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Cartea VaYikra, cea de a treia carte din Tora este numita si Torat Cohanim, adica ,Legea Preotilor”, iar de aici
traducerea latina ,Levitic” realizata in urma traducerii grecesti Septuaginta. Cartea cuprinde detaliile tuturor
ofrandelor ca si regulile jertfirii lor. Cartea cuprinde extrem de multe feluri de jertfe: arderea-de-tot ola n7iy(Lev.
1), jertfa de mancare minha nnin (Lev. 2), jertfa de multumire selamim om?7w (Lev. 3), jertfa de ispasire hatat nxon
(Lev. 4), jertfa pentru vina sau repararea unei pagube asam nwx (Lev. 5), ca si o listd intreaga de animale jertfite:
taur tanar, miel, caprd, berbec, pui de porumbel. Aceastd abundenta de date provoaca studentului o impresie de
confuzie.

Explicatii gasim in cateva carti scrise de-a lungul secolelor de intelepti evrei. Una din cele mai renumite si mai
fnvatate carti a aparut in anul 1940 in orasul Brasov din Romania. Cartea este scrisa in
aramaica si se intituleaza ,Afraksata deaniya” x1yT noj719x. Autorul este marele intelept, Rabinul David Sperber,
prim rabin al orasului si Av Bet Din. Cartea apartine genului numit SUT, adica seelot utesuvot, "intrebari si
raspunsuri”. Acest gen de literatura teologica religioasa evreiasca este cea mai raspanditd intre evreii askenazi in
ultimele 4-5 secole.

Rabinul Sperber ne explica chiar pe coperta cartii titlul. El ne povesteste ca in cartea aceasta el raspunde la multe
Tntrebari pe care le-a primit de-a lungul anilor. El spera ca cititorii sa gdseasca intre ele ceva care sa le fie de folos,
dupa cum invatam din zicala din cartea de cabala ,Zohar”, Salah:157: ,,Cateodata, in ranita unui sarac se gaseste
un margaritar”. De aceea a numit cartea ,Ranita unui sarac”, avand astfel si 0 aroma de modestie.

La Tnceput, rabinul Sperber ne invata despre o impdrtire prima facuta de inteleptii numiti tanaim o'xan (sec. 1 e.n.)
in midrasul Safra x190, numit si ,Torat Cohanim”, adicd un midras despre cartea Levitic. Acei intelepti au Impartit
jertfele din cartea VaYikra in doua categorii: prima au numit-o Dibbura deNadava ~amT x1aT, adica ,Vorbe de
dar”, iar a doua Dibbura deHova nainT 81127, adica ,Vorbe de obligatie”. De ce au numit tanaimii jertfele ,vorbe”?
Din cauza celor scrise Tn primele versete din VaYikra: ,Si I-a chemat [Domnul] pe Moise si Domnul i-a vorbit ...
Cand cineva dintre voi va aduce o ofranda ...” (Levitic 1:1-2). Vorbele Domnului au fost de data aceasta despre
aducerea ofrandelor.

in prima categorie de daruri sunt incluse jertfele pe care le aduce oricine din vointa lui proprie - arderea-de-tot,
jertfa de mancare si jertfa de multumire. in a doua categorie de obligatii sunt incluse jertfele pe care oricine le
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aduce pentru iertare si caire.

in carte, jertfele sunt aranjate dupa marime, de la jertfa cea mai mare - taur tanar, pana la jertfa mai mica - jertfa
de mancare. Jertfele de taur erau aduse de poporul Israel cu ocazia de Ros Hodes si sarbatori sau in forma de jertfa
de ispasire din partea marelui preot sau a Sanhedrinului (Sinodul). Orice persoana poate sa jertfeasca un taur
pentru jertfa de ardere-de-tot si de multumire. Regele Solomon a adus multe ofrande: ,,Solomon a oferit jertfele de
multumire pe care trebuia sa i le ofere Domnului - douazeci si doua de mii de vite si o suta douazeci de mii de oi”
(1Regi 8:63). Asa s-a implinit si rugaciunea regelui David: ,in bunavointa ta, fa bine Sionului construieste zidurile
lerusalimului, atunci fti vor face placere jertfele dreptatii, jertfa arsa-de-tot si ofranda de multumire, atunci pe
altarul tau vor fi oferiti tauri” (Psalmi 51:18-19).

Abundenta de jertfe poate sa incurce pe cel care jertfeste si este important sa fie aduse jertfe fara cusur, iar
repararea unor actiuni nepotrivite nu este necesara. Contra acestor ganduri regretabile despre aducerea jertfelor
ies profetii in frunte cu Isaia si de asemenea poetul Psalmilor: ,Nu pentru jertfele tale te mustru, nici pentru
ofrandele tale arse-de-tot care sunt intotdeauna in fata mea, nu voi lua niciun taur din casa ta, nici tapi din
tarcurile tale, caci ale mele sunt toate animalele padurii, fiarele de pe 0 mie de munti” (Psalmi 50:8-10). Dumnezeu
nu are nevoie de jertfe, toata lumea i apartine.

Hazal - inteleptii din Talmud au ldudat darurile simple ale saracilor. Despre versetul ,lar cand un suflet (cineva) va
aduce un prinos Domnului ...” (Levitic 2:1) au explicat, dupa cum ne invata de exemplu Rasi: ,Nu s-a spus suflet la
toate ofrandele de ,dar”, ci doar la jertfa de mancare. Cine obisnuieste sa ddruiasca jertfe de mancare? - un sarac.
Domnul a spus: Eu il consider de parca si-ar fi sacrificat sufletul”.

X kX

Rabinul David Sperber (1877-1962), cunoscut in lumea evreiasca ca ,Gaonul (marele invatat) din Brasov” s-a
nascut si si-a petrecut tineretea in regiunea Galitia care apartinea Ucrainei. Acolo a slujit ca discipol al unora din
marii intelepti al epocii. In anul 1922 a fost numit Av Bet-Hadin (presedintele tribunalului evreiesc religios) al
Brasovului. Aici si-a finalizat capodopera despre care am scris in acest articol. in perioada crunta a holocaustului a
actionat Tntr-un mod continuu pentru salvarea evreilor din Romania si din toatd Europa. El a mai fost si
reprezentantul si de asemenea delegatul rabinilor din Comitetul de Salvare din Europa reprezentat la SUA, care au
activat pentru salvarea ultimelor ,ramasite” de evrei supravietuitori ai holocaustului. La Brasov a gestionat cu
mare talent o comunitate uriasa de refugiati evrei din toata Europa, care la apogeu trecuse peste 6000, un numar
urias pentru o comunitate dintr-un orasel mititel din perioada aceea cum era Brasovul. Aici a compus si operele lui
teologice de o valoare semnificativa.

in anul 1950 a facut aliya in Israel, unde a fost rabinul unor zone din lerusalim si a fost membru al Consiliului
Marilor intelepti al askenazilor si a fost printre fondatorii curentului de educatie independenta a evreilor ultra-
religiosi care infloreste in zilele noastre.

Multi dintre urmasii lui - nepoti si stranepoti sunt profesori eminenti si rabini de calibru mare. Unul dintre
stranepoti, rabinul Asher Ghedalia Polak a reeditat cartea ,Afraksata deaniya” in anul 2002 la Brooklin. Coperta
cartii apare in fruntea articolului.

Rabinul David Sperber este unul din cei mai cautati doi rabini romani pentru invatatura din toata lumea evreiasca.
Dupa parerea mea, inaintea lui se plaseaza doar marele rabin, care a fost prim-rabin al Romaniei aproximativ in
anii 1860-1870 cunoscut sub numele de Malbim. El este cel mai important comentator evreu modern al Vechiului
Testament. Alaturi de el se afla rabinul David Sperber, comentatorul Vechiului Testament prin intermediul literaturii
rabinice: Misna, Talmud si midras.

Doua varfuri ale evreilor romani cu care ne putem mandri si fireste, sa depunem eforturi ca sa-i invatam.
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»Si [dacd] vreun barbat din casa lui Israel sau din strdinii care stau vremelnic in mijlocul lor mananca orice fel de
sange, Tmi voi indrepta fata impotriva celui care a mancat sange si-I voi taia din mijlocul poporului sau. Caci
sangele (inima) este sufletul, iar Eu vi l-am dat pe altar ca sa se faca impdcare pentru vietile voastre, caci sangele
este cel care face impdcare pentru viata. De aceea am spus fiilor lui Israel: nimeni dintre voi s& nu manance sange,
si nici veneticul care sta vremelnic in mijlocul vostru s& nu manance sange. Si [dacad] vreun barbat dintre fiii lui
Israel sau dintre strdinii care stau vremelnic in mijlocul lor vaneaza un animal sau o pasare ce se mananca, sa-i
verse sangele si sa-| acopere cu tarana; Caci sufletul oricaruia este sangele trupului sdu, asadar le spun fiilor lui
Israel; s& nu mancati sangele nici unui trup, caci sufletul oricarui trup este sangele lui; tot cel care il va manca va fi
taiat.” (Levitic 17:10-14).

Faptul ca in aceste verste cuvintele cheie ,suflet - nefes wo1” si ,sange - dam n1” se repeta de 18 ori, ne obliga sa
fim mai atenti la aceste cuvinte si la legdtura intre ele. Deja in aceste versete, scriptura ne da de patru ori legatura
clara intre ele - ,,Ca sangele este sufletul woin xin DTn". Ce este acest suflet si care este enigma legaturii intre el si
sangele care curge in trupul viu?

Pentru prima oara cuvantul ,suflet - nefes wo1” apare de doua ori in povestea genezei la crearea animalelor: ,Sa
misune apele de o puzderie de suflete vii” (Geneza 1:20); ,.Si Dumnezeu a mai zis, sa dea pamantul suflete vii
dupa specia lor” (Geneza 1:24). in descrierea crearii omului scrie: ,Si Dumnezeu I|-a facut pe om din tarana
pamantului, i-a suflat in nari suflare de viata si omul a devenit un suflet viu” (Geneza 2:7). Cu alte cuvinte, in afara
de ,suflet” ca la celelalte fiinte vii, la om mai apare un component unic, ,suflare, spirit - nesama nnva”.

Oare sufletul ar fi cel care permite existenta vietii, pe cand suflarea este cea care face diferenta intre ,sufletul
oricarei vietati” si un om? Cartea lui lov ne mai adauga un aspect: ,El, in a carui mana este sufletul a tot ce are
viata si duhul oricarui duh omenesc” (lov 12:10). Omului i se mai adauga o esenta a vietii care se numeste ,duh -
ruah nin” spre deosebire de celelalte fiinte vii, la care sufletul este singurul izvor al vietii.

Aceasta diferentiere de feluri diferite de viata este accentuata in literatura Cabalei, care le prezinta ca diferite
niveluri de existenta spirituala a omului, de jos in sus: suflet, duh si spirit. Haiim Vital (Israel, sec.18), in cartea sa
»Saar Haghilgulim”,la introducere spune: , Toate sufletele sunt din lumea (universul) facerii, toate duhurile sunt din
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lumea producerii si toate spiritele sunt din lumea crearii”.

Dupa Cabala, in cele sapte zile dupa moartea unui om, se dezmembreaza si sufletul lui, insa spiritul se intoarce
imediat la Dumnezeu. Despre duh, noi invatam de la cel mai intelept om: ,Cine stie daca duhul fiilor oamenilor se
duce in sus si duhul animalelor se duce in jos, in pamant?” (Eclesiastul 3:21).

Asadar, sufletul se gaseste in sangele tuturor fiintelor si ca rezultat scurgerea de sange este scurgerea esentei
vietii oricarui organism viu. Din pricina ca Toraua a permis mancarea carnii animalelor, este greu de inteles
interdictia pusa de Tora pe mancatul esentei sale a vietii, sangele. Unul din cei mai mari cabalisti evrei din Spania,
Ramban (Nahmanides) da la aceasta dilema trei solutii posibile.

1. ,Un patron al sufletului nu poate sa manance suflet, ca toate sufletele merg la Dumnezeu. Nu-i asa
carnea care are origine materiald si de aceea omul are voie sa o manance. Sufletul are o origind
superioara si de aceea i este interzis omului sa-I manance”.

2. ,Este stiut ca ceea ce s-a mancat se va intoarce in corpul celui care a mancat si se vor transforma intr-o
singura carne. Daca un om va manca sufletul oricarei vietuitoare, acesta se va aldtura sangelui lui si vor
fi unul singur in inima lui, iar sufletul omului va deveni gros si grosolan. Foarte curand el se va intoarce
la caracterul lui de suflet dobitocesc care era in mancare, fiindca sangele se va digera cu restul
mancarii, se vor amesteca si sufletul omului va depinde de sangele animalului. De aceea nu este corect
ca o persoana care are un suflet omenesc sa manance sange de animal fiindca el este expus ca sufletul
sau sa devina un suflet animalic sau chiar dobitocesc.

3. ,Scriptura ne spune ,Cine stie daca duhul fiilor oamenilor se duce in sus si daca duhul animalelor se
duce in jos, in pamant”. De aceea ni se spune ca sufletul fiecarui vietuitor are sangele in sufletul sau, ca
fiecare carne de om sau animal are sufletul in sange si nu este corect sa amestecam sufletul lichidat cu
sufletul viu”. Spre deosebire de sufletul animalului care se nimiceste odata cu moartea organismului
viu, sufletul omului contine o existenta vesnicd, mai ales datorita legaturii lui cu celelalte parti
spirituale, care sunt duhul si spiritul. De aceea nu este potrivit ca omul sa-si amestece sufletul cu
sufletele inferioare ale animalelor. De aceea omul este obligat sa acopere sangele animalelor scurs pe
pamant ,tarana esti si in tarana te vei intoarce”.

Concluzie

Toraua a permis sa mancam carnea animalelor fiindca aceasta este in primul rand o sursa pentru existenta fizica a
omului, iar pe de alta parte nu este in acest lucru nicio primejdie la o dauna sau o influenta negativa asupra
omului. Odata cu asta, Toraua a interzis sa mancam sange care este ,lichidul vietii” unui animal, deoarece sangele
este esenta existentei sufletului dobitocesc. Din aceasta cauza omul nu are nevoie de el pentru existente lui fizica,
ci din contra sangele contine o primejdie atat pentru sufletul omului cat si pentru existenta lui eterna.
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Haftaraua pericopei noastre este din profetia lui Ezechiel, care s-a nascut si a crescut in tara si a fost exilat in anul
597 i.e.n. in cadrul exilului regelui loiachin. Acest val de exil a cuprins demnitari, clasele inalte de functionari,
specialisti importanti si o parte din preoti cu familiile lor. 11 ani mai tarziu, Templul a fost distrus, iar la grupul de
exilati s-au alaturat multi altii din ludeea. Exilul lui loiachin a fost un eveniment istoric care a influentat enorm
continuitatea poporului evreu. Exilatii au creat o traditie care nu a existat in lumea antica. Cu toate ca si-au pierdut
independenta si au fost exilati in tara celor care i-au cucerit si cu toate ca au pierdut legatura cu Templul lor care
mai tarziu a fost distrus, ei au continuat sa-si pastreze religia si regulile ei si au trait in Babilon ca o congregatie
aparte fara sa se asimileze cu bastinasii. Cum s-a petrecut acest fenomen?

O citire mai ampla in cartile leremia si Ezechiel va lamuri ordinea evenimentelor petrecute in luda si Babilon de la
anul Intai si pana in anul al saptelea dupa exilul regelui loiachin. Vom vedea si cum acceptarea lui Ezechiel ca
profet adevarat de catre batranii obstiei au pecetluit acest proces.

in cartea leremia cap. 29 noi citim despre o corespondentd intre lerusalim si Babel la inceputul exilului. Cand
leremia s-a confruntat cu persoane din ambele tabere care s-au prezentat ca profeti si au profetit in numele
Domnului pentru o intoarcere rapida acasa. Din Babilon au ajuns zvonuri in acest spirit, iar leremia le-a trimis o
epistola in care el le spune: consolati-va cu exodul si asezati-va in Babilon, deoarece intoarcerea va fi doar peste
70 de ani. O parte din exilati nu au acceptat profetia lui leremia si I-au infruntat. Semaia din Nehelam, care s-a
prezentat ca profet in Babilon, a trimis o epistola la conducerea preotilor din lerusalim cerand ca leremia sa fie
mustrat si pedepsit: ,, ... pe orice om care a innebunit si care se comportd ca un profet sa-l arestezi si sa-I pui cu
mainile si cu gatul in butuci; atunci de ce nu l-ai certat pe leremia din Anatot care se comporta ca un profet in fata
voastra? Caci de aceea ne-a trimis el mesaj in Babilon ca sa ni se spuna: Lucrul acesta va dura. Construiti case si
locuiti-le, faceti-va gradini si mancati-le rodul” (leremia 29:26-28).

Domnul ii spune lui leremia ca Semaia nu este profet deloc si ca el va plati pentru asta: ,Trimite sa li se spuna
tuturor exilatilor ... fiindca Semaia v-a profetit desi Eu nu I-am trimis si a incercat sa va faca sa va incredeti intr-o
minciuna” (leremia 29:31-32). Nu este de mirare ca exilatii care au fost smulsi din casa lor si tara lor, au cazut
prada sperantelor zadarnice pe care le-a nutrit in adancul sufletelor lor.

in tara, in al patrulea an de cand Nebucadnetar I-a exilat pe loiachin si I-a incoronat pe Zedechia, acesta a pornit o
revolta contra Tmparatului babilonean. El a procedat asa Impreuna cu cateva armate din zona, iar cu totii s-au
bazat pe ajutorul armatei egiptene. La lerusalim au inceput sa vorbeasca despre revolta si intoarcerea exilatilor: ,,

. in al patrulea an, in luna a cincea, Hanania, fiul lui Azur, profetul din Gabaon, mi-a spus in casa Domnului,
Tnaintea ochilor preotilor si al intregului popor. lata ce a zis Domnul ... voi rupe jugul regelui Babilonului. De azi in
doi ani voi aduce fnapoi in locul acesta toate ustensilele Casei Domnului ... si il voi aduce fnapoi

in locul acesta pe leconia, fiul lui loiachin, regele lui luda si pe toti exilatii din luda care au ajuns in Babilon”
(leremia 28:1-4).

in primii patru ani ale exilului lui loiachin, leremia a stat in fata unor oameni din lerusalim si Babilon care profeteau
Tn numele lui Dumnezeu despre intoarcerea in curand a exilatilor si a ustensilelor si eliberarea de sub jugul regelui
Babilonului. Asa cum vorbele lui Semaia au ajuns din Babilon la lerusalim, la fel si vorbele lui Hanania au ajuns din
lerusalim in Babilon cu o data precisa: peste doi ani. Pe cine va crede poporul? Singura cale prin care leremia
putea sa dovedeascd adevarul era sa astepte doi ani pana la implinirea perioadei ,profetita” de Hanania. De aceea



leremia isi termina profetia: ,Dar daca un profet profeteste despre pace, numai cand cuvantul lui se va implini va fi
cunoscut ca profet adevarat trimis de Dumnezeu” (leremia 28:9).

Evenimentele de la inceputul revoltei puteau sa dea certitudine Tn vorbele profetilor falsi, deoarece regele
Babilonului a trimis o parte a armatei sale sa indbuse revolta, insa a venit in zona armata egipteana si babilonienii
s-au retras. Exilatii din Babilon si cei ramasi in lerusalim isi aminteau de precedentul asirian cand acestia au
asediat lerusalimul in perioada regelui Ezechia. Atunci Domnul i-a constrans in mod miraculos sa se retraga, iar
lerusalimul si Templul au fost salvati. Multi i-au crezut pe acesti profeti falsi si de aceasta data. La sfarsit s-a
dovedit ca leremia a fost profet adevarat. Dupa ceva timp armata egipteana s-a intors in Egipt si in al noualea an
al monarhiei lui Zedechia, babilonienii au inceput asediul asupra lerusalimului care s-a terminat cu distrugerea
Templului si pierderea independentei poporului Israel.

S& ne intoarcem in Babilon. Data primei profetii a lui Ezechiel ,in al cincilea an de exil al regelui loiachin” (Ezechiel
1:2) a fost inaintea implinirii a doi ani pe care le-a acordat Hanania in profetia lui despre sfarsitul razboiului si
intoarcerea exilatilor acasa. De aceea, in dedicarea lui ca profet cand Domnul il avertizeaza cd treaba va fi grea, iar
cei la care el este trimis nu vor accepta vorbele lui: ,Si, fie ca vor asculta, fie ca nu - caci sunt o casa razvratita -
vor sti ca a fost un profet in mijlocul lor” (Ezechiel 2:5).

De ce oare este atat de important ca evreii din diaspora sa stie ca au un profet intre ei?

in al cincilea an de exil, la inceputul activitatii lui Ezechiel, spusele lui nu sunt acceptate incat el trece la tacere:
,Dar casa lui Israel nu va vrea sa te asculte, caci ei nu vor s& ma asculte” (Ezechiel 3:7) ... ,iti voi lipi limba de
cerul gurii si vei fi mut si nu vei fi pentru ei un om care mustra” (Ezechiel 3:26). Ezechiel isi incepe profetia 11 luni
dupa disputa intre leremia si Hanania la lerusalim. Revolta inca nu esuase, asa ca intrebarea cine este profet
adevarat la lerusalim - leremia sau Hanania, iar in Babilon Ezechiel sau Semaia - incd nu a fost lamurita. Ca si
leremia, nici Ezechiel nu avea cum sa convinga poporul ca el este un profet adevarat, iar ceilalti sunt falsi.

in anul al saselea s-au terminat cei doi ani pe care le-a acordat Hanania profetiei sale care nu s-a indeplinit. Armata
babiloneana a inceput asaltul asupra ludeii revoltata. Atunci se petrece o rasturnare in abordarea poporului fata de
Ezechiel si incep sa se implineasca cuvintele Domnului ,vor sti ca a fost un profet in mijlocul lor” (Ezechiel 2:5;
33:33). Nu ca in anul al cincilea cand Ezechiel a venit la popor fara succes, de data aceasta in anul al saselea,
batranii au tinut minte spusele lui din anul anterior si au venit la el acasa: ,Si iatd ce s-a intamplat: in al saselea
an, in luna a sasea, in a cincea zi a lunii, stateam in casa mea si batranii lui luda stateau inaintea mea, cand mana
Domnului Dumnezeu a coborat acolo asupra mea” (Ezechiel 8:1).

Ezechiel le-a expus viziunea lui in care el vede cum Dumnezeu paraseste Templul din cauza nelegiuirilor facute de
evrei acolo. Pana atunci el profetea doar despre lerusalim si pacatele lui. De acum incolo el apeleaza in profetiile
lui la confratii din diaspora cerandu-le sa se lase de pdganism si le-a prezentat dorinta Domnului de a nu-i parasi
nici in exil. El le-a si promis ca ei se vor intoarce in tara si o vor curata de paganism: ,, ... le voi fi un ,,mic Templu”
in tarile unde au mers. De aceea spune: Va voi strange dintre popoare si va voi aduna din tarile in care ati fost si
va voi da pamantul lui Israel. Si ei vor veni si vor inlatura toatd monstruozitatea si idolatria” (Ezechiel 11:16-18).

in anul urmator, al saptelea s-a petrecut schimbarea esentiala: ,in anul al saptelea, in luna a cincea, in a zecea zi a
lunii, niste barbati dintre batranii lui Israel au venit sa-I intrebe pe Domnul si s-au asezat inaintea mea” (Ezechiel
20:1).

in anul al cincilea Ezechiel le-a spus c& el este profetul Domnului, insa ei au refuzat sa-l asculte; in anul al saselea
ei l-au auzit dar nu au ripostat; iar in anul al saptelea chiar ei au venit ,sa-l ceara pe Dumnezeu”. Nu ni s-a spus ce
au vrut batranii de la Dumnezeu, insd raspunsul Domnului a fost aspru, refuz total: ,Veniti s& ma intrebati? Viu
sunt Eu ca nu voi ldsa sa ma intrebati” (Ezechiel 20:3).

Desi Ezechiel a refuzat Tn numele Domnului sa le raspunda batranilor, continuarea acestei profetii ne dezvaluie ca
el incepe sa inteleaga ca este acceptat de popor ca profet adevarat.



Ezechiel era inca in perioada de mutenie dupa porunca Domnului, care se va incheia in ziua aflari distrugerii
Templului: ,in ziua aceea ti se va deschide gura si vei vorbi catre cel supravietuitor, nu vei mai fi mut” (Ezechiel
24:27). Cu toate acestea, venirea batranilor la el il va elibera deja de povara muteniei. Dupa ce le refuza cererea,
el continud cu o prezentare istorica a relatiilor intre Domnul si poporul Sau, de la iesirea din Egipt si pana in zilele
sale. La sfarsit le prezinta cea mai importanta cerinta: Nu va asimilati! ,Ceea ce va trece prin minte nu se va
intampla nicidecum, caci voi ziceti: Sa fim ca natiunile, ca familiile celorlalte tari, sa slujim lemnului si pietrele”
(Ezechiel 20:32). El ii avertizeaza ca Dumnezeul nu va permite asa ceva: ,Viu sunt Eu, zice Domnul Dumnezeu, ca
voi domni peste voi cu mana tare, cu brat intins si revarsandu-mi furia” (Ezechiel 20:33).

Aceasta realitate care s-a petrecut Tn Babilon Tn care poporul exilat nu se asimileaza si si-a pastrat religia si
deosebirea etnica, nu are precedent si ea va calauzi poporul evreu de-a lungul secolelor. Cine a adus aceasta
schimbare? Chemarea lui Ezechiel catre popor in anul al saptelea contra asimilarii este singura sursa pe care o
detinem, in care este o chemare a conducatorilor de pastrare a individualismului poporului evreu in diaspora.
Probabil ca erau doua tabere: cei care voiau sa continue pe drumul iudaismului si de aceea au venit la el sa-L ceara
pe Dumnezeu; restul erau persoane care intentionau sa ia calea celor zece triburi si sa se asimileze cu poporul
care i-a cucerit si i-a exilat in tara sa. Ezechiel a luptat contra acestei tendinte si i-a avertizat pe cei care se vor
asimila ca nu vor atinge libertatea dupa exil: ,li voi indeparta dintre voi pe cei ce se razvratesc si pe cei care comit
faradelegi impotriva mea, caci ii voi scoate din tara in care au locuit ca strdini, dar nu vor veni pe pamantul lui
Israel” (Ezechiel 20:38).

Aceste cuvinte graite de profet, care era deja recunoscut ca profet adevarat care vorbeste in numele Domnului, au
avut probabil un efect semnificativ; pentru prima oara in istorie, un popor exilat in tara cuceritorului dupa ce tara
i-a fost cucerita si Templul ars, si-a pastrat unicitatea si identitatea.

Ezechiel era intr-o pozitie de tranzactie mai dramaticd decat situatia de dupa cel de al doilea Templu. in ambele,
Casa a fost distrusa, ritualul a incetat si independenta s-a pierdut, insa la primul Templu si poporul a fost exilat din
tara lui. Cei care au fost exilati impreuna cu loiachin au fost izolati de tara lor. Singura lor legatura cu Dumnezeu
era prin profetul Ezechiel. Proiectul acestuia era sa inldture tiparul celor zece triburi de asimilare intre cuceritori.
lar dupa distrugerea celui de al doilea Templu, Rabi lohanan Ben Zakai a pastrat modelul exilului lui loiachin in care
exilatii si-au pastrat credinta, cu adaptare la timpuri. Cu ajutorul lui Ezechiel s-a schimbat modelul antic de
asimilatie si s-a nascut un model nou de identitate care nu depinde de tara sau de Templu. Acest model a ocrotit
poporul evreu de-a lungul secolelor.

Se poate spune ca dupa Moise, profetul Ezechiel a fost acela care a reusit mai mult decat oricare profet sa mentina
poporul evreu fidel Dumnezeului.

Astazi, mai mult ca oricand, restul poporului evreu ramas in exil are nevoie de un
profet ca Ezechiel care sa opreasca acesta avalansa de asimilare. Mai ales a tinerilor -
pentru ca o jumatate din populatia evreiasca sa nu se piarda, asa cum a reusit sa se
mentina 2500 de ani.

Pericopa Aharei Mot si Yom HaKipurim - Sortii
in ritualul de Yom Kipur [anul 5779]
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La inceputul pericopei, Aaron primeste o porunca: Si sa arunce Aaron sorti asupra celor doi tapi, un sort pentru al
lui Dumnezeu si un sort al lui Azazel. ( Levitic 16:8). Obiceiul tragerii la sorti este legat de fenomenul intamplarii
sau al accidentalitatii, care ne preocupa de aceasta data, si care este primul loc din Tanach (dar nu singurul), unde
apare cuvantul ,Goral” ("Sorti”) ‘71x si procedeul ,tragerii la sorti”. Acest procedeu poate fi intalnit in multe locuri,
ca de exemplu la impartirea teritoriului tarii intre triburi sau Tn povestea profetului lona. Hazal (in Midras Safra,
pericopa Aharey Mot 2 si in Talmud tractatul Yoma 62a) ne invata si subliniaza ca cei doi tapi care trebuiau jertfiti
erau complet egali si ca mdrime si ca forma si nu se putea face diferenta intre ei. Este o mitva din Tora ca trebuie
folosita tragerea la sorti. Este foarte interesant cum se facea tragerea la sorti. Toate astea le invatam tot din Misna
si Talmud, tractatul Yoma, nu din Tora. Marele intelept Rambam (Maimonides) descrie cu exactitate in ,Hilchot
yom hakipurim”, cap. 3:

Aduceau o urna "Kalpi” 977, in care introduceau doua bile perfect identice, pe una era scris la Domnul si pe
cealalta la Azazel 71nty. Acesta este un cuvant foarte greu si are cel putin patru interpretari. Poate sa fie numele
locului de unde se arunca tapul, dar poate fi si numele unui spiridus. Urna se punea la est de Azara (in Templu) si
cei doi tapi stau cu fata spre vest si cu spatele spre est. Acolo venea Cohen Gadol (marele preot) cu Sgan (vice) pe
dreapta si Av Bet Din pe stanga, si cei doi tapi in fata lui, unul pe dreapta si unul pe stanga. Asta dupa ce Cohenul
punea mana pe capul tapului ca sa-i treaca toate pacatele poporului. Cohen Gadol baga ambele maini in doua
gauri care erau pe urna si in fiecare mana ridica cate un sort. Daca in mana dreapta iesea sortul Domnului, tapul
din dreapta era jertfit Domnului si cel din stanga aruncat la Azazel de pe o creasta de munte care se afla la cam 15
kilometri de lerusalim. Daca in mana stanga iesea sortul Domnului, tapul din stanga era jertfit Lui si cel din
dreapta aruncat la Azazel. Aici este descris felul in care era aruncat. Pana ajungea la mijlocul prapastiei organele i
se imprastiau. Toata alegerea tapilor era intamplatoare. Sau poate nu? Sa analizam pana la sfarsit!

Hazal au ajuns la concluzii importante in urma analizei rezultatelor tragerii la sorti in anii care trecusera. De
exemplu, In Talmud, Tn tractatul Yoma 39:2, citim ca in cei 40 de ani in care Sim’on Hatadic a fost Cohen Gadol in
sec. 3 i.e.n., sortul Domnului s-a gasit in mana dreaptd, acesta fiind un semn ca poporul merge pe drumul lui
Hakados Baruch Hu. Dupa moartea lui, sortul Domnului a iesit o data in mana dreapta si o data in mana stanga, iar
dupa aceea, in ultimii 40 de ani ai celui de-al doilea Templu, cand poporul Israelului ajunsese in cea mai mare
stare de degradare, sortul Domnului a cazut intotdeauna in mana stanga. Daca examinam rezultatele astea cu
aparate statistice vedem ca Hazal aveau dreptate si din punctul asta de vedere. Noi vom renunta aici la examinari
statistice complicate care dovedesc faptul asta. Spunem numai ca probabilitatea ca rezultatul sa fie aceeasi de 40
de ori la rand este mai mica de 0.005, sau ca gradul de imposibilitate este de peste 95,5. Asta inseamna ca daca ar
fi Yom Kipur in fiecare zi si Cohenul ar trage la sorti de 1000 de ori pe zi, ar avea nevoie de cam 3 milioane de ani
ca rezultatul sa fie exact la fel de 40 de ori la rand. De aceea Hazal au constatat ca nu poate sa fie numai o chestie
de intamplare ci este aici 0 “mana conducatoare”. Pentru Hazal si la evrei in general, intamplarea are un sens, o
semnificatie de supraveghere divina care indruma omul de dorinta lui Kados Baruch Hu si ii spune pe ce drum
trebuie omul s& mearga. intAmplarea este inversul dubiului.

Si comentatorii din toate perioadele confirma ideea aceasta, printre ei Ovadia din Bartenura (ltalia-Israel, sec. 15,
mare comentator de Misna), Baal Haturim (Germania-Spania, sec. 13-14), Ramban (Nahmanides), (Spania-Israel,
sec.12-13), potrivit careia viata configureaza destine diferite oamenilor diferiti, sau destine aemanatoare



membrilor unei colectivitati.

Tragerea la sorti prin care trebuie alesi si, apoi, trimisi tapii ispasitori de Yom Kipur semnifica pentru om ca trebuie
sa se debaraseze de pornirile rele si de toate ideile gresite pe care le-a adunat in decursul anului. Acestea se vor
ascunde in tapul ispasitor de care trebuie sa ne debarasam. Cu toate ca cei doi tapi sunt complet identici, alegerea
fiecaruia semnifica aspecte particulare.

Alegerea in mana stanga a jertfei pentru Dumnezeu inseamna ca trebuie sa admitem ca avem datoria sa aruncam
tot acest rau si ca exista posibilitatea de a ne cai asa cum este demn de ziua de Yom Kipur. Pe de alta parte,
alegerea tapului din dreapta ca jertfa pentru Dumnezeu inseamna ca suntem pe drumul cel bun, cata vreme
alegem schimbarea prin emanciparea de idei gresite.

Aceasta este importanta semnificatiei a tragerii la sorti de Yom Kipur, care ne dovedeste legatura speciala intre
Dumnezeu si Cohen Gadol (marele preot), reprezentantul poporului Israel in fata Lui.

Pericopa Behar - Anul de jubileu 72ra miv [anul
5782]
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Anul de jubileu in Tora este un an sfant care se petrece odata la 50 de ani. in acest an avem porunca sa eliberam
pe toti sclavii, s& inapoiem toate pamanturile si gospodariile la proprietarii lor adevarati. in afara de asta, ca si in
anul de smita, este interzisa lucrarea pamantului.

Aceasta mitva deoraita (din Tora) xn"™INT nuxn apartine mitvoturilor ,care depind de tara” si ca sa poata fi
aplicata, este nevoie ca majoritatea poporului evreu sa stea in tara sfanta. Din aceasta cauza in mare parte a
istoriei aceasta mitva nu a fost indeplinita si nici mitvoturile care sunt legate de acest an.

Rambam ne invata ca sunt opt mitvot legate de acest an, printre ele: un an de jubileu este sfintit printr-un an de
smita, se sufla in sofar la eliberarea sclavilor din robie, se elibereaza pamanturile.

Anul de jubileu si mitvoturile legate de el apar in cartea Levitic (25: 8-13):

»Si sa-ti numeri sapte saptdamani de ani, sapte ani de sapte ori, si-ti vor fi zilele celor sapte saptamani de ani
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patruzeci si noua de ani. Si atunci sa suni cu putere din corn (sofar) in luna a saptea, in a zecea (zi) a lunii; In Ziua
de lom Kipur sa sunati din corn in toata tara voastra. Sa sfintiti anul al cincizecilea si sa vestiti in tara eliberarea
tuturor celor care locuiesc in ea; sa fie pentru voi jubileu si sa va intoarceti fiecare la mosia sa, fiecare la familia sa
sa va intoarceti. Jubileu sa fie pentru voi anul al cincizecilea; sa nu semanati si sa nu secerati cele ce vor rasari (de
la sine) si sa nu culegeti de pe vitele netaiate, caci este jubileu; sa fie sfant pentru voi; de pe camp sa mancati
recolta lui. In anul acesta al jubileului, s& va intoarceti fiecare la mosia sa”.

Etimologia cuvantului

Etimologia cuvantului jubileu, in originalul ebraic yovel 7ar, este neclara. Din aceasta cauza, probabil traducatorii
de atunci, atat in limba aramaica, cat si greaca si latina au lasat cuvantul ebraic in forma sa originala cu adaptare
la fonetica fiecarei limbi. Dupa parerea comentatorilor, cuvantul inseamna probabil ,,berbec”, din cauza cornului de
berbec in care se sufla in anul acesta. Dovada se gaseste in cartea losua 6:4: ... si sapte preoti sa poarte sapte
trambite de corn de berbec”. In originalul ebraic aici apare cuvantul yovel 7ar.

in traducerile grecesti cuvantul a intrat sub forma de iobelos, apoi s-a transformat in forma greceasca iabelaios. De
aici cuvantul a intrat in latind tarzie sub forma de iubilaeus, care este un adjectiv in expresia ,an de jubileu”.
Sensul termenului a fost aici Intarit, fiind o confuzie intre cuvintele latine iobel - anul al cincizecilea si iubilare - un
cuvant latin care exprima ,0 explozie de veselie”. in toate limbile latine, inclusiv limba romana cuvantul contine
ambele sensuri.

Calcularea anilor

Dupa Talmudul Babilonean, tractatul Kidusin 20:b, numararea anilor de smita si yovel a inceput lal4 ani dupa
intrarea evreilor in Eret Israel sub conducerea lui lwiTn. in cartile de Agada, cat si in cartea ,Sefer ha-yovlim”
(Cartea Jubileelor) din Apocrifa, exista o numaratoare care incepe cu crearea lumii. Deoarece mai exista inca
cateva sisteme de calculare, sunt cateva variante in ce an exact a fost sau va fi anul de jubileu.

Din cauza ca sunt sisteme diferite de calculare, sunt si variante diferite cand a cazut ultimul an de jubileu. Cele trei
variante sunt: anul a fost 5776 (2016), adica 48 de jubilee de la aliya (revenirea) lui Ezra si Nehemia, altii presupun
ca anul a fost 5765 (2005). Dupa calcularea multor intelepti anul a fost 5762 (2002). in acest caz, noi ne aflam anul
acesta 5782 (2022) in al treilea an de smita din cele sapte din acest jubileu, adica Tn anul al 21 al ciclului de
jubileu.

Pretul jubileului

in Talmud este o disputd crunta despre anul al cincizecilea. Problema este dacd numé&ratoarea ciclului urmator
incepe cu anul al cincizecilea sau incepe dupa acest an. Adica daca primul an de smita din urmatorul ciclu este
chiar anul al cincizecilea sau este anul urmator. Multi Tntelepti sustin Tn diferite locuri in Talmud ca anul al
cincizecilea nu se ia in considerare si numaratoarea incepe anul urmator. insa Rabi lehuda, in cateva locuri in
Talmud considera ca anul al 49 este anul de jubileu si numaratoarea incepe din anul al cincizecilea. inteleptii din
evul mediu au fost la fel de Impartiti. Aceasta este cauza la diferitele sisteme de calculare.

Incetarea sarbatorii

in Misna si in Talmud scrie c& anii de jubileu nu au mai fost sarbatoriti din momentul in care au fost exilate cele
zece triburi. In Talmudul Babilonian, tractatul Arachin 32:b:

»Dupa expulzarea triburilor Ruben, Gad si jumatatea tribului Manase, au fost anulate jubileele, caci este scris ,sa
vestiti in tara eliberarea tuturor celor care locuiesc in ea” (Levitic 25:10). Jubileu va fi doar cand toti locuitorii se
vor afla in tara si nu cand o parte au fost exilati, chiar dacd unii au reusit sa se amestece cu alte triburi si sa
ramana. Jubileu va fi cand toti vor sta pe meleagurile lor asa cum trebuie sa fie”. inteleptii se bazeaza pe cuvantul
tuturor din versetul cu pricina dupa care au stabilit aceasta reguld. Cu alte cuvinte jubileul se tine doar cand tot
poporul Israel se afla pe pamantul lui natal.



Marele intelept Rambam stabileste in cartea lui monumentald Misne Tora ('im, Yovel Usmita 12:16) ca jubileul se
va reinnoi la a treia venire bia nx1, adica cand poporul evreu va intra in tard pentru a treia oara: ,in viitor, la cea
de a treia venire, cand vor intra (evreii) in tara, vor incepe numaratoarea de ani de smita si yovel, si cand in orice
loc cucerit se va aplica obligatia de zeciuiald, caci este scris ,Si te va duce Adonai Dumnezeul tau in tara pe care
au luat-o in stapanire parintii tai si o vei lua in stapanire” (Deuteronom 30:5).

intrebarea la care nu avem inca raspuns este ,cand va fi a treia venire” sau poate ea a inceput deja?!

Pericopa Behar - Cum ne referim la cineva
ruinat financiar? [anul 5784]

] il = i R f - X -
Se presupune ca proprietatea poate sa fie o parte a personalitatii unei persoane si chiar sa-i acorde o semnificatie
in viata. Sentimentul de sigurantd asupra proprietatii este necesar pentru asigurarea senzatiei de stabilitate a
proprietatii, fiind o parte a personalitati cuiva si este indispensabil pentru desfasurarea corecta a vietii si pentru
libertatea omului.

ins3, se poate intdmpla ca omul s treacd printr-una din marile provocari ale vietii si s& ajunga intr-o stramtorare
financiara grava. Aceasta poate incepe de la o concediere de la locul de munca sau asumarea unor riscuri n
afaceri si ele sa duca la o neputintd de a tine fata angajamentelor financiare ale acelei persoane. De aici pand la o
inglodare in datorii calea este scurta. Pe urma va fi nevoie acutd de o reabilitare a vietii acelei persoane. Avutul
cuiva este o parte a personalitatii sale, iar dreptul sau la el este unul din temeliile drepturilor omului. intrebarea
este care ar fi calea justa pentru a sprijini pe cineva care este falit si s-a saracit. Oare sa-l lasi de izbeliste sau sa
incerci sa-I ajuti? Daca e ajutor, cat oare?

Aceste probleme care ne tulbura adesea sunt dezbatute in aceasta pericopd. Ea cuprinde in esenta ei chestiuni
sociale evidente si cauta sa indrepte nereguli in economie. Dupa text, pericopa cuprinde deteriorarea financiara a
unei persoane in patru etape. Prima se petrece cand cineva isi vinde sursa veniturilor sale, adicd pamantul, fiindca
acesta nu mai da castig; a doua se petrece cand cineva isi vinde casa, deoarece veniturile sale nu ajung ca sa-si
plateasca toate datoriile; in a treia etapa, persoana se vinde sa munceasca la un stapan evreu; iar in ultima etapa,
el se vinde la sclavie unui stapan strdin cu speranta ca salariul pe care-l va primi acolo sa fie mai mare sau poate
ca creditorii il forteaza sa plateasca datoriile mai repede neavand timp sa astepte la un stapan evreu ca sa-I
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cumpere.

in mijlocul acestor etape, apare deodata o interdictie, care pare a nu avea nicio legatura si se refera la societatea
din jur care vede nenorocirea care se apropie: ,lar daca fratele tau saraceste si situatia sa devine precara alaturi
de tine, sa il sustii - [fie] prozelit sau rezident - ca sa trdiasca cu tine. Sa nu iei de la el camata si profit; sa te temi
de Dumnezeul tau si fratele tau sa traiasca cu tine” (Levitic 25: 35-36).

Acest ordin adus celui care priveste prabusirea financiara a altuia, ne este dat ca sa constientizam in ce moment
Ca trebuie sa intervenim si ca o societate sa evitdm aceasta prabusire inca in etapele sale timpurii, inainte ca
saracul s& se vanda robiei. in acest caz, Toraua interzice sa se profite de necazul falitului, De aceea este interzis ca
el sa fie imprumutat cu dobanda. Chiar mai mult de atat - el trebuie sa fie sprijinit. Pana unde? Pana cand il vom
vedea ca unul de-al nostru ca pe noi insine; nu este vorba despre cineva care a dat faliment, ci noi insine am dat
faliment: ,Daca fratele tau saraceste ... sa traiasca cu tine”. Trebuie sa-l vedem pe celdlalt de parca ar fi vorba de
fratele nostru - sange din sangele nostru.

Angajamentul reciproc care se cere de la fiecare dintre noi, de asemenea este amintit in Tora. De exemplu: ,Daca
va fi printre voi vreun sdrac, vreunul dintre fratii tdi, in vreunul din orasele tale, in tara ta, pe care Domnul,
Dumnezeul tau, ti-o da tie, sa nu iti Impietresti inima si nici sa nu-ti inchizi mana fata de fratele tau sarac. Ci sa-ti
deschizi negresit mana fata de el, si sa-i imprumuti negresit ceea ce fi lipseste, dupa cata nevoie are” (Deuteronom
15: 7-8).

Este important sa Tnvatam comentariul lui Rasi la expresia ,fratele tau sarac”. El spune asa: ,Daca nu-i vei da,
sfarsitul tau va fi sa fi fratele saracului”. Cu alte cuvinte, dacd vei sta cu ochii inchisi, indiferent, ignorant la
semenul tau aflat intr-o criza financiara, poti si tu sa devii sarac. In acest context Toraua ne spune: ,La capatul a
sapte ani sa faci scutirea datoriilor. Si asa va fi [facuta] scutirea datoriilor: orice creditor sa renunte la ce a
Tmprumutat semenului sau; sa nu-l sileasca pe semenul sdu sau pe fratele sau, caci s-a instituit scutire pentru
Domnul” (Deuteronom 15:1-2).

intrebarea care se pune este care este masura sustinerii noastre pentru un falit? Raspunsul il gasim in Talmud,
tractatul Ketubot 67:a. Noi invatam acolo despre un oarecare Mar Ukva, care obisnuia in fiecare ajun de lom Kipur
sa trimita unui vecin sarac suma de 400 de Zuz. Aceasta era pentru vremea aceea 0 suma uriasa, tinand cont ca o
mireasa costa 200 de Zuz, adicd suma era dubla. Sunt cateva metode de a socoti valoarea astazi. Evaluarea
maximala vorbeste despre cam 500 de Euro pentru 200 de Zuz, adica el dona saracului cam 1000 de Euro.

Odata Mar Ukva si-a trimis fiul cu cei 400 de Zuz. Dupa putin timp, tanarul s-a intors cu banii in mana. El i-a spus
tatalui sau, ca saracul nu are nevoie de caritate, fiindca chiar in fata lui au stropit in casa cu vin vechi ca sa
miroase bine. Daca poate sa risipeasca vin atat de scump, inseamna ca nu are nevoie. insa, spre deosebire de fiul
sau, Mar Ukva a gasit de cuviinta sa-i mareasca suma de caritate, daca acestea sunt necesitatile saracului. El a
dublat suma ca sa aiba ceea ce-i lipseste. Pe aceeasi pagina de Talmud mai sunt cateva evenimente de felul
acesta.

Pe baza acestor descrieri, s-a stabilit o halacha ca trebuie de dat nu doar pentru necesitati de baza, ci lipsa este
masurata dupa nivelul de trai cu care saracul era obisnuit ,ceea ce Ti lipseste, dupa cata nevoie are”.

Trebuie sa constientizam ca este o diferenta intre caritatea de la 0 persoana fizica si cea de la un organ al statului.
De obicei, nici acesta nu are destule resurse sa dea tot ce trebuie. Atunci neaparat trebuie ca cercul de oameni din
jurul sdu sa-i vina acestuia n ajutor cat se poate de mult. Toti cei care pana la necaz au avut doar de castigat de la
el, sa se mobilizeze ajutandu-l sa iasa din stramtorare pana cand va putea sta pe propriile picioare (Sulhan Aruch).




Pericopa Behar-Behukotai si sfarsitul cartii
VaYikra (Levitic) [anul 5780]

ol o
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Cele doua pericope termina a treia carte din Tora, cartea VaYikra (Levitic) sau cea ce se mai numeste in limba
ebraica ,Torat Cohanim” (invatatura/regulile preotilor). Cele doua pericope se citesc de obicei impreuna in ani care
nu sunt bisecti si in putini ani bisecti. Pericopa Behar incepe cu mentionarea muntelui Sinai ,Si a grait Domnul
catre Mose in muntele Sinai”(Levitic 25:1), iar in ultimul verset din pericopa Behukotai ne este iarasi amintit
muntele , Acestea sunt poruncile, mitvot, pe care i le-a poruncit Domnul Dumnezeu lui Mose pentru fiii lui Israel in
muntele Sinai” (Levitic 27;34).Poate aceasta este ratiunea pentru care cele doua pericope se citesc de obicei
Tmpreuna.

in cele doua pericope mai apar inca alte porunci, mitvot, care au legatura cu tara Israelului. in pericopa Behukotai,
cap. 26 in intregime, mai avem si o serie de mustrari in cazul in care nu indeplinim poruncile, mitvot. inaintea
mustrarilor este o listd scurta de lucruri bune care ni se vor intample daca vom indeplini poruncile. Dupa aceea
vine o lista lunga de amenintari daca nu vom indeplini poruncile. Cu alte cuvinte, aparatul de rasplata vine inaintea
aparatului de pedepsire. Pe de altd parte lista rasplatirilor este scurtd pe cand lipsa pedepselor este lunga,
detailata si ierarhica. Cu fiecare etapa, pedepsele se agraveaza. Acest episod se termina cu versetul: ,Acestea
sunt legiuirile si dreptatile si totalitatea legilor, torot (de la tora), pe care le-a pus HASEM intre El si fiii lui Israel, In
muntele Sinai, prin Mose” (Levitic 26:46). Acest verset pare a fi foarte potrivit ca sa termine cartea de Levitic, mai
ales ca si versetul dinainte contine consolare. Noi doar stim ca nici un fragment nu se termina la noi cu ceva rau.

in ciuda asta, mai avem inca un capitol cu care se termina cartea, capitolul 27 in care iar apar niste porunci,
mitvot, care poate se potriveau sa apara in pericopa Behar. Si acest capitol se incheie cu un verset foarte
asemanator: ,Acestea sunt poruncile, mitvot, pe care i le-a poruncit Domnul lui Moise pentru fiii lui Israel Tn
muntele Sinai” (versetul 31). Versetul pare identic, doar cd in cel din cap. 26 sunt cuvintele hukim, mispatim, torot
pe cand In versetul din cap. 27 sunt mitvot. Exista multe interpretari diferite a multor comentatori la care dintre
legile si regulile amintite in Tora se refera fiecare cuvant. Poate sa se inteleaga o categorizare a poruncilor dupa
continutul lor. Aceasta idee nu este sustinuta aproape de nimeni. Unii sustin ca primele trei contin porunci prin
care noi suntem avertizati, pe cand mitvot sunt acele porunci langa care nu sunt atentionari. Sunt si interpretari
mult mai complicate de care nu ne vom ocupa de data aceasta. Vom fncheia cu interpretarea lui Rasi care se
refera la un singur cuvant din cele trei: torot. El explica ca este vorba despre cele doud Tora, cea in scris si cea
orala care in fond sunt una.

Acest final al cartii VaYikra/Levitic ramane un mister si in continuare. Aceasta este frumusetea Tanachului si a
fnvataturii evreiesti: cu cat invatam mai mult, cu atat descoperim mai multe enigme.

Vom incheia cu binecuvantarea spusa la sfarsitul citirii fiecarei din cele cinci carti:
Hazak, hazak venithazek

7TNNAI {710 71N

Va invitam sa continuati sa ne cititi si sa invatati impreuna cu noi pe noua noastra
platforma , Studii ebraice” www.evrei.ro si sa vizitati noua noastra pagina de facebook in

limba romana cu acelasi nume.
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Pericopa Behukotai - Legamantul de pe muntele
Sinai fata de cel din campiile Moabului [anul
5784]

Episodul de binecuvantari si de blesteme din pericopa noastra se incheie cu versetul: ,Acestea sunt decretele,
judecatile si Tnvataturile pe care le-a dat Domnul, intre El si copiii lui Israel, pe muntele Sinai, prin Moise” (Levitic
26:46). Aceastd semnare este specifica unui legamant reciproc, cum au fost dupd unii comentatori evrei
Llegamantul vaselor” (Exod 24) si refnnoirea legamantului dupa vitelul de aur (Exod 34:27). Cand se semneaza
acest legamant se subliniaza ca el s-a finalizat la poalele sfinte ale muntelui Sinai (majoritatea sustin ca pericopele
Behar si Behukotai se petrec acolo, la muntele Sinai cu mult inainte de perioada in care ele apar). insa in verset
apare si lista de ,decretele, judecatile si invataturile” care spune ca in legdmant sunt incluse si toate poruncile din
cartea , Levitic”.

Semnarea mustrarilor din cartea Deuteronom spune ca acest legamant din tara Moabului s-a facut ,in plus fata de
legamantul pe care [Domnul] il incheiase cu ei la Horeb” (Deuteronom 29:1). Este important sa studiem de ce a
fost nevoie de aceste doud legaminte si sa le comparam fintre ele. Legdmantul din Sinai a fost facut cu poporul
care era pe cale sa cucereasca Canaanul, iar esenta lui a fost: Israel va pastra Toraua divina, iar Domnul le va
darui tara si o va pazi pentru ei. Vitelul de aur le-a intarziat planul si pacatul iscoadelor a amanat tot planul cu o
generatie intreaga. Dupa ce a murit generatia din Sinai, a fost anulat legamantul din Sinai dupa cum a spus Moise
pe campiile Moabului, la deschiderea repetitiei celor Zece Porunci (Deuteronom 5:1-18): ,Domnul, Dumnezeul
nostru, a statornicit cu noi un legamant la Horeb. Nu [numai] cu parintii nostri a statornicit Domnul legamantul
acesta” (Deuteronom 5:2-3). insa ei au murit in desert, iar legdmantul nu s-a realizat pentru ei, pe cand acum
legamantul se reinnoieste ,cu noi - noi, acestia care suntem aici astdzi, cu totii in viata” (acolo 5:3) care suntem
gata sa trecem lordanul si sa mostenim Canaanul.

O deosebire esentiala intre cele doud legaminte este faptul ca ,legamantul Sinai” a fost facut in intregime de
Moise, inclusiv partea ceremoniala care include ,legamantul vaselor” (Exod 24), ca si partea declarativa care
include binecuvantarile, spre deosebire de blestemele din pericopa noastra, care probabil dacd Moise aducea
poporul in tard organiza acolo o altd ceremonie. insa deoarece i-a fost scris s3 moara inaintea intrarii in Canaan, el
insusi organizeaza partea declarativa pe campiile Moabului Thaintea mortii sale, pe cand ceremonia o incredinteaza
succesorului sau, losua, ca s-o organizeze in Canaan, dupa cum a facut acesta (losua 8:30-35). Amestecarea
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faptelor lui Moise Tn campia Moabului cu cele din viitor ale lui losua la Garizim si Ebal si poate si repetarea spuselor
Tn ambele locuri, arata legatura stransa intre cele doua evenimente. De exemplu cele sase binecuvantari
(Deuteronom 28:3-10) ca si cele sase blesteme (Deuteronom 28:16-19) au fost spuse de comentatorul Even Ezra
contra triburilor Israelului cu ocazia ,legamantului din Schem"” (Deuteronom 27:11-13). Cu toate acestea, ele sunt
o0 introducere la spusele lui Moise.

Dupa aceste blesteme vin o serie de catastrofe in agricultura, o infrangere in razboi, iar la final apogeul: exil in tara
dusmanului. in a doua parte vine dupa aceea cainta - tesuva nawn - si cu ea eliberarea, gheula n7ixa care este un
fel de final bun pentru exil.

Cele doua angajamente de gheula n71xa de dupa mustrari difera foarte mult - cea din Deuteronom fata de cea din
Levitic. Cea din Deuteronom 30:1-10 este scrisa intr-un limbaj poetic pregnant, care promite cainta reciproca
(Dumnezeu le va da gheula) si este plina cu bogatii spirituale. Spre deosebire, cea din pericopa noastra (Levitic
26:40-45) nu contine cainta din partea Israelului, ci doar o confesiune despre nelegiuiri (Levitic 26:40). Nu apare
nicio bogatie din viitor, ci doar atat: Domnul va tine minte legamantul cu patriarhii si va tine minte tara parasita
(Levitic 26:42, 44). insa printre randuri sunt amintite pacatul si dezastrul care au fost inainte: ,Si chiar si Eu Ma voi
purta fata de ei cu nefast si fi voi aduce in tara dusmanilor lor” (Levitic 26:41). Domnul spune aici ca El va face
aceasta nu din rautate, ci doar asa i va putea intoarce pe evrei in tara lor in situatia binecuvantata in care erau
fnainte. Domnul mai spune ca El va merge contra Israelului cu nefast, nu din intentii rele ci ca ,atunci vor obtine
iertare pentru pacatul lor” (acolo in continuarea versetului). Doar atunci vor face tesuva. Atunci vor suporta in exil
toatd pedeapsa. in Talmud, tractatul Sanhedrin, gasim un midras din care invatam c& daca poporul Israel in exil va
face tesuva completa, eliberarea va veni mai rapid.

Pericopa Ekev - Haftarot de consolare nehama
nnnl - Imaginea femeii si a mamei [anul 5779]

"0

LAk

in haftara de aceastd saptamana din Isaia cap. 49, profetul compara discutia dintre Eret Israel si Hakados Baruch
Hu cu o discutie intre o femeie care se plange de barbatul ei si raspunsul barbatului.

,Si Tion/Sion a zis: Domnul M-a parasit si Domnul M-a uitat” (versetul 14).
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in originalul ebraic Tion apare la feminin si face o plangere dubla:, Dumnezeul M-a parasit si M-a uitat”. Parasirea
este o chestiune tehnica, adica o reactie peste care, la urma urmei, se poate trece. Poti sa parasesti o femeie, dar
sa continui sa te gandesti la ea. Uitarea insa este o chestiune care apartine sufletului. Uitarea echivaleaza de fapt
Ccu stergerea legaturii, ea este o parasire dupa care nu mai incape intoarcerea. De asta se plange Sion: dupa ce ca
M-a parasit, M-a si uitat.

Raspunsul Domnului:
,Poate o femeie sa-si uite pruncul care a iesit din pantecul ei?” (verset 15).

Raspunsul adauga inca un aspect si anume unul in care legaturile sunt mai puternice. Este vorba de legatura intre
mama si copil. Sion se compard cu o femeie care se plange de barbatul ei, pe cand in raspunsul Domnului
comparatia este a unei femei fata de copiii ei. La intrebarea:, o femeie poate sa-si uite pruncul?” Raspunsul
anticipat este: Nu! O femeie nu uita creatia pantecului ei!” Domnul continua: ,Si chiar daca acestea vor uita”.
Continuarea aceasta este infricosatoare: nu numai ca barbatul uita femeia, dar si ea poate sa-si uite pruncul. Acum
vine raspunsul Domnului: ,Si Eu nu te voi uita!”.

Sa explicam: Israel i reproseaza Domnului ca I-a uitat. lar raspunsul acestuia este: barbatul poate sa-si uite
femeia, femeia poate sa-si uite copiii, dar Eu nu te voi uita. Legatura intre Israel si HASEM este mai puternica decat
iubirea si este mai puternica decat chiar si legatura de sange.

Jlata, te-am gravat pe palmele mainilor (mele), zidurile tale sunt intotdeauna in fata mea” (verset 16)

Cuprinde si parabola si invatatura din ea. Dumnezeul apare aici ca un iubit care isi tatueaza numele iubitei pe
maini spunandu-i ca nu poate s-o uite: Tu doar esti gravata pe mainile mele! Si acum vine invatatura: zidurile tale
distruse sunt in fata mea intotdeauna, asa ca nu pot sa le uit.

Si acum trecem de la iubire la eliberare (geula) n7ixa. In timp ce femeia este in stare chiar sa-si uite pruncul,
despre Sion se spune:

,Fiii tai se grabesc; cei care te-au surpat si cei care te-au pustiit vor pleca de la tine” (verset 17).
Adica, fiii tai se grabesc sa vina, iar cei care te-au distrus sunt gata sa plece. Si aici descrierea se largeste:

» Ridica-ti ochii in jur si vezi, toti se strang si vin la tine; pe viata Mea (adica Eu chiar jur) spune HASEM, vei
imbraca totul ca pe o bijuterie si te vei incinge ca o mireasa” (verset 18).

Tu nu-ti uiti copii, iar ei nu te uita pe tine, ,toti se strang si vin la tine”. Si de la descrierea fiilor se intoarce la
descrierea sotiei fata de sotul ei: ,vei Imbraca totul ca pe o bijuterie si te vei incinge ca o0 mireasa”. Femeia care s-
a plans ca barbatul ei a parasit-o, Ti va ,imbraca” pe copiii ei; se va impodobi si se va lauda cu ei, se va lauda ca o
mireasa, fiindca doar o mireasa se lauda langa barbatul ei.

Sa fim atenti cum s-a largit tabloul. Femeia, care pana acum o clipa s-a plans ca barbatul ei a parasit-o si a uitat-o,
nici n-a amintit de copiii ei. Poate nu are copii, sau poate ca si copiii ei au parasit-o si au plecat undeva departe. Si
acum ea apare intr-o dubld postura: ea este 0 mama care se mira cat de multi fii se intorc acasa si care se
Tmpodobeste cu prezenta fiilor ei, ca 0 mireasa care se impodobeste in fata barbatului ei.

Si dupa aceasta descriere emotionald, profetul dezvaluie parabola si trece la invatatura:

~Pentru ca locurile tale parasite si ruinele tarii tale pustiite vor fi acum prea stramte pentru locuitori si pentru ca cei
care ti-au facut tot raul vor fi departe” (verset 19).

Si in incheiere:

»Asa a spus Adonai, lata imi voi inalta mana catre natiuni si voi ridica stindardul meu spre popoare si fii tai vor fi



adusi la sani si fiicele tale vor fi carate pe umeri. Si regi vor fi bonele voastre si regine doicile voastre, ei ti se vor
inchina pana la pamant si vor linge tarana picioarelor tale. Si vei sti ca Eu sunt Domnul si nu se vor rusina cei care
spera (cred) in salvarea Mea” (versete 22-23).

Femeia, mama este acum o tanard rasfatata , regi vor fi bonele voastre si regine doicile voastre”. Ea are o doica
care s-0 alapteze, are o bona, si toate acestea ca sa-i vina eliberarea (geula) ,ca Eu sunt Domnul de care nu se
vor rusina cei care spera (cred) in salvarea Mea".

Pericopa Emor - Cate sarbatori sunt in Tora?
[anul 5785]

D'TIN' O'AN
1

Jewish holidays

1. In cateva locuri in Tora gasim convocari sfinte, sarbatori si reghalim - pelerinaje la lerusalim. insa pare
ca lista din Leviticul cap. 23 este mai vasta decat cele din alte parti din Tora. Ea include toate aceste
convocadri sfinte festive si incepe cu un titlu: ,Vorbeste copiilor lui Israel si spune-le, soroacele Domnului
pe care le veti proclama [drept] convocari sfinte - acestea sunt soroacele Mele” (Leviticul 23:2).

Dupa titlu vine o lista a convocarilor sfinte, incepand cu Sabatul, apoi soroacele anului, de la prima lund pana la
ultima, luna a saptea. Dupa aceea vine un verset de incheiere, care este si el stilizat ca un titlu: ,Acestea sunt
soroacele Domnului pe care sa le proclamati ca si convocari sfinte, ca sa aduceti o jertfa mistuita de foc Domnului:
ardere-de-tot si prinosul ei, jertfa de sarbatoare si libatii, fiecare zi dupa randuiala sa” (Leviticul 23:37).

Doua din convocarile sfinte sunt numite ,sarbatori”: Sarbatoarea Azimelor si Sarbatoarea Colibelor, iar ele sunt
localizate in doua puncte de cotitura a anului: Sarbatoarea Azimelor cade in ziua iesirii din Egipt, pe cincisprezece a
lunii Tntai, iar Sarbdtoarea Colibelor exact la jumatate de an dupa aceea, pe cincisprezece a lunii a saptea. Ambele
sarbatori sunt egale in lungimea lor, pare ca Torau a stabilit asa locul lor ca sa deschida fiecare jumatate de an cu
cate o sarbatoare de sapte zile.

2. Alte sarbatori se gasesc in Exodul 23:14-16: ,Trei pelerinaje sa-Mi celebrezi pe an: Sarbatoarea Azimelor
sa 0 pazesti, sapte zile sa mananci azime, dupa cum ti-am poruncit, la sorocul din luna primaverii, caci
in ea ai iesit din Egipt; si sa nu va infatisati inaintea Mea cu mana goala. Si Sarbatoarea Secerisului
primelor roade ale lucrarii tale, pe care le vei fi semanat pe camp; si Sarbatoarea Recoltei, la capatul
anului, atunci cand iti aduni lucrarea ta de pe camp”.

Spre deosebire de Leviticul 23, aici sunt trei sarbatori: Sarbatoarea Azimelor, Sarbatoarea Secerisului si
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Sarbatoarea Recoltei, din care doar unul apare in Leviticul. Aceste sarbatori nu au o data precisa, iar data lor
depinde de sezonul agricol. Chiar si Sarbatoarea Azimelor a carei datd apare atat in Exodul 12 cat si in Leviticul 23,
nu contine aici nicio data precisa. Ceea ce este evident din Exodul 23 este faptul ca sarbatorile sunt legate de ciclul
anului; doua dintre ele sunt in fond agricole, iar Sarbatoarea Azimelor, fiind istoric este conectat de ,luna
primaverii” - iarasi cu continut agricol. Un aspect aproape identic gasim in Exodul 34, in afara de schimbarea
numelui de la ,Sarbatoarea Secerisului” in ,Sarbatoarea Saptamanilor” si cu descrierea ei ca ,primele roade din
secerisul graului”.

Adunarea celor doua liste din Exodul si Leviticul ne invata ca sunt in total patru numite ,sarbatori”: doua dintre ele
sunt numai in Exodul si au un continut agricol, ,Sarbatoarea Secerisului” si ,,Sarbatoarea Recoltei”. lar doud sunt la
baza lor istorice: Sarbatoarea Azimelor, care apare pe ambele liste si Sarbatoarea Colibelor, doar in Leviticul fara
sa fie mentionata ca ,pelerinaj”.

Distinctia intre cele doua liste este legata intr-o scala mai larga de ciclul anului agricol legat de soare si ciclul
anului istoric legat de luna. Sarbatorile din Exodul 23 sunt legate de agricultura si ca atare bazate pe soare. De
aceea ele sunt sezoniere si chiar si Sarbatoarea Azimelor istorica este sarbatorita aici dupa calendarul solar fara o
datd precisa, ci ca ,luna primaverii”. in schimb sarb&torile din Leviticul 23, inclusiv o parte din convocarile sfinte,
sunt fondate pe calendarul lunar si ca urmare ele au date fixe.

3. Aceasta introducere ne va facilita deslusirea misterului de la sfarsitul capitolului 23 din Leviticul:

»(33) Domnul i-a vorbit lui Moise spunand, Vorbeste copiilor lui Israel, spunand, in ziua a cincisprezecea a acestei
luni a saptea este Sarbatoarea Colibelor, sapte zile, pentru Domnul. in prima zi este o convocare sfanta, nicio
munca lucrativa sa nu faceti. Sapte zile sa aduceti jertfa mistuita de foc Domnului, iar in ziua a opta sa fie pentru
voi 0 convocare sfanta si sa aduceti Domnului o jertfa mistuita de foc; este o adunare de incheiere, nicio munca
lucrativa sa nu faceti.

(37) Acestea sunt soroacele Domnului pe care sa le proclamati ca si convocari sfinte, ca sa aduceti o jertfa mistuita
de foc Domnului: ardere-de-tot si prinosul ei, jertfa de sarbatoare si libatii, fiecare zi dupa randuiala sa. Pe langa
Sabaturile Domnului, si pe langa darurile voastre, pe langa toate juramintele voastre, si pe langa toate ofrandele
de bunavoie pe care le veti da Domnului.

(39) Dar in ziua a cincisprezecea a lunii a saptea, cand adunati recolta pamantului, sa celebrati sarbatoarea
Domnului sapte zile; prima zi este o zi de odihna si a opta zi este o zi de odihna.

Sa luati pentru voi in prima zi: o chitra, crengi de palmier, ramuri de mirt si crengi de salcie de rau si sa va bucurati
fnaintea Domnului, Dumnezeului vostru sapte zile. Sa o celebrati ca sarbatoare pentru Domnul, sapte zile pe an -
decret vesnic, peste generatiile voastre; in a saptea luna s o celebrati. in colibe s& locuiti sapte zile, orice bastinas
din Israel, sa locuiasca in colibe, pentru ca sa stie generatiile voastre ca in colibe i-am facut sa locuiasca pe copiii
lui Israel cand i-am scos din tara Egiptului; Eu sunt Domnul, Dumnezeul vostru.

(44) Si Moise a vorbit despre soroacele Domnului catre copiii lui Israel” (Leviticul 23:33-44).

in versetele 33-36 Toraua ne prezintd Sarbatoarea Colibelor, iar dupa aceea vin versetele de incheiere ale
pericopei (versetele 37-38). Dupa cum am mai spus, aceasta finala are legatura directa cu titlul pentru a forma un
cadru.

insa acum, de la versetul 40, Toraua revine sa se ocupe de sarbatoare incepand de ziua de cincisprezece a lunii a
saptea. Pare dubios: de ce revenirea la o chestiune care a fost incheiata mai inainte? Oare acesta cuprinde ceva ce
a fost uitat mai inainte? insa spre marea mirare nu avem aici nimic nou, ci faptele discutate in versetele 34-36.
insa sarbatoarea prezentatd in versetele 39-40 nu este numitd Sarbatoarea Colibelor; asa ca aici este vorba
probabil de fapte noi nespuse mai inainte.



Probabil ca solutia se gaseste in ceea ce am vorbit mai sus despre lista de sarbatori din Exodul 23, care nu este
identica cu cea din Leviticul. Lista convocarilor sfinte din Leviticul se incheie cu Sarbatoarea Colibelor si Smini
Ateret - ,adunarea de incheiere” fara ca lista sarbatorilor sa fie completa. Pe de o parte, ,primele roade ale lucrarii
tale” (Exodul 23:16) si ,primele roade din secerisul graului” (Exodul 34:22) pot fi identificate cu ziua aducerii ,celor
doua paini leganate” (Leviticul 23:16), cu toate ca nu este mentionata ca sarbatoare, insa se ocupa cu ,legdnarea
painii primelor roade” (versetele 16-21). ins& Sarbatoarea Recoltei nu existd pe lista din Leviticul. Toraua
completeaza aceasta lipsa imediat dupa terminarea convocarilor sfinte prin anuntarea unei ,sarbatori Domnului”
incepand de la cincisprezece a lunii a saptea ,cand adunati recolta pamantului” (leviticul 23:39). Acestei sarbatori
i se atribuie poruncii speciale: cele patru specii, bucuria de-a lungul celor sapte zile si fard munca in prima si ultima
zi. Aievea ca acest cadru al Sarbatorii Recoltei coincide perfect cu Sarbatoarea Colibelor. Asadar prin aceasta
addugare Toraua stabileste ca Sarbatoarea Recoltei are o data lunara identica cu Sarbatoarea Colibelor. Trebuie
Spus ca pe cincisprezece a lunii a saptea cad doua sarbatori: Sarbatoarea Colibelor si cea a Recoltei. Fiecare din
ele are caracterul ei: prima este istorica, iar a doua agricola - fiecare cu poruncile ei. La prima este prezenta in
coliba - suca, iar la a doua cele patru specii - arbaat haminim. Doar datele lor sunt identice.

Asa putem intelege mai bine de ce Sarbatoarea Recoltei apare ca un fel de anexa, cu toate ca datele ei sunt
identice cu cele ale Sarbatorii Colibelor.

Putem, asadar, concluziona ca in Tora sunt in total patru sarbatori: Sarbatoarea Secerisului ti Sarbatoarea Recoltei
ambele agricole si Sarbatoarea Azimelor si Sarbatoarea Colibelor ambele istorice. Cu toate acestea sunt doar trei
pelerinaje - reghalim, deoarece Sarbatoarea Colibelor fiind la aceeasi data cu Sarbatoarea Recoltei nu este un
pelerinaj aparte.

Pare ca descrierea din Deuteronomul 16 face un pas fnainte si prezinta cele doud sarbatori egale ca un singur
pelerinaj:

~Sarbatoarea Colibelor sa o faci sapte zile, cand iti aduni [rodul] din aria ta de treierat si din teascul tau. Si sa te
bucuri in sarbatoarea ta: tu, fiul tau, fiica ta, sclavul tau, slujnica ta, levitul, prozelitul, orfanul si vaduva care sunt
in orasele tale. Sapte zile sa celebrezi pentru Domnul, Dumnezeul tau, in locul pe care Domnul il va alege, caci te
va fi binecuvantat Domnul, Dumnezeul tau, in toatd recolta ta si in tot lucrul mainilor tale; sa fii pe deplin bucuros”
(Deuteronomul 16:13-15).

Sarbatoarea Colibelor a fost stabilita aici pe datele Sarbatorii Recoltei, iar ea castiga aici bucuria care a fost
acordata in Leviticul numai Sarbatorii Recoltei. Astfel ea s-a ,,impus” in mare parte Sarbatorii Colibelor si s-a format
un nou pelerinaj al celor doua sarbatori. Chiar si poruncile sunt duble si la fel numarul mare de jertfe, fiind si el
dublu.

Pericopa Emor - Cine este evreu? [anul 5779]
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Stim cu totii ca identitatea unui copil nascut din casatorie mixta se stabileste dupa statutul mamei. Legea asta
apare in Misna, tractatul Kidusin 3:12, care spune ca orice femeie care nu are kidusin pwiTi7, adica nu este maritata
dupa halacha, ii transmite copilului propriul ei statut , adica acesta este ,luat dupa mama” (daca este evreica si
copilul este evreu). Gmara xna(partea de disputa din Talmud) se bazeaza in explicatia acestei Misna pe versetul
din Deutoronom 7:3-4: ,Sa nu dai pe fiica ta fiului sau si sa nu iei pe fiica lui pentru fiul tau; pentru ca ele ar abate
pe fiul tau de dupa Mine si ar sluji alti dumnezei”. Talmud Bavli tractatul Kidusin 68:b ne invata: ,Fiul tau, care
provine dintr-o israelita, se numeste fiul tau, iar fiul tau care provine dintr-o pagana nu se numeste fiul tau, ci fiul
ei”. Comentatorii evrei inteleg expresia "fiul tau” ca ,nepotul tau” si au diferite explicatii despre identitatea celui la
care se refera ,a abate”: la fiul sau nepotul unei mame evreice sau, dimpotriva, ai unei mame ne-evreice, situatie
n care copilul nu este considerat deloc evreu.

n

incé o dovada c3 aceastd lege ,(numai mama evreicd”) exista deja in perioada primului Templu, o avem din cele
scrise in cartea Ezra 10:2-3: ,Si Schanya, fiul lui Yechiel din fiii (neamul) lui Eilam i-a zis lui Ezra: Noi am abuzat de
dumnezeul nostru si am luat sotii straine din popoarele tarii si acum exista o speranta pentru Israel in aceasta
privinta. Si acum facem un legamant (brit) cu dumnezeul nostru ca vom alunga toate sotiile, cat si pe cei care s-au
nascut din ele, dupa sfatul lui Adonai, iar mitvat HASEM sa se faca dupa Tora”. Din cauza ca i-au alungat pe cei
»nascuti din ele” copiii ne- evreilor nu sunt considerati evrei.

Din toate acestea noi invatam ca, dupa halacha, numai cine s-a nascut dintr-o mama evreicad, indiferent de
originea tatalui, este evreu. Foarte multi au incercat sa explice aceastd halacha. in primul rand de ce identitatea
copilului nu depinde de ambii parinti? Si daca depinde de un singur parinte de ce acesta sa nu fie tatal? Noi stim
ca multe halachot din Tora, Misna si Talmud sunt consfintite printr-o constructie patriarhala. Personalitatile biblice
apartin si ele, de obicei, familiei barbatului, odata cu legile de mostenire, impartirea pamanturilor si rolul de Cohen
(kehuna n1ind) -ceea ce inseamna ca toate trec prin tata. Sunt multe propuneri de explicatii. Noi vom aminti aici
numai cateva:

= Explicatie biologica: pruncul se formeaza in special prin mama;
= Explicatie culturala: esenta educatiei o face mama;
= Explicatie practica: identitatea mamei este sigura, pe cand a tatei nu este.

Mai sunt alte explicatii pe care nu le vom aminti. ins& doua fapte sunt acceptate de toti. Din spusele inteleptilor din
Misna si Talmud nu reiese catusi de putin ca aceasta halacha, ("adica copilul primeste identitatea mamei"”), ar fi
cunoscut vreodata o schimbare, este adevaratd. Cu alte cuvinte, nu se poate intelege ca Ezra a schimbat halacha
dupad cele scrise in citatul de mai sus. Nici presupunerea ca inteleptii (Tanaim o'xan) de la sfarsitul celui de al doilea
Templu ar fi schimbat halacha din cauza cazurilor abundente de femei evreice violate de soldatii romani. Nici asta
nu ni se spune nicdieri. Pe de alta parte, este clar ca nu putem spune ca un nascut din tata evreu si mama ne-



evreica este complet ne-evreu. Asa ca un copil este considerat de unii poskim (intelept care poate da sentinta de
halacha) ca fiind ,samanta lui Israel” ‘78w v si trebuie sa i se usureze giyurul (convertirea).

Cazul blestematorului

Tocmai din pericopa noastra parca reiese adevarul situatiei opuse, adica fiul unui goi (ne evreu) si al unei mame
evreice este goi: ,Si fiul unei femei israelite care era si fiul unui barbat egiptean a iesit intre fiii lui Israel. Si fiul
israelitei s-a batut in tabara cu un israelit. Si fiul femeii israelite a hulit Numele si a blestemat. Si I-au adus la Mose.
Si numele mamei lui era Slomit, fiica lui Divri, din tribul lui Dan” (Levitic 24:10-11).

Cine a fost fiul acestei israelite? In midrasul Smot Raba 1:28 si la Rasi Exod 2:11 ni se povesteste cd in Egipt, pe
vremea sclaviei, un om de ordine egiptean wann (noges, un fel de politist) a dorit-o pe Slomit Bat Divri. El i-a scos
sotul din casa dimineata devreme, cand era inca intuneric, s-a intors la ea, s-a deghizat in sotul ei si a venit pe ea.
Din asta s-a nascut ,fiul femeii israelite”. Din contradictia intre apelativele ,fiul israelitei” si ,om israelit” se
intelege ca primul nu este ,israelit” si midrasul ne spune ca el s-a convertit. De aici invatam ca a avut nevoie de
giyur (convertire) ca sa fie socotit israelit. Marele intelept Ramban (Nahmanides) ofera urmatoarea explicatie
acestui midras. El spune ca ,francezii” sustin ca era nevoie de convertire, fiindca asta s-a intamplat Tnainte de
Matan Tora (primire de Tora), pe vremea cand evreii erau inca ,goi"” (ne-evrei) si datina era ca identitatea se
stabilea dupa tata. Dar el nu este de acord cu ideea asta. El spune ca aici Toraua ne spune un singur lucru: fiul
israelitei era ,neconform pentru ca sa fie Cohen (kehuna), dupa cum apare si in Talmud. Si mai adauga ca ceea ce
este scris aici In Levitic ,intre Bnei Israel” nu se refera la giyur, adica nu s-ar fi convertit, fiindca nu avea nevoie, ci
a ramas la mama lui, intre israeliti, si nu l-a urmat pe tatal lui, ca sa fie egiptean.

Dar, probabil, ,francezii” au avut dreptate fiindca noi stim ca Rebeca, Rahel, Lea, Asnat, sotia lui luda, sotiile fiilor
lui lacov si Tipora, sotia lui Mose nu erau dintre urmasii lui Avraham Avinu.

Cu alte cuvinte, cea mai bund explicatie care sa-i cuprinda pe toti ar fi ca, pana la Matan Tora, aceasta lege nu
exista, iar evreii, nefiind circumcisi si botezati, erau inca ,,goi". Este stiut cd, in aceea perioada, la toate popoarele
identitatea se stabilea dupa tata. Din momentul in care s-a dat Tora, legea a stabilit ca identitatea va fi dupa
mama, cu toate ca aceastd lege nu apare in Tora, ci in Misna. Dar noi stim ca, pentru evrei, Tora scrisa si Tora
orald sunt egale. In orice caz, este exclus ca legea asta sa fi fost stabilitd de Ezra sau de alti intelepti mai tarziu,
spre sfarsitul celui de al doilea Templu. Este clar, dupa credinta noastra, ca a fost data din Sinai cu toate celelalte
halachot din Tora, Misna, Talmud etc.

Pericopa Emor - Slomit bat Divri - femeia
israelita 'aT1 na n'ni7w [anul 5782]
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Slomit bat Divri era o femeie din tribul Dan si este amintitd in cartea Levitic 24:10-11: ,Fiul unei femei israelite, dar
care era fiul unui egiptean, a iesit printre fiii lui Israel si s-au incaierat in tabara fiul israelitei si un barbat israelit.
lar fiul femeii israelite a hulit Numele si a blestemat; atunci |-au dus la Moise - numele mamei lui era Slomit, Bat
(fiica lui) Divri din tribul Dan”.

[nainte s& lamurim cine este aceasta femeie, s vedem cine este tatal acestui blestemator. in midrasul VaYikra
Raba 32:3, la fel in midrasul Tanhuma VaYikra 24 scrie cd acesta era egipteanul pe care il vazuse Mose lovind un
evreu: ,Si a fost asa: in zilele acelea, cand Moise s-a facut mare, a iesit la fratii sai si a vazut corvezile lor; a vazut
cum un egiptean lovea un evreu, dintre fratii sai. S-a uitat intr-o parte si-n alta, a vazut ca nu este nimeni, I-a lovit
de moarte pe egiptean si I-a ascuns in nisip” (Exod 2:11-12). Acesta a fost tatal fiului israelitei pe care Moise I-a
omorat in numele Domnului. lar midrasul continud ca atunci cand ei se certau pentru loc de stationare, I-au
intrebat pe baiat unde este tatal lui si au inceput sa-I cheme ,bastard”, spunand ca tatal lui egiptean a fost omorat
in numele Domnului. Atunci baiatul a izbucnit si a blestemat numele Domnului. Hizkuni (comentator, Franta sec.
13) spune cd atunci cand egipteanul a fost omorat, Slomit era gravida.

Rasi, in urma unor midrasim spune ca Slomit era o prostituata. Midrasul deduce de la numele ei acest lucru.
Numele de Slomit vine de la radacina SLM care inseamna ,intreg, pace”. insa pace este si cuvantul folosit la
intalnire cu cineva, un fel de ,ce mai faci, ce se aude”. Comentatorii spun ca numele ei dovedeste ca era
vorbareata, se lua la vorbe cu oricine propunand serviciile ei. Chiar si numele tatalui ei, Divri vine de la davar,
adica vorba.

O alta intrebare care se pune, de ce tocmai numele acestei femei este amintit in Tora. Raspunsul se afla la cativa
comentatori. HaRasar Hirsch (Germania sec. 19) spune ca in perioada aceea, ea era singura femeie din Israel care
pacatuise. Din aceasta cauza ea a avut trista oportunitate de a fi amintita pe vecie in Tora. Numele ei este amintit
doar dupa ce a pacatuit fiul ei. Cu alte cuvinte, ea este apreciata ca fiind responsabila de pacatul fiului ei. Daca ea
nu facea oribilul pacat de a se casatori cu acel egiptean, nu se nastea acest fiu si nu era blestemul fata de
Dumnezeu.

Vina femeii pentru pacatul fiului apare si in alte povesti. Una este midrasul Tanhuma, Smot 9, in care apare
urmatoarea poveste. Egipteanul care |-a batut pe evreul care era sotul lui Slomit Bat Divri, era seful a 120 de
muncitori pe care i scotea la munca din zori. Fiind obisnuit sa-i scoata la munca, el se invartea in locuintele lor ca
la el acasa. Asa a observat-o pe Slomit Bat Divri care era foarte frumoasa, fara cusur. intr-o zi, dupa ce i-a scos pe
barbati la munca, s-a intors la ea acasa, s-a deghizat ca fiind barbatul ei si s-a culcat cu ea. Ei i se parea ca s-a
culcat cu barbatul ei. Cand s-a intors sotul acasa, |-a vazut pe egiptean iesind din casa. El a intrebat-o: oare s-a
atins acesta de tine? Ea ia raspuns: da, eu am crezut ca el esti tu. Egipteanul stia de acest lucru si el a inceput sa-|
batd pe evreu la locul de munca. Mose a vazut prin duhul sfant ce i-a facut egipteanul sotiei si cum fi batea sotul si
i-a spus: Nu-i de ajuns ca i-ai chinuit sotia, tu il mai si bati pe el? S-a suparat pe egiptean, I-a lovit si I-a omorat.

intrebati unde este vina ei? Raspunsul il g&sim intr-un alt midras, Psikta Zutrata, Smot 2 in care se adauga ca totul
- violul, chinuirile, blestemul fiului si moartea lui - au venit In urma faptului ca ea a raspuns la salutul egipteanului



Tntrebandu-I de ,pacea lui”, adica ,ce mai faci”.

Aceasta este cauza ca numele ei apare in momentul in care fiul ei, samanta al egipteanului, blestema pe
Dumnezeu si ca atare este pedepsit cu moartea.

Pericopa Kedosim - ]2 jua7 naaxl VeAhavta

lereacha camocha (sa-l iubesti pe aproapele tau

ca pe tine insuti) - asta este toata Tora [anul
5779]
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Pericopa ,Kedosim” este plind de mitvot. Dupa numaratoarea lui Rambam (Maimonides) in cartea lui de mitvot, in
pericopa noastra, sunt, in total, 51 de mitvot (porunci): 38 de mitvot ,/o taase” nwyn x7(ce sa nu faci) si 13 mitvot
»ase” nwy (ce sa faci). Despre toate aceste mitvot se poate citi in capitolul ,Mitvot” din , Termeni”.

Dintre toate mitvoturile, in pericopa noastra iese in evidentd una, care se afla in Levitic 19:18: ,sa-l iubesti pe
aproapele tau ca pe tine insuti” in ebraica: 3m2 Y17 101 VeAhavta lereacha camocha. inteleptii nostri din toate
perioadele i-au acordat, in comentariile si analizele lor, un spatiu extins.. intr-una din cele doud traduceri
recunoscute si invatate de evrei la Tora, Targum Yonatan traduce: ,sa-| iubesti pe aproapele tau, si ceea ce urasti
tu nu face aproapelui tdu”. Aceastd traducere ne da o interpretare negativa a celor scrise in Tora intr-un fel
pozitiv. Originea acestei interpretari se afla, probabil, in spusele marelui intelept Hilel Hazaken (cel batran) pe care
le Tnvatam din Talmud, tractatul Sabat 31:a: ,lardsi o poveste despre un strain care a venit in fata lui Samai si i-a
spus: converteste—ma, cu conditia sa ma inveti toata Toraua cat stau eu Intr-un picior! Samai |-a dat afara. A
venit la Hilel si el I-a convertit. |-a spus: ,sa nu-i faci aproapelui tau tu ceea ce urasti tu!” - asta este, in esenta,
toata Tora, si restul iesi afara si invatd mai departe!”. in Midras Beresit Raba 24:7 gasim o drasa (invatatura)
asemanatoare: ,Rabi Akiva spune: ,sa-l iubesti pe aproapele tau ca pe tine insuti!” este o regula mare in Tora, ca
sa nu vii ulterior sa spui ca, din cauza ca eu m-am facut de rusine, sa se faca atunci de rusine si prietenul meu”.
Rabi Akiva a impartit mitvoturile in reguli cu grade diferite de importanta, ,regula mare” ‘71T 773 clal gadol fiind
gradul superior de mitva, cu toate ca noi trebuie sa le indeplinim la fel pe toate.
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inteleptii evrei s-au bazat, cu siguranta, pe aceste afirmatii ale lui Hilel si Rabi Akiva atunci cand emiteau diferite
legi. De exemplu, in Talmud, tractatul Kidusin 41:a scrie ca ,mirele este obligat s-o0 vada pe mireasa inainte de
nunta”. Asta ca sa nu gaseasca ceva rau la ea dupa aceea si, ca Sa se apere, ea sa vina sa spuna: ,sa-l iubesti pe
aproapele tau ca pe tine insuti!”.

Un alt exemplu, dintre multe altele, gasim in Talmud, tractatul Sanhedrin 45:a o disputa despre ce indltime trebuie
sa aiba ,casa de lapidare” adica casa din care se arunca pietrele in condamnatul la moarte prin acest procedeu.
Rav Nahman in numele lui Raba Bar Avuha spune ,sa-l iubesti pe aproapele tau ca pe tine insuti”, adica ii trebuie o
moarte usoara. Cu alte cuvinte, aceasta cladire trebuie construita la o inaltime de la care, prin aruncarea pietrelor,
condamnatul va muri cel mai repede si Tn cele mai usoare chinuri.

»Sa-l iubesti pe aproapele tau ca pe tine insuti!” -poate sa insemne ,chiar ca pe tine insuti”?

Exista cateva tipuri de atitudini fata de aceasta intrebare, dar problema de baza o gasim in braita (vezi ce
inseamna in ,termeni”) din Talmud, tractatul Baba Metia 70:a in care ni se povesteste: ,Doi calatori mergeau pe
drum si unul singur avea un bidon cu apa. Daca beau amandoi din ea, amandoi vor muri (fiindca nu le-ar ajunge).
Daca bea numai unul, numai el ajunge in localitatea apropiata (adica supravietuieste). Ne-a invatat Ben Patora:
mai bine sa bea amandoi si sa moara, decat ca unul dintre ei sa-l vada pe prietenul lui murind. Pana cand a venit
Rabi Akiva si ne-a invatat: ,viata ta este inaintea vietii aproapelui tau”. Rabi Akiva, care a stabilit ca ,sa-l iubesti pe
aproapele tau ca pe tine insuti!” este o regula mare in Tora, stabileste aici si care sunt limitele acestei reguli. Sa
iubesti pe aproapele tau ca pe tine nu inseamna exact leit ca pe tine, ci viata ta este Thaintea vietii lui. Ben Patora,
celalalt intelept, spune ca a iubi pe celalalt este identic cu felul cum te iubesti pe tine insuti si, asa precum nu vrei
sa-ti vezi moartea ta, tot asa nu vrei sa vezi moartea celuilalt.

Comentatorii au discutat aspectul practic al acestei mitva dea lungul secolelor. Noi vom vedea numai cateva din
ele. Ramban (Nahmanides) spune ca ,Sa-l iubesti pe aproapele tdu ca pe tine insuti!” este un fel de superlativ, o
maxima comportamentald, adica o calitate in cel mai Tnalt grad, fiindca inima, adica sufletul omului nu poate
accepta sa-si iubeasca semenul asa cum se iubeste pe el insusi. El spune ca aici este vorba ca sa iubesti sa-i faci
lui un bine, in felul Tn care iubesti sa-ti faca el tie un bine. Si marele comentator cunoscut dupa numele
comentariului sau Hazkuni (Franta, sec.13) spune cam acelasi lucru. Din asta reiese ca indeplinirea acestei mitva,
dupa parerea lor, inseamna a face o favoare, a-i oferi ceva bun prietenului tau, fara sa-l invidiezi pe el. De aici
putem intelege pozitia centrala a acestei mitva in aducerea pacii intre oameni si, prin asta, aducerea pacii intre
natiuni. Ignorarea acestei mitva conduce, prin urmare, numai la neintelegeri, la conflicte si, in final, la razboaie.

De asta este important sa retinem scrisele din Misna, tractatul Avot 1:12:

Hilel spune: ,Sa fii unul dintre elevii lui Aaaron, adica un om care iubeste pacea si cauta pacea, iubeste oamenii si
fi apropie de Tora!”.
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Pericopa Kedosim - Ce inseamna sa fim sfinti?
Ce inseamna sfintenie? [anul 5784]
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Pericopa noastra incepe cu versetul: ,Sa fiti sfinti, pentru ca sfant sunt Eu, Domnul, Dumnezeul Vostru” (Levitic
19:2), iar in alta parte ,,Oameni ai sfinteniei sa fiti pentru Mine” (Exod 22:31).

Foarte multi intelepti ncearca sa desluseasca acest paralelism din vorbele Domnului in care El ne porunceste sa
fim ca El. Doar noi nu ne putem compara cu Divinitatea! Poate ca El ne spune sa ne straduim sa fim ca EI? Unii
sustin ca celor zece porunci ca si restul poruncilor le lipseste aspectul de bunatate, de a fi buni cu semenii nostri si
de aceea ni se ordona aici ,sa-ti iubesti aproapele ca pe tine insuti” (Levitic 19:18). Prin aceste porunci ni se
adauga aspectul de morala personala care lipseste in lista legilor si regulilor rigide. Noua ne lipsesc milostenia,
bunatatea si grija pentru altii.

insa aceastd notiune este mai complexa decat atat. Rasi ne spune ca acest cuvant inseamna ,,a te desparti, a te
Tndeparta”, iar aici este vorba ,sa ne lepadam de incest” si ca atare sa ne Indepdartam de aceasta josnicie
inacceptabila. Rasi mai spune ca oriunde sunt limite la aceasta infractiune, acolo este sfintenie. El aduce exemple
despre legatura intre acest pacat si sfintenia prin exemplele din midrasul VaYikra Raba: versetul ,Femeie
desfranata sau pangarita sa nu ia de sotie ... caci [preotul] este sfant pentru Dumnezeul sau” (Levitic 21:7) si apoi
versetul ,Si sa nu isi pangareasca samanta ... caci Eu sunt Domnul care il sfinteste” (Levitic 21:15). Cu alte
cuvinte, dupa interpretarea lui Rasi nu este in porunca ,sa fiti sfinti” nimic deosebit, fiind vorba despre abtinerea
de la orice fel de incest, dupa cum apare in diferite porunci.

Marele comentator Ramban (Nahmanides, Spania sec.13) nu este de acord cu Rasi si spune ca mai este aici o
porunca: nu este de ajuns ca cineva sa implineasca toate poruncile din Tora si sa evite pacatele care apar acolo,
deoarece in acelasi timp el poate fi, cea ce este numit in Talmud ,marsav cu permisiunea Torei”. In cuvintele lui
Ramban: ,Deoarece viciosul va gdsi o cale sa fie de desfrau fata de sotia lui sau fatd de nenumaratele lui femei, sa
se afle printre cei care se dau la betie sau la infulecat carne - iar apoi sa vorbeasca despre acest viciu al lui cu
toata marsavia sa, caci aceasta interdictie nu este amintita in Tora si asa va deveni ,marsav cu permisiunea
Torei”. De aceea ne spune Ramban ca ,sfintenie” este o chestiune de ,separare”, in ebraica perisut niwno. Adica,
chiar si de la unele lucruri care sunt permise de Tora trebuie sa nu ne permitem sa le facem cand ele sunt imorale.
De aceea sfintenie este valoarea de separare - sfinteste-te cu ceea ce este permis, insa si acestea trebuie
cateodata sa ti le interzici daca ele nu sunt morale sau adaptate la un comportament demn al cuiva.

Ramban nu chiar il contrazice pe Rasi, ci mai ales adauga la comentariul sdu, Tnsa concluzia este aceeasi - este
vorba de o separare. Foarte multi dintre intelepti au adaugat la aceste constatari de baza si alte detalii de
comportament.

Sfintenia este acest lucru deosebit, distinct si asa cum sufletul este deosebit de corp, asa exista si oameni ,sfinti”,
la care sufletul este mai sus de corp, iar ei urmaresc sa mearga dupa sufletul lor si nu dupa corpul lor. La fel exista
Jtara sfanta” la care baza nu este valoarea agricola sau imobiliara, ci valoarea spirituala este esenta ei.

Din aspectul stiintific, de limbaj, analiza acestui cuvant va da rezultate asemandtoare. Aceasta raddcina KDS sau
KDS se gaseste in toate limbile semitice si sensul ei antic, chiar preistoric, este de ,retragere”, iar de aici ramane
doar un pas mic catre ,despartire”. lar de aici, inca un pas spre ,deosebire”. Acesta este in fond sensul cuvantului
si dupa perceptia traditionald evreiasca. in explicatia lui Rasi putem spune ca sfantul care nu pacatuieste prin
destrabalare sau incest este diferit de toti ceilalti de pe vremea aceea si chiar de 0 mare parte a oamenilor astazi.
La fel si explicatia lui Ramban.



Gasim versete evidente din care este deslusit ca este vorba de ,deosebit” si nu ,sfant” in sens de ,sacru”. De
exemplu: ,,Sa-mi fiti oameni sfinti, sa nu mancati carne care a fost sfasiata pe camp de o fiara” (Exod 22:31). Este
limpede ca voi nu sunteti sfinti dacd nu mancati carne de vanatoare, insa sunteti diferiti de restul omenirii care
atunci doar asemenea carne mancau.

Un exemplu mai rdspicat este versetul urmator din pericopa noastra: ,Sa-Mi fiti sfinti, caci sfant sunt Eu, Domnul;
si v-am separat dintre popoare ca sa fiti ai Mei” (Levitic 20:26). Aici Domnul insusi ne da solutia: sfintenie
inseamnd separare.

Asa exista un singur Templu care se numeste ,sfant” si este diferit de toate templele atunci si azi. De asemenea
este un Sabat diferit de tot ce au alte popoare si de aceea este ,sfant”. Tara pe de o parte si poporul evreu pe de
alta parte raman diferiti - sunt sfinti.

Cateva cuvinte despre aceste cuvinte In limba romana. Cuvantul de origina latina ,,sacru” contine in latina veche
printre altele sensul de ,a tine aparte”. Doar prin anii 1600 a primit din plin sensul de ,sfant”. De asemenea
cuvantul ,sacrificiu” care deriva de aici, contine in latina veche si sensul de ,a se preda” - tot un soi de separare.
Despre ,sfant”, fiind de origind slava nu am date istorice. Interesant ca n ,OrthodoxVicki”., definitia este de
~.Dumnezeu”, doar atat.

Pericopa Metora - ,,Si voi pune plaga de lepra
peste vreo casa” (Levitic 14:34) [anul 5784]

Poruncile leprei se afla de-a lungul a doud pericope in Tora: in pericopa Tazria invatam despre lepra corpului si a
hainei, iar in ,Metora” despre lepra casei. Aceste multe legi constituie in Misna un tractat intreg numit , Tractatul
Plagilor” si un grup intreg de porunci in cartea monumentala a lui Rambam (Maimonide, Spania-Israel, sec. 12)
»Misne Tora”. Capitolul este numit ,Hilchot tumat taraat” (Legile impuritatii de la lepra). Pare ca lepra corpului este
o boala ca oricare alta boala, care atacd corpul uman, iar lepra hainelor si a casei sunt doar un mucegai. insa
cartea de Tora, ca si Toraua Orala atribuie cu totul un alt sens leprei: lepra este un semnal ca comportamentul unei
persoane nu este cum trebuie si acela trebuie sa se caiascd, dupa cum apare si in cartea ,Sefer Hahinuch”, cap.
Mitvot 169, 171 (Spania, sec. 13).

Doar asa se pot explica regulile traditiei legate de lepra si nici de cum daca o apreciem ca fiind o boald. Sa aducem
cateva exemple. Vom incepe cu lepra corpului:

» Daca cineva vede pe corpul sdu semne de lepra, trebuie s& apeleze la preot pentru control. ins& pana
cand acesta va da diagnosticul, cel vatamat ramane pur dupa Rambam, Hilchot tuma, Taraat 9:2. Daca
el nu apeleaza la preot toata viata sa, el este considerat ca fiind pur, insa el incalca o porunca ase nwy
(sa faci) din Tora, din Levitic 13:2 dupa cum invatam din Sefer Hahinuch, mitva 169. Din acestea
intelegem ca nu exista semne clare si sigure pentru decizia de leprd, in afara de diagnosticul preotului.
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Daca ne-am referi la lepra ca o boald si la preot ca la un medic, anuntul preotului nu ar fi atat de crucial. Doar
diagnosticul medicului nu creeaza lepra.

Mai mult decat atat, daca preotul nu se pricepe la depistarea leprei, un intelept care stie va controla pacientul si va
spune preotului ce sa anunte: pur sau impur (contaminat). Numai dupa anuntul preotului perioada zilelor de lepra-
impur incepe, iar anuntul inteleptului nu are nicio semnificatie.

= Legile leprei se aplica doar pe un evreu si nu pe corpul unui neevreu, la fel si notiunea de puritate
apartine in general evreilor. Semne de lepra pe corpul unui neevreu sunt considerate o boala.

= Lepra de corp la un om are si implicatii asupra altei persoane. Daca un om pur se atinge de un lepros, el
devine impur. (tot acolo la Rambam 11:2). Insd daca un evreu se atinge de un neevreu care prezinta
aceleasi semne, el ramane pur. Daca lepra este considerata a fi o boala contagioasa, de ce exista o
diferenta intre atingerea unui evreu contaminat si ceea a unui neevreu? Doar in ambele cazuri era
pericol de contaminare?

De aici vom trece la lepra hainelor. Aceasta, ca si cea de corp este valabila numai la haina unui evreu, vedem
iarasi la Rambam. Lepra nu afecteaza hainele neevreilor si daca sunt la hainele unui neevreu semne de lepra, ele
nu au nicio semnificatie in iudaism.

in urma acestora va fi interesant sa intrebdm ce se intdmpla cu o haind cumparata de un evreu de la un neevreu
care prezinta semne de lepra. Raspunsul este simplu: in momentul in care haina a intrat in posesia evreului,
contine imediat semnificatie legald evreiasca (halacha), iar in anuntul preotului apar parca ar fi semnele care au
fost depistate in momentul intrarii hainei in posesia evreului (iardsi Rambam). Chiar si perioada de carantina de 7
zile incepe doar din acel moment, cu toate ca semnele au aparut inainte, cand haina era inca in posesia
neevreului. Din toate acestea rezulta clar ca aparitia leprei la haine nu depinde de momentul semnelor ei.

Regulile leprei casei sunt si mai interesante. Dupa cum am constatat, semne pe corpul sau pe haina unui neevreu
nu sunt considerate ,lepra”. La fel regulile leprei casei se aplica doar pe casa unui evreu si nu al unui neevreu. insa
exista o distinctie de baza intre lepra de corp sau de haine si cea a casei. Regulile leprei de casa sunt valabile
pentru evreu numai daca el locuieste in Israel (iarasi la Rambam).

Care este legatura intre lepra casei si tara Israelului? Lepra corpului si a hainelor se aplica si in afara Israelului. in
ce consta deosebirea leprei casei?

Din legile leprei casei noi invatam care este rolul crucial al taramului Israelului in viata unui evreu. Din scrisele in
Tora reiese ca locul ideal al evreilor este Israelul, iar tarile strdine sunt vazute ca provizorii si nepotrivite. Toraua ne
vorbeste si ea astfel: ,Ci tara in care treceti sa o luati in stapanire ... o tara pe care Domnul Dumnezeul tau o
vegheazd; necontenit sunt ochii Domnului Dumnezeului tau, asupra ei, de la inceputul anului pana la sfarsitul
anului” (Deuteronom 11:11-12) si din nou ,, ... si te va aduna dintre toate popoarele in care te-a imprdstiat Domnul
Dumnezeul tau. Daca imprastiatii tai vor fi la capetele cerurilor, [si] de acolo te va aduna Domnul Dumnezeul tau,
si de acolo te va lua” (Deuteronom 30:3-4). Aceastd idee o gasim si in Hagada sel Pesah: ,'Si a locuit acolo ca
strain' - aceasta ne invatd ca parintele nostru lacov nu coborase ca sa se aseze in Egipt” si cu 0 mica schimbare de
limbaj apare si in rugamintea de Smone-esre in care noi cerem Domnului Dumnezeului de trei ori pe zi ,Suna din
sofarul cel mare pentru eliberarea noastra si desfasoara steagul pentru a-i strange pe exilatii nostri si aduna-ne
laolalta in curand din cele patru colturi ale pamantului”.

Noi invatam din aceste surse ca adevarata stapanire a unei case de catre un evreu este posibila doar in Israel. De
aceea, casa unui evreu in diaspora nu se poate contamina cu lepra, fiindca el nu este adevaratul proprietar al casei
fara sa conteze ce scrie in cartea funciara.

Aceasta lege noi o Tnvatam din urmatorul verset; ,Cand veti veni in tara Canaanului, pe care Eu v-o dau in posesie,
si voi pune plaga de lepra peste vreo casa din tara posesiunii voastre” (Levitic 14:34). Cuvantul cheie aici este
~posesiune” si nu scrie ,stapanire” si de aceea se poate stabili ca aceasta casa poate sa fie contaminata cu lepra.
Aceasta lege este o parte din legislatia biblica legata de asezarea in tara. Daca Domnul a dat poporului evreu o



tara splendida, este indicat ca fiecare sa accepte acest dar cu entuziasm si sa imigreze in Israel.

La sfarsit, sa clarificam pozitia speciala a lerusalimului. Surprinzator ca o casa evreiasca din lerusalim nu se poate
infecta de plaga de lepra (Rambam 14:11). Se putea sustine ca daca tara Israelului este menita sa fie locuinta
evreilor, cu atat mai mult lerusalimul este menit la aceasta. Asa ca trebuia sa fie clar ca si lepra se va aplica in el.
Atunci de ce tocmai lerusalimul se deosebeste in aceasta chestiune?

Raspunsul este, ca dupa Tora, lerusalimul ar apartinea intregului popor al Israelului si el nu a fost impartit intre
triburi, ca atare nu poate acolo nicio casa sa apartina unei persoane fizice, adica sa fie posesiunea cuiva. De aici ca
pedeapsa leprei pe cineva care a avut o comportare inadecvata nu poate fi aplicata la lerusalim unde proprietatea
este al intregului Israel.

La final, exista doua principii in regulile leprei caselor. Primul este importanta cruciala a tarii Israelului pentru
poporul Israel. Al doilea este centralitatea spirituala a lerusalimului pentru evrei. Aceste doua principii au o
importanta deosebita si in zilele noastre.

Pericopa Smini - ,,Vin sau bautura tare sa nu
beti” (Levitic 10:9). Betia in traditia evreiasca
[anul 5784]

Preotii la munca lor in Templu si dascalii de halacha (legi evreiesti)

Preotilor le-a fost interzis sa bea vin sau bautura tare in timpul muncii in Templu: ,Vin sau bautura tare sa nu beti,
nici tu si nici fiii ti impreund cu tine, atunci cand veniti la Cortul intalnirii ca s& nu muriti - lege vesnica, peste
generatiile voastre, ca sa deosebiti intre sfant si profan si intre necurat si curat si sa predati copiilor lui Israel toate
legile pe care Domnul li le-a vorbit prin Moise” (Levitic 10:9-11).

0 bautura Imbelsugata care se termina cu betie poate sa tulbure capacitatea de cugetare si conducere, putinta de
a deosebi intre sfant si profan. Preotul este obligat de asemenea sa-i invete pe fiii lui Israel Tora si legile, iar cel
care este beat, care este confuz nu poate sa-i invete cum este de dorit. Aceasta interdictie se refera si la pacatul
lui Nadav si Avihu si vine sa anuleze posibilitatea de a lucra in Templu in stare de extaz si euforie. Munca pentru
Dumnezeu, mai ales in Templu, trebuie efectuata cu mare emotie, dar fara sa taiem legatura cu realitatea si sa
pastram competenta de a preda.
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Din aceasta cauza, preotul care a bdut vin si s-a imbatat si a lucrat in Templu, este osandit la moarte prin mainile
cerurilor si munca lui nu este acceptata. Daca s-a imbatat de la alte bauturi, el este condamnat la biciuiala, iar
munca lui este acceptata (Rambam, Biat HaMikdas ,Venirea Templului” 1:1-2).

Interdictia de a bea vin se referd la preotii care lucreaza in Templu, insa ea este valabild pentru oricine este menit
sa conduca sau sa predea lectii. Rambam decide astfel (Biat HaMikdas cap. 3): ,Asa cum fi este interzis preotului
sa intre in Templu in stare de ebrietate, la fel este interzis oricarei persoane, fie cohen (preot), fie israel, adica
indiferent de rang, sa predea cand este beat. Chiar daca a mancat curmale sau a baut lapte si are mintea tulburata
sa nu predea, ca scrie ,,si sa predati copiilor lui Israel” (Levitic 10:11).

»Omul poate gresi din intamplare sau intentionat, poate sa fie treaz sau adormit sau beat...”

inteleptii discutd mult care trebuie sa fie sentinta cuiva care a omorat pe cineva fiind in stare de betie sau sub
influenta drogurilor. in Talmud ni se spune: ,Un om beat va avea soarta care-l asteaptd oricum; daca infractiunea
este cu pedeapsa de moarte - va fi omorat, daca este cu biciuiala - va fi biciuit. El este considerat la fel ca un om
treaz, doar ca este scutit de rugaciune. Rabi Hanina spune: toate acestea daca nu a ajuns nivelul de betie a lui Lot
(care nu stia ca se culca cu fetele lui); daca a ajuns la betia lui Lot - este scutit de toate” (Talmud, tractatul Eruvin
65:a).

Bineinteles ca sunt intelepti care nu sunt de acord cu aceasta idee. Ei discuta un eveniment, o nunta in care cineva
arunca o bucata de sticla pe perete si un ciob sare si loveste pe cineva la un ochi, iar acesta orbeste. Ei spun ca
cineva care este beat crita este scutit in chestii de afaceri, dar in probleme de daune el nu este scutit. Si Rambam
(Hilchot Hovel umazik 1:11) scrie: ,Omul poate gresi din intamplare sau intentionat, poate sa fie treaz sau adormit
sau beat - daca si-a lovit semenul sau i-a daunat cu bani semenului sau - va plati cu cel mai frumos din
proprietatile sale”.

Opinia de baza a acestor intelepti este ca omul beat raspunde penal pentru faptele savarsite, adica detine
responsabilitate penala, fiindca el insusi a hotdrat sa bea si s-a bagat in pacostea aceasta. Putem compara acestea
cu legile moderne privind condusul masinilor in stare de ebrietate sau drogare, care seamana si sunt in aceeasi
ordine de idei.

Ei mai explica ca aceea scutire de care am scris mai sus este doar o scutire din ceruri, insa daunele ,pamantesti”
sunt pedepsite fara nicio scuza.

inteleptii din Talmud si invatatorii de morald ne avertizeaza si insistd s& inlature bautul pana la betie si de
asemenea consumul de droguri. Unul din multele spuse in surse despre aceasta tema gasim in midrasul BeMidbar
Raba 10:2: ,Nu te uita la vin ca se va inrosi, iar cand isi va arunca privirile in pahar, va merge drept (in unele
traduceri in limba roméana: 1i va aluneca usor [pe gat])” (Proverbi 23:31). De ce duhul cel sfant a avertizat omul sa
nu bea vin? ,cand se va inrosi” fiindca sfarsitul este sange; el va savarsi o infractiune a cdrei pedeapsa este
moartea; ,cand se va inrosi”, cd omul va tanji la sangele de menstruatie sau la cel de gonoreea. Altceva: ,va
merge drept”, adica va merge drept spre infractiuni si le aplica in zadar”.

Viata este menita sa fie plina de semnificatie si de miez pozitiv si nu de evadare din ele printr-o stare de tulburare
a simturilor, care il pot aduce pe beat sau drogat la fapte rele si urate de tot. ,Betia este una din faptele omului
rau, dupa alegerea lui” (Rambam, More Nevuhim [Calauza sovaielnicilor] 3:8).

Pericopa Smini - De ce ne sunt interzise unele
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alimente [5779]

in Midras Tanhuma (Smini, 8) Rav Bisna intreaba in numele lui Rabi Hiya de ce a interzis Hakados Baruch Hu
consumul carnii de vietuitoare nnna, dar I-a permis pe cel al unora dintre animale n'n (dupa cum apare de exemplu
n Levitic 11:2-3), de ce a interzis consumul diferitelor animale, dar a permis consumul carnii unori pasari si de ce
in timp ce a interzis consumul carnii altori pasaru, I-a permis pe al pestilor. Cum asta? Si nu numai atat ! A interzis
utilizarea laptelui din vietuitoare, dar a permis consumul laptelui, care are provenienta din animale, a interzis
coapsa de nase la animale, dar a permis-o la pasari, a interzis sangele de pasdre, dar I-a permis in consumul de
peste. Si asta pentru ce? Ca sa ofere rasplata buna 210 1ow celor care persevereaza in respectarea mitvoturilor. Ce
1i pasa lui Kados Baruch Hu daca taie gatul unei vite si 0 mananca sau daca o taie gatul unei pasari si o mananca?
Asta 1i face bine sau 1i face rdau omului? Sau ce i pasa daca omul mananca un animal proaspat sacrificat sau un
cadavru? A spus Slomo: (Proverbe 9:11) Daca ai dobandit intelepciune, pentru tine ai dobandit-o, nu s-au dat
mitvoturile decat ca sa lege oamenii intre ei.

in pericopa Smini gasim o enumerare a animalelor permise consumului si a celor care sunt interzise, din cauza ca
impurifica sufletul. Comentatorii au cautat si ei diverse cauze. Spre exemplu, cauzele de sanatate a corpului nu au
fost acceptate din doua motive: 1. Alte popoare mananca animalele interzise si nu au daune corporale. 2. Cauza
scrisa in Tora este impuritatea sufletului si nu cea a corpului.

Rambam (Maimonide) crede ca cea mai importanta cauza este sanatatea prin curatenie (More Nevuchim 3:48). Si
Ramban (Nahamanide) gandeste la fel, dar el adauga si violenta fatad de animale. Majoritatea comentatorilor nu
sunt de acord cu cauze de sanatate, spunand cd asta ar scadea inaltimea Torei divine. Toate interdictiile sunt
contra bolilor sufletului si pentru sanatatea sufletului. Toate alimentele care au fost interzise sunt rele pentru
suflet, si alimenteaza incapatanarea si reaua vointa si duc la fapte reprobabile si la alungarea spiritului de puritate
si sfintenie. Si mai este inca o cauza la interdictie si anume una nationald, ca sa deosebeasca poporul evreu de
celelalte popoare.

Ralbag, marele filosof si comentator din Spania sec. 14, vorbeste si el de sdnatate, dar el are in vedere deopotrivad
sandtatea corpului, dar si a sufletului. Si Rabi Yosef Karo (autorul cartii Sulhan Aruch) crede la fel, spunand ca
sanatatea corpului va contribui la sanatatea sufletului, fiindcd Hakados Baruch Hu a vrut sa fim sanatosi ca sa
putem avea mintea purd, sa putem invata Tora si sa practicdm mitvot.

Sunt si alti intelepti care se intreaba de ce ne este interzis consumul unor animale oarecare, dar nu si al unor
plante otravitoare, in special ca, dupa stiinta medicinii de pe vremea aceea, era clar ca animalele sunt mai
asemadnatoare cu oameni decat plantele. Astfel, porcul, cand este tdiat, se vede ca organele interne sunt mai
asemanatoare celor de om decat alte animale. Este si o mai mare asemanare fizica si sufleteasca intre animalele
acestea si om, decat cu plantele. Probabil din cauza asta au fost interzise

in concluzie, comentatorii mai vechi sustin c& este vorba despre sanatatea corporald, mai tarziu gasim o idee de
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mijloc intre sanatate corporala si sufleteasca, iar cei mai noi au abandonat in totalitate cauzalitatea corporala si au
ramas cu cea sufleteasca, care este terenul care favorizeaza o alta bunastare, cea sociala si morala. Sensibilizarea
in raport cu aceste criterii morale si sociale favorizeaza traseele actuale de afirmare a fiintei spirituale a poporului
evreu si de pastrare a identitatii sale nationale.

Pericopa Smini - Pacatul lui Nadav si Avihu
dupa Midrasim [anul 5783]

Pacatul lui Nadav si Avihu in pericopa noastra este descrisa in felul urmator: ,Nadav si Avihu, fii lui Aharon, au luat
fiecare farasul lui pentru foc, au pus foc pe ele, au pus tamaie deasupra si au adus inaintea lui Adonai un foc strdin
(nepermis), foc pe care El nu li-l poruncise” (Levitic 10:1). Imediat dupa aceasta citim despre pedeapsa lor:
»(Atunci) un foc a iesit dinaintea lui Adonai si i-a mistuit si ei au murit in fata lui Adonai” (Levitic 10:2). Problema in
acest scurt eveniment este stabilirea pacatului celor doi, care a fortat omorarea lor de catre Dumnezeu. Cdutarea
acestui pacat in alte locuri din Tora in care sunt amintiti cei doi frati nu ne ajuta (Levitic 16:1, Numeri 3:4, Numeri
26:61). inteleptii din Talmud si comentatorii de atunci si pana astazi sunt in dezacord despre pacatul lor si propun
multe explicatii. Noi vom analiza unele dintre ele.

Noi vom cauta in acest articol raspunsuri din nenumaratele midrasim la acest mister. Specialistii, impart
comentariile din midrasim in cateva categorii dupa ce incearcd sa le curete de influente helenistice, romane
referitoare la distrugerea templului etc. Asa putem observa unele midrasim cu abordare istorica, abordare
halahica, adica religioasa si altele.

Midrasim care fac legatura cu contextul

in midrasul VaYikra Raba cap. 2, pacatul celor doi este explicat ca ei ,erau bauti cu vin”. Aceasta explicatie vine
din cauza alaturarii a ceea ce apare imediat in continuare: ,sa nu beti vin sau spirtoase” (Levitic 10:9). Aceasta
interpretare deriva de la alaturarea apropiata a celor doua versete. Alte doua explicatii se bazeaza pe contexte
mai indepartate: una spune ca ei au intrat ,fara haine pe ei”, iar alta ca ,au intrat fara sa se spele pe maini si pe
picioare”. Acestea nu se bazeaza pe fapte scrise in Levitic cap. 10, ci din cartea Exod: ,Sa le faci pantaloni de in ca
sa-si acopere goliciunea, sa fie de la solduri pana la coapse. Aharon si fiii lui sa-i poarte cand intra in cortul intalnirii
sau cand se apropie de altar pentru a sluji in locul sfant, ca sa nu-si atraga nelegiuirea si sa moara” (Exod
28:42-43); ,Sa-si spele mainile si picioarele ca sa nu moara” (Exod 30:21).

in midrasul Pesikta deRav Cahana apare explicatia care pare a fi cea mai ineditd si apropiatad de textul nostru, ei
au adus focul dintr-un lighean nepurificat.

Midrasim cu efect educational
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Multe midrasim pun focus pe personalitatea lui Nadav si Avihu: ,Au prezentat halacha (lege religioasd) in fata lui
Moise, Tnvatatorul lor” (VaYikra Raba cap. 20 si Talmud, tractatul Eruvin 63:a); ,Nu s-au sfatuit intre ei” (VaYikra
Raba cap. 20); ,Nu au avut fiii” (VaYikra Raba cap. 20); ,Nu au avut neveste” (VaYikra Raba cap. 20); ,,Au asteptat
moartea lui Moise si Aaron: cand vor muri acesti doi batrani?” (Talmud, tractatul Sanhedrin 52:a). Ceea ce este
comun la toate aceste explicatii este ca ,focul interzis” si ,nu li-l poruncise” nu sunt amintite. Idea comuna a lor
este pur educationala.

»Au prezentat halacha (lege religioasa) in fata lui Moise, invatatorul lor”

in VaYikra 20 ne este scris ca ei au murit din cauza ca ,Au prezentat halaha (lege religioasa) in fata lui Mose,
invatatorul lor”. In Talmud, Eruvin 63:a si in alte surse scrie ca Nadav si Avihu au spus: ,Cu toate c& focul coboara
din ceruri, este o mitva (poruncd) sa o aducem chiar si de oriunde”. Tema in aceste midrasim este relatia intre
profesor si elev. Pare ca midrasul ne atentioneaza despre elevi care prezinta halaha in fata profesorilor lor. Si mai
vedem ca ,oricine se contrazice cu profesorul lui, parca s-ar contrazice cu divinitatea (sechina)” (Talmud, tractatul
Sanhedrin 110:a).

.Nu s-au sfatuit Intre ei”

La concluzia aceasta au ajuns inteleptii din cauza unei probleme gramaticale unice in Tora in acest verset, Levitic
10:1. in contradictie cu regulile gramaticii ebraice, aici nu existd acord intre subiect si predicat. Subiectul - omul -
este la singular pe cand predicatul - au luat - este la plural. in limba romané in traducerea mea in care am cautat
s& fiu fidel originalului, pot sa pun verbul la plural, cum apare in traduceri. in ebraic& expresia pentru reciprocitate
este ,omul a luat farasul cu celalalt”, adica subiectul este ,om” la singular, iar predicatul ,au luat”, la plural.

De la acest dezacord inteleptii au ajuns la concluzia ca cei doi frati nu s-au consultat intre ei inainte de a aduce
Jfocul strain”, asa cum erau obligati sa o faca.

»Nu s-au casatorit”

inteleptii au analizat temele legate de casatorie apreciind importanta lor pentru oameni. Ei au fost contra abordarii
inteleptului Ben Azai care si-a umplut sufletul cu invatatura Toraei si nu s-a cdsatorit (Talmud, tractatul levamot
63:b). Ei au discutat mult despre varsta potrivitd pentru o persoana la casatorie. in Talmud, tractatul Kidusin 30:a
scrie ca Rabi Yismael spunea ca varsta potrivita este de 20 de ani. Pe de altd parte, Rabi lehuda in numele lui Rabi
Nehemia spune ca varsta este intre 16 si 22.

Din cauza ca despre Nadav si Avihu scrie ,,N-au avut fii” (Numeri 3:4 si 1Cronici 24:2), s-a ajuns la concluzia ca nu
erau casatoriti. Asa a fost folosit acest episod in disputa cu cei care au sustinut sa se intarzie varsta de casatorie
sau sa ramane celibatar. Ceea ce a vrut sa ne spuna scriptura este ca situatia de a nu aveau fii a pricinuit sa nu
aiba urmasi si linia de mostenire sa treaca la ceilalti doi frati, Elazar si I[tamar.

Pericopa Tav - ,,Porunceste” in Tora [anul 5785]
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Pericopa aceasta incepe cu o porunca directd data lui Aaron si fiilor lui: ,Porunceste-le lui Aaron si fiilor sai,
spunand, aceasta este legea arderii-de-tot, ea fiind arderea-de-tot [care ramane] pe vatrd, pe altar, toata noaptea,
pana dimineata, iar focul altarului ramane aprins pe el” (Leviticul 6:1-2).

Cuvantul Tav 1x, este forma de imperativ apocopat (doar in ebraica biblica) al acestui verb ,porunceste”. El apare
de sapte ori in Tora, de sase ori indreptat catre fiii lui Israel, iar a saptea oara catre Aaron si fiii lui. Cuvantul acesta
este un cuvant greu, spre deosebire de ,vorbeste” sau ,spune”. Chiar si marele comentator Rasi are nevoie de
explicatie suplimentara pentru a deslusi de ce scriptura foloseste aici aceasta exprimare aspra. El spune ca
Lporunceste” contine sensul de accelerare atat acum cat si pentru generatii. El aduce in legatura cu sensul
cuvantului, bazandu-se pe midrasul Safra, trei puncte:

1. Da un afect de graba
2. Ea este 0 porunca nu numai pentru generatia aceea, ci pentru toate generatiile care vor veni
3. Ea vine sa mai dea un impuls pentru cei care incetinesc sa aplice porunca, cum ar fi sarmanii

Ceea ce este important in acest comentariu nu este daca interpretarea lui Rasi despre acest cuvant este aplicabil
in toate versetele in care apare in Tora, ci care sunt limitele imperativului in Tanach.

in curand, cand vom citi cum mor cei doi fii al lui Aaron, Nadav si Avihu, vom intelege cat de important este sa nu
facem lucruri in graba si sa actionam in tabernacol fara sa intelegem ce este permis si ce nu.

Interesant ca tocmai poruncile din aceasta carte, adica jertfele si munca preotilor nu se mai practica astazi si, dupa
spusele inteleptilor, nu se vor practica nici dupa venirea lui Mesia. Unul dintre ei este Rambam, care explicd scopul
jertfelor ca fiind o lecuire si o reabilitare de la paganism, iar iudaismul a evoluat astfel ca el sa nu mai depinda de
aceasta molima. Atunci se pune intrebarea ce noima are aceasta porunca care incepe cu tav, daca ea nu ajutd la
nimic. Ea nu ajuta nici la indeplinirea poruncii de jertfe care nu mai este valabila, nici la nuanta sensului de
accelerare care a adus numai dezastre.

inca o intrebare care se pune este daca intr-adevar era nevoie de acest cuvant: ,porunceste”. Daca jertfele erau
un fapt cele pe care doream sa le facem si ca atare le faceam in graba si pentru generatii - nu era nevoie de
porunca aceasta aspra. insa sa nu uitdm c& in ciuda faptei hotararii s& nu mai existe jertfe, poate pe vecie, noi
aducem jertfe si in zilele noastre, dar cu totul in alta forma. Este vorba despre rugdciunile pe care noi le spunem
Domnului in locul jertfelor, comunicand astfel cu Dumnezeu in direct. Porunca pentru jertfe a trecut de-a lungul
anilor schimbari radicale care le-au ldsat eterne chiar daca astazi sunt in forma de rugaciuni.

Pericopa Tav - Focul de totdeauna (permanent),
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un foc care trebuie sa arda in noi tot timpul wx
Tnnn Es Hatamid. O privire cabalistica-hasidica
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JFocul de totdeauna (permanent) sa ramana aprins pe altar, sa nu se stinga” (Levitic 6:13). Talmudul Yerusalmi

spune despre acest verset: ,Chiar si de Sabat, chiar si in impuritate”. Pentru orice aparitie fizica a templului, avem
o paraleld din templul interior pe care il poseda fiecare evreu.

in cartea ,Likutei Tora” ne invatad marele admor al Habadului, Rabi Sneor Zalman din Liadi (Rusia, sec. 18) ca
altarul este sufletul evreului si ca celor doua altare - cel interior si cel exterior - sunt paralele cele doua domenii
ale inimii - cel interior si cel exterior - personalitatea superficiala si esenta sufletului.

Altarul pe care ardea focul permanent era altarul exterior. Aceasta tnseamna ca pentru un evreu, iubirea lui
Dumnezeu trebuie sa fie afarda, deschisa si vizibila in fata oricui.

Retragere si separare

Temelia Sabatului este idea de odihna si separare de viata cotidiana. Actiuni de zi de zi sunt interzise in aceasta zi.
insa Sabatul nu este doar o zi a saptamanii, ci este o stare de constiinta in miezul sufletului. Sabatul este o stare
de reflexie si de intelegere, dupa cum ne spune profetul Isaia 58:13: ,Si vei numi Sabatul o desfatare”. De Sabat il
putem observa pe Dumnezeu, iar in consecinta constiinta se retrage de la cotidian si de la orice care este profan.

insa sunt si oameni care au pacatuit si s-au indepartat de la drumul cel bun. Ei simt c& nu mai au legatura cu
Dumnezeul. Acestor oameni le spune Talmudul ,chiar si in impuritate”. Scanteia va arde intotdeauna in adancul
inimii. Cu putin carburant, el se va transforma intr-o flacara care il va lumina de tot.

Foc de jos si foc de sus

Focul permanent care a fost aprins cu mana omului, a fost o pregatire pentru focul care a coborat din ceruri.
Despre aceasta Talmudul ne spune: ,Desi focul a coborat din ceruri, obligatia (mitva) este sa fie adusa de mana
omului” (loma 21:b). Trezirea de jos este cea care riposteaza la focul de sus, doar cand focul este perfect, fara
cusururi.

Putem vedea acest lucru in pericopa acestei saptamani si a saptamanii viitoare, de-a lungul inaugurarii
tabernacolului. in zilele in care il pregiteau pe Aharon impreund cu instrumentele miskanului, atat el cat si Mose
erau prezenti si aduceau jertfe. Numai ,prezenta divina” sechina, nu era prezenta. Doar in ziua a opta, dupa ce a
fost facuta jertfa de totdeauna, s-a sters pacatul si ,si un foc a iesit dinaintea lui Adonai si a mistuit ofranda arsa si
bucatile de grasime de pe altar” (Levitic 9:24).

Ce a fost acest foc din ceruri? De ce era nevoie de completare la focului de pe pamant.

Omul este o creatura, el este finit. Exista culmi la care el poate aspira prin fortele sale. Actiunile lui sunt limitate in
timp. Ca sa le transforme ca ele sa fie eterne, este nevoie de interventie cereasca, spirituala.
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Din aceasta cauza de-a lungul celor sapte zile de inaugurare ale tabernacolului I-au compus si descompus. Era o
constructie umana care nu putea fi permanenta. Doar in ziua a opta, cand a coborat ,prezenta divina”,
tabernacolul a devenit permanent.

Sapte zile erau o sdptamana, o masura de timp pamanteasca. Ziua a opta era o zi peste timpul omenesc - un
numar care are sensul de eternitate. Din aceastd cauza, ziua a opta a fost ziua in care creatorul infinit a depus
prezenta sa divina infinita.

Hotare

Desi omul nu poate aspira la infinit, focul infinitului coboara peste el doar daca el a slefuit pana la perfectiune focul
lui si s-a Intins pana la limitele spirituale ale lui. Dumnezeul raspunde omului nu atunci cand acesta se preda
pasivitatii sau disparerii, ci atunci cand el ajunge la apogeul capabilitatilor sale.

Acest fapt il gasim in aluzia cuvantului ,intotdeauna” din descrierea focului de a fi de totdeauna, adica infinit
deoarece nu are sfarsit in spatiul timpului. intr-adevar, timpul este format din parti finale - secunde, minute, ore.
Chiar daca viata noastra este inchisa de acest lant limitat de timp, prin completarea acestei vieti inchisa in timp la
revelatia lipsita de timp al lui Dumnezeu, transformam timpul insusi in timp etern.

Focul in folosul omului

Semnificatia acestor lucruri este ca orice evreu este un locas pentru Dumnezeu. Chiar daca el invata si tine
mitvoturile, daca lipseste focul permanent, schinaua, .prezenta divind” nu va locui in el. Evreul trebuie sa aduca
trei aspecte de revelatie religioasa: ,Lumea se sprijina pe trei lucruri: pe Tora, pe munca (a Domnului, venerare),
pe faptele de bunatate iubitoare” (Misna, Pirkei Avot 1:2).

invatarea Torei nu trebuie sa fie o povard de nimic ca s& scapam de inca o obligatie in viata. Spusele Toraei
trebuie s fie intotdeauna pe buzele oricui, iar ele trebuie graite ca un foc aprig. In Talmud, cea mai inteleaptd
femeie, Beruria, ne spune ca Toraua trebuie Tnvatata din toate punctele de vedere ca sa se imbibe in tot
organismul nostru, ca sa putem spune ,Toate oasele mele sa spuna, o Dumnezeule, cine este ca tine” (Psalmi
35:10).

Munca este rugaciunea, despre care se spune in Pirkei Avot: ,Nu face din rugdciune o obisnuinta ci sa fie o
pledoarie pentru mila si indurarea Prezentei binecuvantate asa cum se spune cd este milostiv si indurator” (Misna,
Pirkei Avot 2:13).

Tedaka ni77y (caritate) - faptele de bunatate reprezinta toate mitvoturile, si ele nu trebuie tinute doar din
obedienta fata de Dumnezeu, ci cu caldurd interioara care se realizeaza prin vointa externa de a le indeplini cat
mai bine.

Acestea sunt locurile unde se afla focul, focul omenesc care descarca focul din ceruri. El 1l aduce pe Dumnezeu pe
lume si atrage infinitul spre spatiile finite ale cosmosului.



