
 Note bibliografice 4 410 

Arhim. Veniamin MICLE, „Bolniţa Bistriţei” Mănăstire isihastă – Secolul al XIV-lea – Sfânta 
Mănăstire Bistriţa, Eparhia Râmnicului, 2012, 271 p. 
 
Preocuparea majoră a părintelui autor, arhim. Veniamin Micle, din ultimii ani a fost problema 

originii acestui monument istoric şi religios care este bisericuţa numită „bolniţa” mănăstirii Bistriţa. Prin 
urmare, cercetând unele documente de arhivă, studii de specialitate şi stilul arhitectonic al monumentului, a 
reuşit să demonstreze că numita „biserica Bolniţă” de la Mănăstirea Bistriţa este cea mai veche biserică din 
Oltenia datând din secolul al XIV-lea construită sub imboldul curentului monahal isihast cu o manifestare 
foarte puternică în epoca de atunci. După prezentarea acestor puncte de vedere în scurtul Cuvânt înainte, 
autorul trece propriu-zis la un temeinic studiu introductiv despre începuturile vieţii feciorelnice. Sunt 
amintiţi primii creştini care au imitat viaţa Mântuitorului, a Sfintei Fecioare Maria şi a Sfinţilor Apostoli 
practicând abstinenţa şi asceza, la început în cadrul familiei şi după aceea mai organizat. În prima istorie a 
creştinismului, Faptele Apostolilor, se spune că diaconul Filip – unul dintre cei şapte diaconi – avea patru 
fiice care şi-au dedicat viaţa trăirii feciorelnice. Nu la mult timp, Sfântul Clement Romanul – ucenic al 
Sfântului Apostol Petru şi episcop al Romei (92-101) – şi Sfântul Policarp, ucenicul Sfântului Evanghelist 
Ioan şi episcop al Smirnei, scriau despre modul de vieţuire al celor care se consacrau trăirii feciorelnice, 
care cu timpul devine o învăţătură bine definită. În secolele următoare Sfântul Iustin Martirul şi Filosoful, 
Athenagoras, apoi Tertulian şi Origen au cuvinte de înaltă apreciere pentru cei care trăiesc în înfrânare ca 
din secolul al treilea Sfântul Ciprian, episcopul Cartaginei să scrie Despre purtarea fecioarelor. Cu timpul, 
unii creştini dornici de o viaţă aparte, s-au retras în pustie, punând bazele vieţii anahoretice sau a trăirii în 
singurătate. Atunci au apărut apărând şi primii călăuzitori precum Pavel Tebeul apoi Sfântul Antonie cel 
Mare. Dar prima organizare monahală cu viaţă de obşte i-a aparţinut Cuviosului Pahomie cel Mare († 348). 
Iar cel care a desăvârşit această organizare monahală a fost Sfântul Vasile cel Mare (330-379). Un 
subcapitol interesant este Monahismul românesc în secolele IV-XIV unde autorul culege opiniile unor 
istorici români care afirmă că monahismul românesc s-a întemeiat în secolul al XIV-lea (Nicolae 
Dobrescu), iar Nicodim este întemeietorul mănăstirii în Ţara Românească, afirmă P. P. Panaitescu. Mai 
noile cercetări – foarte serioase, afirmă autorul paginilor de faţă, ale grecului George Alexandrou afirmă că 
viaţa monahală apare la noi odată cu vestirea Evangheliei de către Sfântul Apostol Andrei vreme de 20 de 
ani cât a stat prin părţile noastre împreună cu Apostolul Filip. Apoi aminteşte faptul că au existat mănăstiri 
în Scythia Minor, Goţia, mărturie aflată în lucrarea Contra ereziilor a Sfântului Epifanie (315-403), cum au 
existat mănăstirile în jurul Dunării menţionate de Paulin de Nola. La fel au existat călugări învăţaţi de 
renume în mănăstirile dobrogene, precum Teotim I, Ioan Casian, Dionisie Exiguul, cunoscuţi şi stimaţi 
până astăzi pentru cultura lor vastă. La începutul secolului al VI-lea este cunoscut un grup de călugări 
dobrogeni, biruitori în disputele hristologice ale timpului, alcătuit din Ioan Maxenţiu, Leonţiu, Ioan, 
Mauriciu, Petre Diaconu şi Ahile.  

Apar odată cu secolul al IV-lea mănăstirile daco-romane – fără să fie menţionată vreuna – care 
stau la temelia celor româneşti de mai târziu. Unul dintre cele mai vechi aşezăminte mănăstireşti s-a 
descoperit în cariera de piatră de la Basarabi, în jud. Constanţa – afirmă Emilian Popescu – datând de la 
sfârşitul secolului al IX-lea, aşa cum apare menţionat anul 982 în partea stângă a intrării. Altă comunitate 
mănăstirească a fiinţat la Bisericuţa-Garvăn, apoi la Găurile Chindiei din jud. Caraş-Severin 
(jud. Caransebeş nu există), apoi la Dăbâca din jud. Cluj, fosta reşedinţă a voievodului Gelu, care 
datează (cea mai veche) din secolul al X-lea. 

Prima mănăstire de pe teritoriul ţării noastre, menţionată documentar, este Morisena, adică 
Mureşana de la Cenad în jud. Timiş, întemeiată în jurul anului 1002 de către voievodul Ahtum sau 
Ohtum cu hramul Sf. Ioan Botezătorul. După cum se cunoaşte, episcopul Gerard de Sagredo îşi va muta 
reşedinţa aici, iar călugării de aici întemeiază o nouă mănăstire cu hramul Sf. Gheorghe, construită în 
anii 1030-1031 la Oroslamoş. În continuare, părintele autor aşază mănăstirea Râmeţ din jud. Alba, 
fiindcă „se crede că datează din secolul al XI-lea” pe când pe cea de la Hodoş-Bodrog, care este atestată 
documentar în anul 1177, o aşează după aceasta. Apoi vorbeşte de mănăstirea Peri, de mănăstirile 
menţionate indirect în scrisoarea papei din 1204 şi de cea din 1234. Dar cea mai dificilă problemă pentru 
istorici o constituie localizarea acestor mănăstiri. Între cele localizate se numără cea de la Bezdin, apoi 
Săraca din jud. Timiş, cea de la Cetăţeni, care adeveresc urmele vieţii de sihăstrie a călugărilor români 
din trecutul Bisericii strămoşeşti. 
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Următorul capitol se ocupă cu stilul arhitectonic bisericesc anterior secolului XIV în care 
Părintele autor stabileşte că, la început, arhitectura bisericească a cunoscut o puternică influenţă din 
partea Bizanţului, exercitată pe nenumărate căi. Primele biserici construite la români au aparţinut stilului 
bazilical din perioada paleocreştină, cum sunt cele din Dobrogea, Oltenia, Sucidava şi Cenad în Banat. 
De prin secolul al VI-lea, în părţile răsăritene stilul bazilical a început să fie înlocuit cu o artă nouă, 
numită bizantină, cum sunt bisericile din Asia Mică şi Sf. Sofia din Constantinopol, iar capodopera artei 
bizantine din Italia este biserica Sfântul Marcu din Veneţia, construită în secolele X-XI, Sf. Sofia şi 
Sf. Clement, ambele din Ohrida, construite în secolul al XI-lea. La noi sunt cele din Curtea de Argeş, 
construite înainte de 1352. Stilul romanic apare la interferenţa secolelor X-XI căruia îi aparţine biserica 
mănăstirii Cluny din Burgundia, ctitorită de ordinul călugărilor benedictini, cât şi alte mii de biserici pe 
care le administrau în Franţa, Germania, Spania, Italia, România şi Polonia. Următorul capitol se referă 
la „Bolniţa Bistriţei”, mănăstire isihastă unde autorul expune istoricul unei aşezări monahale anterioară 
ctitoriei boierilor Craioveşti, aşa cum o atestă Cartea banului Barbu la 1491-1492. Arhim. Chiriac 
Râmniceanu, în Cronica sa afirmă că în jurul anului 1300 existau aici „călugări sihaştri” şi încheie cu 
„păţania” lui Barbu Craiovescu de la vârsta de 18 ani cu care ocazie aflăm că era un schit acolo, înainte 
de a fi mănăstirea Bistriţa. Opiniile istoricilor au fost diferite privind biserica bolniţei sau „ Schimbarea 
la Faţă” de la mănăstirea Bistriţa ridicat, după unii, pe la 1520-1521. Mulţi istorici nu au ţinut seamă de 
un eveniment deosebit şi anume călugărirea marelui ban Barbu. Iar alţii consideră că zidirea bolniţei a 
avut loc între anii 1523-1529 (datare preluată şi de Vasile Drăguţ). Oricum, mănăstirea Bistriţa a fost 
distrusă în 1509 de Mihnea cel Rău, deşi după mărturia documentelor a fost mai mult avariată, fiindcă 
Neagoe Basarab îşi serbează aici nunta cu Despina, iar în 1514 vizitează mănăstirea oferindu-i bogate 
daruri. Anul 1519 priveşte pictarea bisericii mari de zugravii Dobromis, Dumitru şi Chirtop şi nu 
refacerea mănăstirii. Cunoştinţa noastră mai veche, arhim. Chiriac Râmniceanu spune în Cronica sa că 
aşezământul s-a ridicat prin 1300, fapt credibil dacă ne gândim că în fondul de manuscrise al Mănăstirii 
Bistriţa s-a descoperit un manuscris copiat în 1346 intitulat Psaltirea cu tâlc, apoi descoperirea lui 
Alexandru Odobescu, manuscrisul de la Hilandar din 1408. Moaştele Sfântului Grigorie Decapolitul, 
aflate la mănăstirea Bistriţa, au fost ascunse în biserica Ovidenia din Peşteră întrucât mănăstirea a fost 
atacată şi jefuită de mai multe ori. Cu toate acestea, Mănăstirea Bistriţa a cunoscut şi o perioadă de 
înflorire isihastă, motiv pentru care părintele autor face o incursiune în istoria isihasmului şi a 
personalităţilor spirituale care i-au adus un reviriment spiritual, precum Grigorie Sinaitul (1255-1346) şi 
Grigorie Palama (1296-1359). Un important centru monahal isihast a fost şi la Paroria, aflată pe graniţa 
bizantino-bulgară, unde au existat nu numai călugări sârbi şi bulgari, ci şi români. 

Revenind la biserica bolniţei de la mănăstirea Bistriţa, autorul ne introduce în detalii istorisind, pe 
baza unor izvoare documentare, despre ctitorii bisericii Schimbarea la Faţă, adică a bolniţei, arhitectura 
bisericii, pictura interioară a bisericii, intrând în detalii despre opinii referitoare la pictură, vechimea 
picturii, autorul picturii, hramul bisericii, accentuând tematica isihastă a picturii prin temele interesant de 
menţionat: Cel vechi de zile, Pantocratorul, Proorocul Moise, Maica Domnului, Sfântul Ioan 
Botezătorul,, întemeietori ai vieţii monahale. Un ultim capitol se ocupă de bolniţa mănăstirească unde se 
explică bolniţa ca instituţie mănăstirească, originea bolniţelor mănăstireşti, bolniţa loc de tratament 
pentru monahi şi laici, cărţi de doftorie în manuscrise mănăstireşti, opiniile medicilor-istorici referitoare 
la bolniţe şi amplasamentul bolniţelor mănăstireşti. Repere se găsesc şi despre bolniţele româneşti, 
anterioarei celei bistriţene ca şi despre prima bolniţă bistriţeană: „Sfinţii Apostoli”. 

Această nouă carte a părintelui arhim. Veniamin Micle aduce multe date noi, ştiute dar, nu făcute 
publice, despre toate problemele generale ale mănăstirii Bistriţa şi ale bisericii bolniţei mănăstirii 
Bistriţa, dar şi asupra originii mănăstirii Bistriţa a cărui întemeiere o coboară de la 1497 la 1300. Cartea 
are o necesară bibliografie selectivă şi un important indice de nume şi de locuri, indispensabile unei 
lucrări ştiinţifice, aşa cum, este acest nou volum de o importanţă cuceritoare. Aplecarea autorului spre 
mişcarea isihastă explică cunoaşterea în profunzime a acestei mişcări, iar expunerea istoriei ei ne 
dovedeşte nu numai un mare cunoscător, ci şi un smerit adept al ei. 

 
Pr. Gh. Naghi 




