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Abstract: Our study aims at analyzing from a historical, liturgical and theological
point of view the custom of celebrating the Sacrament of Holy Unction during Holy Week.
The first part of our study deals with the precedents for Holy Unction during Holy Week,
outlining the possible connection set between the Mystery of Healing and the ritual of
anointing for the reconciliation of the penitents during Holy Week, highly recurrent in the
Christian West. The second part of our research evaluates the historical changes under-
gone by the current ceremony of Holy Unction performed on Holy Wednesday, following
the Greek tradition.
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Slujba actuala a Tainei Sfantului Maslu, separata de Euharistie, apare in
traditia scrisa a Evhologhiilor de abia din secolul al XV-lea si a fost unifor-
mizata ca randuiald 1n sanul Bisericii Ortodoxe cel putin un secol mai tarziu.
Nici chiar atunci separarea de slujba Euharistiei nu a fost realizata pe deplin
— intrucat renuntarea la traditiile liturgice nu era deloc usoara — forme mai
vechi de slujire a Tainei Sfantului Maslu Tmpreuna cu Liturghia perpetuan-
du-se de-a lungul secolului al XVI-lea. Odata cu publicarea Molitfelnicului
Mare, uniformizarea randuielii slujbei Sfantului Maslu in Bisericile vorbi-
toare de limba greaca s-a produs relativ repede. Prin urmare, daca dorim sa
aflam cand anume Taina Sfantului Maslu, sub forma pe care o cunoastem
noi astazi, a inceput sa fie savarsita in timpul Saptamanii Mari, trebuie sa
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elimindm posibilitatea ca aceasta sa fi avut loc Tnainte de secolul al XV-lea,
de vreme ce slujba ca atare nu exista pe atunci. Bineinteles, este posibil ca
Sfantul Maslu, in formele sale primare, sa se fi slyjit in timpul Saptdmanii
Mari cu mult inainte de acest moment — opinie pe care nici parintele David
Bissias nu o exclude din capitolul dedicat practicii liturgice a savarsirii Mas-
lului in cadrul Saptamanii Patimilor, din studiul sdu riguros asupra Tainei
Sfantului Maslu!, la care ne vom raporta in mod constant in analiza noastra.

a. Precedente ale savarsirii
Sfantului Maslu in Saptamdna Mare

Din randuiala liturgica romand a secolului al IX-lea cunoastem fap-
tul ca Papa sfintea atat Sfantul si Marele Mir folosit la Taina Mirungerii,
precum si la alte slujbe, cat si Untdelemnul pentru ungerea bolnavilor, iar
practica aceasta era legata deopotriva de randuiala speciala a reintroduce-
rii pentitentilor in Biserica, ce avea loc in Joia Mare®. Desi s-ar parea ca
penitentii erau unsi inainte de Euharistie, nu se stie insa cu siguranta daca
bolnavii care luau parte la savarsirea Tainei Sfantului Maslu din cadrul
Liturghiei erau unsi cu untdelemnul sfintit chiar in fimpul Euharistiei. In
mod cert, pentru o perioada de cateva secole, aceasta posibilitate iese din
calcul; in traditia romano-catolicd de pana la mijlocul anilor 1960, deci de
pana la cel de-al doilea Conciliu de la Vatican, doar cei aflati pe moarte
primeau ungerea cu untdelemn de la Sfantul Maslu.

Nu este sigur faptul ca Biserica Résariteana a urmat practica Bisericii
Apusene din secolul al [X-lea, in ceea ce priveste slujba Sfantului Maslu.
In orice caz, pani la acea vreme se creaserd deja diferente majore intre
crestindtatea rasariteana §i cea apuseana cu referire la slujirea liturgica.
Divergentele existente erau adesea subiect de controversa, chiar daca la
acea vreme schisma nu se produsese inca.

1. David G. Bissias, The Mystery of Healing — Oil, Anointing, and the Unity of the
Local Church, Rollinsford, New Hampshire: Orthodox Research Institute, 2008.

2. Elie Mélia, The Sacrament of the Anointing of the Sick: Ita Historical Development
and Current Practice, in Temple of the Holy Spirit: Sikness and Death of the Christian in
the Liturgy, translated by Matthew J. O’Connell, New York, NY: Pueblo Publishing, 1983,
p- 141-143. Consacrarea ,,Untdelemnului Ungerii“ continua si astazi la Roma, desi acum si
alti episcopi romano-catolici au privilegiul sa-1 sfinteasca.

3. A se vedea in acest sens David G. Bissias, op. cit., p. 188.
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Sugerand o paraleld cu ritul apusean din secolul al IX-lea, parintele
Melia mentioneaza cd Ortodoxia a pastrat rdnduiala Maslului in cursul
Saptamanii Mari, adaugand doar ca savarsirea acestei Sfinte Taine s-a fa-
cut pentru prima data in Joia sau in Sambata Mare*. Din pacate, el nu
discuta cauzele si nici nu mentioneaza perioada in care s-ar fi practicat
obiceiul respectiv, multumindu-se sa accepte convingerea liturgistului rus
de la Inceputurile secolului al XX-lea, Krasnoseltzev, care afirma ca Taina
Stantului Maslu din Saptdmana Patimilor este ,,un vestigiu al ritualului
antic al Tmpacarii Bisericii cu pacatosii care fusesera supusi unei penitente
publice*. Parintele Calivas pare a fi de acord cu aceasta ipoteza: savar-
sirea Sfantului Maslu in Saptamana Mare ,,poate fi legata de faptul ca in
vechime, 1n crestinism, penitentii erau primiti si iertati in timpul Sapta-
manii Mari. Taina ungerii cu untdelemn sfintit ar fi putut constitui o parte
a procesului de primire a crestinilor cazuti in pacat, Impacati cu Biserica
prin Taina Pocaitei“®. Kucharek se pronunta vag asupra subiectului, notand
ca ,,Biserica greacd a introdus cu mult timp in urma practica slujirii Tainei
Maslului in timpul perioadelor de penitentd, mai ales n cursul Saptamanii
Mari‘’. Putem observa, astfel, ca exista un consens intre opiniile liturgis-
tilor amintiti In ceea ce priveste slujirea Maslului din Saptdmana Mare si
vechea randuiald a reprimirii penitentilor In sanul Bisericii, desi o tempo-
ralitate precisd asupra acestei practici nu ne este data.

Cel mai neclar aspect ramane raspunsul la intrebarea daca sdvarsirea
Tainei Sfantului Maslu pentru bolnavi si ritualul pentru impacarea peni-
tentilor cu Biserica aveau loc 1n cadrul aceleiasi slujbe sau daca era vorba
despre doua randuieli diferite. Este foarte posibil ca slujba ungerii pentru
bolnavi si cea pentru reprimirea penitentilor sa se fi suprapus ca structurd
si continut, una venind sa o completeze pe cealaltd, pana la urma cele doua
contopindu-se intr-una singura®.

Intr-adevir, din Epistola Sfintlui lacov si din comentariile patristice
timpurii ale unor autoritdfi bisericesti precum Origen, Sfantul Ciprian al

4. Elie Mélia, op. cit., p. 158.

5. Ibidem, p. 158-159.

6. Alkiviadis C. Calivas, Great Week and Pascha in the Greek Orthodox Church. 1992,
Brookline, MA: Holy Cross Orthodox Press, 1999, p. 45.

7. Casimir Kucharek, The Sacramental Mysteries: A Byzantine-Slav Liturgy of St.
John Chrysostom: Its Origin and Evolution, Allendale, NJ: Alleluia Press, 1974, p. 257.

8. David G. Bissias, op. cit., p. 189.
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Cartaginei, Sfantul Ioan Hrisostom s.a., reiese ca exista o paralela Intre
boala fizica si boala spirituald, produsa de pacat, ca sa nu mai vorbim des-
pre vindecarea prin pociinta. In acest sens, este posibil ca rugiciunile din
slujba actuala a Maslului, in care nu se face referire directa la boala fizica,
ci mai mult la imbolndvirea sufleteasca prin pacat si la iertare, sa fi fost
incluse ca parte a rdnduielii complexe a Tainei ungerii cu untdelemn sfintit,
randuiald care — reamintim — cuprindea initial si ritualul iertarii si al repri-
mirii penitentilor in Bisericd, din Saptimana Patimilor. In sprijinul aces-
tei teze parintele David G. Bissias aduce si marturia rugaciunii finale de
lertare, rostita la sfarsitul slujbei Maslului, care il indeamna pe primitorul
Ungerii sa se apropie de ceilalti participanti la slujba, fapt care ne face sa
credem ca ea nu se referea neaparat la un bolnav fintuit la pat, ci este mai
degraba o rugdciune de dezlegare, asemanatoare molitfei de la Spovedanie
— ceea ce lasa din nou loc asocierii dintre randuiala Tainei Maslului si cea
a reprimirii pentitentilor in Biserica din timpul Saptamanii Mari a Postului
Pastilor’. Bissias confirma ca similitudinea acestei rugaciuni cu rugaciunea
din zilele noastre de la Taina Sfintei Spovedanii este in mod evident axata
mai mult asupra impdcarii penitentului cu Dumnezeu, decat pe vindecarea
de boala'’. Poate ca aceeasi randuiala — ungerea cu untdelemn sfintit a bol-
navilor — a ajuns sa indeplineasca in timp doud scopuri, avand in vedere
ca randuiala noastra actuald din Molitfelnice se refera, intr-un dublu sens,
atat la vindecare, cat si la iertare. Este foarte clar, asadar, faptul cd randu-
iala Maslului, care a pornit de la necesitatea slujirii membrilor bolnavi ai
comunitatii, ajunge s fie savarsitd si pentru grupuri de persoane care nu
sufereau, in primul rand, de o boald fizicd, dar aveau in mod sigur nevoie
de vindecare sufleteasca, prin pocdinta si impacarea cu Biserica. Aceasta
chestiune merita insa sa fie cercetatd mai amanuntit.

Negresit, a existat candva si in Rasaritul crestin o randuiald a ungerii
pentru reprimirea penitentilor in Biserica, in cursul Saptamanii Mari si in

9. Ibidem.

10. Ioannis M. Fountoulis, Akolouthia tou euhelaiou (Order of the Euchelaion), vol.
15, ,,Keimena Leitourgikes* (Liturgical Texts), Thessaloniki, Greece: 1978, p. 25, noteaza
ca rugdciunea de iertare care este cititd in timp ce Evanghelia este tinuta pe capul persoanei
care vine la savarsirea Tainei Maslului ,,nu se gaseste in toate manuscrisele”. El nu fixeaza
o data precisa pentru aparitia acestei rugaciuni, ceea ce inseamna ca ea a fost introdusad mai
recent in textul slujbei, probabil in secolul al XVII-lea, cel mai tarziu.
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alte zile de sarbatoare. De asemenea, este posibil ca aceastd randuiald sa fi
fost similara sau identica, la vremea respectiva, cu randuiala ungerii bol-
navilor, inainte de dezvoltarea actualei slujbe separate a Tainei Maslului''.
Dupa cum untdelemnul pentru ungerea bolnavilor era sfintit in timpul Eu-
haristiei, tot asa si untdelemnul pentru ungerea penitentilor putea fi sfintit
in timpul privegherii, posibil cu aceeasi rugiciune de sfintire a uleiului
folosita in cadrul Utreniei'. Astfel, este foarte probabil ca la inceput sa
nu fi existat nicio diferenta intre untdelemul Maslului savarsit pentru cei
bolnavi si cel folosit pentru alte scopuri, cum ar fi ungerea de la Botez,
Hirotonirea, slujba de inmormantare s.a.m.d. Diferenta majora dintre cele
doud randuieli — a ungerii bolnavilor §i a ungerii penitentilor — ar fi fost
data de rugdciunile care Insoteau, dupa caz, ritualul aplicarii untdelemnului
pe trupul bolnavului sau pe cel al penitentului’®. O alta posibila diferenta
ar consta in aceea ca penitentii erau unsi cu untdelemn inainte de imparta-
sirea cu Sfintele Taine, mai exact la momentul Vohodului Mare al Sfintei
Liturghii, ca semn al impacarii lor cu Dumnezeu, in vreme ce bolnavii
primeau ungerea dupa impartasirea cu Sfintele Taine. Aceasta din urma
este o practica aproape universala conform manuscriselor care marturisesc
despre coinciderea Maslului cu slujba Euharistiei. Potrivit unui astfel de
scenariu — in viziunea lui Bissias — nu exista absolut niciun motiv pentru
a-1 impiedica pe penitenti si pe bolnavi de la a fi unsi cu acelasi untdelemn,
in cadrul aceluiasi ritual euharistic, desi in momente diferite din desfasu-
rarea lui'*.

In orice caz, este putin probabil ca obiceiul savarsirii Maslului in cur-
sul Saptdmanii Mari sa fi fost o traditie neintrerupta si universald legata
de reprimirea penitentilor In comunitatea bisericeasca, de vreme ce po-
cainta sau pedepsirea ,,publica* a acestora a disparut in mod treptat din
Biserica Rasariteana dupa secolul al V-lea sau al VI-lea; procesul a fost
mult mai indelungat in Apus si in celelalte patriarhii ale Rasaritului, de
pilda la coptii egipteni si la nestorieni. Pana in secolul al XII-lea, mult mai
,houa* randuiald a Sfintei Spovedanii, asa dupad cum o cunoastem si noi

11. David G. Bissias, op. cit., p. 190.
12. Ibidem.
13. Ibidem.
14. Ibidem.
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azi, a Inceput sa inlocuiasca orice alta slujba de ungere pentru penitenti
in Imperiul Bizantin'®. Cu toate acestea, in secolul al XVI-lea, in Biserica
Ortodoxd a Georgiei se mai pastra inca un ritual de reprimire a peniten-
tilor in Bisericd — un ritual de pocdinta, in mare parte bazat pe modelele
grecesti anterioare, de altfel, de mult disparute din manuscrisele grecesti
de la acea vreme, nemaifiind in uz. Desi asemanatoare ,,la suprafata* cu
Taina Sfantului Maslu, parintele Melia afirma ca randuiala de penitenta
regasita in Biserica georgiana continea ,,modificari care o recomandau
drept o entitate independentd®, deci ca o slujba de sine stititoare's. In
orice caz, nu existd nicio specificatie ca randuiala respectiva ar fi fost ofi-
ciatd In Sdptamana Mare. A existat, cu sigurantd, un moment in care acest
obicei al ungerii penitentilor a disparut ca practica formala, oficiala, desi
este posibil, totodata, ca el sa fi supravietuit intr-o forma alterata, influen-
tand slujba Maslului in obstile parohiale!’. Este posibil, de asemenea, ca o
introducere tarzie a Maslului in cadrul slujbelor parohiale din Saptdmana
Mare sé fi avut loc din motive legate de reprimirea, de iertarea penitenti-
lor; iar aceasta nu doar ca un ,,vestigiu®“ al unui obicei neintrerupt, ci mai
degraba ca o ,,reamintire* a unui vechi ritual, ce-i drept, o reamintire mai
mult accidentala din moment ce multi alti factori sunt implicati in joc.
Prin urmare, mai corect ar fi ca aceasta ungere a penitentilor (a celor ca-
zuti in pacate grele) sa se descrie drept o ungere de penitenta (de iertare,
de pocaintd), si, in acest sens, socotim ca este mai nimerit sa descriem
randuiala Tainei Maslului, savarsitd mai ales Tn Saptdmana Sfintelor Pa-
timi, ca pe o ungere penitentiala's.

Bineinteles, toate aceste aspecte nu ne indreptatesc sa credem ca Mas-
lul nu putea fi savarsit in mod ocazional in Sadptamana Sfintelor Patimi,
atunci cand ungerea cu untdelemn sfintit a bolnavilor sau muribunzilor
era absolut necesara. De pilda, parintele Bissias aminteste despre un ma-
nuscris din secolul al XIV-lea care indica schimbari in tipicul slujbei, In
cazul in care Taina Sfantului Maslu trebuia sa aiba loc in cursul Sapta-
manii Mari. Aceste instructiuni se refera, asadar, la slujirea ocazionala a
Maslului, separata de cea a Euharistiei — de vreme ce Sfanta Liturghie nu

15. Kucharek, op. cit., p. 239-240.

16. Vezi dezbaterea din Mélia, op. cit., p. 148-151.
17. David G. Bissias, op. cit., p. 191.

18. Ibidem.
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poate fi savarsita in timpul zilelor Sdptamanii Mari, pana la Vecernia din
Vinerea Sfanta. Ca atare, nu este vorba de o slujire regulatd a Maslului n
cadrul Saptdmanii Patimilor, ziua sdvarsirii slujbei nefiind ,,fixata* in sap-
tamana'®. In orice caz, aceastd randuiald nu este cea pe care o cunoastem
noi astazi, existand dovezi substantiale care sugereaza ca ,fixarea® unei
zile din Saptamana Mare pentru savarsirea Sfantului Maslu apare mult mai
tarziu, dupa secolul al XIV-lea®.

Inainte de a trece mai departe, amintim ci actuala slujba din Marele
Molitfelnic mentioneaza savarsirea Tainei Maslului pentru un singur primi-
tor al ungerii — un om bolnav sau aflat In suferintd. Nu se cunosc motivele
si nici momentul in care slujba a inceput sa fie savarsitd pentru intreaga
comunitate de credinciosi, 1ar ungerea sa fie facutd pentru toti cei prezenti,
bolnavi sau nu. In orice caz, putem retine faptul ci, in vreme ce randuiala
contemporand a Maslului presupune un singur primitor al ungerii, in ve-
chime nu s-a procedat dintotdeauna la fel in cadrul ritualului.

Cunoastem faptul cd privegherile pentru grupurile de persoane sufe-
rinde — bolnave sau infirme — s-au inregistrat inca din secolele al VII-lea si
al VIII-lea®'. Parintele Bissias apreciaza ca aici putem afla sursa Maslului
ca randuiala de obste, oferitd intregii adunari, ungerea fiind facuta tuturor
celor care veneau la Biserica pentru vindecare. De asemenea, stim ca si
atunci cand slujba era savarsita intr-o casa, deci in particular, pentru o per-
soana suferinda, ceilalti membri ai ,,adundrii parohiale®, care se strangeau
in casa respectiva, primeau la randul lor ungerea: membrii familiei persoa-
nei bolnave, membrii clerului si, de cele mai multe ori, toti cei prezenti.

19. Vezi Fountoulis, op. cit., p. 20, referindu-se la Codexul de la Sinai 981 (datarea lui
din secolul al XIV-lea este furnizata de Kucharek, op. cit., p. 255). Aceasta este referinta
cea mai timpurie despre savarsirea Maslului 1n timpul Saptamanii Mari. Conform spuselor
lui Fountoulis, manuscrisul ofera indicatii asupra cantarii unui numar de tropare festive in
cinstea diferitilor sfinti, in timpul slujbei. Totusi, adauga el, ,,Cand [slujba, n. n.] Maslului
se savargeste 1n timpul Saptamanii Mari, toate acestea sunt omise, iar apolisul sau condacul
zilei sunt rostite [nu cantate, n.n.]*. Aceasta indica faptul ca slujba nu era specifica doar
Saptamanii Patimilor, catad vreme modificarile precizate mai sus trebuiau facute doar daca
slujba era savarsita in aceastd perioada. Este foarte curios faptul ca Fountoulis nu pune
deloc in discutie relatia Tainei Maslului cu Saptamana Mare, desi aceasta practica este una
obisnuita in Grecia.

20. David G. Bissias, op. cit., p. 192.

21. Ibidem.
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De fapt, conform textului unora din manuscrisele premergatoare ritualului
contemporan, atunci cand Maslul coincidea cu savarsirea Euharistiei, in-
treaga adunare care participa la Sfanta Liturghie se deplasa apoi la casa
persoanei bolnave. De aceea este foarte probabil ca, atunci cand Maslul se
desfasura pentru indeplinirea unei nevoi stringente, deci pentru un madu-
lar al obstii, grav bolnav, toti ceilalti membri ai Bisericii sa se adune acolo
unde era nevoie, pentru primirea ungerii’>.

Potrivit lui Bissias, unul dintre manuscrisele din secolul al XI-lea menti-
oneaza faptul ca Maslul era o parte componenta obisnuita a slujbei savarsite
la marile praznice ale Bisericii, inclusiv in prima Sadmbata din Postul Mare
(dedicata Sfantului Teodor Tiron) si in Sambata lui Lazar (ziua dinaintea
Duminicii Floriilor si inceputul Saptamanii Mari)*. De asta data, ritualul
ungerii cu untdelemn sfintit pare sa faca referire la o savarsire a Tainei pen-
tru intreaga comunitate si nu anume pentru persoanele suferinde. Randuiala
provine dintr-o perioada in care savarsirea Maslului inca mai coincidea cu
Euharistia, suprapunandu-se unui moment din ritualul Privegherii. Manus-
crisul precizeaza ca, la anumite sarbatori, Sfantul Maslul nu era savarsit in
cadrul Utreniei In forma prescurtata, ci era asezat la finalul Utreniei intregi,
adica a Privegherii, in cadrul careia Vecernia era urmata imediat de Utrenie,
deci momentul savarsirii Maslului era chiar Tnainte de savarsirea Euharis-
tiei. Aceasta informatie sugereaza, asadar, o slujba separatd in mod normal
de Euharistie si totusi aflatd in stransa legatura cu aceasta, daca finem cont

22. Ibidem, p. 193.

23. Potrivit lui Fontoulis, op. cit., p. 15, notam faptul ca randuiala tipiconald a unei
Utrenii cu Ungere, scurtate, s-a transformat intr-o Utrenie ,,intreaga“, urmata de rugaciunile
preotilor pentru Ungere in zilele de mare sarbatoare si in zilele de pomenire a unor sfinti
mari. De asemenea, conform lui Fontoulis, un manuscris din secolul al XI-lea ne ofera o
marturie clard* a slujirii Ungerii In prima sdmbata din Postul Mare si in Sdmbata lui Lazar.
Hutcheon, in lucrarea sa, The Euchelaion — The Mystery of Restauration: Anointing in the
Byzantine Tradition, in ,,Worship®, 76: 1, 2002, p. 33, pretinde, fara a cita, ca aceasta tradi-
tie tarzie 1si are originea ,,in locuri unde fie persoane, fie comunitati monahale se pregateau
sa primeasca Euharistia ca o incununare a Marelui Post“. El sustine ca acest obicei isi are
inceputurile in ,,perioada de mijloc a Imperiului Bizantin® si, la fel ca Fountoulis, arata ca
Ungerea era savarsita in prima sdmbata din Postul Mare si in Sdmbata lui Lazar inca din se-
colele al XI-lea si al XII-lea. Hutcheon adauga, fard dovezi, o observatie pe care Fountoulis
se pare cd nu a vrut sd o faca: ,,Candva in aceasta epoca, obiceiul slujbei parohiale a Ungerii
din Miercurea Mare s-a generalizat si s-a mentinut pana in zilele noastre printre ortodocsii
greci si arabi® (citat la David G. Bissias, op. cit., p.193).
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de faptul ca Privegherea intreaga (Vecernia si Utrenia) nu reprezinta altce-
va decat o pregatire a noastra pentru slujba Dumnezeiestii Liturghii. Sa-
varsirea Maslului, si deci a ungerii, fie la sfarsitul Vecerniei, fie la sfarsitul
Utreniei, inaintea Dumnezeiestii Liturghii, reprezinta un fapt mai degraba
interesant, nefiind o exceptie de la regula generala de savarsire a Vecerniei
sau a Utreniei — regula potrivit careia untdelemnul binecuvantat la sfarsitul
Vecerniei, in cadrul randuielii Litiei era folosit pentru ungerea solemna a
credinciosilor, in cadrul Utreniei, la momentul Laudelor, dupa cum preve-
de si randuiala din Tipicul Sfantului Sava®.

Pornind de la cele enuntate de el mai sus, Bissias isi pune intrebarea
daca este posibil ca aceastd randuiald a ungerii sa fi evoluat dintr-un obicei
mai timpuriu al savarsirii Maslului in cadrul privegherii de la marile sar-
batori, caz in care ungerea de la sfarsitul Utreniei ar constitui un ,,vestigiu‘
al Maslului, sau chiar dimpotriva. El ia in calcul varianta ca ungerea obis-
nuitd cu untdelemnul sfintit la Utrenie, in cadrul Privegherii de la marile
sarbatori, sa fi fost preluatd in unele locuri pentru a cuprinde si rugaciunile
pentru cei bolnavi, precum si ungerea de la Maslu®. In orice caz, teologul
liturgist grec, Fountoulis, referindu-se la acelagi manuscris din secolul al
Xl-lea, ne relateaza ca la momentul respectiv, deja in unele locuri Maslul
ara detasat de Euharistie, fiind integrat in randuiala Utreniei. Ceea ce se
poate spune 1nsa cu certitudine este faptul ca la marile sarbatori si la zilele
cu o solemnitate speciala, Utreniile erau foarte extinse ca randuiala, ceea
ce include si posibilitatea savarsirii Tainei Maslului in cadrul lor.

Detasarea treptatd a Maslului de Euharistie era mai degraba o chesti-
une de exceptie la data respectiva, manuscrisele indicand faptul ca Taina
era savarsita, intre secolele al XI-lea si al XV-lea, 1n diverse feluri. Totusi,
desprinderea ei de savarsirea Euharistiei i permitea sa fie oficiatd si in
zilele 1n care nu se slujea Sfanta Liturghie, adica in toate zilele Postului
Mare si in Saptamana Patimilor®®. Afirmatia lui Kucharek privind introdu-

24. A se vedea despre aceasta la David G. Bissias, op. cit., p. 194.

25. Ibidem.

26. In traditia ortodoxa rasariteand, Postul Mare se termina oficial in vinerea premer-
gatoare Sambetei lui Lazar si Duminica Floriilor, i, de aceea, nu include Saptaméana Mare.
In cartile de cult, Siptaméana Mare in sine se considerati ca incepe cu Duminica Floriilor,
odatd cu savarsirea Utreniei Lunii celei Mari. Constantin Papagiannis, in lucrarea sa, The
Holy and Geat Week, Athens, Greece: Apostoliki Diakonia, 1990, p. 8-9, furnizeaza dovezi
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cerea ,,slujbei Maslului in cadrul perioadelor de penitenta din cursul anului
bisericesc, mai ales In cadrul Saptamanii Mari din Postul Pastilor®, este de
un interes deosebit in aceasta privinta®’.

Inca din vremuri strivechi, natura penitentiald a Postului Mare era
atat de intensa, incat zilele de post (mai ales cele din cursul saptdmanii)
erau gandite ca fiind incompatibile cu Sfanta Liturghie, aceasta fiind intot-
deauna un motiv de sarbatoare, plind de bucurie. De altfel, ungerea inainte
de Inceperea postirii este intru totul conforma cu invétaturile Domnului:
., Cand postiti, nu fiti tristi ca fatarnicii; ca ei isi smolesc fetele, ca sa se
arate oamenilor ca postesc. Adevarat graiesc voud, si-au luat plata lor.
Tu insd, cand postesti, unge capul tau si fata ta o spala, Ca sa nu te arati
oamenilor ca postesti, ci Tatalui tau care este in ascuns, si Tatal tau, Care
vede in ascuns, iti va rasplati tie* (Matei 6, 16-18).

Ungerea insotea postirea si tocmai de aceea Biserica, in unele locuri, a
introdus-o la Inceputul perioadei de post. Este dificil de precizat cand anume
a inceput aceasta practica®®. Cel mai probabil, ea nu s-a identificat la inceput
cu Maslul pentru cei bolnavi, dar, pe masura ce slujba liturgica a Inceput
sa poarte un caracter penitential din ce in ce mai pronuntat, incorporarea
in randuielile perioadei postului avea sa fie un ,,pas firesc* pentru intreaga
adunare. Multi ortodocsi savarsesc astazi Maslul la inceputul Postului Mare,
al Postului Craciunului (din 15 noiembrie pana in 24 decembrie), in Postul
Sfintilor Apostoli (din Lunea de dupa Duminica Tuturor Sfintilor pana in 29
iunie) si in Postul Adormirii Preacuratei (din 1 pand in 15 august).

suficiente contorm carora acesta ar fi un tenomen mai recent, cel mai probabil avand la
bazi deciziile editorilor care au publicat slujbele Saptamanii Mari fara a include si slujbele
Duminicii Floriilor. Fiecare saptamana incepe, clar, cu o Duminica, zi care este deopotriva
prima si a opta, incununand sfarsitul unei saptdmani si anuntand inceputul uneia noi. Pagte-
le este prima zi din Saptdméana Luminata. Astfel, Saptamana Mare, pentru a fi o sdptdmana
intreaga, include Duminica Floriilor, dar nu si Sdmbata lui Lazar, aceasta zi constituind o
sarbatoare care este agezata intre sfarsitul Postui si Saptdmana Mare.

27. Kucharek, op. cit., 257.

28. Se poate stabili o paralela cu obiceiul apusean de a marca inceputul Marelui Post
prin ,,ungerea“ cenusii (prima Miercuri din Post — Miercurea Cenusii), care se pare ca ar
avea originile undeva in secolul al VI-lea, ca parte a slujbei de impacare si reprimire a pe-
nitentilor in sanul Bisericii. Prima marturie clara a slujbei in vremea Postului ne-a ramas
din anul 960. Vezi, in acest sens, Lawrence E. Mick, Ash Wednesday: Our Shifting Under-
standing of Great Lent, Catholic Update, February, 2004. http://www.american-catholic.
org/newsletters/cu/ac0204.asp.
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Oricum, Bissias presupune ca slujba Maslului nu a fost adoptata de
la bun Inceput pentru simpla ungere cu untdelemn sfintit, administrata la
inceputul perioadei posturilor de durata din cursul anului liturgic. Pana in
secolului al XI-lea gasim Maslul asociat, in principal, zilelor de sarbatoare,
si nu posturilor. Relatarea lui Fountoulis privind manuscrisul din secolul
al XI-lea il infatiseaza contindnd dovada savarsirii Tainei Maslului 1n pri-
ma sambata din Postul Mare si in Sdmbata lui Lazar din acelasi post, or,
aceste zile nu sunt zile de post aspru din Postul Mare, avand dezlegare la
untdelemn si vin. In plus — aspect esential — si nu uitim ci ambele cul-
mineaza cu savarsirea Euharistiei. Zilele saptdmanii din vremea Postului
Mare nu erau zile ,,de sarbatoare®, in sensul ca in ele nu se savarsea Eu-
haristia, in schimb, Sambetele si Duminicile Postului Mare erau prilejuri
,.euharistice®. In acest sens, ne reamintim ci Maslul era strans legat de
Euharistie, fiind privit mai degraba ca ,,parte* a ei, inainte de perioada in
care a inceput sd fie oficiat in mod separat. Altfel spus, in ciuda oricarui
caracter penitential pe care il contine slujba Maslului, aceasta a ramas —
ca, de altfel, toate practicile liturgice — o slujba specifica zilelor de mare
sarbatoare®.

Totusi, un obicei similar al ungerii credinciosilor cu untdelemn sfintit
in timpul perioadelor de pocainta se regaseste chiar si in traditia Bisericii
copte necalcedoniene si in alte traditii crestin-rasaritene, fapt care demon-
streaza ca randuiala Maslului are radacini istorice adanci. Putem, de ase-
menea, observa ca in aceste traditii amintite, precum in Biserica Asiriand
de Rasarit (adica nestoriand), slujba Maslului nu este o simpld Taina a
vindecarii bolnavilor, asa cum este ea privita, in general, astazi, in Biserica
Ortodoxa. Ungerea cu untdelemn sfinfit era pastrata si pentru a sluji, ca
semn al sfintirii, In diverse alte contexte liturgice, precum in slujbele de
initiere (Botezul), Pocainta, Maslul, Hirotonia s.a.m.d., dupa cum gasim si
in crestinatatea rasariteana inainte de secolul al XV-lea®.

Chiar si asa, in timp ce obiceiul ungerii in scop penitential la Tncepu-
tul Posturilor poate explica, in parte, modul in care Maslul a inceput sa
fie savarsit pentru intreaga adunare a unei parohii, si nu doar pentru cei
suferinzi, care erau in nevoie, nu ne putem explica totusi cum s-a ajuns la
incorporarea Mirungerii in chiar mijlocul Saptdmanii Mari. Majoritatea

29. David G. Bissias, op. cit., p. 196.
30. Ibidem.
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Bisericilor ortodoxe Rasaritene nu au adoptat in traditia lor un asemenea
obicei si multe inca nu savarsesc Maslul la o data ,.fixa* din an, referin-
du-ne aici si la perioadele de post®'.

b. O privire prin fereastra trecutului

Momentul introducerii randuielii Maslului, asa cum 1l cunoastem in
zilele noastre din Molitfelnice, In cadrul Saptdmanii Mari ramane obscur i
nedefinit. Dupa parerea aceluiasi teolog Bissias, ne sta la dispozitie o pale-
manuscrisului din secolul al XIV-lea care prevedea anumite schimbari n
randuiald, de pilda omiterea troparelor sfintilor daca Maslul se savarsea in
timpul Saptamanii Mari. Totusi, existd anumite dovezi directe care ne per-
mit sd facem presupuneri pertinente in ceea ce priveste originea savarsirii
Tainei Maslului in Saptamana Patimilor.

In primul rand, in ceea ce priveste relatia actuala dintre Maslu si Sap-
tamana Mare, putem observa ca savarsirea acestei Sfinte Taine, ca slujba
distincta, perturbd oarecum ,,atmosfera® liturgica si ,,ritmul* dat de suc-
cesiunea slujbelor zilnice din Sdptamana Mare, printre care numaram Ve-
cernia, Utrenia, Ceasurile si Pavecernita. Slujba actuala a Tainei Maslului,
amintind de un cadru de sarbétoare — dupd cum am retinut deja din practica
savarsirii lui in zilele cu prilej festiv — nu este 1n ton cu solemnitatea si
sobrietatea primelor patru zile ale Sdptamanii Mari, si nici nu este direct
legata de pomenirile sau imnografia Saptadmanii Patimilor Domnului*.
Slujba actuala a Maslului, conform textului din Molitfelnic, decurge fara
schimbari sau modificari de orice fel, chiar atunci cand slujirea lui se face
in timpul Saptamanii celei Mari. Faptul este semnificativ pentru proble-
ma in discutie, tinand cont ca in manuscrisul din secolul al XIV-lea am

31. Ibidem.

32. Putem compara aceasta, de exemplu, cu imnele compuse pentru randuiala ungerii
cu ,,ulei sfintit* la sfarsitul Utreniilor la privegherile de toatd noaptea, de la sarbatorile din
29 iunie, 6 si 29 august. La momentul primei tipariri a Mineielor (intre anii 1526-1548,
conform lui Calivas, Aspects of Orthodox Worship, vol. 3, Essays in Theology and Liturgy,
Brookline, MA: Holy Cross Orthodox Press, 2003, p. 269-270, aceste compozitii erau deja
incluse). La acea vreme aparuse deja o modificare a randuielii obisnuite, datoritd solemni-
tatii sarbatorilor. Acesta nu este cazul in ceea ce priveste obiceiul contemporan al savarsirii
Stantului Maslu in timpul Saptdmanii Mari.
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putut identifica anumite prescrieri privitoare la modificdrile aduse Mas-
lului, dacéd se savarsea pentru bolnavi in cursul zilelor Saptamanii Mari.
Putem presupune cd, daca slujirea Maslului in timpul Saptdmanii Mari ar
fi constituit un obicei neintrerupt, schimbarile mentionate s-ar fi pastrat
pana la noi, chiar si atunci cand textul slujbei ar fi inceput sd cunoasca
diverse ,,ajustari“ odata cu trecerea timpului. Intr-adevir, este remarcabil
faptul ca si acum, dupa cel putin un secol de slujire a Maslului in vremea
Saptamanii Mari, nu existd nicio modificare a randuielii sale atunci cand
este oficiat in timpul Sdptamanii Patimilor; niciunul dintre imnele proprii
Miercurii sau Joii celei Mari (ziua liturgica propriu-zisa) nu sunt prescrise
in savarsirea ritualului.

La aparitia primei editii tiparite a Triodului (Venetia, 1522), cartea
continea imnele si ordinea ,,schimbatoare* a Saptdmanii Mari, in contrast
cu partile ,,fixe” ale slujbelor oficiate zilnic, insa, nici de aceastd datd nu
apare nicio mentiune speciald legata de savarsirea slujbei Maslului 1n ca-
drul Saptamanii Patimilor. Nu exista, asadar, nicio dovada a unei sinteze
liturgice care sa cuprinda randuiala specifica zilei respective din Saptama-
na Mare in combinatie cu Taina Maslului. Or, la acest moment, adica in
secolul al XVI-lea, imnografia pentru Saptamana Mare si ordinea slujbelor
ei erau deja complete, atat in ceea ce priveste slujbele zilnice, cat si in ceea
ce priveste slujirea Liturghiei Darurilor mai inainte sfintite in primele trei
zile ale acestei Saptamani®’. Acesta este un argument foarte solid impotriva
unei includeri timpurii a Maslului, ca slujba de obste, in Saptamana Mare,
nefiind totusi o dovada absolutd impotriva acestei posibilitdfi. Majoritatea
editiilor grecesti ale Triodului nu se referd in niciun fel la savarsirea Mas-
lului, iar cele care totusi o fac, includ observatii sau texte care se referd la
acest obiceli, ca la o adaugire recenta. De aceea, spijinindu-ne pe cele mai

33. A se vedea Calivas, op. cit., p. 6-7, care noteaza, de asemenea, cd in timp ce im-
nografia era deja stabilita la acea vreme, modalitatea de slujire a randuielilor (procesiunile,
momentele slujbei etc.) nu era inca stabilita.

34. Editiile initiale tiparite ale Triodului si Penticostarului (Venetia, 1568) inca stau la
baza actualelor editii care, de multe ori, nu sunt decat reeditari ale celor dintai. The Lenten
Triodion (editatd si tradusd de Maica Maria si Kallistos Ware care au consultat diferite
versiuni si editii atdt in greaca, cét si in slavond) nu fac nicio mentiune a Ungerii in textele
slujbelor. Kallistos Ware doar mentioneaza, in comentariul introductiv la Vecernia Sfintei
si Marii Zile Miercuri, ca Ungerea ,.este slujitd in biserica si toti sunt unsi“ (The Mea-
ning of the Great Fast, in The Lenten Triodion, edited and translated by Mother Mary and
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timpurii volume tipdrite ale Triodului, putem deduce ca Maslul nu apare
ca o practicd frecventd In timpul Sdptamanii Mari in manastirile grecesti
din secolul al XVI-lea, avand in vedere ca manuscrisele de la baza Triodul
tiparit erau, in general, scrieri monastice®.

In plus, in secolul al XV-lea, chiar inainte de stabilirea imnologiei Sap-
tamanii Mari si de tipdrirea Triodului, avem marturia Sf. Simeon al Tesalo-
nicului care ne aratd indirect cd Maslul nu era o slujba foarte obignuita prin-
tre credinciosii acelor vremuri: ,,Exista oameni credinciosi care au recurs in
timpul vietii lor la Taina Vindecarii, ca refacere [a trupului] i pentru ierta-
rea de pacate...“3%. Cu toate ca Sfantul Simeon discuta in context folosirea
untdelemnului sfintit in cadrul slujbei inmormantarii, pare aproape evident
faptul ca nu era un lucru obisnuit pentru credinciosii din vremea aceea sa
vind la biserica in timpul Saptamanii Mari pentru a participa la Maslu, al-
tfel — dupa cum considera si parintele Bissias — toti ar fi fost ,,nevoiti* sa
»recurgd® la Taina Vindecarii pe parcursul vietii lor! (Ceea ce infirma prac-
tica savarsirii Maslului nu doar pentru bolnavi, ci pentru intreaga obste, In
regiunea Tesalonicului, la inceputul secolului al XV-lea)?*”.

In schimb, savarsirea Sfantului Maslu in Saptimana Mare era in trecut
o practici obisnuita in Biserica Rusiei, care insi acum a incetat. Inainte de
1917, savarsirea Maslului In cursul Saptdmanii Patimilor era in mod con-
stant facuta in Moscova, Novgorod si 1n alte cateva locuri, aceasta traditie
fiind, nu cu mult timp inainte, raspanditd aproape in intreaga Rusie. Daca
slujba Maslului a fost sdvarsita in secolele al XVIlI-lea, al XIX-lea sau
chiar al XX-lea, cel mai probabil cd aceasta tinea de randuiala actuala a
Tainei, si nu era conforma randuielilor liturgice ale Tnaintasilor. Nu exista
nicio indicatie asupra motivului pentru care a incetat slujirea Maslului n

Archimandrite Kallistos Ware, 1978, Boston, MA: Faber and Faber, 1984, p. 60). in editia
greceasca a Triodului, publicatd de Phos in anul 1983, referirea la Micul Molitfelnic este
o evidenta clara a unei insertii ulterioare, pentru cé aceasta nu exista la momentul primei
tipariri a Triodului.

35. Un raspuns mai exact ar necesita o examinare mai atenta a tipicului manastiresc si
a manuscriselor liturgice, de unde deriva majoritatea manuscriselor Triodului tiparit. Ori-
cum, nici aceasta nu ar conferi o dovada elocventa referitoare la includerea sau absenta
slujbei in si din uzul parohiilor.

36. Dupd cum citeaza si traduce Mélia, in The Sacrament of the Anointing of the Sick,
op. cit., p. 146, n. n.

37. David G. Bissias, op. cit., p. 200.
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saptdmana Patimilor in Rusia, dupd cum nu sunt indicatii clare nici despre
vremea in care ea a inceput?®.

La o prima vedere, nu pare ca obiceiul sa isi fi avut originea printre rusi,
fiind universal numai printre greci si arabi, iar in alte locuri, fiind observat
doar ocazional. Poate ca rusii au adoptat practica pentru o vreme, ea nereu-
sind sa supravietuiascd evenimentelor si calamitatilor perioadei 1917-1918
(Revolutia Rusd). De altfel, daca ludm in considerare ca obiceiul rusesc al
slujirii Tainei a incetat in 1917, putem constata si singuri ca schimbarea a
intervenit ca raspuns la noile conditii create in tard in urma revolutiei®. In
orice caz, ar fi posibil ca practicile grecesti sa se fi infiltrat aici prin contac-
tul dintre calugarii rusi si greci in Sfantul Munte Athos®. Pe de alta parte,
s-ar putea ca practica ruseasca sa nu aiba, de fapt, nicio legatura cu traditia
contemporand din Bisericile grecesti si arabe, situatie in care am putea-o
considera, cu adevarat, un ,,vestigiu® al slujbei de penitenta si impacare cu
Biserica, dupa cum sugereaza Krasnoseltzev*'. Sau — ceea ce ar constitui o
rasturnare foare curioasa, desi nu imposibild a evenimentelor — se poate ca
grecii sa fie cei care au adoptat obiceiul rusesc, obicei care a persistat astfel
in afara hotarelor Rusiei*. La sfarsitul secolului al XVII-lea si inceputul
celui de-al XVIII-lea, Rusia taristd detinea influenta asupra intregii regiuni
a Balcanilor si tindea, la vremea respectiva, sa actioneze ca ,,protectoare*

38. Vezi Paul Meyendorff, The Anointing of the Sick: Some Pastoral Considerations,
in ,,Saint Vladimir’s Theological Quarterly, 32: 2-3, 1991, p. 250; si Mélia, op. cit., p.
158-159. Cyprian Robert Hutcheon, op. cit., p. 33, pretinde cd manastirile slave ,,au ince-
put sa slujeasca Maslul penitential in zilele de Miercuri si Sdmbata ale Saptamanii Mari*
in secolul al XVI-lea si ,,s-au diminuat pe masura ce randuiala lui Petru Movild a devenit
normativa in intreaga Bisericd Rusa*.

39. Despre evenimentele din Rusia in aceastd perioada vezi Kallistos Ware, The Ort-
hodox Way, Oxford, U.K.: A. R. Mowbray and Co., 1979, Reprint, Crestwood, NY: St.
Vladimir s Seminary, 1993, p. 137-138, 152 s.u.; si o abordare mai detaliata la Dimitry
Pospielovsky, The Russian Church Under the Soviet Regime, vol. 1, Crestwood, NY: St.
Vladimir s Seminary Press, 1984, p. 19-39. Un astfel de imprumut nu ar fi fost fara prece-
dent, desi putem admite ci e putin probabil. in secolul al XVII-lea, Biserica Rusiei a initiat
o serie de reforme liturgice, majoritatea fiind imprumutate de la Constantinopol. Reformele
au fost adesea controversate gi au dus la indelungata schisma a stilistilor. Despre reformele
din Rusia si perioada schismei, vezi Ware, op. cit., p. 119-125.

40. David G. Bissias, op. cit., p. 201.

41. Vezip. 2.

42. David G. Bissias, op. cit., p. 201.
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a crestinatatii ortodoxe aflate sub dominatia Imperiului Otoman. Asa dupa
cum calugdrii rusi ar fi putut aduce practica greceasca in patria lor, de la
Muntele Athos, tot astfel se poate explica si adoptarea obieiurilor rusesti de
citre greci. Impotriva acestei afirmatii, ca un motiv in plus, s-ar putea in-
voca aparenta absentd a Tainei Maslului din practica liturgica a Saptamanii
Mari, obicei care nu se regasea nici printre celelalte popoare ortodoxe din
Balcani sub dominatie otomana: sarbii, bulgarii si romanii, din randurile
carora pleca o multime mare de calugari spre Sfantul Munte Athos®.

Majoritatea liturgistilor — dupa cum confirma si parintele Bissias —
cad de acord asupra ideii ca slujirea Tainei Sfantului Maslu in Saptamana
Mare isi are originea, intr-un anumit fel, n ritualul stravechi al reprimirii
penitentilor in Biserica. Daca asa stau lucrurile, practica aceasta ar fi putut
sa porneasca din Bizant, dar trebuie sa nu uitdm ca ritualul de ispasire a
pacatelor pe care ea il presupunea iesise din uz cu mult inainte de secolul al
XVl-lea. Dar daca el a persistat totusi — dupd cum arata Mélia — In Biserica
Georgiei, ar fi putut la fel de bine sa continue si in Rusia, pentru o anu-
mita perioada de timp*. Odata cu aparitia slujbei contemporane a Tainei
Maslului, in secolul al XV-lea, randuiala bizantina a adaugat o rugaciune
speciala rostita la sfarsitul ungerilor, care este in mod clar legatd mai mult
de iertare si pocdinta decat de vindecare, sau poate ca incearca sa le com-
bine pe cele doud intr-un singur ritual. in mod clar insi, in practica ritului
bizantin sau, mai concret, al celui constantinopolitan, exista o disconti-
nuitate fata de orice slujba din vechime legata de impacarea penitentilor
si reprimirea lor in sanul Bisericii. Lipsa referintelor din textul Triodului
fatd de orice randuiald privind iertarea penitentilor sau despre savarsirea
Maslului pentru bolnavi, precum si absenta oricaror altor marturii perti-
nente in acest sens, se constituie ca argumente Tmpotriva obiceiului deloc
neobignuit al savarsirii Maslului in cadrul Saptdmanii Mari, dinainte de
secolul al XVI-lea®.

Pe de alta parte, este posibil ca Biserica sa fi pastrat acest obicei, fara
a-1 fi inclus in mod oficial in tipicul pentru slujirea regulata sau in cadrul
indicatiilor Triodului. Se poate ca aceasta practica sa nu fi fost una gene-
ralizata, ci limitata la anumite zone geografice sau savarsita la ocazii spe-

43, Ibidem.
44. Ibidem.
45. Ibidem, p. 202.
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ciale. In orice caz, ar fi fost ciudat si se regiseasca o asemenea randuiald
oficiala pentru reprimirea penitentilor in Bisericd in mediile monastice,
si poate de aceea ea nu apare In manuscrisele calugarilor, din care deriva
varianta tiparitd a Triodului din zilele noastre. In acelasi timp insa, in me-
diul monahal ar fi fost mult mai natural sd se pund accentul pe pocainta,
decat pe reprimirea oficiala a penitentilor in cadrul Bisericii. Un singur
lucru este cert: din momentul tiparirii 7riodului i pana in zorii secolului al
XX-lea, nu existd o documentatie clara in ceea ce priveste obiceiul savar-
sirii Maslului in cursul Saptamanii celei Mari*.

In orice caz, in 1906 se pare ci avem deja la dispozitie o primi vari-
anta de slujire obignuita a Maslului in cursul Sdptamanii celei Mari, la Pa-
triarhia Ecumenica din Constantinopol. in acel an, Patriarhia Ecumenici a
publicat un text standard (de altfel, cunoscut sub numele de Textul Patri-
arhiei), la Constantinopol, pentru uzul curent al clerului si al cantaretilor
in cursul Saptamanii Mari si al Pastilor*’. Interesant este ca a zecea editie
a Textului Patriarhiei (1990) specifica faptul ca in Sfanta Miercuri ,,dupa
otpustul Pavecernitei se obisnuieste a se savarsi Sfantul Maslu®“. O nota
adauga cd 1n Sfantul Munte Athos ,,Maslul este savarsit in dimineata Joii
celei Mari, inainte de Ceasuri si de Sfanta Liturghie*“®. Aceste doua afir-
matii, Tn mod aparent, nu provin din Textul Patriarhiei de la 1906, ci sunt
texte explicative addugate pentru o mai buna intelegere, intr-o editie ulte-
rioara, realizata de catre Papagiannis. In orice caz, Papagiannis a incercat
sa fie consecvent cu Textul Patriarhiei de la 1906, mentionand ca editiile
anterioare editiei sale, deci cele dintre anii 1953-1978, ,,au respectat cu
sfintenie acest text“*, fiind in esenta simple retipariri. Astfel, a treia editie
din 1965 contine o nota de subsol in care se spune: ,,in Biserica greceasca
a lui Hristos, dupd Pavecernita Mica, incepe sdvarsirea Sfantului Maslu,

46. Ibidem.

47. Publicata pentru prima datd de catre editorul P.G. Neokles, The Holy and Gre-
at Week, Constantinopol, 1906, [in limba greacd] a devenit foarte populara in Grecia de
dupd anul 1953. Retiparita de Apostoliki Diakonia (Calivas, op. cit., p. 12; de asemenea,
el noteaza ca o ,,prefatd” a acestui text a aparut in 1895 in Grecia, dar fara binecuvantarea
oficiald a Patriarhiei Ecumenice).

48. Papagiannis, op. cit., ed. cit., p. 147. Aceasta implica slujirea Ungerii dupa Utrenie,
care este oficiata in Patriarhia Ecumenicd, Sfantul Munte si ,,Noile Teritorii* ale Greciei in
ziua de Marti dimineata, in siptimana Mare; 1n alte parti, de obicei Miercuri seara.

49. Papagiannis, op. cit., ed. cit., p. 7.
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motiv pentru care nu mai are loc si privegherea“’. Acesta pare sa fie efec-
tiv Textul Patriarhiei din 1906°'.

Ca o paranteza, poate — pe care parintele Bissias o considera la randul
lui necesara in studiul asupra randuielii Tainei Sfantului Maslu — mai tre-
buie mentionat faptul ca Pavecernita este a doua slujba a zilei liturgice,
urmand Vecerniei. In virtutea acestui fapt, Maslul este, In consecinta, o
slujba care apartine zilei liturgice a Joii Mari, si nu a Miercurii Patimi-
lor2. Acest aspect poate fi neclar pentru multi in zilele noastre, tocmai
pentru cd, in practica, slujbele Saptdmanii Mari sunt ,,translocate®. Ast-
fel, Utrenia din Lunea Mare este in mod normal slujitd in seara Dumini-
cii Floriilor, ca urmare a Vecerniei si Pavecernitei®. De aceea, parohiile

50. Neokles, op. cit., p. 159. Nota se referd la faptul ca in chiliile calugarilor sluj-
ba pregatirii pentru primirea Sfintei Euharistii, de obicei cantatd impreuna cu Pavecernita
Mic4, se citea in particular. Referinta la ,,priveghere* cel mai probabil se referea la slujirea
Utreniei in seara precedentd; din alte surse reiese faptul ca Utrenia Sfintei Zile de Marti se
savargea chiar in dimineata aceleiasi zile.

51. Este evident ca aceastd notd de subsol nu a fost o adaugare ulterioara a editorilor
din 1965, de vreme ce slujirea Ungerii in Grecia era deja destul de bine stabilita. intr-ade-
var, este definitiv stabilit in bisericile vorbitoare de limba greaca din lume, mult Tnainte
de aceasta datad. Astfel, este evident ca este o notd care se regaseste si in Textul original
al Patriarhiei pentru preoti si cantareti, pentru ca Ungerea se facea inainte de otpustul
Pavecernitei Mici. Pentru Ungere ei trebuiau sa apeleze la Micul Molitfelnic. La fel, textul
Sfintei Liturghii este, In general, omis din acest volum.

52. In conformitate cu Textul Patriarhiei, Ziva de Miercuri incepe cu Utrenia, dar
o asemenea discrepantd in cartile de cult este cunoscuta (prima editie incepea cu Utrenia
Zilei de Luni). Potrivit ritului bizantin, ziua liturgica incepe cu apusul soarelui si cu Vecer-
nia, urmand obiceiului biblic. in orice caz, este evident ¢ la momentul tiparirii Triodului,
timpul slujirii Laudelor era deja ,.translocat™ pand la un anumit punct, cel mai probabil
pentru a le fi convenabil credinciosilor. Cele mai multe dintre ,,actiuni® (procesiuni, citirile
Evangheliei etc.) se petrec in timpul Utreniei, in prima parte a Saptamanii Mari; multe
dintre cantarile Utreniilor sunt repetate la Vecerniile urmatoare, in timpul Saptadmanii Mari,
aratand clar ca intocmirea cantarilor s-a facut strans legat de cronologia Noului Testament
care duce spre Patimile Mantuitorului. Mutarea Utreniei mai devreme, in cursul serii, a fost
facuta probabil pentru a facilita participarea la slujba. Despre aceasta, vezi Calivas, op. cit.,
p- 13-16, cunoscut fiind faptul ca fenomenul ,translocatiei” exista deja la mijlocul secolului
al XIX-lea. In sfarsit, Textul Patriarhiei noteaza ca aceastd Pavecernita este ultima slujba
in timpul Saptamanii Mari.

53. Din nou, parohiile din Arhidioceza Bisericii Ortodoxe a Greciei din America
(GOA) omit Vecerniile si Pavecernitele din Lunea Mare. Vecernia Vinerii Mari (acum, in
general, Miercurea dimineata), a Simbetei Mari (Vineri dupa-amiaza) si a Pagtilor (Samba-
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slujesc toate slujbele din Saptimana Mare — cu exceptia Ceasurilor Im-
paritesti si a Vecerniei din Vinerea Mare, precum si Slujba Invierii — cu
mai bine de patru pana la doudsprezece ore inaintea momentului din zi
cand ar trebui ele savarsite®*. Prin urmare, desi Maslul cade in Miercurea
Mare, intrucat se savarseste seara, el intra 1n ciclul liturgic al randuielilor
din Joia Mare — fapt important pentru intelegerea includerii sale in Sap-
tdmana Patimilor.

in Arhidioceza greceasca a Americii, ,,obiceiul” a fost adoptat sub
aceastd forma in mod oficial. Si prin randuiala eclesiastica au fost prelua-
te, tot in mod oficial, Tipicul din Costantinopol si obiceiurile sale liturgice.
Cea mai recentd editie a Tipicului Marii Biserici a lui Hristos este cea
revizuita de editorul George Violakis din 1888 (care lucra impreuna cu un
comitet ce includea ierarhii locali) si nu mentioneaza nimic despre savar-
sirea Sfantului Maslu 1n cursul Saptamanii Mari*>. Ne-am putea gandi ca
este o posibila omitere sau eroare. Totusi se pare ca nu. Aparent, oficierea
Maslului in timpul Saptdmanii Patimilor nu era o practicd uniformizata in
toate parohiile aflate sub jurisdictia Constantinopolului la vremea respecti-
va, or, tipicul respectiv se referea la randuielile liturgice din parohii, si nu
la cele din manastiri®.

ta dimineata) sunt singurele Vecernii savarsite de obicei, exceptand faptul ca este savarsita
Liturghia Darurilor mai inainte sfintite n cursul Saptamanii (acest fapt intamplandu-se des-
tul de rar in majoritatea parohiilor). Practica parohiilor arata insa c&, in general, pavecerni-
tele nu se mai slujesc.

54. Randuielile traditionale: Vecerniile (Esperion — ,,seara®) agezate in mod traditional
seara, devenind inceputul zilei liturgice; Pavecernita (Apodeipnon — ,,dupa cina“), urmand
masa de seara, dupa Vecernie; Miezonoptica (Mesonyktikon) in mijlocul orelor noptii, nu
neapdrat ora 24; Utrenia (Orthros — ,,inainte de rasarit), in primele ore ale diminetii, pana
spre zorii zilei; Ceasurile (intéi, al Treilea, al Saselea, al Noudlea), denumite dupa orele de
dupa rasaritul soarelui, desi deseori Ceasurile Intdi pani la al Saselea se canti ca o singurd
slujba, imediat dupa Utrenie (Ceasul al Nouilea fiind de obicei unit cu Vecernia). In zilele
cu priveghere, Vecerniile Mici sunt savarsite la timpul obisnuit, fiind urmate de privegherea
propriu-zisd, care este formata din Vecernia Mare sau Pavecernita Mare seara (mult dupa
apusul soarelui), Utrenia si Sfanta Liturghie in succesiune imediata. in general privegherea
a fost scoasa din Tipicul Bisericii Ortodoxe pentru parohii. Chiar si in manastiri exista ajus-
tari ale programului slujbelor.

55. Tipicul Marii Bisericii a lui Hristos (TME), in editarea lui Violakis George, 1888
(randuiala pentru Miercurea Mare si Joia Mare). Despre istoria si scopul actualului Tipic al
Marii Bisericii a lui Hristos vezi si Calivas, op. cit., p. 63-97.

56. David G. Bissias, op. cit., p. 205.
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De asemenea, in ciuda faptului ca acest obicei liturgic nu este mentio-
nat in Textul Patriarhiei din 1906, calendarul liturgic anual, care cuprinde
si Tipicul Patriarhiei pentru fiecare zi din an, nu inscrie, nici el, slujirea
Tainei Sfantului Maslul in cadrul slujbelor Sdptamanii Patimilor, cu toate
ca recomanda in mod sustinut sdvarsirea Pavecernitei Mici in dupa-amiaza
Miercurii celei Mari®’. Suntem de acord si aici cu parintele Bissias care
afirma ca aceasta omitere din calendarul patriarhal anual ramane intrucét-
va ciudata®®.

De altfel, intreaga situatie devine cu atat mai greu de explicat, cu cat
intrd in contrast cu o publicatie paraleld a Bisericii Greciei (Dipticele Bise-
ricii Greciei — Calendar, prescurtat DEE), care recomanda in mod explicit
savargirea Maslului dupa Pavecernita mica din seara Miercurii celei Mari,
ba mai mult, reinnoieste aceasta recomandare in fiecare an. Maslul se men-
tioneaza numai dupa ce se face o referinta la pagina Tipicului Bisericii Mari
unde se prescrie Pavecernita Mica de Miercuri seara, pentru ziua liturgica
a Joii celei Mari®. Slujba Maslului, in sine, nu intra defel in prescrierile
Tipicului®. Revenind 1nsa la mentiunile facute in calendarul grecesc, Utre-
nia din Joia Mare este prescrisd ca urmand Maslului, in seara din Miercu-
rea Patimilor. Cu toate acestea, regula nu se aplica tuturor parohiilor din
Grecia din moment ce DEE aduce mentiuni speciale pentru practicile din
»Noile teritorii“ (in principiu, din Grecia de nord) si din Muntele Athos,
ambele aflate sub jurisdictia oficiald a Patriarhiei Ecumenice®'. In aceste

57. TME prevede Pavecernita, dar nu si Ungerea. Calendarul rezumat al Patriarhiei nu
este constant de la un an la altul, fie din cauze tehnice (editari diferite etc.) sau pentru faptul
ca in jurisdictia Constantinopolului slujba Ungerii este savarsita in momente diferite.

58. David G. Bissias, op. cit., p. 206.

59. Ibidem.

60. Biserica Grecieli, desi formal independenta de Constantinopol din 1851, se foloses-
te de TME in slujirea din majoritatea parohiilor, desi au fost adoptate mai multe modificari
de-a lungul anilor.

61. Administrarea temporara a ,,Noilor teritorii“ ale Patriarhiei Ecumenice de catre Bi-
serica Greciei este oficiala din 1928, ca o masura politica, intrucat zonele afectate (Epirul,
Macedonia, Tracia de vest i anumite insule din Marea Egee) au fost incorporate statului
grec dupa Razboaiele Balcanice (1912-1913). Schimbul de populatii cu Turcia (1922) a dus
la serioase tensiuni politice. Patriarhia continua s ratifice alegerea ierarhilor in aceste regi-
uni. Manastirile din Sfantul Munte au fost dintotdeauna sub jurisdictia Constantinopolului.
De asemenea, teritorii grecesti cum ar fi Creta, raman sub jurisdictia Constantinopolului,
desi Biserica Cretei, de pilda, este ,,semi-autonoma“.
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regiuni era stabilit ca Utrenia sa fie slujitd in Joia Mare, dimineata, fiind
urmata de Ceasuri si apoi de Vecernia din Vinerea Mare unita cu Sfanta Li-
turghie, cu toate ca textul nu mentioneaza nimic despre slujba Maslului®.
Este interesant ca Biserica Greciei, care de obicei mentioneaza in calenda-
rul anual chiar si cele mai mici discrepante fatd de Tipicul Marii Biserici,
nu face, de asta data, nicio mentiune despre diferentele privind savarsirea
Maslului sau despre faptul ca practica ungerii cu untdelemn sfintit nu apare
efectiv n paginile Tipicului. Cu toate acestea, se stie ca Biserica Greciei a
adoptat — cel putin in parohii — Textul Patriarhiei referitor la slujbele din
Saptaimana Mare. In 1953, Textul Patriarhiei insusi castigi popularitate
in Grecia dupa ce a fost publicat sub forma unui manual accesibil, dar,
in momentul acela, savarsirea slujbei Maslului in cursul Saptamanii Mari
era deja bine impamantenitd. De aceea, avem un motiv foarte Intemeiat sa
credem ca Textul Patriarhiei din 1906 reflecta obiceiurile majoritatii Bise-
ricilor parohiale de limba greaca, din perioada tiparirii sale.

Cu toate ca aceastd aparentd anomalie sau omisiune din Tipicul Bise-
ricii Mari ar parea lipsita de importanta, ea are totusi o insemnatate aparte
— fapt confirmat si de parintele Bissias®. Ceea ce Tipicul evidentiaza, in
conformitate cu majoritatea textelor din 7riod, este faptul ca Maslul nu
constituia un obicei liturgic consacrat la Constantinopol in cursul Sapta-
manii Mari, 1n perioada secolelor al XVI-lea si al XIX-lea®. Daca ar fi fost
o0 practica obisnuitd nu ar exista niciun motiv pentru ca ea sa nu fie menti-
onatd. De fapt, singura diferentd semnificativa dintre Tipicul/ Bisericii din
1888 si Textul Patriarhiei din 1906 este ca acesta din urma stabileste or-
dinea pentru slujba Invierii asa cum o cunoastem astizi, fixand-o, de fapt,
ca pe un interludiu inainte de inceperea Utreniei. 7ipicul mentioneaza ca
aceasta slujba ,,mai recenta“ era ,,fixata“ ca obicei, Incepand cu anul 1888,
doar ,,in unele locuri®. Tipicul prescria, de asemenea, o altd Evanghelie
pentru slujba Invierii, in timp ce, intr-o nota de subsol, se mentioneazi ca

62. David G. Bissias, op. cit., p. 207.

63. Ibidem.

64. In ciuda criticilor larg rispandite intre liturgistii contemporani, referitoare la 7i-
picul editat de Violakis (in special liturgistii din afara jurisdictiei Patriarhiei Ecumenice!),
revizuirea acestuia din anul 1888 se pare ca a reflectat practica actuala din parohii, conferin-
du-i totodata o aprobare ,,oficiala“. Acelasi lucru este valabil si in cazul revizuirii Tipicului
constantinopolitan, al lui Konstantinos, din anul 1838, desi Violakis semnaleaza ca acesta
din urma contine multe erori.

301



ARHIEPISCOPIA DUNARII DE JOS

Evanghelia care se citeste in zilele noastre la a doua Inviere era pe atunci
cititd numai ,,in alte biserici si orage si manastiri‘“®. Actuala citire apare, de
asemenea, in editiile republicate ale Textului Patriarhiei din 1906.

Astfel, avem un indiciu foarte puternic ca aprobarea oficiala a Maslu-
lui in Sdptamana Mare in slujbele parohiale, aflate sub jurisdictia Patriarhi-
ei Ecumenice, a avut loc cel mai tarziu intre anii 1888-1906. Fara indoiala,
1906 este anul in care ,,obiceiul* apare intr-un text autorizat. Totusi, putem
presupune adoptarea lui inainte de data publicarii volumului®.

Este aproape sigur cd, la un moment dat, randuiala actuald a ungerii
cu untdelemn sfintit a fost introdusa in randuiala Sdptamanii Mari, candva
dupa finalul secolului al XVI-lea, adica dupa tiparirea primei editii a Trio-
dului, editie care — reamintim — nu facea nicio referire la savarsirea Mas-
lului in cursul Saptdmanii Patimilor. Faptul e confirmat de absenta refe-
rintelor la Taina Maslului in textul Tipicului din 1888 care nu face altceva
decat sa urmeze textul ,,oficial* al acelei editii. Au avut loc cateva schim-
bari semnificative in cadrul slujbelor Sdptamanii Mari la Constantinopol,
printre care se numara adoptarea unei noi randuieli pentru slujba Invierii si
pentru Pericopele Evanghelice. In cele din urma, traditiile urmate ,.in alte
Biserici si orage si manastiri* au inlocuit obiceiurile respectate la Constan-
tinopol, chiar si inainte de 1888. Aceste noi slujbe pascale — mentionate
deja in notele de subsol alte Tipicului — apar in Grecia intr-un text tiparit in
anul 1896, desi nu erau acceptate oficial si in cadrul parohiilor aflate sub
jurisdictia Constantinopolului. Indiferent daca Sfantul Maslu este sau nu
mentionat in aceste texte, este clar ca Patriarhia avea sa adopte, in cele din
urma, obiceiurile liturgice si din alte parti. Marturiile includ, totusi, o lipsa
a ,fixarii* clare a Maslului in randuiala zilnica din afara Constantinopo-
lului. Momentul savarsirii lui era stabilit fie nainte, fie dupa Pavecernita,
dupa cum se mentioneaza in 7riod si in Calendarul anual al Bisericii Gre-
ciei: dupa Utrenie si inainte de Ceasuri, la Sfantul Munte Athos si in ,,Noi-
le teritorii*. In orice caz, putem preciza — si astfel isi incheie argumentatia
parintele Bissias — ca anul 1906 aduce prima confirmare explicita si ofici-
ala a acestei practici In cadrul Patriarhiei Ecumenice, in epoca moderna,
si cd de acum Tnainte ea devine standard pentru toate parohiile aflate sub

65. TME, 307-308, in traducerea lui David G. Bissias. Vesi zi Calivas, op. cit., p.
107-112.
66. David G. Bissias, op. cit., p. 208.
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jurisdictia Constantinopolului si, in cele din urma, pentru toate cele care ii
urmau modelul®.

Aspectul important aici este ca ,,obiceiul* la care face referire Textu/
Patriarhiei, respectiv savarsirea slujbei actuale a Maslului in cursul Sapta-
manii Mari a Patimilor Domnului, nu este nici pe departe o traditie pe cat
de ,,antica“ o considera ortodocsii greci, ci o randuiald mult mai noua.

67. Ibidem, 209.
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