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Abstract: St. Ephrem was not a theologian who wrote poems, he was a theopoet
His entire work illustrate his conception that the most adequate ‘vase’ that can receive
theological thinking is poetry. His theological conception is embodied in madrasg, not to
seduce, or convince a potential audience but to reveal the mysteries of faith. In a melting
pot of liturgic, Christ-oriented poetic sensibility St. Ephrem mixes Biblical typologies
with symbolism of nature, only to distill the most profound lines about the embodied
Word. The result is a dramatic, and complete mystagogy, defused in his teachings that
are still little known. In this paper I will analyze the theopoetics of sacred oil and of
baptismal anointment, as it appears in Hymns 4-7 (De virginitate) and in Hymn 3 (De
Epiphania). The complexity of this analysis requires a simultaneous examination of
all types of baptismal anointment, as they appear in the liturgical traditions of the
first centuries of Christianity. The paper will then present, and attempt to define St.
Ephrem’s theological method, as it results from the dynamics of his theopoetics in the
analyzed texts. By comparing and contrasting St. Ephrem’s method to what is loosely
defined as tradition, the paper will highlight his originality and will demonstrate the
use of the theopoetic approach to St. Ephrem’s mystagogy.
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Introducere

Alaturi de perla, maslin si oglind3, untdelemnul este unul dintre
simbolurile privilegiate ale teologiei poetice din madrasé-le Sfantului
Efrem Sirul. Proprietatile naturale si intrebuintarile lui umane isi ga-
sesc ecoul in textele biblice veterotestamentare si devin expresii sim-
bolice ale Persoanei si lucrarii lui Hristos, Mesia sau ,,Cel Uns". Sim-
bolismul natural, tipologic, mesianic, harismatic si eshatologic al unt-
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delemnului, desi distincte si analizabile ca atare in textele efremiene,
alcatuiesc un intreg teopoetic ce ascunde si reveleaza profunde ratiuni
teologice. In expresia supremd, simbolismul untdelemnului trimite la
Mesia, caci ,numele untdelemnului (msha) este umbra Numelui Unsu-
lui (MSyh’a)“* (De Virg. 4, 7).

Sensurile tainice multiple ale ungerii crestinilor - si ei niste ,unsi*,
transpar astfel si ele. Madrasé-le efremiene contin o dimensiune mista-
gogica evidentiatd de cercetdtori?. Tema ungerilor pre- si/sau post-bap-
tismale®, a semnificatiei si locului lor in succesiunea initierii crestine
devine parte din subiectul nostru. Opera Sfantului Efrem este destinata
unei comunitati de credintd, iar poemele dedicate simbolismului unt-
delemnului fintesc mentinerea vie a memoriei propriului botez pentru
crestinii sirieni*. Aceasta memorie liturgicd este sursa unei energii spi-
rituale transformatoare: sustine efortul ascetic prin revelarea progra-
mului de viatd deja imprimat si absorbit in fiinta lor la botez.

Dimensiunile euharistice si baptismal-pascale ale spiritualitatii
crestine constituie de multd vreme obiectul preocuparii teologilor din

1. EPHREM THE SYRIAN, Hymns, traducere Kathleen E. MCVEY, prefatd de John
Meyendorf, contindnd: Hymns on the Nativity, Hymns against Julian, The Hymns on
Virginity and on the Symbols of the Lord, publicata in Paulist Press, New Jersey, 1989,
De Virg. 4.7,p.277.

2. A sevedea In special teza de doctorat dedicata temei a lui Jung KIM, Cateche-
sis and Mystagogy in St. Ephrem the Syrian: The Liturgy of Baptism and the Madrasé,
Boston University, Submitted in partial fulfillment of the requirements for the de-
gree of Doctor of Theology, 2013.

3. Tema furnizeaza date importante despre felul cum a fost inteleasa si s-a crista-
lizat in timp randuiala actuala a ungerilor baptismale. Particularitatea crestinismului
siriac oriental din epoca Sfantului Efrem consta in plasarea ungerii Inaintea bo-
tezului. La Sfantul Chiril al Ierusalimului gasim nu mai putin de trei ungeri: doua
pre-baptismale - a fruntii si a intregului corp, si una post-baptismald, constind in
pecetluirea portilor simturilor si a membrelor (Taina Sfantului Mir). Caracteristicile
simbolice si mistagogice ale acestor ungeri se pot identifica aproape in totalitate
in alcatuirile poetice ale Sfantului Efrem, desi nu sub forma unor descrieri preci-
se si sistematice. Din ele rezulta existenta a doua sau trei ungeri pre-baptismale:
insemnarea fruntii (sir. rusma), respectiv ungerea capului si a intregului corp (sir.
msihiita), iar simbolismul Tainei Mirului, care in practica occidentala era situat dupa
botez, era si el inclus in ele.

4. ]. KM, Catechesis and Mystagogy in St. Ephrem the Syrian, p. 167.
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Rasarit si din Apus. Sfantul Efrem ne initiaza intr-o tema mai putin
dezbatutd, cea a untdelemnului si a ungerii baptismale, a simbolis-
mului si semnificatiei acestui venerabil rit liturgic constitutiv initierii
crestine din Biserica veche, subiect a carui bogatie si complexitate
pare sa fi scapat atentiei majoritatii teologilor. Notam pentru moment
o deosebire importanta in succesiunea etapelor initierii crestine - bo-
tez, mirungere, euharistie - In lumea bizantina, respectiv ungere, bo-
tez, euharistie, in Siria Orientald, pana in epoca Sfantului Efrem. Astfel
de diferente ne obliga la o reconsiderare a importantei si intelesului
acestor multiple ungeri.

Semnificatia spirituald a ungerii baptismale ne constientizeaza in
primul rand asupra faptului ca suntem deja pecetluiti cu semnul Fiului
Omului, ,tatuati“ cu cel mai nobil semn care marcheaza apartenenta
noastra la Hristos si la Biserica Sa. In al doilea rand, c suntem unsi
in ,preotia impdrdteascd“ (1 Ptr 2, 9) a lui Hristos, chemati sa fim
fiinte euharistice si sacerdoti ai fapturii. Dar ne avertizeaza si asupra
necesitdtii angajarii noastre in lupta spirituala cu ,puterile cele din
vazduh (Ef 6, 12), ,umbriti“ fiind prin ungerea pe care am primit-o si
in care trebuie sa ramanem.

1. Simbolismul untdelemnului
si ungerea baptismald in Biserica timpurie

1.1. Untdelemnul si ungerea:
utilizari si simbolism
Produs al pamantului, de mare insemndtate pentru viata umana
din timpuri stravechi, untdelemnul este deopotriva aliment, unguent,
medicament, combustibil si parfum. Este util nu doar nevoilor de hra-
nd, sandtate si lumina nocturna, ci si celebrarii vietii si impodobirii ei.
Existenta sa pare ca tine de miracol si de aceea este considerat semn al
bunavointei si al milostivirii divine, pe care ajunge sa le simbolizeze®.
Importanta untdelemnului sporeste dincolo de multiplele utilizari, da-

5. Am utilizat In aceasta prezentare introductiva lucrarea lui Maurice COCAGNAC,
Simbolurile biblice, Lexic teologic, traducere din franceza de Michaela Slavescu, Hu-
manitas, Bucuresti, 1997, Articolul ,,Untdelemnul si ungerea®, pp. 299-305.
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torita valorificarii simbolice si rituale din lumea biblica si din traditia
crestind®.

Ungerea cu untdelemn a avut intotdeauna doud dimensiuni, una
profana si alta religioasa. Datorita climei toride si uscate din Orient,
ungerea corpului nu era doar o chestiune de confort sau de lux, ci
aproape o necesitate’. Dar ungerea capului (Mt 26, 7; Lc 7, 46) sau
a picioarelor (Lc 7, 28, 46; In 12, 3) unui oaspete insemna respect si
veneratie. Practica ungerii trupului celui decedat inainte de ingropare
(In 19, 39) era de asemenea incarcata cu valoare simbolica.

In sfera religioasd ungerea se aplica nu doar persoanelor, ci si
obiectelor®. Pentru evlavia cresting, cele mai alese intrebuintari con-
ferite vreodata untdelemnului au legatura cu Mesia-Hristos, ,Un-
sul lui Dumnezeu. Si, de asemenea, cea mai inalta semnificare si-o

6. Exista un untdelemn pentru ardere si altul pentru ungere, dar parga lui va
fi pentru sfesnicul altarului Domnului, unde lumina nu se stinge niciodata. Poate
semnifica bucuria (Ps 44, 8-9) si blandetea, dar si caracterul lunecos al ipocritului
mieros (Ps 54, 24). In pilda celor zece fecioare, prezenta sau absenta lui in candele
depaseste semnificatia vigilentei fizice, indicand spre o veghe permanenta: trebuie
sa fii oricand pregatit pentru ceasul judecatii dumnezeiesti (Mt 25). Bunul samari-
nean foloseste vin pentru a dezinfecta si untdelemn pentru a alina ranile celui cazut
intre talhari (Lc 10, 34). Prin untdelemn alunga demonii si timaduiesc bolile uceni-
cii trimisi ,doi cate doi“ de Hristos. In acest caz, lucrarea untdelemnului depiseste
sfera utilizarii medicinale, operand si in plan spiritual (Mc 6, 13).

7. New Catholic Encyclopedia, vol. 1, The Catholic University of America, Pub-
lished by Gale, an imprint of The Gale Group, Inc., a division of Thomson Learning,
Inc. Washington, D.C., 22003, artic. ,Anointing", p. 477.

8. In locul in care i S-a aritat Domnul, patriarhul Iacob inalti o piatrd pe care o
consacra turnind untdelemn peste ea si numind-o Betel, ,,Casa lui Dumnezeu“ (Fc 28,
16-19). Obiectele sacre din Cortul Marturiei erau unse cu untdelemn preparat dupa o
metoda descrisd amanuntitin Is 30, 22-29. Cu acelasi untdelemn sfant de ungere aveau
sa fie unsi si reprezentantii tagmei sacerdotale, Aaron si fiii sdi. Armele de razboi se
ungeau cu un untdelemn obisnuit, cu scopul de a le feri de rugina si a le pastra In stare
de utilizare. Dintre laici, doar regii erau consacrati prin ungerea capului de catre arhi-
ereu (3 Rg 1, 39) sau de catre un profet (1 Rg 10, 1; 16, 13). Modul consacrarii regelui
era similar la israeliti cu al celorlalte popoare orientale, insa capata o semnificatie spe-
cifica in contextul religiei veterotestamentare: regele lui Israel era inviolabil, fiind prin
excelentd considerat ,unsul lui Iahve” (New Catholic Encyclopedia, vol. 1, p. 477).

9. Evangheliile consemneaza vreo trei astfel de ungeri ale capului sau picioare-
lor Domnului. Facute ocazional, sub impulsul admiratiei si al iubirii pentru El, de ca-
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dobandeste in randuiala initierii crestine, devenind simbol si mediu
privilegiat de transmitere a prezentei Duhului Sfant™°.

Untdelemnul patrunde adanc in corp, dincolo de tegumentul pie-
lii, conferind sadndtate, tarie, protectie, bucurie si frumusete!!. Senzatia
de atingere blanda si de prezenta onctuoasa la nivelul pielii, insotite
de mireasma raspandita in vazduh a mirului constituie baza senzoria-
13, intuitiva a simbolismului sau multivalent. Daca blestemul patrunde
cu untdelemnul , pdnd in oase” (Ps 108, 18), tot astfel binecuvantarea
si sfintenia Duhului ajung pana in inima omului. Spatiul parfumat (ebr.
rewah) e Inrudit semantic cu Duhul (ebr. ruah), a carui prezenta o sem-
nifica tocmai mireasma (ebr. reah) mirului'2.

Dar ungerea crestinilor este, in primul rand, o ungere interioarg,
profetica si duhovniceasca (2 Co 1, 21; 1 In 2, 20, 27; Ef 4, 30). Este o
sungere“ intr-un sens impropriu si se petrece la un alt nivel al fiintei:
Dumnezeu ii patrunde si 1i ,,unge“ pe cei ce cred prin cuvantul Evan-
gheliei®3. In functie de ,permeabilitatea“ lor duhovniceasc, le imbiba
mintea si inima si le confera simtul adevarului: acesta este sensul ,un-
gerii de sus‘, despre care se vorbestein 1 In 2, 27.

Intrucat ,Cuvantul S-a fdcut trup si S-a sdldsluit intre noi” (In
1, 14), iar Duhul Sfant L-a uns in umanitatea Sa, credinta crestina
este departe de perspectivele unui spiritualism descarnat. Ea capa-
ta caracterul unui teo-materialism in care substanta creata a acestei

tre persoane fara consacrare religioasa, ele au o semnificatie profetica ce depaseste
nivelul simplelor efuziuni umane. Sunt lipsite de caracterul oficial si solemn al unge-
rii regilor si preotilor din epoca veterotestamentara, pentru ca Hristos nu avea nevo-
ie de o consacrare umana. Ele reprezinta doar forme de recunoastere ale adevaratei
Sale identitdti — aceea de a fi ,Unsul lui Dumnezeu®, consacrat de Tnsusi Duhul Sfant
(Luca 4, 18) - sau presimtiri ale apropiatei Sale morti (Matei 26, 12 si loan 14, 8).

10. Jean CHEVALIER, Alain GHEERBRANT, Dictionar de simboluri, Mituri, vise, obi-
ceiuri, gesturi, forme, figuri, culori, numere, volumul 3, Editura Artemis, Bucuresti,
1994, p. 409.

11. Xavier LEON-DUFOUR (coord.), Vocabular de Teologie Biblicd, Editura Arhie-
piscopiei romano-catolice de Bucuresti, Bucuresti, 2001, articol ,ungere*, p. 750.

12. M. COCAGNAC, Simbolurile biblice, Lexic teologic, articolul ,Duhul. Duhul par-
fumurilor, p. 77.

13. X. LEON-DUFOUR (coord.), Vocabular de Teologie Biblicd, articolul ,ungere®,
p. 752.
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lumi devine purtatoare de Duh, mediu de transmitere a energiilor
dumnezeiesti. Aceasta intuitie crestina primordiala face ca apa, pai-
nea, vinul, untdelemnul sa devina elemente indispensabile savarsirii
cultului crestin*.

Ungerile cu untdelemn sfintit au constituit intotdeauna o parte
importantd a randuielii initierii crestine. In prezent Biserica Orto-
doxa cunoaste doud ungeri, una pre- si alta post-baptismald, cea din
urma cunoscuta sub numele de Taina Sfintului Mir!®. Dupda cum am
mentionat deja, in epoca Sfantului Efrem, in partile Siriei Orientale,
ungerea se facea inainte de cufundarea botezului. Ritualul continea la
un moment dat doud ungeri, una a capului (ce nu trebuie confunda-
td ce cea a fruntii, In semnul crucii) si alta a intregului corp, ambele
inainte de botez!¢. Din perspectiva cercetatorilor moderni, diferenta
principala dintre traditia crestina occidentala si cea orientald consta
in considerarea diferitd a momentului venirii Duhului asupra candida-
tului: inainte de botez sau dupa?’. Fiecare dintre aceste ungeri isi avea
semnificatia specifica.

In acest articol ne propunem investigarea temei duble a simbo-
lismului untdelemnului si a mistagogiei ungerii baptismale, in opera
poeticd a Sfantului Efrem. In acest sens, o privire atentd indreptati
concomitent asupra aspectelor principale al temei in Siria Orientala
si crestindtatea greco-romana reprezinta o intreprindere necesara.

14. Alexander SCHMEMANN, Pentru viata lumii. Sacramentele si Ortodoxia, tradu-
cere de Pr. Prof. Aurel Jivi, Editura Institutului Biblic si de Misiune al Bisericii Orto-
doxe Romane, Bucuresti, 2001, p. 148: ,Noi avem nevoie de apa si de ulei, de paine si
de vin pentru a fi in comuniune cu Dumnezeu si pentru a-L cunoaste®.

15. Este limpede ca ungerea prebaptismala si-a pierdut treptat din semnificatie,
accentul cazand pe Sfantul Mir.

16. In partile Palestinei si pe tirmul risiritean al Mediteranei au existat la un
moment dat chiar trei ungeri: cele doua deja mentionate, plus Taina Sfantului Mir,
plasata dupa Botez, dupa cum aflam din Catehezele mistagogice ale Sfantului Chiril
al Ierusalimului.

17. Gabriele WINKLER, ,The Original Meaning of the Prebaptismal Anointing
and Its Implication®, in: Studies in Early Christian Liturgy and Its Context, Variorum
Collected Series 593, Ashgate Publishing Limited, Aldershot, 1997, p. 38.
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1.2. Sphragis: Sursele biblice si profane
ale simbolismului ungerii baptismale

Sphragis este pecetea sau sigiliul in semnul crucii pe fruntea cate-
humenului orientat cu fata citre Rasarit!®, Momentul in care se ficea
aceastd Insemnare a variat in functie de traditiile liturgice locale: 1a The-
odor de Mopsuestia si Sfantul Dionisie Areopagitul este plasata intre le-
padari si botez, iar la Sfantul Ambrozie al Milanului si Sfantul Chiril al
Ierusalimului tine deja de Taina Sfantului Mir si se afla dupa botez®°.

Pentru a da semnificatie spirituala acestui act liturgic, Parintii Bi-
sericii au folosit in principal doua elemente cunoscute din imaginarul
comun al antichitatii: insemnarea oilor turmei de catre pastori, re-
spectiv tatuarea recrutilor din armata romana cu un signaculum facut
pe mana sau antebrat, ce continea insemnele generalului. Prin trans-
punere in registru crestin, oile ,cuvantitoare“ ale turmei lui Hristos,
Pastorul cel Bun, respectiv ,ostasii“ ce se inrolau in armata Lui spi-
rituala erau insemnati cu aceasta pecete asternuta pe trupul lor prin
ungere cu untdelemn sfintit, prin care deveneau parte a comunitatii
spirituale, care este Biserica. Pecetea era in acelasi timp un semn de
apartenents, o protectie si 0 arvuni a Imparitiei lui Dumnezeu?.

Exista Insa si un alt aspect al lui sphragis: semnul facut pe frun-
te consfintea angajamentul ,recrutului“ de a se conforma exigentelor
»Generalului“?!, cum cd e gata sa il slujeasca cu devotament, sa intre cu

18. Potrivit Sfantului Vasile cel Mare, semnul crucii facut pe fruntea candidatu-
lui la botez ne vine dintr-o traditie nescris3, tocmai de la Apostoli (SFANTUL VASILE
CEL MARE, Despre Duhul Sfant in Scrieri, Scrieri. Partea a treia, traducere introducere,
note si indici de pr. Constantin Cornitescu si pr. Teodor Bodogae, in colectia , Pdrinti
si Scriitori Bisericesti” (PSB), vol. 12, Editura Institutului Biblic si de Misiune al Bise-
ricii Ortodoxe Romane, cap. XXVII, p. 72).

19. Jean DANIELOU, The Bible and the Liturgy, University of Notre Dame Press,
Notre Dame, 1956, p. 54.

20. J. DANIELOU, The Bible and the Liturgy, pp. 55-57.

21. Sfantul Chiril dezvolta retoric ideea demnitatii pe care o reprezinta faptul de
a face parte din armata lui Hristos. El i atribuie ,Generalului“ cuvintele: ,,Din patima
Mea de pe cruce dau fiecaruia dintre ostasii Mei, ca semn pe frunte, pecete impara-
teascd” (SFANTUL CHIRIL AL IERUSALIMULUI, Cateheze, Cateheza XIL.8, traducere din
limba greaca si note de Pr. D. Fecioru, Editura Institutului Biblic si de Misiune al
Bisericii Ortodoxe Romane, Bucuresti, 2003, p. 167).

283



ARHIEPISCOPIA DUNARII DE JOS

curaj in lupta spirituala ce {i sta inainte. Datoritd pecetluirii cu semnul
lui Hristos, crestinul este ,temut de demoni si recunoscut de ingeri“Z.
In ,ascunsul” Tainei, insusi Duhul Sfant fi marcheazi sufletul?®. Insem-
nat cu sphragis, catehumenul putea infrunta fara teama demonul ce il
astepta in ,apele mortii“, simbolizate chiar de cele ale Botezului?*.

Parintii Bisericii au utilizat intens aceste exemple din viata anti-
chitatii greco-romane, dar insemnarea (pecetluirea) cu untdelemn de
la botez nu isi are obarsia doar in ele?. Jean Danielou ne previne asu-
pra existentei unei ,tipologii primare“?, biblice a lui sphragis, care se
intoarce pana la Cain, cel insemnat de Dumnezeu astfel incat nimeni sa
nu il ucida (Fc 4, 15). Un al doilea filon este cel profetic-eshatologic al
semnului (tav) din viziunea lui Iezechiel, pus de Dumnezeu pe fruntea
dreptilor (Iz 9, 4) si regasit In Cartea Apocalipsei in ,semnul Mielului“
cu care sunt pecetluiti robii lui Dumnezeu (Ap 7, 3). Danielou consi-
dera drept sigura relatia dintre sphragis-ul liturghiei baptismale din
epoca apostolica si semnul Mielului din Apocalipsa?’.

Al treilea filon este cel tipologic, al prefigurarii si implinirii unor
realitati spirituale pe linia corespondentei dintre cele doud Lega-
minte: sphragis-ul din ungerea botezului corespunde tdierii imprejur
evreiesti. Sfantul Apostol Pavel foloseste expresia ca atare pentru a de-

22. SF. CHIRIL AL [ERUSALIMULUI, Cateheze, Cateheza 1. 3, p. 20.

23. SF. CHIRIL AL [ERUSALIMULUI, Cateheze, Cateheza a I1I-a mistagogic3, p. 354.

24.]. DANIELOU, The Bible and the Liturgy, p. 62. O astfel de perspectiva ne poate
mira astazi, desi ideea nu e cu totul absenta din randuiala sfintirii apei care contine
cereri de exorcizare. Ca apele botezului sunt si ,apele mortii“ rezulti din identitatea
de fond a simbolismului baptismal ioaneic al nasterii din nou (In 3, 3-7) si cel paulin al
mortii si invierii in Hristos (Rm 6, 3-4). Ambivalenta simbolismului religios universal
al apei conform careia ,,simbolismul Apelor implica atit Moartea, cit si Renasterea“
(Mircea ELIADE, Imagini si simboluri. Eseu despre simbolismul magico-religios, traduce-
re de Alexandra Beldescu, Humanitas, Bucuresti, 1994, p. 187) e sustinuta si de tipo-
logia noutestamentara a botezului (1 Ptr 3, 20-21). Dar ca apa botezului poate fi con-
sideratd scena unei lupte decisive cu demonul, ne surprinde intr-o masura mai mare.
Aceasti idee nu este insa atat de contradictorie pentru crestinismul primar. Mai clar
va reiesi acest lucru din simbolismul ungerii prebaptismale cu untdelemn a intregului
corp, practicata atat in Siria Orientals, cat si in Palestina secolului patru.

25.]. DANIELOU, The Bible and the Liturgy, p. 7.

26. ]. DANIELOU, The Bible and the Liturgy, p. 60.

27.]. DANIELOU, The Bible and the Liturgy, p. 61.
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semna tdierea-imprejur a lui Avraam (Rm 4, 11). Asa cum tdierea im-
prejur era un semn de nesters pe trupul barbatilor evrei, pecetluirea
in semnul crucii la botez cu untdelemn sfintit isi pastreaza caracterul
indelebil pentru crestini?®. Se observa insa si diferenta dintre ele: ca-
racterul duhovnicesc si infinit mai bland al sphragis-ului a fost adesea
subliniat de Parintii Bisericii si, dupa cum vom vedea, magistral ex-
ploatat de Sfantul Efrem In madrasé-le sale.

1.3. Ungerea capului si a intregului trup

Liturgica comparata a demonstrat ca nu exista o traditie unica si
monolitica a initierii crestine?’. Sfantul Efrem a apartinut de traditia si-
ro-aramaica, cu centrul in Edessa si Nisibe; de aceea, pentru a intelege
scrierile lui trebuie sa cunoastem caracteristicile traditiei de care a
apartinut.

in Siria Orientali a existat initial o singur3 ungere, cea a capului,
facuta inainte de botez, iar ulterior a aparut o ungere a intregului corp.
Faptele lui Toma, Didascalia Apostolilor, Odele Iui Solomon si Faptele
lui Ioan sunt cele mai vechi documente siriace accesibile care trateaza
tema si care confirma practica unei ungeri pre-baptismale concomi-
tent cu absenta unei ungeri dupa botez*°. La sfarsitul secolului al pa-
trulea apare si in Siria Orientala traditia ungerii post-baptismale sau
Taina Sfantului Mir.

28.]. DANIELOU, The Bible and the Liturgy, p. 68.

29. In lumea imperiali greco-romani au existat mai multe traditii zonale depin-
zand de anumite centre de iradiere si influentd, precum Antiohia Siriei, Ierusalimul,
Egiptul de Jos (vorbitor de greaca), zona coptica a Egiptului superior in nordul Africii
(vorbitor de latina) si alte grupuri lingvistice din Roma si din Occident (Maxwell E.
JonnsoN, ,Christian Initiation“ in Susan ASHBROOK HARVEY (Ed.), The Oxford Hand-
book of Early Christian Studies, Oxford University Press, 2008, p. 693).

30. Baby VARGHESE, Baptism and Chrismation in the Syriac Tradition, St. Ephrem
Ecumenical Research Institute (SEERI), published by Baker Hill Kottayam, Kerala, In-
dia, p. 1: ,Una dintre caracteristicile botezului sirian timpuriu a fost absenta ungerii
post-baptismale. In botezul sirian din secolul al treilea si al patrulea au fost una sau
doua ungeri. Dar ele precedau imersiunea. Dupa scufundare, se ficea impartasirea
celor botezati. Ins3 intre scufundare si impéartisire nu exista niciun rit, precum pu-
nerea mainilor sau ungerea, care sa corespunda «Confirmarii» (sau Mirungerii, n.n.)
din Biserica Apuseana”.
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Cunoasterea terminologiei ne ajuta sa evitam confuziile. Termenii
siriaci pentru aceste ungeri multiple sunt: ru§ma (semn, marca), pen-
tru ungerea pre-baptismala a capului; msihiita (ungere), pentru cea a
capului si a intregului corp, respectiv huttama (pecete), pentru pecet-
luirea post-baptismala, echivalenta myron-ului din lumea vorbitoare
de greaca3..

Botezul siriac a fost modelat de botezul lui Hristos in lordan si ra-
portat la evenimentul Epifaniei. Subiectul revelatiei de la lordan este
descoperirea lui lisus din Nazaret ca Hristos, Mesia sau ,Cel Uns, sin-
gurul caruia i se cuvine acest supranume. Acest fapt este indicat prin
pogorarea Duhului asupra Lui*2 si sustinut prin glasul Tatalui, dar si al
profetului (Mt 3, 11-17). Adevarata ungere a lui Hristos nu este uma-
ni3 si nu tine de un eveniment, ci este concomitenti cu Intruparea. Ea
rezidd in ungerea firii Lui omenesti ,din cauza Dumnezeirii“3.

In ordinea istoriei sacre a lui Israel, mesianitatea lui Hristos este
implinirea asteptdrilor Vechiului Testament despre un viitor rege si
preot ce va reuni in sine ambele atribute. lar regii si preotii lui Israel
erau consacrati prin ungerea capului. Prin urmare, nu este nimic sur-
prinzator in faptul ca la inceput a existat o singura ungere pre-bap-
tismald, cea prin turnarea untdelemnului pe capul candidatului. Ast-
fel crestinii erau asimilati si ei Regalitatii si Preotiei lui Hristos. Ceea
ce insd este menit sa ne surprinda este efectul generat de aceasta
conceptie asupra ansamblului initierii crestine: actul liturgic central

31. Serafim SEPPALA, ,Baptismal Mystery in St. Ephrem the Syrian and Hymnen
de Epiphania“, David Hellholm, Tor Vegge, Oyvind Norderval and Christer Hellholm
(Eds.), Ablution, Initiation, and Baptism in Late Antiquity. Texts and Rites in Judaism,
Graeco-Roman Religion, and Early Christianity, vol. 176 in the series ,Beihefte zur
Zeitschrift fiir die neutestamentliche Wissenschaft‘, Publishes by de Gruyter & Co,
2011, p. 1141.

32. G. WINKLER, , The Original Meaning of the Prebaptismal Anointing..., p. 36.

33. Lc 4, 18: ,Duhul Domnului e peste Mine, pentru ca El M-a uns....

34. SFANTUL GRIGORIE DE NAZIANZ, Cele cinci cuvdntdri teologice, traducere
din limba greacs, introducere si note de pr. Dumitru Staniloae, Editura Anastasia,
Bucuresti, 1993, p. 90: ,,Caci aceasta este ungerea umanitatii, nesfintindu-1 prin lu-
crare, ca pe ceilalti «hristosi» (unsi), (Iz 30, 31), ci prin prezenta intreaga a Celui
ce unge, prezenta care face sa fie numit om Cel ce unge si sa faca Dumnezeu pe Cel

“«

uns .
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devenea chiar ungerea capului®, nu cufundarea in api. In relatirile
botezului lui Hristos, Evangheliile nu insista asupra cufundarii in Ior-
dan, ci pe pogorarea Duhului si pe glasul Tatdlui. Aceasta ungere a ca-
pului cu conotatie mesianica a fost treptat inlocuita cu ungerea fruntii
in semnul crucii, acel sphragis din crestinatatea de limba greaca, echi-
valentul lui rusma?.

In afard de ungerea capului, o a doua practici ce ne retine atentia
si care nu mai este actuala in Biserica este cea a intregului trup. Ea
apare ca o extindere a ungerii capului in Faptele Iui Toma (capitolele
120-121 si 157) si este savarsita de altcineva, un ajutor de acelasi sex
cu candidatul. Traditia ungerii intregului trup nu este proprie doar Si-
riei Orientale, ci si Antiohiei si Ierusalimului®’.

Semnificatia ei nu mai poate fi legata de modelul Regelui-Mesia. Ea
aminteste de ungerea atletilor Inainte de lupta din arena si sugereaza
simultan pregdtirea spirituala si protectia divina a crestinilor in con-
fruntarea decisiva cu duhurile rele. Conotatia ei nu mai este mesianica,
ci catarctica si apotropaica. Acest fapt reprezinta o importanta depla-
sare de accent a semnificatiei ungerii pre-baptismale, care isi pierde
treptat din relevanta initiald, dupa cum a demonstrat Gabriele Win-
Kler intr-un studiu clasic pe aceasta tema38. La Sfiantul Chiril al Ieru-

35. Susan ASHBROOK HARVEY, (Ed.), The Oxford Handbook of Early Christian Stu-
dies, Oxford University Press, 2008, p. 698 vezi si G. WINKLER, , The Original Meaning
of the Prebaptismal Anointing..., p. 37.

36. Baby VARGHESE, Baptism and Chrismation in the Syriac Tradition, p. 14: ,Con-
form traditiei antice siriene, care ar putea fi urmarita pana la Hristos, Hristos a pri-
mit ungerea pe cap (Ef 17, 1). Asadar, candidatii primeau ungerea pe cap, dar intru-
cat traditia siriana din secolul al IV-lea a vazut mai putin relatia dintre ungerea lui
Hristos si a noastra, ungerea capului a disparut treptat sau si-a pierdut semnificatia.
Ungerea capului, urmata de cea a trupului, a fost practica secolului al IlI-lea. Aceas-
ta a fost Inlocuita cu ungerea fruntii, urmata de cea a corpului. Treptat, ungerea
fruntii si cea a capului au devenit doua rituri separate. Ungerea fruntii era numi-
td de preferinta ,semn” (sphragis / ru§ma). Era interpretati ca ,semn al unui atlet"
(Hrisostom) sau ,semn de protectie impotriva satanei‘, ,semnul oilor” sau ,,semnul
ostasului lui Hristos“ (Theodor)".

37. SFANTUL CHIRIL AL IERUSALIMULUI, Cateheze, Cateheza a II-a mistagogici, 3,
p. 348: ,Apoi, asa dezbracati, ati fost unsi cu untdelemn sfintit din crestetul capului
pana la picioare. Astfel ati ajuns partasi maslinului celui bun, ai lui lisus Hristos".

38. G. WINKLER, , The Original Meaning of the Prebaptismal Anointing..., p. 42.
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salimului deja acest untdelemn prebaptismal este numit ,untdelemn
exorcizat“®, Fortificarea in vederea confruntarii cu demonul era uneori
raportata chiar la momentul cufundarii botezului, dupa unii autori*.
In Catehezele baptismale ale Sfantului Ioan Guri de Aur, care urmea-
za traditia antiohian3, situata la mijloc intre Siria Orientala si Ierusa-
lim, se vorbeste despre o ungere a fruntii in semnul crucii si apoi de o

39. In textul grecesc al Catehezelor Sfantului Chiril ungerea pre-baptismali se
face cu untdelemn exorcizat (emopkLotog): ,,despre untdelemnul sfintit, care elibe-
reaza de orice pata a raului si este folosit in ungerea pre-baptismala a candidatilor
la botez pentru a alunga duhurile rele din ei“ (G.W.H. LAMPE, (edited by), A Patristic
Greek Lexicon, London, Oxford University Press, 1961, p. 542). in traducerea roma-
neasca, expresia folosita este ,untdelemn sfintit, care acopera doar partial intelesul
originar. Pentru a fi ficut apt de sfintire, este necesar ca materia untdelemnului sa
fie purificata de prezenta raului demonic care a invadat creatia dupa cadere. Faptul
apare ca evident si In rugaciunea de sfintire a apei, care este exorcizata si sfintita
in acelasi timp. Cele doua lucrdri nu trebuie privite ca separate, pentru ca si pu-
rificarea de puterile demonice se face tot prin actiunea dumnezeiasca a Duhului.
insi in contextul discutiei despre schimbarea caracterului ungerii pre-baptismale
de la cel mesianic la cel apotropaic si catarctic, precizarea devine importanta. Pa-
rintele Alexander Schmemann opereaza si el aceasta distinctie, atunci cind spune:
»31 aici, ordinea este aceeasi. Mai intai exorcizarea untdelemnului, eliberarea lui,
intoarcerea la functia lui reald asa cum a fost infatisata in simbolismul sdu; acesta
este sensul actiunii preotului care sufla si face semnul Sfintei Cruci de trei ori peste
vasul cu untdelemn. Apoi, anamneza-rememorarea semnificatiei untdelemnului in
istoria mantuirii, si actiunea de multumire. i multumim lui Dumnezeu pentru acest
untdelemn, cu care noi facem iarasi ceea ce facuse Dumnezeu: un dar de vindecare,
un dar de pace, un dar al puterii spirituale si al vietii“ (Alexander SCHMEMANN, Din
apd si din Duh. Studiu liturgic al Botezului, traducere de Pr. Ion Buga, Editura Sym-
bol, 1992, p. 80).

40. A. BAUMSTARK, Liturgie comparée. Principes et Méthodes pour I'étude his-
torique des liturgies chrétiennes, troisiéme édition, revue par Bernard Botte 0.S.B.,
Paris, 1953, p. 149, apud ]. DANIELOU, Bible and Liturgy, p. 42: ,Rubricile actu-
ale ale botezului prescriu ca ungerea sa se efectueze in pectore et inter scapulas.
Crestinismul antic prescria in acest moment o ungere a intregului trup. Dar care era
sensul acestei ceremonii? Instructiuni despre acest aspect ni se ofera in rugaciunea
greceasca de binecuvantare a apei botezului: «Tu, trimitdnd de sus pe Duhul Tau
Sfant ai sfintit apele Iordanului si capetele balaurilor ascunsi acolo le-ai zdrobit».
Acest text este 0 marturie clara a credintei ca adancurile apelor erau sediul pute-
rilor diabolice si ca Hristos le-a cucerit prin Botezul Sau. Si pentru aceasta lupta
victorioasa impotriva puterilor intunericului au fost pregatiti candidatii la Botez
primind ungerea simbolica“
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ungere a Intregului trup, in vederea botezului si a luptei cu demonul,
fara referire la vreo ungere post-baptismala*’. La Sfantul Dionisie Pse-
odo-Areopagitul, scriitor de limba greaca cu presupuse origini siriene,
schema apare completd, incluzand si Taina Sfantului Mir, separata si
plasata dupa botez. Specificatia ungerii intregului corp in vederea con-
fruntarii cu demonul apare si la el, insa in contextul discutiei despre
turnarea untdelemnului peste trupul celui adormit, ca semn ca si-a
incheiat sfintele lupte*2.

Importanta semnificatiei spirituale a ungerii intregului corp ina-
inte de botez n-a scdpat teologilor, desi practica nu mai este actuala,
iar unii dintre ei deplang caderea in uitare a unui simbolism baptis-
mal*® considerat esential pentru viata si lupta duhovniceasca.

41. Sfantul IoAN GURA DE AUR, Catehezele baptismale, traducere din limba greaci
veche de Pr. Marcel Hanches, Editura Oastea Domnului, Sibiu, 2003, pp.18-19: ,dupa
aceste legaminte si lepadari si uniri - fiindca ai marturisit stapania [Lui asupra ta] si
te-ai unit cu Hristos prin cuvintele rostite - [preotul] te unge pe frunte cu mirul cel
duhovnicesc, ca pe un ostas ales pentru arena duhovniceasca si, punandu-ti pecetea,
spune: «Se unge cutare in numele Tatalui si al Fiului si al Sfantului Duh». Fiindca
din acea clipa luptati si va Impotriviti lui (diavolului, n.n.) si de aceea [preotul], prin
ungere, va introduce ca pe niste luptatori ai lui Hristos in arena duhovniceasca. Dupa
aceasta, la vremea noptii, va dezbraca toate hainele si - ca pe unii ce urmeaza sa
intrati In cer prin ispravile [pe care le veti savarsi] - vd ung intreg trupul cu acel ulei
duhovnicesc, incat toate madularele sa fie intarite prin ungere si de nevatamat de ca-
tre armele de atac trimise de cel potrivnic. Dupa aceasta ungere, va coboara In apele
sfinte si in acelasi timp ingroapa omul vechi si inviaza pe cel nou, innoit dupa chipul
Celui Ce 1-a zidit. Atunci, prin cuvintele si mana preotului, Se coboara Duhul Sfant si
alt [om] se naste in locul celuilalt, curatind si dezbracand haina veche a pacatului si
imbricind vesmantul imparatesc”.

42. SFANTUL DIONISIE AREOPAGITUL, Opere complete si scoliile Sf. Maxim Mdrtu-
risitorul, traducere, introducere si note de Pr. Dumitru Staniloae, Editura Paideea,
col. Cdrtilor de seamd, Bucuresti, 1996, Despre lerarhia bisericeascd, Capitolul II, II.
Taina [luminarii 7, p. 75, respectiv Capitolul VII, IIL. Talcuire duhovniceasca (la cei
ce se savarsesc) 8, p. 100: ,Acum, la sfarsitul tuturor, se toarna untdelemnul peste
cel adormit. Atunci, ungerea cu untdelemn chema pe cel initiat (introdus in etapa
desavarsirii) la sfintele lupte (nevointe). Iar acum, untdelemnul turnat arata pe cel
adormit c3 s-a nevoit in acele sfinte lupte si s-a desavarsit".

43. loannis FounpouLis, Dialoguri liturgice, Rdspunsuri la problemele liturgi-
ce, vol. IV, traducere de preot Victor Manolache, Bucuresti, Editura Bizantina, 2009,
p- 353: ,La ungerea cu untdelemn sfintit sau untdelemnul catehumenilor, practica
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Din randuiala botezului ortodox pastratd pana astazi, Parinte-
le Alexander Schmemann subliniaza aspectul de plenitudine a vietii
continut in simbolismul ungerii pre-baptismale, supranumit ,untde-
lemnul bucuriei“ (Ps 45, 7). Prin el este celebratd viata inteleasa ca
»densitate ultimd a existentei“ si ca ,participare la viata divina insasi“#.
Rugdciunea de sfintire a untdelemnului, din care se toarna peste apa
sfintita pentru botez, contine doua referiri tipologice: una la potop si
ramura de maslin purtatda de porumbel, semn al impacarii si prefigu-
rare a harului mantuirii venita prin Hristos, cealalta - la lucrarea Du-

bisericeasca din cele mai vechi timpuri pana astizi impune ungerea intregului corp®,
sau, lap. 127: ,Este foarte important faptul ca prelungirea acestei ungeri la tot trupul
nu s-a facut in perioada de deciddere, ca sa poata fi pusa pe seama motivelor evlavi-
ei naive sau pe intelegerea gresita a semnificatiei Mirungerii, sau pe interpretarea
gresitd a vechilor dispozitii tipiconale. Dimpotriva, marturiile de aici sunt cele mai
vechi, mai omofone si mai clare. Trupul se ungea in intregime si se avea grija ca
nici cea mai mica parte a lui sd nu ramana fara sa primeasca ungerea cu untdelemn
sfintit. Sau, la p. 128: , Acestei ungeri pe tot corpul cu untdelemn sfintit i se didea
o importanta teologica speciala de citre Sfintii Parinti si de citre textele liturgice*.
Autorul insista mult asupra multiplelor semnificatii ale acestei ungeri a intregului
corp, dintre care enumeram: puterea de exorcizare, de alungare de la cel botezat a
oricdrei lucrari diavolesti, putere vindecatoare a ranilor duhovnicesti si de iertare
a pacatelor, protectie impotriva sagetilor demonice, simbol al milei lui Dumnezeu
care inconjoara omul intreg, partasie la trasaturile lui Hristos, ,Maslinul cel adeva-
rat (dupa expresia Sfantului Chiril al Ierusalimului), rinduire a celor unsi in ceata
atletilor lui Hristos ce i urmeaza in lupta duhovniceasca spre biruinta impotriva
celui rau, replasmuire, creare din nou a omului si, nu in ultimul rand, ungere sacer-
dotala si imparateascd, ce aminteste de cea a regilor si preotilor din Vechiul Testa-
ment, dar prin antitez3, datorita faptului ca aceia se ungeau numai pe anumite parti
ale trupului. In finalul unei dezvoltiri detaliate si ample, referindu-se la ungerea
pre-baptismald, Foudoulis conchide: ,,Am impresia ca ungerea aceasta trece in zilele
noastre printr-o criza. Simbolismele s-au pierdut si avem sentimentul ca pastram o
prefigurare oarecum anacronicd, mai mult sau mai putin fara semnificatie speciala,
creatd de starea de lucruri din randuiala Botezului, care ar putea sa fie limitata sau
reglementata printr-o ungere mai simplificat. Pastrarea prefigurarilor sfinte presu-
pune interpretarea lor teologicd pe care trebuie s-o cunoasca clericii, ca sa poata
s-0 predea si poporului. Altfel este in primejdie sa se piarda sensul lor si sa moara.
Studiul Parintilor si al textelor liturgice ale Bisericii ne ofera prin excelenta ceea ce
avem nevoie: cunoasterea semnificatiei teologice pe care o ascund simbolurile sfinte
si prefigurarile liturgice (p. 132).
44, Al. SCHMEMANN, Din apd si din Duh, p. 80.
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hului ce Insotea ungerile celor de sub Lege, iar acum desavarseste pe
cei aflati sub har.

Acest simbolism nu este univoc, dupa cum reiese din continutul
rugdciunii Insdsi, care vede In acest untdelemn ,ungere de nestrica-
ciune, arma dreptatii, Innoire sufletului si trupului, izgonire a toata
lucrarea diavoleascd, spre scapare de toate rautatile celor ce se ung
cu credin{d“4®. Aplicarea sa in semnul crucii facut pe trupul celui ce
urmeaza sa se boteze vizeaza re-plamadirea omului intreg, in suflet si
trup, la nivelul simturilor si al lucrarii lor#, printr-o reinnoire harica a
fiintei sale receptive si expresive*’. Notdm asemanarea considerabila
intre aceasta ungere si cea din Taina Sfantului Mir. Ceea ce difera este
formula rostita si faptul ca in ungerea Sfantului Mir sunt pecetluite
efectiv portile simturilor: ochii, urechile, narile si gura, care este organ
dublu, atat receptiv cit si expresiv.

45. Molitfelnicul cel Mare, Editura ,Credinta stramoseasca’, Iasi, s.a. p. 33. (dior-
tosire a Evhologhiului Bogat, tiparit in zilele lui Carol I, Regele Romaniei, cu binecu-
vantarea Sfantului Sinod al Sfintei Biserici Autocefale Ortodoxe Romane, Bucuresti,
Tipografia , Cartilor Bisericesci®, 1896).

46. Molitfelnicul cel Mare, pp. 33-34: ,,Se unge robul lui Dumnezeu (N) cu unt-
delemnul bucuriei, in numele Tatalui si al Fiului si al Sfantului Duh, acum si pururea
si in vecii vecilor. Amin“. Si ungandu-l la piept, zice: Spre timaduirea sufletului. La
spate: Si a trupului. La urechi: ,Spre ascultarea credintei®. La miini: ,,Miinile Tale,
Doamne, m-au facut si m-au zidit. La picioare: Ca s umble pe caile Tale".

47. Este cazul sa evidentiem in acest punct interesanta perspectiva asupra
ideii de replimaidire a omului pe care o gisim la Sfintul Efrem. In Imnele despre
perld (traduse de Edward G. MATHEWS Jr. in ,,Hymns On The Pearl, I-V, in St. Ep-
hrem, Madrase on Faith, 81-85% St Vladimir’s Theological Quarterly, XXXVIII, 1994,
pp. 45-72) este prezentd ideea unei accentuate complementarititi intre simtire
si expresivitate, care ia la un moment dat forma paradoxald a unei inversari a
simturilor si facultitilor lor obisnuite. in De Fide 81.7, o ploaie neasteptati vine
din senin si adapa urechea ,cu tilcuiri®, iar in De Virg. 4.2, gura poetului se arata
Jinfometata de descoperiri“. Conversia duhovniceasci a simtirii nu include doar
facultatile receptive, simturile (sir. regsé), adica vazul, auzul, gustul, mirosul, pi-
paitul ci si, In mod neasteptat, pe cele expresive. Unitatea fiintei umane vizeaza si
armonia dintre simtire si expresie. (Andrew J]. HAYES, ,Acquiring New Senses: the
Artistry of Theological Imagination in Ephrem the Syrian’s Hymns on the Pearl",
p. 4. <https://www.academia.edu/34951036/Acquiring_New_Senses_the_Artis-
try_of_Theological_Imagination_in_Ephrem_the_Syrians_Hymns_on_the_Pearl>,
10 mai 2021.
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Desi tema mortii rituale nu este cuprinsa in rugaciunea untdelem-
nului, Paul Evdokimov, urmand o interpretare a lui Nicolae Cabasila,
vede In aceasta ungere prebaptismalad o imitare a ungerii Domnului ce
prevesteste moartea si Ingroparea*. Ne ungem spre moartea fata de
pdcat, care se va realiza mistic si real in cufundarea botezului. Simbo-
lismul asociat acestei ungeri nu este doar foarte bogat, ci uneori anti-
nomic, trimitdnd fie spre plenitudinea vietii si bucuria ej, fie spre un
fel de moarte.

1.4. Myron-ul,
taina Duhului si a miresmei lui Hristos

Biserica siriaca din vremea Sfantului Efrem nu a cunoscut o unge-
re post-baptismala. Nici Sfantul loan Gura de Aur nu vorbeste despre
ea. In schimb Catehezele mistagogice atribuite Sfintului Chiril al Ie-
rusalimului o mentioneazi*®. Ceea ce nu inseamna ca aceasta repre-
zinta un adaos ulterior, cat rezultatul deplasarii unei parti insemnate
din simbolismul ungerii pre-baptismale intr-un act liturgic separat
situat dupa botez, din ratiuni teologice. Cel mai important aspect al
acestui simbolism priveste pogorarea Duhului si sdlasluirea lui asu-
pra candidatului. Momentul in care se considera ca are loc acest eve-
niment difera in functie de traditie: in Siria Orientald - la ungerea
pre-baptismala, in Antiohia Sfantului loan Gura de Aur - in actul cu-
fundarii in ap3, iar la Sfantul Chiril - in Taina Mirungerii, adica dupa
Botezul in apa®.

48. Paul EvDoKIMoOV, Ortodoxia, traducere din limba franceza de Dr. Irineu loan
Popa, Arhiereu vicar, Editura Institutului Biblic si de Misiune al Bisericii Ortodoxe
Romane, Bucuresti, 1996, p. 300.

49. Este probabil ca acestea sa aiba drept autor pe Ioan al II-lea, urmasul Sfan-
tului Chiril. Faptul c3 in catehezele considerate autentice Sfantul Chiril nu face re-
ferire la o ungere pre- sau post-baptismala este un argument in favoarea ideii ca
in vremea sa nu exista inca aceastd ungere post-baptismala. (B. VARGHESE, Baptism
and Chrismation in the Syriac Tradition p. 10). In orice caz, Winkler sustine ci ,in
timpul lui Chiril al lerusalimului si al urmasului sau, Ioan a fost adoptata o ungere
postbaptismala pentru prima data in Rasarit, la sfarsitul secolului IV“ (G. WINKLER,
»The Original Meaning of the Prebaptismal Anointing..." p. 38).

50. G. WINKLER, , The Original Meaning of the Prebaptismal Anointing..., p. 38.
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Chemarea crestinilor la ,preotia impdrdteasca” (1 Ptr 2, 9) are o
legaturi directd cu aceastd ungere. In tot Risaritul ungerea era rapor-
tatd la regalitatea lui Hristos, inteleasa ca implinire a ungerii regilor
lui Israel, de aceea constituia evenimentul central al Botezului si echi-
vala cu venirea Duhului. In Occident era asociati ungerii sacerdotale
a lui Aaron (Is 29, 4-9) si includea o altad succesiune: mai intai spala-
rea cu apd, apoi imbracarea hainei si, in final, ungerea. La Tertulian
si la Sfantul Ambrozie intalnim raportarea la acest tip veterotesta-
mentar®.,

Prima ungere post-baptismala adoptata in Rdsarit este din
vremea Sfantului Chiril al lerusalimului®? sau a succesorului sau.
Apoi, treptat, ea s-a generalizat, iar ungerea pre-baptismalad si-a
pierdut din insemnatate®. Cert este ca structura actuala a initierii

51.]. DANIELOU, The Bible and the Liturgy, pp. 115-116.

52. G. WINKLER, , The Original Meaning of the Prebaptismal Anointing..., p. 38.

53. Motivele pentru care s-a petrecut aceastd deplasare prin care a aparut un-
gerea post-baptismala nu sunt foarte sigure si exista mai multe pozitii adoptate de
cercetatori Astfel, reprimirea ereticilor a fost considerata un motiv. Cei pentru care
se stabilea ca nu este necesar sa fie rebotezati, dupa pocadinta lor, erau unsi cu mir
si astfel reprimiti in Biserica (Canonul 7 al Sinodului din Laodiceea din 343, Arhid.
Ioan N. Floca, Canoanele Bisericii Ortodoxe, Note si comentarii, POLSIB, Sibiu, 1992,
pp. 216-217). In acest caz, motivul este de ordin practic si eclesiologic. Un al doilea
motiv, de data aceasta de ordin doctrinar, 1-a putut constitui erezia adoptianismului,
care sustinea infierea divina a lui Hristos la Iordan. Miza era in acest caz mult mai
mare, Intrucat conota eretic vechea ordine a botezului crestin. Pregnanta acordata
ungerii pre-baptismale si raportarea acestei randuieli la Botezul lui Hristos deve-
nea o chestiune serioasi. Intrucat exista modelul alternativ (si complementar) al
Invataturii pauline despre botez inteles ca participare la moartea si invierea lui Hris-
tos (Rm 6, 3-4), acesta a devenit predominant. Cristelnita cipata astfel mai mult sen-
sul de mormant in locul celui de ,pantece” al noii nasteri (In 3, 3-5). (B. VARGHESE,
Baptism and Chrismation in the Syriac Tradition, pp. 13-14). Cele doua interpretari
sunt complementare, iar mutarile de accent, influentate de contextul istoric si doc-
trinar, nu le schimba caracterul ambivalent. Gabriele Winkler vede in diminuarea
importantei ungerii pre-baptismale semnul caracteristic al pierderii trasaturilor
mesianice si eshatologice ale initierii crestine din Siria Orientala, considerata prin-
tre cele mai vechi traditii baptismale. Aceste trasaturi sunt inlocuite treptat, spre
sfarsitul secolului al patrulea, de dezvoltarile rituale ale exorcismelor; ale ,luptei cu
demonul” si ale purificarii candidatilor la botez. Aspectele apotropaice si catarctice
si-au capatat importanta In randuiala prebaptismala si datorita obiceiului vremii de
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crestine este rezultatul complex al unor factori istorici si doctrinari,
a caror dinamica se poate potoli temporar, dar nu se opreste nicio-
data.

Sfantul Chiril al Ierusalimului compara sfintenia Mirului cu cea a
Euharistiei®* si considera c3, inainte de a fi unsi cu Mir, cei botezati inca
nu pot fi numiti crestini®®. Taina este mare si are de-a face cu prezenta
lui Hristos si a Duhului in El

Daca ar fi sa distingem intre taina si simbolismul ei, am zice ca
simbolismul deriva simultan din ungere si din miresma substantelor
aromate continute, asociata capacitatilor umane de perceptie, adica
simtirii tactile si olfactive. Scopul simbolismului este sa ne comunice,
la nivelul capacitatilor noastre perceptive si spirituale, cum lucreaza
tainic harul ce nu poate fi sesizat. De aceea taina si simbolismul ei sunt
ingemanate si de nedespartit. Am zice ca relatia dintre ele este precum
dintre suflet si trup, rezultatul unui fel de ,intrupare”

Raportul dintre Taina Mirului si Taina Botezului este unul de com-
plementaritate: daca Botezul aduce renasterea spirituala a persoanei
umane, Mirungerea e Taina progresului duhovnicesc, a cresterii spi-
rituale sau a desavarsirii®¢. Sau, cum spune Evdochimov, raportind
secventa botez-mirungere la iconomia mantuirii: ,Botezul reproduce

a amana botezul pana aproape de moarte. (G. WINKLER, , The Original Meaning of the
Prebaptismal Anointing..., pp. 39-40).

54. SE. CHIRIL AL IERUSALIMULUI, Cateheze, Cateheza mistagogica II1.3, p. 352:
»5a nu-ti Inchipui ca Mirul acela este simplu mir. Caci dupa cum painea Euharistiei,
dupd invocarea Sfantului Duh, nu mai este simpla paine, ci trup al lui Hristos, tot asa
si acest Sfant Mir, dupa invocare, nu este simplu mir, nici nu s-ar putea spune cd este
mir obisnuit; dimpotriva, este un dar al lui Hristos si al Sfantului Duh si lucreaza prin
prezenta Dumnezeirii Lui. In chip simbolic se ung cu el fruntea si celelalte organe
ale simturilor. Trupul se unge cu mir vazut, dar se sfinteste sufletul prin Sfantul si
de viata facatorul Duh”. (SE. DIONISIE AREOPAGITUL, Opere complete..., lerarhia biseri-
ceascd, Cap. 1V, 1., pp. 84-85).

55. SE CHIRIL AL IERUSALIMULUI, Cateheze. Cateheza a Ill-a mistagogicd, 5,
p- 353: ,Dupa ce ati fost invredniciti cu ungerea cu Sfantul Mir, va numiti crestini;
acum renasterea voastri este confirmati si de numele ce-1 purtati. intr-adevir, ina-
inte de a fi invredniciti de acest har, propriu vorbind, nu erati vrednici de acest
nume, ci erati inca pe cale de a ajunge crestini“

56. ]. DANIELOU, The Bible and the Liturgy, p. 120.
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in viata fiecarui neofit Patima Domnului si Pastile, iar ungerea cu Sfan-
tul Mir este Cincizecimea noastra“®’.

Simbolismul aromatelor adaugate in untdelemn pentru a alca-
tui mirul, adica o materie potrivitd unui har atit de mare a deter-
minat asocierea acestora cu darurile Duhului oferite celui botezat,
mai precis chiar ,cele sapte daruri“*®. Insi acestea nu sunt separate
de Diruitor; in taina mirungerii darul este Insusi Duhul, Cel care a
uns umanitatea lui Hristos in intrupare. in virtutea acestei ungeri,
cel botezat este adoptat ca fiu al Tatdlui®®. Accentul nu cade numai
pe multitudinea darurilor, ci mai cu seama pe daruirea Daruitorului.
Mireasma cea una a mirului este simbolul potrivit al unicitatii Duhu-
lui, iar nenumaratele aromate se pot referi la daruri. Aceasta com-
plementaritate intre unicitatea Duhului si multitudinea de daruri pe
care o presupune lucrarea Lui in fiecare om este descrisa de Sfantul
Apostol Pavel: ,Sunt felurimi de daruri duhovnicesti, dar e Acelasi Duh
[...] Care le lucreazd fiecdruia in parte, impdrtindu-i dupd cum vrea EI“
(1 Co 12, 4-11).

Mirul emana mireasma ce e purtata de suflul aerului citre sim-
turile umane, simbolizind prin aceasta mireasma lui Hristos®, a cirui

57. Paul EvbocHIMOV, Ortodoxia, traducere din limba franceza de dr. Irineu
Ioan Popa, Editura Institutului Biblic si de Misiune al Bisericii Ortodoxe Romane,
Bucuresti, 1996, p. 301.

58. Sfantul Ambrozie al Milanului spune in De Sacramentis libri sex 111, 2.8
(SANcTI AMBROSII MEDIOLANENSIS EPIScoP1, Opera Omnia col. |. P. Migne, Patrologi-
ae Cursus Completus, Series latina (PL.), Paris, 1845, t. XVI col 434 A: ,La invocarea
preotului Se revarsi Duhul Sfant, Duhul intelepciunii si al intelegerii, Duhul sfatului
si al curajului, Duhul cunoasterii si al pietatii, Duhul fricii sfinte: sapte, pentru ca
puterile Duhului sunt sapte. Si intr-adevar, toate virtutile sunt legate de Duhul, dar
acestea sunt, ca sa spunem asa, cele principale. Acestea sunt cele sapte virtuti pe
care le primiti atunci cind sunteti insemnati cu pecetea“. Observam ca Sfantul Am-
brozie spune ca Se revarsa Duhul, neseparat de darurile Sale.

59. Al. SCHMEMANN, Din apd si din Duh, p. 115: ,noutatea si caracterul unic al
acestei Taine sunt acelea ca ea acorda celui botezat nu numai un dar sau altul, sau
anumite daruri ale Sfantului Dubh, ci Sfantul Duh Insusi ca dar (dorea),

60. SF. DIONISIE AREOPAGITUL, Opere complete..., Despre ierarhia Bisericeasca,
IV.4, pp. 86-87: ,Compozitia simbolicd a mirului, ca o forma a celor fara forma,
ne prezintd pe lisus, ca pe Cel ce este izvorul imbelsugat al bunelor miresme
dumnezeiesti (...) care indulcesc mintile cu buna simtire prin sfintele percep-
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prezenta este adusa de Duhul iIn fiinta noastra. Miresma mirului, ca
forma simultana de sesizare si totodata de necuprindere a prezentei
dumnezeiesti, are origini biblice, iar comentariile patristice o consem-
neaza®.

Logica acestui simbolism complex culmineazda in comunicarea
conditiei sinergiei divino-umane pe care o presupune orice Taina
crestind. Aceasta nu opereazd in chip magic, ci in directa propor-
tionalitate cu receptivitatea umana si cu capacitatea de sesizare si asi-
milare a harului asociat in plan sensibil miresmei mirului.

2. Tipologia ungerii baptismale
la Sfantul Efrem

In aceastd sectiune vom urmiri semnificatiile simbolice ale unt-
delemnului si ale ungerii baptismale in madrase-le 4-7 din ciclul De
Virg., respectiv imnul 3 din De Epiph. Nu sunt singurele locuri in care
Sfantul Efrem vorbeste despre ungerea baptismald, dar sunt cele mai
relevante, pentru ci sunt dedicate subiectului. in primele predomini
simbolismul mesianic al untdelemnului valorificat teopoetic, in vre-
me ce imnul 3 De Epiph. urmeaza calea tipologiei biblice drept indi-
catoare a sensurilor mistagogice ale ungerii baptismale. Teopoetica si
mistagogia sunt parte esentiald a metodei teologice efremiene, dupa
cum reiese cu claritate din cercetarea acestor imne. Teopoetica efre-

tii, folosindu-se de hrana lor spirituald, prin patrunderea la intelegerea acestor
minti a raspandirii bunelor miresme, de care se impartasesc in chip dumneze-
iesc”,

61. Comentind versetul ,mir varsat este numele Tau“ (Cant 1, 2), Sfantul Gri-
gorie de Nyssa pune expresia In legitura cu limitele de reprezentare ale puterilor
omenesti despre Dumnezeu: ,Cici orice nume am cugeta, prin care sa facem cunos-
cut mirul dumnezeirii Sale, nu infitisam prin intelesul celor spuse Insusi mirul, ci
prin numirile despre Dumnezeu infatisam o mica ramasita din aburul bunei mires-
me dumnezeiesti, asa cum 1n vasele din care s-a desertat mirul nu se vede in insasi
firea lui, Insusi mirul varsat din vase, asa cum este, ci din calitatea nu deplin de lim-
pede a aburilor ramasa in vase ne facem o oarecare banuiald despre mirul varsat*
(SFANTUL GRIGORIE DE NYSSA, Scrieri. Partea Intdia, col. PSB, vol. 29, traducere de Pr.
D Staniloae si Pr. Ioan Buga, note de Pr. D. Staniloae, Editura Institutului Biblic si de
Misiune al Bisericii Ortodoxe Romane, Bucuresti, p. 129).
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miana este rezultanta simfoniei ,partiturilor” celor trei ,harfe“ pe care
se executd ,muzica“ lui Hristos: Vechiul Testament, Noul Testament si
natura. Dupa cum s-a demonstrat, exista o ,teorie a simbolismului“ in
teologia Sfantului Efrem, a cdrei aplicare poate fi urmarita pe textul
acestor madrase. Ca metoda ea rezida in impregnarea reciproca a sim-
bolismului natural cu tipologia biblica®. Avem de a face cu o teologie
arevelatiei intemeiata pe viziunea grandioasa a armoniei dintre Dum-
nezeu si toate treptele creatiei®.

Premisele unei astfel de abordari le aflam in teologia siriaca unde
Creatia, Revelatia Vechiului Testament si Intruparea sunt elemente ale
unui singur proces. Tipologia biblica devine doar un caz particular al
naturii lucrurilor, pentru ca cele trei etape se suprapun in esenta lor:
creatia este ea insisi revelatie si chiar o formi de ,intrupare®, iar In-
truparea - o desavarsire a Creatiei si Revelatiei. Creatia contine ,am-
prentele“ lui Dumnezeu sub forma tipurilor, simbolurilor si tainelor,
care trimit spre Hristos, isi afla implinirea in El si mijlocesc prezenta
Lui. Creatia e revelatorie in esenta ei, ca si Scriptura, iar lumea este un
simbol hristologic imens®.

In acelasi timp ne propunem in acest studiu si urmarim cores-
pondenta dintre tipologia si simbolismul complex al ungerii baptisma-
le in traditia greco-latina studiata de Danielou si traditia siriaca repre-
zentata aici de Sfantul Efrem.

62. Jeffrey WICKES, Bible and Poetry in Late Antique Mesopotamia: Ephrem’s
Hymns on Faith, University of California Press, 2019, p. 23: ,.In greaca clasic3, ty-
pos, ca si latinescul figura, este o impresie — un lucru presat in altul pentru a-i
lua forma, ramanand totusi distinct. Acest lucru transmite cel mai bine modul in
care Efrem foloseste Biblia in poeme, impregnand imaginile biblice in materia
lumii sale si substanta lumii sale Tnapoi in Biblie“

63. Robert MURRAY, ,The Theory of Symbolism in St. Ephrem Theology (1)*, Pa-
role de I'Orient (Pd I'0Or) VI-V1l, 1975-1976, p. 2.

64. Seely Joseph BeGGIANI, ,The Typological Approach Of Syriac Sacramental
Theology*, Theological Studies LXIV, 2003, pp. 543-546.
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2.1. Marile simboluri efremiene
si functia lor doxologic-mistagogicd

Untdelemnul se numara printre simbolurile preferate ale Sfan-
tului Efrem. Asemeni perlei® si maslinului, el este simultan un ma-
cro-simbol sintetic al revelatiei naturale si scripturale ce calauzeste
spre Hristos, dar si un simbol al Domnului Insusi, o sintezi ce reflecti
unirea Creatiei cu Creatorul. Simbolismul mesianic al untdelemnului
(ms$ha) este potentat de similitudinea lingvistica cu numele lui Hristos
(Msyh’a), dar si de utilizdrile lui naturale si rituale incat, pentru Sfan-
tul Efrem: ,in nume si in fapti untdelemnul il infitiseazi pe Mesia“¢’
(De Virg. 7.12).

Sfantul Efrem 1si formuleaza dublul scop al elaboratelor sale alca-
tuiri: lauda Creatorului si instruirea comunitatilor din Edessa si Nisibe
in tainele credintei ortodoxe®®. El doreste sa hraneasca urechile ,fla-

65. In mod analog, vorbind despre perls, Sfantul Efrem ne spune: ,intr-o zi,
fratilor / am luat o perla. Taine am vazut in ea. / O, fii ai imparatiei, imagini (yiqne)
si tipuri (tipse) / ale Acelei Slave. S-a facut fintana / si din ea am baut tainele (rdze)
Fiului“ (De Fide 81.1, in E.G. MATHEWS Jr, ,St. Ephrem, Madrase on Faith, 81-85,
Hymns On The Pearl I-V*, p. 57). Pe de alti parte, perla este si ,fiica a marii“, simbol
dubly, atat al nemarginirii dumnezeiesti, cit si al maretiei creatiei: ,Sunt mai nemar-
ginitd decat marea / din care am venit, caci vistieria tainelor / din mine e mai mare.
Cercetati marea / dar nu iscoditi pe Domnul marii!“ (De Fide 81.10, p. 59). De-a lun-
gul studiului voi separa prin slash ( /) versurile din cadrul strofelor madrashe-lor
efremiene, in conformitate cu metrica limbii siriace, asa cum gasim in textul original
si In traducerile occidentale.

66. Maslinul reuneste in sine simbolurile creatiei, tipurile Testamentului celui
Vechi si parabolele celui Nou. Acestea ,atirni“ de ramurile sale, in chip vazut, ase-
meni frunzelor si fructelor ce hranesc si sustin viata trupului, iar in chip tainic, pe
cea a duhului sau a mintii (De Virg. 4.3 In EPHREM THE SYRIAN, Hymns, p. 276). Dar
maslinul este si ,,un simbol al Domnului“ (De Virg. 6.6, p. 289), sau ,un simbol al lui
Dumnezeu” (de Virg. 6.11, p. 290).

67. EPHREM THE SYRIAN, Hymns, p. 296.

68. ]. k1M, Catechesis and Mystagogy in St. Ephrem the Syrian..., p. 165: ,Pli-
ne de simbol si imagine, madrasé-le lui Efrem au jucat un rol deosebit in hranirea
comunitatii. Textele sale reflexive si selective referitoare la riturile Botezului i-au
atins pe credinciosii (mai firavi sau mai tari) si pe catehumeni prin intermediul teo-
logiei si vietii baptismale. Aceasta este mistagogia lui, reverberand in Liturghie si in
viata obisnuitd"
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mande de taine“®®, dar scopul mai inalt este ca ofranda lui, asemuita
unei cununi din ,perle cuvantatoare” destinata lui Hristos, sa fie pri-
mitd de Creator”.

2.2 Metoda teologiei simbolice a Sfantului Efrem

Demersul principal al teologiei efremiene consta in identificarea
si transmiterea fidela a tainelor crestine, pentru care este necesar, mai
inainte de toate, ,ochiul luminos“ al credintei’®. Schema este hristo-
centrica si cruciforma: centrul spre care converge mereu gandirea
efremiana se afla la intersectia axelor orizontald, temporala, tipolo-
gic-eshatologica, cu cea verticald, simbolic-cosmologica’. Tipurile,
simbolurile si tainele continute in cele doua planuri ale acestei clep-
sidre spatio-temporale sunt vectori si indicatori spre Hristos, centrul,
cauza si finalitatea tuturor lucrurilor. Nu putem ignora asemanarea
acestei viziuni grandioase asupra creatiei si istoriei cu cea a Sfantului
Maxim Marturisitorul despre ratiunile creatiei centrate in Logos’3. Ti-

69. ,Gura (limba) mea sa negutatoreasca bogatiile (Intelepciunii); / cuvantu-mi
sa 1i fie cursd; / Prinde-voi in ea simbolurile-i ascunse in adanc. / Aduna-voi sa nu-
tresc auzul ce tanjeste dupa taine. / Caci navodul Tau a strans indeajuns pentru gura
infometata de descoperiri” (De Virg. 4.2 in EPHREM THE SYRIAN, Hymns, p. 276).

70. ,Am adus la lumini aceasti perli ca si alcituiesc / o cununi pentru Fiul. in
locul intinaciunii / trupului, primeste-mi jertfa; / nu ca ti-ar lipsi ceva, caci pentru
lipsa-mi / am adus-o [...] Cununa alcatuita-n intregime / din perle cuvintatoare / [...]
in locul méinilor, / lauda sa o nalte pana la Cel Preainalt”. (De Fide 85.12-13.in E. G.
MATHEWS Jr,, ,,St. Ephrem, Madrase on Faith, 81-85... p. 72).

71. ,Scripturile sunt asezate ca o oglinda / si cel cu ochiul luminos / limpede
vede in ele icoana / chipul Adevarului“ (De Fide 67.8 in ST. EPHREM THE SYRIAN, The
Hymns On Faith, translated by Jeffrey T. Wickes, Saint Louis University, The Fathers
of the Church, A New Translation, The Catholic University of America Press, Washin-
gton, D.C,, 2015, p. 332). intr-un alt loc el spune: ,In orice loc, daci privesti, simbolul
Lui e-acolo, / Iar cand citesti, 1i afli tipurile, / Caci de El au fost zidite fapturile toate,
/ simbolurile Sale peste toate le-a insemnat / atunci cind lumea a creat“(De Virg.
20.12 in EPHREM THE SYRIAN, Hymns, p. 348).

72.R. MURRAY, ,, The Theory of Symbolism in St. Ephrem Theology*, p. 7: ,Hristos
este «Domnul simbolurilor» (De Fide 9, 11), ,capatul tuturor simbolurilor, care se
regasesc in El din toate partile ca acasa“.

73. Potrivit Sfantului Maxim Marturisitorul, logoi-i naturii si ai Scripturii isi afla
temeiul si finalitate ultima in Logosul vesnic, in mod similar cu simbolurile/tainele
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pologia culmineaza in mistagogie, iar simbolismul natural impregnat
de aluziile biblice se preface intr-o teopoetica hristologica. Voi exem-
plifica in continuare pentru fiecare caz.

2.3. Tipologie si mistagogie efremiand

Mistagogia este, conform unei definitii sintetice si cuprinzatoare,
»explicatia orala sau scrisa a misterului ascuns in Scriptura si celebrat
in Liturghie“’*. Daca il citim insa cu atentie pe Sfintul Efrem, putem
adauga acestei definitii incd doua elemente ce caracterizeaza miste-
rul crestin: e ascuns in Scripturi, dar implinit in Hristos, e celebrat in
Liturghie, dar desavarsit in sufletele crestinilor. Imnul al treilea din
ciclul De Epiph. este un exemplu clasic de aplicare a tipologiei biblice la
tainele credintei si initierii crestine. Intalnim nu mai putin de 13 tipuri
veterotestamentare si alte citeva exemple din Noul Testament, prin
care Sfantul Efrem dezvolta bogatia de semnificatii teologice si spiritu-
ale ale ungerii baptismale’®. Acest imn particular sau intreaga colectie

(raze) naturii si ale Scripturii care fsi afld odihna in Hristos, ,Domnul simbolurilor®,
conform Sfantului Efrem. Vezi articolul meu ,intreita intrupare a lui Dumnezeu in
teologia Sfantului Efrem Sirul si a Sfantului Maxim Marturisitorul®, in Constantin Cla-
udiu CoTAN (ed.), ,Conferinta internationala Biserica Ortodoxa, statul si societatea
romaneasca’, editia a II-a, Constanta, 28 octombrie 2019, Biserica Ortodoxd Romdnd
in timpul Patriarhului Nicodim Munteanu. Culturd, pastoratie si filantropie, Editura
Universitara, Bucuresti, 2020, pp. 174-184.

74. René BORNERT, Les Commentaires byzantins de la divine liturgie du Vlle au
XVe siécle, Archives de 1'Orient chrétien, 9, Paris, Institut frangais d'études byzanti-
nes, 1966, p. 31.

75. Punctul de plecare este tipologia primara a ungerii baptismale (rusma) re-
prezentata de tiierea imprejur evreiasca (De Epiph. 3.4), dar ilustrata si de infierarea
animalelor, ca semn de apartenenta si de protectie (3.33-35); tipul 2 - tarana curatiei
luatd de Neeman Sirianul din tara sfanta, prefigurand alegerea si separarea prin un-
gere a crestinilor care fi face sa fie curati si initiati in taine (3.5); tipul 3 - untdelemnul
inmultit de Ilie in Sarepta Sidonului, prefigurare prin opozitie a untdelemnului sfant al
ungerii, destinat nu ingurgitarii si asimilatiei alimentare, ci transformarii duhovnicesti
a ,lupilor spirituali“ in ,,0i cuvintitoare” in turma lui Hristos (3. 6-7); tipul 4 - vestea
izbavirii din potop simbolizata de ramura de maslin adusa in arca lui Noe, preinchipu-
ire a evangheliei iertarii adusa prin ungerea sfianta (3.8); tipul 5 - consacrarea locului
revelatiei prin ungerea pietrei din Betel de citre Iacob, prefigurare a sfintirii trupurilor
crestinilor ce devin prin ungere temple in care se aduc jertfe lui Dumnezeu (3. 9); tipul
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De Epiph. au facut obiectul cercetarii unor teologi si istorici care au
evidentiat fie tipologia ungerii, fie simbolismul initierii crestine si le-
gatura indisolubila dintre ungere si botez, fie semnificatia succesiunii
inversate a randuielii baptismale (Ungere-Botez-Euharistie) din Bise-
rica siriacd’s.

6 — ungerea de catre Moise a fiilor lui Aaron si pedepsirea lor prin foc (ei vor fi mistuiti
de foc, dar vesmintele lor unse vor fi crutate), prefigurare a focului Celui Milostiv (ima-
gine a Duhului) ce curata si arde prin ungere pacatul (3.10); tipul 7 — ungerea de catre
Aaron cu sange a coarnelor altarului in ziua ispasirii, prefigurare a ,,ungerii Adevaru-
lui“ cu Sange viu (simbolism complex care mixeaza ungerea baptismala cu Euharistia)
(3.11); tipul 8 - jertfele preotilor unsi, din Vechiul Testament, prefigurare a preotiei
duhovnicesti a crestinilor care isi aduc insesi trupurile si inimile lor spre jertfa (3.12);
tipul 9 - ungerea lui David ca rege e insotita de pogorarea Duhului in inima lui, pentru
ca mireasma untdelemnului e compatibila cu cea a inimii lui, prefigurare a ungerii mai
mari a crestinilor, cand Insisi Treimea Se silisluieste in ei (3. 14); tipul 10 - ungerea
regala a lui Saul si parasirea lui de citre Duhul lui Dumnezeu, pentru ca inima lui plina
de ganduri urate raspandeste duhoare, nepotrivita cu mireasma mirului, prefigurare
prin opozitie a ungerii crestinilor, ce trebuie sa invete sa isi potriveasca gandurile si
starea inimii cu mireasma Duhului si a mirului; gdndul le este catuia, sufletele, cimara
de nunta iar trupurile, templul in care Se veseleste Duhul (3. 15); tipul 11 - ungerea cu
untdelemn si spalarea la izvor a leprosului curatit, potrivit Legii Vechi devine prefigu-
rare a initierii crestine si a randuielii ei in traditia siriaca (Ungere, Botez, Euharistie) (3.
16.); tipul 12 - lona zvarlit afara de chit prefigureaza initierea si eliberarea crestinilor
de sub puterea celui rau - desi nu se aminteste de untdelemn, din context se intelege
cd, datorita ungerii ce preceda botezul si semnifica imbracarea in Taina lui Hristos (de
Fide 82.10), crestinii devin insuportabili pentru Satana, care fi zvarle afara precum
chitul din vechime pe Iona (3. 19); tipul 13 - pecetluirea nevazuta de catre Dumnezeu
a gurii fiarelor datorita rugdciunii si privegherii profetului, atunci cind Daniel era in
groapa cu lei, prefigurare a lucrarii pecetii date de Semnul Vietii care, insotita de asce-
za si rugiciune, alunga poftele din trupurile lor (3. 32).

in afara acestor tipuri veterotestamentare exist si citeva exemple din Noul Tes-
tament care anticipeaza sau trimit la ungerea baptismala: ungerea lui Hristos din Be-
tania si mireasma mirului ce a umplutincaperea este un chip al ungerii crestinilor - mi-
reasma ei umple cerurile, bucura Ingerii si il stinghereste pe Satana (3. 20); saturarea cu
paine a multimilor de catre Hristos e un chip al Euharistiei care va hrani duhovniceste
pe crestini, ,mieii“ Insemnati prin ungere cu Semnul lui Hristos, care s-a facut El insusi
»pasune” pentru ei (3.21); prefacerea apei in vin la nunta din Cana devine un chip al
casdtoriei crestine, dar celor feciorelnici (qaddisuta), ce s-au dedicat vietii ascetice inca
de la Botez, li se potriveste mai degraba untdelemnul si infranare (3. 22).

76. Trimit aici la cateva studii pe care le-am consultat pe tema tipologiei un-
gerii baptismale la Sfintul Efrem: Joseph OBEID, ,Lonction baptismale d’apres
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HAE III de Saint Ephrem®, Pd I'Or XVII, 1992, pp. 7-36; Serafim SEPPALA, ,Baptis-
mal Mystery in St. Ephrem the Syrian and Hymnen de Epiphania®, pp. 1135-1173;
Pierre YousIF, ,Exégese et typologie bibliques chez S. Ephrem de Nisibe et chez S.
Thomas d’Aquin? Pd 1'Or XIII, 1986, pp. 31-50. Astfel Obeid face tot felul de clasi-
ficari (irelevante pentru noi), dintre care singura notabila este cea referitoare la
raportul dintre tip si antitip, care poate fi unul de conformitate, de diferentd sau
chiar de opozitie (pp. 25-27). Textul este util pentru detaliatul comentariu asupra
Imnului 3 De Epiph., desi marcat de schematismul rigid al clasificarilor. Seppala
face aprecieri importante in legatura cu autenticitatea disputata a intregului ciclu
De Epiph., ardtind ca aceasta nu este cu totul exclusd ca posibilitate, chiar daca
separarea acestuia de ciclul De Nativitate denotd o abordare posterioara epocii
Sfantului Efrem, cand cele doud mari praznice se tineau la aceeasi dat3, pe 6 ianu-
arie (p. 1137). Importante sunt consideratiile sale despre dimensiunile cosmice
ale botezului lui Hristos in lordan, inteles de traditia veche siriaca drept o for-
mi de sfintire sau de Indumnezeire a intregii creatii. De asemenea, cele despre
adancul inteles teologic al coincidentei celor doua praznice amintite, consecintd a
conceptiei despre cele trei ,,pantece” care 1l poarta si din care se naste consecutiv
Hristos: al Fecioarei, al Iordanului si al Seolului (pp. 1141-1143). In legituri cu un-
gerea baptismala Seppala e preocupat de latura tainicd sau mistica a acesteia. Ob-
serva cad botezul si ungerea sunt inseparabile ca parti sau acte ale initierii crestine,
pentru c3 ele nu functioneaza separat, ci alcituiesc o totalitate. Ungerea inainte
de botez din traditia siriaca veche o pune pe seama derivarii ei din circumcizia
evreiasca, ce preceda scufundarea, sau a unor considerente harismatice: pentru
a putea primi Duhul si a se boteza era necesard mai intéi purificarea. Conexiunea
lingvistica dintre untdelemn si Hristos este un indicator pentru sensul mistic al
ungerii baptismale: a fi uns cu untdelemn este echivalent cu a fi ,hristificat", cu
a te face asemenea lui Hristos (pp. 1147-1148). La randul sau, Yousif considera
imnurile drept o surs3 importanta si valabild a exegezei Sfantului Efrem (p. 33). El
priveste textul Scripturii ca lucrare a Duhului Sfant si, de aceea, poseda o bogatie
inepuizabild, are numeroase fatete (p. 35). Sfantul Efrem porneste intotdeauna de
la text si solicitd cititorilor sa il vada in conexiunile sale cu intreaga Scriptura. El
realizeaza astfel si invita la o lectura deschis3, fiind totodata permanent preocupat
de actualizarea cuvantului lui Dumnezeu, care este viu si se referd la viata oameni-
lor (p. 36). Cu privire la tipologia Sfantului Efrem, Yousif se raporteaza la studiile
lui Murray si Saber, pe care le-am folosit si noi, dar face aprecieri importante in
continuare despre tentatia alegorismului si a exceselor ce derivd din practicarea
lui. Viciul sdu fundamental consta in a se pierde in tot felul de aspecte ale asemana-
rii pe care o vizeaza. Yousif stabileste principiile tipologiei efremiene, printre care
se numara cel al unitdtii celor doud Testamente si al trecerii de la figura la realita-
te, care se face printr-o miscare de continuitate si de implinire (pp. 38-41). Foarte
importanti este analiza termenilor efremieni tupsa si rdzd si consideratiile finale
despre ,soarta“ acestor tipuri ale trecutului, odati cu implinirea lor si trecerea la
realitate (pp. 41-43).
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Ceea ce ne preocupa in studiul de fata este modul cum opereaza
gandirea efremiana cu tipurile si simbolurile atunci cand face mistago-
gie si ce semnificatie are metoda sa pentru noi. Un exemplu din acest
amplu imn dedicat ungerii baptismale (ce contine nu mai putin de 35
de strofe) ne va ajuta sa Intelegem acest modus operandi efremian ce
caracterizeaza intregul imn:

»sUntdelemn a virsat lacob pe piatra, / insemnand-o drept casa a lui

Dumnezeu / unde va aduce zeciuiala [Fc 28, 12. 22]. / Iat3, trupurile

voastre sunt si ele Insemnate / cu Untdelemn Sfant, potrivit preinchipui-

rii. / Fiti temple pentru Dumnezeu [2 Co 3, 16; 6, 19] / si Lui sa-I aduceti

jertfele voastre!“”” (De Epiph. 3.9)

Gestul patriarhului Iacob urmeaza aratarii lui Dumnezeu in pustie.
Locul revelatiei devine sfant, intre acesta si mediul ambiant se pro-
duce o ruptura de nivel, o diferentiere calitativa care il transforma in-
tr-o ,poarta a cerului” si intr-un axis mundi, dupa expresia lui Mircea
Eliade’®. El consacra locul prin turnarea untdelemnului si il numeste
Betel (casa lui Dumnezeu). Gestul este simbolic, are un profund inteles
teologic si priveste ideea de lucrare sfintitoare a lui Dumnezeu asu-
pra materiei neinsufletite, petrecuta anterior, in chiar descoperirea lui
Dumnezeu in acel loc. Nu Iacob sfinteste locul, ci aratarea lui Dumne-
zeu. El doar insemneaza prin gestul turndrii untdelemnului sfintenia
lui. Taina sfintirii si gestul simbolic al ungerii nu sunt simultane, ci
succesive, fiind anterioare Intrupirii. intregul episod devine un tip al
sfintirii crestinilor prin ungerea botezului, cand devin ei insisi temple
ale lui Dumnezeu si totodata preoti ce aduc drept jertfa curata propria
viata in templul trupurilor lor. De aceasta datd ungerea si sfintirea sunt
simultane, simbolul si taina sunt unite definitiv in virtutea Intrupirii,
alcdtuind un intreg divino-uman.

De asemenea, comparatia dintre oameni si pietre, sau dintre trupul
uman si templu este intdlnita in mai multe locuri in Scripturi: piatra
din Betel sfintitd prin ungere ne poate aminti, de exemplu, de Sfantul

77.SFANTUL EFREM SIRIANUL, Imnele Nasterii si Ardtdrii Domnului, prezentare si
traducere de diac. Ioan L. Icd jr, Editura Deisis, Sibiu, 22010, p. 148.

78. Mircea ELIADE, Sacrul si profanul, traducere de Brindusa Prelipceanu, Hu-
manitas, 1995, p. 18.
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Ioan Botezatorul si de mustrarea lui catre israeliti: ,, Nu va amdgiti gra-
ind in sinea voastra: Pdrinte il avem pe Avraam!, cdci v-o spun eu voud
cd si din pietrele acestea poate Dumnezeu sd-i ridice fii lui Avraam!“ (Mt
3, 9). Pietrele sunt crestinii proveniti dintre pagani, care prin ungere
devin fii ai lui Avraam si temple ale Duhului.

Observam ca tipul veterotestamentar ascunde in sine o ratiune
adancg, o taind sau un adevar dumnezeiesc nerevelat inca pe deplin:
cel al posibilitatii sfintirii materiei acestei lumi. Desi Dumnezeu este
diferit de lume si in mod radical transcendent fata de ea, abisul ontolo-
gic dintre Creator si creatie este depasit datorita iubirii divine. Aceasta
sfintire se poate sluji chiar de mana omului: in actul simbolic al ungerii
el consacra locul, 1i da un alt nume si un nou inteles, potrivit cu noua
calitate dobanditi de a fi ,poarti a cerului“ Dar abia in Intruparea lui
Dumnezeu aceasta taina se realizeaza deplin, in Mesia, Cel uns in uma-
nitatea Lui de Dumnezeirea Lui. Sfintenia absoluta a materiei trupului
lui Hristos inviat din morti o comunica Duhul Sfant in Biserica prin
Sfintele Taine. Preotia Noului Legdmant are aceastda imputernicire de
a invoca pogorarea Duhului asupra materiei acestei lumi si asupra
crestinilor.

In ungerea baptismali crestinii sunt sfintiti, curititi de picate si
devin temple ale Duhului Sfant, faicand efectiva ratiunea divina ascun-
sa sau taina din ungerea pietrei din Betel. Sfantul Efrem nu spune insa
Lsunteti (deja) temple®, ci fiti temple“; iIndemnul ne vorbeste despre
lucrarea continua a tainei in trupurile crestinilor, care prin viata cura-
ta si placuta lui Dumnezeu se sfintesc si se prefac in temple. Tipologia
efremiana devine slujitoarea mistagogiei, dar finalitatea ei este viata
mistica a crestinului cu Dumnezeu.

Aceastd exegeza tipologica este proprie nu numai Sfantului Efrem,
ci intregii scoli antiohiene’®, deosebindu-se de cea alexandrina care,

79. Comentariile Sfantului Efrem acopera aproape intreaga Sfanta Scriptura:
dintre cele in proza citeva au supravietuit in siriaca si mai multe in armeana. O
a treia sursa importanta pentru exegeza efremiana este reprezentatd de imnele
sale. Metoda de interpretare scripturald din proza efremiana este similara scolii
din Antiohia (Siria occidentald); in imne urmeaza acelasi model, dar mai aplecat
spre alegorie (P. YousIF, , Exégese et typologie bibliques chez S. Ephrem de Nisibe...",

p. 33).
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datoritad influentei puternice a lui Origen, a dezvoltat mai mult ale-
goria®. Ca metodd de interpretare spirituald, tipologia se bazeaza pe
principiul unitatii celor doua Testamente, pe analogia dintre tip si an-
titip si pe succesiunea lor temporala ce contine o intentie divina as-
cunsa; in virtutea acesteia este posibila trecerea - in planul simbolic
al semnificatiei, nu al cauzalititii temporale - de la prefigurare la re-
alitatea implinirii. La temelia acestei viziuni asupra istoriei sacre se
afla credinta ca Dumnezeu este singurul si principalul autor al tuturor
fapturilor si Cel care guverneaza istoria®.

2.4. Tipologia sacramentald
a ungerii baptismale la Sfantul Efrem

In textele poetice pe care le-am luat in considerare in acest stu-
diu, referirile la ungerile baptismale nu urmaresc o descriere precisa
a acestei practici in Biserica siriaca. Valoarea lor rezida in simbolismul
dezvoltat de autor in scop mistagogic. Termenii folositi cu precadere
sunt ru$ma, pentru ungerea prebaptismala a fruntii in semnul crucii, si
msihiitd pentru ungerea capului sau a intregului corp.

Pecetluirea fruntii, ru§ma, echivalentul lui sphragis, are aproxi-
mativ aceleasi conotatii simbolice ca si la Parintii greci si latini. Sfantul
Efrem recurge la imaginea Pastorului ce isi insemneaza oile si dezvol-
ta sensul sdu de apartenenti la ,turma“ duhovniceasca a lui Hristos®

80. Alegoria depreciaza istoria si tinde sa slabeasca ideea existentei unui plan
divin care sa 1i determine cursul. Ea neglijeaza tipul si cauta adevarul si sensul spi-
ritual exclusiv pe verticala. Metoda a fost dezvoltata in Alexandria si asociatd unor
tendinte gnostice, caracterizate concomitent de evadarea din timp si deprecierea
Vechiului Testament. Scoala din Antiohia a aparut tocmai ca o reactie la excesele de
interpretare ale acesteia. (John BRECK, Puterea Cuvdntului in Biserica dreptmadritoa-
re, traducere de Monica E. Herghelegiu, Editura Institutului Biblic si de Misiune al
Bisericii Ortodoxe Romane, Bucuresti, 1999, in special Capitolul II. ,Fundamentele
patristice ale hermeneuticii «teoretice»®, pp. 50, 56).

81. P. Yousiy, ,Exégeése et typologie bibliques chez S. Ephrem de Nisibe..,
pp.- 32, 39-40.

82. Apartenenta la ,turma lui Hristos“ apare in De Epiph 3.2: ,acum prin slugile
Sale Hristos Insusi / insemneazi si unge ca o slugi trupurile voastre; / cici se cuvine
ca Stipanul turmei si-si insemneze El Insusi oile Sale” in SF. EFREM SIRIANUL, Imnele
Nasterii i Ardtdrii..., p. 147.
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0 nota specifica o constituie totusi accentuarea ideii de separare a
crestinilor din mijlocul pagéanilor si al iudeilor®®. Refrenul imnului fi
conferd si tema, cea a tainei ungerii baptismale, in care Hristos Insusi
fi pecetluieste pe crestini: ,Hristos insemneaza cu untdelemn mieii cei
noi ai turmei Sale“s4,

Sfantul Efrem dezvolta si tipologia fundamentala a lui sphragis.
El pune in paralel violenta si asprimea proprie infierarii animalelor
cu cea a taierii imprejur evreiesti. Pe acestea doud le opune blandetii
untdelemnului si eficientei tainice a pecetluirii rezervate crestinilor®.
Elementul de surpriza si de originalitate efremiana este puterea focu-
lui, simbol sirian prin excelenta al Duhului®.

Lipseste la Sfantul Efrem exemplul militar al lui ru§ma, imprumu-
tat de Parintii greci din armata romana si chipul ,,Generalului®, desi o
usoara aluzie putem depista in referirea la ,flamura imparateasca“ a
lui Hristos care biruie pacatul si alunga demonii (De Epiphanie 3, 23).
Rus$ma este supranumit ,semnul vietii“ sau ,semnul adevarului“®’ (De
Epiph 3.23-24), pentru c3, desi bland, e eficace si actioneaza in profun-
zimile fiintei, spre deosebire de taierea imprejur si de infierare, care
provoaci durere si lasi semne doar la suprafati. Insemnarea cu unt-
delemn deschide, prin Botez, calea Euharistiei, a carei putere transfor-
matoare este evocata de Sfantul Efrem printr-o exprimare cu aspect
de fabul3, nelipsita de o unda de umor:, Oaia S-a injunghiat pentru lup,

83. Pecetluirea ca semn de separare din mijlocul paganilor si iudeilor apare in
De Epiph. 3.3: ,Adevirul v-a Insemnat cu Untdelemn ca sa va deosebiti de cei rataciti®,
in SF. EFREM SIRIANUL, Imnele Nasterii si Ardtdrii..., p. 147.

84. SF. EFREM SIRIANUL, Imnele Nasterii si Ardtdrii..., p. 147.

85. ,Dureroasa pentru dobitoace e infierarea lor, / dureroasa pentru suflete e
tdierea Imprejur / care revarsa Intinari peste cei taiati-imprejur / fiindca nu tdia-im-
prejur intinarea inimii. / Cremenea i-a insemnat odinioara pe cei aspri (los 5, 2-3), /
Untdelemnul ii Insemneaza pe cei curati; / celor blanzi Cel Bland le-a dat Untdelemn,
/ dar inimilor de piatra le-a dat cremene” (De Epiph. 3.33 in SF. EFREM SIRIANUL, Im-
nele Nasterii si Ardtdrii..., p. 152).

86. ,Semnul se face mijlocitor intre animal si flacara; / el ia din foc cu blandete,
ca trupul si nu arda. / Intre turma Ta si Focul Tu st4, iatd, / Semnul Untdelemnului
Tau, Doamne! Untdelemnul care atita focul a imbldnzit pentru mine valvitaia lui“
(De Epiph. 3.35 in SF. EFREM SIRIANUL, Imnele Nasterii si Ardtdrii..., p. 152).

87. SE. EFREM SIRIANUL, Imnele Nasterii si Ardtdrii..., p. 150.
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iar lupii au alergat, au mancat-o si s-au facut oi. Pastorul s-a schimbat
in oaie si lupul si-a uitat firea sa“e®.

La finele acestor consideratii despre semnificatia tipologica a lui
ru$ma trebuie sa notam faptul ca la Sfantul Efrem nu intilnim nicio
referinta la tipologia biblica profetic-eshatologica a lui sphragis, pen-
tru simplul fapt ca Apocalipsa nu facea parte din canonul Scripturilor
siriace in vremea lui®.

In al doilea rand, practica ungerii baptismale a capului isi are ori-
ginea tipologica in ungerea regilor lui Israel, prefigurare a regalitatii
mesianice implinite in Hristos. In Imnul 3 De Epiphanie gisim o trimi-
tere indirectd la acest rit, datorita asocierii ungerii crestinilor cu cea a
ungerii lui Hristos cu mir parfumat in Betania®. intelegem din context
ca untdelemnul folosit pentru ungerea crestinilor era inmiresmat si,
prin aceasta faptul c3, desi se aplica inainte de botez, avea caracteris-
ticile Sfantului Mir. Aceasta mireasma provoaca neplaceri diavolului
si confera ungerii puteri exorcizante. Nu este, de altfel, singurul loc in
care nuanta apotropaica este prezenta in textele Sfantului Efrem des-
pre ungerea baptismala®'.

Intalnim tn acest text dou referiri la ungerea lui Saul si a lui David
ca regi ai lui Israel. Intre cele doui personaje existid un contrast evi-
dent, care se reflecta tainic in pogorarea si ramanerea Duhului peste
cel ales. Criteriul este starea inimii, transpusa la nivel mistic in mi-
reasma sau duhoare, compatibila sau nu cu mireasma untdelemnului.
Situatia este o aplicare a principiului sinergiei divino-umane: tainele

88. SF. EFREM SIRIANUL, Imnele Nasterii si Ardtdrii..., p. 151.

89. Sebastian BROCK, 1. Efrem Sirul I. Ochiul luminos. Viziunea spirituald a lumii
la Sfdntul Efrem Sirul, traducere de pr. Mircea Ielciu, Studiu introductiv: diac. Ioan 1.
Icd jr, I Imnele despre Paradis, traducere de diac. I. Ica Editura Deisis, Sibiu, 1998,
p. 188.

90. De Epiph. 3.20: ,Untdelemn de pret a virsat Maria pe capul Domnului, / iar
mireasma lui s-a revdrsat in toata casa [In 12, 3]. / Mireasma Ungerii voastre s-a
revarsat si a urcat la cer / bucurand ingerii (,veghetorii‘) conform traditiei siriene,
n.n.) din inalt si stingherindu-1 pe Satana. / Dulce lui Dumnezeu e buna-mireasma
voastra“ (SF. EFREM SIRIANUL, Imnele Nasterii si Ardtdrii..., p. 150).

91. De Epiph. 3.23: ,Veniti, oilor, de primiti Semnul vostru / care alungd lupii ce
vor sd va sfagie!“ Lupii sunt aici un simbol al diavolilor.
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nu actioneaza in chip magic, eficienta lucrarii lor depinde de dispozitia
primitorului®z

In De Virg. 6.1 Sfantul Efrem compari ungerea lui Solomon cu
sederea lui Moise in ,varful (literal «capul») muntelui“ Sinai: ,,norul
pur“® care l-a acoperit pe Moise este o forma vazuti a slavei divine si
un mod de sugerare a prezentei Duhului, de care se bucura si regele
atunci cand este uns. Ambele sunt vazute de Sfantul Efrem ca prefigu-
rari (tipuri) ale ungerii crestinilor si putem deduce de aici, tot indirect,
existenta unei ungeri a capului in ritul sirian din vremea lui. Termenul
utilizat este msihiita. De asemenea, asocierea acestei ungeri cu pogo-
rarea Duhului i confera greutatea sacramentald a Tainei Mirungerii.

De asemenea, referirea la piatra ungerii lui lacob din De Epiph. 3.9
poate include ambele ungeri, atat cea a capului, cat si cea a intregului
trup. Totusi, in acest imn nu gasim referiri clare despre cea din urma.
Mai sugestiv pare in acest sens De Virg. 4.4, unde untdelemnul este
comparat cu marea. Desi in mod obisnuit simbol al infinitului Dum-
nezeirii la Sfantul Efrem, in context marea apare mai probabil drept
semn al abundentei untdelemnului® in Biserica siriaca si, implicit, al
unei ungeri totale care sa o necesite.

92. ,Cand a fost uns David, fratilor, / Duhul S-a pogorat / si a umplut inima
omului lui Dumnezeu de desfitare; / mireasma inimii lui s-a asemanat miresmei
untdelemnului sau. / Duhul S-a sdldsluit intru el si a cantat in el [...] Cand a fost uns
Saul, / pe cat de dulce era mireasma untdelemnului sdu, / pe atat de imputita era
duhoarea inimii sale; / iar Duhul S-a departat de la el si a fugit“ (De Epiph. 3.20 in SE.
EFREM SIRIANUL, Imnele Nasterii §i Ardtdrii..., p. 149).

93. ,Intru aseminarea Celui Ceresc, untdelemnul s-a ficut dititorul domniei.
/ Din cornul [untdelemnului] un nor pur a coborat pe capul unui trup. / Precum
Dumnezeu pe varful muntelui / i-a dat stralucire lui Moise, / Solomon a primit in
chip simbolic stralucire / din cornul mesianitatii. / De la Popor a fugit la neamuri. /
inlocul celor putini, muli vor fi unsi si curitati“ (De Virg. 6.1, in EPHREM THE SYRIAN,
Hymns, pp. 287-288).

94. EPHREM THE SYRIAN, Hymns, p. 276: ,Caci In untdelemn este o asemanare
a marii. / Prin el milostivirile curg spre madularele trupului ca spre un liman ca sa
aduca vindecari. / Ucenicii Tngisi, negustorii tuturor milostivirilor, au urmat acesto-
ra, / Ei, care prin Duhul Tamdaduitor au alungat boala. / Ca untdelemnul curgeau si
cuvintele lor, corabii pline de ajutoare, / si intrand au adus timaduiri indeajuns in
trupuri, porturile bolnavilor”
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La Parintii greci una dintre semnificatiile ungerii intregului trup
este cea a fortificarii trupurilor in vederea luptei duhovnicesti cu
vrajmasii nevazuti. Potrivit cercetatorilor, in Biserica siriaca ungerea
baptismala avea la inceput o dimensiune mesianica si eshatologica;
acest lucru este de obicei opus unei tendinte considerate tarzii si
devenite ulterior dominantd, si ne referim aici anume la conotatiile
exorciste si purificatoare. Totusi, in scrierile Sfantului Efrem intal-
nim referiri destul de clare la dimensiunile catarctica si apotropai-
ca ale acestei ungeri. In De Virg. 4.10, ungerea care alungi oboseala
trupurilor are un rol tonifiant si aduce cu ungerea spre fortificarea
trupurilor la atleti, calmand trupurile si alungidnd demonii (4.13)%.
Urmatoarea strofa din acelasi imn sugereazd abundenta untdelem-
nului In Biserica siriaca prin intermediul imaginii raului din Eden ce
curge in patru directii, desendnd astfel marele simbol al Crucii (De
Virg. 4.14)°%.

Un loc paralel despre semnificatia exorcizanta a ungerii baptisma-
le gasim In De Fide 82.10, dedicat simbolismului hristologic al perlei,
pe care il redam aici pentru frumusetea si puterea lui sugestiva:

In taini si in adevar, Leviatan a fost zdrobit / de muritori. Scufundatorii

s-au dezbracat / Si s-au acoperit in Taina lui Hristos, cu untdelemn, /

te-au rapit si s-au intors. / Suflete vii au smuls Apostolii / din gura lui si

s-a amarat foarte“?’.

Cea mai explicita referire la tema ungerii atletice a crestinilor pe
intregul trup in vederea luptei duhovnicesti cu duhurile rele, o gasim

95. Actiunea tamaduitoare a untdelemnului este dubl3, trupeasca si duhovni-
ceasca: el odihneste trupurile cufundate in somn si sterge pacatele, adica are un
efect purificator, catarctic. Finalul Imnului De Virg. 4 sustine prin trei imagini con-
secutive ideea abundentei untdelemnului si pe cea a ungerii intregului trup. A doua
dintre ele se refera la puterea sa exorcizanta: ,Mare este puterea impotriva bolilor a
untdelemnului ce calmeaza membrele; / asemeni Domnului sdu, calmeaza trupurile
si pedepseste demonii“ (EPHREM THE SYRIAN, Hymns, p. 278).

96. EPHREM THE SYRIAN, Hymns, p. 279.

97. ,Scufunditorii“ sunt aici cei ce se boteazd, asemanati scufundatorilor dupa
perle, care se arunca in apa dezbracati (sir. shlihe). Termenul din urma Inseamna in
siriaca si ,apostoli“. De aici paralela cu Sfintii Apostoli, care smulg din gura Leviatha-
nului sufletele celor ce se mantuiesc. (ST. EPHREM THE SYRIAN, The Hymns On Faith,
p. 383).
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la Sfantul Efrem intr-un text din pacate deteriorat, dar suficient de clar
pentru tema in sine. De Virg. 6.13 incepe cu cuvintele: ,Cu untdelemn
se ung atletii [...]“%.

0 altd dimensiune a simbolismului ungerii pre-baptismale este re-
plamadirea omului intreg, in suflet si trup. Pentru Sfantul Efrem unt-
delemnul sfintit actioneaza ca un ,simbol si ca un inductor al revenirii
omului la starea sa originara“®®, neafectata de cadere:

»Prin culori vizibile e-nfitisata imaginea regalitdtii, / si prin untdelemn

- imaginea de taini a Tmp#ratului nostru ascuns. / Prin insemnirile pe

care pantecele botezului se straduieste sa le nasc3, / din chipul omului

stricacios celui dintdi, plamadeste o noud imagine, / si intr-un intreit
chin naste, / cici trei [sunt] numele slavite ale Tatalui si Fiului si Duhului

Sfant“100,

Cu totul sugestiva este referirea Sfantului Efrem la cea de a doua
principald semnificatie a ungerii intregului trup. Ungerea prebaptis-
mala este una facuta spre moartea mistica impreuna cu Hristos, ce are
loc in cufundarea botezului. Rolul untdelemnului deriva din proprieta-
tea lui naturald de a pluti pe ap3, asociata de Sfantul Efrem puterii lui
Hristos de a nu putea fi finut de moarte si de a invia impreuna cu cel ce
se boteaza la o noua viata:

,in iubirea sa, untdelemnul, s-a ficut tovaris cufunditorului ce, / in ne-

voia lui, viata isi uraste, / se arunca si se ingropa in apa. / O fire ce nu

se scufunda / se face partasa trupului / si coboari si aduca din adénc

o comoara. / Unsul, fire nemuritoare, a imbracat un trup muritor; / S-a

pogorit in adinc si a scos din apad comoara vie a casei lui Adam“!** (De

Virg. 7.10).

Biserica siriacd din vremea Sfantului Efrem nu cunostea o ungere
post-baptismala si, de aceea, tot simbolismul asociat Tainei Mirunge-
rii, atat de importanta pentru Parintii greci, era concentrat in ungerea
prebaptismali. Intrezirim acest lucru in textul imnelor selectate pen-
tru tema untdelemnului si a ungerii baptismale.

98. EPHREM THE SYRIAN, Hymns, p. 291.

99. S. SEPPALA, ,Baptismal Mystery in St. Ephrem the Syrian and Hymnen de
Epiphania‘, p. 1150.

100. De Virg. 7.5, iIn EPHREM THE SYRIAN, Hymns, p. 294.

101. De Virg. 7.10 in EPHREM THE SYRIAN, Hymns, p. 295.
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De exemplu, cel mai important aspect al Tainei Mirungerii este da-
rul Duhului asupra celui uns si prezenta intima a lui Hristos, Cel uns in
umanitatea Sa de plindtatea Dumnezeirii, In trupul si viata crestinului.
Aceste lucruri ce se petrec la nivel tainic sunt vadite in chip exteri-
or de mireasma puternica a Mirului ce patrunde in trup si devine
una cu el. Specifica ritualului Mirungerii este pecetluirea portilor
simturilor, sfintirea receptivitatii senzoriale umane. Este o taina a
cresterii duhovnicesti si a desavarsirii, nedespartita de Botez si asoci-
ata preotiei universale a crestinilor.

Sad observam mai intdi la Sfantul Efrem complementaritatea din-
tre lucrarea lui Mesia, cel Uns si cea a Duhului. Revelatia progresiva a
Vechiului Testament este asociata simbolismului luminii. Profetii sunt
precum facliile hranite cu untdelemn ce lumineaza poporul in intune-
ric, pana la ivirea Soarelui-Hristos. Puterea lor se trage de la Hristos si
de la Duhul. Pentru a sugera taina lucrarii in profeti a Cuvantului si a
Duhului, Sfantul Efrem recurge la o inversiune bazata pe jocul de cu-
vinte untdelemn (msha) — Mesia (Msyh’a). A spune ca facliile rezista in
intuneric prin untdelemn este o banalitate, dar a zice ,,prin Mesia“, si a
le compara cu profetii ce sunt insuflati de Duhul pana la ivirea Soare-
lui-Hristos, e o figurd teopoeticd exceptionali. In felul acesta legitura
dintre Mesia, Duhul si profetii Vechiului Testament devine foarte intu-
itiva si accesibila tuturor:

»Prin Cel Uns si prin puterea Lui facliile rezista in intuneric, / si - prin

Duhul Sfant - profetii erau puternici in popor. / Untdelemnul sustine

facliile sa lupte-n intuneric / pand ce Soarele vine si-l risipeste cu

rasuflarea sa. / Duhul ii sustinea pe profeti, iar inseldaciunea a fost
micsorati de adevir, / fnainte ca Soarele, Cel ce alungi riticirea prin
cele doudsprezece raze ale Lui, sd se intinda pe cuprins“!? (De Virg.

5.2).

Nu mai putin evidenta apare aceasta conlucrare a Fiului cu Duhul
in strofa de debut din De Epiphanie 3%,

102. EPHREM THE SYRIAN, Hymns, p. 282.

103. ,Hristos (Msyh’a) si untdelemnul (ms$ha) s-au legat, / Nevazutul s-a unit cu
vazutul. / Untdelemnul unge in chip vazut, / Hristos insemneazd in chip nevdzut noii
miei ai Duhului“ (De Epiph. 3.1 in SF EFREM SIRIANUL, Imnele Nasterii si Ardtdrii...,
pp. 146-147).
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Dar textul capital pentru insemndatatea Duhului in ungerea baptis-
mala este in De Virg. 7. 6:

,2Untdelemnul este prietenul Duhului Sfant si slujitorul Lui. / {l insoteste

ca un ucenic, Isi pecetluieste prin el preoti si unsi, / cici Duhul prin Cel

Uns isi pecetluiegte oile. / Precum simbolul inelului cu sigiliu isi imprima

pecetea in cear3, / Tot astfel, semnul ascuns al Duhului este imprimat de

untdelemn / pe trupurile unse in botez si pecetluite in scufundare“®,

Textul este foarte bogat in intelesuri privind ungerea baptismala si
legatura ei cu botezul. Observam de la inceput o interesantda comple-
mentaritate intre ungere si botez, dusa pana la aproprierea reciproca.
Lucrul este remarcat in studiul despre botez!?> de Edmund Beck, ma-
rele traducator si editor german al operei siriace a Sfantului Efrem.
La fel, Serafim Seppala arata ca in Biserica siriaca timpurie Botezul si
Mirungerea formau o totalitate inseparabila. De aceea el considera ar-
bitrara incercarea de a face o impartire si o separare clara a functiilor
celor doua Taine!%. Ne asumam consecintele unei astfel de incercari
care, in opinia mea, este operanta si intru totul rodnica. Aici intra in
joc diferenta subtila dintre distinctie si separatie. A separa cele doua
Taine este arbitrar si fortat, dar a le distinge este necesar si util.

Un fapt notabil este si asocierea ungerii baptismale cu preotia uni-
versala a crestinilor din De Virg. 7.6, pe care Sfantul Efrem o face mai
clara in De Epiph. 3.12. Subiectul nu este aici preotia sacramentala, ci
aceea duhovniceasca pe care o detin toti crestiniil’”. Despre preotia
slujitoare, Sfantul Efrem are o imagine sugestiva. In De Virg. 7.9 o aso-
ciaza Botezului crestin inteles ca nastere din nou, din apa si din Duh.

104. EPHREM THE SYRIAN, Hymns, p. 294.

105. Edmund BECK, ,Le Bapteme chez Saint Ephrem", in: L'Orient Syrien, 1
(1956), pp. 125-126. Autorul german vorbeste dintr-o perspectiva confesionala ca-
tolica si considera ca strofele 2-9 din De Virg. 7 au o importanta deosebita pentru ca
vorbesc despre ,,0 chestiune foarte controversata®, in opinia sa fiind o marturie in
favoarea unitatii dintre Botez si Mirungere.

106. S. SEPPALA, ,Baptismal Mystery in St. Ephrem the Syrian and Hymnen de
Epiphania“, p. 1148.

107. ,Preotii unsi jertfeau carne de animale omorate; / la voi insa, stralucitilor,
unsilor, / trupurile voastre sunt jertfa voastra [Rm 12, 1]. / Levitii unsi jertfeau ra-
runchii animalelor [Is 29, 13, 22]; / voi ins4 i-ati intrecut pe leviti: {i aduceti inima

>

voastrd”, (SFANTUL EFREM SIRIANUL, Imnele Nasterii si Ardtdrii..., p. 148.
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Daca cristelnita e pantecele, atunci Preotia este moasa acestei nasteri
si slujitoarea eil®,

»Preotia imparateasca“ a crestinilor din 1 Ptr 2. 9 este raportata de
Sfantul Efrem in egald masura la ungerea regilor Israelului (De Epiph. 3.
14-15) si la cea a preotiei lui Aaron (De Epiph. 3.10-12). Referirile sunt
consecutive si alcatuiesc un fel de nucleu al acestui imn foarte lung. Dar
succesiunea inversata fatd de traditia greaca si cea a Ierusalimului, in
care ungerea preceda botezul este sustinuta de exemplul curatirii le-
prei si al ritualului insotitor, dupa Legea lui Moise (De Epiph. 3.16).

Botezul este infeles, deopotriva, ca nastere spirituala si ca moar-
te-Inviere in Hristos. Cele doua imagini au origini nou-testamentare si
sunt complementare. Sfantul Efrem leaga in chip indisolubil ungerea
cu botezul, pe care le compara cu zamislirea si cu nasterea (turma sla-
vita a lui Hristos ,e zamislita din Untdelemn si nascuta din Apa“1?).
in traditia Ierusalimului din timpul Sfantului Chiril, ungerea principa-
1d venea dupd Botez si semnifica cresterea spirituala si desavarsirea,
pentru ca urma nasterii din nou a Botezului. Ambele traditii ne con-
firma, prin exemple luate din dezvoltarea fiintei umane in diferite
etape ale existentei sale, faptul ca botezul si ungerea baptismala sunt
de nedespartit, spre deosebire de tradifia occidentala care a ajuns sa
savarseasca confirmarea, echivalentul Mirungerii, mult mai tarziu si
separat de botez.

Untdelemnul acestei ungeri era amestecat cu aromate, inmires-
mat, iar cei unsi cu el se Impartaseau de mireasma, facindu-se bucurie
ingerilor si stingherindu-l pe Satana (De Epiph. 3.20). Daca in traditia
greaca mireasma unica a mirului era asociata Duhului, iar multitudi-
nea aromatelor, multiplelor Sale daruri si harisme, la Sfantul Efrem
aceastd polaritate unicitate-multiplicitate 1l simbolizeazi pe Mesia,
Cel Uns. Desi este Cel Unul-Nascut, El are multe nume ,care se ames-
teca cu cele ale tuturor milostivirilor, asemenea untdelemnului care,
»desi unul, primeste multe nume alcdtuite din toate ierburile pentru
vindecarea tuturor relelor“!'® (De Virg. 4.5).

108. EPHREM THE SYRIAN, Hymns, p. 277.

109. De Epiph. 3.1, SFANTUL EFREM SIRIANUL, Imnele Nasterii si Ardtdrii...,
p. 147.

110. EPHREM THE SYRIAN, Hymns, p. 295.
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2.5. Despre natura tipologiei:
formd a prezentei divine si modificarea spatiu-timpului

Cardinalul Jean Danielou distinge trei forme de tipologie pe care le
intalnim n Scripturi si in traditia Bisericii: exista o tipologie primar4,
eshatologica si profetica, pentru ca profetii ,au vazut” acele evenimen-
te In perspectiva vremurilor de pe urma3, o tipologie hristologicd, in
care cele profetite se dovedesc a fi implinite in timpul lui Hristos si o
tipologie sacramentald (liturgica), pentru ca timpul lui Mesia este si
timpul Bisericii, iar Sfintele Taine sunt o actualizare permanentd, in
mijlocul nostru, a marilor lucrari ale lui Dumnezeu din Vechiul si Noul
Testament:

»Potopul, Patimile Domnului si Botezul ne arata aceeasi lucrare dumne-

zeiasca desfasurata in trei epoci diferite ale istoriei sacre, iar aceste trei

faze ale lucrarii lui Dumnezeu sunt toate supuse/randuite Judecatii de la
sfarsitul timpului“t*?.
Tipologia primara, eshatologica, devine hristologica in timpul lui Me-
sia si apoi liturgica, in timpul Bisericii, pentru ca tainele si fagaduintele
stravechi, implinite in Hristos, se revarsa asupra crestinilor in timpul
Bisericii. A explica toate aceste gesturi si simboluri implicate In textu-
ra Tainelor Bisericii inseamna a face mistagogie.

Ne vom referi mai intai la tipologia biblica. Aceasta poate crea im-
presia unui soi de mecanism interpretativ repetitiv, ce leaga intre ele
persoane si evenimente din epoci diferite in baza unei presupuse si
misterioase cauzalitati transcendente, destul de greu de acceptat pen-
tru gandirea moderna. De aceea ne vom opri putin asupra semnificatiei
reale a tipologiei. Pentru Parintii Bisericii in general si pentru Sfantul
Efrem in special, ea are menirea de a revela tainele, care sunt nu doar
greu sesizabile, ci si greu de inteles!'?. Aceasta evidentiere prin inter-
mediul tipologiei a lucrarilor tainice si minunate ale lui Dumnezeu
are valoarea unei marturii ce produce, la nivel inteligibil si emotional,
uimirea si admiratia, si nutreste credinta. Nu constituie niciodata o

111.]. DANIELOU, The Bible and the Liturgy, p. 5.

112. Sebastian BrRock ,The poet as theologian: St Ephrem‘, Sobornost VI 1:4,
1977, pp. 243-250, republicat in Jacob Vellian (ed.), Studies in Syriac Spirituality, The
Syrian Churches Series, , vol. XIII, printed at Anita Printers, Poona, 1988, p. 55.
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forma de rationament constrangator, ci presupune o acceptare libera
prin credinta.

Pentru Sfantul Efrem tipologia este calea regala pentru a exprima
relatiile dintre Hristos si cei doi martori ai Sai in lume, Scriptura si na-
tura. Aceasta nu se reduce niciodata la un sistem de exegeza biblica, ci
este transpusa intr-un mod de viata si contemplare!!3. Subiectivitatea
joaca un rol important in asumarea unei astfel de existente; omul tre-
buie sa se deschida spre taina si sa permita harului sa lucreze. O astfel
de deschidere implica asumarea unei dimensiuni a existentei pentru
care omul modern, obisnuit cu timpul liniar ireversibil, masurat de
cronometruy, si cu determinismul cauzal alimentat de stiinta, este mai
putin pregatit sa o sesizeze si sa o accepte, anume timpul (si spatiul)
sacru crestin!'*, Pentru ca tipologia este o modalitate de interpretare
teologica a Scripturii ce reflectd o conceptie diferita de cea curenta
despre natura timpului si a spatiului.

In ordinea timpului sacru, evenimente situate in diferite momente
pe axa timpului, dar cu acelasi continut soteriologic, converg intr-un
singur punct. De aceea imnografia ortodoxa poate proclama la fie-
care praznic al Nasterii Domnului: ,Fecioara, astdzi, pe Cel mai pre-
sus de fiinta naste“. Acest ,astazi“ liturgic, intalnit si la alte praznice
imparatesti, exprima o perceptie asupra timpului pe care istoria sacra
a lui Israel a anticipat-o, iar Liturghia Bisericii o traieste aievea!>. Nu
este o licenta poetic3, ci o experienta spirituala reald, trditd in cadrul
liturgic®*é.

A vedea tipologia In termenii unei cauzalitdti temporale irever-
sibile de tipul trecut-viitor reprezinta o saracire si o secularizare a
timpului sacru, care ii pAndeste si pe teologi. In tipologie, ceea ce pri-
meaza este ordinea ontologica, nu cea temporala. Arhetipul lui Adam
este Hristos, Care 1i succeda in ordine temporald, dar ii preceda in cea
ontologica: intrucat Adam ,este un typos al Celui ce avea sa vina“ (Rm

113.S. BROCK, , The poet as theologian..., p. 54.

114. S. BROCK, , The poet as theologian..., p. 56.

115. S. BROCK, , The poet as theologian..., p. 56.

116. Cu o expresie mai putin fericita, in opinia mea, Brock caracterizeaza viziu-
nea efremiana asupra timpului si a spatiului sacru drept mitologica, iar tipologia lui,
ca mitopoiezd (S. BROCK, , The poet as theologian..., p. 55).
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5, 14); Hristos il preceda si 1i succeda totodata. Desi tensiunea dintre
promisiune si implinire are o orientare temporala dinspre trecut spre
viitor, dinspre tip spre antitip, miscarea inversa, supra-temporala, ba-
zata pe relatia ontologica arhetip-tip este cea determinanta.

In acest sens, Sfantul Efrem face niste consideratii foarte precise
si clare, din care infelegem complexitatea raportarii sale la triunghiul
relatiilor arhetip-tip-antitip:

,Slavi Tie! Cici Tu esti Cel Dintai / in Dumnezeirea Ta si in Umanitatea

Ta! / Chiar daca Ilie s-a inal{at primul, / Nu-L putea preceda pe Cel pen-

tru care s-a inaltat. / Caci prefigurarea aceluia depinde de adevarul Tau.

/ Si chiar daca simbolurile aparent au / Precedat adevarul Tau (srara),

acesta le preceda invizibil. / Fapturile au fost create naintea lui Adam,

/ Dar el le preceda, cdci pentru el au fost facute!“!*” (Carmina Nisibena

38, 10).

John Breck ilustreaza aceasta dubla miscare trecut-viitor cu un
exemplu din 1 Co 10. 4. Sfantul Apostol Pavel spune ca israelitii au
baut in pustie din piatra care 1i insotea, ,iar piatra era Hristos". Tipul
nu este doar un indicator spre viitor, ci devine o forma de prezenta
pre-intrupatd a lui Hristos in mijlocul poporului Israel'!®, Inainte de a
fi o metodad omeneasca de interpretare, tipologia se dovedeste a fi ,mai
ales o modalitate dumnezeiasca de actiune inlauntrul istoriei“'*°.

[ar forma de prezenta a lui Dumnezeu in istorie, pe care o descrie,
tipologia produce o modificare a naturii timpului insusi, in sensul ce-
lor prezentate pana aici. Cea mai proeminenta forma de prezenta a lui
Dumnezeu in istorie incepe cu Intruparea, dar se instaleazi intr-un fel
definitiv prin Invierea lui Hristos, care este ,nu doar un eveniment is-
toric, ci si unul eshatologic“!?, Hristos Cel inviat din morti vine de din-
colo de istorie si de timp, dupa ce a strabatut pe verticala toate nivelele

117.S. EPHRAEM SYRUS, Carmina Nisibena: additis prolegomenis et supplemento
lexicorum Syriacorum, primus edidit, vertit, explicavit Dr Gustavus Bickell, Lipsiae
(Leipzig), F.A. Brockhaus, 1866, p. 383.

118.]. BRECK, Puterea Cuvdntului in Biserica dreptmdritoare, pp. 38-39.

119.]. BRECK, Puterea Cuvdntului in Biserica dreptmdritoare, p. 41.

120. John D. Z1ziouLaAs, ,,Symbolism and Realism in Orthodox Worship®, in: The
Eucharistic Communion and the World, T&T Clark International, New York, 2011,
p. 87.
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existentei, umpldandu-le cu prezenta Sa. El vine in mijlocul apostolilor,
vorbeste cu ei, Se lasa pipait de ei, mdananca cu ei. Aceasta prezenta pa-
radoxala a lui Hristos in mijlocul apostolilor devine prototipul realitatii
fagdaduintei celei mari facute de El ucenicilor din toate epocile: , Eu sunt
cu voi pdnd la sfarsitul veacului“ (Matei 28, 20). Cel care a depasit tim-
pul si istoria daruieste Bisericii acest mod de prezenta permanenta a
Sa in timp prin trimiterea Duhului la Cincizecime. Timpul Bisericii sau
timpul liturgic este bidimensional si paradoxal. Forma lui ,elicoidala®,
ce combinad timpul liniar cu miscarea circulara continuad ne sugereaza
modul specific al existentei crestine in aceasta lume!?.

Sebastian Brock spune ca Sfantul Efrem nu este preocupat de isto-
rie si ca raportarea lui la timp are de a face mai degraba cu mitologia!?2.
Anumite exprimari din madrase pot sugera o astfel de aplecare spre
mitologic, dar lucrul acesta nu trebuie sa ne insele, pentru ca ratiunile
din spatele lor sunt intotdeauna teologice'?.

121. Timpul liturgic nu este un timp mitic, suspendat intre cer si pamant,
proiectie imaginara intr-un illo tempore a armoniei originare, cum aflam in religi-
ile ,eternei reintoarceri®, dupa expresia lui Mircea Eliade, ci o forma de prezentd a
eshatonului in istorie, cu gradul de veridicitate sugerat de proba fizica solicitata de
Apostoli lui Hristos Cel inviat din morti si venit in mijlocul lor. Miscarea inainte a is-
toriei nu e data doar de cauzalitatea unui trecut, a carui povara este tot mai mare, ci
si de puterea cu care este atrasa dinspre celalalt capat al ei de Hristos Cel inviat din
morti si Care a biruit lumea.

122.S. BROCK, ,The Poet as Theologian®, p. 55: ,Efrem nu este preocupat de isto-
rie; mai degraba, urmand exemplul tuturor popoarelor si culturilor din istoria ome-
nirii, el foloseste mitologia ca mijloc de exprimare a unei realitati, a carei intelegere
deplini se afla dincolo de limitele experientei si intelegerii umane*”.

123. La prima vedere, anumite imagini poetice efremiene pot sugera o factura
legendara sau mitologica: conceptia Sfintei Fecioare prin auz la Bunavestire, apele
Iordanului ridicate in flacari la Botezul Domnului, sau pogorarea la iad. Primele
doua apartin unor traditii nescrise, in vreme ce a treia este sustinuta de Scripturi
(1 Ptr 3, 18-19). Focul din apele Iordanului urmeaza unei teme siriene predilecte,
este un simbol al Duhului si descrie o forma paradoxala de prezenta a Dumnezeirii
1n sanul materiei, fara a o mistui. Sfantul Efrem o aplica mai intai pantecelui Fecioa-
rei, apoi Iordanului, apelor botezului crestin si Darurilor euharistice. in versurile
despre zamislirea prin auz a Fecioarei, el scrie: ,Precum otrava mortii a patruns
si a fost / turnata in micul pantece din urechea Eveij, / 1a fel a intrat Mantuirea in
urechea cea noud / a Mariei, spre a fi turnata acolo®. (Hymns on the Church 49.7,
apud S. BROCK, , The Poet as Theologian.., p. 55). Imaginea e in spiritul paralelei
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In acelasi loc si in aceeasi logicd argumentativi, Brock sustine ci
tipologia efremiana este mitopoeticd. Traducerea si talcuirea moderna
adesea inspirata a operei de limba siriaca a Sfantului Efrem ne inda-
toreaza fata de carturarul britanic, insa in aceasta chestiune sugerez
un corectiv pe care in buna masura l-am argumentat deja: tipologia
efremiana nu este mitopoeticg, ci teopoeticd, in prima instanta pentru
ca raportarea lui la timp, chiar daca diferita de cea istorista moderna,
nu este mitologica, ci teologicd.

Diferenta este considerabila intre cele doua abordari: perspectiva
mitologica este anistoric3, ciclica si intoarsa catre o perfectiune origi-
nar3, anterioara ruperii armoniei universale, pe cand cea teologica se
raporteaza la revelatia istorica, la consecintele ei temporale, cosmo-
logice si antropologice si vizeaza tensiunea dinamica dintre istorie si
eshaton!?*, Spatiu-timpul efremian nu este o proiectie sau o suspenda-
re intr-un atemporal mitologic, ci are imprimate in sine, de o parte si
de alta, asemenea unei monede, pecetile tipologiei si eshatologiei, in
vreme ce miezul este hristologic. Aceasta moneda, daca o consideram
transparentd, constituie prisma prin care se intrevede istoria sacra si
timpul liturgic, cea care da consistenta si relief duratei temporale per-
cepute de Sfantul Efrem. Voi reveni in sectiunea urmatoare a acestui
studiu cu precizari suplimentare.

antitetice clasice dintre Eva si Maria, observata cu consecventa de intreaga litera-
tura patristicd. Aparenta mitologicd a acestor imagini e contrazisd de substanta
lor teologica. De aceea consider ca nu pot fi luate drept argumente pentru ceea ce
Brock numeste ,gradina luxurianta a mitologiei crestine” ( S. BROCK, , The Poet..."
p. 55).

124. Intr-un alt articol, Brock exprimi cu precizie acest lucru atunci cand
vorbeste despre ,,ambivalenta intre temporal si eshatologic, care este recurentd mai
ales in gindirea crestind timpurie” (p. 2) si despre ,conjugarea misterioasa a tem-
poralului cu eshatologicul, care are loc in Liturghie” (p. 4). Insistenta lui pe aspectul
mitologic in crestinism are de a face cu opinia potrivit cireia: , Termenii naratiunii
din Geneza oferd un ,,mit“ convenabil (in bunul sens al cuvintului), sau un mijloc de
exprimare metaforic prin care se descrie originea stirii manifeste ,cizute a omu-
lui in lume. Parintii greci si siriaci nu au citit Geneza ca si cum ar fi un document
istoric (asa cum o fac adesea fundamentalistii moderni)“ (p. 1). (Sebastian BROCK,
»~World and Sacrament in the writings of the Syrian Fathers®, Sobornost VI-X, 1974,
pp. 685-696; retiparit in Jacob Vellian (ed.), Studies in Syriac Spirituality, pp. 1-12).
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Consideratiile despre natura timpului trebuie completate cu cele
privitoare la natura spatiului. Teologia siriaca aplica tipologia nu doar
istoriei, ci si creatiei. In mod obisnuit Sfintul Efrem foloseste pentru
prezenta pre-intrupata a lui Hristos in Scripturi termenul de Tupsa
(tip, prefigurare), iar pentru cea din natura, termenul rdzd (simbol,
taina, mister). Lucrul acesta nu se intampla in mod consecvent, ter-
menii putind fi utilizati si invers'?®. Ideea prezentei pre-intrupate a lui
Hristos o gasim la Sfantul Efrem in simbolurile naturii. Hristos este

»Domnul simbolurilor®, Cel caruia , creatia I-a zamislit simbolurile; Maria

- madularele. / De aceea, multe pantece L-au nascut pe Cel Unul-Nascut.

/ Pantecele L-a nidscut prin facere, / creatia - prin simboluri [...] Puterea

Lui vesnica nu osteneste; / El a lucrat si ne-a odihnit, caci ostenisera fap-

turile sa poarte simbolurile maretiei Lui“'?® ( De Virg. 6.7-8).

Frumusetea expresiva a textului este depasita de continutul teolo-
gic. Daca tipurile Scripturii denota o prezenta pre-intrupata a lui Hris-
tos, simbolurile naturii sunt ,grele“'?” (in sensul de ,gravide“!) si oste-
nesc de povara ce-o poartd, de Logosul Ce sta sa Se nasca asteptand
vremea potrivitd. Zamislire, graviditate, nastere, etapele ,gestatiei”
Cuvantului Celui Unul-Nascut din Fecioar3, sunt trdite de intreaga fap-
tura ca si de Scriptura Veche. Imaginea acestei multiple ,graviditati“
contine ideea unei tensiuni spre implinire pe care numai Intruparea
Domnului a putut-o linisti. Ne-o confirma odihna fapturilor, ostenite
sa-I poarte simbolurile pana la venirea Lui.

Odati cu Intruparea Cuvantului situatia fapturii se schimb4, tensi-
unea asteptarii se preface in odihna implinirii. Sfantul Efrem foloseste
imaginea mirului turnat asupra lui Hristos in Betania pentru a o in-
carca de o semnificatie simbolica neasteptata, poetica si teologica tot-

125. Tanios Bou MANSOUR, La pensée symbolique de Saint Ephrem le Syrien, Bi-
bliothéque de L'Université Saint Esprit, Kaslik, Liban, 1991, pp. 26-35.

126. EPHREM THE SYRIAN, Hymns, pp. 289-290.

127. in acest sens simbolurile naturii devin spurtitoare de Hristos", dupa ex-
presia lui R. MURRAY, , The theory of Symbolism®, p. 4: ,Deoarece aceasta viziune de-
pindea in mod esential de convingerea ca tot Vechiul Testament arata catre Hristos,
muatnplov / rdzd a devenit cuvantul natural al sensului de «purtitor de Hristos»,
ascuns in chipurile Vechiului Testament, la care se putea face referire prin aceste
cuvinte sau prin Tvmog, preluat in siriaca ca tupsa“.
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odat3, adica teopoeticd, in spiritul celor sustinute anterior: ,Vasul cu
untdelemn turnat a golit o comoara de tipuri asupra Lui. / Atunci sim-
bolurile untdelemnului s-au adapostit in Cel Uns“'?8 (De Virg. 6.7).

Dar ,schimbarea“ (sir. suhlafe) este un termen utilizat in primul
rand de Sfantul Efrem pentru a desemna Intruparea. Cu acest sens
de intrare a Fiului din conditia necreats, dumnezeiascd, in cea creata,
umana gasim expresia in De Epiph. 3.26 si in De Nativitate 1.96; 3.6;
25.15. Aceasti ,schimbare* prin Intrupare atrage dupa sine schimba-
rea conditiei umane insasi, petrecuta mai intai la nivelul umanitatii
asumate de Hristos si deschisa ulterior tuturor oamenilor. ,Cel Unul
S-a schimbat si i-a schimbat pe toti“ (De Epiph. 3.26) este o expresie cu
acelasi sens si cu aceeasi forta dogmatica a bine-cunoscutei sintagme
atanasiane: ,Dumnezeu S-a facut om pentru ca omul sa se indumne-
zeiasci“ Intruparea Domnului aduce cu sine nu doar schimbarea tim-
pului si a spatiului, ci a Intregii naturi si a firii umane insasi, pentru ca
toate isi afla odihna si sensul ultim in El.

Ce se Intampla insa cu simbolurile si cu tipurile, odata ce si-au aflat
odihna in EI? Lumina facliilor isi gaseste rostul pe timpul noptii insa,
odata cu ivirea soarelui, nu mai foloseste la nimic. Hristos este Marea
Adevarului spre care curg si in care se varsa toate simbolurile si tipu-
rile creatiei si ale Scripturii'?® (De Virg. 9.7-15). Mai au ele vreun rost
si vreo existenta oarecare dupa venirea Lui?

O opinie interesanta despre acest subiect exprima Pierre Yousif. El
spune ci pani la Intrupare tipurile au tins spre Hristos ca spre obiectul
lor, prefigurandu-L; dar, odata cu venirea Lui, Hristos devine Subiectul
lor, in calitate de centru revelat al tuturor®’, Daca Hristos este ,Domnul
simbolurilor®, atunci ,,odihna“ acestora in El nu trebuie inteleasa ca o
anihilare sau o reducere a lor la conditia caducitatii. Dimpotriva, in spi-
ritul Intregii traditii liturgice crestine si cu precadere in opera teopoeti-
cd a Sfantului Efrem, valoarea simbolica a fiintelor sporeste exponential
tocmai datorita prezenteilui Hristos in lume: ,Slava Unsului care a inviat

128. EPHREM THE SYRIAN, Hymns, p. 290.

129. EPHREM THE SYRIAN, Hymns, pp. 302-303.

130. P. YousiF, ,Exégese et typologie bibliques chez S. Ephrem de Nisibe..."
p. 43.
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si a luminat simbolurile ce erau acoperite“!®!, spune refrenul primului
imn efremian despre simbolismul untdelemnului (De Virg. 4). Sau, cum
subliniaza cu entuziasm Sebastian Brock, ,tocmai prezenta lui Hristos
[...] aduce aceasta transformare miraculoasa. Fiecare mugure de floare
ce se deschide nu mai este doar un mugure de floare, ci devine un sim-
bol al Invierii“?2, Concluzia acestuia este griitoare in acest sens: ,sim-
bolurile din lume si din Scripturi care au condus initial o persoana la
botez in niciun caz nu isi pierd semnificatia odata ce a devenit crestin:
mai degraba semnificatia lor devine mai profunda, datorita procesului
de iluminare constanta de citre Duhul Sfant“133,

3. Teopoetica efremiana:
metodd, terminologie, viziune

Am dezvoltat pana aici tema ungerii baptismale in Biserica prime-
lor veacuri, evidentiind aspectele mai importante ale simbolismului
si tipologiei acestei practici fundamentale pentru initierea crestina,
pusa mereu in legitura cu Hristos - Mesia - ,Unsul lui Dumnezeu®.
Am urmarit corespondenta dintre traditia patristica larga a Parintilor
greci si traditia siriaca reprezentata aici de Sfantul Efrem, observand
asemanadrile, deosebirile si semnificatia acestora. Am zabovit apoi
asupra metodei teologice a Sfantului Efrem, referindu-ne mai ales la
tipologie si la valoarea simbolurilor tnainte si dup# intruparea Logo-
sului si constatdnd deplinul acord cu traditia confirmata pana azi in
Ortodoxie. In final am subliniat nevoia de a da specificului tipologiei
efremiene o alta denumire decat cea de mitologica sau mitopoetica, pe
care le-am considerat neadecvate si am optat pentru termenul consi-
derat de mine mai potrivit, cel de teopoeticd. Apoi am furnizat un prim
argument pentru o astfel de denumire ce deriva din caracterul dublu,
teologic si poetic al scrierilor sale, insistind pe diferenta dintre mito-
logic si teologic.

131. EPHREM THE SYRIAN, Hymns, p. 276.
132. S. BROCK, ,World and Sacrament in the writings of the Syrian Fathers®,

p. 6.
133. S. BROCK, ,World and Sacrament in the writings of the Syrian Fathers®,

p.7.
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Teopoetica apare, de altfel, ca o alternativa siro-aramaica la teo-
logia discursiva, a conceptelor si definitiilor dogmatice!3* din spatiul
cultural greco-latin!*. Cele doua moduri de a face teologie nu trebu-
ie privite ca opuse in mod radical, ci mai degraba trebuie asumate in
complementaritatea lor!3¢, De altfel, este recunoscut faptul ca teolo-
gia nu ne transmite un adevar obiectiv de natura celui stiintific, ci tai-
ne, duh ,imbracat” in trupul simbolurilor?®’; intrucit au de a face cu
vesnicia si cu infinitatea lui Dumnezeu, acestea sunt inepuizabile si
raman ascunse in insasi descoperirea lor.

O astfel de teologie alternativa nu se pierde insa in reverii soli-
tare, ci ,imbraca“ forma poetica - in sensul efremian al expresiei, cel

de ,intrupare” - pentru a comunica adevaruri esentiale. Pornind de la

134. Dogmele nu sunt formule matematice, ci expresii paradoxale, apofatice
care circumscriu taina si o transmit. Teologia are de-a face cu simbolul si cu poezia
mai mult decit ne inchipuim. Cultul Bisericii In gest, ritual si cuvant, imnografia si o
buna parte din scrierile patristice sunt impregnate de o gandire simbolica, mai apta
sa sugereze taina decit conceptele. Limbajul Scripturii insasi trimite spre realitatile
transcendente pornind de la imaginile din natura si din viata umana obisnuits;
aparenta concreta si esenta lui simbolica il fac capabil de a sugera mult mai direct,
prin aluzii si expresii figurate, adevarurile eterne.

135. Diac. Ioan I. IcA jr., ,Sfintul Efrem, crestinismul siriac si cealalta teologie®,
studiu introductiv la S. BROCK, 1. Efrem Sirul I. Ochiul luminos. Viziunea spirituald
a lumii..., p. 11: ,Teologia biblicd contemporana dominata de filologia nominalista
este departe de a fi asimilat lectia metodologica a exegezei marelui dascal siriac, iar
teologia sistematica captiva inca in categoriile scolasticii conceptuale sau vulgatei
existentialiste contemporane n-a reflectat la uimitoarea coerenta degajata de aceas-
td provocatoare si fascinanta teologie alternativa®“.

136. S. BROCK, Efrem Sirul I. Ochiul luminos. Viziunea spirituald a lumii..., p. 152.

137. ,Definitia teopoeticii oferita de un non-poet ar putea fi aceea cd este un
hibrid intre poezie si teologie [..] Dar, spunind asta, el rateaza tinta. Este un intreg
mod de a gandi. De partea poeziei, arata ca ideile sunt mai mult decit abstractii. Au
forma - verbal3, vizuala, senzuala - si astfel sunt experimentate la fel de mult pe cat
sunt gandite [...] Ceea ce se invatd dinspre partea teologiei [este cd] teologia este
mai mult decit abstractizare. Este un mod de a gandji, vizualiza si simti imaginile lui
Dumnezeu”. (J. Denny WEAVER, ,Series Editor’s Foreword.” In Songs from an Empty
Cage: Poetry, Mystery, Anabaptism, and Peace, by Jeffrey Gene Gundry. Telford, PA:
Cascadia, 2013, pp. 13-14, apud Dr. Patrick B. REYES, L. Callid KEEFE-PERRY, ,Inside
the Mirror: Five Domains of Theopoetic Critique on Theological Education, REA An-
nual Meeting, Nov 6-8 2015, p. 5).
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viziunea majora a armoniei dintre Dumnezeu si toate treptele creatiei,
teopoetica strabate in ambele sensuri nivelele fiintei, ale simtirii, ale
gandirii si ale expresiei, intr-un intreg articulat ce presupune o termi-
nologie specifica de factura simbolica si 0 metoda de operare. Voi trata
toate aceste aspecte in continuare cu aplicare pe teopoetica untdelem-
nului ungerii baptismale.

3.1. Exprimadri elaborate si terminologie efremiand
in teopoetica untdelemnului

Intr-un poem despre ungerea baptismali si untdelemn, Sfantul
Efrem ne spune ca tainele raman ascunse si sunt inepuizabile Tn Insasi
revelarea lor, aspect crucial pentru intelegerea esentei crestinismului:
yHristos (Msyh’d) si untdelemnul (msha ) s-au legat, / Nevazutul (kas-
ya) s-a unit cu vazutul (galya). / Untdelemnul unge in chip vazut (gal-
yata), / Hristos insemneaza (riism) in chip nevazut (kasyaita) noii miei
ai Duhului“**® (De Epiph. 3.1).

In afara similitudinii lingvistice dintre Hristos (M3yh’a) si untde-
lemn (msha), asupra cdreia ne vom opri spre final, elemente eviden-
tiabile in text sunt nevazutul /ascunsul (kasya) si vazutul / descoperi-
tul (galya). Aflate intr-o dialectica permanenta si paradoxala, ele alca-
tuiesc o polaritate fundamentala ce caracterizeaza revelatia naturala si
scripturala in ansamblul lor, dar si Liturghia crestina (Sfintele Taine).
Aceastd prima strofa enuntd modul de operare a exegezei efremiene
pe parcursul intregului poem.

Astfel de exprimari elaborate si sintetice reprezinta o constantad a
poemelor efremiene; analiza lor denotd prezenta unor elemente ce al-
catuiesc o viziune articulata si coerenta despre Dumnezeu si lume®’:

»Ungerea (msihiita) poporului (ales) era doar umbra lui Hristos (telita

d-Msyh’d), / toiagul lor e simbolul (rdzd) Crucii, / mielul lor, preinchipu-

138. Sk. EFREM SIRIANUL, Imnele Nasterii si Ardtdrii..., pp. 146-147.

139. Poemele efremiene nu au fost concepute pentru uzul cititorului singuratic. O buni
parte dintre ele, mai ales cele din ciclurile dedicate marilor praznice, au fost scrise pentru a fi
interpretate in cadru liturgic, pentru folosul comunitatii. Cercetdtorii considera aceasta latura
interpretativa, dramatic3, a poemelor efremiene drept una foarte insemnata si probabil sin-
gura In care, daca s-ar fi putut reconstitui cadrul originar de desfisurare, s-ar putea intelege
care era impactul real asupra ascultitorilor.
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irea (tiipsd) Intai-Niscutului. / Slava lor era simbolul (rdzd) bisericilor

voastre, / taierea imprejur, un semn (dtd) al insemndrii (rismd) voastre.

/ Poporul cel de demult sedea in umbra (telld) harurilor voastre“!*° (De

Epiph. 3.13).

Paralelismulteopoeticdintreuntdelemnsiarborele de provenienta,
maslinul, face sa reapara termenii fundamentali ai acestei polaritati.
Sfantul Efrem ne vorbeste despre ,vistieria maslinului / in care odih-
nesc simbolurile (rdze) (Domnului n.m.)“ despre ,roadele ascunse (ka-
sya) si descoperite (galya), ale acestui arbore slavit, / ce poarta in chip
vazut (galyata) roade si frunze si in chip tainic (kasyata) simboluri si
tipuri (rdzd u tipsa)*, care ,da viata trupului prin cele vazute (galyata)
si mintii prin cele ascunse (kasyata) ale sale“*! (De Virg.4.3).

Similaritatea arborelui maslinului cu untdelemnul priveste insa
mai ales calitatea lor de macro-simboluri sintetice efremiene ale
revelatiei naturale si scripturale. In finalul poemului Sfantul Efrem ne
cere sa contemplam:

»Simbolurile maslinului si tipurile untdelemnului (rdze zitha u-tipse

msha). / Cine a vazut ramurile maslinului daruind simboluri (rdze) in

loc de roade? / Prefigurare (tdpsa), in loc de frunze, a incoltit. / Si iarasi,
cine a vazut untdelemnul - a marii asemanare (demuth), / Simbolurile

(rdze) lui - asemadnare (demuth) a pestilor, / si limba care cantd, banchet

pentru urechile flimande?“'*? (De Virg.4.16).

Untdelemnul devine aici 0 ,asemanare a marii“ simbol al infinitatii
divine, dar si al vastitatii creatiei. Simbolurile plutesc precum pestii in
interiorul acestei ,mari“ simbolice iar omul, pentru a se hrani, trebuie
sa le ,vaneze‘, sa ,prinda“ aceste fiinte stranii ascunse sub covorul apei,
ea insasi simbol al valului ce acoperi tainele lui Dumnezeu in lume*3,

Terminologia efremiana ce contine ideea asemanarii este bo-
gata si nuantata. Pentru studiul nostru despre simbolismul untde-
lemnului si al ungerii baptismale, relevanti sunt rdzd, tdpsa, dta si

140. SF. EFREM SIRIANUL, Imnele Nasterii si Ardtdrii..., pp. 148-149.

141. EPHREM THE SYRIAN, Hymns, p. 276.

142. EPHREM THE SYRIAN, Hymns, p. 280.

143. Notdm aici ca imaginea marii pentru untdelemnul ungerii baptismale este
si un semn al abundentei sale rituale si ne trimite cu gandul la ungerea intregului
corp (méSihiita).
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telldld**. Un termen crucial in teologia simbolicad a Sfantului Efrem
este rdzd, redat in buna masurd de grecescul mysterion, si inseam-
na ,mister’, ,taina“ ascunsa in natura si in Scriptura, dar mai ales
,simbol“**5, In logica polarititii fundamentale a ascunsului si desco-
peritului, simbolul ne indica partea vazuta si accesibila a ceea ce se
reveleazd, iar misterul/taina, latura apofaticd, inepuizabila si incom-
prehensibild'*é. Sfantul Efrem nu il foloseste pentru a desemna Sfin-
tele Taine. Doar in legatura cu Euharistia foloseste pluralul rdze, insa
intr-un mod nespecific'*’. Tiipsd e forma siriaca a grecescului typos’®,
insemnand ,tip“ ,prefigurare®, ,figurd“ din Vechiul Testament care an-
ticipeazi si se implineste in timpurile mesianice si eshatologice. Atd
este ,semnul” si e asociat taierii Imprejur; in aceasta calitate el prefi-
gureazd ungerea baptismala in semnul crucii (rismad)'*, fiind typos-ul
sau. Telldld inseamna ,umbra“ si e utilizat de Sfantul Efrem in imnele
despre ungerea baptismala in doua sensuri. Primul este cel de ,pre-
figurare” veterotestamentars, echivalenta unei prezente partiale sau
nedepline a lui Dumnezeu, cel de al doilea apartine epocii Noului Tes-
tament si Inseamna ,lucrare dumnezeiasca“ tainica, dar eficace.

Paralelismul sintetic intre untdelemn si maslin capata in final as-
pectul unei fuziuni simbolice arbore-fruct-untdelemn, asemanator ce-
lui reprezentat de modelul vita-strugure-vin®s:

144. O tratare amanuntita a intregii terminologii simbolice a teologiei efremie-
ne, in primul capitol al tezei de doctorat a lui T. B. MANSOUR, La pensée symbolique de
Saint Ephrem le Syrien, pp. 23-120.

145. Edmund BECK, ,Symbolum-Mysterium bei Aphraat und Ephram®, Oriens
Christianus XLII, 1958, pp. 19, 26.

146. Seely Joseph BeGGIAN], ,The Typological Approach Of Syriac Sacramental
Theology", Theological Studies, 64, (2003), p. 547: ,in timp ce tipurile subliniazi as-
pectul revelator al mantuirii, misterul se concentreaza asupra caracterului apofatic
si inefabil ale naturii divine a Celui Sfant, prezent in tipul si implinirea lui“

147. Ed. BECK, ,,Symbolum-Mysterium bei Aphraat und Ephram‘, pp. 39-40.

148. In mod paradoxal, originea lui typos pare si fie chiar intr-un termen siriac
mai vechi, tab‘d, reintors in siriacd sub forma lui tiipsa.( P. YOUsIF, , Exégése et typo-
logie bibliques chez S. Ephrem de Nisibe...", p. 42).

149. Despre apropierea dintre rusma - ,circumcizie” si ata, la T. B. MANSOUR, La
pensée symbolique de Saint Ephrem le Syrien, pp. 57-61.

150. Robert MURRAY, Symbols of Church and Kingdom, A Study in early Christian
Tradition, published by T&T Clark, London, 2006. in special Cap. III, ,Vita de vie,
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sUntdelemnul Te marturiseste deplin, cici el revigoreaza totul. / Ase-
meni Unsului, slujeste invierea tuturor; / prin curgeri, ramuri si frunze,
1l infitiseaza. / Prin ramuri L-au liudat pruncii; / prin curgeri, Maria l-a
uns; / porumbelul, prin frunza fi slujeste, prefigurandu-l. / Prin ramuri
zugraveste simbolul biruintei Lui; / prin curgeri, al mortii Sale; / prin
frunza, al invierii, / precum potopul a zvarlit-o afard, asemeni moartea
nu L-a indurat“'®! (De Virg. 7.13).

Complexitatea imaginilor si consecventa terminologica, pe de o
parte, impreuna cu paralelismul antitetic si sintetic, condus mdiestru
spre fuziuni simbolice creative, ne dezvaluie o parte din ,icebergul”
laboratorului teopoetic efremian.

3.2. Proprietdtile naturale
si Intrebuintdrile umane ale untdelemnului

Pentru a evidentia lucrarea de mantuire a lui Hristos, Sfantul
Efrem valorifica proprietdtile naturale si intrebuintarile umane ale
untdelemnului. El da impresia ca vorbeste despre untdelemn, dar,
prin intermediul corespondentelor ingenioase pe care le descopera in
acest univers familiar si domestic, il foloseste ca baza intuitiva de co-
municare a tainelor credintei crestine.

De exemplu, imnul De Virg. 5 pune in valoare doua proprietati ale
untdelemnului, cea de a pluti pe apa si cea de a arde lent, ce devin
simboluri naturale a doua taine. Nu despre ,virtutile mesianice” ale
untdelemnului este vorba aici, ci despre valorizarea lor simbolica pen-
tru tainele credintei.

Metoda Sfantului Efrem consta in arta de a conjuga simbolismul
natural cu imaginile Scripturii. Rezulta o initiere in taine sau o mista-
gogie, aproape intotdeauna conotata liturgic, ca in cazul untdelemnu-
lui si al ungerii baptismale.

Prima taina priveste semnificatia mantuirii, a salvarii aduse de
Hristos. Plutirea pe apa a untdelemnului i evoca Sfantului Efrem

Strugurele si Arborele Vietii‘, pp. 95-130, care este consacrat temei analogiei din-
tre maslin si vita drept simboluri hristologice specifice teologiei siriace si Sfantului
Efrem.

151. EPHREM THE SYRIAN, Hymns, p. 296.
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mersul pe apad al Domnului, in vreme ce arderea candelei in uleiul ce
pluteste deasupra apei, pe Sfantul Petru venind pe apa la Hristos, prin
puterea Caruia e sustinut deasupra adancului. Aceasta este o imagine
puternica a mantuirii in Hristos, fira de care omul s-ar scufunda in
marea acestei vieti:

»~Asemeni lui Mesia, untdelemnul poate sa alerge peste valuri. / El da fla-

carii putere sd paseasca pe apa / Precum Domnul lui Simon. / Asemeni

lui Mesia, el mantuie faclia scufundatd, ce palpaie / in pantecele apei,

precum Simon in mare“*5? ( De Virg. 5.4).

O alta taina se reveleaza in simbolul puterii untdelemnului de a
arde si de a produce lumina. Imaginea candelei este un simbol al vietii
trupului; precum untdelemnul nutreste lumina candelei, la fel Hristos
sustine viata noastra. Identificarea simbolica a lui Hristos cu untde-
lemnul ne comunica taina dependentei totale si nevazute a vietii noas-
tre de puterea dumnezeiasca (De Virg. 5.12)%3,

De asemenea, plutirea untdelemnului se leaga la Sfantul Efrem cu
mistagogia ungerii pre-baptismale. Siria secolului al IV-lea pastra sen-
sul ei primar mesianic si eshatologic, care pentru noi nu mai apare atat
de evident; ungerea pe tot corpul era o ,imbracare in Hristos“ in vede-
rea luptei spirituale impotriva demonului din adancul mortii, simboli-
zat de apa baptismalj, fiind si o ungere spre moarte (De Virg. 7.10)>%,
Teopoieza efremiand mixeaza aici proprietatea naturald a untdelem-
nului de a se ridica deasupra apei cu imposibilitatea ca Hristos, Viata
si Invierea, si fie retinut de moarte (FA 2, 24). Untdelemnul baptismal
devine un simbol al Unsului, care il insoteste pe om in cufundarea ri-
tuala in moarte si care, neputand fi retinut in adanc, il ridica pe cel
botezat la o viatd noua. Ideea este reluatd cu mai multa claritate in De
Fide 82.10%,

Utilizarea untdelemnului drept combustibil e conectata cu vastul
simbolism al luminii ce risipeste intunericul, tema biblica frecventa.
Candela ca sursa de lumina in intunericul noptii i evoca Sfantului

152. De Virg. 5.4, EPHREM THE SYRIAN, Hymns, p. 282.
153. De Virg. 5.12, EPHREM THE SYRIAN, Hymns, p. 285.
154. De Virg. 7.10, EPHREM THE SYRIAN, Hymns, p. 295.
155. Vezi supra, p. 16, nota 99.
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Efrem taina Revelatiei. Hristos este ,Lumina lumii‘, plinirea Revelatiei
si sensul ultim al acesteia. Evitand orice abstractie filosofica, Sfantul
Efrem transmite aceastd idee printr-un limbaj asemanator Scripturii,
recurgand la imagini cotidiene si la simboluri accesibile:

»,Din nou, untdelemnul se arata o faclie, o cdlduza dintru indltime, / iar

slava lui Mesia, Lumina cea adevidrat3, de pe Golgota a strilucit. / Prin

luminator totul e oranduit, prin Mesia totul talcuit. / Fara luming, toate
ar fi fira folos, / si fird Mesia totul ar fi lipsit de implinire. / Indeajuns
este lumina pentru cele vazute / si Mesia pentru cele ascunse“**® (De

Virg. 5.1).

In afara proprietitilor de a pluti pe api si de a fi sursi de luming,
Sfantul Efrem mai valorifica si proprietatile terapeutice, de fortificare
si de protectie ale untdelemnului. in imnul De Virg. 4 acestea devin
simboluri ale iubirii compitimitoare si timaduitoare a lui Hristos. In-
tdlnim un puternic simbolism hristologic si teopoetic al untdelemnu-
lui, care ,s-a dat pe sine bolnavilor” (De Virg. 4.5) si care se face tuturor
toate, ca sa-i vindece si sa 1i dobandeasca pe toti (1 Co 9, 22):

» Caci untdelemnul este bogat in siretlicuri si poate fi totul cu toate, / in-

cit, prin ierburile tari, desi usor, e aspru, / si prin spilare si riacire devine

rece, desi e cald; / precum Unsul (Mesia) este totul cu toti, pentru cei
indoielnici El este puternic / desi milostiv, iar cu inchinitorii este dulce.

/ Se aseamana fieciruia intru totul, desi seamini doar cu Tatal Sau“'>?

(De Virg. 4.6).

Asistam la o adevarata personificare a untdelemnului, mai bine zis
la o hristificare a sa: intrucat este folosit de oameni ca semn al bucuri-
ei vietii, dar si al mangaierii In Intristarea adusa de moarte, se aseama-
nd Domnului (Rm 12, 15). Procedeul este acelasi: utilizdrile umane ale
untdelemnului sunt impregnate de sigiliul cuvantului Scripturii:

Jin curgerile sale se ascunde bucuria, cici untdelemnul cu adevirat

bucura chipul. / Pune umarul la toate poverile, bucurandu-se si intris-

tandu-se cu toti: / cdci slujeste bucuriei, dar este supus in intristare, /

chipurile pline de bucuria vietii stralucesc prin el, / iar faja mohorata a

mortii prin el este pregatitd si moare“'*® (De Virg. 4.12).

156. De Virg. 5.1, EPHREM THE SYRIAN, Hymns, p. 282.
157. De Virg. 4.6, EPHREM THE SYRIAN, Hymns, p. 277.
158. De Virg. 4.12, EPHREM THE SYRIAN, Hymns, p. 279.
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Frumusetea poetica a unor astfel de exprimari este amplificata de
nu mai prejos profunzimea lor teologica.

In sfarsit, o ultimi proprietate a untdelemnului pe care Sfantul
Efrem o fructifica teologic in aceste imnuri este cea de a proteja me-
talele de ruging, in speta de a unge armele pentru a le pastra tdisul
ascutit. ,Ascutimea“ este o metafora pentru istetimea si agilitatea
mintii, comparatd adesea cu o arma. Aceasta asociere devine prile-
jul pentru mistagogia binefacerilor duhovnicesti ale ungerii baptis-
male:

sUntdelemnul unge marginea sabiei; Unsul lustruieste mintea. / Sabia il

face pe ucigas sa tremure, iar limba adevarului / Pe cei indoielnici. / Unt-

delemnul pazeste sabia de ruging, / cdci atingerea pamantului o vatama

- uratsimbol. / Unsul saldsluieste in minte si opreste ranile / nascute de

laxitate, precum un vierme ivit din neglijenta“*>® (De Virg. 5.13).

3.3. ,Umbra numelui Unsului”
- simbolismul lingvistic,
teopoetic a umbrei si a numelui
In De Virg. 4.7 apare un text dens si surprinzitor:
»~Numele untdelemnului (meshd), prin urmare, este ca un simbol (rdzd),
/ siin el este infatisat numele Unsului (Mesyh’a). / Numele untdelemnu-
lui a fost Incununat caci este umbra Numelui Unsului (d-tella hu ru§ma
Mesyh'a)“1¢0
Explicatia acestei exprimari misterioase urmeaza in acelasi loc:
,Cici si Invititorul i-a insotit pe ucenici, / iar cand au uns si vindecat
cu untdelemn, / Unsul (Mesyh’a) era zugravit in ascuns (kasya), El cer-
ta toate relele, / Precum curgerea sangelui, vazandu-I tivul hainei, s-a
oprit“16?,
Tema umbrei si a numelui este continuata in strofele urmatoare.
De Virg. 4. 8-9 o aplica puterilor harismatice vindecatoare ale Sfantu-
lui Apostol Petru, comparate apoi cu cele ale unui profet tamaduitor
din Vechiul Testament, anume Elisei. Iata textul:

159. De Virg. 5.13, EPHREM THE SYRIAN, Hymns, p. 285.
160. De Virg. 4.7, EPHREM THE SYRIAN, Hymns, p. 277.
161. De Virg. 4.7, EPHREM THE SYRIAN, Hymns, p. 277.
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»Numele untdelemnului este intr-adevar simbolul Sdu si umbra numelui,

Unsul (§ma mesha kit razh hu u-tellah d-sma Mesyha). / Umbra numelui

Sau ciddea asupra bolnavilor si-i vindeca, / precum umbra lui Simon (FA

5, 14-16). / Umbra numelui Sdu este asemeni fagaduintei date apostoli-

lor / ca umbra lor va vindeca“1¢2,

In De Virg. 4.9 apare si comparatia cu profetul: ,Elisei si-a intins
(msh) trupul asupra badiatului cind l-a readus la viats, / dar Simon,
doar umbra®.

Doi termeni intra in joc aici: numele (sir. $ma) si umbra (sir. tellg,
telleta)'es.

Sfantul Efrem dezvoltda o complexa teologie a numelor!®4, pe care
nu o putem dezvolta aici. Alaturi de lumea simbolurilor, ea constituie o
parte importanta a gandirii si expresiei teologice efremiene. Comple-
xitatea si vigoarea ei o face comparabila cu teologia numelor divine a
Sfantului Dionisie Areopagitul, pe care de fapt o prefigureazi. In spi-
ritul apofatismului teologic rasaritean, ambele sunt caracterizate de
tensiunea paradoxala intre nevoia de nume in vorbirea despre Dum-
nezeu si inadecvarea lor fundamentali la realititile divineés. In spi-

162. EPHREM THE SYRIAN, Hymns, p. 278.

163. Teologia numelor la Sfantul Efrem este complexa si nu poate fi dezvolta-
td aici. Ea a prefigurat teologia numelor divine a Sfantului Dionisie Areopagitul si
e caracterizatd de tensiunea paradoxalad dintre nevoia de nume n cunoasterea lui
Dumnezeu si inadecvarea fundamentald a acestora la realititile divine, specifica
apofatismului teologic. Conceptia lui este insa departe de orice nominalism modern
si considersd, in spiritul anticilor si al Scripturilor, ca numele au o semnificatie legata
de persoana.

164. Thomas KOOUNAMMAKKAL, The Theology of Divine Names in the Genuine
Works of Ephrem, Col. Moran Etho, vol. XL, St Ephrem Ecumenical Research Institute
(SEERI), Baker Hill, Kottayam, Kerala, India, 2015.

165. T. B. MANSOUR, La pensée symbolique de Saint Ephrem le Syrien, pp.
97-103. Pozitia lui Mansour este adoptata si comentata in studiul amplu al lui Kees
DEN BIESEN: ,Ephrem the Theologian: Perceptions and Perspectives®, published
in Saint Ephrem, poete pour notre temps (Patrimoine Syriaque : Actes du colloque
XI, Alep 2006), Antelias, Lebanon, 2007, pp. 155-173. fn acord cu Mansour, Den
Biesen considera cd teologia simbolica a Sfantului Efrem conduce la o ,depasire a
apofatismului“ El explicd aceasta idee prin virtutile intrinseci ale simbolismului,
care fac din el cea mai buna metoda de care dispune limbajul si gindirea uma-
na pentru a descrie indescriptibilul: ,Efrem trece dincolo de declaratia initiald a
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ritul anticilor si al Scripturilor, departe de orice nominalism modern,
conceptia Sfantului Efrem atribuie numelor o semnificatie legata de
persoanal®s,

La Koounammakkal se observa tendinta de a subordona tema um-
brei fata de cea a numelui, desi in versurile citate mai sus cea dintai
pare dominanti!®’. In opinia sa, ,,0 parte si o umbri a slavei divine sunt
transmise prin nume“!8, El spune ca cei care se boteaza si sunt unsi
cu untdelemn, se imbraca in numele lui Hristos si prin urmare, sunt
numiti Msihaye (hristosi). Umbra lui Simon este vindecatoare deoare-
ce prin intermediul ei lucreaza numele lui Hristos¢®. Numele Mesyha
serveste drept chezasie apostolilor (De Virg. 4.8).

Tema principald a imnului este asocierea virtutilor timaduitoa-
re ale untdelemnului cu vindecarile pe care Cel Uns, Mesia le aduce
crestinilor. In acest context apar alte dou# teme, cea a numelui si a cea
umbrei. Numeroasele ierburi aromate adaugate in untdelemn pentru
a-1 inmiresma sunt asociate multiplelor nume ale lui Hristos!7°.

Koounammakkal trateaza si tema ,umbririi“ Iese la lumina o pa-
raleld surprinzatoare intre Bunavestire si Epifanie, specifica traditiei
siriace, si un alt element intra in joc pentru a face legatura intre cele
doua evenimente. La Buna Vestire, Arhanghelul ii spune Sfintei Fe-
cioare: ,Puterea Celui Preainalt te va umbri“ (Lc 1, 35). Pentru lumea

incognoscibilitatii lui Dumnezeu pentru a permite o abordare simbolica a tainelor
divine“ (p. 165).

166. ,Frumosul nume* al lui lisus infrumuseteazd numele crestinilor, ameste-
candu-se cu ale lor, iar ,raul nume* al lui Esau (lacom) i defineste persoana. (T. Ko-
OUNAMMAKKAL, The Theology of Divine Names..., p. 303).

167. Motivul principal pentru care Koounammakkal pare sa faca aceasta alege-
re este probabil chiar tema tezei sale doctorale care investigheaza teologia numelor
la Sfantul Efrem.

168. T. KOOUNAMMAKKAL, The Theology of Divine Names..., p. 304.

169. T. KOOUNAMMAKKAL, The Theology of Divine Names..., p. 305: ,Mesyha a fost
folosit ca simbol extern pentru actiunea interioara a lui Mesyha. Hristos a fost zugra-
vit in interior prin ungere si, prin urmare, numele lui Hristos este cel care lucreaza
prin untdelemn si prin umbra lui Simon. Umbra lui Simon este vindecatoare pentru
ca a imbracat numele de crestin. Prin umbra lui (Simon) numele lui Hristos, cel care
l-a facut crestin, este cel care lucreaza“

170. Vezi supra, p. 18.
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siriacd, aceasta ,Putere este chiar Fiul. La Botezul lui Hristos in Ior-
dan, glasul Tatalui (qala), puterea Fiului (hayla) si planarea Duhului
(ruhhapa)'™ sunt cele trei ,taine, zice Sfantul Efrem, prin care este
revelata Treimea. ,Puterea“, care la Bunavestire s-a sdldsluit in pante-
cele Sfintei Fecioare, la Epifanie trece in ,pantecele” Iordanului, maica
duhovniceasca a crestinilor. Ultimul ,pantece” pe care il strabate ,Pu-
terea“ si, In ordinea ontologic3d, cea mai de jos ,statie“ a acestui parcurs
hristic, este sheolul care, la moartea lui Hristos se umple de dumneze-
irea Lui si se clatina din temelii, pentru a elibera sufletele celor morti
de la Adam.

Duhul este prezent in aceste etape ale lucrarii mantuitoare a lui
Hristos. ,Planarea“ Duhului deasupra Sfintei Fecioare (ruhhapa) la Bu-
navestire este urmata de cea asupra Domnului la Epifanie. Este echi-
valenta unui ,,umbriri“ si asociata pogorarii Duhului peste apele bote-
zului si peste Darurile euharistice. Imaginea trimite si la inceputurile
creatiei, cand ,Duhul Se purta pe deasupra apelor” (Fc 1, 2). Textul
siriac al Facerii foloseste un termen mai sugestiv in context (aggen)’?,
ce desemneaza gestul de ocrotire al pasarii ce-si Incdlzeste puii in
cuib. Este o prezenta divina ocrotitoare, care nu striveste, ci umbreste
si comunica fapturii o putere pe care altfel nu ar putea-o indura. Focul
Dumnezeirii e transmis fapturii fara a o distruge. Nu am gasit un text
mai potrivit pentru a ilustra acest gand teologic profund al Sfantului
Efrem decat De Fide 10.17:

»1ata focul si Duhul in pantecele care te-a purtat./ lata focul si Duhul in

raul in care Te-ai botezat. / Foc si Duh in botezul nostru. / Foc si Duh

Sfint in piine si in potir”.!73

Remarcam concizia exprimarii si forta ei sugestiva exceptionala.
Consecventa terminologica ne reveleaza unitatea marilor momente ale
iconomiei mantuirii lucrate de Hristos si continuitatea lor in initierea
cresting, in viata liturgica si in cea duhovniceasca. Sesizam, in acelasi

171. De Fide 51.7 in Edmund Beck (Ed.), Des heiligen Ephraem des Syrers Hymnen
de Fide [Textus], Louvain: Corpus Scriptorum Christianorum Orientalium (CSCO) vol.
154, Secretariat du Corpus Scriptorum Christianorum Orientalium, 1955, p. 159.

172. T. KOOUNAMMAKKAL, The Theology of Divine Names..., pp. 149-150.

173. ST. EPHREM THE SYRIAN, The Hymns On Faith, p. 124.
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timp, existenta unei viguroase logici simbolice, pe care ordinea spiri-
tuald a existentei o contine, dar care nu poate fi perceputa decat de
catre cei care au activat ,,ochiul luminos“ al credintei, dupa expresia
Sfantului Efrem. Acest mod de gandire si de exprimare nu ne mai este
astazi atat de familiar. Marele dar pe care ni-1 face Sfantul Efrem este
tocmai descoperirea acestei coerente simbolice formidabile a creatiei
cu Scriptura, cu Liturghia, cu viata interioara a crestinilor si cu realita-
tea eshatologici a Imparitiei, al ciror centru de iradiere si de revenire
la matca este Hristos, ,Alfa si Omega, Cel-ce-Este, Cel-ce-Era si Cel-ce-Vi-
ne, Atottiitorul” (Ap 1, 8).

Nu trebuie sa uitdm ca limba siriaca, in care a gandit si a scris Sfan-
tul Efrem, este un dialect al aramaicii vorbite in Palestina in timpul lui
Hristos. Cunoasterea operei teopoetice a Sfantului Efrem ne deschide
accesul la universul mental si expresiv in care si-a formulat cuvintele
Fiul lui Dumnezeu Intrupat. Aceasta reprezinti sansa apropierii unei
laturi esentiale a umanitatii asumate de Hristos.

Revenind la tema numelui si a umbrei, ele sunt expresii care de-
semneaza doua forme de prezenta a lui Dumnezeu si se pot asocia
la un moment dat, dar nu sunt dependente una de alta si nici subor-
donate. Sfantul Efrem explica densa si aparent criptata expresie ,nu-
mele untdelemnului este simbolul si umbra numelui Unsului“ prin
exemplul Sfantului Apostol Petru, a carui umbrd vindeca bolnavii in
Ierusalim dupa Pogorarea Duhului la Cincizecime. Acelasi Aposto], il
tamaduieste pe ologul de la poarta Frumoasa prin puterea numelui:
,in numele lui lisus Hristos Nazarineanul, scoald-te si umbla“ (FA 3,
6). Acest paralelism ne sugereaza echivalenta celor doua modalitati
de vindecare, care opereaza insa diferit: umbra, in registrul vizual, iar
numele, in registrul sonor. Din ambele iradiaza prezenta lui Hristos,
fata de care acestea reprezinta doua forme de mediere. Atat numele
cat si umbra desemneaza modalitati de prezenta si actiune tainica ale
existentelor personale.

Cum putem intelege atunci expresia efremiana care le pune im-
preund? Ce este ,umbra numelui Unsului“? Nu cred ca trebuie sa
complicdm prea mult lucrurile. Remarcam, in prima instantd, comu-
nicarea prezentei lui Mesia la nivelul numelui untdelemnului, de care
difera doar printr-o litera a alfabetului siriac. Aceastd prima mediere
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a prezentei personale a lui Hristos nu este identica cu prezenta din
propriul Sdu nume. De aceea i se adauga o a doua mediere, sugera-
td de simbolul umbrei. Asemanarea nu are loc la nivel substantial, ci
numenal: numele untdelemnului este o ,proiectie” de tipul umbrei
a numelui lui Hristos. Cred ca Sfantul Efrem a avut in minte ambele
vindecari din Fapte evocate mai sus. Dar a preferat sa ilustreze ide-
ea gradatiei diferitelor forme de mediere ale prezentei personale. De
aceea aminteste in continuare de lucrarea tamaduitoare a profetului
Elisei. Si acela tamaduieste, dar o face mai anevoie, pentru ca prezenta
lui Dumnezeu este mai redusi in alesii Domnului inainte de Intrupare.
Sfantul Petru vindeca doar cu umbra in vreme ce profetul trebuie sa isi
aseze intreg trupul peste cel al tandrului inviat. ,,Umbra numelui Unsu-
lui“ reprezinta deci o dublda mediere a untdelemnului pentru lucrarea
lui Hristos: numele Lui umbreste ocrotitor si tamaduitor peste numele
untdelemnului'’4. Desigur, puterea si actiunea harica a untdelemnului
nu se rezuma la aceasta paronimie cu numele lui Hristos, caci sfintirea
sa se face prin invocarea Duhului, care opereaza la nivelul energiilor
spirituale ceea ce numele lucreaza la nivel numenal. Cel putin aici ne
conduce teologia siriaca efremiana a ungerii baptismale.

3.4. Eul poetic efremian in fata marilor simboluri

Finalul imnului De Virg.7 contine niste paralele izbitoare cu im-
nele despre perli (De Fide 81-85). In subcapitolul 2.1 am mentionat
faptul ca perla, untdelemnul si maslinul se numara printre simbolurile
efremiene majore. Toate trei au caracterul unor macro-simboluri sin-

174. Spre deosebire de semnificatia noutestamentara a umbrei, intotdeauna
pozitiva, efectiva si protectoare, cand termenul este aplicat raportului dintre Legea
Veche si Noul Testament are conotatia de prezenta divina diminuata, deosebindu-se
de realitate (sir. srara) sau de prezenta efectiva. Un astfel de inteles paulin, dupa care
Legea este ,umbra“ Noului Testament (Evrei 10, 1), e utilizat si de Sfantul Efrem. El le
spune crestinilor din comunitatea sa: ,poporul cel de demult sedea in umbra (tella)
harurilor voastre” (De Epiph. 3.13). Imaginea e insa completd in 3.25: ,Adevirul sea-
mand unui pom mare, / ce si-a intins umbra peste poporul [ales], / iar radacinile le-a
infipt intre neamuri. / Poporul a stat la umbra lui, caci simbolurile lui erau o umbra.
/ Dar neamurile s-au suit pe ramuri [Mt 13, 32], / i-au cules roadele si le-au mincat.“
(SF. EFREM SIRIANUL, Imnele Nasterii si Ardtdrii..., p. 151).
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tetice al revelatiei naturale si scripturale. Dar suprema valorizare se
descopera in potentialul lor hristologic.

De exemplu, asa cum perla, de oriunde o privesti, nu i poti sur-
prinde chipul, pentru ca este in intregime lumina (de Fide 81.2), tot
astfel, cel ce priveste vasul cu untdelemn primeste, in prima instanta,
doar o reflexie a propriului chip. Ca si perla, untdelemnul are mul-
te fete, iar privirea atentd la taine descopera cu mirare, dincolo de
suprafata acestei oglinzi senzoriale, cum ,Cel uns il priveste din in-
terior” (De Virg. 7.14). Tema comuna este dumnezeirea lui Hristos si
importanta ochiului credintei in sesizarea ei. Fara credinta nu vezi in
El decat un om, o reflexie a propriei umanitati, fie ea si desavarsita.
Dar mai putem intrezari aici un ecou efremian la un detaliu semnifi-
cativ din legenda regelui Abgar al Edessei. Pictorul trimis nu reusea
sa-i surprinda chipul pe panza , din cauza luminii stralucitoare a fetei
Lui“'’5, si doar bunavointa Domnului a ingdduit imprimarea faimoasei
icoane nefacuta de mana (mandylion). Legenda contine in acest loc un
adevdr teologic important, de care Sfantul Efrem este foarte constient
nu doar cand se raporteaza direct la Hristos, ci si la simbolurile in care
El 1si face simtita prezenta. Hristos nu poate fi niciodata obiectul pasiv
al nevoilor omenesti: chipul Sau, numele Sau, chiar si poala hainei Lui
tamaduiesc si ajuta doar intrucat devin medii de transmitere ale ener-
giilor Lui dumnezeiesti personale si consimtite.

De asemenea, cutreieratul prin camarile de taina ale perlei, con-
siderata mai cuprinzdtoare decat Arca lui Noe'’® (De Fide 81.5), il
coplesesc in final pe teologul poet. El cere un ragaz pentru a se adu-
na in sine si a deveni unitar, asemenea ei'’’ (De Fide 85.11). Aceeasi
istovire teologica o aflam si in De Virg. 7.15: asemeni unui naufragiat
in mijlocul marii, izbit din doua parti de valurile lui Mesia si ale untde-
lemnului, este nevoit sa strige dupa ajutor: ,Scoate-md, Doamne, asa
cum ai facut cu Simon!“'78,

175. SFANTUL loAN DAMASCHINUL, Dogmatica, traducere in romaneste de pr. Du-
mitru Fecioru, Editura Scripta, Bucuresti, 31993, p. 178.

176. E. G. MATHEWS Jr,, ,St. Ephrem, Madrase on Faith, 81-85..." p. 58.

177.E. G. MATHEWS Jr,, ,St. Ephrem, Madrase on Faith, 81-85..." p. 72.

178. De Virg 7. 15 in EPHREM THE SYRIAN, Hymns, p. 296.
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In fata Creatorului si a tainelor Lui din lume, credinta si uimirea
sunt cele mai adecvate atitudini. Din ele se naste doxologia neincetata a
ingerilor in cer, pe care o urmeaza si credinciosii pe pamant. Rostind-o
din buzele lor de tin3, isi afla sensul cel mai inalt al existentei lor:

»Cat trdiesc voi aduce lauda, si nu voi fi ca si cum / n-as avea existentd;

/ toata viata mea voi aduce laud3, si nu voi fi ca un mort printre cei vii.

/ Caci cel nepasdtor e de doua ori mort, / PAmantul care nu rodeste isi

ingald lucrdtorul“l”® (Carmina Nisibena 50.1).

Concluzii

Inainte de a trage concluziile acestui studiu despre simbolis-
mul untdelemnului si al ungerii baptismale, trebuie sda marturisesc
ca eu insumi m-am simtit adesea coplesit de complexitatea si de
supraabundenta subiectului. Precum autorul acestor cinci poeme, so-
licit ajutorul nevazut pentru a ma limpezi in ganduri si pentru a fi sal-
vat de la naufragiul in oceanul de simboluri al untdelemnului.

Analiza ungerilor pre- si post-baptismale din Biserica primelor
veacuri ne-a descoperit o bogatie de rituri si de semnificatii teologice,
cu originea in practici si simbolisme stravechi biblice si extrabiblice.
Faptul ca unul dintre cele mai importante supranume ale Mantuito-
rului este cel de Mesia, Hristos sau Cel Uns, iar cei ce cred in El s-au
numit dupa acesta - crestini, adica , unsi‘, confera legitimitate si greu-
tate temei. Initierea crestina din primele veacuri a inclus intotdeauna
o ungere sau mai multe aldturi de botez, cu care forma o unitate com-
plementara si pregdteau persoana umana pentru prima Euharistie si
deplina participare la trupul mistic al lui Hristos, Biserica. In Siria Ori-
entald, unde a trait si a creat Sfantul Efrem, ungerea se facea doar ina-
inte de botez, dupa care urma Euharistia. Au existat mai multe feluri
de ungeri: a capului, a fruntii, a intregului corp, a portilor simturilor.
Originile lor sunt de gdsit in insemnarea oilor sau a soldatilor romani,
dar si in semnul alesilor din Cartea lui Iezechiel si din Apocalipsa, ca
semn de protectie si apartenentd, in ungerea regilor si a preotilor din
Vechiul Testament si asociate cu pogorarea Duhului Sfant, in ungerea

179. S. BROCK, Efrem Sirul I. Ochiul luminos. Viziunea spirituald a lumii..., p. 67.
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atletilor ce intra in lupta sau in pregatirea orientala a trupurilor pen-
tru ingropare.

Insemnarea fruntii cu untdelemn in semnul crucii este asimilat
tipologic circumciziei evreiesti, fatd de care se deosebeste, potrivit
Sfantului Efrem, prin blandete si profunzime, pentru ca lucrarea sa
trece dincolo de suprafata pielii, aducand schimbarea sufletului. Este
comparata chiar cu opera Pictorului ce reinnoieste prin culori si unt-
delemn chipul lduntric al omului cazut.

De o semnificatie aparte se arata ungerea intregului trup, comuna
Siriei Orientale din vremea Sfantului Efrem, Ierusalimului si Antiohiei,
cunoscutd mai tarziu si Sfantului Dionisie Areopagitul si disparuta din
Bisericd, probabil odata cu generalizarea pedo-baptismului, din moti-
ve mai degraba practice. Aceasta ungere era atat spre moartea rituala
a cufundarii botezului, cat si spre fortificarea atletului, imbracat in pu-
terea lui Hristos, in vederea confruntarii cu puterile intunericului si ale
mortii. Toate aceste semnificatii teologice si ascetice, pe care le aflam
si in madrasé-le Sfantului Efrem, s-au pierdut din initierea crestina,
devenita intre timp ,incorporare in Biserica.

Desi In Biserica Sfantului Efrem nu exista o ungere post-baptis-
mald precum Taina Sfantului Mir, a carei greutate si importanta este
subliniata de Sfantul Chiril al Ierusalimului, aflam in scrierile sale ele-
mente care ne arata ca tot simbolismul si semnificatia acesteia erau
cuprinse in ungerea pre-baptismald. Dacd la Antiohia si Ierusalim
mireasma mirului si multitudinea de aromate erau asociate Duhului
si multiplelor Sale daruri, la Sfantul Efrem simbolismul acestora este
mai degraba mesianic, asociat lui Hristos si multiplelor Sale moduri de
actiune si de tamaduire a diversitatii umane. De asemenea, teopoetica
untdelemnului scoate in evidentda complementaritatea dintre lucrarea
lui Hristos si cea a Duhului. In fine, preotia duhovniceasci, universali
a crestinilor, care conoteaza de asemenea simbolic mirungerea, este
admirabil pusa in lumina de Sfantul Efrem, care 1i descrie pe crestini
deopotriva ca temple si preoti ce aduc drept jertfa lui Dumnezeu viata
si gandurile lor, tamaie curata si sfanta.

Sfantul Efrem face mistagogie prin intermediul tipologiei. Pentru
el, in spiritul traditiei siriace, tipologia nu este doar o metoda sau un
sistem teoretic de interpretare a Scripturii sau a istoriei sacre, ci un
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mod de actiune a lui Dumnezeu ce se reveleaza in lume si in timp. De
aceeanu doar Scriptura, ci si natura, in calitatea ei de creatie a lui Dum-
nezeu poarta in sine tipuri si simboluri, pe care doar ochiul credintei
le poate sesiza si care hranesc foamea si setea spirituala ontologica
a omului. Aceste tipuri si simboluri nu sunt deci doar semne indica-
toare, ci forme de prezenta pre-intrupata a lui Hristos, in care isi afla
sensul si limanul la ,plinirea vremii* In calitatea lor de epifanii, aceste
pre-intrupari hristice modifica spatiu-timpul obisnuit intrucat il pa-
trunde de energiile vesniciei si infinititii dumnezeiesti. In mod abso-
lut acest lucru s-a petrecut la Intrupare, iar dupa invierea lui Hristos,
istoria si eshatonul coexistd paradoxal in timpul liturgic al Bisericii si
in vietile crestinilor. Simbolurile si tipurile nu isi pierd relevanta dupa
Intrupare. Dimpotrivi, abia Hristos este cel care le di sensul ultim si
le lumineaza intelesul, dupa cum ne impartaseste cu bucurie Sfantul
Efrem: ,Slava lui Hristos, Care a inviat si a luminat simbolurile ce erau
acoperite!“

Teopoetica efremiand analizata aici cu aplicare pe imnele dedicate
untdelemnului utilizeaza proprietatile naturale si intrebuintarile lui
umane pe care le impregneaza de conotatii scripturale, pentru a le
da o semnificatie hristologica. Acestora li se adauga particularitatea
lingvistica siro-aramaica si ebraicad a similaritatii dintre numele unt-
delemnului si numele lui Hristos, pe care Sfantul Efrem o exploreaza
teopoetic. Aceste imne nu sunt doar niste alcatuiri poetice mai mult
sau mai putin reusite, ci un mod inedit de a face teologie recurgand la
forma poetica, tocmai intrucat aceasta se arata drept cea mai potrivita
pentru a ,imbraca“ sau a ,intrupa“ gandirea efremiana. Complexita-
tea si consecventa terminologiei simbolice efremiene ne conving de
coerenta si perfecta articulare a acestei gandiri, amintindu-ne faptul
esential ca propovaduirea crestind are mai mult de-a face cu taina si
simbolul decat cu formularile rationale si claritatea definitiilor.

Din toate aceste consideratii asupra metodei, terminologiei si mo-
tivelor poemelor efremiene, intre care exista o perfecta adecvare, se
contureaza cu o anumita limpezime miza soteriologica a intregii sale
opere, pentru care grupul dedicat untdelemnului si ungerii baptisma-
le devine in mod pregnant reprezentativ: Intruparea si consecinta ei -
indumnezeirea omului si transfigurarea creatiei. ,Cel Unul S-a schim-
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bat si i-a schimbat pe toti“ si am adaduga, in spiritul operei efremiene,
,pe toate” In sens efremian, ,schimbarea®, pentru Hristos, este Intru-
parea, iar pentru om, indumnezeirea.

Anume ungerea baptismald este un simbol extrem de sugestiv
pentru acest transfer de energii dumnezeiesti pe care Intruparea lui
Hristos 1-a adus materiei lumii si firii umane. Sfantul Grigorie Teologul,
cu o imagine de o forta sugestiva exceptionald, ne spune cum Hristos a
fost uns in umanitatea Sa de prezenta Dumnezeirii. Consider ca putem
conchide consideratiile despre metoda teopoetica efremiana in aceas-
ta nota. Sfantul Efrem ,,unge“ simbolurile naturale cu untdelemnul ce
curge din ,Maslinul“ sfant al Scripturilor, consacrandu-le si ficandu-le
sa radieze de ratiunea adanca pentru care Dumnezeu le-a creat.

Teopoetica efremiana se dovedeste a fi ceva mai mult decét o al-
ternativd, mai populara si mai digerabila estetic, la teologia discursi-
va bazata pe definitii dogmatice. Ea se configureaza drept vehiculul
privilegiat de pastrare si de comunicare eficienta a tainelor credintei,
intr-o maniera in care frumusetea artistica si profunzimea teologica
sunt sustinute de o acrivie dogmatica impecabila.
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