zi) este ispravirea si oprirea
cugetirilor contemplative naturale ale cunostintei negraite™'°,
adica ziua ce semnificd iluminarea — dupa Parintele Dumitru
Staniloae, care, in nota a 2-a, de la pagina citatd mai sus, scria:
»Z1iua a 6-a fiind ultima zi de lucru reprezintd desavarsirea in
practica virtutilor, dar tocmai de aceea punctul de incheiere a
acestei faze si de trecere in ziua a saptea, in faza iluminarii,
(iar) ziua a saptea, reprezintd si contemplarea ratiunilor dar si
ispravirea acestui lucru si odihna de el”*"".

Nasterea Domnului s-a petrecut ,,in ziua a 7-a” pentru ca
noi sa intelegem, ca trebuie sa ne indumnezeim asemenea Lui,
devenind din oameni frupesti, oameni ceresti, adica plini de
harul lui Dumnezeu.

In antifonul al 7-lea, indelunga ribdare a Domnului are
si o altd conotatic — 1n afara celei de mantuire a noastra — si
anume, pe aceea de Tmplinire a profetiilor, pentru ca: ,,rabd
indelung, ca sd se implineasca ceea ce am ardtat voua prin
prorocii Mei, cele nearitate si ascunse”'*.

Se observa aici, cum Domnul implineste ceea ce El
Insusi a revelat Sfintilor Proroci, pentru ca si nu se
considere, cd altcineva a vorbit iar Domnul a Tmplinit ceva,
de care El nu stia.

216 Sfantul Maxim Marturisitorul, in Filocalia romdneascd, vol. a 2-lea, Ed. Tipografia
Arhidiocezana, Sibiu, 1947, p. 143.

17 [dem, p. 143, n. 2.

218 Triod, ed. cit., p.607.
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Imnul Prea Curatei, de dupd antifonul al 7-lea, o
numeste pe aceasta ,,usd de mantuire” — printre altele — pentru
a ardta, ca ea este usa, care L-a ndscut pe lisus, Mantuitorul
lumii.

Ea este usa care arata Mantuirea, care o descopera lumii,
conform cu lezechiel 44, 2: ,,S1 mi-a zis Domnul: «Poarta
aceasta va f1 Inchisa, nu se va deschide si nici un om nu va
intra pe ea, cdci Domnul Dumnezeul lui Israel a intrat pe ea.
De aceea va fi inchisa»”.

Inainte de Sedelna glas al 8-lea, Slavd... Si acum...a
Nascatoarei, spune ca Domnul ,,a eliberat pe oameni din
blestem™'",  bineinteles  referindu-se  la  blestemul
Protoparintilor nostri, pentru ca, ,,daca plata pacatului savarsit
de om a fost moartea, pretul invierii lui a fost moartea Fiului
lui Dumnezeu Cel intrupat™*.

Dumnezeu a blestemat pamantul sufletului la Fac. 3, 17,
pentru ca sufletul sd rodeascd spinii patimilor si pdlamida
ispitelor si a primejdiilor de tot felul.

Tocmai de aceea, eliberarea din blestem a oamenilor s-a
facut prin Jertfa desdvarsita a Domnului, Care ,,dizolva pacatul
din oameni™**'.

In cadrul antifonului al 10-lea, tot in imnul Prea Curatei,
Jertfa Sa e vazuta ca impacare a lumii cu Dumnezeu — ,,caci in
El a binevoit (Dumnezeu) sa sdlasluiasca toatd plinirea. Si
printr-insul toate cu Sine si le impace, fie cele de pe pamant,
fie cele din ceruri, facand pace prin El, prin sangele Crucii
Sale” (Colos. 1, 19-20 ) — pentru ca ,,lisus nu moare moartea
Sa.

El nu poartd moartea ca o osdnda in Sine. Asa cum a
luat asupra Sa pacatul altora, asa ia si moartea altora. Nici
pacatul, nici moartea altora nu le-ar fi putut lua, daca ar fi avut
de purtat pacatul Sau si de suferit moartea Sa.

Daca ar fi fost numai om, daca ar fi venit din inlantuirea
de jos a istoriei si nu ar fi fost Dumnezeu si om in acelasi timp,

2% 1dem, p. 608.

220 pr. Drd. Mihai Gh. Vizitiu, lisus Hristos Viata lumii, in rev. Ortodoxia, XXXV
(1983), nr. 1, p. 149.

21 pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, lisus Hristos sau Restaurarea omului, ed. cit., p.
242.
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n-ar fi putut sa ia cele doud poveri ale omului asupra Sa incat
sa-1 scape de ele.

Viata istorica e scdpatd de pacat ca un stigmat necesar,
intrucat vine lisus 1n istorie din afara de ea.

Iar moartea isi pierde legatura cu pacatul in istorie din
acelasi motiv, lisus venind de deasupra istoriei, ia cele rele ale
istoriei ca s-o scape de ele”*>.

A treia cantare a celui de-al 12-lea antifon arata faptul,
ca Domnul Hristos, ,,a inviat cu puterea Sa”*? sl aceasta,
pentru ca sa se sublinieze dumnezeirea Sa, faptul ca nu astepta
sa fie inviat de catre altcineva, El fiind Dumnezeu Insusi.

El invie cudela Sine putere — pentru ca ,,Acesta este
Viata, Lumina si Pacea lumii™*** — dar si pentru a arita, ci
realitatea pogorarii Sale la Iad e de netdgaduit, insd si ca sa
implineasca cuvintele profetice, spuse Sfintilor Apostoli ,,Putin
si nu Ma veti mai vedea si iarasi putin si Ma veti vedea” (In.
16, 16).

In Sedelna glas al 8-lea existi un aminunt dumnezeiesc,
neexplicitat in Sfintele Evanghelii:

,,Cand ai stat Tnaintea Caiafei, Dumnezeule, si ai fost dat
lui Pilat, Tu, Judecatorule, Puterile ceresti s-au clatinat de
frica”**. Dar ci asa s-au petrecut lucrurile, nu ne indoim
nicidecum.

In a doua cantare a celui de-al 13-lea antifon se
accentueaza faptul, ca ,,faradelegile noastre” au fost curatite cu
,sangele Sau™**, lucru despre care Parintele Dumitru
Staniloae scria, cd Dumnezeu nu doreste jertfa de om, mai
degraba decat cea de animal ,,pentru mai bunul miros al
sangelui, ci pentru elementul spiritual, specific omenesc,
manifestat in evenimentul suportarii mortii violente””*.

Si — mai spunea tot Sfintia sa — pentru cd ,,Dumnezeu,
(ca) sa Se indure de om, ca sa-i ierte pacatul, sd intre in

222 Idem, p. 312-313.

2 Triod, ed. cit., p. 609.

24 Ibidem.

2 Tbhidem.

226 1dem, p. 610.

227 pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, lisus Hristos sau Restaurarea omului, op. cit., p.
248.
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legatura cu el, pretinde suferinta legatd de autoanularea lui
pani la capat™>®.

Este scoasa Sfanta si de viata facatoarea Cruce a
Domnului in mijlocul Sfintei Biserici!

Hristos vine in mijlocul nostru in stare de Jertfa si
ramane Intre noi ca Unul rastignit pentru pacatele noastre.

De aceea, Tn acest moment liturgic de mare intensitate
Interioara, ambele strani canta:

,,Astazi a fost spanzurat pe lemn Cel ce
a spanzurat pamantul pe ape.
Cu cununa de spini a fost incununat
Imparatul ingerilor.

Cu porfira mincinoasa a fost imbracat
Cel ce imbraca cerul cu nori.
Lovire peste obraz
a luat Cel ce a slobozit in Iordan pe Adam.
Cu piroane a fost pironit
Mirele Bisericii.

Cu sulita a fost impuns Fiul Fecioarei!
Inchindmu-ne Patimilor Tale, Hristoase.
Arata-ne noua si slavita
Invierea Ta™**’.

Acest ,astdzi” se transpune cu totul in inimile
credinciosilor ortodocsi!

Hristos cel rastignit, Hristos din fata lor, Cel iconizat pe
crucea din mijlocul naosului, Se identificA cu Hristos al
Golgotei, pentru ca noi vedem in Sfintele Icoane, in
reprezentdrile noastre picturale sfintite, chipul lui Hristos,
chipul Sau real. Ne inchindm Lui ,,astazi”, pentru ca il vedem
pe El suferind si murind pentru noi.

Sarutarile noastre sunt semne ale adoratiei noastre.

Venim si cadem la picioarele Sfintei Cruci i sarutam
Sfintele Sale rani, care sunt ranile mantuirii noastre, fara sa ne
indoim de faptul ca El, Cel din fata noastra, e Hristosul nostru,

28 Thidem.
22 Triod, ed. cit., p. 610.
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e Hristosul iubirii noastre, pentru ca icoana Lui ne
intermediaza Intilnirea cu El si inchinarea in fata Lui.

Acest moment cultic e unic.

il avem in fata pe Hristos si nu ne comportam fata de El
ca fatd de un Mort, ci ca fatd de un Viu, pentru ca din gurile
noastre curg cuvinte de dragoste, de adoratie iar din ochi
lacrimi pline de dragoste dar si de suferinta pentru pacatele
noastre.

El ne std inainte dar si in mijlocul nostru si, in
reprezentarea Jertfei Sale, vedem, de fapt, Sfanta Biserica. Pe
Sfanta Cruce sta Sfanta Biserica, caci Domnul e Sfanta
Euharistie iar Sfanta Apa, cursa din sfanta Sa coastd este, de
fapt, Sfantul Botez, prin care fiecare dintre noi ne nastem
pentru Impératia lui Dumnezeu.

Toate acestea ne stau inainte dar, mai ales, iubirea Sa
cea mare, lertarea Sa cea neintrecutd, smerenia Sa cea
neinteleasa. Ne sta Tnainte Creatorul nostru si ne sta ,,astazi”.

Venirea la Sfinta Cruce e tot una cu aratarea
recunostintei noastre profunde Mantuitorului Hristos, pentru ca
cine vine si se inchina Sfintei Cruci, recunoaste, de fapt, ca din
sfanta Sa coasta curge viata intregii lumi si a lui.

Astazi e mantuirea lumii, pentru cad ,astazi a fost
spanzurat pe lemn” — candva, in istorie, Domnul Hristos — dar
tot astizi 11 vedem pe Hristos rastignit, pe Cel care ne oferd
darurile iubirii Sale.

De aceea Sfanta Ortodoxie reactualizeaza i nu
rememoreazda iconomia mantuirii. Pentru cd rememorarea
presupune povestirea iar povestirea nu are prezent, ci numai
trecut.

Ne inchinim Domnului, pentru ci il vedem in fata
noastra si Il stim in fata noastra dar, mai mult decat atat, dorim
sd vedem — si nu sd ne inchipuim — si sldvita invierea Sa, desi
la Sfanta Inviere nu ni se arati un Hristos inviat, la nivel
iconic, de proportiile Celui rastignit, ci bucuria si realitatea
invierii ne este transmisd numai prin lumina primitd din
Sfantul Altar.

Dar invierea Sa o cerem atat istoric cat si trans-istoric,
pentru ca Sfanta Euharistie o primim in prezent iar pe Domnul
11 vom vedea venind pe norii cerului cu trupul Siu rastignit si
inviat.
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De aceea cand cerem Invierea Lui strabatem timpul pana
la vesnicie.

Cerem si 1l vedem pe El, pe Cel slivit, pe Cel plin de
Duhul Sfant, pentru ca sa ne inchinam si Sfintei Sale Invieri cu
adevarat.

In imnul al 3-lea al antifonului al 15-lea, Sfanta Cruce a
Domnului este numitd ,viatd si inviere””° a crestinilor
ortodocsi, pentru cd ea redd viata dumnezeiascd oamenilor,
prin aceea ca 11 Inviaza din pacatele lor.

»oubtilitatea cuvantarii se aratd drept o golire a
Crucii”®' — spunea Sfantul Grigorie de Nazianz — daci
cuvantdrile noastre, parut ,,sofisticate” pe taram teologic, nu
transmit adevarul mantuitor si convingator al Sfintei Cruci.

Trebuie sa-i convingem pe oameni de viata
dumnezeiasca pe care ne-a adus-o Jertfa Domnului, pentru ca
el sa invieze, sa fie oameni ai invierii, traind intru Duhul Sfant.

Tocmai de aceea, ,,spre ea naddjduind, Te laudam pe
Tine, Dumnezeul nostru™>?, pentru ci nidejdea noastrd consta
in dragostea prin care Domnul Hristos S-a lasat sa fie rastignit
pentru noi.

Noi naddjduim in Sfanta Cruce pentru cd naddjduim spre
El si naddajduim datorita iubirii noastre fatd de El, iubire care
se exprima doxologic.

Sfanta Cruce este ,,0 iubire si o suferintd nesfarsitd”> a
Domnului pentru noi, pentru ca El ne doreste ai Lui dar nu fara
voia noastrd, fapt pentru care invartosarea si pacatele noastre
sunt durerea, Indurerarea si suferinta Lui.

Sufera pentru ca ne iubeste si ne iubeste, tocmai pentru
ca sd cunoastem iubirea Sa de oameni, prin care vrea, ,,ca toti
oamenii sa se mantuiasca si la cunostinta adevarului sa vina” (I
Tim. 2, 4).

Moartea Domnului e, pentru Prea Curata Sa Maica,
,taina straind”>** intelegerii. Pironirea Sa pe Sfanta Cruce este
pironire a Vietii pe lemn, este pironirea Celui ce da viata

2 Ibidem.

31 gfantul Grgorie de Nazianz, Cuvdntari teologice, Ed. Herald, Bucuresti, f. a., p. 132.
22 Triod, ed. cit., p. 610

23 pr. Prof. Constantin Galeriu, Infelesurile Sfintei Cruci, op. cit., p. 183.

24 Triod, ed. cit., p. 610.
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tuturor. Tocmai de aceea e si ,,strdind” aceastd vedere si
intelegere.

E impresionant acest mod de a pune problema al
imnografilor ortodocsi In care ei alterneaza realui istoric cu cel
absolut dumnezeiesc.

.. Trupul pe lemn”** face parte din ceea ce poate fi vizut
st Inteles de catre toti, cu siguranta. Dar faptul cd Domnul e
Ddtatorul de viatd sau Viata Insdgi, aceasta presupune o
intelegere si o vedere duhovniceasca.

Teologia ortodoxa are, de fapt, acelasi mod de abordare
in toatd desfasurarea ei. Ea vede lucrurile foarte concrete ca
foarte concrete dar i semnificatiile lor le ntelege ca fiind tot
atat de concrete ca si concretul, desi semnificatia presupune
intelegerea adanca a realitatii.

Faptul ca Domnul e ,mantuirea noastra” ne duce la
persoana Sa si la lucrarea persoanei Sale. El e Domnul care
ne mantuie si pentru cd ne mantuie, tocmai de aceea Il
desemnam ca Mantuitor, fara sa credem ca mantuirea s-ar fi
putut realiza fard El, dar nici pe El nu-L numim numai asa, ci
si ca Bun, ca Milostiv, ca lesne lertator etc.

Moartea Sa ne-a mantuit si de aceea El e ,,mantuirea
noastrd”, pentru cd persoana Sa ne-a mantuit, prin lucrarea Sa,
cea prea iubitoare de oameni.

Sedelna glas 4 e tot o introducere in Teologia
rascumpararii:

,Rascumparatu-ne-ai pe noi
din blestemul Legii cu
scump sangele Tau, pe Cruce fiind
pironit §1 cu sulifa impuns, nemurire
al izvorat oamenilor, Mantuitorul nostru,
slava Tie”>°.

Domnul ne-a rascumpdrat, ne-a scos dintr-o robie
spirituald, din robia ,,pacatului si a mortii” (Rom. 8, 2).

23 Tbidem.
236 Idem, p. 611.
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Legea nu ne putea scapa de acestea, pentru ca — dupa
cuvintele Sfantului Apostol Pavel — era ,slaba prin trup”
(Rom. 8, 3), neputincioasa.

Domnul, luand trup ,,intru asemanarea trupului si pentru
pacat” — pentru a nimici pacatul — a osandit pacatul in trup”
(Ibidem), in trupul Sau, prin moartea Sa, pentru ca venind El
in noi, ,trupul (sa fie) mort pentru pacat” (Rom. 8,10).

Si aceasta nu pentru cd n-am mai simti tentatia
pacatului, ci pentru cd nu mai vrem sa traim in pacat, vazand
cat de mult ne implineste Hristos Domnul, Care vine in noi,
Care vrea sa fie primit de catre noi.

Moartea Lui a fost pretul cu care noi am primit libertatea
Duhului Sfant, infierea noastra duhovniceasca de catre
Dumnezeu.

Scumpul si prea scumpul sange al Domnului a stricat
blestemul Legii, ,,caci sfarsitul Legii este Hristos, spre dreptate
tot celui ce crede” (Rom. 10, 4).

Dar Jertfa Sa nu e numai rascumparare, iertare,
impacare cu Dumnezeu, ci §i izvordre continua de nemurire $i
aceasta o face sa fie mereu in centrul doririi tuturor oamenilor,
pentru cd Domnul este centrul acestei lumi.

Si astfel, ritmul doxologic al vietii noastre are sens
absolut, pentru ca Domnul Hristos e dorirea si centrul vietii
noastre, cea mai intimd aspiratie si adevarata Tmplinire a
tuturor oamenilor.

Vorbim despre rdscumparare la timpul trecut dar
eficacitatea ei este mereu covarsitoare. Din Domnul Hristos,
Cel rastignit si inviat noi primim — ca din izvorul etern al
nemuririi — viata noastrd, ca o izvorare, ca o continud
alimentare duhovniceasca a vietii noastre.

Bogatia harului Sau este cea care ne umple mereu,
angajandu-ne zilnic in efortul de a ramane impreuna cu El i ai
Lui. Si tocmai de aceea, realitatea rascumpararii o privim
mereu ca fiind actuala, pentru ca permanenta ei eficacitate ne
da aceasta constiinta clipa de clipa.

Stihirile de la Fericiri incep, intr-un mod vertiginos, sa
vorbeasca despre nuantele teologice ale rascumpararii.

Prima stihirda vorbeste de pacatul lui Adam dar si de
iertarea lui prin moartea Domnului, caci:
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,,Prin lemn a fost izgonit Adam din Rai,
iar prin lemnul Crucii talharul
in Rai s-a sdlasluit. Ca acela gustand,
a cdlcat porunca Facatorului, iar acesta impreuna
rastignindu-se, L-a marturisit Dumnezeu
pe Cel ce Se tiinuia™’.

De la pacatul din Eden la Tdlharul cel bun din dreapta
Domnului. Pacatul, ca neascultare a Facatorului, a dus la
iesirea din Rai, la pierderea fericirii §1 a comuniunii cu
Dumnezeu si aceastd iegire € pusa in paralel cu marturisirea
Talharului.

Talharul devine Sfant si primul locuitor al Raiului,
deoarece Il marturiseste pe Domnul, pe Cel care era ascuns
chenotic de vederea oamenilor, dar Care, suferind pe Cruce
pentru neamul omenesc, a aratat cat de amare sunt
consecintele mancarii lui Adam din pom.

Talharul se mantuieste prin marturisirea pe cruce, dar
mantuirea sa € o mustrare a pacatului primordial in acelasi
timp. Lemnul Sfintei Cruci vindeca mancarea din pomul
Raiului, adica pacatul.

Se iese din Rai in Cartea Facerea pe cand in Sfintele
Evanghelii se reintra in Rai.

Rascumpararea este, de fapt, redobandirea accesului
nostru la Rai. Prin asumarea Crucii de catre Domnul nostru
suntem Invatati sd renuntdm la noi insine §i sd ascultam de
Domnul. Pe acestea le-a facut Talharul cel bun.

Talharul venea de la pdcat la marturisire, pe cand Adam
a cazut din bucurie in nefericire. Insa alegerea noastra trebuie
sd fie alegerea pocaintei, a continuei pocainte pentru ceea ce
facem.

Exemplul Talharului celui bun este exemplul marturisirii
prin renuntarea la noi ingine. Ne facem partasi ai rascumpararii
Sale, daca nu ne mai uitdm la noi Insine, ci numai la Hristos
Domnul.

57 Triod, ed. cit., p. 611.
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Absorbirea noastra de catre privirea Lui trebuie sa fie
totald, pentru cd marturisirea Lui ne cere o matura si
desavarsita predare de sine.

Desi, in acest timp, Crucea este pusd ,,in umbra” de
prezentarea mantuirii Talharului celui bun, de fapt, mantuirea
sa pune cel mai bine in luminad consecintele ontologice ale
rascumpararii.

Datoritd lui Hristos Domnul acesta a putut sa
mosteneasca Raiul, pentru ca ,,lemnul Crucii” 11 mantuieste pe
toti datorita Jertfei Sale si nu de la sine.

Jertfa Domnului i-a adus Crucii puterea sfantd pe care o
are si tocmai de aceea ea izvoraste mereu, pentru toti, viata
vesnica.

A patra stihira pune in discufie o 1Intelegere
duhovniceasca a lovirii in coastd a Mantuitorului:

,,Coasta Ta cea purtdtoare de viata, revarsandu-se
ca un izvor din Eden, adapa, Hristoase, Biserica Ta,
ca pe un Rai cuvantitor; de unde impartindu-se
de la inceput in patru Evanghelii, adapa lumea
vestind faptura si invatand neamurile
sa se inchine cu credintd Imparatiei Tale”>"®,

Aceastd intelegere duhovniceascd se diferentiaza de
intelegerea sacramentala a acestei raniri a Domnului — adica de
intelegerea sangelui ca Sfanta Impartisanie si a apei ca Sfantul
Botez — vazand in revarsarea ei imaginea revarsarii raului unic,
care curgea din Eden (Fac. 2, 10). Din Hristos, Cel unul, a curs
raul mantuirii dar prezentarea vietii Sale se face prin patru
Sfinte Evanghelii.

Sfanta Biserica Ortodoxa e un Rai cuvantator, un Rai
care vorbeste si 11 incantda pe oameni, pentru ca ,,adapa lumea”
si o veseleste invdatdnd-o adevarata inchinare si asteptare
eshatologica.

Sfantul imnograf, vrand sa accentueze maretia oricarei
Patimiri a Domnului, o expliciteazd in mod special, pentru ca
ea sa aiba valoare personala dar si pentru a ardta concordanta
ei cu Duhul intelegerii Sfintei Scripturi.

238 Ibidem.
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Pentru el are relevantd imaginea Edenului, pentru ca
vede in Eden o imagine care s-a implinit, in mod desavarsit, in
Hristos Domnul.

Toata Sfanta Scriptura a Vechiului Testament s-a
implinit in Hristos, spunem adeseori. Insa pentru a convinge pe
cel care ne asculta de faptul, ca si in amanunt intelegem si
putem explica acest mare adevar, ne trebuie o mare vedere
duhovniceascd si cunoastere teologica, pentru ca intelegerea
Sfintei Scripturi e a celor curati cu inima.

Din punct de vedere gramatical, intre Eden, intre
imaginea aceasta a raului cu 4 brate si Sfanta Cruce a
Domnului, pe care Domnul e impuns cu sulita, nu este nicio
apropiere. Insd nu asa stau lucrurile, cand privesti
duhovniceste, Tn mod mistic intreaga Sfanta Scriptura si tot ce
exista creat de catre Dumnezeu.

Intelegerea duhovniceascd are multd incarciturd
dogmatica. De fapt, dogma e o intelegere duhovniceasca $i nu
o scriere rationala pur si simplu.

Adevarul ei este suprarational si pentru ca sa-i trdiesti,
sd-1 simti paradoxul, trebuie sa traiesti in Duhul Sfant,
deoarece ,,e nevoie de multd lumina a Duhului Sfant, pentru
intelegerea tainelor Lui celor ascunse”.

Sfanta Sa coastd ne umple de har in Sfanta Biserica.
Raul din Eden ,,uda Raiul” (Fac. 2, 10), il fertiliza, dupa cum
cuvintele Sfintelor Evanghelii i umplu si 11 veselesc pe
crestinii ortodocsi.

E vrednic de observat accentul pus de imnografii
ortodocsi pe importanta ascultarii cuvantului dumnezeiesc.

Predica invatd neamurile, le adapa duhovniceste. Dar le
adapa si le saturd sufletele, deoarece vine din coasta Sa, din
izvorul iubirii Sale dumnezeiesti.

Aceeasi idee de ,Izvor al iertarii” e prezentata si in
stthira urmatoare, caci:

,Rastignitu-Te-ai pentru mine, ca sd-mi izvorasti
mie iertare; Tmpunsu-Te-ai in coastd, ca sa-mi
tasnesti paraie de viatd; cu piroane Te-ai pironit,

29 Sfantul Simeon Noul Teolog, Discursuri teologice si etice, Scrieri I, Ed. Deisis,
Sibiu, 1998, p. 154.
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ca, prin adancul Patimilor Tale, crezand eu Tnaltimii
puterii Tale, sa-Ti cant: Datatorule de viata, Hristoase,

slava si Crucii Tale, si Patimilor Tale, Mantuitorule”*.

Observam o inflacaratd si intima raportare la Patimile
Domnului a Sfantului imnograf. Pentru el, asumandu-si acest
lucru la modul personal, Domnul a fost rastignit si tot pentru el
a fost si Tmpuns in sfanta Sa coastd, pentru ca cel aprins de
dragoste dumnezeiasca 11 asuma, fara retineri, izvoarele cele
prea vii si abundente ale rdscumpararii aduse de cétre Hristos.

Patimile Domnului sunt pentru el vitale, dar tot la fel e si
rasplatit: imediat. Nu spune: ,,0 sa-mi izvorasti mie iertare”, ci:
,Ca sd-mi izvorasti mie iertare”, intelegdndu-se ca 1i izvoraste
iertare si acum, in prezent.

Observam, in mod foarte evident faptul, ca rastignirea
Domnului e privita de foarte aproape. El sta langa Domnul si
simte, prin acceptare iubitoare, rezultatele imediate ale
rastignirii Sale.

Raénile Domnului, din care curge prea sfantul Sdu sange,
sunt vazute nu sub aspect fizic, ci duhovnicesc, pentru ca ele
izvordsc ,,paraie de viatd”, desi, in mod vazut, izvordsc sfant
sange.

Trebuie sa remarcam ceva fundamental referitor la
modul in care noi ne raportdm la rastignirea Domnului.

Noi vedem Sfintele Patimi ale Domnului — atunci cand
ele sunt prezentate imnic — conform cu Sfintele Evanghelii,
dupa cum am mai spus, Insa atunci cand ne raportdm personal
la ele, vrand sa aratam marea noastra dragoste pentru Domnul,
atunci nu le mai vedem numai sub aspect evanghelic, ci si
conform experientei noastre personale cu Hristos Dumnezeu.

Fatd de Hristosul pe care-L iubim avem o raportare
scripturald la care se asociaza si simfirea Lui euharistica, cat si
trairea, In unire vie si directa cu El, in viata noastra
duhovniceasca.

Tocmai de aceea Sfintii imnografi nu-L vad doar pironit
pe Sfanta Cruce si cu sfantul sange siroindu-I din sfintele Sale
rani, in mod naturalist, ci si duhovniceste, fiind plini de
dragostea Lui, pe care o traiesc impreuna cu El.

0 Triod, ed. cit., p.611.
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Ei vid in El pe Hristosul pe care I iubesc si Care le este
tot mai scump si necesar si pentru Care, din adoratie sfanta,
sunt gata sa moara.

Moartea Sa ne umple. Sfintele Sale rdni ne izvorasc
harul Prea Sfintei Treimi, fapt pentru care putem vorbi de o
mantuire personala.

,Lucrarea porneste de la Dumnezeu” (lucrarea de
mantuire a noastrd n.n.) — spunea Sfantul Nicolae Cabasila,
aceastd minunatd flacdrda plind de dragoste dumnezeiasca —
,,din partea noastra se adauga bundvointa.

A Lui e propriu-zis desavdrsirea, a noastra € numai
vointa de impreund-lucrare. Cu alte cuvinte, intru atat putem
noi dobandi unirea cu Dumnezeu, intrucat ne supunem harului
si Intrucat nu «ascundem talantul» si nu «stingem Duhul» (I
Tes. 5, 19 ).

Dar a trai /anga Domnul Hristos sau cu El nu inseamna
a privi in mod exterior, din afara Patimile Sale, ci a le privi in
,adancul” lor, pentru ca, prin ele, sa intelegi dumnezeirea Sa.

Adancul 1ubirii Sale, care L-a dus la rastignirea pe
Cruce, dovedeste puterea Sa cea mare si nu ,,sldbiciunea” Lui,
asa cum sunt gata sd spuna cei care nu vad inalfimea umilingei
Sale — caci ,,numai in smerenie, creatura cunoaste la maximum
marirea lui Dumnezeu si se umple de ea”*** — si tot aici putem
vedea inaltimea puterii Fiului lui Dumnezeu, pentru cd El nu a
dorit sa fie crezut puternic prin distrugeri si cataclisme, ci prin
suportarea a toate suferintele si hulele cu smerenie si cu
indelunga rabdare.

In smerenia Sa cea prea mare S-a aritat infinita Lui
dragoste. Nu prin rau Se aratd Dumnezeu, ci prin continua
lucrare si odihnire in bine!

,Raul nu este nimic altceva decat lipsa binelui™** iar
Dumnezeu e Binele prin excelenta.

Sfanta Cruce e o revelare a puterii prea iubitoare a
Domnului. Puterea Sa, exprimata chenotic, e in conformitate
absoluta cu binele si este, pentru prima datd in istorie, o

2! Sfantul Nicolae Cabasila, Despre viata in Hristos, op. cit., p. 28-29.

#2 pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, Studii de Teologie Dogmaticid Ortodoxd, Ed.
Mitropoliei Olteniei, Craiova, 1990, p. 150.

243 Sfantul Toan Damaschin, Dogmatica, Ed. Scripta, editia a III-a, Bucuresti, 1993, p.
49.
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revelare absolutd a puterii iubirii dumnezeiesti in maxima
noastra apropiere.

Puterea subjuga, teroriza, impacienta dar nu se
autodefinea ca iubire, ca iertare, ca umilinta absoluta.

Repetam aici cuvantul ,,absolut”, pentru ca nu se poate
trece peste aceastd revelare a dimensiunii Sfintei Cruci. Nu
mai exista o expresie mai inalta a acestei realitati covarsitoare.

Asa ca, intr-o astfel de interiorizare a Sfintelor Patimi nu
poti decat sa lauzi atat Sfanta Cruce, cat si Patimile Domnului.

Sfanta Cruce e un mod de a-L concepe in mod intim pe
Domnul dar si de a-I simti dragostea Sa dumnezeiasca, pe cand
Patimile detaliaza aceasta desfasurare a dragostei Sale pentru
noi dar si puterea pe care El dat-o firii Sale omenesti, ca sa
suporte, sd rabde indelung toate durerile si farddelegile
oamenilor.

A saptea stihird problematizeaza Patimile si Invierea
Domnului in legaturd cu invingerea Satanei:

»Zapisul nostru 1-ai rupt, Doamne,
si socotindu-Te Intre cei morti, ai legat pe
tiranul cel de acolo, scdpand pe toti
din legiturile mortii, cu Invierea Ta; prin care
ne-am luminat, Doamne, Iubitorule de oameni,
si graim Tie: Pomeneste -ne §i pe n01
Mantuitorule, Intru Imparatla Ta”>*,

Zapisul, actul cu multele noastre faradelegi si cu pacatul
stramosesc, 1-a rupt Domnul, I-a anulat. Anularea s-a facut prin
moartea Sa si Intelegem prin ea o continua anulare a pacatelor
noastre prin Sfanta Taina a Marturisirii.

Domnul a fost ,socotit intre cei mor{i”, pus si
constientizat ca fiind mort, de catre cei care L-au ingropat, dar
pogorarea Sa la Iad l-a legat pe Satana, facandu-1 sa simta cine
e Cel care 1-a legat.

Sfantul imnograf spune, ca i-a scapat ,,pe toti din
legaturile mortii™** dar aceasti problemi teologici o vom
analiza putin mai tarziu.

2 Triod, ed. cit., p. 612.
2 Tbidem.
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Invierea Domnului a insemnat, pentru cei din vechime,
eliberare din lad dar si luminare, caci ,,s-au deschis ochii lor si
L-au cunoscut” (Mt. 24, 31). Cand mergeau cu El pe cale il
vedeau, Il ascultau, dar nu-L cunosteau, nu-I intuiau, in mod
plenar, persoana Sa.

L-au cunoscut tocmai atunci, cand ochii lor sufletesti L-
au simtit desavarsit, cand L-au vazut cu adevarat.

Discursul imnic e o prezentare atat a starii de dinainte de
crucificare, cat si a celei de dupa inviere a realitatii lumii.

Inainte de moartea Domnului, lumea sta sub conducerea
tiranului celui din Iad si avea un zapis Tmpovarator, un act de
damnare, pe care nu putea sa-1 ispaseasca de una singura. Era
deci sub stdpanire malefica din cauza pacatelor neiertate.

Réstignirea Domnului a rupt acest zapis, prin faptul ca
iertarea este posibild oricind, deoarece iertarea obiectiva,
posibilitatea tuturor de a fi iertati, este deja in vigoare.

Cei morti erau prezenti 1angd diavoli si de aceea erau si
in ,,Jegaturi”. Ei nu erau liberi, ci legafi, sechestrati.

Domnul vine in Iad si 11 dezleagd pe cei morti si, dupa
cum am promis, vom initia o discutie mai vastd pe tema
acestui subiect. E nevoie de o cercetare mai amanunfitd a
subiectului, pentru ca avem indicii asupra greutatii intelegerii
lui.

Dar dupa invierea Sa urmeaza timpul luminarii, al
intelegerii mult mai Tnalte a operei rascumpdratoare a
Domnului. Atat Sfintii Apostoli, cat si membrii Sfintei
Biserici, ulterior, vor intelege multe subtilitati ale pogorarii la
noi a Fiului lui Dumnezeu.

Prin pogorarea Duhului Sfant am fost cdlauziti ,,la tot
adevarul” (In. 16, 13) mantuitor.

El, Cel care viaza intru noi §i care e ,,renastere si inviere
duhovniceascd a sufletelor moarte, care se face, in chip
duhovnicesc, in fiecare zi”**, ne face si intelegem pe Hristos
Domnul si Sfintele Sale Patimi in noi insine, prin efortul
nostru ascetic, pentru ca, fara Duhul Sfant, Patimile Sale cele
Prea Sfinte ne raman doar evenimente expozitive $i nu
interioare vietii $i 1ubirii noastre.

24 Sfantul Simeon Noul Teolog, Cateheze, Scrieri 11, Ed. Deisis, Sibiu, 1999, p. 118.
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Dupa citirea Sfintei Evanghelii urmeaza Tricdntarea
Sfantului Cosma, formata din 13 imne, intre care sunt
intercalate, condacul, icosul si sinaxarul zilei.

Icosul iese in evidentd prin tulburatoarea tanguire a
Maicii celei prea indurerate:

,,Vazand Mieluseaua, Maria,
pe Mieluselul sau tras
spre junghiere,

mergea dupa El zdrobita,
impreuna si cu alte femei, strigand asa:

Unde mergi, Fiule?
Pentru ce faci aceasta
calatorie grabnica?
Au doara este iarasi
altad nunta in Cana, si acolo
Te grabesti acum,
ca sa le faci lor vin din apa?
Oare, merge-voi cu Tine,
Fiule, sau voi astepta mai bine?
Da-mi cuvant, Cuvinte,
nu ma trece, tacand,
Cel ce m-ai pazit curata,
ca Tu esti

Fiul si Dumnezeul meu*".

Nu exista cuvinte mai strapungatoare decat ale Stapanei
celei suferinde! Doar ea a stiut adevarata suferintd a Mamei-
Fecioare, ca singura Mama-Fecioard, care a simtit adancimea
suferintei in aceasta dubla ipostaza.

Participiul ,,zdrobitd” a fost ales cel mai bine de Sfantul
imnograf pentru a ilustra starea sufleteasca si trupeasca a Prea
Curatei Maici la vederea Fiului ei suferind.

Adanca si prea sfanta Sa iubire §i dumnezeiasca ei
sensibilitate au coborat sufletul si trupul ei in adancul durerii
iar cuvintele ei sunt de o sinceritate abisala.

Ea nu se intreaba, ci 11 intreaba pe El despre toate.

7 Triod, ed. cit., p. 613.
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De la El asteapta sa afle destinatia calatoriei Sale celei
mantuitoare.

E gata — o, prea mare sfintenie! — si Il urmeze, ca atunci,
la nunta din Cana, caci aici Vinul nu mai vine din apa, ci din
propria Sa coasta.

O altd apropiere duhovniceascd. Minunea din Cana e
alaturata Rastignirii Sale. Si acolo, cat si aici, e vorba de
preschimbare.

Dar Prea Curata Sa Maicd vrea ca El sd-1 vorbeasca.
Vrea sd auda glasul Lui cel prea 1ubit, glasul insusi al iubirii,
caci iubirii nu ii place sa treci pe langa ea tacand. Exprimari
tulburatoare!

Dragostea cea mai purd a unei fiinte fatd de Fiul lui
Dumnezeu, Care este si propriul ei Fiu e impletita cu
presimtirea faptului ca ,,prin sufletul (ei) va trece sabie” (Lc. 2,
35).

Si chiar si intr-o asemenea stare de zdrobire interioara
maxima, de nespusa durere, glasul ei nu este unul al
deznddejdii, ci al iubirii, pentru cd Maica vrea sa mearga cu
Iubirea pana la capdt, caci acel ,,fie mie dupd cuvantul tau”
(Lc. 1, 38) s-a spus odatd pentru totdeauna in inima ei.

Sinaxarul Sfintei si Marii Zi de Vineri are dubla
pomenire: ,In Sfinta si Marea Zi de Vineri, se priznuiesc
Sfintele si mantuitoarele si infricosatoarele Patimi ale
Domnului si Dumnezeului si Mantuitorului nostru lisus
Hristos: scuiparile, lovirile peste fatd, palmele, insultele,
batjocorile, haina de porfira, trestia, buretele, otetul, piroanele,
sulita si, inainte de toate, Crucea si Moartea, pe care le-a
primit de bunivoie pentru noi”** dar ,se mai face inci
pomenire (si) de marturisirea mantuitoare facuta pe cruce de
talharul recunoscitor, care a fost rastignit impreund cu EI”**

In stihirile ,la Talharul recunoscator”®’, aflim un alt
amanunt nescriptural, dar care apartine marturier Sfintei
Traditii si anume:

,Cand talharul a strigat:
«Doamne, pomeneste-ma!»

28 Ibidem.
2% Ibidem.
20 Ibidem.

96



Atunci Raiul incuiat
Usile si-a descuiat™".

Si aceasta, pentru ca adevarate sunt cuvintele Domnului,
Care a spus: ,,Adevarat graiesc tie, astazi vei fi cu Mine in
Rai” (Lc. 23, 43).

Sinaxarul descrie Patimile Domnului cu lux de
amanunte, pentru ca, spre sfarsit, sa se explice, In mod
duhovniceste, toate momentele mantuitoare importante si care
au o legatura intima cu greseala Sfintilor Protoparinti, pe care
Hristos Domul o sterge, o absolva.

Celelalte imne ale Tricdntarii anuntate sunt expozitive,
de aceea nici nu le mai dezbatem aici, ci trecem la Lumindnda
zilei, care — desi pare destul de simpla — propune o idee
dogmatica extrem de importantd: durata timpului mdntuirii,
adica cat timp ne ia ca sa ne mantuim.

,Intr-o zi ai invrednicit, Doamne, pe talharul
in Rai; si pe mine lumineaza-ma cu lemnul Crucii,

. ~ ~ . 252
si ma mantuieste”.

Talharul s-a mantuit intr-o zi, pentru ca sa intelegem ca
timpul nu ne mantuie de unul singur, c¢i vointa noastra ne
mantuie.

Timpul scurt in care s-a mantuit acesta e o exemplificare
a ceea ce poate sa faca credinta profunda a omului. Pentru ca
mantuirea tine de alegerea si voia omului si nu de durata
temporala.

Stantul imnograf cere /luminarea Crucii pentru mantuire,
pentru cad stie cum ,.crucea insdsi € o putere care produce
inviere”? dar si faptul ca ,,in inviere e prezentatd, intr-un
anumit sens, in mod etern, crucea”>",

In articolul Invdfdtura ortodoxd despre timp, Parintele
Stefan Buchiu aratd, intr-un mod clar, importanta timpului

2! Ibidem.

22 1dem, p. 616-617.

23 Drd. Stefan Buchiu, Crucea si Invierea lui Hristos, in rev. Ortodoxia, XXXV (1983),
nr. 2, p.224.

254 Tbidem.
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2 spunand ci ,prin Hristos timpul i

,plin de Dumnezeu
implineste vocatia sa de slujitor al omului spre mantuire”*,
fapt comentat 1 de sedelna de care ne ocupam.

Dorim luminarea Sfintei Cruci, luminarea noastra spre
viata care ne-a adus-o Sfanta Cruce, pentru ca sa ne mantuim
ca s1 Téalharul cel bun, adicd repede. Timpul mantuirii noastre
ni-l dorim a fi scurt, pentru cd dorim Raiul cu infocarea
dragostei pentru Domnul.

Aceastd dragoste legata de ,jertfa de viatdi”>’ adusi de
Domnului este expresia mortii martirice, in care viata € o
pierdere si moartea un castig. Dar ea poate fi si expresia vietii
de zi cu zi, In care murim mereu pacatului pentru a trdi cu
Hristos Domnul.

A doua stihire de la Laude arata cum ,,fiecare madular al
sfantului...trup (al Domnului) a ribdat ocard pentru noi”>*:
,capul a rabdat spini; fata scuipari; obrazul, loviri cu palme;
gura, gustarea otetului celui amestecat cu fiere; urechile, hulele
cele paganesti; spatele, biciuiri §i mana, trestie; intinsorile a tot
trupul pe Cruce, si cuie, inchieturile si coasta, suli‘;é”25 ? pentru
ca, mai apoi, sd spund motivele mantuirii noastre din patimi si
ale inaltarii noastre duhovnicesti:

,,Cel ce ai Patimit pentru noi,
si ne-al mantuit pe noi
din patimi;

Care Te-ai smerit pentru noi,

prin iubirea Ta
de oameni si ne-ai inaltat”>®.
Faptul ca putem lupta impotriva patimilor de tot felul ne
vine din Tnvingerea si suportarea durerii de catre Domnul pana
la capat pentru noi. Si numai datoritd multeir Sale iubiri, din

25 pr. Lect. Dr. Stefan Buchiu, Invdfdtura ortodoxd despre timp, in rev. Ortodoxia, LI
(1999), nr. 1-2, p. 64.

2% 1dem, p. 71.

257 pr. Asist. Dr. Alexandru L. Stan, lisus Hristos, Méntuitorul — izvor de viatd, in rev.
Ortodoxia XXXV(1983), nr. 2, p 258.

28 Triod, ed. cit., p. 617.

2 Tbidem.

260 Tbidem.
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care cauza S-a smerit atdt de mult, noi ne putem 1inilta
duhovniceste, smerindu-ne asemenea Lui.

Suferinta ucide egoismul, iubirea de sine, iar smerenia
accepta totul cu multumire §i tocmai de aceea ne inaltam,
pentru cd nu dorim noi §i cdnd nu dorim noi, doreste
Dumnezeu pentru noi.

Mai multe stihiri aratd reactiile intregii creatii la moartea
Domnului. ,,Toatd faptura vazand s-a cutremurat™' iar
Jtemeliile pamantului s-au clitinat de frica puterii”*®
Domnului, caci intelepciunea vine din frica de Dumnezeu
(Isus Sirah 1, 14).

Cosmosul s-a cutremurat vazand cd Dumnezeu-omul
suferd, rabda toate aceste cutremuratoare suferinte si hule din
partea unor oameni orbiti de rau, tociti cu totul la simturi.

Compatimirea intregii naturi e o recunoastere a
Creatorului ei dar si al nostru si e un semn al rationalitatii
creatiei, al conformitatii ei cu voia lui Dumnezeu.

Cosmosul s-a ingrozit, s-a crispat de frica, dar odatd cu
el, si ,sutasul vizand minunea s-a infricosat™® — datorita
evidentei de netdgaduit a puterii credintei, a certitudinii ei —
alaturi de Cea Prea Indureratd, care ,stand langa Tine, a
strigat, plangand ca o Maica*%.

Iubirea plind de durere strigd plangand. Aceste doud
verbe aratd nespus de bine, atat durerea — prin strigat — cat si
iubirea — prin pldns. Céaci nu poti sa plangi cu adevarat, daca
nu strigi cu durere adevaratul motiv al dragostei tale, care este
initiatorul plansului tau.

Faptura ,,s-a schimbat de frici”*®, se spune in prima
stihird idiomela a stihoavnei si tot aici 1 marele adevar: ,,toate
au patimit impreund cu Tine”**°. Cici nu poti sta fard reactii
puternice la nivel interior, cand Cel Prea Drept este rasplatit cu
cea mai demonica nerecunostinta.

In a doua stihird idiomeld, iniltarea pe lemn a
Domnului, adica pe Sfanta Cruce, s-a facut: ,ca sa (se)

%! Ibidem.
262 Ibidem.
2 Thidem.
2% Thidem.
25 Thidem.
266 Idem, p. 618.
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slobozeasca din Iad... cei legati™*®’, desi cei care L-au ristignit
au intrat ei insisi in Iad, nu ca sd ia locul acelora, In mod
automat, ci pentru ca au dorit sd fie acolo.

Dar cutremuratoarea stihird idiomeld, a treia, prezinta
durerea cea nespusa a Prea Curatei Fecioare, cu glasul pe care
creatia nu l-a putut starni atat de personal si de direct ca Maica
Stapanului:

,,Astazi vazandu-Te pe Tine, Cuvinte,
spanzurand pe Cruce,
Fecioara cea fara de prihana,
tanguindu-Se cu mila ca o Maica,
S-a ranit
la inima cu amar, si
suspinand cu durere
din adancul sufletului,
zgariindu-Si obrazul,

Se chinuia; de aceea 1n piept
batandu-Se striga
cu jale: Vai Mie, Dumnezeiescule Fiu!
Vai Mie,

Lumina lumii!

Cum ai apus de la ochii Mei,
Mielul lui Dumnezeu?

Pentru Care ostile celor
fara de trupuri erau cuprinse de spaima,
zicand: Cel ce esti necuprins,
Doamne, slava Tie!”***.

Zbuciumul Prea Curatei Maici e mult mai reliefat imnic
decat scriptural, pentru ca zgdrierea fefei nu o gasim
prezentatd in Sfintele Evanghelii, ci numai ca ,,multimile care
veniserd la aceasta priveliste, vazand cele intamplate, se
intorceau batandu-si pieptul” (Lc. 23, 48).

27 Ibidem.
28 Thidem.
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Amaraciunea glasului ei aratad neinchipuita ei dragoste
pentru Fiul sau Cel preaiubit si simplitatea cuvintelor rostite
arata adancimea si taria acestei iubiri unice.

Rostirea lor e tot una cu adevarul iar daca acum, datorita
netrebniciei noastre, nu mai putem intui uneori, nici macar
putin din acest mare adevar, teatralitatea cu care noi rostim
aceste cuvinte ne aratd nesimtirea noastra si perversitatea cu
care ne traim viata.

In prima stihird idiomela, Prea Curata Maica doreste
sda vada invierea Sa din morti, ,,cea de a treia 7i7%%, pentru ca
sa vada 1arasi frumusetea Lui.

Pe Cruce, frumusetea Lui a apus datoritd multelor rani
suferite dar invierea Ii va umple fata, intreaga Sa umanitate, de
frumusetea slavei Sale.

Invierea Sa va descoperi o si mai mare frumusete a Sa,
frumusetea venita din transfigurarea sfantului Sau trup, cu
totul, de catre Duhul Sfant.

De aceea, ea nu sufera rastignirea Sa ,,fara dreptate”. Nu
in sensul ca nu o vrea, ci in sensul ca nu doreste ca El sa stea
in moarte pentru totdeauna, pentru ci ochii ei Il vor
intotdeauna plin de frumusetea dumnezeirii Sale.

Imnul de slavd ne ofera un alt amanunt revelator.
Pamantul s-a cutremurat dorind sd inghitd pe cei care L-au
rastignit, dar Domnul il opreste, dupa cum, dupa pacatul lui
Adam, animalele pamantului si intreaga creatie, s-au pornit
impotriva celui ce pacatuise, dar si atunci Dumnezeu ,,opreste
pornirea tuturor fapturilor si le supune pe toate, de Indata,
acestuia (omului n.n.), ca si mai inainte™*”’.

Spre sfarsitul imnului apare ideea innoirii oamenilor,
prin opera de rascumpdrare a Domnului, caci ,,rascumpadrarea
inseamna si reasezarea creatiei, in ritmul ei, potrivit intentiei
originare, in permanenti deschidere spre infinit™*’".

Jertfa Domnului elibereazd omenirea de pacat si de
moarte dand posibilitatea tuturor ca sda se indumnezeiasca, sa
se sfinteasca continuu.

29 Tbidem.
270 Sfantul Simeon Noul Teolog, Discursuri teologice si etice, vol 1, op. cit., p. 119.
2 pr. Constantin Galeriu, Jertfd..., op. cit., p. 240.
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Si aceasta, dacd mereu suntem altii, daca suntem mereu
noi, mereu plini de noutatea pe care Duhul Sfant o lucreaza in
noi prin dragostea noastra de Dumnezeu si de oameni.

Spunem ca suntem mereu noi, dacd mereu renuntam la
patimi, pentru a ne umple de harul Duhului Sfant. Pentru ca
,sfintirea nu este o operd a lui Dumnezeu, indreptatd spre un
obiect pasiv, ci raspunde unei aspiratii a subiectului uman’’?,

Imnul de la Si acum reia ideea, cum ¢d Domnul a patimit
dupa firea trupului, adica cu trupul Sau si odatd cu aceastd
idee dogmaticd fundamentald se sfarseste si periplul nostru
dogmatico-exegetic la Denia de Joi seara.

Urmeazd Rdnduiala ceasurilor din Sfanta si Marea Zi
de Vineri dimineata®”, care este creatia imnici a Sfantului
Chiril, arhiepiscopul Alexandriei*’*.

Dupa psalmii specifici, la Ceasul intdi avem, la Slava,
troparul urmator:

,Rastignindu-Te Tu, Hristoase,
a pierit tirania; cdlcatu-s-a puterea vrajmasului,
ca nici inger, nici om, ci Tu Insuti, Doamne,
ne-ai mantuit pe noi, slava Tie!”*".

Acest sfant tropar pune 1n fata noastrd imaginea
desfiintarii operei diavolului — dupa expresia Parintelui
Benedict Ghius — pentru cd este ,,0 condifie esentiala,
desfiintarea puterii pe care Satan a dobandit-o asupra-ne™’°.

Rastignirea Domnului a facut sa se spulbere tirania
diavolului — care era vrajmasul lumii si este — iar faptul ca
Domnul Insusi 1-a invins prin intruparea Sa arati consideratia
Lui cea prea mare fatd de noi.

Expresia: ,nici inger, nici om, ci Tu Insuti” e o
caracteristica a Sfantul Chiril al Alexandriei, ca unul care a
vazut in tot Vechiul Testament prefigurari ale intruparii
Domnului.

72 pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, Teologia Dogmaticd Ortodoxd, vol. 2, op. cit., p. 93.
3 Triod, ed. cit., p. 619.

2 A se vedea: http://ro.orthodoxwiki.org/Chiril_al Alexandriei.

5 Triod, ed. cit., p. 621.

276 Arhim. Benedict Ghius, Taina rascumpdrdrii..., op. cit., p. 221.
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Si ingerul, cat si omul, erau fiinte create si ele nu-l
puteau mantui pe om. Numai Fiul lui Dumnezeu ii mantuieste
pe oameni, cdci fiind fara pacate ridica pacatele tuturor.

In imnologia noastri ortodoxia, in evocarea
rascumpardrii, diavolul este Intotdeauna prezentat ca un invins,
ca o fapturd zdrobitd, dezarmatd. El e ,calcat” de puterea
Sfinte1 Cruci, de puterea Jertfei Domnului.

Stapanirea lui devine o iluzie, pentru cd el pierde
influenta pe care o castigase asupra oamenilor din cauza
neiertarii pacatelor lor.

Acum, cand prin mainile Sfintitilor slujitori ni se iarta
pacatele oamenilor, influenta lui e slaba, pentru ca omul nu
mai e nevoit sa se zbuciume fara rost, deoarece iertarea
pacatelor este iertarea iubirii, este iertarea pentru o viata plina
de bucurie duhovniceasca.

Imnul de la $i acum..., al Nascatoarei e plin de Tnalta
delicatete duhovniceasca. Prea Curata e cea ,,plina de har”277,
dar si cea din care a rasarit ,,Soarele dreptatii”, pentru ca ea
este si cer prea incapator.

Dar nu sunt numai acestea denumirile Stapanei noastre,
pentru ca e si raiul din care Hristos Domnul a rasarit ca Floare
a nestricaciunii dar g1 Maica Preacurata, caci in sfintele sale
brate a avut pe Dumnezeul tuturor.

Sfantul Chiril se intrece In a cauta cuvinte §i imagini
care sd vorbeascd despre Doamna si Stipana lumii. E o
caracteristicd a Sfinfilor imnografi acest fapt. Li se par prea
putine si fade cuvintele si imaginile prin care vor sa exprime
maretia Maicii Domnului.

Urmeaza trei imne, care au o problematica ce a fost
discutata pana acum, prochimenul, paremia de la Sfantul
Zaharia, Sfantul Apostol si Sfanta Evanghelie, pentru ca in
condacul, pe glasul al 8-lea, sa se afirme: ,,desi rabzi rastignire,
Tu esti Fiul si Dumnezeul meu”"™.

Pentru Maica cea Preasfanta, rastignirea Fiului sau nu e
o injosire, ci o reliefare si mai explicitd a dumnezeirii Sale. Ea
Il vede ca fiind Acelasi. Pentru ea, El este atat Fiul ei cat si
Dumnezeul ei.

2 Triod, ed. cit., p. 621.
78 Idem, p. 623.
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Aceasta constatare imnica trebuie evocata acelora, care
din pretentia ,,superioritatii lor intelectuale”, nu pot suferi un
Dumnezeu intrupat, Care rabda si sufera.

In slujba Ceasului al treilea avem 7 piese imnice, cu
prezentari dogmatice cunoscute, dar nu numai.

Prea Curata Maica e numita, in imnul de la §i acum...,
al Nascatoarel, ,,vita cea adeviratd””, dar nu in sensul de la
Ioan 15,1-7 — de Izvor al vietii continue pentru crestinii
ortodocsi — ci 1n sensul odraslirii, al nasterii Domnului, ca un
strugure al vietii continue, din trupul Prea Curatei Fecioare.

Ea e vita cea adevarata, care a odraslit Rodul vietii, pe
Cel ce e mereu Izvorator de viata si e mereu asa, nu pentru ca
ea L-a nascut, ci pentru ca El e viata lumii.

El S-a nascut cu trup din Prea Curata Stapand. Dar nu
din cauza ca ea L-a nascut, El izvoraste viata tuturor, ci pentru
ca El e Fiul lui Dumnezeu, Care S-a ficut om si de aceea
daruie tuturor viata.

in al patrulea tropar — tot de la pagina 626 — se arati
faptul, cd Rdnduiala Patimilor Sale a evidentiat milostivirea
Sa. Caci Patimile Sale au aratat cat de mult gresim noi si cat de
mult poate ierta Dumnezeu.

O enumerare a minunilor Sale — ca aceea din troparul al
5-lea — condamna si mai mult pe cei care-L indurerau si-L
rineau in chip si fel. Mantuitorul Isi intreabd rastignitorii
despre motivul pentru care 11 ristignesc:

,Pentru care lucru vreti s Ma rastigniti, iudeilor?
Pentru ca am intdrit pe slabanogii vostri? Pentru ca
am inviat pe mortii vostri, ca din somn? Pe aceea
ce-1 curgea sange o am tamaduit. Pe cananeianca
am miluit-o. Pentru care lucru vreti sa Ma ucideti,

iudeilor?”**.

Intrebari fara patima. Intrebari pline de dragoste. Ar fi
trebuit sa nasca in ei reverberatii de recunostinta vie, un tumult
de pocainta, sa-i faca alti oameni.

2 1dem, p. 626.
%0 Ibidem.
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Dar glasul bland si plin de iubire al Mielului lui
Dumnezeu nu a ajuns dincolo de peretele urii si al invidiei,
care oprea cuvintele ca sd nasca lacrimi.

Trebuie sa observam, cd Domnul nu ii intreabd pentru
El, ci pentru ei. 1i era mild de ei, mili de nebunia si
invartosarea lor.

Tocmai de aceea, binele Lui enorm trebuia sa nasca in ei
un raspuns, o initiativa personala.

Ceasul al 6-lea are valente imnice unice.

In troparul de la Slavd, de pe glasul al 2-lea, gdsim
precizat atat locul Sfintei Cruci, cat si valente ei mistice.

,Mantuire ai lucrat in mijlocul pamantului,
Hristoase Dumnezeule, pe Cruce ai intins
preacuratele Tale maini, adunand toate
neamurile cele ce graiesc: Doamne, slava Tie!”*"'.

Sfanta Cruce e in centrul lumii pentru ca e axul pe care
se sustine viata duhovniceasca a intregii lumi. Ea ,,a lucrat” dar
lucreaza s1 acum mantuirea in mijlocul pamantului, pentru ca
pe ea s-a plinit mantuirea obiectivd a lumii dar si Tn mod
personal ea indumnezeieste, prin faptul ca lucreaza in mijlocul
pamantului, adica in launtrul sufletului fiecaruia.

Ea este cea care fortifica fiinta noastra, o restaureaza,
dar nu din exterior, ci din ldauntrul nostru, lucru pe care,
Sfantul Maxim Marturisitorul, il spunea — atat de clar — in
urmatorul text:

»Schimbarea firii spre patimire, spre stricaciune $i spre
moarte, e (...) osanda pacatului, savarsit prin hotarare libera de
Adam.

Aceastd stare nu a avut-o omul dintru inceput de la
Dumnezeu, ci a infiintat-o §i a cunoscut-o, savarsind prin
neascultare pacatul cu voia.

Osanda prin moarte este rodul acestui pacat. Luand deci
Domnul osdnda aceasta a pacatului meu liber ales adica
patimirea, stricaciunea $i moartea cea dupad fire, S-a facut
pentru mine pdcat, prin patimire, moarte §i stricaciune,

1 Idem, p. 629.
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imbracand de buna voie, prin fire, osanda mea, El, Care nu era
osandit dupa voia libera.

Aceasta a facut-o ca sd osandeascd pacatul si osanda
mea din voie si din fire, scotdand in acelasi timp din fire
pacatul, patimirea, striciciunea si moartea.

In felul acesta s-a ficut taind comuni iconomia Celui ce
din iubirea de oameni, pentru mine cel cdzut din neascultare,
Si-a insusit de bund voie, prin moarte, osdnda mea, ca sa ma
mantuiascd, hardzindu-mi prin aceasta faptd nnoirea spre
nemurire”**.

Domnul S-a rastignit in mijlocul pamantului, pentru ca
S-a rastignit pentru toti si pentru ca, de la El, lumea s-a
reinceput.

Traim in lumea lui Hristos, in lumea unde El este in
centru $i este centrul lumii.

Traim in lumea pe care sfintele Sale maini s-au intins ca
sd o cuprinda, sa o imbratiseze cu o enorma dragoste.

Relevanta mistica a imnului de fata se impune de la sine,
deoarece aceia care au fost imbratisati de catre El si care s-au
adunat intru El sunt martori ai 1ubirii Lui, a1 realitatii vesnice a
iubirii Lui.

,Ratiunea adevarata este una cu iubirea — caci din
iubire pentru noi a murit Dumnezeu — dar aceastd iubire este
mereu daruitd, pentru ci El este Viu. Imbratisarea Lui de pe
Sfanta Cruce este mereu prezenta, deoarece §i acum, cu
semnele Crucii in trup, Domnul ne aduna si ne imbratiseaza cu
nespusa dragoste.

In troparul pe glas 8, de la pagina 629, Mantuitorul
chema neamurile in locul iudeilor — datoritd marii lor
nerecunostinte — pentru ca ,,acelea Ma vor slavi Tmpreuna cu
Tatal si cu Duhul”***.

Marturisirea lor trinitara insd nu e legatda de
recunostinta, ci de conformarea totala si explicita cu
invatatura crestina.

99283

22 Sfantul Maxim Marturisitorul, Filocalia romaneasca, vol. al 3-lea, Ed. Harisma,
Bucuresti, 1994, p.159-160.

23 Pr. Prof. Acad. Dr. Dumitru Staniloae, Sfinta Treime sau La inceput a fost iubirea,
Ed. IBMBOR, Bucuresti, 1993, p. 17.

4 Triod, ed. cit., p. 629.
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Aceia au fost nerecunoscatori cu multele privilegii
providentiale pe care le-au primit, pe cand acestia din urma,
paganii, trdind dupd momentul Iintrupdarii Domnului si
cunoscand 1Intreaga iconomie a mantuirii oamenilor, vor
marturisi autentic dogma Sfintei Treimi.

Partea aceasta li s-a luat iudeilor, pentru ca au fost
nerecunoscatori, caci recunostinta este o marturisire continua a
binefacerilor primite.

Dar a-L slavi in mod autentic pe Dumnezeu vine din
incredere si conformare totala cu voia Lui. Numai acelea
dintre neamuri, care vor Implini in viata lor aceste deziderate
ale Revelatiei dumnezeiesti, vor cunoaste ce inseamna a fi
iubit de Dumnezeu.

Pentru imnologia ortodoxa, iubirea dumnezeiascd e
constanta fundamentald care se evidentiaza la tot pasul. Peste
tot, Dumnezeu e iubire si mild si e mild, pentru ca iubirea Il
face sa fie Indelung rabdator.

Iubirea lui Dumnezeu e substanta Sfintei Scripturi si a
intregului ansamblu imnologico-cultual ortodox si, dacd nu
intelegem acest fapt, inseamnd ca n-am inteles esenta sfintei
noastre invataturi.

Crearea lumii e lucrarea iubirit Sfintei Treimi.
Intruparea Domnului e tot impreuni-lucrare a iubirii
Dumnezeiestii Treimi.

Crucea Domnului e iubire. Invierea Sa e tot iubire,
iubire mare. Iniltarea Sa la cer, Pogorarea Sfantului Duh,
continua providentiere a lumii si a noastrda, infricosata Sa
Judecata e 1ubire, iubire dumnezeiasca.

De aceea, judecata rece si distant cataloganta a
dumnezeiestilor dogme e o tratare ne-ortodoxa, o tratare fara
harul Duhului Sfant, Care ¢ Duhul iubirii si al comuniunii.

Cu cat ne apropiem de iubirea lui Dumnezeu cu iubire
cu atat nu mai putem sa fim distanti fata de El. El ne atrage cu
o fortd unica: pe cat ne facem ai Lui, pe atat devenim ai nostri.

Iubirea Lui ne atrage ca un magnet, pentru ca iubirii Lui
nu-i poate rezista nimeni, daca fiecare a inteles, ca El e iubirea
prin excelenta. Iubirea trupeasca are multe limite si tocmai de
aceea te castiga iubirea lui Dumnezeu.
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Spre exemplu, imnul urmator spune: ,,S-a sculat cu
puterea Sa”**, adica fiind Dumnezeu, Domnul Hristos a inviat
din morti cu de la Sine putere.

Dar pe langda acest prim sens — de altfel, foarte
transparent al textului — sensul de fortd este acela, c@ iubirea
lui Dumnezeu nu poate fi rdpusa de moarte, caci ea e cea care
da viata, care umple viata noastrd de sens vesnic fericit.

[ubirea dumnezeiasca mutda muntii pacatelor, ai
nestiintei, ai rautatii. Tocmai de aceea, ea desfiinfeaza
moartea, ladul. Nu le anuleaza la propriu, ci le anuleaza pentru
cel ce sunt ai ei.

Dintr-o asemenea perspectiva e un non-sens sa afirmi
(pentru gandirea neteologicd): ,,au facut vinovat mortii, pe
Cuvantul Cel firdi de moarte”™. Dar pentru ci Hristos
Domnul era Dumnezeu intrupat, El a murit dupa umanitatea si
nu dupa dumnezeirea Lui.

Sintagma ,,mortii lui Dumnezeu”, in abordarea lui
Nietzsche®®’, din punct de vedere obiectiv e falsa, pentru ci e
imposibila. Dar daca afirmam, cd intelegerea lui Dumnezeu,
credinta Tn Dumnezeu, a murit in unii dintre noi — cu sensul de
a eclipsat total sau partial — atunci o putem accepta Tn mod
realtiv, desi nici In aceastd acceptie pana la capat.

Fragmentul ultim, trecut la notele de subsol, aparfine
Slavei de dinainte de prochimen si vrem sa evidentiem aici
interpretarea penitentiala pe care o au ultimele cuvinte rostite
de catre Domnul pe Cruce.

Sfarsitul Slavei e urmatorul: ,larta-le lor, Parinte,
pacatul acesta, ca sd cunoasca neamurile, Invierea Mea cea din
morti”**®. Insd ultimele cuvinte ale Domnului sunt puse aici
intr-un context existential-eshatologic.

Pe Cruce, Domnul S-a rugat pentru iertarea
rastignitorilor Lui, pe cand aici, rastignitorii sunt pacatosii din
tot timpul si locul, care trebuie sa-si atinteasca mereu ochii
spre Crucea Domnului, ca sd-si dea seama, in mod foarte acut,
ca ei Insisi ocupa acum locul réastignitorilor Sai de odinioara.

% Tbidem.

286 Thidem.

27 A se vedea: http://ro.wikipedia.org/wiki/Friedrich_Nietzsche.
88 Triod, ed. cit., p. 629.
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Crucea reveleaza supliciul dumnezeiesc dar are o bataie
si mai lunga, deoarece ne forteaza sa vedem si invierea Sa cea
de a treia zi. Crucea ne duce spre ziua invierii Sale.

Si pentru ca sa intelegi Invierea, trebuie si fii iertat de
pacate, care sunt tot la fel de mari si multe ca si ale
rastignitorilor Domnului.

Domnul Se roaga pentru iertarea celor care pacatuiesc
impotriva Lui. El i iartd, pentru cd stie foarte bine, ca fara
iertare nu exista inviere din moartea pacatelor. Invierea tine de
iertare, pentru ca iertarea e, in fapt, o inviere, este mereu o
Inviere din morfi.

Dar iertarea Lui este si o ocazie unicd a cunoasterii
adevarate a scopului invierii Sale. Daca primesti iertarea Lui,
intelegi cd nu existd alt sens al vietii decat invierea. Inviere ta
este iesirea din neoranduiala, din minciuna, din inexistenta in
care te aduc pacatele.

Si tocmai de acea trebuie sa cunoastem invierea Sa
autentica, ,,cea din morti”, pentru a capata increderea invierii.
Aceastd incredere este baza tariei noastre eshatologice, simtita
la nivel intim §i tocmai de aceea este si cea mai puternicd si
plina de reverberatii interioare.

Invierea Domnului — dezbatuti in capitolul al 15-lea de
la I Corinteni — aduce numai o dovada istorica ,,exterioara”,
daca vedem in credinta noastrd in invierea Domnului numai
marturisirea, ca El a inviat, cu adevarat, candva, in istorie.

Dar a crede in invierea Lui si, implicit, in invierea
mortilor, nu e numai o marturisire formala ci, in primul rand,
credinta nvierii Lui §i a tuturor oamenilor prin El e o
marturisire existentiala, o marturisire care se naste in noi din
iertarea Sa si prin improprierea Sa euharistica, alaturi de o
rugaciune neintrerupta fata de EL

In slujba Ceasului al 9-lea, marturisirea — ca evidenti a
dumnezeirii Domnului Hristos — capata noi valente in troparul
de la Slava:

., Vazand talharul pe Incepitorul vietii pe
Cruce spanzurand, a zis: De n-ar fi fost
Dumnezeu Cel ce S-a Intrupat, Care cu

noi S-a rastignit, nu si-ar fi ascuns
soarele razele sale, nici nu s-ar fi clatinat
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pamantul, cutremurandu-se. Ci Cel
ce toate le-ai suferit, pomeneste-ma,
Doamne, in Imparatia Ta!”*®,

Talharul marturiseste dumnezeirea Domnului, datorita
implicatiilor cosmice pe care le provoaca rastignirea Sa.

Tragand concluzii duhovnicesti din eclipsarea luminii
soarelui si din marele si infricosdtorul cutremur de pamantcare
tocmai avusese loc, acesta marturiseste, pe Impreuna-
rastignitul cu el, ca fiind Creatorul celor vazute si nevazute.

Desi ,,pirea” vinovat si umilit, creatia Il recunoaste si se
cutremura in fata Lui. Tocmai de aceea si el recunoaste ca
Domnul este ,,Cel ce toate a suferit” fara sa fie vinovat cu
ceva.

Marturisire dupa marturisire.

Pentru ca omul sa se trezeasca, marturisirea cosmosului
si-a facut simtitd prezenta cu putere. Intuneric si cutremur,
pentru ca un talhar sa vada slava Lui si sa I Se inchine.

Asa mari cataclisme, pentru ca numai un om, doi sa isi
dea seama de ceea ce se petrece si sd marturiseasca realitatea
personald a Celui rastignit.

In imnul de la Si acum..., al Nascitoarei, moartea
Domnului este o ,,pradare” a mortii rezultate din primul pacat
1ar invierea € o ,,arétare”zgo, o adeverire a dumnezeirii Sale.

Moartea Sa cucereste posesia Satanei, pe cand Invierea
Sa din morti dovedeste aceasta cucerire. Dar imnul cere, in
cele din urma, mijlocirile Prea Curatei Stapane iar propozitiile
dogmatice anterioare nu sunt decdt o narare a realitatii
interventiilor, a rugaciunilor Maicii Prea Curate pentru noi, pe
care le traim zilnic Tn viata noastra.

Tocmai pentru faptul, cd moartea nu mai e puternica,
suprasfintenia Maicii Domnului se poate face foarte folositoare
s1 arhiprezenta in viata noastra.

Imnul de fata, defineste — ca si multele de acest fel —
neaparatul vietii ortodoxe.

In imnul urmitor, dupd o trecere in revisti a unor
elemente descriptive ale rastignirii Sale, apare ideea inchinarii

2 1dem, p. 633-634.
2% Idem, p. 634.
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noastre, impreund cu cei inviati din morti, in aceasta
dumnezeiasca zi*'.

Plasarea actiunii insa nu e in trecut, ci in prezent, pentru
ca acela sunt cel ,,cu care ne inchinam Tie”292.

E vorba, bineinteles, de o Inchinare harica, caci intru
harul Prea Sfintei Treimi se inchind 1intreaga Biserica
Ortodoxa.

Dar faptul ca eu, cel de azi, md pot inchina lui
Dumnezeu impreund cu toti Sfin{ii are implicatii dogmatice
profunde, deoarece realitatea prezentei lor certificd nemurirea
sufletului, viata fericita a Raiului si, mai ales, starea lor de
totald iubire pentru Dumnezeu.

Eu ma inchin impreund cu ei, daca traiesc in Duhul
Stant. Fara harul Duhului Sfant, eu pot doar admite ca ma pot
inchina sau ruga impreuna cu ei, dar nu pot experia, la modul
real, acest fel de a trai, inca de aici, de pe pamant.

Sfantul Simeon Noul Teolog a vorbit transant despre
acest mare adevar al vietii ortodoxe si, printre altele, a spus si
urmatoarele: omul duhovnicesc ,din om se face inger,
petrecand cu trupul, aici, Tmpreuna cu oamenii, dar cu duhul
umbland in cer si impartdsind viata ingerilor, dilatandu-se sub
inraurirea unei bucurii negrdite in iubirea lui Dumnezeu, de
care nimeni dintre oameni nu se va putea apropia vreodata
daca nu-si curdtd mai inainte, prin pocaintd si lacrimi multe,
inima sa i nu intrd in adancul smeritei-cugetari si (nu)
zamisleste pe Preasfantul Duh”*”.

Metanoie adancd, plind de multa smerenie. Fara acestea
realitdtile exprimate dogmatic nu pot fi explicate.

Celelalte doud imne ale Ceasului al 9-lea au fost deja
discutate, deoarece sunt imne repetitive $i cu acesta se
sfarseste si periplul nostru dogmatico-explicativ din Joia cea
Mare.

#!' Mormintele s-au deschis si multe trupuri ale Sfintilor adormiti s-au sculat si iesind

din mormant, dupa Invierea Lui, au intrat in cetatea sfanta si s-au aratat multora” (Mt.
27, 52-53).

2 Triod, ed. cit., p. 634.

293 Sfantul Simeon Noul Teolog, Discursuri..., vol. 1, op. cit., p. 305.
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Concluzii:

Atributele Dumnezeirii si slujirea 1nvatitoreasca a
Mantuitorului apar in prim-plan, alaturi de importanta Jertfei
de pe Cruce, dar si a starii de Jertfa permanenta a lui Hristos in
cer. Smerenia Sa este foarte mult ilustratd, cat si divino-
umanitatea Sa.

Realitatea Trupului si Sangelui Domnului in Sfinta
Impartisanie apare ca ceva de netigiduit, cici El este Mielul
lui Dumnezeu, Care S-a Jertfit pentru noi.

Mantuirea obiectiva este premisa mantuirii personale si
pentru ca noi sa ne mantuim, Fiul lui Dumnezeu a trebuit sa
moard. Chenoza Sa a ardtat infinita Lui dragoste pentru noi, iar
plansul Prea Curatei Maici e glasul iubirii celei mai
desavarsite.

intreaga naturda patimeste Tmpreund cu Creatorul sdu,
Care e Rastignit pe Cruce, iar Sfanta Cruce este centrul lumii:
centrul din care iradiaza viata dumnezeiasca.

Crucea este un drum spre ziua invierii, iar tlharul de pe
cruce mosteneste Raiul, din cauzd cd se recunoaste a fi
pacatos.

In definitiv, aceastd zi este expresia iubirii lui
Dumnezeu fatd de oameni, care merge panda la moartea pe
Cruce.
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5. Sfanta si Marea zi de Vineri

Inci de la Vecernie, imologia acestei dumnezeiesti zile e
o imnologie a durerii §i a suferintei celei mai mari $i mai
desavarsite.

Niciodata nu am stiut sa vorbesc deplin despre moartea
Domnului s1 nici nu cred ca o sa pot sa fac aceasta vreodata.

Dar cand a fost vorba de Sfanta Sa Rastignire — datorita
puhoiului de sentimente din inima — am vorbit mai mult despre
dragostea Lui — cdci asta ma linisteste cu totul — decat despre
moartea Lui.

Moartea Sa este iubirea Lui pentru noi si asta ma
linisteste. Pentru ca niciodatd nu L-am vazut pe Domnul ca
murind ,,pur si simplu”, ci intotdeauna L-am vazut murind
pentru noi.

De aceea, intelegerea imnologiei aferente acestei zile ne
este apropiatd foarte mult, deoarece, in prim plan — dupda cum
am mai spus — e iubirea Lui pentru oameni.

Prima stihird, subliniazd dimensiunea cosmica a
rastignirii Domnului:

,, Loate au patimit impreuna cu Tine,
g 204
Cel ce ai zidit toate...”**,

Pentru ca in viziunea Sfintilor imnografi, suferinta
suprema inspdimantd prin curatia §i suportarea unica a
Cuvantului lui Dumnezeu intrupat.

Cosmosul, ,.,toatd faptura, s-a schimbat de frica”™”, de o
frica a ,,intelegerii”.

Tocmai de aceea se poate vorbi si de impreuna-patimire,
desi e foarte tainica, foarte speciald aceasta realitate.

intreaga zidire a lui Dumnezeu s-a ,,schimbat la fatd” de
frica, dar vazand ca El Se supune, s-a supus si ea, patimind,
suferind, impreunad cu Ziditorul ei.

2% Triod, ed. cit., p. 638.
2 Tbidem.
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Intr-o intelegere profundi a realititii ontologice a
umanitatii, omul decdzut a fost marturisit ca unul, care
,,alaturatu-s-a dobitoacelor fara de minte si s-a asemanat lor”
(Ps. 48,12, 21).

Aici acest lucru este foarte observabil, deoarece zidirea
nerationala a fost mult mai sensibilda si mai receptiva la
dumnezeiestile Sale Patimi, decat oamenii insisi, care I le-au
provocat.

Invectivele Sfintilor imnografi la adresa rastignitorilor
Domnului trebuie privite prin aceastd prisma: oamenii au fost
mai nesimtitori si mai rdi cu Domnul decét firea nerationala.

Pentru ei, acestia sunt ,poporul cel nelegiuit si
nedrept”Z%, oameni ,,fara de 1ege”297, ,,calcatori de legez%”,
,,popor nerecunoscitor”>”’, deoarece s-au aritat a fi ne-oameni,
mai rai decat oricine.

In stihira glas 2, care urmeaza, se spune:

,,Facatorul lumii S-a dat in mainile
celor fara de lege si S-a indltat pe
lemn Iubitorul de oamenti, ca sa
scoatd din iad pe cei legati”™.

Sa 11 scoata pe cei care erau legati peste puterea si vointa
lor.

Se accentueaza moartea din voia libera a Domnului. El a
dorit ca sa Se rastigneasca pentru noi!

De aceea S-a si dat in mainile pacatosilor. El a murit
pentru noi si ,,a schimbat astfel continutul mortii, facand-o
dintr-o extrema golire de existentd, prin despartirea de
Dumnezeu, si drept urmare dintr-o destramare a trupului, intr-
o patrundere deplina in Dumnezeu, izvorul vietii™"'.

Dar Parintele Dumitru merge si mai departe: ,,...aceasta
moarte a Lui este cauza de temelie a iertarii noastre.

El ne are pe toti uniti cu umanitatea Sa in ipostasul Sau
si de aceea moare pentru toti sau innoieste in fundamentul ei

2% Ibidem.

#7 Ibidem.

2% 1dem, p. 639.

2 Tbidem.

3% Tdem, p. 638.

391 p3rintele Dumitru Staniloae, Chipul nemuritor..., vol. 11, op. cit., p. 142.
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firea noastra a tuturor, unitd cu a Lui in ipostasul Lui, avand sa
ne insusim doar si personal ceea ce avem toti virtual in firea
lui Hristos, Care a murit pentru toti, deci pentru pdacatele
tuturor si a inviat pentru a pune in firea Lui in viata, invierea
virtuald a tuturor™",

Valoarea, eficienta soteriologica a Jertfei Domnului este
infinita $1 permanenta. Tocmai de aceea, ea rupe toate
legdturile Iadului. Iadul e dezarmat, deoarece se vede
neputincios in fata Jertfei de pe Cruce, deoarece pe Cruce e
Mielul lui Dumnezeu, Care absolva pacatele oamenilor.

Jertfa Sa e o indltare pe Lemnul prea sfant dar si o
aducere de Sine a Fiului, conforma cu vointa iubitoare a
Tatalui, care este si a Fiului, deoarece se produce ,,dintr-o
desavarsita dragoste pentru altii si pentru Dumnezeu™ .

Dar pentru ca Cel ce Se aduce Jertfa fara de prihana,
este ,,Fiul lut Dumnezeu, sau tot ce poate fi mai scump lui
Dumnezeu Tatdl; prin aceasta primeste, ca raspuns, toatd
iubirea, pe care o poate primi un Fiu de la Tatal Sau, pe seama
umanitatii Sale, prin care Se aduce Jertfa si a umanitatii tuturor
pentru care Se aduce™*".

Desi primele 4 stihiri au fost discutate anterior, reluarea
lor, din perspectiva sensului Jertfei Domnului, ni s-a parut
relevantd, pentru cd nuanfarea continua a imnologiei noastre
trebuie sa fie scopul vietii teologilor ortodocsi.

Avem nevoie, In mod continuu, de aprofundari ale
imnologiei ortodoxe, pentru ca, la fiecare slujba, noi cantam
aprofundand 1intelegerea lor si impropriindu-ne aceste
intelegeri teologice.

Celelalte trei stihiri de dinainte de vohodul cu Sfanta
Evanghelie ilustreazd puterea iubirii Sale in comparatie cu
chinurile suportate.

Chinurile Lui sunt ,,fara d1reptate”305 . Iertarea Lui intrece
rautatea lor, pentru ca El doreste ca ei sd se mantuiasca intru
EL

Desi, ca Stapan al fapturii, putea sa-i nimiceasca imediat
— dupad o gandire trupeasca, setoasd de razbunare — Domnul

392 Tdem, p. 143.

3% Idem, p. 151.

3% Idem, p. 151-152.

3% Triod, ed. cit., p. 639.
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smereniel 11 iartd imediat si, mai mult decat atat, Se roaga
Tatalui pentru ei, pentru pacatul nestiintei lor.

Oricarei patimiri a Domnului, Sfantul imnograf 1i alatura
o facere de bine a lui Dumnezeu fata de oameni. Alaturarile
sunt tulburatoare si zdrobesc inimile ascultatorilor. Acest stil al
interferentei planurilor e foarte convingator si propedeutic.

Rénile suportate de Domnul sunt ,in locul
tamaduirilor™®, deoarece i s-a rispuns celei mai mari iubiri cu
o imensa urd depersonalizanta.

Alaturarile care privesc planul divin, vizeaza crearea
lumii, plouarea manei in pustie, rdiscumpararea oamenilor prin
opera Domnului, minunile Sale, dar si necunoasterea fiintei
dumnezeiesti, atotstiinfa  dumnezeiascd,  atotputernicia
dumnezeiasca si Judecata de apoi.

Aceste teme nu sunt cautate in mod expres de Sfintii
imnografi, ci ele sunt cerute, in compozitia imnografica, de o
alaturare pe potriva, de un contraargument adus Patimirilor
Sale.

Odata cu stihirile podobnice ale stihoavnei, incep
elementele care descriu ingroparea Domnului.

Se merge de la Patimiri la punerea in mormant, pentru
ca imnologia Triodului nu pune accentul pe Cruce, ca punct
ultim, ci vede in ea numai o etapa a drumului spre invierea Sa
din morti.

Contemplarea 1n sine a mortii Domnului, rupta de
invierea Sa din morti, e straina sensibilitatii ortodoxe, deoarece
Domnul nu a murit, pentru ca sa ne arate cd poate muri, ci
pentru ca sa ne dea puterea invierii intru El.

Din acest motiv, Parintele Profesor Dumitru Popescu
putea scrie, Impotriva celor ce ataca, in mod nedrept, ,,definitia
Calcedonului”, cum ca: ,hristologia rasariteand (...) poate
tine impreund, dincolo de orice oscilatii apusene, hristologia
de sus si hristologia de jos, in faptul cd Dumnezeu S-a facut
om, pentru ca omul sd se indumnezeiascd, adicd in legatura
internd dintre rascumpdrare si persoana lui Hristos™"".

Pentru ca Hristos Domnul a venit sd restaureze firea
umana prin moartea si invierea Sa, imnologia ortodoxa a vazut

39 Tbidem.
397 Parintele Dumitru Popescu, Ortodoxie si Contemporaneitate, Ed. Diogene,
Bucuresti, 1996, p. 47.

116



moartea Domnului ca pe o biruinta desavarsita asupra mortii,
a pacatului si a diavolului, dar proiectatd in ambianta invierii
Sale si a bucuriei dumnezeiesti.

Astfel, ingroparea Sa nu ascunde trupul Domnului 1n
mormant, pentru a fi uitat desavarsit, ci ea dezbate realitatea
trupului  Sau dar, mai ales, nestriciciunea trupului
dumnezeiesc, conform cu versurile stihirii urmatoare:

,Cand Te-ai pogorat de pe lemn, mort,
cel din Arimateea pe Tine, viata tuturor,
cu smirna si cu giulgiu Te-a infasurat,
Hristoase, si cu dragoste s-a indemnat
a saruta, cu inima si cu buzele, trupul
Tau cel nestricat. Insi fiind cuprins de
frica, se bucura strigand catre Tine:
Slava smereniei Tale, Tubitorule de oameni!”>%.

Trupul Domnului n-a suferit stricaciune, deoarece —
dupa cuvintele Sfantului loan Damaschin — ,,trupul Domnului
...s-a imbogatit cu activitdfile dumnezeiesti, in virtutea unirii
prea curate cu Cuvantul, adica dupa ipostasa, fara sd sufere
vreo pierdere insusirile cele firesti”*".

Acest fapt este inca un argument al existentei unirii
ipostatice in persoana Domnului Hristos. Daca firea Sa umana
n-ar fi fost unitd si dupa moarte cu dumnezeirea Sa ar fi fost
vorba de un trup firesc. Dar in cazul Lui, sfantul Sau
trup,ramane i1n afara putreziciunii, pentru a ardta viitorul
omenirii prin invierea cea de apoi’'’.

In a doua stihirdi a stihoavnei avem o imagine
revelatoare a ladului. Ni se prezintd un lad calcat in picioare
de catre puterea dumnezeirii Domnului lisus Hristos.

Aceastd stihirda si cea pe care am analizat-o anterior,
incep sa vorbeascd de ipostaza imparateasca a vietii
Mantuitorului lumii.

Tocmai de aceea, creionarea persoanei Sale nu se mai
face in termenii chenozei, ci ai preamaririi umanitatii Sale.

3% Triod, ed. cit., p. 642.

39 Sfantul loan Damaschin, Dogmatica, op. cit., p.133.

310 Cf. T Cor. 15, 19: ,Hristos a inviat din morti, fiind incepaturd (a invierii) celor
adormiti”.
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In planul de sus — in planul istoriei — e prezentatd
ingroparea umild a trupului Sdu, dar in planul eternitdtii
ladului vigoarea si puterea duhovniceasca a sfantului Sau
suflet, unit cu dumnezeirea Sa, e aratatd prin nimicirea fortei
Satanei:

,,Jadul cel cu totul de ras vazandu-Te s-a
ingrozit, zavoarele s-au sfardmat si portile
s-au zdrobit, mormintele s-au deschis, mortii

n e o993l1
au Inviat™ .

In comparatie cu o problematizare literars, imaginea
Iadului in Ortodoxie pune accentul pe faptul prezentei lui
Hristos in Iad si nu pe ,,metamorfozarea” ladului.

Iadul paleste in fata razelor dumnezeirii Sale, deoarece
,transparenta Duhul Sfant este nespusul cel mai uimitor'? al
acestei imersiuni vizuale.

Iadul devine ceva de rds, deoarece s-a speriat de maretia
Sa, dand drumul mortilor ca sa invie.

Insd tot in aceastd stihird, numai Adam e desemnat ca
cel care se bucura, facand sa se inteleaga de fapt, ca numai cei
Drepti au inviat.

Intram aici pe un teren minat, deoarece rezolvarea
problemei a fost privita din mai multe unghiuri.

O prima directie, porneste de la I Petru.

La I Petru 3, 18-19, se spune, cd Domnul, ,,omorat fiind
cu trupul, dar viu facut cu duhul... S-a coborat (cu sufletul Sau
la Iad — n.n.) s1 a propovaduit si duhurilor {inute in inchisoare”
si aceasta s-a facut, ,,ca sa fie judecati oamenii, dupa trup, dar
sa vieze, dupa Dumnezeu cu duhul” (I Petru 4, 6) si, In
concluzie, s-a stipulat ideea mdntuirii tuturor celor din lad.

Sfantul Ioan Damaschin dedica capitolul al 29-lea, din
cartea a 3-a a Dogmaticii sale, pogorarii la lad a Domnului si
in acesta el sustine, la o prima vedere, ,,mantuirea tuturor celor
din Iad™:

31 Triod, ed. cit., p. 642.
312 Jean Corbon, L Esprit Saint dans la Liturgie Byzantine, en Proche Orient Chrétien,
Tome 48, Fasc. 1-2, Jérusalem, 1998, p. 44.
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Lwdufletul indumnezeit se pogoara in lad, ca dupa cum
celor de pe pamant a rasarit Soarcle dreptatii, tot astfel sa
straluceascd lumind s1 celor de sub pamant si care stau in
intuneric si Tn umbra mortii; ca dupd cum a binevestit pacea
celor de pe pamant, slobozenie celor robifi, vedere celor orbi,
st celor ce au crezut a devenit pricina mantuirii vesnice, iar
celor care n-au crezut mustrare a necredintei, tot astfel si celor
in Iad. Pentru ca Lui sa se plece tot genunchiul celor ceresti,
celor pamantesti si celor dedesubt. Si astfel a slobozit pe cei
legati din veci si iarasi a revenit dintre morti, deschizdndu-ne
calea catre inviere™".

Ideea de la care pleacd aceasta abordare teologica e
aceea de a se da ,,sanse egale” celor din Iad cu cei care au auzit
cuvintele Sale pe pamant. Aceia nu le-au putut auzi si
ipostatic, mai inainte ca sd moara trupeste, de aceea ,,s¢
cuvenea” ca sl ei sa consimtd sau nu cu cele propovaduite de
catre El.

Parintele Ioan Bria e de partea acestei directii, fapt
pentru care scrie urmatoarele: ,,lisus, cu sufletul indumnezeit,
a coborat la Iad pentru a arata ca lumina Sa acopera si pe cei
ce sedeau 1n intunericul s1 in umbra mortii, §i pentru a elibera
pe cei robiti. lisus Hristos, Care acceptd voluntar moartea pe
cruce Isi asumi pana la capit realitatea umani in aspectele ei
cele mai negative si Tnsdsi confruntarea cu diavolul acolo unde
acesta si-a facut salasul si si-a Intins stdpanirea, adica in
imparitia mortii. El coboard ca un Impirat si anunta victoria
vesnicd asupra mortii §1 a Satanei, nu numai pentru cei
«drepti», ci pentru toti, credinciosi si necredinciosi™ ',

Dar directia aceasta (fortat intemeiata pe citatele
scripturale prezentate de marturia Sfantului loan Damaschin —
pe care o vom explica mult mai propriu — si pe baza altor
marturii post-apostolice din scrierile Sfantului Ignatie Teoforul
si ale Sfantului Iustin Martirul si Filosoful, peste care vom
trece), std In contradictie cu cateva aspecte ale invataturii
despre indreptare din punct de vedere ortodox.

Mizandu-se pe ,reconvertirea” ladului la vederea
Mantuitorului Hristos, se uitd faptul, cd paganii si evreii se

313 Sf Joan Damaschin, Dogmatica, op. cit., p. 146.
314 pr. Prof. Dr. loan Bria, lisus Hristos — Dumnezeu Mantuitorul. Hristologia, rev.
Studii Teologice, XLIII (1991), nr. 2, p. 38.
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puteau mantui — primii, indeplinind legea morald naturala iar
ultimii, implinind cerintele Revelatiei supranaturale, potrivit
cu Romani 2,12°"° — dar si de faptul, ca pocdinta e doar in
timpul vietii $s1 nu dupa moarte.

Facand din Iad, din imparatia raului, o ,,Jume” unde se
poate propovidui binele mantuitor — aidoma lui Dante’'® in
Divina Comedie’"’ sau Goethe’® in Faust’” sau aidoma
,ladului” catolic, care este desfiintat de ,,purgatoriu”, pentru
cel care-si permit ,gratierile” papale — aceastd directie de
interpretare sugereaza ideea, ca si ladul lui Satana e tot atat de
bun pentru propovaduirea mantuirii, fapt pentru care s-ar dori
si astdzi o ,,eclipsare” a valorii faptelor si a credintei, ca si
necredinciosii sa fie socotiti ,,credinciosi” post-mortem.

Este evidentd iesirea in afara granifelor gandirii
ortodoxe, printr-un ,,umanitarism’” deplasat, sustinut insa pe
realitatea pogorarii la Iad a lui Hristos, cu sufletul Sau
indumnezeit.

Stantul loan Damaschin, in capitolul prezentat integral
mai sus, aratd cd Mantuitorul Hristos S-a pogorat cu sufletul
Sau indumnezeit la Tad — conform cu Isaia 9, 1°*° — ca sa
straluceasca lumina dumnezeirii Sale si1 celor din Iad, dar asta
nu inseamnd ca a venit sa-i faca si pe ,,necredinciosi” fii ai
Raiului, ci doar sa ridice din Iad, pe cei care au murit crezand
in El siil asteptau sa vind, pentru ca, celorlalti, ,,celor care n-au
crezut, (le este pregatita n.n.) mustrarea necredintei, tot astfel
si celor din Tad™*',

Cand Sfantul Ioan afirma, ca Domnul ,,a slobozit pe cei
legati din veci™?®, raportarea la Filipeni 2, 10°* trebuie
inteleasa in sensul, ca vor ingenunchea in fata Domnului toti

315 ,,Cati, deci, fara Lege, au pacatuit, fard Lege vor si pieri; iar cati au pacatuit in Lege,

prin Lege vor fi judecati”.

316 A se vedea: http://ro.wikipedia.org/wiki/Dante_Alighieri.

31 Gasiti textul ei, In limba italiand, In mod integral, aici:
http://www.liberliber.it/biblioteca/a/alighieri/la_divina commedia/html/indice.htm.

3% A se vedea: http://ro.wikipedia.org/wiki/Johann_Wolfgang_von Goethe.

319 Tdem: http://ro.wikipedia.org/wiki/Faust.

2L ,,Poporul care locuia in intuneric va vedea lumind mare §i voi, cei ce locuiti in latura
umbrei mortii, lumina va straluci peste voi”.

321 Sfantul loan Damaschin, Dogmatica, op. cit., p.146.

322 Ibidem.

33 Ca intru numele lui lisus tot genunchiul sd se plece, al celor ceresti si al celor
pamantesti si al celor de dedesubt”.
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cel care vor vrea sa ingenuncheze si nu ca vor ingenunchea
fortat toate fapturile create de Dumnezeu.

Satana si necredinciosii vor ingenunchea, in sensul ca
vor fi Invingi si umiliti de catre iubirea si puterea lui
Dumnezeu si nu in sensul, cd vor dori sd ingenuncheze,
adorandu-L s1 supunandu-I-se Lui.

A doua directie — de fapt si cea ortodoxa — este sustinuta
de Sfantul Ioan Gura de Aur, In Omiliile la Matei, unde
parerea teologica, cum ca ,.toti cei din lad au fost mantuiti” e
caracterizata de acesta drept: ,,invatatura babeasca si basm
iudaic™**.

,Dacd prin pogorarea Lui la Iad” — spune Sfantul loan —
»ar fi slobozit pe toti pacatosii de dinainte de venirea Lui,
pentru ce atunci spune Domnul: «Mai usor va fi pamantului
Sodomei si Gomorei»™%, pentru ca, mai apoi, sd conchida:
,Era cu putintd sa se mantuiasca §i atunci, chiar daca n-au
marturisit pe Hristos. Pe vremea aceea nu li se cerea aceasta, ci
sa nu slujeasca idolilor si sd cunoasca pe adevaratul
Dumnezeu™?°.

De partea Sfantului Ioan Gura de Aur va fi si Sfantul
Simeon Noul Teolog, care in prima sa Cuvdntare morala va
scrie: ,,coborand in Iad, Hristos a eliberat din legaturile vesnice
sufletele Sfintilor tinuti acolo si le-a Inviat, asezandu-le in loc
de odihnd si de lumina neinserata, dar trupurile lor incad nu, ci
le-a lasat in morminte pana la invierea de obste™>’.

Din acest motiv, icoana pogorarii la lad a Domnului —
adevarata icoand ortodoxd a invierii Sale — 11 arata pe Dreptii
Vechiului Testament, in frunte cu Protoparintii Adam si Eva,
ca pe cel scosi din mormintele lor de catre mainile 1ubirii de
oameni a lui Dumnezeu, scosi de la moarte la viata si de la
intristare la bucurie neincetata.

Parintele Profesor Dumitru Staniloae subscrie Invataturii
dreptmaritoare a Santului loan Gurd de Aur, a Sfantului loan

324 Sfantul Toan Gura de Aur, Omilii la Matei, col. PSB, vol. al 23-lea, Ed. IBMBOR,
Bucuresti, 1994, p. 448.

32 Idem, p. 447.

326 Tbidem.

327 Filocalia romaneasca. vol. al 6-lea, Sfantul Simeon Noul Teolog, Cuvdntari morale,
trad., intr. §i note de Pr. Prof. Dumitru Sténiloae, in ,,Seria Religie”, coord. de Pr. Vasile
Réduca, Ed. Humanitas, Bucuresti, 1997, p. 128.
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Damaschin — daca e inteleasa in mod autentic — si a Sfantului
Simeon Noul Teolog, scriind urmatoarele:

,,.Lui Iisus I se atribuie coborarea la Iad s1 din motivul ca
El a scos din Iad sufletele celor ce au murit cu credinta in El,
dar erau tinute totusi in solidaritatea sufletelor condamnate, in
virtutea faptului ca legea mortii, ca trecere spre Iad, nu fusese
sfaramata.

Iisus nu le-a scos printr-o actiune pur exterioara, pentru
ca credinta in care au murit le dddea certitudinea mangaietoare
ca vor scapa si o putere de indltare spirituala, care singura s-a
pus in lucrare cand a aparut lisus in fata lor.

Totusi, scaparea lor nu se putea realiza pana nu Se ardta
Mantuitorul in strdlucirea Lui biruitoare, vestind prin aceasta
ca legea pedepsei universale a fost inlaturata.

lisus, ca Mantuitorul tuturor oamenilor care au crezut
sau vor crede 1n El, trebuie sa Se duca sa vesteasca si celor din
Iad care au murit Intru credintd ca sunt mantuiti, sa le duca
rodul mantuirii Sale’*.

Asa cd raportarea mantuirii la toti cei din lad, prin
pogorarea Mantuitorului la Iad, este tot atat de falsa, ca si
apocatastaza origenistd, deoarece micsoreazd, in mod
neadevarat, dreptatea dumnezeiascd pentru a vorbi despre
,ingaduintd” inexistenta.

In a treia stihira a stihoavnei avem o altd privire duala a
realitatii mortii si ingroparii Mantuitorului Hristos, deoarece,
pe cand trupul Sau ni se prezinti ca fiind ,,inchis in groapa’™?’,
despre firea dumnezeirii Sale ni se marturiseste cd este de
,hecuprins” §i ,,nemarginita”.

Insistdndu-se pe inseparabilitatea dintre trupul mort al
Domnului si sufletul Sau unit cu dumnezeirea, Sfantul
imnograf ne prezinta, de fapt, realitatea intruparii Domnului
Hristos, deoarece ,,Hristos...nu poseda un ipostas omenesc,
care sd fie, precum al nostru, particularizat si distinct in raport

328 Pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, fisus Hristos sau restaurarea omului, op. cit., p.
337. In vol al II-lea din Dogmatica sa, el afirmi: ,,El invinge iadul cu sufletul Siu
omenesc, dar unit cu dumnezeirea. Din aceasta cauza El este primul suflet care nu poate
fi tinut 1n iad, ci scapa de el, si prin iradierea puterii Lui dumnezeiesti elibereaza din iad
si sufletele celor ce au crezut mai inainte in fagaduintele despre venirea Lui, ale celor ce
au contemplat In Logosul vestit Tn Vechiul Testament intentia venirii Lui in trup”, p.
112-113.

329 Triod, ed. cit., p. 643.
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cu toate fiintele din aceeasi specie sau din specii diferite, ci
ipostasul Cuvantului, (este) comun si inseparabil atat fatd de
firea Sa (umani) cat si fatd de firea Sa (divind)™’.

Pentru ca ,,omenitatea lui Hristos nu poseda ipostas
propriu”>', trupul Domnului, cat a stat in mormant, nu a fost
separat de sufletul Sdu unit cu dumnezeirea.

De aceea nu putem vorbi de o alterare a prea curatului
Sau trup si nici de o parasire a Lui de dumnezeire, deoarece
am vorbi de un nestorianism clar evidentiat.

Desi cu trupul este marginit la groapa in care fusese pus,
firea Sa dumnzeiasca nu este cuprinsa de nimeni si de nimic si
prin aceasta ,,desarta”, scoate ,,toate imparatiile Tadului™**,

Urmand ideii prezentate mai sus, cum ca numai Dreptii
au fost izbaviti din lad, prin venirea Domnului acolo,
~imparatiile ladului” sunt Dreptii, care si-au stdpanit trupurile
prin virtuti si care au trebuit sd stea acolo dupa moarte, pentru
ca nu venise Domnul sa infiinteze ,,ordinea eternitatii fericite a
sufletului, adicd Raiul”” si nu pentru ci meritau locul
osandei.

Ei erau ,,imparatii” si nu ,,robii” Iadului. Venind in Iad
la acestia, Domnul Hristos ,,experiaza puterea ce I Se da de
Dumnezeu (si de Sine Insusi ca Dumnezeu), inviindu-L (Fapte
2, 31)” dar, in acelasi timp, face din Iad un ,,Jloc de experienta
a puterii lui Dumnezeu**.

El vine in Iad ca un Imparat la ,,imparatii” Vechiului
Testament, la Dreptii care crezuserd in El si care asteptau, cu
mare ardoare, venirea Lui in trup.

El Se coboara in Iad nu ca sa suporte chinurile ladului,
ci — dupa cum spunea Parintele Preofesor Dumitru Staniloae —
,pentru ca moartea Lui si nu pard iluzorie oamenilor™>,
deoarece ,,invierea, ca fapt in adancime si in spirit, s-a petrecut

30 John Meyendorff, Hristos in gandirea crestina rasariteand, Ed. IBMBOR,
Bucuresti, 1997, p. 79.

! Tbidem.

32 Triod, ed. cit., p. 643.

333 pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, lisus Hristos..., op. cit., p. 336.

334 pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, Chipul nemuritor-..., op. cit., p. 143.

335 pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, lisus Hristos..., op. cit., p. 333.

123



exact in timpul mortii”**°, fapt pentru care, ,,aceastd inviere cu
trupul Sdu s-ar fi putut infaptui indati dupa moarte™’.

El a ,,incuiat cimarile mortii™®, spune stihira de care ne
ocupam. Moartea nu mai tine pe cei credinciosi cu de-a sila, ci
ei trec ,,de la moarte la viata (In 5, 24).

Tocmai de aceea, ,,ai invrednicit §1 aceastda Sambata
binecuvantirii dumnezeiesti si slavei si luminii Tale”**, pentru
ca Domnul a desfiintat moartea si a biruit ladul prin coborarea
Sa la Iad si prin invierea Sa dintre cei morti.

Ultima stihirda a stihoavnei scoate in evidentd smerenia
Domnului. Puterile ceresti, vazand clevetirea Lui, ,,s-au
spaimantat’”* de a Sa indelunga riabdare, insi vizand ci toate
acestea le-a rabdat pentru mantuirea noastra, ele s-au bucurat
slavindu-L pe Dumnezeu.

E demn de remarcat faptul, cd imnologia noastra
ortodoxa foloseste pentru caracterizarea starii Puterilor Ceresti,
vizavi de Patimile Domnului, numai forma verbala: ,;s-au
spaimantat”.

Cuviinta acestei forme lingvistice insd, e cea mai proprie
pentru a desemna starea de a fi a acestora, deoarece ,,spaima”
lor are 1n vedere, in primul rand, maretia Cuvantului intrupat si
nu nebunia oamenilor, care nu-si cunosc/recunosc Stapanul.

Stihira glas 5, de la Slava...Si acum...e un imn al Prea
Curatei Maici, care asistd la ingroparea Fiului si a
Dumnezeului ei.

In acesta, Sfintii Iosif si Nicodim, nu stiu cum si
ingroape mai bine pe Dumnezeul lor, fapt pentru care il intreba
pe Domnul:

,»Cum Te voi Ingropa Dumnezeul meu?
Sau cum Te voi infasura cu giulgiuri?
Sau cu ce maini ma voi atinge de trupul Tau
cel nestricat? Sau cu ce cantari voi canta
ducerii Tale de aici, indurate?”**'.

3¢ Thidem.
37 Tbidem.
338 Triod, ed. cit., p. 643.
3% Ibidem.
30 Ibidem.
3 Ibidem.
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Este evidenta adoratia lor dar si sentimentul ca ei
participa la inmormantarea Lui. Desi 1l vad si in dimensiunea
Sa dumnezeiasca, totusi sunt nevoiti si accepte faptul, ci il
ingroapa pe Cel ,,gol” si ca trebuie sa-L Ingroape ca pe un
Dumnezeu.

Aceste imne — desi, poate, nu ne asteptam — scot in
evidenta foarte mult divino-umanitatea Mantuitorului Hristos.

Pe de o parte, El este Cel ingropat iar, pe de alta parte,
,Hristos putrejunii S-a aratat strain”*’, deoarece El era si
Dumnezeu, Fiul lui Dumnezeu intrupat.

Dupa cele doua tropare ultime — ,Josif cel cu bun
chip...” si ,,Mironositele femei...”, din care am citat mai sus —
in planul imnografic avem slujba Pavecernitei iar in cadrul ei
canonul ,lui Simeon Logofitul”* pe care putem si-l
denumim: un preambul al Prohodului.

De fapt, in insemnarea de deasupra canonului, acesta e
denumit si: ,,Canonul pentru Rastignirea Domnului si
plangerea Prea Sfintei Nascatoarei de Dumnezeu™*,

Acest ,,Simion Logofatul” — asa cum e numit in 7Triodul
romanesc — este, in realitate, Sfantul Simeon Metafrastul —
potrivit cercetarii intreprinse de ieromonahul Makarios
Simonopetritul®*® — iar canonul siu e format din 42 de imne,
dupa tiparul clasic de noua cantari.

Cuprinsul canonului e un plans si o rugaciune continud a
Prea Curatei Maici. El e o zugravire a sfintelor si
dumnezeiestilor ei simtaminte si suferinte sufletesti si trupesti.
E tot ce poate fi mai frumos si mai desavarsit, intr-o inima de
Mama Fecioard, care a nascut pe Fiul lui Dumnezeu.

Derularea evenimentelor incepe cu prezentarea Fiului ei
pe Cruce si cu exprimarea suferintei ei coplesitoare la vederea
Lui.

**2 Ibidem.

* Ibidem.

* Ibidem.

** Jeromonah Makarios Simonopetritul, Triodul explicat..., op. cit., Introducere 0.1.,
nota 94, p. 401.

Citandu-1 pe Karabinov, ieromonahul Makarios scrie in aceasta nota citatd supra, ca sunt
»doud canoane ale tanguirii Maicii Domnului (dar) care nu mai exista decat in
manuscrisele slave”. Existenta canonului in textul roméanesc infirma acest enung.
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In discursul Maicii, El este Cel care tace, Cel care nu
,,da cuvant™*. Pentru ca El e ,bucuria si...veselia”347 lumii,
Prea Sfintia sa sufera ,,zdrobita de durere”*, deoarece nimeni
nu-L poate inlocui in inima sa.

Aceste lucruri sunt prezentate de cantarea intaia, pentru
ca a treia cantare a canonului € o rememorare a nasterii
Domnului de catre Prea Curata Sa Maica, o aducere aminte a
ei, care se sfarseste prin cantarea-exclamatie:

,,JJatd, Lumina mea cea dulce,
nadejdea si viata mea cea buna,
349
Dumnezeul meu a apus pe cruce...”” .

Rememorarea sa nsa are conotatii dogmatice, deoarece
Cel rastignit pe cruce, e Cel nascut dintr-insa, fara de pacat iar
ea este cea care garanteaza, ca Fiul lut Dumnezeu intrupat S-a
rastignit pe cruce pentru noi.

Fara Maica Domnului, Fiul lui Dumnezeu nu-si poate
explica asumarea, la nivel ipostatic, a umanitatii Sale iar
Sfantul Simeon a stiut aceasta foarte bine.

Tocmai de aceea, a pus-o pe Maica Sa ca sd vorbeasca
despre El, pentru a face credibile tuturor — inca o datda —
intruparea si rastignirea Domnului.

In a patra cantare, El ¢ ,,Soarele cel neapus™ — din
cauza dumnezeirii Sale — dar, In acelasi timp, este si Cel al
carui trup, Sfantul losif din Arimateea il primeste, ,,ranit si fara
slavire”' de la Pilat.

Prezentarea, desi succintd, ¢ o concentrare de sentimente
evlavioase, dumnezeiesti.

In a 5-a cantare, Sfintii Josif si Nicodim iau prea curatul
trup al Domnului si cu adoratie multa 1l sarutd, suspinand si
oftand, pe cand Maica cea prea iubitoare il pune pe genunchi,
,rugandu-L cu lacrimi si sarutdndu-L cu amar™>?,

6 Triod, ed. cit., p. 644.
7 Tbidem.
8 Tbidem.
3 Ibidem.
30 Ibidem.
31 Ibidem.
32 Ibidem.
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Desi vorbesc despre un mort, I se roagd ca Fiului lui
Dumnezeu, pentru ca moartea Lui nu le-a putut distruge
credinta in dumnezeirea Lui.

Cea care, pand acum, 1l avea pe El ca pe ,,0 nidejde si o
viatd...intru lumina ochilor”>, acum e plind de ,,dureri si
necazurl §i suspine”354, deoarece Hristos era, ,,umilinta divina
intrupata, Acela in Care Dumnezeu Si-a revelat odatd pentru
totdeauna, slava Lui ca umilintd si umilinta Lui ca slava’™>.

In a 6-a cantare, Prea Curata Maica ar fi vrut s moara
impreuna cu Fiul Ei, pentru ca:

,...nu pot rabda sa Te vad
< 356
mort fara suflare”””".

Iubirea ei ar fi vrut sd mearga dupa El si in moarte, dupa
cum fusese in intreaga viatd, pentru cd ea ,,este cea dintdi care
implinise voia Parintelui ceresc, transmisa prin Arhanghel,
cand a spus: «latd Roaba Domnului» si: «Fie Mie dupa
cuvantul tau» (Lc. 1, 38)".

Ea nu ,,nddajduia” sa-L vada mort pe cruce. Tocmai de
aceea: ,,ma mir si plang”>>".

Moartea Sa este un apus pentru ea: ,,ca ai apus, Fiul
Meu, de la ochii mei™*®, desi dumnezeiescul Lui trup se afla
chiar in bratele ei.

Nevoia ei intimd, ca El sa fie viu, este, de fapt, leit-
motivul canonului, cat si al Prohodului Domnului, de care ne
vom ocupa in capitolul urmator.

Condacul pe glas 8 exprima credinta adanca a Maicii
Prea (3361(1)rate: ,,Desi rabzi rastignire, Tu esti Fiul si Dumnezeul
Meu™™.

353 Idem, p. 645.

%4 Ibidem.

3% Alexander Schmemann, Le Grand Caréme. Ascése et Liturgie dans 1’Eglise
Orthodoxe, coll. Spiritualité Orientale, Ed. Abbaye de Bellefontaine, Maine et Loire,
1997, p. 20.

%6 Triod, ed. cit., p. 645.

37 Pr. Prof. Constantin Galeriu, Credinciosia Bisericii Ortodoxe fata de lisus Hristos —
chezdsie a ,,infierii” noastre divine, in rev. Ortodoxia, XLIX (1997), nr. 1-2, p. 9.

358 Triod, ed. cit., p. 645.

3% Ibidem.

3% Ibidem.
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Ea L-a nascut ca Fiu dar cu constiinta cad e Fiul lui
Dumnezeu si aceasta constiinta, ca e Nascatoare de Dumnezeu,
nu i-a fost intunecata de vederea Lui pe cruce.

Pentru ca icosul a mai fost dezbatut, cantarea a 27-a € o
cerere $i mai staruitoare a Prea Curatei Maici de a se pogori
,in Tad”**', impreuna cu El, cu Stapanul.

Exprimandu-si credinta in locul unde mergeau sufletele
dupa moarte pana la invierea Domnului, Prea Curata Maica ne
aratd unde e Stapanul si in ce calitate trebuie si 1l receptam:
aceea de Invdtator.

Pentru ca ea le spune femeilor Mironosite:

»Plangeti Impreund cu m ine $i va
tanguifi amar, ca iatd Lumina mea cea dulce
SN < A 5,362
si Invatatorul vostru Se da mormantului”™".

Cantarea a 28-a e o transpunere imnicad a iubirii
Stantului losif si a nedumerii lui in ceea ce priveste modul
ingropdrii Domnului, pe cand imnul de la §i acum... e un
cuvant al Stapanei noastre, in care aceasta promite:

,,Nici de la mormantul Tau
nu ma voi scula, Fiul meu, nici a
izvori lacrimi nu voi inceta, pana
ce si eu ma voi pogori in lad; ca

nu pot rabda despirtirea Ta, Fiul meu™®.

A 9-a cantare — 1n afarda de primul imn — lasa loc de
rugaciune Sfantului imnograf, care se inchina Stapanului celui
milostiv dar care asteapta si invierea Lui.

Pe acest ton ambivalent termindm si noi discutarea
formelor imnice ale acestei zile.

361 Idem, p. 646.
362 Thidem.
3% Thidem.

128



Concluzii:

In aceastd zi, moartea Fiului lui Dumnezeu transforma
moartea in viata. ladul e dezarmat si invins de jertfa Domnului
de pe cruce, iar trupul Domnului Tn mormant ramane nestricat,
aratand invierea cea de apoi.

Mantuitorul Se coboara cu sfantul Sau suflet, unit cu
dumnezeirea, in lad, si ridica de acolo pe cei Drepti.

Moartea cu trupul a Domnului nu produce separarea
sufletului Sau de trup, deoarece firea umana este enipostaziata
in ipostasul lui Dumnezeu Cuvantul.

Moartea si ingroparea Domnului au fost reale, iar Prea
Curata Maica si-a ingropat Fiul s1 Dumnezeul cu lacrimi si cu
zbucium mare.

Iubirea Fiului lui Dumnezeu trece prin moarte pentru ca
sd ne mantuiasca pe noi, desfiintdnd moartea in trupul Sau.
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6. Sfanta si Marea zi de Sambata

Ultima zi a Saptamdnii Mari dar si ultima zi a Sfantului
si Marelui Post al Pastilor, incepe cu Utrenia zilei, care e de
fapt Denia de Vineri seara, cand cuprinsul imnografic este
imbogatit, in mod simtitor, de Prohodul Domnului.

[naintea acestuia insd avem cele trei tropare
caracteristice, dintre care troparul de la Slava...reaminteste
pogorarea Domnului la Iad si biruinta asupra ladului:

,Cand Te-ai pogorat la moarte,
Cel ce esti viata cea fara de moarte,
atunci ladul 1-ai omorat cu
stralucirea dumnezeirii;
si cand ai inviat pe cei morti
din cele dedesubt,
toate puterile ceresti au strigat:
Datatorule de viata, Hristoase,
Dumnezeul nostru,
slava Tie!”?%.

Ca un Biruitor al Tadului Hristos Domnul Se pogoara in
Iad. Stralucirea dumnezeirii Sale, devasteaza Iadul
intunericului si al mortii, inviind pe cei de acolo, care asteptau
venirea Lui.

Sfantul imnograf surprinde atat ipostaza impardateasca a
Domnului cat si invierea celor Drepfi, ca o consecintd directa
a prezentei Lui si a comuniunii cu EI

Parintele Profesor Dumitru Stiniloae scrie in acest sens:

,Apropierea Sa de sufletele chinuite din Iad n-a fost
numai un act de o clipa, ci a staruit printre ele pentru stabilirea
unei depline comuniuni intre El si sufletele capabile de ea,
adica pentru deplina scoatere a lor din Iad si consolidarea in
Rai™®, pentru ca acestia, ,,din amintirea acestei bucurii, sa se

alimenteze pan la Judecata din urma™>.

364 Triod, ed. cit., p. 648.
365 pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, lisus Hristos..., op. cit., p. 338.
366 Ibidem.
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Despre autorul Prohodului, in Triodul romanesc nu
avem nicio lamurire. Se trece imediat la text, care este impartit
in trei ,,stari” si care cuprinde, in total, 172 de imne, in afara de
cele trei imne repetitive, situate, cate unul, la finalul fiecarei
stari.

Fiecare imn al Prohodului e precedat de un stih, insa
cercetarea noastrd se va axa numai pe continutul dogmatic al
imnelor.

Starea intai se deschide printr-un imn emblematic din
punct de vedere dogmatic, deoarece Hristos Domnul este vazut
ca ,,Viata” care e pusa in mormant §i nu ca un mort pur si
simplu:

,,In mormant, Viat, pus ai fost,
Hristoase, si s-au spdiméantat
ostirile ingeresti, plecaciunea Ta cea
multa preamarind®.

Surprinderea ipostatici a Domnului la nivel imnic,
pastreaza in amintirea noastrd atat firea Sa dumnezeiasca —
caci El e ,,Viata”, Viata prin excelentda — céat si firea Sa
omeneasca, insa niciodatd despartite ipostatic, desi spatial au
fost in timpul mortii Sale.

Ipostasul lui Dumnezeu Cuvantul, in care firea
omeneascd a Sa este enipostaziatd, o pastreaza pe aceasta in
Sine, chiar si atunci cidnd moartea a despartit sufletul
Domnului de trupul Sau.

Tocmai de aceea am spus, ca primul imn al Prohodului
este emblematic din punct de vedere dogmatic, deoarece
prezintd adevarata realitate a mortii Domnului.

Vazuta de ,Ostile ceresti”, moartea Domnului si
ingroparea Sa au inca starea chenoticd de dinainte de inviere,
insd pogorarea la Iad prezinta starea de preamarire a Domnului
de dupa inviere.

Sfintii imnografi combind aceste doud ipostaze sau le
pastreaza la un loc 1n cuprinsul imnelor, deoarece vor sa
evidentieze mereu ,,ipostasul compus™® al Domnului.

367 Triod, ed. cit., p. 649.
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Cuvantul intrupat al lui Dumnezeu este ingropat dupa
firea Sa umana, insd datoritd unirii ipostatice 1 a comunicarii
insusirilor, in imnul al doilea, avem Viata, Care sade in
mormant, dar care zdrobeste ladul si 1i Invie pe cei morti.

Pentru a da importantd vrednica de Dumnezeu trupului
Sau, Sfantul imnograf numeste trupul mort Viafa, desi
dumnezeirea Sa, care se coboard in lad, impreuna cu sufletul
Sau, este Viata si nu trupul mort s1 inchis Tn mormant, dar care
e si el purtator de viatd, datoritd dumnezeirii Sale.

Al treilea imn problematizeaza Sfintele Sale Patimi:

,»1e marim pe Tine, lisuse Doamne,
si-ngroparea Iti cinstim si Patimile

o A e +.99369
ca din stricaciune Tu ne-ai izbavit™"".

Dumnezeiestile Sale Patimi sunt vizate din cauza
prelungirilor soteriologice pe care le au. Sfanta Cruce ne-a
scos din ,stricaciunea” pacatului, pe cand ingroparea Sa a
aratat faptul, ca trupul Sdu — ca si al nostru — e destinat invierii,
spiritualizarii, cdci ,,numai prin jertfa si inviere Hristos va
unifica, in mod desavarsit, firea omeneascd, sfinfind-o si
transfigurand-o prin Duhul, care o pnevmatizeaza complet™ .

Avansand timpul liturgic, Prohodul Domnului nu e o
plangere a unei morti continue, ci o asteptare a invierii Sale.

De aceea si incepe cu proclamarea Vietii, caci:

,,cu moartea Ta pe moarte o ai pierdut si
99371

viatd lumii Tu ai izvorat™ .
Aratandu-se aceea, ca moartea Domnului a fost o
pierdere, o biruire a mortii, s-a aratat ,,cd moartea nu inseamna

A . . 2 .. - .
sfarsitul total al fiintei”’* dar s-a dovedit si faptul ca Hristosul
euharistic, ,,izvoraste din crucea si invierea lui Hristos™ ", céci

%% Sfantul Toan Damaschin, Dogmatica..., op. cit., p. 107. In traducerea Parintelui
Dumitru Fecioru, in loc de ipostas avem ,,ipostasa”, insa e vorba de aceeasi realitate.

3% Triod, ed. cit., p. 649.

370 pr, Stefan Buchiu, fntrupare si unitate (teza de doctorat), Ed. Libra, Bucuresti, 1997,
p. 137.

! Triod, ed. cit., p. 649.

372 pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, lisus Hristos..., op. cit., p. 344.

373 pr. Stefan Buchiu, Intrupare..., op. cit., p. 183.
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in Sfanta Impartdsanie noi ne impartasim cu Trupul si Sangele
Domnului, cu care El S-a rastignit si a inviat.

De aceea, Domnul ¢ numit ,,izvor de viatd” al lumii,
pentru ca, ,,prin Cuminecare, acel trup nemuritor (al Domnului
n.n.), transforma intreaga fapturd a noastra, in faptura
dumnezeiascd™".

In continuarea acestui imn, avem ideea, ,ci jertfa

(Domnului) deschide calea indumnezeirii™” umanitatii:

,,Cu cel rai, Hristoase, ca un

raufacator socotit ai fost, dar

ne-ai indreptat pe toti si ne-ai
scos din amagirea celui rau™’°.

Mantuirea  obiectivd, adusd de opera de
rascumpdarare a Domnului, i-a ndreptat ,,pe toti” oamenii,
pentru ca i-a facut capabili de insusirea ei personald, prin efort
personal, in ambianta Sfintei Biserici Ortodoxe.

Insa tot Domnul ne-a scos si din amagirea Satanei, cici
,cel ce cautd sa vada pe Hristos, nu trebuie sa-L caute afard” in
lume, ,,ci in sine insusi (in sufletul sdu n.n.), prin imitarea
vietii Lui 1n lume si prin aceea, ca devine trup si suflet
nepacatos, ca si Hristos, si are o minte care cugetd pururi
pentru Hristos™"’.

Dezvoltarile imnice ale cultului ortodox au o
caracteristicd definitorie — dupa cum spune Parintele Petru
Rezus — aceea de a prezenta ,,0 dezvoltare dogmatica”, prin
,punerea in tiparele intelegerii a invataturii despre Dumnezeu
si activitatea Sa™ ",

Tocmai de aceea, orice explicitare imnicd aduce un
confinut dogmatic la nivel imnologic, care ¢ mult mai usor
perceput de credinciosii de rand decat tratatele de Teologie.

3™ Sf. Grigorie de Nyssa, Marele cuvdnt catehetic..., Scrieri. Partea a Il-a, in col. PSB,
vol. al 30-lea, Ed. IBMBOR, Bucuresti, 1998, p. 338.

3 Pr. Prof. Dr. Ion Bria, Destinul Ortodoxiei, Ed. IBMBOR, Bucuresti, 1989, p. 237.
376 Triod, ed. cit., p. 649.

377 Sfantul Petru Damaschin, Filocalia romaneasc, vol. al 5-lea, ed. a I1-a, Ed. Harisma,
Bucuresti, 1995, p. 226.

78 Pr. Prof. Petru Rezus, Hristologia in Teologia contemporand, in rev. Studii
Teologice, XXVI, (1974) nr. 1-2, p. 5.
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Persuasiunea acestora la nivelul larg al credinciosilor
Sfintei Biserici, face ca sd avem si o Teologie ,,populard” — as
numi-o eu — tot atat de viguroasa, daca nu i maivirguroasa in
unele puncte decat Teologia academica sau de scoald, pentru
ca aceasta e o activare teologica vie, incadrata liturgic.

Continuand firul explicitarilor, aflam un imn in care, Cel
,mai frumos cu chipul decit oamenii toti...firea a-
nfrumuse‘;at”379.

Frumusetea dumnezeirii Sale a bineinmiresmat firea Sa
umana, pentru ca a transfigurat-o, a indumnezeit-o. Dinduntru
s-a infrumusetat firea oamenilor, prin iradierea Duhului Sfant
si prin Sfantul Duh, Care ,,Se afld in noi in chip ascuns de la
Botez*", se sfintesc toti Sfintii.

Insistdndu-se pe realitatea si prezenta harului Duhului
Sfant in noi, dar pe care trebuie sa-1 punem in act, Sfantul
imnograf da prohodirii Domnului o tentd dinamicd aidoma
vietii duhovnicesti.

Prin cantec suntem Tn mijlocul unei actiuni duhovnicesti,
dupa cum ar trebui sa fim §i in lucrul faptelor bune.

Muzica bisericeasca devine asadar un efort ascetic,
pentru cd scopul ei este sldvirea lui Dumnezeu. Aceasta
frumusete a dumnezeirii Sale e prezentata intr-un alt imn ca
lumina ce orbeste prin fulgerele ei.

Harul dumnezeiesc, lumina dumnezeiasca necreata, a
mintunecat” intunericul ladului prin prezenta Domnului in
Iad, pentru ca abundenta ei a orbit ladul, deoarece I-a
covarsit.

Aceastd imagine apofaticd ne aminteste de intunericul
supraluminos™' al Sfantului Dionisie Areopagitul, unde
lumina dumnezeiascd, vazuta extatic, ¢ numita drept lumina
mereu izvordtoare, care nu poate fi coplesitd de intunericul
acestei lumi.

Ingroparea Sa e neinteleasd, pentru ci este nestiutd

Ca 95382 : - S =50383
,taina ingropdrii”, scopul ei. Ea este o ,,minune straind”""".

37 Triod, ed. cit., p. 649.

380 Sfantul Marcu Ascetul, Filocalia roméneascd, vol. 1, Ed. Tipografia Arhidiecezana,
Sibiu, 1946, p. 286.

¥ Sfantul Dionisie Areopagitul, Opere complete si Scoliile Sfintului Maxim
Marturisitorul, Ed. Paideia, Bucuresti, 1996, p. 137.

32 Triod, ed. cit., p. 649.

3% Tbidem.
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Lasand deschisa aceasta mirare evlavioasa, Sfantul
imnograf trece la un imn, care ar putea continua foarte bine
ideea primului imn de care ne-am ocupat in cadrul Prohodului:

,,In mormant ai apus, dar de-al
Tatalui san nicicum nu Te-ai1
despartit, Hristoase al meu. Acest
lucru e striin si nefiresc!”*,

Datorita consubstantialitatii Sale cu Tatal si datorita
faptului cd Fiul Se naste continuu din Tatél, El este mereu cu
Acesta, nedespartit de El, fara insa a Se desparti ipostatic si de
firea Sa umana.

Din aceastd cauza, El este In mormant dupa firea Sa
umana iar dupa firea divina, impreuna cu Tatal, nedespartit de
El. Pentru ca El e Dumnezeu si om,

»intreaga faptura
recunoaste-n Tine: Imparat adevarat,
pe pamant si-n cer®’.

Si, cu toate ca ,,in mormant Te-ncui”®*®, dumnezeirea Sa
¢ recunoscuta in cer iar firea Sa umana este recunoscutd pe
pamant de catre cei ce L-au urmat si L-au 1ubit.

Intr-un alt imn aflim, cd ,temelia Iadului s-a
cutremurat™®’, ca efect al pasirii Domnului in Iad, pentru ci
Tadul a inteles ci nu-L poate tine pe Imparatul lumii captiv.

El vine in Iad si 11 slobozeste ,,pe mortii cei legati in
Tad*™, pe cei care suportau moartea, care nu fusese anulata.

In viziunea autorului Prohodului — care este, de fapt, a
intregii pleiade de imnografi — ladul e personificat si
minimalizat intr-adins.

Iadul e prezentat cand ca o temnifa zavoratda si
intunecoasd, in care, ,.cei robifi” stau legati, cand ca un
monstru marin ,,a toate mancator™® .
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Pani la venirea Domnului, Iadul era plin de intuneric. In
el se pogorau toti, pentru ca el era ,,Jocuinta mortilor” (Fac. 37,
35; 42, 38). El nu era un loc de bucurie, ci de intristare, de
suferinta.

in comparatie cu Iadul, mormantul Domnului e locul in
care S-a ascuns Viata si Lumina lumii, pentru putin timp:

,,In mormant nou Te-am pus,
innoind, Hristoase, firea oamenilor,
prin invierea Ta, dupa cum se cade

unui Dumnezeu”"".

Desi cu trupul In mormant, prin invierea Sa din morti El
innoieste ,,firea oamenilor”, pentru ca ,,in inviere, firea umana
enipostaziati prin Intrupare, atinge gradul culminant de
personalizare, adica de dialog si de comuniune cu Dumnezeu,
fiind restabilita in integritatea ei originard, centratd in Duhul
Sfant™”".

Imnul urmaétor indicd cautarea omului primordial, a lui
Adam, de catre Hristos:

,Pe pamant ai venit,
pe Adam sa-1 mantui, si pe-acesta negdsind,
jos Te-ai pogorat, pan’ la Iad, Stapanul meu,
l-ai cautat™”.

Cautarea lui Adam printre cei in viaga, aratd cd Adam ar
fi trebuit sa fie nemuritor. $i pentru ca El a pierdut nemurirea,
Domnul Isi arati jubirea Sa netirmuritd coborandu-Se in Iad,
la Adam, ca sa-1 caute iarasi.

La aceasta coborare, natura fiind martora, ,,de frica s-a
misca‘[”393 1ar ,,luceafarul, lumina sa si-a ascuns™*,

Din Iad, Domnului invie pe ,,toti urmasii lui Adam”,

pe toti care s-au pocadit, sfintindu-si viata.

% Ibidem.

391 pr. Stefan Buchu, Intrupare. .., op. cit., p. 139.
32 Triod, ed. cit., p. 650.

3% Tbidem.

3% Ibidem.
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Pare ,,atractivd” ideea ,,mantuirii tuturor” — iar Sfintii
imnografi o vehiculeaza in mod constant — insa repetam faptul,
fara a admite ad litteram ,,consecintele” ei.

Fiind bucurosi sa vorbeasca despre mantuirea Dreptilor,
Sfintii imnografi au o stare de exaltare, apropiata de exaltarea
Sfintilor descrisi in Apocalipsa 6, 10>, care nu cer judecata in
defavoarea celorlalti oameni nemantuiti, ci pentru ca dorul lor
de Dumnezeu e mai mare decat orice alt lucru.

Descriind realitatea mantuirii Dreptilor, se considera
inteles faptul, ca doar ei sunt oamenii izbaviti de moarte, dupa
cum se considera inteles si urmatorul lucru, ca nu fofi se
mantuiesc nici dupd venirea Domnului, dacd nu accepta
adevarul Lui.

Pentru cd in Hristos Domnul firea Sa umana s-a
indumnezeit, Domnul e numit ,,Adam (cel) nou"°, deoarece
pe ,,intdiul Adam” 1-a ridicat la viatd prin moartea Sa si a facut
ceea ce nu a facut acesta cu sine Tnsusi.

Imnul la care ne referim, pe langa faptul ca atesta
ridicarea din Iad a lui Adam, marcheaza si ideea, ca Domnul
Hristos S-a ardtat ,,in trup” si prin el, prin trup, a devenit Adam
cel nou.

Accentuandu-se realitatea trupului Domnului, se
accentueaza, in aceeasi masura, si transfigurarea lui.

Un alt imn dezbate realitatea trupului Sau de dinainte de
inviere In antiteza cu cea de dupa aceea, intr-un mod foarte
ilustrativ:

,»Ca un leu, Tu, Doamne, adormind cu trupul,
ca un pui de leu Te scoli, Cela ce-ai fost mort,
lepadand si batranetea trupului™”’.

Inainte de invierea Sa, trupul Domnului era ca al unui
leu — imbatranit deci — deoarece trupul Sdu incd avea nevoie
de cele firesti si era muritor, pe cand, dupa inviere, trupul Sau
a Intinerit, aildoma unui ,,pui de leu”, deoarece invierea Sa, prin

395 ,»1 strigau cu glas mare si ziceau: «Pana cand, Stapane Sfinte si adevarate, nu vei
judeca si nu vei razbuna sangele nostru, fatd de cei ce locuiesc pe paimant?»”.

3% Triod, ed. cit., p. 651.

37 Ibidem.
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Invierea Sa, El a lepadat ,batranetea  trupului”,
indumnezeindu-1.

Astfel, invierea Domnului restituie naturii umane
realitatea la care a fost chemat Adam si pe care el nu a
dobandit-o.

Invierea Domnului a devenit tinerete a trupului Sau, cici
— dupd cum spune Profesorul Mantzaridis - ,,prin
indumnezeirea naturii umane a lui Hristos, au fost
indumnezeite «premisele naturii noastre» si a fost creatd noua
radacina, care este capabild sa transmitd viata si
nestriciciunea, tuturor mladitelor Sale™**,

Fara sa fie numai o plangere liniara a mortii Domnului,
Prohodul este un buchet de idei dogmatice, dupa cum se poate
observa.

Se trece foarte repede de la un subiect la altul, insa de
fiecare data punctarile au miez.

Asa se face, ca Tn imnul urmator suntem pusi tot in fata
trupului Domnului, dar privit ca realitate euharistica:

Cela ce din coasta lui Adam cel
dintai pe stramos ai plasmuit, esti
in coastd-mpuns si izvor curdtitor ne
izvorasti™.

Nasterea Evei din coasta lui Adam, adica a viefii, este
pusa in paralel cu Sfanta Impartisanie. Ea izvoriste din coasta,
impunsa cu sulita, a Domnului, Care ¢ Viata lumii in Sfinta
Biserica, deoarece, ,,umanitatea lui Hristos este izvorul de
unde se varsa Duhul, ca lucrare a Treimii, In toatd comunitatea
Bisericilor*” dar si modul in care, ,primesti de la El, viata...
in chip simtit™*"".

Sfanta impértésanie e ,,izvor curatitor” de pacate si ea
izvordste mereu curdtire de pacate pentru noi.

398 Prof. Georges Mantzaridis, La déification de [’homme, en Contacts, XXXX (1988),
p. 7.

3% Triod, ed. cit., p. 651.

40 pr. Drd. Alexandru Joita, Lucrarea Sfantului Duh in Bisericd, in rev. Studii
Teologice, XXII (1980), nr. 7-10, p. 639.

1 Sfantul Simeon Noul Teolog, Discursuri. .., op. cit., p. 213.
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Profetita prin mielul pascal al Vechiului Testament, ea
devine, prin Patima Domnului, o realitate impartasibila
nesangeros:

»acum Tu, patimind fara sa cartesti, esti
fatis junghiat si firea curatesti”*"%.

Tainica prefigurare devine realitate si, mai ales, o
realitate eclesiala, comunitard, de care se fac partasi toti cei
vrednici si care o doresc.

Un alt imn ne propune o sintagmd care marturiseste
deofiinfimea firilor in persoana Domnului: ,,in mormant se-
ncuie Dumnezeu”*”,

Inchiderea trupului Domnului in mormant e aritati
drept superflud, deoarece trupul ingropat e al Cuvantului
intrupat. Oamenii inchid mormantul, il incuie, dar Dumnezeu
nu poate fi inchis, caci El invie ca un biruitor.

Coasta Sa — in alt imn — 11 innoieste pe oameni: ,,ma
innoiesti si ma viezi cu ea”*".

Sfanta impértésanie innoieste trupul si sufletul omului,
pentru ca ii Invie viata duhovniceasca in sufletul si trupul sau.

Aidoma unui foc, ea il entuziasmeaza pe om, il umple de
dragoste si de lumina bucuriei, facind ca mintea si inima
noastrd sa aiba o miscare lina si luminoasa, iar trupul nostru o
lucrare sprintend si debarasata de lancezeala.

Sfanta Impartisanie vivificd sau — dupa cum spun
rugdciunile noastre — il ,,inviaza” pe om, il pune in starea de a
fi in harul Duhului Sfant.

Persistenta acestei teme aratd tocmai importanta pe care
o da Ortodoxia Dumnezeiestii Jertfe.

Ca o continuare a ideii de bucurie harica, cei din Iad s-
au umplut de ,,dulceata multa”*® , stralucind lumina Domnului
acolo, caci bogatia slavei Sale a fost vazuta de catre ei.

Gasim, pe la jumatatea starii intai, tot mai multe imne,
care par sd infirme teza patristica: ,,Mormintele, lisuse, le-ai

402 Triod, ed. cit., p. 651.
9 1dem, p. 652.

4% Ibidem.

5 Thidem.
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desertat si intregul Iad, Hristoase, 1-ai golit”**® — apare intr-un

imn iar intr-altul: ,,pe toti oamenii din moarte i-ai inviat si la
slava Tatilui i-ai iniltat™"’.

Dar e o parere inselatoare, caci de bucuria Duhului Sfant
nu se pot bucura si cei Tmpietriti in rau iar dialectica textului
prezintd multe nuante, deoarece poate fi inteleasa invierea
numai ca o posibilitate a acelora ce o dorisera in fapt.

Apare in aceastd prima parte si ideea ascultari Fiului
fata de Tatal:

,,Ascultand, Cuvinte, de al Tau
Parinte, pan’ la Iadu-ngrozitor Tu Te-ai
coborat, inviind tot neamul
muritorilor™*®,

In ascultarea Sa filiala, Fiul Se pogoard pana la , Jadu-
ngrozitor”. Coborarea Sa e pentru Invierea muritorilor, deci ca
o prelungire a iubirii Tatalui fatad de oameni.

Invierea presupune coborirea la Iad — si, implicit.
moartea — cat si evidentierea faptului, ca ,,intre spirit si materie
nu este o opozitie, ci materia este facutd sa se deschida lucrarii
desavarsitoare a spiritului”*®.

In ultimul imn — pe care il dezbatem din starea intai a
Prohodului — se afirma naddejdea invierii Domnului:

,,voind Tu, Cuvinte,
in mormant Te-ai vazut;
dar esti viu si Te ridici din morti,
cum ai spus, cu-nvierea
Ta, Mantuitorule”*'".

Moartea Sa de bunavoie provoaca in cei care-L iubesc si
asteptarea invierii Lui. Vie este dumnezeirea Sa si ea va
indumnezei si trupul Sau, inviindu-l, caci ,,daca iubirea este

% Ibidem.

7 Ibidem.

% Ibidem.

49 pr. Conf. Dr. Stefan Buchiu, Chenozd si indumnezeire, in Anuarul Facultdfii de
Teologie Ortodoxa ,, Patriarhul lustinian”, Ed. Universitatii din Bucuresti, Bucuresti,
2001, p. 367.

19 Triod, ed. cit., p. 654.
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premisa si continutul chenozei divine, tot ea este (si)
fundamentul si  puterea care indumnezeieste firea
omeneasca™*'".

In a doua stare a Prohodului, avem — pentru inceput — un
imn cu conotatii soteriologice: ,,din patimi Tu ne-ai scos, prin
Patima Ta, si din striciciune Tu ne-ai izbavit”*'2.

Invocarea Patimilor Sale e o multumire comunitara,
deoarece toti se simt dependenti de ele. Oricare membru al
Sfintei Biserici este recapitulat in Hristos si facut propriu
pentru Imparitia lui Dumnezeu si de aceea marturisim ci
suntem izbaviti ,,din stricaciune”.

Suntem sculati din ,,cel mai greu somn al pacatului”",
prin somnul mor{ii Domnului, se spune in alt imn.

Pacatul e vazut ca un somn al nesimtirii, deoarece il
adoarme pe om in drumul siu spre Imparitia Cerurilor.
Vederea pacatului ca o sincopa temporara e foarte
semnificativd pentru spiritualitatea ortodoxa si aceasta din
motivul, cd mantuirea sufletului se poate face si pe patul
mortii.

Nu deznadajduim de pierderea timpului, deoarece unirea
cu Hristos, care survine iertdrii Lui, este o garantie a mantuirii,
prin faptul deschiderii spre iertarea Domnului si spre relatia cu
El.

Invierea Domnului limiteazd moartea. ,,Invierea Sa ii
pune o limitd mortii, care de acum inainte, imblanzitd si
convertitd, se transforma in trecere spre nemurire”*'*.

In carul invierii Sale, biruirea morti e un rezultat al
puterii dumnezeiesti — dupa afirmatia imnica — : ,,pe oameni
sa-i fnalti din caderea lor, cu puterea Ta atotputernica”™"”.

Atotputernicia Domnului se aratd nu prin forta, ci prin
smerenie, pentru ca biruinta invierii Sale sa arate forta
smereniei, forta chenozei Lui.

,Caderea oamenilor” exprimad pdcatul originar dar si
pacatele personale s1 de toate acestea am fost eliberati de
Domnul obiectiv si — dacd dorim — si personal, fiecare in parte.

1 pr. Conf. Dr. Stefan Buchiu, Chenoza. .. , art. cit., p. 366.

412 Triod, ed. cit., p. 654.

13 Thidem.

14 Michel Quenot, Invierea si Icoana, Ed. Christiana, Bucuresti, 1999, p. 244.
13 Triod, ed. cit., p. 655.
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Pentru eliberarea celor din Iad, Domnul a zdrobit Iadul
ode tot”*'®. Increderea pe care ne-o di aceasti victorie
desdvarsita a Sa ne ajutd sa intelegem, cad ladul e o alegere
personala gregita. Zdrobirea ladului ne aratd forta invierii §i
biruinta virtutii si de aceea ne mobilizeaza duhovniceste.

Pentru o intelegere proprie a dumnezeirii Domnului
Hristos, un imn ne propune sintagma: ,Rau de viatd™'’, ce
curge din Tatal, caci Fiul Se naste din veci din Tatal.

El innoieste ,,firea oamenilor cea zdrobita”*'"® de diavol
si de ei 1nsisi prin pacate, deoarece o umple de harul Treimii
facand-o duhovniceasca.

Un imn — 1n felul parabolei din capitolul al 15-lea de la I
Corinteni — propune viziunea Iinvierii Domnului folosind
imaginea germinarii graului:

,,Bob cu doua fir1 Datatorul de
viatd, astazi in adanc pamant,
cu lacrimi se seamana, rasarind El iar,
lumea se va bucura’™*".

Marturisind unirea ipostaticd, Sfantul imnograf propune
o imagine paradoxala: ,,Bob cu doua firi”. ,,Bobul”, nu numai
ca poarta viata in sine insusi, ci i da viata, caci El e ,,Datétor
de viata”.

Trupul e Ingropat in ,,adanc pamant”, cu lacrimi, dar din
mormantul unde acum se plange, maine va rasari bucuria, care
va bucura intreaga umanitate.

Trebuie remarcata viziunea practica si foarte comuna in
acelasi timp, prin care s-a ilustrat moartea si invierea
Domnului, pentru a se retine persuasiunea largd, in randul
credinciosilor, a cantarii cultice ortodoxe.

Facandu-se un arc peste timp, momentul caderii lui
Adam e pus in ecuatie cu pogorarea la lad a Domnului:

,.5-a temut Adam, Dumnezeu
umbland in Rai, atunci, iar acum

46 Ibidem.
47 Ibidem.
413 Ibidem.
419 Ibidem.
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s-a bucurat c-ai venit la Iad;
cici cazand atunci, acum s-a ridicat”**’.

Cautare lu1 Adam in Rai de catre Dumnezeu — Care nu a
primit acordul intim al acestuia — e acum valorificata, pentru
ca in lad Domnul a fost primit cu bucurie de catre Adam.

Ridicarea [ui din lad inseamna iesirea Ilui din lad.
Atunci cand a fost cautat in Rai, 1 s-a dorit pocdinta, ca sa
ramana acolo, iar acum e scos din lad, pentru Raiul unde si
talharul a mers.

O alta imagine contrastantd vine sa arate slava invierii
Sale mai mare decat stralucirea soarelui:

»Soare luminos dupa
noapte straluceste,
Doamne;
iar Tu, dupa moartea Ta,
stralucesti mai
mult, Tnviind din groapa
ca un Dumnezeu”*'.

Domnul invie ca un Dumnezeu din mormant si prezenta
Duhului Sfant in persoana Sa umple ochii tuturor de lumina,
incat soarele paleste in comparatie cu lumina dumnezeiasca a
trupului Sau.

Pnevmatizarea firii Sale umane este coplesitor de
iradianta, lucru care atestd — din punct de vedere dogmatic — ca
iconomia Fiului este inseparabild de iconomia Duhului”**.

Continuand ideea aceasta, un alt imn ne propune si o
impartagire a noastra de dragostea Sa iradianta, prin razele de
lumind dumnezeiasca necreata:

,,Nici chip ai avut, nici frumusete, cand
patimeai, Doamne; dar mai mult
a1 stralucit, cand ai inviat, si cu sfintele raze
ne-ai impodobit™**.

20 1hidem.

! 1dem, p. 656.

22 pr_Conf. Dr. Stefan Buchiu, Chenoza. .., art. cit., p. 367.
42 Triod, ed. cit., p. 656.
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Evidenta parafrazare a textului de la Isaia 53, 2 este pusa
in relatie cu stralucirea harica a trupului Domnului, pentru a se
ajunge in prezent, cand si noi, prin Sfintele Taine, ne
impodobim cu lumina dumnezeiasca.

Primirea Trupului i a Sangelui Domnului cu vrednicie e
o Infrumusetare dumnezeiasca a credinciosului ortodox, caci
Hristos e frumusetea care ne umple de frumusete, tragandu-ne
s1 pe not in spatiul Duhului Sfant prin excelentd — in Sfanta
Bisericd — pentru a ne pnevmatiza continuu.

Delicatetea acestor imn ¢ delicatetea unei inimi, care
cunoaste curatia si sfintenia momentelor mantuirii noastre.
Tocmai de aceea, compozitia imnica a Prohodului acorda o
mare atentie acelor situatii, care au o mare Incarcatura
emotionala.

Luna s1 soarele ,,se intunecé—mpreuné”424 si In ,,mantii
negre” se Tnvesmanta la moartea Domnului: ni se spune intr-un
alt imn.

E demn de observat imaginea poetica, inalta si clara a
acestuia. Doliul astrilor ceresti se impreund cu strana
credinciosilor, pentru a forma o cdantare cosmica.

Niciodata nu e mai impunatoare parcd — si mai grava —
intreaga fapturd, ca in clipa aceasta, cand toti Ii cAntd lui
Dumnezeu intrupat cantari de inmormantare.

Fixitatea intregii fapturi si stihialitatea ei in acelasi timp
ne aminteste marele adevar: ,,Adevarat, adevarat zic voua, ca
voi veti plange si va veti tangui” (In. 16, 20).

Dar starea aceasta de maxima evocare, in imnul urmator,
devine o stare de cutremur duhovnicesc:

,,«Chiar de-ai si murit, dar sutasul
Dumnezeu Te stie; iar eu cum Te-o1 pipai,
2
Dumnezeul meu, ma cutremur»”, a strigat
’ 05
cel cu bun chip”™™.

2% 1dem, p. 657.
25 Tbidem.
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Pentru ingroparea trupului Sau trebuiau maini omenesti,
dupa cum si pentru impartasirea Bisericii cu Domnul clerul
eclesial trebuie sa simta cu mainile prezenta Lui.

De aceea te cutremuri. ,,Cum sa Te ating?”, te intrebi
datorita dumnezeirii Sale. Caci Sfintele Taine sunt, cu
adevarat, Sfantul Trup si Sfantul Sange al Domnului.

Intre adoratie si teamd, Sfantul imnograf intercaleazi
increderea in dumnezeirea Sa. Aceasta a fost marturisitd de
Sfantul Longhin Sutasul*® ca o marturie pentru posteritate.

Raportarea la Sfintele Taine trebuie sa se faca in functie
de acest adevar indubitabil, cdci ,,unirea intima a painii cu
trupul Domnului, ipostasiat in Cuvant, preface painea in
Trupul Domnului, pentru ca aceasta este ratiunea painii: sa se
prefaca in trup”*?’.

Imaginea pelicanului, a acestei pasari formidabile, este
suprapusd persoanei Domnului, pentru a arata ranirea Sa
pentru altii:

,»Ca un pelican, Te-ai ranit in coasta Ta,
Cuvinte; si-ai dat viata 1-a1 Tai fii, care au

. . A . . . e9sd?
murit, rispandind asupra lor izvoare vii”**",

Aidoma pelicanului, Domnul Isi rineste coasta Sa
pentru a hrani pe fiii Lui dupd har. Izvoarele harului
dumnezeiesc ii inunda pe acestia si i hranesc, caci hrana
sufletului e harul lui Dumnezeu, care ne umple inima de
bucuria fericirii vesnice.

Glasul Maicii prea indurerate se aude mereu in aceste
imne. Vizandu-L mort pe Fiul si Dumnezeul ei, aceasta i
grdia: ,,Sa nu zabovesti, Viata, intre mor‘;i!”429.

Folosirea unui verb arhaizant — ,,zabovesti” — , in loc de
un verb uzual ca ,,a sta” — spre exemplu — imprima acestui imn
nota de agsteptare a invierii Lui.

26 A se vedea: http://www.calendar-ortodox.ro/luna/octombrie/octombrie16.htm.

427 pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, T¢ eologia Dogmatica Ortodoxd, vol 111, ed. a Il-a,
Ed. IBMBOR, Bucuresti, 1977, p. 69.

428 Triod, ed. cit., p. 657.

29 1dem, p. 658.
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Invierea e asteptati cu infrigurare de citre Maica Prea
Sfantd, caci iubirea ei nu suportd sa vadda Viata in taramul
mortii.

In a treia stare a Prohodului — cu imne mai scurte si mai
mult expozitive — gadsim mai rar conotatii dogmatice.

Insa putinitatea lor nu ne determina si le excludem cu
totul din preocuparea noastrd, cdci un imn ca acesta:
,,Primavara dulce, Fiul meu Preadulce, frumusetea unde-Ti-a
apus?”™’ e o mostra rartd de spiritualizare a unui anotimp
transformat in simbol al persoanei Sale.

Fiul lui Dumnezeu e aidoma unei primaveri dulci, plind
de miresme si de revarsare a frumusetii. El, frumusetea
orbitoare, a apus in mormant, fapt pentru care frumusetea
intregii creatii nu mai are sens fara El.

Jalea Prea Curatei Maici devine poezie sfantd. Curatia
desdvarsita a simtamintelor ei inaltd imne, care nu pot fi
intrecute de niciun poet al lumii. Poate ca in aceastd fibra
extrem de sensibild a imnologiei ortodoxe sta taina poeziei
adevarate.

Ea, dumnezeiasca Stapand, ,,plangere pornit-a la
moartea Cuvantului iar Cuvantul, cu ,moartea (Sa) pe
moarte”*? 0 omoar.

Sfarsitul Prohodului e o asteptare a invierii Sale.
Intregul sobor al credinciosilor cere scularea din morti a Fiului
lui Dumnezeu, impreuna cu Prea Curata Maica.

In loc sa se astearna in suflet resemnarea posacd, ca o
raza de lumina in intuneric, rasare in inima nadejdea si bucuria
invierii Lui cea de a treia zi.

Si pentru ca sa se puncteze §i mai evident aceasta
asteptare a 1Invierii Sale, imediat dupa Prohod avem
Binecuvantdrile Invierii — o creatie a lui Petru Lampadarie — ce
atribuiec Sadmbetei Mari o anticipare a Invierii, pentru ca
Jinvierea... incepe incd (din momentul, pogorarii Domnului
n.n.) in lad”*>.

In a doua cantare a Binecuvdntarilor, ni se aratd
mormantul gol ca semn al invierii Domnului:

99431

0 1dem, p. 659.

1 bidem.

2 1dem, p. 660.

433 pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, Tt eologia..., vol al II-lea, op. cit., p. 113.
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... Vedeti voi groapa si intelege;i,&?
Mantuitorul a inviat din mormant™"".

Absenta Lui din mormant ne indica prezenta Lui sau, si
mai mult, certitudinea prezentei Lui, ca Unul inviat dintre cei
morti. Aceasta certitudine dizolva toate ipotezele protestante
referitoare la invierea Domnului, caci invierea Lui nu este un
mit, ci o realitate garantati atat de Ingeri, cét si de oameni.

Sfintele femei Mironosite veneau la El ca la un mort.
Ele veneau cu miruri...iar Sfantul Arhanghel Gavriil a spus
catre ele:

,,De ce socotiti pe
Cel viu cu cei morti?
Caci ca un Dumnezeu
a inviat din mormant™*”.

Ipoteza ,,viziunii subiective” nu poate sta in picioare.
Mironositele nu au vizut o fantasmd, ci un Inger — un
Arhanghel, dupa datele Sfintei Traditii — care le-a vorbit si-au
inteles toate acelasi lucru. Ele au inteles ca Domnul lisus e viu
si pe Acest lisus viu L-au propovaduit Sfintilor Apostoli.

Ele au wvestit acestora o certitudine. Pe aceastd
certitudine se fundamenteaza credinta noastra, caci ,,daca
Hristos n-a inviat, zadarnica este credinta” (I Cor. 15, 17)
noastra si totul € o minciuna.

Trecand de cele doud sedelne de dinaintea Sfintei
Evanghelii, ajungem sa dezbatem canonul Utreniei, care are
trei autori: Marcu, Episcopul Idruntului, Casia si Sfantul
Cosma de Maiuma.

In al patrulea imn al cantirii intdi, aflim o noui
perspectiva a coborarii Domnului in Iad s1 anume umplerea de
slava a ladului:

,»Ca sda umpli toate de slava Ta, Te-ai

4 Triod, ed. cit., p. 661.
43 Ibidem.
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pogorat in cele de dedesubtul pamantului;
ca nu s-a ascuns de Tine fiinta mea
cea din Adam, si ingropandu-Te, m-ai
innoit pe mine cel stricat, [ubitorule
de oameni”™**.

Conform Filipeni 2,10 — daca inchinarea e a tuturor — si
in Iad trebuia sa straluceasca slava dumnezeirii, caci in cer si
pe pamant era cunoscut Fiul lui Dumnezeu intrupat.

Ingroparea Domnului inseamnid mantuirea oamenilor,
innoirea lor, cdci ,,prin ascultarea Sa pand la moarte de voia
Tatalui, Hristos a condus firea umana la lepadarea (renuntarea)
deplind de orice revendicare de autonomie existentiald si a
transferat existenta firii in relatia de iubire si in libertatea
ascultirii de Dumnezeu”*’.

In imnul al 3-lea, al cantarii a treia, gisim o imagine
explicativa a rastignirii si a ingroparii Domnului:

,Intinsu-Ti-ai palmele si
al Tmpreunat
cele departate de demult;
1ar cu infasurarea
giulgiului, Mantuitorule,
si cu mormantul ai dezlegat
pe cei legati, care strigau:
Nu este Sfant,
fara numai Tu,
Doamne”**

In imbritisarea a tot ce existdi a Crucii, Domnul a
impdcat pe Dumnezeu cu oamenii, cdci a stricat peretele
despartitor (Ef. 2, 14) al pacatului stramosesc — ,,desfiintand
vrajmdsia in trupul Sau” (Ef. 2, 15) — iar infasurdndu-Se in
giulgiul mortilor 1-a dezlegat pe cei din lad, care asteptau
venirea Lui.

6 1dem, p. 662.
7 Christos Yannaras, Abecedar al credintei, Ed. Bizantina, Bucuresti, 1996, p. 145.
438 Triod, ed. cit., p. 663.
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Réstignirea Domnului impaca cerul cu pamdntul iar
inmormantarea Sa 1i dezleagd pe cei din Iad, caci singele
preadumnezeiesc curs pe Golgota e sangele iubirii de oameni.

,,JJubirea L-a facut sa moara” — scria Parintele Dumitru
Staniloae —, “iubirea I-a dat (Domnului n.n.) biruinta asupra
mortii”*” si aceasta, pentru cd iubirea Lui a Tmbratisat pe toti
oamenii, nascuti sau nenascuti, deoarece Isi asumase ,,pacatele
tuturor”™**.

Pe aceastd asumare a noastrd de catre Domnul se
fundamenteaza si relatia de iubire cu EL Noi Il iubim pe
Hristos Dumnezeu fiindca ,,Dumnezeu isi arata dragostea Lui
fata de noi prin aceea ca, pentru noi, Hristos a murit cand noi
eram inca pacatosi” (Rom. 5, 8).

Insumarea noastra in dragostea Lui ne arati adevirata
iubire a lui Dumnezeu pentru oameni: fard discreditari sau
interese egoiste.

De aceea ni se cere o alipire totala de El si opera Lui, o
incifrare personald in dragostea Lui, ca raspuns al nostru la
infioratoarea si netdrmurita Lui iubire de oameni.

In sedelna glasl, de dupd céantarea a treia, suntem
martorii directi ai Invierii Domnului:

,,Mormantul Tau, Mantuitorule,
ostasii strajuindu-1, morti s-au facut
de strilucirea Ingerului ce s-a aritat,
care a vestit femeilor Invierea.
Pe Tine Te marim, Pierzatorul stricaciunii,
la Tine cadem, Cel ce ai inviat din mormant,
la Unul, Dumnezeul nostru”**',

Mantuitorul invie din mormant, El, Care e Pierzatorul
stricdciunii §1 demonstreaza tuturor faptul, cd moartea nu e un
sfarsit al omului $i ca trupul e destinat indumnezeirii.

Daca strilucirea Ingerului e pusi langd mormant e
pentru ca sa arate lumii sensul invierii, faptul ca ,,invierea se
instituie ca o finalitate pentru noi, ca un viitor, care lucreaza

4 Dumitru Staniloae, fisus Hristos..., op. cit., p. 325.
0 1hidem.
*! Triod, ed. cit., p. 663.
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din interior, inspirdnd si Insufletind treptat, pand la implinirea
finald”**.
In al doilea imn al céantérii a patra avem o reconsiderare

a sabatului, a zile1 a 7-a :

,»Astazi ai sfinfit ziua a 7-a, pe care
al binecuvantat intai cu incetarea lucrurilor;
ca toate le prefaci si le Tnnoiesti, odihnindu-Te,
Mantuitorul meu, si iardsi zidindu-ne”**.

Aceastd zi a odihnei vechitestamentare devine, prin
moartea Domnului — dupd cuvintele Sfantului Maxim
Marturisitorul — ,,revenirea deplina a tuturor celor facute de EI,
cand lucrarea Lui atotdumnezeiascd, ce se savarseste in chip
negrait se va odihni de lucrarea naturala din ele.

Caci Dumnezeu Se va odihni de lucrarea naturala din
fiecare fapturd, prin care se miscd in chip natural fiecare,
atunci cand fiecare, primind dupd masura sa lucrarea
dumnezeiascda, va fi ajuns la granifa lucrarii sale naturale
indreptata spre Dumnezeu”***.

Cu alte cuvinte, nepdatimirea ¢ aidoma odihnei Domnului
in mormant, prin care sfinteste si ziua, dar si pe cel care se
odihneste, pentru ca i1 da puterea de a nu fi sub patimile
nefiresti de tot felul.

Adevarata sabatizare, odihnire a ortodoxului, devine
astfel umplerea de harul Prea Sfintei Treimi, care asteapta ziua
a opta, ,stramutarea celor vrednici, la starea de
indumnezeire™®, care e rezidirea din nou a omului.

A saptea zi e sfintitd acum cu adevarat, pentru ca aratd o
inaltime a desavarsirii umane, care € pridvorul indumnezeirii.

2 M. Schmaus, Elemente einer christlichen Geschichtstheologie, 1n ,,Sinn und Sein”,
Ein philosophisches Symposion, Tubingen, 1960, p. 791, apud. Pr. Galeriu, Jertfa...,
op. cit., p. 249.

*3 Triod, ed. cit., p. 663.

44 Sfantul Maxim Marturisitorul, Filocalia romaneasca, vol. al 2-lea, op. cit., p. 138-
139.

3 1dem, p. 143.
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Sambata e ridicata la rang de realitate existentiala, fara
a mai fi vazutd ca o prescriptie temporala, cum e vazutd de
catre mozaici sau de catre neoprotestantii adventi.

Aceasta ,traire in Duh” a realitatii, schimba, de fapt,
liniaritatea timpului, dand crestinului ortodox o constiinta
liturgicd a vietii sale, prin care ziua devine un urcus spre
intelegerea ei. El nu mai std sub impresia comemorarii pur
istorice, ci vede in tot ceea ce se Intampla un mod de a fi el
insusi, o intruchipare a zilei liturgice, caci se simte liber prin
constiinta vietii sale intru Duhul Sfant.

In ultimul imn al cantirii a 4-a, Iadul e prezentat ca o
gazda ingrozita de prezenta Cuvantului intrupat. lesind in
intampinarea Lui bucuros, ,,s-a amarat™**° vizandu-L ,,Om
indumnezeit” si purtator de rani si de aceea a Tnlemnit.

Infricosatorul chip al Domnului 1-a amutit, cici nu spera
ca iubirea dumnezeiasca sa fie atdt de mare si de covarsitoare
pentru oameni.

In cantarea a 5-a, imnul al 2-lea reitereaza tema centrala
a invierii Sale: ,,innoiesti pe pamanteni, Ziditorule, facandu-Te
pamantean™"’, o tema continuati si de imnul urmdtor:

,,Prin moarte ai prefacut omorarea,
prin ingropare stricaciunea; ca nestricacios
ai facut trupul pe care l-ai luat, cu
dumnezeiasca cuviinta facandu-1 nemuritor;
ca trupul Tau, Stapane, n-a vazut
stricaciune; nici sufletul Tau n-a ramas

A 55448
in Iad, care este lucru necuvenit™ .

Domnul nu a rdmas captiv mormantului — pentru ca era
Dumnezeu intrupat — lucru pe care Prorocul Iona 1-a prefigurat
prin inghitirea sa de catre chit si prin expulzarea sa afara:

,,Prins a fost, dar nu a fost
tinut in pantecele
chitului Iona;

8 Triod, ed. cit., p. 663.
“7 Ibidem.
8 Tdem, p. 664.
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ca al Tau chip
purtand, al Celui ce ai patimit
s1 ingroparii Te-ai
dat, ca dintr-o camara din fiara a iesit
si a grait
strajerilor: Cei ce paziti cele desarte
s1 mincinoase,
mila voastra ati parasit-0”**.
In imnul al 2-lea al céantdrii a 6-a, templul de la
Ierusalim este tipul trupului lui Hristos iar sfasierea in doud a
catapetesmei (Mt. 27, 51) o prefigurare a mortii Domnului:

»-..de s-a si stricat templul
Tau in vremea Patimii, si
asa unul era ipostasul dumnezeirii
si al trupului Tau;
ca in amandoua unul esti,
Fiul si Cuvantul
lui Dumnezeu,

- 450
Dumnezeu si om 7.

Imnul urmator certifica invatatura despre nepdtimirea
dumnezeirii: ,,ca desi a patimit firea trupului Tau celui de
tarana, dumnezeirea a ramas fara patimé”451, pentru ca, in
condacul zilei, asteptarea Invierii Sale sd fie marturisitd cu
putere, prin cuvintele: ,,Hristos, adormind, va invia a treia
Zi”452.

Icosul zilei poate fi socotit o sinteza a evenimentelor
conform relatarilor Sfintelor Evanghelii.

Incepand cu rastignirea Sa, continuand cu ingroparea si
pogorarea Domnului la Iad, icosul vesteste invierea cea de ,,a

9453
treta z1”".

9 Ibidem.
40 1hidem.
! Tbidem.
2 Thidem.
433 Ibidem.
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Sinaxarul — rezumativ si el — leaga Saptamana Patimilor
de zilele creatiei — ca sa ajunga la sensul odihnei Domnului in
mormdnt — dar aduce s1 ideea, ca Domnul nu a fost numai in
Iad, ci si In Rai in decursul celor trei zile.

Parintele Profesor Dumitru Staniloae, reluand o
afirmatie a lui Andrutsos, spune urmatoarele, pe aceasta tema:

,»H. Andrutsos, neafirmand cd lisus a stat tot timpul
celor trei zile in Iad, lasd deschisa posibilitatea de a fi fost si in
Rai.

Desigur, intrucat Raiul nu exista cand a murit lisus, ci
abia El I-a inaugurat prin eliberarea celor din Iad, se explica de
ce invatatura Bisericii nu pomeneste explicit de Rai in legatura
cu cel trei zile cat a stat lisus cu trupul in mormant.

Ba, intrucat toatd actiunea lui lisus in decursul celor trei
zile pare a se concentra in indltarea din Iad a sufletelor celor
Drepti si numai ca rezultat al acestuia incepe viata Raiului, ca
un final al acestei lucrdri de trei zile, e foarte justificat sa se
vorbeasca in mod accentuat de cobordrea Lui la Iad si sa se
lase pe al doilea plan, pe un plan subinteles, ideea Raiului”**,

In imnul al 3-lea, al cantarii a 7-a, mormantul Domnului
e prezentat ca o Sfanta Masa, pe care ,,s-a aratat dumnezeiasca
vistierie de viata”*”.

Consecventa cu care se repetd importanta Sfintelor
Taine ar parea sdcditoare pentru cineva din afara, dar nu si
pentru credinciosii Bisericii, care abia asteaptd sa le primeasca
in ziua de Pasti.

In imnul urmator, mormantul Domnului e un ,,izvor al
Invierii”*°. Din el invie Domnul si din el ne vine si noui
bucuria.

Durerea mortii e convertitd in bucurie. Daca pana acum
se plangea la morminte, acum de la morminte se asteapta
invierea, caci Domnul a inviat facand din mormant un
dormitor™’, in care mortii se odihnesc pentru inviere.

434 Dumitru Staniloae, lisus Hristos. .., op. cit., p. 335, nota 6.

3 Triod, ed. cit., p. 666.

¢ Ibidem.

7 Am preluat ideea de dormitor pentru mormdnt de la Protos. Conf. Dr. Justinian
Carstoiu, pe care a folosit-o intr-o predica rostitd in Biserica mare a Sfintei Manastiri
Antim din Bucuresti.

A se vedea CV-ul sdu: http://www.ftoub.ro/index.php?view=article&id=8%3Aprotos-
conf-dr-justinian-carstoiu&option=com_content&Itemid=272.
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In ultimul imn al cantirii a 7-a se prezinti
atotpretutindenitatea dumnezeirii Sale: ,,una era dumnezeirea
lui Hristos in Iad si in mormant si in Eden nedespartita,
impreund cu Tatil si cu Duhul”*®, dar si consubstantialitatea
persoanelor Prea Sfintei Treimi.

In imnul al 2-lea al cantirii a 8-a, Iadul e desemnat prin
substantivul ,,camari”*’ — un lucru rar in imnologia ortodoxa
— pentru ca, primul imn al cantérii a 9-a, sd vesteasca invierea
Sa: ,,Ma voi scula s1 Ma voi preasl:?wi”%o.

Iar al doilea imn — al aceleiasi cantari — ne propune o
intelegere a Invierii Sale si ca slavire a Prea Curatei Fecioare:
,,Dar Te scoala, ca sa fiu marita”*!,

Stihirile de la Laude propun aceeasi viziune rezumativa
ca sl pand acum.

In imnul intai: ,,doarme Viata, si Iadul se cutremura’™*%,
deoarece Domnul cu trupul e in mormant iar cu sufletul si
dumnezeirea Sa in lad, pe cand in imnul al treilea suntem
chemati sa vedem: ,,Viata noastra zacand in mormant, ca sa
invieze pe cei ce zac in morminte’™*®’,

In Slava pe glas 6, invierea Sa cea mult asteptatd e
proclamatda cu bucurie: ,,prin Inviere ne-a daruit noua viata
vesnicd, ca un Bun si Iubitor de oameni”™*®* dar, in acelasi
timp, invierea Sa e inefabila, caci ,,inserata in timp, Invierea
scapa totusi spatiului i timpului, prin inserfia sa In vesnicia
divina, de neconceput pentru om”*®.

Vecernia unitd cu Liturghia Sfantului Vasile cel Mare,
ne propune numai ,,stihirile Invierii”*®, pe glas 1 — care sunt
de fapt, stihirile de la Doamne, strigat-am — stihoavna si
stihirile stihoavnei, cat si heruvicul special.

In prima stihira, Domnul Hristos e prezentat ca Singurul,
Care a aratat ,,in lume invierea” — cici El este Invierea si Viata
lumii — pentru ca in alte doua stihiri sa fie desemnat ca Cel ,,ce

8 Triod, ed. cit., p. 666.
49 Tbidem.
40 Ibidem.

4 Ibidem.
95 Michel Quenot, Invierea. .., op. cit., p. 93.
4 Triod, ed. cit., p. 670.
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467
7" sau ca Cel, ,,Care

99468

ne-a izbavit pe noi de faradelegile noastre
a izbavit lumea de inselaciunea vrajmasului

Stihoavna e scurtd dar cuprinde, ca un tot unitar,
moartea si invierea Domnului:

,Cu Patima Ta, Hristoase, din patimi
ne-ai liberat, si cu Invierea Ta
din stricaciune ne-ai izbavit; Doamne,
slava Tie!”*®.

Conceptia Sfantului autor a fost preluata si pastrata si de

teologia dogmatica ortodoxa, care nu vede Moartea Domnului
separatd de Invierea Sa, ci prezinta JInvierea ca dar al
Crucii™*.
Dacd separam Crucea de Inviere nu putem intelege
cursul rascumpararii decat fragmentar. Oprindu-ne la Cruce,
vedem numai suferinta dar nu si slava trupului inviat, iar daca
ne oprim la Inviere, Hristosul acesta nu mai e al iubirii
rastignite, ci doar o manifestare a puterii dumnezeiesti.

Solutia cea mai bund e aceea de a pastra impreuna
moartea s1 Invierea Domnului, ca realitati umice, dar nu
separate, caci astfel se poate marturisi — ceea ce imnologia
noastrd face atat de bine — divino-umanitatea Domnului
Hristos.

Primele trei stihiri ale stihoavnei sunt raritati in materie
de imnologie, deoarece ladul, personificat, dd marturie despre
pogorarea Domnului in el:

,ladul strigd suspinand: Mai bine mi-ar fi fost de n-as fi
primit pe Cel ce S-a n ascut din Maria™’', cici ,desertat-a
mormintele Cel ce a fost rastignit, slabit-a puterea mortii”*’*,

Iadul admite invingerea lui si transformarea mortii in
viata, pentru cei Sfinti. El recunoaste cd a fost ,,sfaramat”,
,stricat” de venirea Domnului §i cd nu mai are nicio forta
asupra celor ai lui Hristos.

*7 Ibidem.

% Ibidem.

9 Tbidem.

479 pr. Constantin Galeriu, Jertfd..., op. cit., p. 246.
" Triod, ed. cit., p. 671.

72 Tbidem.
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Lamentatiile lui sunt vane, pentru ca Sfantul imnograf a
vrut sd facd din invingerea ladului un motiv prielnic ca sa
cante: ,,Slava, Doamne, Crucii Tale s1 Invierii Tale™*".

Ultimul moment imnografic al acestei zile — si al
Triodului — este Heruvicul glas 5 in care suntem indemnati sa
stam ,,cu frica si cu cutremur”474, fara a gandi la ceva
pamantesc, cici ,,imparatul imparatilor si Domnul Domnilor,
merge sa Se junghie s1 sda Se dea, spre mancare,
credinciosilor™*”.

Dureroasa si lunga perioada a Triodului se sfarseste
astfel apoteotic. Privatiunile credinciosilor, vad inainte, in
Sfantul Potir, pe Acela pentru care au lacrimat si s-au trudit zi
de zi.

Incepe bucuria invierii Sale din morti si aceastd bucurie
lasd in urma orice umbrire a ei.

Concluzii:

Domnul Se pogoara in Iad ca un Impérat, cu sufletul
unit cu dumnezeirea Sa, pe cand cu trupul este Tn mormant.

Cuprinsul Prohodului scoate in evidentd faptul, ca din
mormantul Domnului izvoraste viatad si ca e imposibil ca Viata
lumii sa fie inchisa in mormant si sa ramana acolo.

Moartea Domnului accentueaza realitatea trupului Sau,
dar si faptul cd moartea Sa a fost aceea care ne-a mantuit in
mod obiectiv.

Invierea Domnului pune o limitdi mortii iar prin
eliberarea celor din lad Domnul a zdrobit Iadul. Imnele acestei
zile dovedesc realitatea unirii ipostatice si faptul ca Crucea a
impacat pe oameni cu Dumnezeu, prin Acela care a fost
Pierzatorul stricaciunii.

Prin Invierea Sa, Domnul a transformat moartea in viata
iar noi trebuie si nu separam Crucea de Inviere, deoarece
Hristos este Cel care le-a trait pe amandoua pentru noi.

3 1dem, p. 671-672.
47 1dem, p. 688.
75 1dem, p. 689.
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7. Duminica Invierii Domnului

,Dacd n-ar fi fost Invierea, intruparea Fiului lui
Dumnezeu ca om, ar fi fost de scurta durata si n-ar fi schimbat
nimic in existenta noastra”™*’®.

Aceste lucruri le scria Parintele Profesor Dumitru
Staniloae, intr-un articol al sau, ca sd sublinieze importanta
capitald a acestei dumnezeiesti zile pentru umanitate.

Invierea Domnului a aritat ci El e ,,subiect al invierii si
al actului de biruire a mortii”*"’. Prin scularea Sa din morti a
aratat puterea Sa Tmpdardteascd, adica faptul cd moartea nu e
cea care isi spune ultimul cuvdnt, ci viata iar El e Datatorul
vietil.

Dar in comparatie cu teologia romano-catolica — care
vorbeste ,,de o «ridicare» a lui Hristos din moarte, ca act al
Tatalui™*”® si de teologia protestanti — care vede in invierea Sa
o ,,sculare”, ca o sentintd a Tatalui, prin care Dumnezeu, ,,da
Celui rastignit dreptate si pune impdcarea in aplicare™”” —
Ortodoxia face o atribuire alternativa, ,,a actului invierii, cand
Tatalui, cand Fiului, (care) aratd o impreuna-lucrare a Lor,
care include si o intensd impreuni-lucrare a Duhului Sfant™**,

Din acest motiv s1 Invierea Domnului — ca si toate
celelalte acte ale rdscumpararii noastre — are la baza lucrarea
intregii Sfintei Treimi, caci ,,Tatal, de la Care Duhul purcede,
dar Care este si in Fiul, pnevmatizand trupul Domnului, il
pnevmatizeaza prin Duhul. Dar unde e Duhul activ, Hristos nu
poate fi un obiect, ci e si El in activitate.

In acest act comun de pnevmatizare supremai a trupului
se realizeaza suprema comuniune intre Tatdl si Fiul in Duhul
Sfant.

Numai datorita acestei depline pnevmatizari, din trupul
Fiului va iradia in lume Duhul, Care de la Tatal purcede si,

476 pr. Prof. Dumitru Staniloae, Maica Domnului in prologul Evangheliei de la Luca, in
rev. Ortodoxia, XXXII (1980), nr. 3, p. 443.

77 Pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, Teologia Dogmaticd. .., vol. 2, op. cit., p. 111.

8 1dem, p. 110.

479 Berthold Klappert, Diskussion um Kreuz und Auferstehung, Wuppertal, 1971, p. 25,
apud. Pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, Teologia..., vol. 2, op. cit., p. 110.

0 pr_Prof. Dr. Dumitru Staniloae, Teologia Dogmatica. .., vol. 2, op. cit., p. 110.
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prin Hristos ca om, va fi trimis in lume. Céaci nu e pasiv
Hristos in aceasti iradiere a Duhului din trupul Lui”*".

Invierea Sa arati, asadar, firea Sa umani, pe deplin
indumnezeita, plind de strdlucirea Duhului Sfant, prin care
cheamd ,nu numai oamenii, c¢i §i cosmosul intreg, intr-o
solidaritate cu oamenii”**?, la indumnezeire.

Acest aspect al iradierii Duhului Sfant din trupul inviat
al Domnului — dupa cum am promis — va fi tratat mai amplu in
decursul acestei a doua parti a lucrarii, pentru a se preciza mult
mai bine adevarul, cum ca ,,invierea lui Hristos nu a fost...
numai rezultatul unui decret al Tatélui, ci a fost pregatitd si de
aceastd unire a umanitdtii Lui cu dumnezeirea, prin ipostasul
Lui dumnezeiesc care purta si natura omeneascd”™ si, in
consecintd, pnevmatizarea trupului Sau nu a fost un ,dar”
exclusiv al invierii Sale din morti, pentru ca ,Hristos a
indumnezeit trupul inca in cursul vietii pamantesti, umplandu-1
de putere si prin eforturile Lui de a Se mentine curat™**".

Trecand la textul propriu-zis al Penticostarului,
observam ca celei mai mari si mai veselitoare zi a anului
liturgic 1 s-au alocat in tipicul slujbei mai putine imne — in
comparatie cu zilele terminale ale Triodului — dar care sunt
aurcolate de lumina si de bucurie dumnezeiasca.

Veselia negrdita a invierii Domnului este nuantatd pe
scurt dar cuprinzator, lucru care va transpare si din cercetarea
imnelor de catre noi.

Utrenia Invierii este precedatd de Canonul Sdmbetei
celei Mari — pe care l-am dezbatut deja — pentru ca, inainte de
miezul noptii, protosul care conduce slujba, s rosteasca cu
glas mare: ,,Veniti de primiti lumina!”*®.

Este un moment de maxima bucurie si traire ortodoxa.

Credinciosii primesc [umina [ui Hristos, lumina ca
simbol al invierii Sale din morti, pentru ca, mai apoi, sa iasa
impreund cu clerul si cantaretii in afara Sfintei Biserici,
cantand:

*! Ibidem.

82 pr. Stefan Buchiu, Intrupare. .., op. cit., p. 143.

43 pr._ Prof. Dr. Dumitru Staniloae, Tt eologia Dogmaticad..., vol. 2, op. cit., p. 112.
4 Thidem.

85 penticostar, ed. cit., p. 13.
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,Invierea Ta, Hristoase Mantuitorule,
Ingerii o lauda in ceruri si pe noi
pe pamant ne invredniceste cu inima
curatd sa Te marim” **°.

Acest imn e cel care exprimd tranzitia de la Triod la
Penticostar. El declard ca fiind cunoscutd invierea Domnului
de catre Sfintii Ingeri, pe care ei o laudid in ceruri dar cere, in
acelasi timp, pentru credinciosii de pe pamant, inima
duhovniceasca pentru a o lauda cum se cuvine.

Toti membrii Trupului lui Hristos sunt afara, in mijlocul
naturii. De aici, din fata Bisericii, se va rosti Sfanta Evanghelie
a Invierii, cea de la Utrenie — pericopa de la Matei 28, 1-16 —
caci Invierea Domnului este o prefigurare a eonului viitor,
unde ,,invierea cu trupul a persoanei omenesti individuale, nu
poate avea loc, decat in solidaritate cu prefacerea intregii
substante a cosmosului™*’.

Prin binecuvantarea pascala speciala: ,,Slava Sfintei...”
— numita de liturgisti: binecuvantarea propriu-zisa a Utreniei
— praznicul preaslavit al Invierii Domnului intra pe figasul lui
sarbatoresc.

Glasul clerului cat si cel al credinciosilor devin un
singur glas, ca un fluviu ce nu mai poate fi oprit de niciun
obstacol. Revarsandu-se peste malurile inimii, ei canta troparul
invierii Domnului cu al sau parfum dumnezeiesc inconfundabil
in imnologia ortodoxa:

,,Hristos a inviat din morti, cu moartea
pe moarte calcand, si celor din morminte
s 1N 488
viata daruindu-le”™".

Referindu-se la acesta in mod direct, un teolog ortodox

scria: ,,desi pictura invierii lui Hristos in icoanele bizantine

PR ~ o o1 eesdd
este foarte miscatoare, ea este intrecutd de troparul ziler” 5

“** Tbidem.

7 Pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, Telogia Dogmaticd..., vol. 3, op. cit., p. 235.

488 penticostar, ed. cit., p. 14.

9 Constantine Cavarnos, Knowing God through Icons and Hymnody, in The Greek
Orthodox Theological Review, Holy Cross Orthodox Press, New York, vol. 23 (1978),
nr. 3-4, p. 283.
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pentru ca el transmite insasi vocatia entuziasmului, starea de a
fi in Dumnezeu, in intelegerea tainelor Lui.

Prin invierea Sa din morti — dintre cei mor{i — Domnul a
invins moartea, ,pentru a Se face izvorul puterii de
transfigurare a cosmosului actual si al invierii trupurilor
noastre”*”".

Invierea Sa a devenit izvor permanent de viatd si de
sfintire a tuturor, nu numai al Dreptilor izbaviti din Iad, ci si al
tuturor celor morti sufleteste si departati de Dumnezeu.

Cu alte cuvinte, Invierea Sa a inversat rolurile: nu mai
este victorioasa moartea, ci viata, pentru ca moartea reprezinta
consecinta pacatului si, in ultimad instantd, a libertdfii rau
folosite, pe cand viata e improprierea vietii si a operei lui
Hristos, Fiul Tatalui, in Duhul Sfant.

Troparul invierii Domnului, care este incadrat de
stihurile pascale, se cantd de 10 ori in fata Sfintei Biserici,
pentru ca In ritmurile dangatelor clopotului si a lovirilor in
toaca, intreaga comunitate sa reintre Tnduntru, ,,in aceeasi
ordine ca la iesire™*"".

Simbolismul acestor procesiuni este profund hristologic.

Pentru a marturisi Indumnezeirea omului si a
cosmosului, comunitatea iese din mormant, impreund cu
Hristos, iar pentru a prefigura intrarea iIntregii creafii In
Imparatia lui Dumnezeu, comunitatea 11 urmeazi pe Hristos —
Cel care va veni — in bucuria vietii vesnice.

Dupa cadirea intregului locas de cult, incepe Canonul
Invierii, o creatie a Sfantului Ioan Damaschin®?, care cuprinde
30 de imne, in afara irmoaselor repetitive.

Primul imn al Canonului e o adresare soborniceasca:

,,Ziua Invierii, popoare, sa ne luminam!
Pastile Domnului, Pastile! Ca din moarte la viata
si de pe pamant la cer,

Hristos Dumnezeu ne-a trecut pe noi,

: ISR c 55493
cel ce cantam cantare de biruinta™"".

0 pr._ Prof. Dr. Dumitru Staniloae, Teologia Dogmaticd. .., vol. 3, op. cit., p. 235.

1 Penticostar, ed. cit., p.15. Dupd cum se spune in insemndrile cu litere rosii,
tipiconale, din Penticostar.

42 A se vedea: http://ro.orthodoxwiki.org/loan_Damaschin.

493 penticostar, ed. cit., p. 16.
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Toate popoarele sunt chemate la luminarea pe care o
aduce invierea Domnului — caci Dumnezeu ,,voieste, ca toti
oamenii sd se mantuiasca si la cunostinta adevarului sa vina” (I
Tim. 2, 4) — pe de o parte iar, pe de altd parte, luminarea pe
care o invoca aici Sfantul loan, se poate traduce prin bucurie,
caci ziua nvierii Domnului e ziua in care bucuria e o lumina a
fetel noastre, cat si a Intregii noastre fiinte.

Dar intr-o altd ordine de idei, luminarea mintii e si o
intelegere mistagogica, o revelare a sensurilor adanci ale
invierii Sale. Tocmai de aceea, in loc sa se uite momentul
jertfei Domnului, Sfantul Ioan ne precizeaza, c¢a noi 1l slavim
pe Cel care e Pastile, pe Cel care a facut trecerea nu de la viafa
spre moarte, ci din moarte spre viata.

Dupa cum spunea Michel Quenot: ,.trupul Celui inviat
aminteste intotdeauna de Cruce™”*. Si spune aceasta, pentru ci
acesta a fost drumul indumnezeirii: trecerea prin momentul
Crucii, prin suferintd si moarte, pentru a se ajunge la Inviere,
la transfigurare.

Invierea a trecut pe oameni ,,din moarte la viata”, dar si
,de pe pamdnt la cer”, la o viatd cereascd, prin intuirea
traiectoriei normale a intregii creatii.

Cantarea aceasta e una a biruintei, pentru ca suntem
biruitori impreuna cu Hristos, Cel biruitor.

Al doilea imn al cantdrii intdi e o pregdtire pentru
intdlnirea cu Hristos:

.34 ne curatim simfgirile si sa
vedem pe Hristos stralucind cu
neapropiati lumina a Invierii. Si,
cantandu-I cantare de biruinta,
luminat sa-L auzim zicand:
Bucurati-va!”*”.

Ni se cere si noud umplerea de Duhul Sfant, pentru a-L
vedea pe Hristos stralucind in Duhul Sfant. Harul
dumnezeiesc, care stralucea din trupul Domnului la invierea Sa

4 Michel Quenot, Invierea... , op. cit., p. 89.
45 penticostar, ed. cit., p. 16.

162



din morti, aratd cd el e aducator de bucurie si, implicit, ca
prezenta harului In noi e prezenta bucuriei invierii personale
din moartea intelegerilor trupesti ale lucrurilor.

Lumina invierii Sale e ,neapropiatd”, pentru ca e
neinteleasa din cauza neexperierii ei.

Imnul de fata ne implica intr-o lucrare epecstatica.

Numai depasirea intelesurilor inguste — prin purificare
de patimi — si trairea in Duhul Sfant ne poate da vederea lui
Hristos in lumina dumnezeiasca, conform marturiei Sfantului
Simeon Noul Teolog:

,,...Dintr-o data Te-ai aratat de sus mult mai mare decat
soarele, stralucind din ceruri si pana in inima mea. Toate
celelalte le-am vazut ca Intr-un Intuneric adanc, iar In mijloc
un stalp luminos (Is. 13, 21) care tdia vazduhul, ajungand din
ceruri pana la mine, ticalosul”*".

Astfel, cei care 1l vad in mod extatic pe Hristos devin
biruitori ca si El. Bucuria vederii Lui e bucurie absoluta,
bucurie in care vor auzi, ca si Sfintele Femei Mironosite:
Bucurati-va!

In al treilea imn al cantirii intdi se face un indemn la
bucurie pentru intreaga creatie vazuta si nevazuta.

Se cere o ,,cuviinta™’ a bucuriei atat de la ingeri, cat si
de la oameni, o veselie duhovniceasca.

Invierea trebuie si fie o priznuire a cerului si a
pamantului deopotriva, caci ,a inviat Hristos, Bucuria
(noastrd) cea vesnica”*".

Aceasta perspectiva eshatologica a invierii Sale este
bine venita, deoarece Hristos Domnul va fi Bucuria eterna a
tuturor Sfintilor. Cei care-si sfintesc viata sunt constienti de
faptul, ca incep, incd de pe acum, sa trdiasca fericirea
dumnezeiasca si tind spre fericirea dumnezeiasca nesfarsita, pe
care o vor trai in viata viitoare.

Imnele Canonului Invierii, ca si celelalte canoane
discutate pana acum, au ample directii.

% Sfantul Simeon Noul Teolog, Imne, Epistole si Capitole, vol. 3, Ed. Deisis, Sibiu,
2001, p. 160.

7 Penticostar, ed. cit., p. 16.

8 Ibidem.
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In imnul intai al cantirii a treia ni se indica ,,izvorul
nestricaciunii, cel izvorat din mormantul lui Hristos, prin care
ne intarim”*”, cici e ,,bauturd noud”.

,2Domnul mort e, in acelasi timp, datator de viata si
izvor de nestricaciune, ca Unul ce biruieste legile firii
stricicioase’™”’, dar izvor de nestriciciune e si »dangele Sau...
cald, (ce e) pecetluit cu caldura Duhului™".

Dumnezeiestile Taine deci sunt bdautura noua si
cereascd, aduse noud de Hristos Insusi.

In imnul urmator se constata, ca ,,acum toate s-au
umplut de lumina”*”, ,,adicd nu numai au primit lumina, ci s-
au umplut ca si si dea”, si reverse lumina.

Pentru ca toate sunt martore ale prezentei lui Hristos,
Cel care a inviat din morti, pentru aceasta toate trebuie ,,sa
préznuiascé”m, pentru ca , intru El, toate ,,s-au intarit”.

Ultimul imn al cantarii a treia insd ne propune o mergere

a crestinului in moarte dar si in inviere impreuna cu Hristos:

,,leri m-am ingropat
impreunad cu Tine, Hristoase;
astdzi ma ridic impreuna cu Tine,
Cel ce ai inviat.
Rastignitu-m-am ieri
impreuni cu Tine; Insuti
impreuna ma preamareste

A b ~ 2 b oy 505
Mantuitorule, in Imparatia Ta™"".

Trecand peste caracterul Sfantului Botez, acela de a fi
,incepatura vietii in Hristos™", Sfantul Ioan Damaschin se
refera aici la o moarte duhovniceasca si la o inviere
duhovniceasca a crestinului ortodox.

* Tbidem.

% Magistrand Traian Seviciu, Hristologia si Soteriologia Sfintului loan Damaschin,
dupd canoanele Invierii, Inaltdrii si Cincizecimii, in rev. Ortodoxia, X1 (1959), nr. 4, p.
575.

! Tbidem.

°%2 penticostar, ed. cit., p. 16.

503 Magistrand Traian Seviciu, Hristologia..., art. cit., p. 578.

% Penticostar, ed. cit., p.16.

> Tbidem.

3% Sfantul Nicolae Cabasila, Despre viata in Hristos, op. cit., p. 94.
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Ingroparea lui e o ingropare a pacatului iar ridicarea lui
e o ridicare la viata Tn Duhul Sfant.

Dar pastrand proportiile momentelor liturgice reale,
moartea credinciosului cu Hristos e padtimirea sufleteasca
impreund cu El, pe cand ridicarea cu Hristos ¢ el inviat e o
ridicare, din durere, la bucurie multa.

Sfantul loan cere ,preamadrirea”, fericirea vesnica.
Unirea cu Hristos o vrea pentru totdeauna, cdci aceasta e
,fericire culminantd, in comuniune cu Fiul lui Dumnezeu, Cel
intrupat si Inviat ca om pentru veci, si cu toti cei uniti in
aceastd comuniune™"’.

Ipacoi-ul este o parafrazare a textului de la Matei 28, 1-
7 — cu usoare adaptari pentru cult — in care invierea Domnului
¢ o marturie expresa a faptului, ca El este ,Fiul lui
Dumnezeu””.

In primul imn al cantirii a 4-a, apelandu-se la Prorocul
Avacum, se vesteste tuturor ca ,,astdzi ¢ mantuirea lumii™® iar
in imnul urmator, Domnul e ,,Mielusel”-ul ,,fara prihand” dar
si ,,Pastile noastre, ca Cel ce n-a gustat stricaciune™'’.

Al treilea imn al cantarii a 4-a, ne invata ca Domnul S-a
jertfit de bundvoie pentru noi, devenind ,Pastile cele
curdtitoare™'! ale noastre, dar si faptul ci El e ,Soarele
Dreptatii”, Care ,,din mormant, a strdlucit noua, (in mod)
frumos™'%.

Expresivitatea imnelor Invierii Domnului este uluitoare.
Consecventa cu care se scoate in evidenta aceasta zi unica este
eminamente plind de lumina si profunzime duhovniceasca.

La tot pasul, conotatiile dogmatice ale imnelor au o
grandoare speciala §1 ingenud, facand din intreaga panoplie
imnica o gradind plind de miresme dumnezeiesti.

Primul imn al cantarii a 5-a are privirea atintita tot spre
,,SJoarele Drepté‘;ii”5 B

Hristos le rasare ,,tuturor viata”, ,,caci viata cereasca este
iubirea, deoarece binele este vrednic de 1ubirea celor ce-l

7 Dumitru Staniloae, Chipul nemuritor..., vol. 1, op. cit., p. 200.
°% penticostar, ed. cit., p. 17.

> Tbidem.

319 Ihidem.

! Ibidem.

>12 Ibidem.

*5 Ibidem.
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cunosc si Dumnezeu Se cunoaste pe Sine. lar cunoasterea da
nastere iubirii, fiindcd obiectul cunoasterii este prin excelenta
bun. Iar de adeviaratul bine, nu te saturi niciodata’'*.

Imnul urmator reaminteste de golirea ladului de catre cei
Drepti. Acestia, ,,spre lumina se grélbeau”5 5 spre Hristos —
,,CU picioare sprintene (,,vesele” — in editiile mai vechi...si mult
mai expresiv), laudand Pastile cele vesnice”.

Lauda lor era o preaslavire a biruintei Sale asupra
Iadului plin de intuneric si de tristete.

In ultimul imn al cAntdrii a 5-a, invierea Domnului e
prezentatda aidoma iesirii unui mire din camara de nunta, adica
plind de bucurie si de dragoste pentru oameni.

Imnul acesta are sublimitatea si indltimea Cantarii
cantarilor, unde ,,jubirea ca moartea ¢ de tare” iar ,,marea nu
poate stinge dragostea, nici raurile s-o potoleasca” (Cant. 8, 6-
7).

Descriind modul invierii Domnului, Sfantul Ioan
Damaschin — dupa cum se poate observa — apeleaza la imagini
cu semnificatii care mai de care mai inalte.

In codul acestor imagini, el observa inefabilul situatiilor
si pentru aceasta le conexeaza Invierii.

Imnul de debut al cantdrii a 6-a e o reactualizare a
prefigurarilor care tin de persoana Sfantului Proroc Iona:

,Pogoratu-Te-ai in cele mai de jos
ale pdmantului si ai sfaramat
incuietorile cele vesnice, care tineau
pe cei legati, Hristoase; iar a treia zi,
ca si1 Iona din chit, ai inviat din
mormant™'°.

Ca si Prorocul, Domnul iese din mormant intr-un mod
minunat. Dupd ce sfarama ladul, El invie cu trupul Sau, care
devenise ,,mediu transparent al spiritului §i al Absolutului
personal™"’.

14 Sfantul Grigorie de Nyssa, Scrieri. Partea a I1-a, op. cit., p. 382.
>13 Penticostar, ed. cit., p. 17.

216 1dem, p. 18.

17 Dumitru Staniloae, Chipul nemuritor..., vol. 1, op. cit., p. 197.
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Acelasi mod minunat al invierii Sale, il indica si imnul
urmator, caci:

,,Pazind pecetile intregi, Hristoase,
ai inviat din mormant, Cel ce n-ai
stricat cheile fecioriei prin nasterea Ta,
si ne-ai deschis noui usile Raiului™"®.

Invierea Domnului a fost aidoma nasterii Sale din Prea
Curata Maica.

Jinvierea lui Hristos iese de sub puterea de percepere a
simturilor omenesti, ea facandu-se intr-un mod inefabil ca si
nasterea Sa™'’, fiindcd invierea Sa n-a stricat pecetile
mormantului, dupa cum nici nasterea Sa n-a stricat pecetile
fecioriei.

Ultimul imn al cantdrii a 6-a exprima caracterul
paradoxal al persoanei Domnului Hristos, acela de a fi ,Jertfa
cea vie (dar) si nejertfiti”*, pe cand condacul si icosul sunt
evociri ale Evangheliilor Invierii.

Sinaxarul zilei e o talcuire cronologicd a momentelor
intamplate la invierea Sa, cat si punctul final al discutiei despre
eliberarea celor din Iad:

,Dar pogorandu-Se la Iad, Domnul nu a inviat pe toti
cati erau acolo, ci numai pe cei care au voit sa creada in El; si
sufletele Sfintilor din veac, tinute cu sila de Iad, le-a slobozit si
a ddruit tuturor putinta si se urce la ceruri™*'.

Cantarea ,Invierea lui Hristos...”, care urmeaza dupa
acesta tine la un loc Crucea si Invierea, cici, desi sunt
,momente distincte si distantate, Moartea si Invierea
Domnului fac totusi o unitate” >,

,,Prin Cruce” a venit ,,bucurie la toatda lumea™ ", caci
Hristos cel inviat e Cel care a fost rastignit pe lemn si nu un
altul.

99523

>1¥ penticostar, ed. cit., p. 18.

>19 Magistr. Traian Seviciu, Hristologia..., art. cit., p. 576.
520 penticostar, ed. cit., p. 18.

2 Idem, p. 19.

522 Magist. Traian Seviciu, Hristologia..., art. cit., p. 575.
52 penticostar, ed. cit., p. 20.
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Invierea Sa ,,a diruit noud viatd si mare mild” — sta scris
in al doilea imn specific slujbei Invierii — pe cand primul imn
al cantdrii a 7-a adauga ideea, cd Domnul, ,,prin Patima, pe cel
muritor il imbraca, in podoaba nestriciciunii>**, a slavei Prea
Sfintei Treimi.

In imnul urmitor, Sfintele femei, care aduceau miruri
pentru Cel mort s-au intdlnit cu El viu. Lacrimile lor s-au
preschimbat in bucurie mare, cdci au fost trimise sa
binevesteasca Sfintilor Apostoli ,,Pastile cele de taind”™>>.

Dimensiunea  eshatologicdi a  umanitatii  Sale
transfigurate este tainica.

Apostolii se bucura de Domnul acum, ca in veacul
viitor, caci prin trupul Sau ei vad ,,cea mai luminoasd slava,
transparentd si frumusete duhovniceascd” > posibila.

Imnul urmator — avand in vedere acest aspect — este
foarte explicabil:

,,Praznuim omorarea mortii, sfaramarea
Iadului si incepatura altei vieti vesnice;
si saltand, 1audam pe Pricinuitorul, Cel
Unul binecuvantat, Dumnezeul
Parintilor nostri, si preaslavit™?’.

Tonul sigur, ferm, al Sfantului imnograf, scoate in
evidenta concretetea evenimentelor intdmplate. El nu exprima
supozitii, ci realitatea mantuirii noastre.

Intreaga etalare a evenimentelor intamplate cu Hristos
are menirea s autentifice intreaga Sa opera mantuitoare $i sa o
faca credibila credinciosilor. Tocmai de aceea ordinea
evenimentelor e foarte bine subliniata In fiecare imn in parte.

Ultimul imn al cantarii a 7-a e o trimitere la divino-
umanitatea lui Hristos: ,,Lumina cea fara de ani din mormant,
cu trupul, tuturor a strilucit”>*®, pe cand imnul cu care se
incepe cantarea a 8-a se pronuntd pentru importanta cultica a
Invierii Domnului, caci Duminica Invierii este ,,aleasa si sfanta

324 Thidem.

525 Ibidem.

326 Dumitru Staniloae, Chipul nemuritor...,vol. 1, op. cit., p. 197.
527 Penticostar, ed. cit., p. 20-21.

528 Idem, p. 21.
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5221;’ si ,,praznicul praznicelor”, cat si ,,sarbatoare a sarbatorilor”

Al doilea imn al cantarii a 4-a e o chemare la unirea cu
Hristos, intru Care ne Tmpartdasim cu ,,rodul cel nou al vitei (si)
al dumnezeiestii veselii””*".

Sfintele Taine sunt veselie pentru ca te umplu de veselia
tainica a invierii Sale.

Hristos cel rastignit si Inviat e viata si bucuria
ortodocsilor, deoarece unirea intima cu El, prin Sfintele Taine,
ne reveleaza dragostea Sa cea mare fata de noi.

Irmosul cantérii a 9-a ne vorbeste tot despre veselie dar
despre aceea a Prea Curatei Maici in ziua invierii Fiului si a
Dumnezeului ei.

Sionul trebuie sa salte si sa se bucure iar Ierusalimul sa
se lumineze. Invierea Sa ¢ o rasdrire deasupra Ierusalimului.

Ultimul imn este o prelungire eshatologici a Invierii:

,,O, Pastile cele mari si
preasfintite, Hristoase!

O, in‘;elepciunea si Cuvantul
si Puterea lui Dumnezeu!
Da-ne noud sa ne impartagim
cu Tine, mai adevarat™’,
in ziua cea neinserata

LI 532
a Imparatiei Tale” ™",

Pornind de la neputinta exprimarii slavei Cuvantului
intrupat, Sfantul loan Damaschin se roaga pentru o impartasire
mai deplind cu Hristos, in Imparatia Sa, adicd in sensul
cuvintelor ,,fata catre fata” de la I Corinteni 13, 12.

Lumindnda Invierii, in adanca ei bogitie dogmatica, reia
evenimentele Mortii, ale Pogorarii la Iad si ale Invierii
Domnului:

> Ibidem.

530 Tbidem.

31 Parintele Profesor Stefan Buchiu preferd, in locul sintagmei ,jmai adevarat”,
sintagma ,,mai deplin”, pentru o intelegere mai sigurd a sensului propozitiei.

532 penticostar, ed. cit., p. 22.
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,,Cu Trupul adormind,
ca un muritor, Imparate
si Doamne,

a treia zi a1 inviat,
pe Adam
din stricaciune ridicand
si moartea pierzand,
Pastile nestricaciunii,
lumii de mantuire”*,

Moartea Sa e un ,,somn” prin scurtimea ei, desi trupul
Sau a fost ca al unui muritor. Iar odatd cu Domnul si Adam a
fost ridicat din Iad, pentru ca El e ,trecerea”, ,Pastile
nestricaciunii”.

Stihirile de la Laude surprind atdit momentul pogorarii
Domnului la Iad, cat si momentul plin de bucurie al invierii
Sale.

ladul e prezentat ca un loc jefuit, ,pradat™* de citre
Domnul. Prin patimirea ,,Sa ca un om si de voie”, El devine
,,Pastile cele sfintite...Pastile cele noi si sfinte, Pastile cele de
taina” >>°,

Invierea Sa a deschis celor credinciosi usile Raiului, fapt
pentru care tot pamantul trebuie sa salte si sa se veseleasca.

In penultima stihird de la Laude avem o alti imagine
inefabild a Invierii, cici Hristos, a iesit ,,din mormant ca dintr-
o cdmari strilucind™’.

Trupul indumnezeit al Domnului a trecut peste
marginirile materiei datoritd noilor calitati pe care le-a
dobandit.

Trupul Sau, fara s inceteze a fi material, devine plin de
lumina si asemenea Puterilor ceresti, datoritd faptului ca el a
devenit mediu de iradiere al Duhului Sfant.

Inviind trupul Siu, Hristos ,,Si-a aratat atotputernicia in
raport cu materia, dar si valoarea ce i-o0 acorda...prin invierea

.. A . T 538
materiei, ca trup omenesc intru incoruptibilitate™”".

>3 Ibidem.

> Idem, p. 23.

535 Tbidem.

536 Tbidem.

337 Idem, p. 24.

538 Dumitru Staniloae, Chipul nemuritor..., vol. al 2-1ea, op. cit., p. 169.
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Parintele Dumitru Staniloae referindu-se la trupul inviat
al Domnului si la modul de a se manifesta al acestuia scria
urmatoarele:

,Datoritd starii lui induhovnicite era un trup total
transparent pentru sufletul si dumnezeirea Sa si deci, cei ce-l
vedeau, is1 dadeau seama de prezenta dumnezeirii in EL

Era un trup eliberat de orice dependenta de conditiile
vietil in lume. Participa deplin la viata Absolutului personal.
Era prin aceasta un trup luminat de slava Absolutului.

Era un trup al libertatii desavarsite si un transparent
neumbrit al ratiunii, al infelegerii si al simtirilor curate. Prin El
nu se vedea decat Ilumina...(cdci) nu mai era supus
necesitatilor comune™’.

Faptul inchinarii Sfintelor Femei Mironosite de la Matei
28, 9 ¢ o consecintd normald a indumnezeirii trupului Sau,
pentru ca prin el si-au dat seama de dumnezeirea Sa.

De aceea si El le spune: ,,Nu va temeti!” (Matei 28, 10)
si apoi continud sa le vorbeasca familiar, ca nu cumva sa
creada ca El este un alt lisus, dect Cel pe care Il cunoscusera.

Trupul Sau indumnezeit transcende de acum timpul si
spatiul. Fiind numai lumina, apare in fata Sfintilor Apostoli
cand acestia nu se asteapta (In. 20, 19) si Se face, dintr-o data,
nevazut de Sfinti1 Luca si Cleopa (Lc. 24, 31).

Dar in afara acestor noi insusiri ale trupului Sau,
Domnul, ,,dupa inviere, ¢ mai aproape de umanitate si e mai
aproape de om...tocmai intrucdt e mediu mai deplin al
revelrii lui Dumnezeu™* si acest fapt e cel mai important in
relatia Lui cu noi.

Legatura cu El e acum mult mai directa, deoarece poate
fi cu orice om, care crede in El si Il iubeste cu adevarat.

Imnul de la Slava...Si acum... e ultimul imn al Utreniei
— in afara troparului Sfantului loan Gura de Aur — si poate fi
numit, pe drept cuvant, imnul iertarii:

Ziua Invierii! Si sa ne luminam
cu praznuirea, si unul pe altul sa ne
imbratisam. Sa zicem: fratilor si

539 Idem, p. 198.
% Dumitru Staniloae, lisus Hristos..., op. cit., p. 315.
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celor ce ne urdsc pe noi; sd iertdm
toate pentru Inviere. Si asa si strigdm:
Hristos a inviat din morti, cu moartea
pe moarte calcand, si celor din morminte
viata daruindu-le!”*.

Invierea Domnului trebuie si ne determine si iertim,
pentru ca sa putem sa praznuim.

Praznuirea cere bucurie si, pentru aceasta, nu trebuie s
fim supdrati cu nimeni. Trebuie sd ne iubim intre noi dar sa
,ne iubim (si) prin Dumnezeu, esenta si modul iubirii”>*.

Ceasurile Sfintelor Pasti sunt formate aproape numai
din imne, dintre care, pe unele, le-am discutat deja.

Din imnele nediscutate, numai doud ne vor retine atentia
si, in primul rand, troparul care trateazd despre
atotpretutindenitatea Dumnezeirii:

,,In mormant cu trupul,
in Iad cu sufletul ca
un Dumnezeu,
in Rai cu talharul
s1 pe scaun ai
fost, Hristoase,
cu Tatal si cu Duhul,
toate umplandu-le,
Cel ce esti necuprins”™*®.

Troparul de fata dogmatizeaza faptul ca, ,,pe de o parte,
Hristos este consubstantial cu Tatal prin dumnezeirea Sa, (iar)
pe de alta parte, El este consubstantial cu noi, prin umanitatea
Sa”544.

E necuprins dupa Dumnezeirea Sa, Care pe toate le
umple, dar cu trupul e inchis Tn mormant iar cu sufletul este in
Iad.

> penticostar, ed. cit., p. 24.

42 pp, Magistrand Constantin Galeriu, Taina nuntii, in rev. Studii Teologice, XI1 (1960),
nr. 7-8, p. 486.

8 penticostar, ed. cit., p. 27.

¥ Vladimir Lossky, Introducere..., op. cit., p. 132-133.
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Troparul de fatd exprimd realitatea paradoxald si, in
acelasi timp, supralogica a ipostasului Cuvantului intrupat.

Recunoscandu-se marginirea trupului si, oarecum, si a
sufletului, trebuie sd se recunoasca si unitatea Prea Sfintei
Treimi i de aceea imnul are o exprimare nuantata.

Al doilea imn pe care il vom discuta — si ultimul de fapt
al acestei zile, deoarece imnele Sfintei Liturghii au fost trecute
deja in revistda — se referd la frumusetea suprafireasca a
mormantului Domnului:

,,Ca un purtator de viata,
ca un mai infrumusetat
decat Raiul cu adevarat

si mai luminat decat
orice camara
imparateasca s-a aratat,
Hristoase,
mormantul Tau,
izvorul invierii noastre”®.
Pentru ca acolo a fost pus trupul Domnului, mormantul
Sau a devenit expresia cea mai Tnaltd a frumusetii.
De acolo, din ,,trupul purtator de viatd” dumnezeiasca, a
izvorat si invierea Sa pentru intreaga lume.
De aceea, mormantul Sdu e prima Sfantd Masa a
Bisericii de unde a izvorat mantuirea tuturor.

Concluzii:

Invierea Domnului e ziua celei mai mari bucurii a
Ortodoxiei, pentru ca Viata noastra, Hristos, a invins moartea
si Iadul. Invierea Domnului a aritat ci trupul poate fi
indumnezeit si ca fundamentul invierii mortilor este propria Sa
inviere din morti.

3% Ppenticostar, ed. cit., p. 27.
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Dar invierea Sa aminteste si de rastignire, deoarece
trupul Sdu transfigurat poartd semnul cuielor si al ranilor
suferite.

Hristos este bucuria si fericirea noastrda, pentru ca e
Pastile nostru, Cel prin care noi ne-am izbavit de moartea cea
vesnica.

Invierea Sa a fost inefabild, ca si nasterea Sa din Prea
Curata Fecioara iar indumnezeirea trupului Sau a facut total
transparentd dumnezeirea Sa.

Necesitatea impartasirii cu Trupul s1 Sangele Domnului
dar si faptul ca mormantul Sdu este expresia celei mai Tnalte
frumuseti duhovnicesti vin ca sa umple, intr-un mod admirabil,
bucuria acestei zile unice a anului liturgic.
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8. Lunea Saptamanii Luminate

Ziua liturgicd incepe cu Vecernia numitd si ,,a doua
Inviere” — din dupi-amiaza zilei de Pasti — iar compozitiile
imnice devin din ce in ce mai putine cu exceptia zilei de vineri.

Incepem discutarea imnelor, cu prima stihiri de la
,2Doamne strigat-am...”, unde se observd drumul mantuirii
oamenilor,facut de Fiul lui Dumnezeu intrupat:

,,Celul mai Tnainte de veci din Tatal
nascut, lui Dumnezeu Cuvantului,
Celui intrupat din Fecioara Maria,

veniti sa ne inchinam!

Ca Crucea rabdand, ingroparii S-a dat,
precum Insusi a voit; si inviind din
morti, m-a mantuit pe mine, omul cel
ratacit”>*,

Cel ce S-a nascut din Tatal din veci, S-a Intrupat si din
Prea Curata Fecioara asumandu-Si firea umana ca sa o
mantuiasca.

Mantuirea e¢ a ,,omului raticit”, a omului care se
departase de la ,,cunostinta lucrurilor si (de la) intelepciunea
cuvantului™?’.

Venirea Fiului lui Dumnezeu a fost pentru el, caci
,,moartea Sa a rasturnat destinul nostru, a inversat drumul
vietii noastre, deoarece numai El a putut sa realizeze unitatea
noastra cu Dumnezeu, prin jertfa Sa”>*.

Aceeasi tema este tratatd si de stihira urmatoare, unde
Hristos, Mantuitorul nostru, ,a rupt zapisul...pe Cruce
pironindu-1">*,

>4 penticostar, ed. cit., p. 31.

%7 Sfantul Nichita Stithatul, Filocalia romaneascd, vol. al 6-lea, Ed. Humanitas,
Bucuresti, 1997, p. 312.

S8 pr. Prof. Dr. Ion Bria, Destinul Ortodoxiei, op. cit., p. 201.

% Penticostar, ed. cit., p. 31.
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Totalitatea pacatelor lumii este simbolizatd printr-o
dovada scrisa iar faptul ca toate pacatele lumii pot fi cuprinse
la un loc, pe o singura lista, aratd cad moartea Sa le absolva pe
toate indiferent de cat de multe ar fi sau de mari.

Pacatele lumii au fost pironite pe Cruce, conform
Coloseni 2, 14. Dar Cel ce a inviat din morti si S-a inaltat la
cer, sezand de-a dreapta Tatdlui, ,,iardsi va sd vina (ca) sa
judece lumea, pe care a zidit-0""".

Dupd cum am semnalat si in perioada Triodului,
Dumnezeu va judeca lumea, pentru ca lumea e zidirea Sa si de
aceea Judecata Sa e legitima. Fiind Cel care a facut-o sa existe,
tot El poate sa-i si despartd pe cei buni de cei rai, dupa
criteriul libertatii faptelor lor.

Urmeaza, in cuprinsul Vecerniei, 5 stihiri ,ale lui
Anatolie”", cu un bogat continut soteriologic.

Cel ce a ,fost rastignit si ingropat™>*, a fost vestit de
Inger ca ,Stiapan”. El este Acela care a ,sters blestemul
pomului™*, adica pdcatul stramosesc, prin moartea si invierea
Sa.

Invierea Domnului a fost luminare a neamului omenesc,
caci El le-a umplut pe toate de har.

In al treilea imn al lui Anatolie, apare din nou ideea
prabugirii ladului, deoarece ,portile cele de arama le-ai
sfaramat si incuietorile cele de fier le-ai zdrobit™>*.

Incatusarea Tadului a luat sfarsit prin prezenta Sa in Iad.
El a scos ,.din intuneric si din umbra mortii””> pe cei legati,
rupand ,,legaturile” cu care acestia erau tinuti.

Stihira de la Slava, anticipeaza inaltarea Sa la cer — céci
,,din morti ai inviat si esti in sanurile Tatdlui”*® — iar cea de la
Si acum este minunata Dogmatica a glasului al doilea, unde
rugul vazut de Moise, ca prefigurare, s-a implinit in persoana

Prea Curatei Fecioare, atunci ,,cand Darul a venit™?’,
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Fiindca stihirile stihoavnei sunt stihirile Laudelor — si
ele au fost discutate deja — trecem la stihirile Laudelor de la
Utrenie.

Prima stihird vorbeste despre necesitatea acceptarii
sobornicesti a operei mantuitoare:

,, LToata suflarea si toata faptura
pe Tine Te slaveste, Doamne,
ca prin cruce moartea ai stricat,
ca sa arati popoarelor invierea Ta
cea din morti,
ca un Tubitor de oameni””®.

In Biserica Sa, toti trebuie sia-L sldveasca pe El, pentru
tot ce a facut din 1ubire pentru umanitate.

Aici, in Bisericd — care e, ,,0 unanimitate de persoane, in
care se pastreazd neanulati fiecare persoani”™ — | toatd
suflarea” trebuie sa-L inteleaga si sa-L sldveasca, dupa gradul
desdvarsirii personale si fard a strica comuniunea existenta,
caci e stiut, ca ,madularele (Bisericii n.n.), nu sunt
uniformizate, ci sunt complementare™®.

In stihira a doua, Domnul e numit ,,Piatra Vietii”561 in
comparatie cu piatra moarta si surda a mormantului.

Iudeii, care venisera ca sa termine definitiv cu Hristos
Domnul, sunt rusinati de invierea Sa din morti, moment in care
Ingerul bucuriei a zis: ,,Mantuitorul lumii a inviat din morti si
a umplut toate de bund mireasma” .

Tonul viu si entuziast al stihirii de fatd e un ecou propriu
bucuriei pascale. Cu bucuria invierii Sale in suflet totul e
frumos si duhovnicesc. Domnul a invins moartea si in locul ei,
,»Stapanul cel datator de Via‘;é”5 % ne-a devenit inviere.

Cu acestea zise, si planul imnografic al acestei zile ia
sfarsit.

¥ Idem, p. 34.

% Pr. Prof. Dr. Dumitru Popescu, Natura Bisericii din punct de vedere fiingial si
comunitar, in rev. Mitropolia Banatului, XXX (1980), nr. 10-12, p. 659.

360 Ibidem.

%! penticostar, ed. cit., p. 35.

362 Ibidem.

363 Tbidem.
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Concluzii:

Hristos Domnul Si-a asumat firea umana ca sa o
mantuiasca, caci omul se departase de Dumnezeu. El va judeca
lumea, pentru ca El a creat-o iar prin invierea Sa le-a umplut
pe toate de har.

Pogorarea Sa in Iad a insemnat izbdavirea celor Drepti iar

Stanta Bisericd 1i cuprinde pe toti cei care vor sia se
mantuiasca.
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9. Martea Saptamdanii Luminate

In comparatie cu zilele din Saptamadna Sfintelor Patimi,
zilele Saptamdnii Luminate nu au o tematica aparte — cu
exceptia zilei de vineri — ci ele se constituie intr-o prelungire,
fireasca s1 normald, a imnologiei marelui praznic al invierii
Domnului.

In fiecare zi se reitereazd momentele mantuirii obiective,
pentru a se arata importanta capitald pe care o au pentru
pleroma Sfintei Biserici.

In prima stihird de la Doamne strigat-am, Crucea
Domnului e prezentatd drept forta dumnezeiasca care l-a
infrant pe diavol:

,,Cu Crucea Ta, Hristoase, Mantuitorule,
puterea mintii s-a dezlegat si ingelaciunea
diavolului s-a surpat, iar neamul omenesc,

prin credinta fiind mantuit, cantare

. 564
Tie totdeauna aduce™ .

Dar cu toate cd afirmam invingerea ladului de catre
Jertfa Domnului, ,,Rastignirea si Invierea (Sa, desi) sunt
evenimente reale, in fata unei analize si demonstratii rationale,
(ele) intrd in categoria «tainein™®.

Caci nu putem ardta, cum s-a intdmplat, Tn mod real,
zdrobirea ladului prin Jertfa Domnului.

Vorbim expozitiv si nu analitic. Ne scapa adancul a ceea
ce marturisim $i ne pronuntam, doar in masura in care avem
detalii revelationale.

Studiul Parintelui Nicolae Buzescu — citat mai sus —
surprinde foarte bine teologia Crucii in imnologia ortodoxa.

Printre altele, Sfintia sa spune: ,,Adevarul Crucii este
expus intr-o manierd oarecum programatica (in imnologie

> Ibidem.
>3 Pr. Prof. Dr. Nicolae C. Buzescu, Sfidnta Cruce in imnologia cultului ortodox, in rev.
Ortodoxia, XXXIV (1982), nr. 2, p. 278.
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n.n.), adica prin felul in care lucreaza Crucea asupra sufletelor
credinciosilor si prin ceea ce a realizat.

Ea este prezentata ca un ,,dar” dumnezeiesc, care a tras
lumea la Dumnezeu, redandu-i nemurirea paradisiaca si
ramanand 1n viata credinciosilor, ca «o scara prin care ne-am
suit la ceruri»”.

Stihira urmatoare enumera uncle dintre consecintele
invierit Domnului:

,,Luminatu-s-au toate cu invierea Ta,
Doamne, si Raiul iarasi s-a deschis
si toata zidirea laudandu-Te, cantare
Tie, totdeauna aduce™®’.

Intreaga fipturd s-a luminat — pentru ci si-a aflat sensul
eshatologic, implinirea ei — iar Raiul iardsi e deschis tuturor,
caci menirea omului este ,,lndumnezeirea progresiva, insotita
de o cunoastere desavarsitd a lui Dumnezeu®®.

Zidirea lauda neincetata aduce lui Dumnezeu. Ea inalta
cantare de laudd Creatorului ei simtindu-se plind de prezenta
Lui.

Ca si in ziua trecutd, Anatolie are 5 stihiri in planul
imnografic al zilei.

,Prin rana Ta noi tofi ne-am vindecat”, se spune in
prima stihird, pe cand, in a treia, pogorarea Domnului la Iad e
ilustratd de un cuvant adresat celor de aici, prin care le
vesteste:

,,Indrazniti, acum am biruit!
Eu sunt Invierea, Eu
pe voi va voi ridica,

sfaramand portile mortii™®’.

%% 1dem, p. 279.

%7 Penticostar, ed. cit., p. 36.

°6% Vladimir Lossky, Vederea lui Dumnezeu, Ed. Deisis, Sibiu, 1995, p. 173.
59 penticostar, ed. cit., p. 36.
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Ipostaza de biruitor a Domnului e insufletitoare pentru
auditoriul Sau. Moartea Sa, ca ,,supremul act de tarie™’, e o
moarte a mortii firii.

Mai bine zis, ,,prin moartea Celui fara de pacat se
nimiceste orice urmd a pdacatului si, drept urmare, orice
premisa din care, ar putea rezulta Tn mod indreptatit moartea
firii. Prin moartea (Lui)...se ia baza ontologica si de drept a
mortii din firea omeneasca™’".

Dreptii se umplu de bucuria invierii Lui vazand in fata
lor pe Viata Insisi. In virtutea puterii Sale dumnezeiesti, El le
promite o imediata ridicare din Iad la bucuria cea netrecatoare.

Si aceasta, pe baza invingerii mortii de catre firea Sa
umana.

In stihirile Laudelor de la Utrenie, teologia
rascumpdrarii, ca i pana acum, e punctul central al reperelor
imnografice.

Rastignirea Sa e numitda de prima stihira: ,taind
infricogatoare”, pentru ca apoi sa se precizeze continutul ei:
,»S-a rastignit pentru noi si de voie S-a ingropat, si a inviat din
morti, ca si mantuiasca toate” '~

Repetarea constanti a Mortii, a Ingroparii si a Invierii
Domnului e una cu profil dogmatic. Sfintii imnografi vor sa
dovedeasca unitatea acestor momente cat si pe Unicul traitor si
savarsitor al lor: Cuvantul lui Dumnezeu intrupat.

Astfel, ceea ce ar parea ,,supardtor” pentru un ochi
neavizat e, de fapt, intelepciune duhovniceascd si inalta
patrundere teologica.

In a doua stihird, invierea Domnului ,lumea o
sliveste”” — desi iudeii au vrut si cumpere negarea ei cu
bani, mituindu-i pe strdjeri — iar In urmatoarea se vesteste, intr-
un mod fulminant: ,de bucurie toate s-au umplut, luand
dovedirea Invierii”"™.

Invierea e fara tigada, e un fapt cert.

Aceasta Incredere emana si din ultima stihira a zilei:

70 pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, Legdtura interioard..., art. cit., p. 201.
" 1dem, p. 282.

572 Penticostar, ed. cit., p. 37.

37 Ibidem.

7 Ibidem.
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,Intru lumina Ta, Stapane,
vom vedea lumina,
Tubitorule de oament;
ca ai inviat din morti,
mantuire neamului
omenesc daruind,
ca sd Te preaslaveasca
toatd zidirea pe Tine,
Unul Cel fara de pacat,

miluieste-ne pe noi!™".

Invierea Domnului e viata lumii si fundamentul
asteptarii noastre eshatologice.

Traind in Hristos suntem ridicati la vederea luminii
dumnezeiesti, prin Duhul Sfant.

Atunci vedem in lumind pe Lumina lumii, datorita
luminii dumnezeiesti, care iradiaza din trupul preaslavit al
Domnului.

Concluzii:

Ristignirea si Invierea Domnului sunt evenimente reale
iar programul imnografic al zilei continud punctele centrale ale
mantuirii obiective.

Intreaga fapturd s-a luminat, gisindu-si sensul
eshatologic, pe cand Raiul s-a deschis pentru toti.

Invierea e viata lumii si tot cel care triieste in Hristos,
prin Duhul Sfant, e ridicat la vederea luminii dumnezeiesti
necreate.

7 Ibidem.
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10. Miercurea Saptamanii Luminate

Fara a se referi la spiritualizarea trupului Domnului
inviat — cum poate ne-am fi asteptat — zilele liturgice post-
pascale se referd, cu precadere, la Cruce, la invingerea ladului
si la bucuria Invierii.

Cadrul imnologic se pastreaza pe linia descrierilor din
Sfintele Evanghelii, cu exceptia pogorarii la Iad, acolo unde
Sfanta Traditie are o pondere mai mare.

Dupi bucuria Invierii apare iarisi Crucea, adicd
continuarea drumului greu si sinuos al ascezei ortodoxe.

Despre Cruce auzim, mai intdi, in prima stihira a
Vecerniei si prin ea ne inscriem pe drumul desavarsirii:

,,Crucii Tale celei facatoare de viata
neincetat inchinandu-ne,
Hristoase, Dumnezeule,

invierea Ta cea de a treia zi o slavim.
Ca printr-insa ai innoit firea oamenilor
cea stricatd, Atotputernice,
si suirea la ceruri ne-ai aratat,
ca un singur bun

si de oameni Iubitor™.

Inchindndu-ne Crucii, slavim Invierea, cici slivim pe
Hristos, Cel ce a suferit moarte pe Cruce si apoi a inviat
innoind firea omeneasca ,,cea stricata”.

Despre aceastd unitate a Mortii si a Invierii Domnului,
Parintele Dumitru Staniloae scria urmatoarele:

,,Ba trebuie vazuta nu numai ca o succesiune necesard,
dar externa, a celor douda momente in opera mantuirii, ¢i ca o
anumita prezenta a fiecarui moment in celalalt.

Moartea Domnului cuprinde in sine inceputul Invierii si
starea de inviere a Domnului nu e golitd de o anumita prezenta
a Crucii.

376 Idem, p. 38.
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Moartea si Invierea Domnului constituie impreund un
paradox, nu numai prin aceea ca, desi sunt doud momente
contrare, ele totusi se succed, ci i prin aceea ca, desi sunt
contrare, ele totusi se cuprind intr-un anumit sens, una in
alta™’’,

Prin invierea Sa si prin spiritualizarea trupului Sdu si,
mai apoi, prin indltarea Sa la cer, umanitatea si-a ardtat
traiectoria sa normala: fraiectoria ascendenta.

»duirea Sa la ceruri”, ,,reprezinta deplina pnevmatizare
si Indumnezeire a trupului Sau omenesc, deplina umplere a lui
de infinitatea dumnezeiasca, deplina ridicare a lui la starea de
mediu transparent neimpiedicat al iubirii infinite a lui

A s A - +99578 A w -
Dumnezeu, in lucrarea ei indreptatd spre noi’” ", asta insa, fara

,topirea trupului lui Hristos in infinitatea dumnezeiasca™”.

Invierea a adus ,starea de pnevmatizare” a trupului
Domnului, pe cand Iniltarea Sa ,,obicuitatea spatiala™*’, prin
care avem de-a face cu ,,0 prezentd de adancime si de inaltime
spirituala, care se poate face sensibild in diferite grade de
intensitate, dupa gradul puterii de sesizare spirituald sau de
credinti al celui ce I se deschide Lui si prin aceasta Il «vede»
si 11 simte in sine”™.

In acest sens este foarte legitimi slavoslovia
credinciosilor, deoarece toti il pot percepe spiritual si El poate
sta in mare intimitate, cu fiecare dintre ei, impartasindu-le
iubirea si sfintenia Lui.

Stihira a doua de la Doamne strigat-am prezinta
pironirea pacatului strimosesc — a ,,0sandei”** — pe ,,lemnul
Crucii” iar a treia stihird prezintd sfaramarea ladului si
surparea mortii.

Stihirile Vecerniei, in intregime, sunt creatii ale aceluiasi
Anatolie, despre care nu avem nicio datd de identificare

concreta in Penticostar.

> Pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, Legdtura interioard dintre Moartea. .., art. cit., p.
275.
> pr. Prof. Dumitru Staniloae, Teologia Dogmaticd..., vol. al 2-lea, op. cit., p. 122.
579 g
Ibidem.
> Tbidem.

381 Tbidem.
382 penticostar, ed. cit., p. 38.
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% au fost rupte iar

,Legaturile Tadului cele nedezlegate
invierea Domnului a ,,Juminat marginile lumii”584, pentru ca
,»in unirea cu Hristos, omul (sd aiba n.n.)...perspectiva unei
inaintdri vesnice in lumina dumnezeiasca si in imbogatirea lui
spirituala™>®’.

Perspectivele Dogmaticii zilei sunt totalizatoare.

»0aia cea ratacitd, pierdutd prin mun‘;i”586 — sl care
reprezintd firea umana — ,,dupd voia Sa” a unit-o cu Puterile
ceresti intr-o simfonie desavarsita a cerului cu pamdntul.

Fiind ,,modelul de wviatd in plenitudine si unitate,
(Hristos n.n.) face ca si structura noastrd, 1n originea si
autenticitatea ei, sa fie viatd in si spre plenitudine si
unitate™’, fapt pentru care induhovnicirea noastrd se face cu
ajutorul Sfintilor si a Ingerilor dar in comuniunea de iubire si
de har a Sfintei Biserici.

In adoua stihird de la Laude, diavolul apare ca cel
,care chinuia firea noastra”*® — drept urmare a ruperii legaturii
dintre Dumnezeu si oameni — iar Invierea Domnului e bucuria
care a umplut toate.

Stihira urmatoare prezintd Crucea ca pe o luminare a
mintii. Ea il indrepteaza pe om ,la adevar” si il ,,izbaveste de
cursele vrijmasului”™® iar invierea Domnului ridicd din
caderea in pdacat i daruieste ,,nemurire...neamului

omenesc’”.

Concluzii:

Inchinandu-ne Crucii Domnului slavim invierea Sa din
morti, caci Cel ce a murit pentru noi a inviat a treia zi.

3% Tbidem.

3% Tbidem.

% pr. Prof. Acad. Dr. Dumitru Staniloae, Studii de Teologie..., op. cit., p. 316.

% penticostar, ed. cit., p. 39.

87 pr. Prof. Dr. Constantin Galeriu, Viata in plenitudine si unitatea ei, In rev. Studii
Teologice, XXXVI (1984), nr. 5-6, p. 295.

58 penticostar, ed. cit., p. 40.

3% Ibidem.

3% Tbidem.
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Invierea Sa a adus starea de pnevmatizare a trupului
Domnului, pe cind Iniltarea Sa obicuitatea spatiald a
umanitatii Sale.

Invierea a luminat marginile lumii, iar Crucea a rusinat
pe diavol daruind lumii nemurirea.
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1 1. Joia Saptamanii Luminate

Planul imnografic al Vecerniei este compus de acelasi
prolific imnograf Anatolie. Temele mari se mentin, dar ele
sunt nuantate continuu.

In prima stihira de la Doamne strigat-am sunt dezbiatute
efectele Crucii si ale Invierii Domnului.

,,Prin cinstitd Crucea Ta, Hristoase,
pe diavolul I-ai rusinat si prin invierea Ta,
acul pacatului l-ai topit, si ne-ai mantuit
pe noi din portile mortii. Slavimu-Te
pe Tine, Unule Niscut™™".

Rusinarea diavolului se face prin jertfa Sa pe Cruce —
caci Hristos a Tnvins moartea si ladul prin moartea Sa — iar
invierea Sa toceste insistenta ispitei, prin Sfintele Taine si
ierurgiile bisericesti, primite de catre cei credinciosi.

In atmosfera harici a Bisericii, ,,Hristos, cu Care se
uneste omul in fiecare dintre...Taine, lucreaza in el conform
trebuintei lui deosebite™” iar in ierurgii, preotul ,.constati ci
cererea (credinciosului n.n.) se implineste™> in mod real si nu
intr-un timp indefinit.

»Aspectul unificator al fiecdrei Taine”™ ", cat si harul
primit la insistenta rugdciunilor preotului, in ierurgii — care
desavarseste o neputinta sau realizeaza o aspiratie interioara —
le arati pe acestea ca ,,mijloace ale zidirii unitatii Bisericii™”,
prin cresterea iubirii si a constiinfei comuniunii intre toti
membrii el.

,,Cel ce a dat Inviere neamului omenesc” — aflam din

1.0 . . . 596
stihira a 2-a — ,.ca un Miel spre junghiere S-a adus™”® —

99594

%! penticostar, ed. cit., p. 40.

%2 Pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, Sfintele Taine si ierurgiile bisericesti, in rev.
Ortodoxia, XXXVII (1985), nr.3, p.452.

3% Idem, p. 453.

> Pr. Stefan Buchiu, Intrupare..., op. cit., p. 179.

% Idem, p. 221-222.

5% Penticostar, ed. cit., p. 40.
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datoritd blandetii si nevinovatiei Lui — iar ,,portile cele de
durere™” s-au ridicat, ,,ci(ci) a intrat imparatul slavei, zicand
celor din legaturi: Jesifi! Si celor din intuneric: Ardtafi-val™>.

Impletirea exprimarii profetice cu realitatea pogordrii
la lad are un efect percutant asupra credinciosilor. Ei surprind
atat prefigurarea, cat si realizarea concreta a faptului intr-o
singurd fraza. Sintezele imnologiei, din acest punct de vedere,
sunt exemple de concizie pentru Teologia Dogmatica.

A patra stihira a Vecerniei este o imixtiune remarcabild
a motivului principal al slujbei de seara in itinerarul operei
mantuirii:

,Inchinare de seard aducem Tie,
Luminii celei neinserate, Care, la sfarsitul
veacurilor, ca intr-o oglinda in trup ai
stralucit lumii, si pand la Iad Te-ai pogorat,
intunericul cel de acolo l-ai risipit
si lumina Invierii ai aritat-o neamurilor,

Datatorule de lumina, Doamne, slava Tie”5 .

,Lumina lind” a serii ¢ Dumnezeu Cuvantul si lumina
Sa a stralucit lumii, prin trupul Sau, ,,ca intr-o oglinda”. Slava
Sa a inviat mortii si a risipit intunericul ladului, caci El e
,,Datatorul de lumina” dumnezeiasca.

A 6-a stihird e o apologie impotriva furarii trupului mort
al Domnului iar Dogmatica zilei, pe glasul al 5-lea, este
inegalabila prezentare a trecerii prin Marea Rosie, ca
prefigurare a pururea fecioriei Maicii Prea Sfinte, pentru ca
singura stihird a Stihoavnei sd prezinte consubstantialitatea
Fiului cu Tatal, cat si unitatea Dumnezeirii: ,,caci Cel ce S-a
intrupat de ceruri nu S-a despartit”®".

In prima stihire a Laudelor de la Utrenie se reia tema
inefabilitatii Invierii:

,Doamne, pecetluit fiind mormantul

7 Tbidem.
% Tbidem.
% Idem, p. 41.
690 1dem, p. 42.
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de cei fara de lege, iesit-ai din mormant
precum Te-ai nascut
din Nascdtoarea de Dumnezeu.
N-au cunoscut cum Te-ai
intrupat Ingerii Tii cei fara de trup.
N-au simtit cand ai
inviat ostasii cei ce Te-au strajuit,
ca amandoua au fost pecetluite pentru
cel ce ispiteau;
dar minunile s-au descoperit
celor ce se inchina
cu credinta tainei.
Da-ne noua, celor ce o laudam,
Bucurie si mare mila”®".

Invierea Domnului a fost tot la fel de tainica si de
dumnezeiasca ca si nasterea Sa din Prea Curata Stdpana.
Ostasii n-au simtit minunea — caci ea a intrecut simturile
pervertite — si ea a ramas ,,pecetluitad”, nestiuta pentru cei care
11 ispitesc pe Dumnezeu.

Dar ,,celor ce se inchina cu credinta tainei” invierii Sale,
invierea Lui devine o realitate interioara, in care ,,sufletul
doreste cu ardoare unirea cu Dumnezeu, precum o doreste
Dumnezeu insusi”®".

Ultima stihird a Laudelor de la Utrenie continua ideea
inefabilitatii raportind-o la intrarea Domnului prin usile
incuiate:

»,Doamne, precum ai iesit din
groapa pecetluitd, asa ai intrat si la
Ucenicii Tai, prin usile Incuiate,
aratandu-le lor Patimile trupului,
pe care le-ai primit,
Mantuitorule, indelung rabdand;
ca Cela ce esti din saimanta lui David,

1 Thidem.
892 Nichifor Crainic, Sfintenia — implinirea umanului, in col. Teologie §i spiritualitate,
nr. 2, Ed. Trinitas, lasi, 1993, p. 192.
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rani ai rabdat,
1ar ca Fiu al lui Dumnezeu,
lumea ai slobozit.
Mare este mila Ta,
Mantuitorule Cel necuprins,
miluieste-ne pe noi”®".

Domnul intra in locul in care erau Sfintii Apostoli la fel
de duhovniceste ca si in momentul invierii Sale din mormant.
El vine si le aratd semnele cuielor, semnele biruintei asupra
mortii, ca certificare a Sa.

Pentru acestia, Hristos Se autentificd pe Sine si in
acelas(%4 timp divino-umanitatea Sa ,in virtutea Intruparii
Sale™™™".

Concluzii:

Prin Sfanta Cruce se rusineaza diavolul iar prin Sfintele
Taine se desadvarseste constiinta comuniunii intre toti membrii
Sfinte1 Biserici.

Trupul Domnului nu a fost furat din mormant, ci El a
inviat din morti cu trupul transfigurat, minune insd pe care n-
au simtit-o ostasii, care strajuiau mormantul.

Invierea Sa a fost tot la fel de inefabild ca si intrarea la
Ucenici, prin usile incuiate, moment in care le-a aratat
Ucenicilor Sai ca e Dumnezeu si om.

893 penticostar, ed. cit., p. 42.
694 Sfantul Ioan Damaschin, Dogmatica, op. cit., p. 147.
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12. Vinerea Saptamdnii Luminate

Extensiunea considerabild a planului imnografic a
acestei zile, In comparatie cu celelalte zile ale Saptamdanii
Luminate, e ca urmare a praznicului sfintirii Bisericii Prea
Sfintei Stapanei noastre, a ,,Izvorului celui de viata purtator” si
a pomenirii ,,minunilor celor mai presus de fire, care s-au
savarsit de catre Maica lui Dumnezeu in acest Sfant locas™®” —
dupa cum ne spune Sinaxarul zilei — care se suprapune peste
tematica Invierii.

Stihirile de la Doamne strigat-am, ale lui Anatolie,
continud temele hristologice.

Biruinta Domnului asupra Iadului — in prima stihira —a
fost si o dimensiune a chenozei Sale, cici: ,,biruintd purtind,
Hristoase, asupra Iadului, pe Cruce Te-ai suit...”®  dar
invingerea finala a Iadului s-a facut prin rastignirea Sa si
coborarea Sa la lad.

Coborarea Sa 1n Iad a facut sa izvorasca viata din lumina
Sa, din stralucirea slavei Sale, care iradia din dumnezeiescul
Sau suflet.

Prin eliberarea celor Drepti, s-a cdlcat moartea — spune a
doua stihird — ,,si bucurie lumii a daruit”™®"’, pentru ca a treia
stihird sd proclame atotprezenta divind prin expresia: ,,Cel ce
esti in toata zidirea*".

In a patra stihird, Crucea Domnului e lauda ortodocsilor
iar in a 5-a, binecuvantarea lui Dumnezeu se face prin lauda
adusa Invierii Sale.

Stihirile  praznicului  ,Izvorului celui de viata
primitor”®” sunt o reevaluare a rolului pe care il are Prea
Curata Stapana in actul mantuirii noastre personale.

Ea este prezentatd ca un ,,izvor din care curge toatad

bunitatea si multimea de timaduiri... prin apa harului”®'’, ca o

695 penticostar, ed. cit., p. 49.
69 Tdem, p. 43.

97 Ibidem.

5% Ibidem.

59 Ibidem.

610 Tdem, p. 44.
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< 25611 : < A
,mand cereasca’” sau ca aceea care izvoraste ,rauri de

tamaduiri”®'? tuturor oamenilor.

Aghiazma mica e considerata de Sfantul imnograf ca un
mijloc prin care Maica cea Prea Sfantd se manifestd intr-un
mod nevazut dar simtit de catre cei credinciosi.

In intentia de a sublima caracterul duhovnicesc al
relatiei dintre Prea Sfintia Sa si aghiazma, autorul creeaza
imaginea curgerii aghiazmei, chiar din fiinta Ei; lucru vizibil,
in toate imnele zilei.

Dogmatica glas 6 a Vecerniei e o lectie antinestoriana si

antimonofizita in acelasi timp:

,,... din fire Dumnezeu fiind si cu firea om
facandu-Se pentru noi, nu in doua fete fiind despartit,
ci In doua firi fara de amestecare
fiind cunoscut’™®"’.

Impotriva lui Nestorie — Domnul nu a avut doui
ipostase, ci un singur ipostas, ipostasul lut DumnezeuCuvantul
— 1ar impotriva tezei monofizite — firile nu s-au amestecat, ci
si-au pastrat insusirile proprii.

Marturisirea ortodoxa vorbeste despre Hristos ca despre
Dumnezeu si om cu adevarat, de ,,Unul-Nascut, cunoscut in
doua firi, in chip neamestecat, neschimbat, neimpartit,
nedespartit, deosebirea firilor nefiind desfiintata nicidecum din
cauza unirii, ci pastrandu-se mai degraba insusirea fiecarei firi
si concurgand intr-o persoanad si intr-un ipostas, nu impartit si
divizat in doud persoane”™'® si respinge orice separare
radicala a firilor sau absorbtie a umanitatii de catre divinitate.

Pozitia Sinodului de la Calcedon (451) reprezinta un
etalon de baza al hristologiei ortodoxe iar introducerea ei in
imnologie e garantia adevaratei marturisiri.

Stihirile Stihoavnei, in numar de patru, se intrec in a
caracteriza, tot mai duhovniceste, persoana Prea Curatei
Fecioare.

! Ibidem.

512 Tbidem.

513 Tbidem.

614 pr. Prof. Dr. Dumitru Stiniloae, Hristologia Sinoadelor, 1n rev. Ortodoxia, XXVI
(1974), nr. 4, p. 574.
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Prea Sfintia aa este ,izvorul de viatd purtitor”®"’

, sal
doilea Siloam™®'®, . mand de mantuire”®"’ sau ,norul cel
ceresc”®'® pe de o parte iar, pe de alti parte, i se enumera toate
minunile facute la acest izvor, pentru ca ,,cei din primejdii (au
gasit n.n.) Intarirea; cei insetati, adaparea; cei orbi, vederea, cei
surzi, buna auzire; cei ce rau patimesc, vindecarea; cei din
primejdii de moarte, izbdvirea™®".

Urmeaza Utrenia si Canonul Nascatoarei de Dumnezeu,
alcatuit de Sfantul Nichifor Calist Xantopol si care cuprinde 37
de imne.

Primul irmos al canonului numeste nasterea Domnului
din Prea Curata Stipana ,izvorare”: ,/Tu ai izvorat pe
Cuvantul Cel intr-un ipostas™®* — iar in ultimul imn al cantarii
intai, ,,picurare”: ,,S-a pogorat vadit, ca o picéturé”621, ca sa
sublinieze realitatea, de adanca subtilitate, a intruparii
Cuvantului.

Acelasi motiv il regasim si In irmosul cantarii a 3-a,
unde Maica Domnului, este ,,izvor de nestriciciune”®*, care a
izvorat pe Hristos, Apa din care se adapa credinciosii dar si in
sedelna glas 8, unde: ,Fantdna cea pururi nesecatd si
invioratoare, pe Dumnezeiescul Izvor”™®> a niscut.

Pe fondul unor evocari ale minunilor Prea Curatei
Stapane apar si elemente dogmatice.

Harul dumnezeiesc este un ,,dar” care trebuie cerut, un
dar spiritual. Pe el il primim si prin intermediul Maicii Prea
Sfinte — datorita vointei noastre — caci ,,lucrarea Duhului ca
persoani in noi, cere colaborarea noastra libera”®*".

Prin prezenta harului dumnezeiesc au loc minunile si
vindecarile de la izvorul Maicii Domnului, pentru ca ,harul e
energia lui Hristos, prin care vointa umana a fost cu adevarat

815 penticostar, ed. cit., p. 45.
516 Thidem.
7 Tbidem.
1% Ibidem.

623 Idem, p. 47.
624 pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, Teologia Dogmatica..., vol. 2, op. cit., p. 208.
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restabilitd (iar) omul, colaborand cu harul, se restabileste in
umanitatea sa adevirati, dupa aseminarea lui Hristos”®.

Dar cu toate ca stim mobilul vindecarilor, ,,de neinteles
si mai presus de fire”** sunt minunile ei, datoritd faptului ca e
Maica lui Dumnezeu.

Sinaxarul ne prezintd, pe scurt, modul in care s-a
descoperit izvorului tamaduirilor si unele dintre minunile
cunoscute, care s-au savarsit aici, pe cand Lumindnda
sarbatorii o aratd pe Prea Curata Maica, ca pe ceea ce a
,izvorat pe Hristos, apa de mantuire”®”’.

A treia stihirda a Laudelor propune o viziune
integratoare, deoarece 1l arati pe Cel inviat din morti, ca pe
Unul impreuna slavit cu Tatal si cu Duhul:

,»Cu Tatal si cu Duhul pe Hristos
sa-L laudam, pe Cel ce a inviat
din morti, si catre Dansul sa
graim: Tu esti viata noastra §i
invierea,; miluieste-ne pe noil”**.

Ca sa nu se accentueze, i1n mod unilateral, persoana
Fiului — vazutd numai cu raportare la cadrul istoriei — se
prezintd aici consubstantialitatea Fiului cu Tatél si cu Duhul,
pentru a se intelege unitatea Dumnezeirii ca Treime de
persoane si Treimea persoanelor dumnezeiesti ca unitate a firii
celei mai presus de fire a Dumnezeirii.

Aceastd pozitie teologica e clasica in Ortodoxie. S$i
anume, pentru ca ,,esenfa spirituala suprema subzistentd nu e
un subiect constient singular, ci o comunitate de subiecte, care
sunt deplin transparente”629, iar ,,Treimea persoanelor divine
tine de esenta divind, fara ca cele trei persoane sa Se confunde
in unitatea esentei”®’.

623 Idem, p. 210.

626 penticostar, ed. cit., p. 47.
627 Idem, p. 51.

528 Ibidem.

62 pr. Prof. Dr. Dumitru Staniloae, Teologia Dogmatica..., vol.1, op. cit., p. 204.
530 Thidem.
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Concluzii:

Pogorarea la Iad a Domnului a facut sa iradieze lumina
dumnezeiasca din sfantul Sau suflet unit cu Dumnezeirea iar
Prea Curata Stdpana are un rol viu si activ Tn mantuirea noastra
personala.

Se 1a pozitie Iimpotriva nestorianismului s1  a
monofizitismului prin formularea imnicd a dogmei de la
Calcedon iar numirile Prea Curatei vin ca sd arate harul
minunilor Sale.

Izvorul tamaduirilor este, in ultima, instanta Hristos, Cel
care este Apa de mantuire izvorata de Prea Curata Stapana.

Ziua liturgicd devine si ea una hristologicd, cu tot
accentul special pus pe persoana si lucrarea Maica lui
Dumnezeu in viata Bisericii si a lumii.
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13. Sambata Saptamdnii Luminate

Si aceastd ultima zi, pe care o vom aborda 1n aceasta
carte, contine creatii ale lui Anatolie.

A patra stihird de la Doamne strigat-am e un compendiu
dogmatic, care vrea sd sublinieze identitatea personala dintre
Dumnezeu Cuvdntul si Hristos Domnul.

,,Cuvantul, Cel ce S-a nascut
din Dumnezeu Tatal
mai inainte de veci,

iar 1n anii cei de apoi Acelasi,

din cea neispitita de nunta intrupandu-Se,
de voie rastignire de moarte a rabdat;
si pe omul cel omorat demult
]-a mantuit prin invierea Sa”®".

Nasterea din vesnicie a Fiului lui Dumnezeu nu exclude
nasterea Sa din Prea Curata Fecioara — caci, dupa cuvintele
Sfantului Ioan Damaschin — ,,Fiul lui Dumnezeu Se face Fiu al
omului, ca sda ramana imobild insusirea. Fiind Fiul lui
Dumnezeu, S-a facut Fiul omului, intrupandu-Se din Sfanta
Fecioard, iar prin aceasta nu S-a departat de insusirea de a fi
Fiu™®”.

In afard de acest motiv, Sfantul Toan mai aduce inca
doud motive pentru Intruparea Cuvantului — si nu a Tatdlui sau
a Duhului — : sa redaruiasca omului ce i-a daruit la inceput si
el a pierdut si, ,,s3 ne invete pe noi vietuirea in virtute”*, cici
ne-a facut virtutea prin El insusi, usor de practicat”®*.

Stihira urmatoare analizeazd ceea ce s-a intdmplat cu
neamul lui Adam si concluzioneaza faptul, cd ,neamul lui
Adam de tirania Iadului s-a izbavit”®’, pe cand Dogmatica
zilei, vorbeste despre ,,inomenirea” Cuvantului si despre faptul

631 penticostar, ed. cit., p. 52.

832 Sfantul loan Damaschin, Dogmatica, op. cit., p. 149.
633 Tbidem.

634 Ibidem.

835 penticostar, ed. cit., p. 52-53.
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cd, Hristos e ,Dumnezeu desavarsit si om desavarsit cu
adevirat”®®,

Insistenta imnica asupra realitdfii ipostatice a lui Hristos
¢ admirabila. La tot pasul, Il intdlnim pe Hristos abordat dupa
standardele definitiilor dogmatice ecumenice.

Hristos e Fiul lui Dumnezeu intrupat si acest lucru nu e
uitat niciodata, caci Hristos e punctul central al imnologiei
ortodoxe.

Stihoavna Vecerniei foloseste o exprimare paradoxala:

,»Suitu-Te-ai pe Cruce, lisuse, Cel
ce Te-ai pogorat din cer; venit-ai la
moarte, Viata cea fara de moarte;
catre cei din Intuneric Lumina cea
adevirata; citre cei cazuti Invierea
tuturor. Cel ce esti luminarea si
Mantuitorul nostru, slava Tie!”*.

Fiind in acelasi timp Dumnezeu si om, Hristos Domnul
e si Cel rastignit si Cel ce S-a intrupat si Cel ce a fost in lad
dar si Cel ce i-a Inviat pe cei morti.

Dialectica textului tine de dubla existentd a firilor in
ipostasul Cuvantului, cat si de manifestarea lor perihoretica.

Aceeasi idee o gasim si in ultimul imn pe care il vom
discuta aici s1 anume 1n prima stihira a Laudelor Utreniei:

,,Doamne, desi ai stat Tnaintea divanului,
de Pilat fiind judecat, dar nu Te-ai
departat de scaun, cu Tatdl impreuna
sezand; si, inviind din morti, lumea
ai slobozit din robia celui potrivnic,
ca un Indurat si de oameni Iubitor”®*®,

Cel care a fost judecat de catre oameni si omorat era
impreunad sezator pe scaun cu Tatal si cu Duhul.

636 Idem, p. 53.
57 Ibidem.
638 Idem, p. 53-54.
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El era ,,Unul din Treime, Care a patimit cu trupul pentru

55639 A e e < . 5640
noi”””” suportand slabiciunile ,,acceptate de buna voie™".

Concluzii:

Nasterea din veci a Fiului lui Dumnezeu nu exclude
nasterea Sa din Prea Curata Fecioard iar divino-umanitatea
Mantuitorului este clar exprimata.

Hristos e astfel centrul imnologiei ortodoxe, fara sa se
uite faptul, ca e impreund marit cu Tatdl si cu Duhul Sfant si
ca El a patimit cu trupul pentru noi.

639 Dumitru Staniloae, Chipul nemuritor..., vol. 2, op. cit., p. 133.
40 Thidem.
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Concluzii finale

La sfarsitul cercetarii teologice de fatd, marturisesc cu
toatd inima, cd ma simt mult mai bogat duhovniceste si fericit
ca sunt crestin ortodox, datoritd bogatiei teologice a imnologiei
noastre dar, in acelasi timp, sunt pus in situatia de a nu socoti
lucru usor faptul de a rezuma cele discutate.

Orice rezumat uitd unele aspecte sau nu le nuanteaza
foarte bine s1 tocmai de aceea ma tem ca n-am sa fiu nici eu
atat de concis in demersul meu.

Vom puncta aici elementele pe care le-am inteles din
texte, intr-o ordine oarecum aleatorie si nu dupa vreun plan
anume prestasbilit.

In primul rand, imnologia acestor doui sfinte saptimani
are la baza textul recept al Sfintei Scripturi si elemente, fara
lucruri echivoce, interpretabile, ale Sfintei Traditii.

Sfintii imnografi, ca si ceilal{i imnografi ai acestor zile
liturgice unice, sunt absolut credinciosi Revelatiei
dumnezeiesti, nepermitdndu-si nici cea mai micd abordare
socanta a evenimentelor rdscumparatoare.

Pornind in creatiile lor imnice de la niste exprimari
expozitive ale unor momente din viata Domnului Hristos, ei nu
cauta sa analizeze ce este mantuirea — ca subiect detasat de El
— ci vor sa-L prezinte, pe Cel care ne-a mantuit pe noi si modul
concret prin care El a facut-o.

Pentru acest lucru, ei pleaca de la realitatea de
comuniune §i de iubire a Prea Sfintei Treimi si de la faptul, ca
Logosul dumnezeiesc — numai El — Se intrupeaza si devine
om, fiind Iubirea lui Dumnezeu fata de oameni.

Accentul puternic pus pe divino-umanitatea lui Hristos,
devine astfel punctul de plecare al vorbirii lor despre El.

Autorii imnelor vorbesc in mod duhovniceste despre
Domnul si despre opera Sa mantuitoare, nefacand parada de
erudifie teologica. Scriu clar, adanc, expresiv, cu ecouri
poetice abisale.

Punidnd problema motivului intrupdrii Sale, ei i/
dezleaga in putine cuvinte: iubirea lui Dumnezeu fatda de
oameni iar cand trebuie sa se pronunte, despre motivul pentru
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care Domnul a patimit, ei au acelasi raspuns: asa a iubit Fiul
lui Dumnezeu lumea, adica pdna la moartea pe Cruce.

Vorbind despre Patimile Domnului, imnografii nu le vad
ca pe niste realitati petrecute candva, in trecut — sau nu numai
in trecut — deoarece actualizarea rascumpararii Sale e inteleasa
de ei ca o coparticipare reala, care se petrece in
contemporaneitate.

De luni si pana joi seara in Saptamana Sfintelor Patimi,
in loc sda avem de-a face cu o feologie a crucii — cum ne-am fi
asteptat, poate — suntem pusi in fata realitatii eshatologice a
Domnului, unde El este Dreptul Judecator.

Mai inainte de a trece la infelegerea Crucii, Arhiereul cel
vesnic vine sa ne arate, care ¢ ultima dimensiune a
rascumpirarii Sale, dupa cum si prezenta Infricosatei Judecati,
zugravita, in trecut, la intrarea in locasul de cult, arata ultima
dimensiune istoricd a Bisericii.

Fard a deveni unilaterali, ei prezintd ipostaza Sa de
Judecdtor si Impdrat, ca pe una intregiti de celelalte doua
ipostaze ale Sale, cea de Invdtdtor si cea de Arhiereu, prin
multe exemplificari imnice.

El e Invatatorul nostru suprem dar si Pastile noastre,
adica, 1n acelasi timp, Jertfa si Jertfitor.

Acel ,tot ce a facut Domnul pentru noi” al imnografilor
— sintagma pe care, Teologia Dogmaticd Ortodoxa o traduce
prin mantuire obiectiva — este exprimat in mod prolix de catre
acestia, fiind pus intotdeauna in relatie directd cu mantuirea
personald a credinciosilor.

Cele cinci consecinte ale unirii ipostatice au un fond
imnic impresionant in aceste doud saptamani.

Comunicarea insugirilor in persoana Domnului Hristos
¢ ilustrata ori de cate ori se refera la lucrarile si dumnezeiestile
Sale Patimi iar nasterea Sa supranaturala e pentru ei de
necontestat.

Paralelele pe care le fac intre nasterea si iegirea Lui din
mormant sau dintre invierea Sa s1 intrarea Sa prin usile
incuiate la Sfintii Apostoli arata inefabilul acestor acte.

Faptul ca Fecioara Maria e Maica lui Dumnezeu devine
pentru acestia o adevaratd bucurie imnica. Multiplele numiri
ale ei si farmecul dumnezeiesc al imnelor dedicate ei arata
supracinstirea pe care dragostea lor i-o acorda.
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Lipsa de pdacat a lui Hristos o fundamenteaza pe faptul
ca e si Fiul lui Dumnezeu iar transfigurarea firii umane in
ipostasul Cuvantului este nuantatd in intreaga Sdptdmana
Luminata.

In Saptiméana Sfintelor Patimi, Hristos al chenozei este
evidenfiat ca in nicio altd parte. Iubirea lui de oameni si
suferinta Lui aratd drumul spre Cruce, ca fundament al
indumnezeirii firii Sale omenesti.

Crucea Sa dizolva pacatul din oameni dar ea trimite si
spre Inviere. Legitura internd dintre Moartea si Invierea Lui,
se aratd prin invingerea mortii de catre El dar, mai intai, prin
prezenta sufletului Sau, unit cu Dumnezeirea, in Iad, de unde i-
a ridicat pe cei Drepti.

Crucea Lui e vazuta ca o manifestare ultimd a iubirii
Sale fatd de oameni iar invierea Sa ca o biruire a mortii, a
diavolului s1 a pacatului.

Pe Cruce, S-a suit Mielul lui Dumnezeu, Cel ce ridica
pacatele lumii. Pe Cruce S-a suit Viata lumii sau Cel ce va fi
Sfanta Impartisanie a lumii, cici Sfintele Taine sunt o diruire
a dragostei lui Hristos, ca putere de a trai in El.

Crucea reveleaza iubirea dumnezeiasca dar si starea de
jertfa permanenta a Domnului, pe cand invierea Sa sensul
vietili omenesti: transfigurarea $i nestricdaciunea.

Invingerea Iadului si biruirea mortii, prin moartea si
invierea Sa, sunt discutate, mai ales, in Sdmbdata Mare si in
ziua Invierii.

Saptamana Luminatd, in loc sd vorbeasca exclusiv
despre Inviere — cum ne-am fi asteptat — rememoreaza Crucea
si invingerea Iadului pentru a ajunge la Inviere.

Programul imnic al Sfintelor Patimi e mai amplu decat
cel al Saptamanii Luminate si aceasta datoritd reflectarii
aspectului de nevointa austera in angrenajul imnic al zilelor
liturgice respective.

Nu sunt excluse insa din planul imnologic nici alte teme
esentiale ale Teologiei Dogmatice Ortodoxe. Problematizarea
atributelor dumnezeiesti, realitatea nepatimirii Dumnezeirii
sau inseparabilitatea ipostasului Cuvantului se regasesc in fibra
duhovniceasca a acestor zile liturgice.

Compatimirea naturii la moartea Domnului se inscrie in
ideea recunoasterii de catre aceasta a Creatorului ei iar in
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Prohod, spre exemplu, imnologia dedicata acestui eveniment
soteriologic este extrem de impundtoare.

Patimile Domnului si moartea Sa pe Cruce sunt
exprimate printr-un paroxism al simtdmantelor evlavioase iar
invierea Sa atinge inalfimile coplesitoare ale extazului si ale
bucuriei dumnezeiesti.

Pogorarea la lad provoaca groaza ladului. Surparea
Tadului are loc datoritd manifestirii Sale ca Imparat al viilor si
al mortilor.

Intreaga atmosferda a celor doud siptimani liturgice
discutata de catre noi e centratd pe persoana si lucrarea lui
Hristos pentru mantuirea noastra.

Hristos al chenozei devine Hristos al slavei
dumnezeiesti, lucru prin care firea Sa umand se dovedeste
reald si capabila de pnevmatizare desavarsita.

Mesajul acesta nu ramane 1insa indiferent celor
credinciosi si lucrul acesta e vizibil in Sfintele Moaste.

In acestea prezenta harului Prea Sfintei Treimi riméne
ca o pecete personala, care nu poate fi niciodatd stearsa,
aratand faptul cd si noi vom invia, pentru ca scopul vietii
noastre e invierea $i nu moartea.
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