Rugaciuni si laude — forme ale literaturii encomiastice

Lector drd. Valeriu Marinescu

Dintotdeauna, omul a avut sentimentul ci traieste intr-o lume — in
esenta ei — nedreaptd, plind de agresiuni, in care el trebuie sa lupte pentru
existentd, sd supravietuiascd. Atunci cand singur nu a putut sa biruie in
aceastd luptd, omul a cdutat un sprijin, un aparitor puternic, ce Insa nu
I-a ajutat dezinteresat, motiv pentru care fiinta umana a trebuit sa ofere
ceva in schimb — prinoase, jertfe, maguliri, laude —, conform vechiului
principiu latin "do ut des". In literatura, prinosul oferit este reprezentat de
text si astfel se ajunge la vocatia magnificarii, corespunzitoare unei
functii spirituale si psihologice precise.

Panegiricul, conform opiniei formulate de E. R. Curtius in lucrarea
Literatura europeand §i Evul Mediu latin, constituie una dintre cele mai
vechi specii ale cuvantdrii fastuoase, fiind prezent inca de la Inceput in
literaturile lumii: egipteand, sumeriand, persana. $i in literatura roménd
veche, panegiricul are o traditie:considerabild, laudele fiind inchinate pe
de o parte Domnului, iar pe de altd parte autoritatii pamantesti. Lucrarea
de fatd se ocupd de encomiastica religioasd, concretizatd in psalmi,
rugdciuni §i imnuri, din care am ales textele ce mi s-au parut cele mai
~ semnificative gi:pe care le-am cercetat mai ales din punct de vedere al
ideilor degajate, - propunandu-mi practic sa explic cum se realizeazi
~vocatia magnificarii. Al. Alexianu sugera, in Istoria poeziei romdnegti, ca
asemenea texte se cuvin abordate din mai multe motive: "mai intai pentru
pura lor semnificatie de document literar, pentru pretul pe care orice
debut de vechime multiseculara il poate avea in istoria si cultura unui
popor. Apoi, pentru cd rudimentele acestea de poezie veche pdménteana,
naive, anacronice, care se prezintd dinaintea noastra atdt de stdnjenite in
stramtele lor haine de epoca, au ficut cdndva parte din marele suflet al
tarii./.../ A le culege astazi, cite se mai pot afla incd, a le smulge cu un
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ceas mai devreme uitdrii definitive sau irosirii inevitabile, a chema la o
noud viati incenusatul lor jeratic ni s-a parut un act de pietate.”(1)

Primele texte cunoscute in istoria literaturii noastre apartin poeziei
imnice: Pripeale la toate praznicele Domnului §i ale Ndscdtoarei de
Dumnezeu si ale tuturor cuviogilor pdringi, mari si sfinti, marilor i
vestifilor mucenici §i tuturor sfintilor deosebiti. Se cdntd impreund cu
Psalmii alesi atunci cdnd se canti Polieleul, incepdnd dintr-a opta zi a
lunii septembrie. Facerea lui Filothei monahul, fost logofat al lui Mircea
Voievod. Sunt versuri simple, schioape, neizbutite, inchizand insd in ele
ganduri pioase. latd doud mostre:

"[I1. Sfantului apostol si evanghelist loan Teologul:
Veniti cu totii sd-1 slavim pe Ioan Fiul Tunetului,
pe Ioan cel Fara de prihand,
pe cel ce si-a rezemat capul
de pieptul lui Hristos."

“X. Sfantului Nicolae:
"Veniti,
toti cei ndscuti dm a,

- - b
sd-]1 slavim pe Nxcola

~

Ierarhul,

pastor al Mirelor".
(in Poezie veche romdneascd, antologie, postfata
bibliografie si glosar de Mircea Scarlat, 1985,p. 10)

Productiile hieratice au fost singurele ingaduite si ocrotite, in secolele al
XV-lea — al XVI-lea, in Principate. Chiar §i mai tarziu, tot stihurile
bisericesti sunt recomandate, acele cntece cucernice inaltate spre slava lui
Dumnezeu. latd ce se poate citi in prefata Catavasierului aparut la
Targoviste in 1713: "De vreme ce firea omeneascd cétrd cantdri §i catrd
viersuri are a sa priinta, precum s vede si la copiii cei mici §i plangitori si
cu cantecile sunt adormiti. Ci si muierile cele tesatoare si caldtorii si
cordbiarii, osteneala care le vine din lucruri cu cantecele o méngdie; de
vreme ce sufletul toate cele cu supdrare §i cu osteneald poate si le sufere
lesne cand ar auzi cAntdri si clntece — pentru aceasta si eu am vrut sa
tipiresc aceastd cirticicd a catavasiilor, pentru ca cei ce vor avea sd cante,
sd nu cante cantece curvesti si drécesti, ci si clnte catavasu si irmoasele
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acestea ce cuprinde aceasti carticica”. (dupi Ioan Bianu si Dan Simonescu
— Bibliografia romdneascd veche, tom IV, Bucuresti, 1944, p. 40-41)

PSALMII

«...poezia psalmilor nu este altceva decat teologia in starea
ei de gratie muzicald". (Bartolomeu Valeriu Anania)

Incercand si stabileasca importanta celor dintdi poezii roménesti din cate
ni se pastreazi Intr-o copic manuscrisd, cercetitoarea Stela Toma
noteaza, la pagina 49 a Crestomatiei de literaturd romdnd veche ": "Din
randul cartilor canonice ale Vechiului Testament, cartea psalmilor
intereseazd cel mai mult istoria literard, deoarece, alituri de lliada si
Odiseea, este una dintre cele mai curioase monumente ale poeziei
primitive. Pentru strilucirea, amploarea stilului, maiestatea imaginilor,
energia expresiei, aceastd culegere poate sa rivalizeze cu cele mai mari
explozii lirice ale antichitatii grecesti; ea are in plus o abundenta cu totul
orientald a metaforelor si figurilor care o disting si 1i dau un loc aparte in
literatura tuturor nopoarelor” (2)

toate cazurile versificate, avem de-a face cu prelucriri, intrucat prozodia

impune abateri de la original. Dintre toate textele canonice, psalmii se

situeazd cel mai aproape de ceea ce infelegem astdzi prin liricd,

principalele teme ale acesteia regasindu-se aici: dorul, indoiala, revolta,

umilinta, implorarea, extazul etc. Psalmii — presupunand imn, rugiciune

si spovedanie — fie evoca faptele mirete ale divinitatii, fie au ca tema

respectul datorat lui Dumnezeu si poruncilor sale. Aceste texte se

dovedesc involuntar moderne, prin frenezia marturisirii; psalmistul

vorbeste in deplind sinceritatea, relevandu-si cursul firesc al gandirii,

fluxul constiintei. ' :

Din punct de vedere al continutului, psalmii pot fi grupati in cinci

categorii: '

a) imnuri — cAntiri de slavd, de preamarire a lui Dumnezeu ca imparat al
Sionului sau ca impérat universal

b) rugiciuni — cereri la vreme de necaz, de suferintd, plangeri adresate
Ziditorului si care pot fi colective sau individuale

¢) psalmi de multumire

Psaltirea este, la noi, cartea capitald a secolului al XVI-lea, insé, in
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d) psalmi regali — vizeazd persoana regelui sau ceremoniile legate de

curtea regald, putdnd avea, dupa caz, inteles propriu sau profetic

e) psalmi mesianici — caracterizati prin dimensiune profetica.

Analizand structurile prozodice ale poeziei ebraice, Bartolomeu
Valeriu Anania constata ca rima era inexistentd si ci ritmul nu se
intemeia pe distribuirea silabelor in picioare metrice, nici pe alternanta
dintre silabele vocalice lungi si scurte, ci pe un sistem tonal derutant, care
se transmitea pe cale oral-auditiva.(3) Psalmii, observa acelasi carturar,
au fost compusi dintru inceput in versuri, astfel incat titluri sau subtitluri
precum Psaltirea in versuri i se par acestuia improprii. Principiul
fundamental al compozitiei poetice ebraice — si, deci, si al psalmilor, din
moment ce sunt socotiti creatii in versuri — era paralelismul stihurilor,
prin aceasta intelegdndu-se faptul ca ideea din primul vers este reluatéd de
cel de-al doilea, care, dupa caz, o repetd, o neagd sau o Tmbogéteste. Se
pot distinge, astfel, trei forme de paralelism:

a) paralelismul sinonimic — in care versul secund repetd ideea primului,
dar o prezintd oarecum diferit, cele doud versuri fiind legate, de
reguld, prin §i copulativ sau prin juxtapunere

b) paralelismul antitetic — ce pune cele doud stihuri, coordonate
adversativ, in contrast de gandire

¢) paralelismul sintactic sau formal — unde versul al doilea preia ideea
primului §i o transmite, amplificind-o, urméatoarelor. In acest caz,
cele doua tipuri anterioare de paralelism se intrepatrund.

Spre exemplificarea celor de mai sus si urmarind mai ales modul in care
se manifestd vocatia magnificarii, am ales, pentru inceput, Psalmul 12 din
Psaltirea Scheiana si Psalmul 41 din Psaltirea romdneascd a lui Coresi
(din 1570).

CANTECUL LU DAVID 12

Pard candu, Doamne, uifi-me para in cumplit?
Para candu intorci fata ta de mere?

Péra candu puniu sfeature in sufletul mieu,
dureare intru irema mea dzua si noaptea?
Para cindu radicé-se dracul mieu spre mere?
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Cautd si audzi-me Dumnedzeul mieu,

se nu cdndva doarma in moarte.

Se nu candva dzica dracul: intdriiu-me spr-insu.

Dodeitorii miei bucuri-se se me-as clati.

E eu spre meserearea ta upuviiiu bucura-se irema mea de spédsenia ta.
Cantu Domnului birefacatoriului mieu

si cAntu numele Domnului de sus.

(in Crestomatie de literaturd romdnd veche, vol. 1;
Coordonatori: I. C. Chitimia si Stela Toma, 1984, p.
51-52)

Céntecul lu David 12 reprezintd un strigat de ajutor, cand tristetea
psalmistului ia chipul deznadejdii. Sub raport stilistic, ne retin atentia
invocatiile si interogatiile retorice, dar mai ales anafora, repetarea
simetricd, de patru ori, in pozitie initiald, a locutiunii conjunctionale
“para candu”, prin a cérei revenire sub accent se simte pulsatia textului.
Interesant se dovedeste faptul ca, la inceput, psalmistul se considerd nu
atdt abandonat de divinitate, cdt mai degrabd hartuit de aceasta (“Pard

cAndu punin sfeature In sufletul mieu /dureare intru frema mea dzua §i

b 1 A3 g1 mnaid-aiAs

noaptea‘?) si de aceea isi cauti méntuirea intrc tcamd si nadejde,
1

conform cuvintelor Sfantulm loan Scararul: “Cel ce a Tmbracat plansul
fericit si plin de har ca pe o haind de nuntd, acela a cunoscut bucuria
duhovniceasca a sufletului”. Un alt fenomen interesant este folosirea
substantivului “suflet” si a sinonimului siu, “irema”, deci un soi de
repetitie care vine sa sugereze cd izvorul vietii duhovnicesti nu va mai fi
intelectul, inteligenta omului nu va mai fi socotitd locul cunoasterii si
unirii cu divinitatea, ca in misticile platonizante ale contemplarii
inteligibilului de catre inteligenta. In Sfinta Scriptura si in Tradifia
Bisericii, nu mintea, ci inima omului reprezintd centrul prin excelenta al
intregii vietl.

Daca prima parte a textului, prin reteaua de pronume personale si
posesive folosite la persoanele I si a Il-a, ilustra relatia psalmist-
divinitate, in partea secundd, autorul versurilor "are de-a face" cu
diavolul, a carui pradd privilegiati este. in opozitie cu puterea
impériteascd a lui Hristos, Apostolul Pavel vorbeste despre o misterioasa
"putere a intunericului" (Epistola cdtre Coloseni 1 : 13-14). Puterile
diavolesti se manifestd prin intermediul diferitilor factori opresivi care

103



cautd sd-i pund omului piedici, pentru a-1 indepérta de Dumnezeu, iar in
textul de fata, diavolul echivaleaza cu “dodeitorii”, oameni rai, lipsiti de
mila §i care nu pot trdi fard bucuria de a Intinde semenilor curse. Pentru a
castiga aceasta lupta, psalmistul il cheama in ajutor pe Dumnezeu,
temandu-se mai ales — orgolios fiind — de bucuria trditd de vrajmas intr-o
eventuald biruintd a acestuia, dublatd de umilirea invinsului: “Se nu
candva dzica dracul: intdriiu-me spr-insu./Dodeitorii miei bucuri-se se
m-ag clati”. :

Dar, dupd cum aratam chiar de la inceputul acestei lucrari,
potentatul nu 1si oferd serviciile dezinteresat, astfel incéat, in finalul
Psalmului 12, apare ofranda: "Cantu Domnului binefacatoriului mieu/si
cantu numele Domnului de sus". Poetul descoperd, in faptura sa, un
preaplin ce necesitd a fi revarsat in stihuri de preamarire, asa cd poezia
devine o perpetua "ardere de tot", o jertfa suava si totodata puternica.

IN SFARSIT INTELEPCIUNEA FIIUL LU COREU 41

‘In ce chip jeluiaste cerbul la izvoarile apelor, asa jeluiaste
sufletul mieu catra tine, Doamne.

Insetosa sufletul mieu citrd zeul tare si viu;

cand veni-voiu si ivi-ma-voiu feateei zeului?

Furd lacramele meale mie pdine zi si noapte,

cand zicea mie in toate zilele: "io e zeul tau?"

Aceasta pomenii §i varsai spre mine sufletul mieu,

cd proidii pren loc coperit minunat pana la casa zeului.

In glas bucuros si ispovedire sunetul sarbatoriului.

Derep ce scérbit esti sufletul mieu? si derep ce turburi-te?
Upovaiaste m zeul ca ispovedescu-ma lui;

spasenie feateei meale si zeul mieu.

Catra mine insumi sufletul mieu sminti-se;

derept aceaia pomeniiu-te

den pamantul Iordanului si Iermonului de paduri mici.
Fara-fund, fard-fundul chem in glas sloatelor tale.

Toate susurile tale i undele tale prespre mine trecura.

E in zi zise Domnul meserearea sa,

Si noaptea cantarea lui de mine.
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Rugéciunea zeului viata mea;

Zic zeului: "ajutoriu mie esti, ¢i ce ma ultasi?

Si derep ce trist imblu cand dodeiaste-mi dracul?

Cand fréngea-se oasele meale, imputa-mi dracii miei

Cénd zicea-mi in toatd zi: "io e zeul tau?"

Derep ce scarbit esti sufletul mieu? si derep ce turburi-te.

Upoviaiaste m domnul ca ispovedescu-ma lui;

Spasenie feateei meale si zeul mieu.

(idem, p.77)

Suisurile si coborasurile universului emotional al psalmilor se
observa si in acest text, ce are ca tema arzdtorul dor al autorului dupa
mantuirea divind. Prin folosirea verbului "jeluiaste", suntem confruntati
cu o elegie prezentdnd enorma distantd dintre Creator si creat(ur).
Decalajul e inregistrat cuun sentiment de neliniste si de tristete, gréitoare
in acest sens dovedindu-se primele trei versuri, unde retine atentia mai
ales splendida comparatie cu cerbul insetat. Interogatia retorica din versul
al patrulea ("cand veni-voiu si ivi-ma-voiu feateei zeului?") poate avea
doud acceptii: in sens concret, poate si evoce dorul psalmistului, aflat in
tard strdind, dupd Sion, locul optim de inchinare citre "zeul tare si viu"
sau ¢ posibil sa descrie gdndul acestuia cétre ceasul mortii, cdnd se va
infafisa Inaintea Creatorului. Acceptdm si cea de-a doua explicatie,
intrucat, pentru omul medieval, vesnicia este foarte aproape; desi crede
din ce in ce mai putin in apropierea Judecatii de Apoi, aceasta constituie
o eventualitate pe care nu o exclude.

Dar durerea cea mai mare a psalmistului o provoacéd faptul ca,
zilnic, existenta zeului siiu este negatd, determinindu-1 sd se indrepte
catre "casa" acestuia pentru a-si asigura maéntuirea, linistea, pacea
sufleteasca, fiind constient c¢a doar "nebunul zice In inima lui: <nu exista
Dumnezeu>", dupa cum se poate citi in al treisprezecelea psalm. Ajuns in
"locuinta" Atotputemicului, psalmistul se leapada de valorile inferioare,
pieritoare, supundndu-se fatd de singura realitate importantd —imparitia
lui Dumnezeu. Acum si aici, apare atitudinea de metanoia, care nu
desemneaza atat pocdinta in sens moral, cat mai ales o intoarcere a mintii
credinciosului, a intregii sale perceptii asupra realitatii, el observand ca,
desi este virtuos si militant, se afld incd departe de Domnul si chiar de
sine Insusi. Se ajunge, astfel, la o dedublare, manifestata prin interogatiile
eului ("Derep ce scérbit esti sufletul mieu? si derep ce turburi-te?"), vers
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reluat in final in chip de refren. Ca un refugiu, ca o putere izbdvitoare, se
repetd obsesiv substantivul “zeul”, iar chemarea deznadajduitd va fi, in
cele din urma, auzitd; divinitatea isi ajutd supusul sd-si cunoasca
profunzimile, supunandu-1, precum pe Iov, unor incercari, redate prin
doud superbe metafore: "Toate susurile tale si undele tale prespre mine
trecurd". Apoi, zeul isi trimite "meserearea sa" si primeste in schimb, ca
ofrandd, "céntarea" si "rugdciunea" psalmistului, ce isi di seama ci intre
el si Domnul existd un parteneriat (pe care teologia crestind il va numi
"synergie"); cei doi se cautd si se Intdmpind reciproc, propundndu-si de
acum sa lucreze impreuna.

Simtindu-se acut nevoia unei literaturi bisericesti capabile de a fi
confruntate si opuse celei antice pagine (dupd cum ardta Curtius), se va
iesi treptat din zodia poeziei rituale si se va intra in cea a poeziei artistice.
Majoritatea comentatorilor il socotesc pe DOSOFTETI ctitor al
poeziei lirice romdnesti, insd Mircea Scarlat, in volumul I al Istoriei
poeziei romdnesti, sustine ca nu trebuie vazut in mitropolit un deschizitor
de drumuri, un Incepator absolut, fiindcd "poet" in epoca lui insemna
mestesugar al stihului, iar psalmii ce pot fi receptati integral ca poezie
sunt rari (4). Dosoftei a vazut in versuri o necesitate ecleziastica fira a
practica poezia dintr-o chemare artistica imperioasa, intrucat, fiind om de
carte, avea dexteritate prozodicd, nu ceea ce numim astazi talent poetic.
Totusi, facand efortul de a gasi, cu orice pret, cuvantul solicitat de rima,
Dosoftei va ignora adesea exactitatea sensurilor termenilor si de aici
remarcabilele indrazneli metaforice. Modificarile de misura a versurilor
favorizeazd schimbari de tonalitate, astfel incdt putem distinge doine de
Jjale, imnuri de slava, rugdciune umild, confesiuni, meditatii. Nazuinta
fierbinte de a desavarsi vers dupa vers, conform spuselor lui "foarte cu
osardie mare", poate fi interpretatd ca un sentiment ci astfel se aduce un
omagiu divinitatii.

fn prima treime a PSALTIRII, ezitirile sunt frecvente,
varietatea ritmurilor fincercate fiind foarte mare; apoi, versul se
domoleste, putdndu-se observa o crestere progresivi a indeméndrii
prozodice, noutatea frapantd constituind-o apelul curent la metrul
folcloric, impus ca model poeziei culte. Prin limba vie, prin verbul
persuasiv §i ingenios, prin imaginile proaspete si prin factura autohtoni,
Psaltirea din 1673 "este pe alocuri cu mult mai mult a lui Dosoftei decit
a regelui David si incd §i mai vartos a Moldovei din acel timp decét a
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mitropolitului insugi. Stiruie anume in palmii acestei psaltiri, ca un
parfum de smirnd, mai presus de orice, 0 poezie inefabild, o poezie a
cucerniciei, patrunzitoare i emotionantd, intraductibild, pretutindeni
prezenta. Versurile sund atdt de armonios 1n expresia lor plastic3, naive,
arhaizante, incat sufletul pare dezbracat de straiul siu lumesc, pasind
smerit si gol, curdtit de ganduri, in suita acestor rugiciuni, adici intocmai
asa cum si-ar fi inchipuit oamenii vremii ci trebuic si se infitiseze
inaintea lui Dumnezeu. Sunt insusiri care fac din aceste versuri de
tdlmacire o mare opera de creatie".(5

Am ales, pentru ilustrarea vocatiei magnificarii, psalmul 148,
analizat in paralel cu textul biblic (varianta editatd de Institutul Biblic si
de Misiune al Bisericii Ortodoxe Roméane, Bucuresti, 1983).

PSALMUL 148

Laudat din ceriurile toate

Pre Dumnez&u cét séla va poate. i
Laudat pre Domnul din niltdme,
Laudati-1, de ingeri multime.
Laudati-1, ostile lui toate,

Cat puterea si sdla va poate.
Laudati-1, soarele si luna,

Cu lucoare ce dat totdeauna.
Laudati-1, ceriuri preste ceriuri

S1 apa cea pre din sus de ceriuri

Sa-i laude cinstitul lui nume,

Si cu toate ce simt preste lume.

Cé Domnul au cugetat cu gdndul

De le-au facut si-i tan toate rAndul.
Si le-au tocmit in veci si trdiasca

Si din faptul lor sd nu-s sminteasca.
Ca precum le-au dat Domnul pomnca,
Din hotariul lor sa nu mai urci.
Laudat pre Domnul, tot balauri

De pre pamant si zmei de prin gauri.
Laudati-1, fulgere si focuri,

Si smida ce cade-n toate locuri,
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Ometii si ghetéle, si vantul,
De turburi si-i face cuvantul,
Maguri, dealuri si lemne cu roada,
Si chedrii tot, pana-n cei de coada,
Gadinile si cu toatd hiara,
Si dobitoc de prin toata tara.
Impérat de prin téréle toate,
Boieri, giudeci, ndroadele toate,
Giuni §i govi, cu batrénii, tot omul,
Si pruncii sd laude pre Domnul.
Ca s-au indltat cinstitul nume
De s-au facut veste preste lume,
Si-1 marturiseste tot pdméantul
Si ceriul tot, cd-s tane cuvantul.
Si s-va radica Dumnezéu steagul
Oamenilor s3i in tot sireagul.
Si svintii lui tot cu bucurie
Ii vor canta cantec cu tarie,
Fiii lui Izrail ce-s la Domnul
Rugatori de-aproape, $i tot omuli.

(in Dosoftei — Opere. Editie criticd de N.

A. Ursu, 1978, vol. 1, p. 331-332)

Lectura, in paralel, a psalmului din Biblie si a celui compus de
Dosoftei relevd faptul ca acesta din urma se suprapune aproape peste
textul original, latura creatoare fiind asiguratd de limba. Mitropolitul-poet
nu se conformeazi vocabularului psalmilor, ci isi formuleazd unul
propriu, fapt vizibil, inca de la inceput, si in acest text: dacad Agheu si
Zaharia opteazi pentru un debut destul de comun — "Liudati pe Domnul
din ceruri, laudati-L. pe El intru cele inalte" -, Dosoftei vine cu o
precizare: "Laudat din ceriurile toate/Pre Dumneziu cat séla va poate",
obtindnd, constient sau nu, efecte poetice deosebite, intrucit se folosesc
doi termeni selectati din acelagi cAmp semantic ("sala", "poate"), iar
inversiunea, utilizati pentru realizarea rimei, face ca accentul sd cadd
asupra substantivului. Faptul nu este lipsit de importanta, deoarece,
continuand lectura, redescoperim sintagma "sala va poate”, insa, alaturi
de termenul slav, apare sinonimul sdu de origine latina: "Céat puterea si

sala vé poate".

108



Dintre toti psalmii comentati in prezenta lucrare, acesta mi se pare
cel mai ilustrativ pentru evidentierea magnificarii, atdt la nivelul
continutului, cat si la cel al exprimdrii. Astfel, Dumnezeu este prezentat
drept Creator al lumii, proniator, cauzi primard si mobil. al tuturor
inceputurilor: "Laudati-1, ceriuri preste ceriuri,/Si apa cea pre din sus de
ceriuri/S&-i laude cinstitul lui nume,/Si cu toate ce sunt preste lume,/Ca
Domnul au cugetat cu gandul,/De le-au ficut si-i tdn toate randul".
Cuvantul-cheie al textului devine verbul "a liuda", folosit mai ales la
imperativ, dar si la conjunctiv (insa tot cu nuanti imperativa), impriméand
de la inceput o tonalitate ce se cere respectati. El este chiar preferat altor
verbe care, in acceptia lui Dosoftei, nu redau explicit ideea de omagiere
(compara "Focul, grindina, zipada, gheata, viforul, toate indepliniti
cuvantul Lui" cu "Liudati-1, fulgere si focuri ,/$1 smida ce cade-n toate
locuri, /Ometn si ghetale si vantul /De turburi si-i face cuvantul". Asadar,
dimensiunea imnografica se dovedeste mult mai pronuntati la Dosoftei,
preamdrirea divinittii trebuind si devind o preocupare neincetati a
intregii Ei creatii.



RUGACIUNILE (specii ale literaturii encomiastice)

Numite si molitve, aceste texte provin din psalmii implorarii, insd
intimitatea parci soptitd a acestora nu se regdseste in tonul fortissimo din
rugaciuni; aici, s-a iesit din intimitate §i s-a intrat in retorica. Indemnul
lui Hristos "Privegheati si va rugafi ca si nu intrati in ispita" (Matei
XXVI': 41) a fost Infeles de Biserica, incd de la Inceput, ca "Rugati-va
neincetat” (Epistola I cdtre Tesaloniceni V : 17). Pentru a intra in
legaturd ‘cu Dumnezeu, omul are, pe de o parte, nevoie de comuniunea
semenilor, iar, pe de altd parte, nevoie de a se retrage in singuratate
pentru a se ruga pentru a dialoga cu lisus, intr-o relatie unica, de la

persoani la persoand, nedezvaluind decét lui Dumnezeu taina inimii sale.

De altfel, potrivit Evangheliei, lisus subliniaza importanta rugdciunii de
obste ("'Ca unde sunt doi sau trei adunati in numele Meu, acolo sunt si Eu
in mijlocul lor" — Matei XVIII : 19-20), dar ne si invata si ne rugdm in
ascuns (Matei VI : 5 si urmitoarele). El insusi se ruga Tatalui fie
impreund cu ucenicii sdi (de exemplu, la Schimbarea la Fata pe muntele
Tabor, conform Evangheliei de la Luca IX : 28, sau inainte de a-1 invafa
Rugiciunea Domneasca "Tatél nostru” — Luca XI : 1-4), fie singur (40 de
zile de rugiciune in pustie au precedat activitatea sa publica, conform
Matei IV : 1-2).

Tipurile de rugaciuni sunt diverse, ceea ce confirmi productivitatea
speciei, o specie incd vie; existd rugdciuni ce trebuie spuse/citite la
inceputul i la sfargitul lucrului, inainte de principalele mese, inainte de
culcare, rugdciuni facute pentru parini, pentru copii etc. Modelul auditiv-
armonic al molitvelor pare a fi psalmul de pocaintd al lui David (Psalmul
50), dar si rugiciunea 'Tatal nostru". Nelipsite din rugiciuni sunt verbele
la imperativ (imperativul solicitarii), calificdrile fastuoase, reteaua de
analogii biblice. Formula de incheiere se citeste sau se recitd fortissimo,
cu glas mare. Desi supusd trebuintelor bisericesti si deci fara
intentionalitate artistici, molitva se dovedeste aptd sd fie absorbitd in
spatiul literaturii, rispunzand vocatiei lirice.

Adevirata ambianta crestina se gaseste in rugdciuni si ea consta in
pocaintd, smerenie (ce tine in frdu mandria) si blandete (care stepeaza
ménia). "Nimic nu face pe om aga de mult impreund-vorbitor cu
Dumnezeu ca rugiciunea curati si nemateriald.[...] E bund si cantitatea n
cantarea rugiciunilor, atunci cind e stipénitd de staruintd si luare-aminte.
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Dar ceea ce di viatd sufletului este calitatea; aceasta pricinuieste si roada.
Iar calitatea cAntirii si rugdciunii sta in a se rugascineva cu duhul si cu
mintea." (6) _ , :

Ca texte-reper pentru aceastd specie a literaturii roméne vechi,
putem aminti rugdciunile din MOLITVENICUL ROMANESC al lui
CORESI (1567 — 1568?) sau céteva texte din CODICELE
PETROVAY (1672). Exista si rugdciuni rimate, transpunere stilisticd in
versuri a fondului crestin. Astfel, Nicolae Costin publica, in Ceasornicul
domnilor un text intitulat Epigramd, in realitate o rugiciune pentru
voievodul Nicolae Mavrocordat. Descoperim tipul de adresare si seria de
solicitdri din molitve, dar nu existd intensitatea implordrii si vigoarea
concentrarilor ritmice, preferindu-se obtinerea rimei. $i Dimitrie
Pandovici Typografulu realizeaza, in predoslovia Catavasierului tiparit la
Bucuresti in 1742, o rugiciune, intitulatd Cdtrd pravoslavniculu norodu
al Tarii Rumdnesti, insd dedicatd, de fapt, domnitorului. Am preferat,
totusi, spre ilustrarea vocatiei magnificarii, si comentez alte texte:
cantecele IV si VII din FRAGMENTUL TODORESCU.

CANTECUL IV

Haycz meg Vristen etc.

Pleaca-ti, Domnezeu, urechile tale pre rugaciune crestinilor téi, ia-le la
tine’

rugiciune loru, slugilor tale. —

Den naltul cerului calti spre noi, doamne, cuventelor tale da-le luminare si
departeadza dentr-inima noastra ratécitura.

Den meserere ta iarti-ne pacatele, dezleaga pre noi den gresele grele,
miluieste-ne si tocmeste supt feritura-ti.

C# fird tine pacurd ne-i locul si fira tine ne vom pagubi; rugdm fii cu noi,
cum noi si ne purtdm n paratie-ti

Tu, Iesus Cristus, lumind dereapt, viata noastr3, veselie mare, cine den
moatte cu singele svantu noi descumpéragi

Dentr-inim# rugim dragoste ta; intr-inimile noastre credinta dereapta,
inmareste in noi a fratilor nostri dragoste svanta.

A duhului svantu di-ne darurile, pre uluitd di-ne hraborie; peliteiei
noastre

tu ia gresalele cu cuvente svente.
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Dracul hiﬂeaﬁhl depﬁrteadzé-l de noi, a cui putere toata ai zdrobitu; den
naltul cerului fie 1Anga hoi agiutorul tiu. '
Fericéciune fie tatdlui de veacu, fericdciune fie tie, fiului lui, ce cu duhul
svént iatd imparitesc pand in vecie.
' (in Texte romdanesti din secolul al XVI-lea.
Coordonator; Ion Ghetie, 1982, p. 338)

CANTECUL VII

Vedd el Wristen rolunc

Ia de pre noi, tu doamne, ménia ta §i cele grele pedepse a tale, nu grébi pre

noi tu sa ne noi giudeci pren greseala noastra.

Sa vei fi platnic dupi vina noastra, nu va riméine nime innaintea ta, nu va

suferi nece ceastd lume pedepsitura ta.

Ci ce, doamne, noi ca neste viermi, asa ne tare pedepsesti in lume, cand noi

cum tu vedzi suntem ca o umbra i prah de pre pamant.

Spurcatu-ne-am in vina périntilor, in alean este trupul sufletului, derept

aceaea In nevoia noastra cauti de sus, doamne.

Toatd pedeapsa tremete tu pre nci §i grozdvia mortiel noastre, numai tu

cu mila catrd noi svanta ména ta.

Cum sd nu piara tocmeala lu Cristus si chinul lui noaua sa faloseasca si sa ne

spele pacatele noastre cu svant sangele lui.

Ceasta fa tatal, fiul si duhul svant, Domnezeu, derept ce, trei in obradze, tu

esti roditor lumiei a toatd, pand-n vecie.
: 7 (idem, p. 340)

- “Avand ritmica si configuratia fono-sintactica a rugaciunii, cele doua
texte pot fi socotite adevarate slujbe in miniatura, in citirea/rostirea lor
fiind importantd concentrarea lduntricd, altfel ruga isi pierde valoarea
duhovniceascd. Adresarea directd, prin numeroase imperative §i prin
vocative, demonstreazid ca molitva se dovedeste o convorbire cu
Dumnezeul cel Viu, o contemplare, o ixltaimxé»pérsonalé cu acesta, iar
formulele, cliseele (recunoasterea omnipotentei divine, a slabiciunii
omenesti, a nevoii de sprijin din partea Creatorului, invocarea numelui
Treimii in final) i1 ajutd pe credincios sd ajungd in prezenta
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Atotputemicului, si-1 vorbeasca si sa-1 preamareasca. Cele doud texte nu
trebuie interpretate doar ca niste cereri, intrucat omul isi exprima, in afara
solicitirilor de protectie, si niste sentimente: agteptarea, nelinistea,
increderea ("Dentr-inima rugdm dragoste ta;/intr-inimile noastre credinti
dereaptd/inmareste in noi a fratilor nostri dragoste svantd").

Un alt numitor comun avut de cele doud texte este caracterul lor
penitential, pocdinta fiind unul dintre elementele de care depinde izbanda
asupra raului-gi asupra mortii. De altfel, in Evanghelia dupd Luca (XVIIL:
13), se arata ca primele conditii pentru credintd si pentru méntuire sunt
pocdinta §i . intoarcerea -mintii cdtre lisus. Pomenirea numelui
Mantuitorului’ se uneste aproape cu risuflarea credinciosului, respectidnd
recomandarea Apostolului Pavel, formuiaté in Epistola caire Filipeni (11 :
9-11):: "..Intru: Numele lui lisus tot genunchiul si se plece, al celor
ceresti si al celor paméntesti si al celor de dedesubt si sa marturiseasca
toatd limba ca Domin este lisus Hristos, intru slava lui Dumnezeu Tatal."
Intreaga viati este incredintata ocrotirii acestuia, fara de care "pacura ne-i
locul". Anspdiméntat; de judecata ingrozitoare, dar dreaptd a lui
Dumnezeu, pacatosul promite ¢ va evita pe viitor ocaziile ce il indeamna
la greseli, stiind din experientd ca, desi ratiunea dicteazd ceva, voinfa
poate sa doreasca altceva: "rugdm fii cu noi, cum noi sa ne purtam in
pardtie-ti"; "Spurcatu-ne-am in vina parintilor, in alean este trupul
sufletului/Derept aceaea in nevoia noastrd cautd de sus, doamne."
Credinciosul se tinguie fiindcd riscd pedeapsa divind (deja "ménia"
Donmului s-a abitut asupra lui), dar gi fiindcd 1-a ofensat pe Stipanul
atit de bun, atdt de iubitor incat si-a sacrificat Fiul pentru méntuirea
omului: "Cum si nu piard tocmeala lui Cristus/si chinul lui noaud sa
foloseascd/si si ne spele picatele noastre cu svant sangele lui". In final,
dupi mirturisirea faradelegilor, pacitosul pare mult mai linistit, mai sigur
ci se va bucura de marea blandete si indurare a Sfintei Treimi, pe care o
doreste preaslavita in veci.

Encomiastica religioasd se intilneste, evident, si in IMN URI
sau slavoslovii, ce provin din psalmii adorarii si care se constituie din
recapituldri de atribute si de fapte ale fiintei glorificate, enuntarea
acestora determinandu-l pe imnograf si se simta ocrotit de primejdiile
lumii in care trdieste. Avand, printre cuvintele-cheie, termeni precum
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"slava", "tu", "bucurd-te", "sfint", "osana", imnodia gaseste terenul de
desavarsire in acatiste si in paraclise, slujbe in care credinciosii canta
impreuni cu cei din strand si prin care se cere ajutor lui lisus si/sau
mijlocirea Fecioarei Maria sau a unui anumit sfant.

Imnul bisericesc apare in primele secole ale crestinismului si se
constituie ca specie artistic in cel de-al patrulea veac. Folosite initial in
propaganda religioasd, in special ca mijloace eficiente in combaterea
ereziilor, imnurile au intrat in cultul bisericesc, iar canonul inmografic s-a
stabilit in secolul al VII-lea, poemul structurdndu-se:in jurul irmosului.
Spre deosebire de poezia clasica "pagana" greacd si latind, care adoptase
versificatia cantitativd, poezia imnografica se intemeia pe ritmul silabic,
obtinut prin ciutarea efectului muzical in numarul egal al silabelor din
aceeasi strofi si in succesiunea regulatdi a silabelor accentuate si
neaccentuate (pentru aminunte, a se vedea Petre Vintilescu — Despre
poezia imnograficd din cdrtile de ritual §i cdntarea bisericeascd, Editura
Pace, Bucuresti, 1937).

La noi, dupd Pripealele lui FILOTEI — despre care am vorbit la
inceputul prezentei lucriri —, gasim, prin secolul al XVI-lea, un imn de
lauda scris in stilul traditional bizantin de cétre vistiernicul SIMION
DEDULOVICI si intitulat Lauda lui Mihail Mdrturisitorul, episcop al
Sinaidelor. In literatura imnografici, textul nu era conceput independent,
ci ca parte integrantd a operei cdntate, cum sunt imnurile religioase,
insotite de note muzicale, apartinind cilugirului EUSTRATIE DE LA
PUTNA; o parte din texte au fost compuse de el — pe la 1511 —, precum
imnul inchinat Sfintului Ioan cel Nou, celelalte apartindnd traditiei
bizantino-slave. Aceluiasi Sfant Ioan cel Nou de la Suceava 1i dedica, pe
la mijlocul secolului al XVI-lea, un Cuvdnt de lauddi TEODOSIE,
egumen al Ménéstirii Neamt. Un alt imn religios catre Dumnezeu scrie in
italiand fostul voievod al Munteniei, PETRU CERCEL, cu prilejul
peregrinrii sale prin Italia. Publicat la Venetia in 1586, textul stérneste si
astizi admiratie prin muzicalitate §i cuprinde aluzii la Geneza, la
intruparea si invierea lui lisus Hristos spre iertarea picatelor oamenilor si,
desigur, recunoasterea firadelegilor, detestarea orbirii spirituale si acuta
nevoie de protectie divina: "Imi iartd, Doamne, grelele pacate/ Si-atat de
mare ai milostivire/ Spre mine, sluga ta cea vinovati,/ Ca sd trdiesc cu ‘
tine-n nemurire./ Si fa-mi, Doamne, vrednic de rasplatd,/ Nu-mi da
pedeapsa dupid-a mele vine,/ Ce trec masura ce-ar fi fost iertatd./ Gresit-
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am, Tatd, mild ai de mine,/ Aprinde-mi sufletul si ma invata,/ Si £ sa vin
aldturea de tine."(traducere de Al. Ciorinescu, in Liferatura romdnd
veche, 1969, vol. I, p. 293-295). Impresioneazi acest strigit de smerenie,
devenit veritabil cantec de dragoste.

In spiritul imnurilor liturgice, ANTIM IVIREANUL creeazi un
excelent imn dedicat Fecioarei Maria in Cazania la Adormirea Maicii
Domnului. Dupd etalarea, la inceput, a potentelor divine, mitropolitul
ajunge la concluzia ci& Dumnezeu, in ciuda preaputemiciei sale, nu va
reusi niciodatd sd creeze ceva care "sd covarseascd in vrednicie pre maica
lui...[...]. Pentru cd precum nu iaste cu putintd nu zic si socoteascd, ce
nici cu mintea sa gandeascd nestine o fiintd mai cuvioasd si mai nalti
decét dumnezeirea, asa nici o zidire mai covarsitoare decét aceia ce au
nascut pre un Dumnezeu, carele s-au facut om".(editia Strempel, p. 87).
Incercand 'sd  contureze portretul Mariei, mitropolitul subliniazi
dificultatea temei, grandoarea ei (afectarea modestiei), pentru ca apoi, cu
o fantezie de miniaturist, si Incerce o explicatie simbolico-mistica a
numelui Maicii Domnului. Observarea migaloasa a fiecirei silabe si a
fiecarei litere din .cuvantul Mariam porneste de la corespondenta dintre
nume si fapte (motivarea semnului lingvistic, "etimologia ca form# de
gandire" — Curtius). Este un portret encomiastic, avind toate elementele
imnice: retorica, frazarea, periodicitatea, formule de tip anaforic
("Aleasa...", "Aceasta...", "Pre aceasta au vizut-o.."). in final, tonul
laudativ din exaltarea Fecioarei se converteste intr-o umild rugiciune.
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