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Cuvant-inainte
Cunoasterea lui Dumnezeu — sursa a unitatii

Tematica aleasa pentru aceasta conferinta dedicata studentilor doctoranzi ne
determind sa intram Tn orizontul celor doua traditii (iudaica si patristicd) pentru a sesiza
in ce mdsura putem gasi elementele care sa ne dea posibilitatea sa preintampinam
provocarile postmodernitatii care dezasambleaza printr-un cult al teoriei pana si
zona celor doua elemente constitutive ale modernitatii: stiintele si artele.

In perioada postmodernititii au aparut in cadrul cercetirilor recente interogatii
care pun sub semnul intrebarii fundamentele iudeo-crestine care stau la baza culturii
europene. In momentul in care ne intalnim astfel de exprimari, avem de-a face
cu prezentarea/precizarea pozitiei postmodernitatii fatda de zona de marturisire a
adevarurilor. Celebrul filosof francez Jean-Luc Marion afirma ca atunci cand ne
Intalnim cu Sfanta Scripturd, cand lecturam textul sfant, cand incercam sa intelegem/
identificam Intelesurile sau sensul marturiilor scripturistice, ne dim seama cu usurinta
ca mesajul Scripturii transcende sensurile/intelesurile originale. Textul scripturistic
are un continut peren prin care se adreseaza fiecarei epoci in parte. De aceea,
ne-am gandit ca abordarea unei tematici care vizeaza hermeneutica biblica ne va
oferi posibilitatea de a identifica elementele care fac textul scripturistic viu si lucrator
in zile noastre. Prin continuturile sale dinamic-transcendente, textul sfant readuce Tn
sanul societatii de astazi Intelegerea faptului ca acesta, prin Cel pe Care in reveleaza,
este o sursa efectiva a unitatii.

Obiectivul principal al exegezei este cunoasterea lui Dumnezeu si implicit a
voii Lui. Acest demers ne ofera posibilitatea de a realiza in chip teandric conformarea
vointelor sau alipirea noastra de Dumnezeu. Cdutarea propriu-zisa a lui Dumnezeu in
Sfintele Scripturi are ca efect gasirea Acestuia In celalalt si impreuna unire a noastra
in El. Cu alte cuvinte, cuvantul scripturistic este o sursa dinamicd inepuizabila
care ne conduce spre o unitate fundamentala a existentei Tn cel care este Creatorul
propriu-zis, Pronietorul si Izbavitorul intregii existente.

Volumul de fata propune mai multe exercitii de exegeza din perspectiva a
doua traditii, cea iudaica si cea crestina, care din punctul meu de vedere sunt intr-o
perpetud continuitate, chiar daca au existat si zone de tensiune si de respingere.
Inambele traditii interpretative a existat o continua ciutare a cuvantului lui Dumnezeu.
Mai Tntai 1l cunoastem pe Dumnezeu cel viu al Vechiului Israel asa cum ni-L prezinta
. Apoi, prin intermediul Evangheliei
dupa Ioan 1l descoperim pe singurul si adevaratul Dumnezeu care este intreit in
Persoane, care in chip tainic S-a revelat incd din Vechiul Testament. In iudaism totul
era focalizat pe Dumnezeu si pe cunoasterea Sa, in crestinism, indeosebi in literatura

Sema Israel!”
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patristica, centrul este Cuvantul lui Dumnezeu. Prin urmare, observam ca cercetarea
Scripturii ne determina sa cautam unitatea, nu elementele care ne separa.

Studiile cuprinse in acest volum au fost realizate de catre studenti doctoranzi
ce provin din scolile doctorale de teologie ce apartin universitatilor din Bucuresti,
Oradea si Cluj-Napoca. Avand 1n vedere faptul ca elementul patristic este fundamental
pentru interpretarea rasariteana a Sfintei Scripturi, doctoranzilor specializati pe
studiile biblice (Vechiul si Noul Testament), li s-au aldturat si doi colegi care studiaza
Patrologia. Rodul ostenelii lor academice ne va oferi posibilitatea sd intelegem
ca atunci cand Incercam sa recuperam si sda aducem In actualitate monumentele
traditiei, nu facem o repetitie a cuvintelor sau a metodelor efective, pe care le-au
dezvoltat parintii in cadrul acestor traditii, ci mai degraba cautam paradigmele prin
care sd facem intr-un chip concret ca textul scripturistic sa fie ghid pentru intoarcerea
existentei spre zona aceasta a spiritualizarii, a cunoasterii si a unirii cu Dumnezeu,
adica inspre existenta vesnica.

Ioan Chirila

Pr. prof.univ.dr.

Facultatea de Teologie Ortodoxa
Universitatea Babes-Bolyai, Cluj-Napoca
ioan.chirila@ubbcluj.ro



Patriarhul Iacov vazut ca '?N (CEl - ,,zeu”, ,,Dumnezeu”)
in lectura midrasului Rabbah a Fac 28,12"

Drd. Calin-Alexandru Ciucurescu
Facultatea de Teologie Ortodoxa
Universitatea ,,Babes-Bolyai”, Cluj-Napoca
alex_ciucurescu@yahoo.es

Abstract

We could be tempted to believe that the Jewish notion of God at the time of Jesus was
a monolithic monotheism, or, rather, a monism like that of Ancient Greek philosophy or of
Islam. Certainly, this may be the case today among some circles of Judaism, but it was not
true in the 1%-century Roman province of Judaea. In this study, we will study an interesting
religious current within some segments of Ancient Israel that conceived of patriarch Jacob as
an ‘7?{ (,god”), based on the Hebrew text of Gen. 33:20, which calls Jacob
'?N'IW’ ’TI'?N '?N (,»god of the God of Israel”). This sort of interpretation prevailed in some
circles up until the Middle Ages with the Midrash Rabbah showcasing it. The purpose of this
paper is to prove that the orthodox Christian belief in the divinity of Jesus of Nazaret was not
at all an idea unheard of at the time in which He lived and preached until His death and

Resurrection.
Keywords: monotheism, Jacob, Jesus, Old Testament, New Testament, gods, God.

Introducere

Midrasul Rabbah ne prezinta cateva exemple de lecturi din Fac 28,12 care
interpreteaza viziunea patriarhului Iacov Intr-un mod neobisnuit. Textul ebraic al
Vechiului Testament este ambiguu atunci cand prezinta episodul scdrii lui Iacov,
pe langa alte relatdri legate de patriarhi. Dumnezeu stdtea deasupra lui Iacov,
sau deasupra scirii? Dar ingerii? In acelasi fel poate fi interpretat si pasajul
neo-testamentar de la In 1,51, deoarece Ingerii vor urca si vor cobori asupra lui
Iisus la fel cum au facut-o asupra patriarhului Iacov. Asta ne face sd ne intrebam
daca exista vreo relatie intre titlul ,,Fiul Omului”, patriarhul Tacov si Fac 28,12.
Exista marturii midrasice care relationeaza persoana lui lacov cu misticismul
Mercavei, deoarece s-a identificat imaginea lui Iacov cu cea a ,,omului” sezand pe
tron. Exista dovezi c&, in sanul anumitor grupari, Iacov era conceput drept ?X (’El).
Ar putea asta indica faptul ca Iacov era considerat Tn unele curente ale iudaismului

* Studiul are acordul coordonatorului (Pr. prof.univ.dr. Ioan Chirild) pentru publicare
in acest volum.



inter-testamentar si neo-testamentar n acelasi mod, sau asemanator felului in care
crestinii il percep pe lisus? In acest mic studiu ne propunem sa aratam in mod

sumar ca monoteismul iudaismului de pe vremea lui Tisus nu a fost atat de monolitic
precum uneori este conceput si ca divinitatea lui Iisus Hristos nu a fost o idee atat de
radicala si de neobisnuita astfel incat sa fi fost respinsa de catre poporul lui Israel.
Prin urmare, scopul studiului nostru este aducerea de argumente pentru a sprijini
divinitatea lui [isus din Nazaret din prisma sau perspectiva izvoarelor si a conceptiilor
iudaice. Urmarim trasarea unui paralelism si incadrarea dumnezeirii Mantuitorului
Iisus Hristos Tn amplul curent religios inter-testamentar care a dat nastere la figuri de
tip Metatron sau la misticismul mercavei, precum si dovedirea faptului ca divinitatea
Acestuia nu era o idee strdina de Zeitgeist-ul epocii si societatii In care Iisus a trait
pe pamant.

Metodologia principald pe care o vom folosi in acest studiu este analiza
textuald. Ipoteza noastra este bazata pe diversele interpretari izvorate din textele
ebraice veterotestamentare legate de traditiile patriarhilor, si, in special, traditiile
legate de persoana lui lacov. Ne vom indrepta atentia Tnspre cele oglindite Tn
diversele izvoare ale traditiei iudaice, precuam midrasul Rabbah, care este sursa
noastra principala de interpretare. Vom folosi si marturiile rabinilor si a altor grupari
ale exegezei iudaice care nu au fost consemnate in midrase, dar si marturiile exegezei
crestine patristice acolo unde va fi nevoie de ea. Am incercat sa limitam folosirea
expertizei altor autori consacrati din domeniu deoarece am dorit ca studiul sa fie un
produs original, folosind citatele Tn mod principal pentru a arata textele pe care vom
lucra. De asemenea, am parafrazat opiniile expertilor consacrati din acest domeniu
acolo unde a fost nevoie de ele, In special cele ale biblistului Jerome H. Neyrey,
deoarece articolul sau, The Jacob Allusions in John 1:51 ne-a inspirat pentru a scrie

studiul nostru si ne-a servit de ghid in cercetarea pe care am facut-o.
Facerea 28,12 si paralelismul cu Ioan 1,51
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Si [Iacov] a visat, si, iatd! O scard rezematd de pdmant, iar capdtul ei [se
afla] atingand cerurile; si, iatd! Ingerii lui Dumnezeu urcau si coborau asupra lui.
Si, iatd! Iahve stdtea deasupra ei, si a zis: ,, Eu [sunt] Iahve, Dumnezeul lui Avraam,
tatdl tdu, si Dumnezeul lui Isaac [...]” (Fac 28,12-13a).

! Textele biblice citate Tn aceastd lucrare sunt traduceri proprii din ebraicd si greaca
biblica. Pentru textul ebraic, s-a folosit Biblia Hebraica Stuttgartensia (Stuttgart: Deutsche
Bibelgesellschaft, 1967/77), iar pentru textul grec s-au folosit Septuaginta (Stuttgart:
Deutsche Bibelgesellschaft, 2006) si The Greek New Testament. A Reader’s Edition
(Stuttgart: Deutsche Bibelgesellschaft, 2017).



Kal Aéyet aOT®: auny Gunv Aéyw ouiv, 6weabe Tov o0pavov aveyota Kai To00G
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Si i-a zis lui: ,,Adevdrat, adevdrat vad spun; veti vedea cerul deschis si pe
ingerii lui Dumnezeu urcdnd si cobordnd deasupra Fiului Omului” (In 1,51).

Atat exegeza biblica primara, prin vocea Sf. Augustin, aratand clasica metoda
tipologicad de interpretare veterotestamentara: ,,lacov a vazut o scara in vis; si pe o
scara a vazut ingeri urcand si coborand; si a uns piatra pe care o pusese in fruntea
lui. Ati auzit ca Mesia este Hristos; ati auzit ca Hristos este Unsul. Caci Iacov nu a
asezat piatra, piatra unsa, pentru a se inchina ei; altfel, aceasta ar fi fost idolatrie,
nu o ardtare spre Hristos”? cat si cea moderna, prin biblistul si teologul iezuit,
Cornelius a Lapide marturisesc paralelismul celor doua relatari: ,,Dar, pentru ca
Hristos promite in mod special aceasta viziune a Tngerilor lui Filip si lui Natanael
pentru a le intari si a le spori credinta n El, aceasta urcare si coborare a ingerilor
peste El nu s-a Implinit nici la botez, nici la patimiri, la Inviere sau la Tnaltarea Sa.
[...] De aceea, acea viziune a lui Tacov a prefigurat o viziune asemanatoare despre
Ingeri cu Hristos, o viziune asemanatoare cu cea care a avut loc la nasterea Lui, cand
ingerii care s-au pogorat la El au cantat: Slava lui Dumnezeu ntru cei de sus™>.

La fel si exegeza contemporana prin vocea preotului, biblistului si a teologului
Raymond E. Brown: ,,Chemarea lui Natanael (un ucenic prezent doar in Evanghelia
dupa Ioan), implica un joc interesant de cuvinte. El este catalogat drept un israelit
veritabil, demn de numele lui Israel (tradus, Tn mod colocvial, printr-un om care-L
vede pe Dumnezeu), si i se spune ca va vedea lucruri si mai mari decat acestea.
La fel cum Iacov, sau Israel, in Vechiul Testament, a vazut slava lui Dumnezeu
in viziunea scarii, asa va vedea Israelul Noului Testament slava Fiului Omului la
minunea din Cana™.

Putem afirma ca autorul evangheliei dupa Ioan a scris acel pasaj avand in vedere
Intdmplarea lui Iacov, si a dorit sa aduca o noua interpretare evenimentului pornind de
la perspectiva Intruparii si a venirii lui Hristos. Un element notoriu Tn mod particular
este absenta scarii In In 1,51. Ucenicii lui lisus nu mai au nevoie de scara, adica de un

2Philip ScHarF, Nicene and Post-Nicene Fathers, vol. 7 (Peabody: Hendrickson Publishers
Inc., 1995), 56.

3 Thomas W. Mossman, The Great Commentary of Cornelius a Lapide, vol. V (Edinburgh:
John Grant, 1908), 75.

4 Raymond E. BRowN, The Gospel and Epistles of John. A Concise Commentary
(Collegeville: The Liturgical Press, 1988), 27.
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element intermediar, deoarece Tisus este atat originea cat si telul viziunii.

Parintele Jerome H. Neyrey, biblist si teolog, enumera trei puncte principale
de comparatie Tntre ambele relatari: ,,(1) o scard sta pe pamant si urca pana la cer;
(2) ingerii urca si coboard; si (3) Domnul sta la capatul ei si se descopera.
n schimb, in In 1,51, (1) cerurile sunt deschise, dar nu exista o mentiune a niciunei
scari care sa uneasca cerul cu pamantul; (2) ingerii urca si coboara pe Fiul Omului,
nu pe o scara; si (3) El este Domnul teofaniei™.

Ne simtim nevoiti sa remarcam si sa aprofundam in studiul nostru remarca
pe care parintele Neyrey o face, conform careia Hristos este, potrivit unor traditii
targumice si midrasice, ,,prezentarea sehinei [71°2%], a Betelului, sau a slavei lui
Dumnezeu™. Acest termen nu este propriu teologiei biblice, el avandu-si obarsia in
diferitele scrieri traditionale rabinice, inclusiv In targum-uri, Tnsa originea intelesului
teologic pe care acest cuvant 1l prezinta porneste de la instantele veterotestamentare
in care lahve se salasluieste in sanul poporului lui Israel, iar slava Sa se
manifesteaza. Gasim exemple elocvente in momentul construirii sfantului locas:
nﬁﬁn; ’hJDKLH W'IP?: 5 1 (,Si vor construi pentru Mine un locas sfant, si
Voi salaslui in mijlocul lor”, Tes 25,8) sau cand Dumnezeu 1i vorbeste lui Solomon:
SR YRR TR KDY 5RO 32 7IN2 MISU (,Si Voi sdlaslui in mijlocul
fiilor lui Israel, si nu voi parasi pe poporul meu, Israel”, 1Rg 6,13) intalnind in
ambele instante verbul ]2 (sahan). Verbul oknvdw, traducandu-se literalmente prin
,»a salaslui”, este prezent in In 1,14: Kai 0 Adyog adpé €yéveto Kai E0KNVwaeV v nuiv,
unde putem vedea o clara aluzie la salasluirea lui Iahve in Israel, fiind un paralelism
direct cu salasluirea lui Tisus, care este prezentat ca fiind Iahve Intrupat de catre Sf.
Ev. Ioan, printre oameni.

Slava sau sehina lui Iisus se manifestd mult mai clar n relatarea pe care
evangheliile sinoptice o redau despre schimbarea la fata pe muntele Tabor
(Mt 17,1-8; Mc 9,2-8; Lc 9,28-36). Daca analizdm descrierea ntamplarii:
Kol Elapev 10 mpoowmov adTod ¢ o 1jA1og, Ta 8¢ TudTiar aUTOD yEVeTo ASUKG G TO
0a¢ (,,Siastralucit chipul lui precum soarele, iar hainele lui s-au facut albe ca lumina”,
Mt 17,2b), observam ca nu este deloc diferita de o manifestare clasica a lui Dumnezeu
n sanul poporului lui Israel, precum cea pe care o gasim in les 34,29, unde textul
relateaza cum fata lui Moise a preluat din stralucirea Domnului, cu care a stat fata
catre fatd. Textul din Luca echivaleaza lumina descrisa in celelalte evanghelii cu
slava lui Dumnezeu: of 6p0évteg év 66én EAeyov (,,Si au aparut Tnconjurati de slava”,
Lc 9,31a). Pornind de la o Tntelegere a sehinei lui Dumnezeu ca ,,radiere”, ,,caldura”
sau ,,salasluire”, nu este greu de identificat limbajul comun pe care acest concept il
5> Jerome H. NEYREY, ,,The Jacob Allusions in John 1:51,” The Catholic Biblical Quarterly
4 (1982): 586-605.

SNEYREY, ,,The Jacob Allusions,” 586-605.



impartaseste cu teologia rasariteand, in special cu doctrina energiilor necreate care
izvorasc din fiinta dumnezeiasca.

Fac 28,12 si 33,20 in lectura midrasica

Desi gasim in traditia rabinica interpretari variate ale acestui pasaj, precum
cea a lui Ibn Ezra, care, datoritd lecturii paralele pe care o face cu profetiile lui
Zaharia, Amos si Ieremia, interpreteaza pasajul ca fiind o parabolad care ne invata
ca nimic nu este ascuns de Dumnezeu si cd intdmplarile din lumea omeneasca sunt
dependente de decretele divine. Ne mai spune si ca scopul Tngerilor din viziunea lui
lacov este acela de a-L informa pe Dumnezeu despre cele intamplate pe pamant,
si critica punctele de vedere ale altor rabini precum Solomon ibn Gabirol, care
sustine ca scara lui Tacov face o aluzie la sufletul ceresc al omului, in timp ce
ingerii ar semnifica gandurile intelepte care ne vin prin inspiratie dumnezeiascd’.
Ceea ce dorim sa dovedim cu aceste referinte este faptul ca interpretarea din midrasul
Rabbah este singulara chiar si in cadrul traditiei iudaice. Paradigma crestina de
interpretare a acestui pasaj a dat si ea rezultate originale, dar care pot fi incadrate
ca fiind parte a unei ermeneutici clasice. Interpretarea tipologica si hristologica a
Sf. Afraat Persanul exprima cel mai clar paradigma patristica: ,,Scara pe care lacov
a vazut-o este un simbol al Mantuitorului nostru, aratand ca doar cu ajutorul Lui
dreptii urca dinspre tinutul pamantesc spre cel ceresc. Scara este si un simbol a crucii
Mantuitorului nostru, care a fost ridicata ca o scara, Domnul stand pe ea™.

Chiar Tnsusi midrasul compileaza marturiile rabinilor care interpreteaza
metaforic Tntamplarea si asociaza scara cu muntele Sinai iar ingerii cu Moise
si cu Aaron’. Punctul important pentru studiul nostru apare datorita pdrerilor
discrepante ale rabinilor Hiya cel Mare si a lui Ianai'’, care nu sunt de acord in
privinta obiectului prepozitiei ‘alav (deasupra-i) din Fac 28,13. Acest cuvant
este unul compus, format din radacina ‘al si din sufixul pronominal o, formand
aceastd prepozitie la persoana a 3-a, singular, masculin. Care este obiectul acestei
prepozitii? Pe de-o parte, poate fi substantivul sullam (scard), care este tot in
forma de masculin, singular, deci care poate concorda cu prepozitia mentionata.
Aceasta este interpretarea clasica atat in iudaism cat si in crestinism. Traducerea ar fi:
,2Domnul stitea deasupra-i” (= deasupra scarii, care, cum am zis, in ebraica biblica
este un cuvant aflat la genul masculin). Doar ca aceasta constructie gramaticala poate

7 H. Norman STRICKMAN si Arthur M. SILVER, eds., Ibn Ezra’s Commentary on the Pentateuch.
Genesis (New York: Menorah Publishing Company, 1988), 227-78.

& Mark SHERIDAN, Genesis 12-50, in Ancient Christian Commentary on Scripture 2
(Downers Grove: InterVarsity Press, 2002), 188.

9 Harry FReeDMAN, Midrash Rabbah. Genesis II (London: Soncino Press, 1939), 625.
10 FReeDMAN, Midrash Rabbah, 626.
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face referire si la persoana lui Iacov. Acesta este punctul central al studiului nostru.
Fac 28,12 incepe cu verbul vayyahdlom (si a visat [lacov]). Cuvantul acesta e format
din conjunctivul ,,vav” si din verbul yahdlom, aflat la persoana a 3-a, singular,
masculin, ceea ce ne ofera posibilitatea de a crede ca prepozitia ‘alav poate face
referire la patriarh: ,,Domnul statea deasupra-i” (= deasupra lui Iacov).

Odata ce am clarificat deja acest prim argument al ipotezei studiului nostru,
vom continua analizand ceea ce Neyrey expune In continuare Tn articolul sau:
,Existd considerabile dovezi midrasice despre faptul ca imaginea lui Iacov se
afla Tnscrisa Tn mercava”''. Sa analizam ce fundamente exista pentru o asemenea
afirmatie. Una dintre dovezile midrasice cele mai apropiate de noi se afld chiar in
midrasul Rabbah: ,,[Tngerii] s-au urcat in ceruri si i-au vazut chipul [lui Iacov]; apoi
au coborat pe pamant si l-au gasit dormind”'?>. Ce poate Tnsemna faptul ca ingerii
au vazut in ceruri chipul lui Iacov? Neyrey aratd Inspre misticismul Mercavei,
deci vom examina dovezile care pot fundamenta acest argument. Nu vom dedica o
sectiune intreaga din articolul nostru acestui subiect, ci vom oferi doar cateva notiuni
introductive care servesc argumentarii noastre.

Termenul 72277 (m-r-k-b-h, merkabah) nu este un termen biblic, din moment
ce nu e mentionat In textul ebraic al Vechiului Testament. Face referire la ,,carul”,
sau tronul ceresc al lui Dumnezeu. Este derivat din termenul 2237 (r-k-b, rakab), care
se poate traduce prin ,,a calari”. Implicit, termenul este derivat din diferitele viziuni
biblice si parabiblice (in special, din literatura enohiana si din alte scrieri posterioare
ale misticii iudaice, precum cele cabalistice). Biblic vorbind, viziunea din Iezechiel
1,4-26 este considerata cea mai importanta teofanie a Mercavei. Preotul Iezechiel
este cuprins de o vijelie (clasica manifestare iahvista veterotestamentard) care vine
cu foc dinspre nord. In mijlocul acestei viziuni apar patru hayyét (vietdti). Aceleasi
vietati ((@a = zoa) vor aparea din nou in Apocalipsa 4,6-8, si, in traditia cresting,
vor fi asociate cu cei patru evanghelisti. Pentru scopul studiului nostru sunt relevante
doar doua detalii din acest capitol: faptul ca una dintre fetele acestor vietati era o fata
de om (1,10) si ca de vietati erau legate niste roti, impreuna formand un fel de car
ceresc (1,15-26), ceea ce a dat loc la misticismul carului ceresc, adica a mercavei
despre care discutam in acest articol.

Patriarhul Iacov este identificat cu chipul omului acestor vietdti. De ce?
Cum indica si rabinul Simeon ben Lachis®, existd doua instante scripturistice
care ar dovedi faptul ca patriarhii Tnsisi sunt mercava sau tronul lui Dumnezeu.

I NEYREY, ,,The Jacob Allusions,” 602.
12 FReEDMAN, Midrash Rabbah, 626.
13 FREEDMAN, Midrash Rabbah, 631.



fn Fc 17,22, textul ne spune ca: 07728 5w ov1oR Sym iy 1275 Som
(,Si a terminat de vorbit cu el, si a urcat Dumnezeu de deasupra lui Avraam”)
Cuvantul mé‘al este un cuvant compus. Este format din particulele prepozitionale
min, care se traduce prin ,,din” sau ,de la”, si ‘al, care se traduce prin ,,deasupra”
sau ,,peste”. Prin urmare, textul ne transmite in mod clar faptul cd Dumnezeu statea
deasupra lui Avraam la fel cum, Tn Iezechiel 1, statea deasupra carului ceresc.
Mult mai clar gasim acest aspect in Fc 35,13: D’ﬂ5& W'L\)SJ?&?; 55_.72] (,,Si s-a ridicat
de deasupra lui [Tacov] Dumnezeu”). Cuvantul mé‘alav are un inteles inechivoc
aici. Dumnezeu se sdldsluia peste Iacov; statea deasupra lui ca pe un tron mistic.
Patriarhii erau teoforii lui Iahve. Asadar, prima traditie midrasica ce-l include pe
patriarhul Tacov printre fiintele ceresti este aceasta.

Existd, Tnsd, Tnca o traditie sau linie de interpretare midrasica ce-l numeste
pe Tacov In mod direct zeu sau Dumnezeu (’El). Daci ludim in considerare cele
argumentate in sectiunea anterioara, cum ca patriarhul Tacov ar fi manifestarea unei
fiinte ceresti foarte apropiate de Dumnezeu, asta ar implica pre-existenta sa, cum
afirma si Neyrey'. Care este, In primul rand, fundamentul biblic unei asemenea
afirmatii? Bineinteles, controversatul pasaj din Fc 33,20 este primul care ne vine in
minte. Textul primar, ebraic, spune: ‘7&1&7’ ’75& ‘7& i5- Nﬁ?’? nam i M
(,Si a ridicat acolo un altar, si 1-a numit "Bl ’Elohe Yisra’ el’) Ce se ascunde 1n
spatele acestui nume? 5?5?!;7’_ *n%x 5}5 ’Elohé Yisra’él) prezinta o sintagma aflatd
in status constructus. Aceasta este denumirea folosita pentru a numi felul in care
anumite limbi (precum ebraica biblicd) exprima genitivul. Primul substantiv Intr-o
fraza genitivald ia o forma speciald, cauzata de cuvantul posesor, care-l urmeaza.
Astfel, ,,’Elohé Yiéra’él” e format din cuvintele ,,’Elohim” si ,,Yisra’él”, dar, din
moment ce trebuie exprimat genitivul pentru ca sa rezulte ,,Dumnezeul lui Israel”,
si nu doar ,,Dumnezeu Israel”, atunci cuvantul ,, EI6him” isi modificd forma si trece
in status constructus, devenind ,’EIohé”. Prin urmare, este cert ca traducerea lui
,’Elohé Yiéra’él” este ,,Dumnezeul lui Israel”. Dar cum rdmane cu ,,’El” din fata
lui ,,’FElohé Yisra’él”? Acesta este un cuvant care apare adeseori In Scriptura, fiind
unul dintre termenii ebraici clasici care pot fi tradusi ca ,,zeu” sau ,,Dumnezeu”,
fiind folosit pentru a face referire la Dumnezeu de nenumarate ori in Vechiul
Testament. In cazul de fatd, si acest cuvant se afld in status constructus, formand
un lant care ne-ar duce spre inevitabila traducere ,,zeul Dumnezeului lui Israel”
(,’El” va fi tradus drept ,,zeu” pentru a-l diferentia de ., Elohé”, dar, cum am zis
deja, se poate traduce si ca ,Dumnezeu”. Aceasta este una dintre particularitatile
limbii romane, unde exista doud substantive pentru a desemna divinitatea).
Vom revizui unele dintre interpretarile clasice, atat iudaice, cat si crestine, ale

4 NEYREY, ,,The Jacob Allusions,” 602.
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acestui pasaj. Midrasul Rabbah spune ca Iacov i-a spus lui Dumnezeu ca ,, Tu esti
Dumnezeu in sferele ceresti, iar eu sunt Dumnezeu n sfera pamanteasca”, ceea ce
ne oferd incd o dovada, pe langa cea textuald, a faptului ca Tacov s-a autodenumit
zeu 1n acest pasaj. Ibn Ezra, Insa, interpreteaza pasajul diferit, si spune ca sintagma
aceasta s-ar traduce prin ,,Dumnezeu, Dumnezeul lui Israel”, ignorand, aparent,
faptul ca “El se afla in status constructus, traducand acest substantiv ca si cum ar fi
in stare absoluta. O astfel de traducere nu s-ar putea sustine din pricina faptului ca
ignora sintagma gramaticala de status constructus Tn care se afla ambele substantive
mentionate. Exegeza crestina omite In aceeasi masura acest aspect. Principalul motiv
este faptul ca, in general, crestinii au folosit mereu textul grec (LXX) a Vechiului
Testament, unde importanta teologica si nuantele oferite de numele divine au fost
pierdute In traducere. Sintagma, in textul grec a VT, a fost tradusa ca tov 8gov Iopani
(,Dumnezeul lui Israel”), omitandu-se complet cuvantul ,,’El”.

Astfel, se poate scuza lipsa de atentie a crestinilor fata de aceasta problema
prin faptul ca majoritatea exegetilor crestini nu au Intalnit niciodata aceastd sintagma
gramaticala. Totusi, vom face o ultima mentiune asupra Vulgatei, fiind traducerea
cea mai cunoscuta si raspandita a textului ebraic al Vechiului Testament. Aparuta
in secolul IV d. Hr., aceasta traducere este opera Sf. Ieronim, la cererea Sf. Damas,
episcop al Romei, care, Tn anul 382 d. Hr., datorita discrepantelor textelor grecesti
ale Scripturii, 1-a comisionat pe Ieronim sa se intoarcd la ,,Hebraica veritas”, si
sd faca o traducere proaspatd a Scripturii in limba latina. Acest excelent biblist si
sfant pdrinte este unul dintre primii crestini care a cunoscut limba ebraica biblica,
deci marturia sa este una fundamentald in aceasta chestiune. Ieronim a tradus astfel
versetul: ,,et erecto ibi altari invocavit super illud Fortissimum Deum Israhel”" (,,Si a
ridicat acolo un altar, si a invocat peste el pe Preaputernicul Dumnezeu a lui Israel”).
Este o traducere foarte originald, avand in vedere textul original ebraic. Este greu
de gasit o justificare pentru o astfel de traducere. Am vazut deja ca textul original
nu oferd nimic care sa tinteasca spre aceasta sintagma. Din moment ce Sf. Ieronim
nu ofera nicio explicatie, ne ramane doar sa speculam. Este posibil ca biblistul si
sfantul parinte sa fi gasit scandaloasa expresia, alegand s-o inlocuiasca astfel, cu
ceva ce el considera mai potrivit. Este posibil si ca el sa fi avut acces la informatii pe
care noi nu le mai avem, cu privire la corecta interpretare a textului. Noua, astazi, ne
raméane doar analiza textuald, si am vazut ca aceasta ne conduce doar spre o singura
interpretare certa.

15 FREEDMAN, Midrash Rabbah, 734.



»Rugaciunea lui Tosif”

Vom rezerva o scurtd sectiune si pentru a expune cele folositoare legate
de aceastd scriere. Importanta acestui scurt text apocrif rezida Tn faptul ca
este o marturie timpurie a misticismului mercavei. Textul cunoscut drept
Rugdciunea lui Iosif dateaza din secolul I d. Hr., si a ajuns pana la noi Indeosebi in
scrierile lui Origen, care s-a intamplat sa-1 transpuna In scris. Avem fragmente Tn
Filocalie, si chiar si 1n cronicile lui Mihail Glica. Se crede ca avea 1100 de versete'®,
un numar care este, in mod probabil, legendar, deoarece s-a cautat asemanarea cu
Intelepciunea lui Solomon. In actualitate, doar scurte fragmente ni s-au pastrat — in
jur de noua versete. Acest scurt text a fost scris In limba aramaica sau in greaca
clasica, datind din primul secol crestin. In text vedem cum patriarhul Iacov este
prezentat ca fiind Intruparea ingerului Israel, care s-a luptat cu ingerul Uriel pentru
rangul din ierarhia cereascd'.

Primul fragment al acestui text, fiind si cel mai relevant pentru studiul nostru,
este urmatorul: ,,Eu [lacov] sunt cel care vorbeste cu tine, si sunt si Israel, un
inger al lui Dumnezeu, si un duh stapanitor, iar Avraam si Isaac sunt pre-creati,
Tnaintea oricdrei fapturi. Iar eu, Iacov, numit astfel de catre oameni, desi numele
meu este Israel, deoarece asa am fost numit de catre Dumnezeu, eu fiind un om
care-L. vede pe Dumnezeu, deoarece eu sunt intaiul-nascut al oricdrei fapturi create
de citre Dumnezeu”'®. Acest fragment ne oferd multe informatii. In primul rand,
Tacov se identifica cu ngerul Israel, fiind o fiinta preexistenta si fiind o Intrupare
ingereasca. Atat el, cat si Avraam si Isaac sunt pre-creati, folosindu-se termenul
npoektioBnoav. Acest cuvant este format din prefixul mpd-, care se traduce prin
»nainte”, si din conjugarea la vocea pasiva, modul indicativ, aorist, plural, persoana
a I1T-a, masculin a verbului kti{w, care, printre altele, se poate traduce prin ,,creat”.
Astane duce imediat spre midrasul pe care l-am citat, care afirma ca patriarhii sunt fiinte
pre-existente si cd ei alcatuiesc carul dumnezeiesc. Textul afirma si ca Iacov este
,un om care-L, vede pe Dumnezeu”, sugerand o apropiere sau o comuniune aparte
intre patriarh si Dumnezeu. Astfel de conceptii erau des intalnite In perioada in
care s-a scris acest text, existand figuri de tip Metatron Tn multe scrieri apocrife
inter-testamentare. Textul merge atat de departe Incat sa afirme cd lacov
16 Aceastd problema deja fusese semnalatd cu doua secole Tnainte de catre Origen, care a
dat lumii faimoasele Hexaple, aratand variatiile textuale ale textelor biblice septuagintale.
Din pacate, nu a ajuns pana la noi fragmentul din Hexaple care continea textul de la

Fac 33,20. Ar fi fost extrem de util sa vedem felul in care Ahila, Simah si Teodotion au tradus
acest verset.

17 Textul Vulgatei folosit aici este preluat din Biblia Sacra Vulgata. Editio quinta (Stuttgart:
Deutsche Bibelgesellschaft, 2007).

8 Montague Rhodes James, The Lost Apocrypha of the Old Testament (London:
Society for Promoting Christian Knowledge, 1920), 21, 23.
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(sau, Tn acest caz, ingerul numit Israel) a fost prima creatie a lui Dumnezeu, ducand
aproape spre o figurd de tip demiurgic. Totusi, autorul sau autorii textului nu au
indraznit sa-l echivaleze pe Iacov cu Dumnezeu, sau sa-i ofere un rang similar, ci
acesta ramane o fiinta creatd.

Exista o multime de alte scrieri din aceeasi perioada si din acelasi curent
religios si doctrinar care prezinta personaje secundare ridicate la rang de divinitate
sau care au o conexiune cu sferele ceresti. Cel mai clar exemplu este gasit In cartea
a IlI-a a lui Enoh, unde acesta devine ingerul Metatron si este considerat ca fiind
al doilea Iahve, acesta fiind un proces pe care si alte figuri biblice 1l parcurg in
literatura apocrifa. Nu este scopul acestui studiu sa le parcurgem pe toate, Insa este
destul sa punctam ca acestea, la fel cum dovedeste si Rugdciunea lui Iosif, nu arata
o0 aversiune 1n a portretiza si alte persoane pe langa Dumnezeu ca apartinand la sfera
dumnezeiasca.

Concluzii

In prima sectiune a studiului nostru am revizuit paralelismul existent Intre
episodul scarii patriarhului Iacov si conversatia lui Iisus cu Natanael. Iisus se
portretizeazd pe sine Insusi ca fiind scara care conecteazd sfera cereasc cu cea
pamanteascd. Acest episod ne-a servit drept punte de conexiune intre punctul
principal al studiului nostru (analiza traditiilor care-l deificau pe patriarhul Iacov) cu
scopul, motivul sau destinatia pe care o aveam in minte atunci cand faceam aceasta
- dovedirea faptului ca dumnezeirea lui Iisus Hristos era un concept bine angrenat
atat n curentele iudaice ale epocii inter-testamentare si neo-testamentare, cat si in
cele posterioare, precum cele midrasice. De asemenea, am vazut cum conceptul
sehinei, atdt de important Tn mistica iudaica, 1si poate gasi implinirea in persoana
si n instantele vietii lui Iisus Hristos. In a doua sectiune am analizat textul ebraic
si comentariile midrasice la Fac 28,12 si 33,20, aratand ca exista baze textuale si
traditionale pentru dovedirea faptului ca au existat grupari religioase care promovau
o conceptie Indumnezeitoare a patriarhului Iacov, acesta fiind prezentat ca un locuitor
al sferelor ceresti. Este numit si se autodenumeste ,,’El”, fiind, In viziunea anumitor
rabini, o fiinta preexistenta care se afla in centrul mai multor instante mistice ale
Scripturii. Chiar si in anumite scrieri apocrife, precum Rugdciunea lui Iosif, patriarhul
Iacov este o figura de rang ceresc, acest text aratandu-ne si ca astfel de conceptie era
sustinuta si in legatura cu ceilalti patriarhi. Toate aceste diverse izvoare, atat biblice
cat si parabiblice, arunca lumind asupra contextului in care dumnezeirea lui lisus
era vazuta atat de catre anumite curente iudaice contemporane cu El, cat si de catre
curentele religioase iudaice care-L vor urma. Oricare ar fi fost motivul pentru care
aceasta notiune a fost scandaloasa pentru o mare parte a iudeilor din epoca Sa, am
dovedit ca o asemenea conceptie era departe de a fi straina de Sitz im Leben-ului
provinciei romane Iudeea a secolului I d. Hr.
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Abstract

This research examines the concept of the “School of the Wilderness” from the
perspective of knowing God through asceticism. The study focuses on Israel’s experiences
in the wilderness and how they helped them restructure spiritually. During their wandering
in the wilderness, Israel was tested by temptations and trials, but it learned and grew through
asceticism and spiritual discipline. This research explores how asceticism and difficult
experiences in the wilderness contributed to the development of faith and relationship with
God for the people of Israel. By analysing relevant biblical texts, as well as theological and
philosophical literature, one explores the importance of asceticism and wandering in the
wilderness in the knowledge of God and in spiritual development. It also examines how
these concepts are relevant in the contemporary context as well. The research highlights
the importance of difficult experiences and asceticism in spiritual development and in the
knowledge of God, thus emphasizing the value of spiritual practices and disciplines in the
Christian life. This research contributes to a deeper understanding of the process of spiritual
growth through asceticism and wandering in the wilderness, and to their relevance to

contemporary Christianity.

Keywords: school of the wilderness, wandering, asceticism, Israel, experience,
restructuring

Introducere

In tratarea temei, importanta majora o reprezintd, intotdeauna, resursele pe
baza cdrora s-au conturat reflectiile asupra temei. Cu certitudine, cea mai importanta
trimitere cu caracter istoric pe care o putem gasi este in referintele istorico-iudaice
(JE — Jewish Encyclopedia; EI — Enciclopedia Iudaismului; JPS — Jewish Publication
Society). In spetd, in spatiul acestora, in traditiile si reperele istoriei poporului lui
Israel se gaseste izvorul nesecat de fundamente ale gandirii asupra careia atentia este
distribuita. Substitutia, corelatia si evolutia sunt cateva idei generatoare de intelegere

* Studiul are acordul coordonatorului (Pr. prof.univ.dr. Ioan Chirild) pentru publicare
n acest volum.
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spre diferite directii de ordin geografic, social ori politic, directii pe care le-am putut
extrage dintr-un set de comentarii biblice! moderne pe care, studiindu-le Tn contexte
propice, le-am gasit a fi relevante pentru ca isi valorifica mesajul pe baza istoriei
actualizate sau nu a poporului lui Israel.

De asemenea, tratarea pe care am facut-o asupra temei urmareste trei puncte
ori directii. In prima faz, ca lait-motiv argumentativ, am ales si vad relatia temei
cu istoria. In esentd, caracterul istoric al conceptului este cel care mi-a permis si
pot trata tema Tntr-un mod cat mai succint. Istoria lui Israel este, pe cat de atipica,
pe atat de vasta. Ori ,,scoala pustiei” este un concept ce apare In evolutia poporului
lui Israel, o treapta mediana ce solidificd imaginea trecutului prin punerea in
balantd cu cea a viitorului (a figiduintei). In cea de-a doua treaptd, am surprins
ideea de ,,scoald a pustiei” ca fiind un demers evolutiv in formarea lui Israel.
Prinplurivalentareferentiald, evolutiaisraelitilorafostdescoperitd pemaimulteplanuri.
Evolutia gandirii dimpreuna cu evolutia unitatii sunt specificitatile evolutiei
reprezentate de perioada pustiei. In finele acestor referinte, cunoasterea lui Dumnezeu
a reprezentat un reper transcendental. Dincolo de cunoasterea ,prin profeti”, in
cadrul perioadei pustiei, Dumnezeu s-a ardtat sub diverse forme?, faicandu-Se parte
integrata a prezentului poporului spre intelegerea de catre acesta a fagaduintei si
menirii pe care o are. Astfel, metoda de lucru pastreaza cateva linii clare, plecand
de la referintele istorice, pe o scara a solidificarii, spre actualizarea si evidentierea
importantei acestui aspect dincolo de paginile trecutului.

In actualitate, In urma cercetirilor ficute, am ajuns la concluzia ca
,»Scoala pustiei” a reprezentat un necesar si reprezintd un necesar al intelegerii noastre
asupra perioadei de formare a lui Israel. Se prea poate ca fara aceasta perioada de
,»scolarizare” specifica perioadei ratacirii, Israelul sa se fi aflat Tn imposibilitatea de
a exista dupa niste principii de unitate clare. De asemenea, cautdnd repere clare,
coreland o traditie asezata sub praful istoriei cu anumite nedumeriri ale actualitatii am
ajuns la concluzia ca ,,scoala pustiei” o sd reprezinte un izvor nesecat de descoperire
si redescoperire a sinelui unui popor, indiferent de asezarea sa In timp. Poate
dezvoltarea proprie a temei nu a adus nimic nou, Tnsa ea a cautat sa readuca inaintea
studiilor moderne o eticheta cu caracter universal al formarii (in sens general).

»Scoala Pustiei”
Inainte de a contura ideea de scoala a pustiei este necesara prezentare celor
doud puncte vedere teologice, rabinice cu precadere, ale eliberarii poporului din

!1'S. R. Driver, A critical and exegetical commentary on Deuteronomy, in ICC
(Edinburgh: T&T Clark, 1902); D. L. CHrisTENSEN, Deuteronomy, Tn WBC 6B (Dallas: Word
Incorporated, 2002).

2 Jar Domnul mergea Tnaintea lor: ziua n stalp de nor, aratandu-le calea, iar noaptea in stalp
de foc, luminandu-le, ca sa poata merge si ziua si noaptea” (les 13,21).



robie. Primul punct de vedere, intdia directie, se caracterizeaza prin considerentul
ca intregul act al eliberarii, integritatea actului in sine, este facut in exclusivitate de
catre Dumnezeu. Hegel este cel care contureaza aceasta idee de eliberare ca si dar al
lui Dumnezeu, spunand: ,,Pentru evrei s-a facut un lucru maret, insa ei nu l-au initiat
prin propriile lor fapte eroice... Evreii au Invins, Insa n-au luptat... Nu e de mirare
ca natiunii acesteia, care in eliberarea ei a avut purtarea cea mai servila, i-a parut
rau ca a parasit Egiptul”®. Oarecum de inteles este aceastda perspectiva si datorita
conceptului de revenire pe care l-au dezvoltat evreii Tn pustie. Aici se surprinde
prima linie de formare a israelitilor. Odata ajunsi In pustie, nemultumirea nu le-a
mai fost manifestata prin dorirea launtrica de dezrobire, ci prin imposibilitatile
fiziologice ale firii lor umane. Hrana a reprezentat un prin impas rezolvat in cele
din urmd prin venirea manei. Mana a reprezentat o insuficientd In comparatie
cu mancarea din casa egiptenilor®. Cu toate acestea, aceasta prima lectie aspra a
imposibilitatilor isi are tactul ei pedagogic desavarsit. Eliberarea nu reprezinta izvorul
accederii la absolut. Eliberarea pretinde obtinerea muncii In libertate spre vierea in
libertate. Intreaga perioadd de patruzeci de ani a pustiei a reprezentat In esenta o
perioada de redescoperire a idealurilor necesare existentei. Lait-motivul Intregului
Vechi Testament 1l reprezinta ascultarea poruncilor, iar aceasta ascultare se
concretizeaza prin deprinderea rabdarii. Parerea de rau a pardsirii Egiptului vine,
astfel, pe fondul neintelegerii adevaratului ideal al vietii, si anume cel spiritual
si crescut in iubirea fata de Dumnezeu. Egiptul nu a oferit prin libertate cele
trebuincioase hranirii israelitilor, ci, asa cum surprinde Waltzer, Faraon isi urmarea
scopul direct de exploatare a israelitilor. ,,Faraon, se spune, ar fi rational in felul
urmator: Cum ar putea (sclavii) lucra din greu si obtine rezultate bune pe stomacul
gol? Asa ca le-a dat sa manance™”.

In completarea acestei prime perspective, spre formarea parerii echivoce,
vine ideea ca, ne deplin, eliberarea din robie sa fie o actiune Tnaintata de catre cei

A,

® G. HEcEL, ,,The Spirit of Christianity,” in On Christianity: Early Theological Writings
(New York: Harper Torchbooks, 1961), 190; CHRISTENSEN, Deuteronomy.

4 Tn aceasta directie existd numeroase trimiteri patristice cu privire la aspectele de ordin
duhovnicesc izvorate din acest impas alimentar din pustie, Tnsa, unul dintre cele mai
relevante, care pune in corespondenta directd frustrarea cu lacomia si nevoia de satura-
re a pantecelui cu nevoie de intelegere a necesitatilor in aceasta existentd, este cuvantul
Sfantului NilAscetul. Tn interpretareatextuluidinles 16,3, Sfantul Nil spune: ,,Cuadevaratlanga
caldarile de carne sed cei ce-si aprind dorintele cu o caldura mustoasa si necontenita.
Iar maica iubirii de placeri este lacomia pantecelui, caci aceasta naste iubirea de placeri,
dar si multe din celelalte patimi. Pentru ca din aceasta, ca dintr-o radacind, puiesc celelalte
patimi care, Tnaltandu-se pe Incetul, ca niste arbori, peste aceea care le-a nascut, isi TIm-
ping rautatile pana la cer”. Sr. Ni. Ascetur, Cuvdnt ascetic, trad. Dumitru Staniloae (Sibiu:
Tipografia Arhidiecezana, 1946), 55.

> Michael WaLzer, Exod si Revolutie, trad. C. Veres (Cluj-Napoca: Tact, 2011), 54.
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asupriti. Aceasta idee este rationala Tn sinea ei si motivanta pentru explicarea gresitei
intelegeri in ceea ce priveste predestinatia. Dumnezeu nu a intervenit plenar si
transant, ci a asteptat, asa cuam am vazut, lacrimile poporului. In mentalul evreilor a
existat aceasta potentialitate a eliberarii, insa tot acest proces era greu de identificat
intr-o maniera istorica. Poporul neformat, nu a avut un recurs istoric la care sa
apeleze si, In consecintd, posibilitatea eliberarii a stagnat la nivel conceptual, fiind
un act ipotetic si nemijlocit.

Iubirea lui Dumnezeu ca sursa a implinirii dorintelor israelitilor

La mijlocul ipoteticului si al absolutului s-a manifestat iubirea lui Dumnezeu
Tmpletitd cudorinta de libertate aisraelitilor. Aceasta este perspectiva cea mairelevanta
a lucrurilor: un teandric al actiunii; un dual al manifestarii; un sens perihoretic
al vointelor. Daca Dumnezeu ar fi fost absolut in eliberare, lacrimile poporului,
asuprirea si perioada de invatare din pustie nu ar fi avut niciun sens. Dumnezeu putea
sa formeze poporul din nimic, nefiind necesara o etapizare evolutiva in alegerea unui
popor demn de alegere. Din celalalt punct de vedere, prin actiunile chiar regresive
si opozante voii lui Dumnezeu, poporul 1si manifesta ratiunea proprie, apartenenta
faptica la actul eliberarii si posibilitatea alegerii despre care o sa vorbim in descrierea
corpusului scripturistic ce sta la baza acestei lucrari. Astfel, alegerea eliberarii a
fost una plenara si echivocd, corectd si democratd. In acest sens, rabinul Eliezer®
surprinde atat credinta cat si vointa poporului In urmatoarea constructie explicativa:
,Lucrul acesta 1i face mare cinste lui Israel. Caci, atunci cand Moise le-a zis:
Sculati-va si iesiti, ei nu au zis: Cum putem pleca Tn pustie cand nu avem merinde
pentru drum? Ci au avut credinta si au plecat™.

Vazuta astfel, eliberare si intregul proces de accedere la pamantul fagaduintei se
pot recunoaste ca fiind structuri ale acestei scoli a pustiei. Despre Tnvataturile pe care
le-au primit sau pe care au refuzat sa le primeasca evreii am amintit temator anterior,
nsa, este clar cd In jurul casei robiei s-a format un real adevar istoric, un ecou peste
veacuri, un liman referential catalitici. Memoria 1n sine este un concept psihologic

¢ Enciclopedia iudaicd ne ofera cateva date cu privire la acest Rabbi al primelor secole.
Se spune ca ar fi fost discipolul de frunte al Rabinului ben Zakai, cel despre care
circula Tn lumea iudaica numeroase legende despre modul in care a scapat de distrugerea
Terusalimului de catre Nero. Rabbi Eliezer este considerat a fi un conservator, nemiscat in
opinii, centrat pe ideea ca interpretarea Bibliei trebuie facuta in mod nemijlocit in cheie literara.
Acest fapt determina si inclinatia lui spre o credinta oarba, incontestabild Tn Dumnezeu si
in cuvintele Lui — ,,Faca-se voia Ta, Doamne, in ceruri; linisteste-le sufletul celor carora
le e teama de Tine pe pamant; actioneaza cum crezi cd este de cuviinta. Binecuvantat esti,
Doamne, care ne auzi rugile”. Geoffrey Wicoper, Enciclopedia Iudaismului, trad. R. Lupan
si G. Weiner (Bucuresti: Hasefer, 2006), 200.

7 WaLZER, Exod si Revolutie, 51.



care se revarsa in fiecare coltisor structural al lumii, coltisor care deprinde un curs
istoric. In ceea ce priveste istoria poporului lui Israel, memoria reprezinta un raspuns
al Tnvataturii generate prin robie; poate chiar Intaia Invatatura. Memoria a oprit si
metamorfozat un sens spre a-1 manifesta intr-o altfel de lumina. Memoria unui popor
pastreaza In paginile ei evenimente, iar evenimentele contureaza profiluri umane si
particularitdtii vesnice. Spre a se putea Intelege conceptul de memorie in raportul sau
evolutiv si spre a se putea valorifica imaginea robiei in articularile memoriei, Pavel
Florensky ne ofera cea mai complexa descriere teologica a memorie. ,,Memoria vrea
sd opreasca miscarea; memoria vrea sa faca in asa fel incat fenomenele fugitive sa-i
ramana nemiscate dinainte; in calea torentului devenirii, memoria vrea sa ridice o
stavilda. Prin urmare, existenta de neuitat pe care o cauta constiinta este torentul in
repaos, curgerea opritd, vartej imobil al existentei. Insisi tendinta de a tine minte,
aceastd — vointa de uitare — scapa ratiunii; dar ea, ratiunea, isi doreste aceasta auto
contradictie. Daca notiunea de memorie, Tn esenta sa, depdseste granitele ratiunii,
atunci Memoria, in cel mai inalt grad al sdu, Adevarul, este mai presus de ratiune.
Memoria-Mnemosyne este mama muzelor, a activitatilor spirituale practicate de
umanitate, a Tnsotitoarelor lui Apollo, a Creatiei Spirituale. Si cu toate acestea,
vechiul elin 1i pretindea Adevarului aceeasi insusire care este aratata si de Cuvantul
lui Dumnezeu, cdci acolo se spune ca ,,Adevarul Domnului raméne in veac”
(Ps 116,2; dupa numerotarea ebraica 117,2) si inca: ,,in neam si In neam Adevarul
Tau” (Ps 118,90; dupa numerotarea ebraica 119,90)”®.

In acest sens, scoala pustiei se dezvoltd In imediata apropiere a obtinerii
primului ei istoric. Scoala pustiei trebuia sd fsi aiba un incipit conceptual.
Pustia nu a reprezentat ceva atemporal sau ceva inadecvat conditiei poporului ce-si
cautapamantul fagaduit, ci ea a fost o perioada tipica conceptului de formare temporala
a limbii ebraice, o perioada mijlocita de trecut si de viitor prin ntrepatrunderea
acestora. Astfel, avem memoria pe de-o parte si fagaduinta pe de altd parte.
Memoria pe care o pretinde casa robiei este, astfel, primul curs de istorie oferit
de catre pustie, Inca din primele ei momente de existentd ca si mediu de formare.
Cu toate acestea, ca memoria sa fie veridica si atestata constructiv, pustia a fost,
daca este permis sa o numim asa, exagerata. Timpul Tn care ratacirea prin pustie
a fost manifestata a fost timpul incercarii, al cartirii, al desconsiderarii si al trierii
unui popor in functie de capacitatile acestuia de a intelege noul raport pe care
avea sa 1l deprinda. Poporul lui Israel nu mai era in robie, ci el se afla In pozitia
de slujire a lui Dumnezeu. Aceasta idee de slujire a avut nevoie de un timp de
implementare ideatica. De aceea, ,,israelitii au fost nevoiti sa petreaca o vreme atat

8 Pavel Frorensky, Stdlpul si Temelia Adevdrului, trad. Emil Iordache, Iulian Friptu si
Dimitrie Popescu (Iasi: Polirom, 1999), 19-20.
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de Indelungata In pustie, pentru ca pustia a trebuit sa fie o noua scoala a sufletului™®.
In sprijinul acestei idei de ocolire, Walzer foloseste descrieri multiple spunand:
ndivinitatea se foloseste de un siretlic binevoitor facand (poporul) sa rataceasca
prin desert pana ce sufletele oamenilor au devenit curajoase...si, in plus, pana
ce s-au nascut oameni care nu erau obisnuiti cu umilinta si servitudinea”'°.
Explicarea acestei nevoi de renastere este exprimata de faptul ca ,,0 trecere brusca
de la un lucru la contrariul sau este cu neputinta de realizat... nu sta in firea omului
ca, dupa ce a fost crescut sa slujeasca ca sclav... sa-si spele dintr-o data de pe maini
murdaria (sclavia)”''.

Aceste descrieri ale necesarului pustiei par sa descrie pustia ca fiind un pamant
al renasterii. Cu toate acestea, concreta ar fi descrierea lui ca fiind un pamant al
redescoperirii. Cu certitudine, s-au nascut evrei curati In gandire, nefiind obisnuiti
cu imaginea trecutului robiei, Tnsa, cei ce au putut intelege slujirea Dumnezeului ce
a lucrat la dezrobirea lor au fost adevaratii absolventi ai scolii pustiei.

Pustia se afla in reala concordanta cu menirea Vechiului Testament, acel
pedagog spre Hristos despre care vorbeste Sfantul Apostol Pavel Tn Gal. 3,242,
Pustia este Tnvatatura acestui pedagog, reprezinta formarea si legatura directa dintre
prima directie de formare a unui popor si ultima, dintre amintire si perspectiva,
dintre trecut si viitor, dintre real si ipotetic. In acest sens, ca si descriere a
calitdtii sale, putem intelege pustia in termenii descriptivi ai Vechiului Testament.
n Tncercarea de a prezenta ,,povestea lui Israel”, Nicholas Thomas Wright ne ofera
o descriere propice ideilor pe care incercam sa le nuantam in lucrarea de fata.
Vorbim de un ipotetic descriptiv, ideatic si final, iar Wright afirma in acest sens despre
povestea lui Israel urmatoare: ,,Si povestea lui Israel e tema pentru o intreaga carte.
O putem 1nsa rezuma In felul urmator. Vechile scripturi ale lui Israel sunt incadrate
de o naratiune, o naratiune neterminatd, cu o anumitd forma si de un anumit tip.
Fie ca cititi Vechiul Testament ca in majoritatea Bibliilor moderne: de la cartea
Facerii si pana la cartea profetului Maleahi, fie ca il cititi ca Tn canonul ebraic:
de la cartea Facerii pana la cartile Cronicilor cu Profetii In mijloc, impresia
pe care vi-o lasa e ca aceasta povestire merge undeva, dar n-a ajuns Tnca acolo.

9 WaLZER, Exod si Revolutie, 55.
10 WaLzeR, Exod si Revolutie, 55-6.
"W'WaLzER, Exod si Revolutie, 55-6.

12 Pentru Israel, Hristos reprezenta un necesar, o deschiderea spre eliberarea din robie.
De altfel, Sfantul Macarie Egipteanul nuanteaza aceasta legatura intre Lege si Hristos,
Intre Vechiul Testament si Noul Testamente, prin insasi descrierea lui Israel, caci afirma:
,Israel Tnseamna — mintea care vede pe Dumnezeu. Prin venirea lui Hristos, mintea se
elibereaza din robia Intunericului si a duhurilor egiptene”. Sr. Macarie EcipTEANUL, Omilii
duhovnicesti, in PSB 34, trad. Constantin Cornitescu (Bucuresti: IBMO, 1992), 5.



E o naratiune neterminatd, o agenda neincheiatd. Sunt presupuse sa se intample
lucruri care nu s-au intdmplat inca”".

Astfel, luand In considerare si a treia forma/directie de formare a unui
popor, forma pe care o vom descrie imediat, ajungem la intelegerea faptului ca in
integritatea sa, actul de eliberare a avut un intreit caracter de formare al virtutilor
propice existentei unui popor demn de Eliberatorul sau. Israelul a trebuit sa-si
gdseascad, in libertatea sa, disciplina. Disciplina s-a manifestat incipit prin pocainta,
apoi prin ascultare si chiar credinta in cuvintele lui Dumnezeu a reprezentat un
fond referential pentru Tncununarea plenara a conceptului manifestat de disciplina.
De asemenea, aceasta disciplind a venit pe fondul alegerii unui echilibru concret
de vietuire. Atitudinea egipteana se gasea in pozitie antitetica fatda de imaginea
preconceputa a israelitilor despre fagaduinta lui Dumnezeu, Tnsa, am amintit de ceea
ce reprezenta echilibrul 1n viata poporului aflat in formare si anume, trecerea de
la statutul de rob la cel de slujitor. In jurul acestei treceri se manifesta si cel de-al
doilea segment al caracterului poporului israelit, cel de popor constient de istoria sa
si ancorat in memoria proprie.

Al treilea segment al caracterului poporului lui Israel este cel de unitate
intre semeni. Un popor se manifesta prin unitate si acesta este punctul de plecare
in dezvoltarea sa. Ori Intreaga perioada a pustiei nu a facut altceva decat sa trieze
intr-un mod prompt, conceptual si fizic, componenta demografica a acestui popor
aflat Tn formare. Poporul trebuia sa dea dovada de o atitudine frateasca spre a-si
putea manifesta aceastd calitate. In acest sens, parintele profesor Ioan Chirila, in
explicarea dogmatica a conceptului de fraternitate, foloseste o exprimare literara
spre a ne putea prezenta graitor acest ideal al fraternitatii de sorginte spirituala.
,»A te deschide celuilalt pentru a contribui la realizarea propriei sale cunoasteri
este ca si In cazul a doi copii care si-au pus In gand sa ia de pe o creanga un mar,
dar amandoi sunt prea scunzi. Se pune problema gandului in acest moment. Daca
amandoi vor gandi ca cel care ia marul il are doar pentru sine, atunci fiecare va
dori sa fie el deasupra. Daca cred si traiesc realmente frateste, acest fapt nu mai
conteaza”'.

Intre aceste trei ramuri de definire a caracterului unui popor: discipling,
constientizare istorica si unitate manifestata prin fraternitate; se reflecta
intrepatrunderea factorilor importanti spre eliberare unui popor si continuitatea
sa particulard in cursul istoriei lumii. In acest sens, Sfantul Nicolae Velimirovici
restrange factorii Intrepatrunsi spre definirea unui popor prin eliberarea sa la doi

13Nicholas T. WriGHT, Cum a devenit Dumnezeu impdrat, trad. Ioan I. Ica jr. (Sibiu: Deisis,

2015), 90.

“Toan CHIRILA, Fragmentariu exegetic filonian. Nomothetica. Repere exegetice la Decalog,
vol. 2 (Cluj-Napoca: Limes, 2003), 10-1.
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factori de importantda majora, spunand: ,Asadar este limpede, generale, ca cei
mai importanti factori in eliberarea unui popor nrobit sunt: Pocainta poporului si
milostivirea si puterea lui Dumnezeu”'.

»dcolarizarea” israelitilor

Asupra ultimei directii de formare a unui popor trebuie sa staruim spre a
putea Intelege Intreg ciclul de scolarizare din pustie. Factorul ultim de formare sta
in rezultatul acestei formadri. Povestea lui Israel, robia sa de dupa robie, tenebrele
Incercari ale pustiei, au facut posibila o ntelegere a maretiei fagaduintei oferite de
Dumnezeu prin pdmantul nou. In genere, scolarizare nu a avut un caracter reformator
absolut. Dumnezeu nu avea nevoie de o curdtire absoluta asemeni episodului din
cartea Facerii Tn care, doar Noe a fost socotit ,,drept si neprihanit intre oamenii
timpului sau” (Fac 6,9)', ci de o reformare in sens liberal. Libertate a fost prima
macheta a poporului lui Israel. Dumnezeu nu a avut in vedere perioada de ratdcire
Tn pustie spre a se ajunge la nimicire, asemeni perioadei de ingdduinta din timpul
lui Noe. Dumnezeu nu a oferit un timp asupra caruia sa-si manifeste atotstiinta, ca
Tn cazul episodului din capitolul 6 al cartii Facerii, unde perioada de 120 de ani a
fost scurtata la 100 de catre Dumnezeu, stiind imposibilitatea reabilitarii oamenilor.
In cazul poporului iesit din robie, Dumnezeu a oferit un intreg manual de formare.
Ecoul trecutului, manifestarile prezentei Sale in ratacirea din pustie si fagaduinta au
reprezentat un intreg inatacabil prin cartiri, insa, libertatea gandirii israelitilor a fost
cea care a conlucrat la echilibrarea poporului in raport cu voia Domnului.

Caldtoria prin pustie reprezinta in sine un lucru de neinteles. Daca privim
in ansamblu intregul eveniment, observam, asemeni lui Wright ca ,,povestea pare
sa se fi poticnit destul de rau. Lucrurile nu stau ca ntr-o calatorie In care calatorii
aproape au ajuns la destinatie si pentru a ajunge la tinta le mai raman de parcurs doar
ultimii kilometri coborand o pantd. Lucrurile seamand mai mult cu o calatorie In care
calatorii au citit gresit harta si astfel au pierdut calea si s-au impotmolit in nisipuri
15 Sr. NicoLAE VELIMIROVICI, Rdzboiul si Biblia, trad. Adrian Tanasescu Vlas (Bucuresti:
Sophia, 2010), 104.

16 Dreptatea pe care Noe o confirma Tn aceastd descriere premergatoare alegerii lui de catre
Dumnezeu pentru realizarea planului maret este diferita de dreptatea de care avea nevoie
poporul. Dreptatea lui Noe este liantul perfect cresterii virtutilor si nu este una formatata,
cum am spune ntr-un limbaj tehnic, ci este una pura. Mai degraba, daca am alege sa vorbim
de suprafata dreptatii, de imaginea de la finele episodului noahitic, am putea vorbi despre
dreptate, in special despre cel drept, ca fiind acela care duce la bun sfarsit sarcinile date de
catre Dumnezeu. De altfel, interpretarea potrivita pentru ,,drept”, In acest sens, ar fi aceasta:
,»cel ce 1si indeplineste in comunitatea teocratica Indatoririle fata de Dumnezeu, n consens
cu legea Acestuia; cel ce este loial fata de Dumnezeu si, in masura Tn care comportamentul
sau concorda cu exigentele divine, are dreptul la un tratament echitabil”. Monumenta linguae
dacoromanorum, Biblia 1688 (1asi: Editura Universitatii ,,Alexandru Ioan Cuza”, 1988), 336.



miscatoare cu trupe ostile apropiindu-se in jurul lor. Asta e impresia pe care ne-o
lasa citirea Vechiului Testament: mari Inceputuri si minunate viziuni ale planului si
scopurilor lui Dumnezeu, urmate de un declin constant si multiple esecuri uimitoare
si rusinoase, totul sfarsind cu un semn de Tntrebare”’.

Asadar, pustia manifesta un caracter indoit. Ea reprezinta prefigurarea alegerii.
Intru Inceputuri reprezinta locul jertfei, iar mai apoi locul blestemului. Manifestarea
binelui si a raului au un mediu similar in ceea ce priveste pustia. De jertfa si
comunicarea cu Dumnezeu in pustie se vorbeste Inca dintru inceputurile existentei
unei istorii a eliberarii. Astfel, Moise este trimis In dialog cu Faraon: ,,Atunci vei intra
tu si batranii lui Israel la Faraon, regele Egiptului, si-i veti zice: «Domnul Dumnezeul
Evreilor ne-a chemat. Lasa-ne dar sa mergem in pustie, cale de trei zile, ca sa aducem
jertfa Dumnezeului nostru»” (Ies 3,18)'8. Pustia 1si manifesta caracterul lucrator Tn
raport cu Dumnezeu. Asadar, In istoria poporului lui Israel, pustia Tsi
avea locul sdu, fiind o scoald cu istorie; o scoald a jertfei si a rugaciunii.
Pe de alta parte, daca libertatea israelitilor nu se manifesta prin accederea si
fructificare posibilitatii de a-1 cunoaste pe Dumnezeu prin respectarea legii lui in
pustie, pustia putea manifesta un caracter opozant. Manifestul blestemului in pustie
este unul plenitudinar, bine asezat Tn timp si cu reverberatii concrete peste generatii.
,,Copiii vostri vor rataci prin pustie patruzeci de ani si vor suferi pedeapsa pentru
desfranarea voastra, pand vor cadea toate oasele voastre Tn pustie” (Num 14,33)%.

7 WricHT, Cum a devenit Dumnezeu impdrat, 90-1.

18 T aceastd zond de interpretare intervine si o pati de abordare mistica. De altfel, Ori-
gen atrage atentia asupra faptului ca cele trei zile necesare pentru accederea incipienta in
pustie sunt reprezentative unei Intreite paziri: a sufletului, a duhului dupa directivele date de
Dumnezeu si a trupului. Altminteri, interpretarea origenista realizeaza si un arc peste timp,
intr-o oglindire a unei relatii de tip-antitip, marcand cele trei zile alocate pustiei ca fiind
prefigurative ,participarii credinciosului la Invierea Domnului cea de a treia zi” — in
Septuaginta. Geneza, Exodul, Leviticul, Numerii, Deuteronomul, vol. 1, eds. C. Badilita et al.
(Bucuresti: Colegiul Noua Europa / Iasi: Polirom, 2004), 202.

19 Existd doud nuante asupra cirora se atrage atentia in interpretarea versetului. In prima
faza, este necesar sa ne oprim atentia asupra ,,ratacirii” prin care vor trece copiii celor supusi
blestemului. Un ratacitor in zona Sinaiului nu este similar cu postura pe care ar fi avut-o un
pierdut desertul Saharei de astazi. Pustia Sinaiului oferea, din punct de vedere geografic,
sansa supravietuirii. In timp ce, un réticit veterotestamentar de cele mai multe ori
insemna, un ,,pastor nomad”. In altd ordine de idei, mai exista si un critic interpretativ in efectul
faptelor evreilor. ,Pedeapsa pentru desfrdnarea voastra”, nu se refera la o
infidelitate de tip social, ori fizic, ci la o infidelitate de respectare a legamantului, a acelui berit
fundamental ebraic care facepunteintre cuvantul tausi cuvantul celuilalt; inacestcaz, Dumnezeu.
inchinarea la alti idoli = adulter in mentalul poporului evreu. Dumnezeu se aratase ca fiind
Unic, iar israelitii au consimtit acest lucru. Orice alunecare din acest acord mutuu, aducea un
efect negativ asupra poporului: vezi M. WEINFELT, ,,Berith,” Tn TODT, vol. 2, eds. J. Botter,
G. Weck si H. Ringgren (Michigan: William B. Eerdmans Publishing Company, 1972), 253
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In esentd, acest caracter dual nu face altceva decat s favorizeze alegerea pe care
poporul lui Israel avea sd o faca.

»Alege viata!” nu reprezinta o sintagma lipsita de istorie, de plasare in mentalul
poporului lui Israel, de ecou in viitor sau de relationare cu divinitate, ci ea este o
sintagma ce vine pe fondul unei intregi traditii obtinute de catre poporul lui Israel.
Casa robiei determind alegerea vietii; scoala pustiei determinad la randul ei alegerea
vietii si subzistenta Tn aceasta prin prezentarea alternativelor Tntr-un mod palpabil;
iar fagaduinta lui Dumnezeu, darea unui pamant promis, nu face altceva decat sa
concretizeze aceasta alegere, fagaduinta fiind viata n sine.

Concluzii

Experienta eliberarii din robie, asa cum am observat, are diverse directii
de formare, exprimare si aducere-aminte In ceea ce priveste poporul lui Israel.
Cu toate acestea, multitudinea Invataturilor ce se vad a fi desprinse din experierea
robiei si intregul demers de eliberare din aceasta nu a dus la un rezultat concret.
Putem considera ca tot ceea ce reprezinta procesul de eliberare este o calitate
pre formatoare a nevoii alegerii ce vine intr-un mod arid din gura lui Moise.
Raul a fost pregustat si Inteles ca bine. Binele a fost fagaduit, dar, Tn asteptarea si
demersurile facute catre el, a fost resimtit ca si rau. Iar, in Incercarea lui Moise de a
se face si de a-L face cunoscut pe Dumnezeu poporului sau, amalgamul format de
Intrepatrunderea gresita dintre bine si rdu, a determinat imposibilitatea punerii inainte
a concretului. Moise cunostea binele pentru ca se afla intr-o reala legatura epectatica
cu el, Tnsa poporul nu a putut Intelege, nici chiar prin Moise sau prin prezenta norului
si a manei, mdretia menirii lui. Din acest motiv, Moise cauta sa definitiveze perioada
de restriste a poporului siu, grabind alegerea. In tineretile formarii sale, poporul lui
Israel nu a urmat cuvintele Ecclesiastului care cere: ,,Adu-ti aminte de Ziditorul tau
n zilele tineretii tale, Tnainte sd vina zilele de restriste si sa se apropie anii despre
care vei zice: N-am nici o placere de ei!” (Eccl 12,1).

Ba mai mult, daca am sta sa aruncam o privire in spatiul rasaritean, am vedea
cu peste veacuri, Sfintii Parinti cersesc robia sufletelor pentru potentialul ei de
reformare a sufletelor. Sfantul Simeon Noul Teolog evoca faptul cd pana la luminad,
libertate si viata, aflat e sufletul in Tntuneric, iar Dumnezeu impreuna lucreaza spre
aflarea luminii: ,,E bine ca e departe de mine focul neapropriat si ca sunt tinut in
mijlocul intunericului si sunt ascuns n el, ca sa privesc ca printr-o mica deschizatura
si totusi sa ametesc. Aflandu-ma in aceasta stare si cu mintea ocupata si parandu-mi
ca-mi fixez privirea n cer si tremurand ca nu cumva aratandu-mi-Se mai mult sa ma

si Biblia sau Sfdnta Scripturd, editia jubiliara a Sfantului Sinod, versiune diortosita dupa
Septuaginta, redactatd si adnotata de Bartolomeu Valeriu Anania (Bucuresti: IBMO, 2001),
173.



topeascd, L-am aflat pe El, pe care il priveam de departe, pe care Stefan L-a vizut
deschizandu-se cerurile si pe care Pavel vazandu-L mai tarziu, a orbit**”.

Imperios necesara este alegerea vietii, aceasta alegere fiind insusi rodul cel
potrivit la finele unei absolviri a scolii pustiei. Dupd o prea Indelungatd perioada
de restriste manifestata prin moartea unui popor spre formarea mentalului aceluiasi
popor, alegerea vietii era inexplicabil de clara.

In definitiv, cercetarea in cauzd, pe langid reimprospitarea accederii la
temd si a importantei acesteia, cautd sa ofere referinte pentru intregul gandirii
vechitestamentare. Pe de-o parte, in spatiul veterotestamentar, ,scoala pustiei”
reprezintda un aspect cu caracter ciclic, aspect ce revine in toate structurile si
substructurile gandirii poporului, in sens general, ori a israelitului, Tn sens particular.

Rezultatul cercetarii, in sine, reprezinta doar o accedere prima la cercetarea
propriu-zisa. Astfel, pe baza studiilor existente si a referintelor multiple am Tncercat
sd pun incipitul unei teme in realitatea nevoii ei. In legiturd cu marea majoritate a
textelor vechitestamentare, tema Tn cauza se gaseste ca principald, iar acolo unde nu
este vorba de intdietatea ei referentiala, tema se gaseste ca fiind prezenta ca substrat
ideatic in memoria ori gandirea poporului lui Israel.

20 Sr. StMeoN Nout TeoLoc, Imnele iubirii dumnezeiesti, trad. D. Staniloae (Bucuresti: IBMO,
2017), 20.
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Fenomenul/minunea opririi soarelui si a lunii din Iosua 10,12-13
in contextul razboaielor lui Yahweh.
Istoricitate, interpretari si semnificatii teologice'"

Drd. Mirel Galusca

Facultatea de Teologie Ortodoxa
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Abstract

The fight of the Israelites, led by Joshua, against the northern coalition, culminating in
the unique event of the sun and moon stopping, constitutes one of the most impressive pages
in the entire Old Testament. An event with such a resonance has caused increased attention
from researchers who, over time, have issued different opinions regarding the historicity
and the way in which what the hagiographer reported should be understood. The present
study aims to bring out the historical character as well as the different interpretations of the
astronomical phenomenon from Jos 10, 12-13, resorting to the cultural and religious context

of the Ancient East as well as the latest research that has focused on this subject.
Keywords: Joshua, sun, astronomical phenomenon, cultural context, war

Evenimentul amintit n Ios 10, 12-13 constituie una din cele mai impresionante
pagini, nu numai din istoria razboaielor de cucerire a pamantului fagaduintei, ci si
din intrega Scripturd. Schimbarea brusca a cursului normal al soarelui si al lunii, sub
privirile a numerosi martori, a constituit un eveniment greu de sters din memoria
colectiva a multor generatii. De-a lungul timpului au existat numeroase directii de
interpretare a acestui fenomen, fiind un episod ce a determinat consistente dezbateri
in literatura de specialitate, invocandu-se diverse interpretari. Propunerile celor care
au cercetat subiectul variaza de la negarea fundamentelor istorice ale evenimentului,
la un miracol, semn divin, eclipsa de soare sau iluzie senzoriala.

Diversitatea abordarilor pornesc de la greutatea interpretarii literale a replicii
lui Tosua: ,,Opreste-te, soare, asupra Ghibeonului, si tu, luna, asupra vaii Aialon!”,
in urma careia cele doua corpuri ceresti s-au oprit efectiv. Dificultatea este si mai
mare Tntrucat evenimentul este descris In prima parte a cartii iar cercetatorii sunt
de parere ca aceasta sectiune s-a cristalizat in aceastd forma in secolele ulterioare

* Studiul are acordul coordonatorului (Pr. prof.univ.dr. Ioan Chirild) pentru publicare
n acest volum.
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evenimentelor la care scrierea face referire’.

Studiul de fata nu-si propune sa rezolve aceste polemici, ci doreste sa sublinieze
cateva aspecte importante ce reies din analiza diferitelor cercetari pe acest subiect:

1. evenimentul opririi soarelui si a lunii este un fenomen real ce a avut loc in
contextul razboaielor de cucerire ale teritoriilor de dincolo de Iordan;

2. stabilirea unei posibile date exacte a evenimentului, bazata pe un izvor extra
biblic — inscriptia lui Merneptah;

3. diferitele interpretari ale fenomenului conduc la o singura concluzie —
pasajul bilic descrie un miracol ce subliniaza atotputernicia lui Yahweh, indiferent
de optica vizata pentru Tntelegerea naratiunii.

Contextul evenimentului. Lupta impotriva confederatiei Ierusalimului

Capitolul 10 al cartii lui Iosua descrie Imprejurarile ce au dus la conflictul ce
are ca punct culminant interventia lui Yahweh prin doua fenomene meteorologice
prin care aratd ca El Insusi luptd pentru poporul Sau.

Auzind de modul in care Ierihonul a fost cucerit, printr-un razboi necoventional?,
si de faptul ca locuitorii Ghibeonului au devenit vasalii isreaelitilor Tn urma unui
tratat-legamant®, Adoni Tedec, regele Terusalimului, relizeaza o aliantd militara cu
alti patru regi din regiune pentru a se razbuna pe ghibeoniti, receptati ca tradatori*.
Tratatul cu gabaonitii, populatie hevita ce controla centrul Canaanului, avea un scop
strategic deoarece bloca o potentiala alianta intre liderii populatiei din sud cu cei din
nord®. Auzind de intentia ofensiva a confederatiei Ierusalimului, condusa de catre
Adoni-Tedec, ghibeonitii, in baza tratatului solicita ajutorul israelitilor.

Ideea de razboi purtat de Yahweh este subliniata prin prezenta atmosferei
de teama, panica, sentiment ce i-a cuprins pe locuitorii partii de Sud a tarii atunci
cand au fost informati despre cele petrecute cu inexpugnabila cetate a Ierihonului,
considerata a fi cheia Canaanului cat si despre tratatul cu populatia din centru.

! Cercetdrile pe acest subiect sunt foarte numeroase. A se vedea: Shmuel AniTUV,
,2Habakuk. Introduction and Commentary” in Nahum-Habakuk- Zephaniah, ed. Shmuel Ahituv
(Tel Aviv-Jerusalem: Mikra Leyisra ’el, 2006), 18-21, 44-54, 174-178.

2 Mirel GArusca, ,,Cucerirea lerihonului — un razboi neconventional, paradigma pentru
razboaiele de cucerire ale intregului Canaan”, In Stelian Pasca-Tusa (ed.), ,,Cercetati
scripturile...” (In 5,39). Studii de teologie vechi-testamentard dedicate Pdrintelui Profesor
Ioan Chirild (Cluj-Napoca: Presa Universitara Clujeand, 2022).

% Baruch HarperN, ,,Gibeon: Israelite Diplomacy in the Conquest Era,” Catholic Biblical
Quarterly 3 (1975): 313-4.

4 Charles Fenstam ,, The Treaty Between Israel and the Gibeonites,” Biblical Archaeolgist
27, 3 (1964): 96-100.
5> HavrperN, ,,Gibeon: Israelite Diplomacy,” 313-4.



Dupa ce a cosultat voia diving, cel mai probabil facand apel la sortii sfinti, Urim
si Tumim, primind asigurarea sprijinului lui Yahweh, losua parcurge o istovitoare
calatorie® nocturna de aproximativ 30 km, din Ghilgal pana la Ghibeon, organizand
un atac supriza asupra amoreilor care asediasera Ghibeonul. Defilarea armatei pe
timpul noptii era o tehnica militara ingenioasa deoarece pe timpul noptii sansele de
a fi detectati erau foarte mici. Daca se ia Tn calcul probabilitatea ca oprirea soarelui
si a lunii din textul pe care 1l analizam sa fi fost o eclipsa solard, armata condusa de
losua a cdldtorit in conditiile cele mai prielnice, deoarece eclipsele de soare se petrec
doar la lund noua iar noptile sunt foarte Intunecose’.

Atacul de noapte, inopinant, al armatei israelite a produs o panica foarte mare
in randurile asediantilor Ghibeonului incat acestia, dupa ce au suferit o neasteptata
infrangere, au parasit tabdra si s-au deplasat spre Bet-Horon. In acest context,
prezenta panicii in randurile armatei inamice este un semn al interventiei divine.
Verbul 07257 - ,,a genera confuzie, panicd, teamd”, la gal imperfect, este un termen
des ntalnit Tn referatele biblice despre razboaiele lui Yahweh, accentuand sprijinul
divinitatii Tn obtinerea victoriei®. Forma qal a acestui verb este regasita de 10 ori
in relatie cu Yahweh in contextul razboaielor purtate de israeliti pentru ocuparea
teritoriului promis®.

In timp ce amoreii se retrigeau spre Bet-Horon, Yahweh a intervenit trimitand
o ploaie cu grinding, inamicii fiind totalmente Infranti. Desi multi cercetatori au
considerat grindina un fenomen absolut natural, aghiograful subliniaza ca a fost o
minune, o interventie cu totul deosebitd a lui Yahweh, dorind sa scoata in evidenta
ideea ca Domnul este Cel care a obtinut victoria.

Exegetii scot in evidenta faptul cad locuitorii Canaanului, adepti ai cultului
zeitatilor ce patronau fenomenele naturii, se considerau acum iremediabil Tnvinsi
deoarece proprii zei erau de partea israelitilor’.

6 Greutatea cdlatoriei nu a constat doar 1n distanta considerabild ce a trebuit parcursa
ntr-un timp relativ scurt ci si n diferenta mare de altitudine, Intre Ghilgal si Ghibeon, care
era de 1000 de metri. Yohanan AwHARONI, The Land of the Bible: A Historical Geography
(Philadelphia, Westminster Press, 1979), 30.

7 Daniel Vainstus, HEezi YizHAQ, Uzl AVNER, ,,The Miracle of the Sun and Moon in Joshua
10 as a Solar Eclipse,” Vetus Testamentum 1 (2019): 3.

8 Marten H Woupstra The Book of Joshua, in The New International Commentary on the
Old Testament (Grand Rapids: Eerdmans, 1981), 172.

9 A se vedea ,,inD,” In Theological Wordbook of the Old Testament, eds. Carl Philip Weber
and R. Laird Harris (Chicago, IL, Moody Press, 1999), 220.

10 Donal H. Mabvig, ,Joshua,” in The Expositor’s Bible Commentary, vol. 3, ed. F.E.
Gaebelein (Grand Rapids, MI: Zondervan, 1992), 276.
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Aghiograful revine Tn versetul 12 la batdlia dusa la Ghibeon, amintind
circumstantele in care oastea israelitd, ce a madrsaluit toatd noaptea, a reusit sa
infranga armata mult mai bine echipata a coalitiei nordice. Se precizeaza ca Iosua,
ca un nou Moise', a vorbit (727”) cu Domnul, dialog ce trebuie inteles ca fiind o
rugdciune, iar dupa aceea a rostit o porunca adresata celor doua corpuri ceresti:

122X pua m7 01 11w Uny

,Opreste-te, soare, asupra Ghibeonului, si tu, luna, asupra vaii Aialon!”.

In acelasi fel intelege si Sfantul Macarie Egipteanul actiunea lui Iosua
,Desigur, dreptul cere, prin rugaciune, insa Dumnezeu este cel care face minunea.
Dar cine a poruncit soarelui sa stea pe loc alte doua ore, ca (Iosua) sa biruiasca in
razboi? A facut acestea numai firea sa, sau Puterea care era In el?”'?

Structura poetica a pasajului din versetele 12b si 13 face parte dintr-un poem
regasit In ,,Cartea Dreptului”, o veche culegere de poeme ce expune eroismul
actiunilor intreprinse de Iosua si inserat de aghiograf in corpusul lucrdrii sale. Cu
privire la originea fragmentului poetic sunt doua opinii: prima, conform careia Iosua
ar fi citat dintr-un poem mai vechi, iar a doua, conform careia cuvintele rostite in
acea Tmprejurare apartin lui Iosua si au intrat mai tarziu intr-o culegerea de poeme
inserata in ,,Cartea Dreptului”.

Faptul ca se sunt amintite concret douad locatii concrete, Ghibeonul si Aialonul,
ne conduce la concluzia cd aceasta replica apartine lui Iosua, devreme ce israelitii se
apropiau pentru prima data de aceste teritorii'®.

Interpretari ale fenomenului opririi corpurilor ceresti

Ca raspuns la rugaciunea lui Iosua, Yahweh realizeaza miracolul prelungirii
zilei astfel Tncat sa ofere lui Iosua posibilitatea infrangerii definitive a coalitiei
nordice. Prezenta lunii Tn acest episod a facut ca interpretarile evenimentului sa fie
destul de variante 1n literatura de specialitate, fiind oferite diverse solutii.

Inca din perioada medievald, rabinul Jacob ben Asher, “Ba‘al Ha-Turim”
(1269-1343), interpreta evenimentul ca fiind o eclipsa solara. Aceesi opinie este
impartasita si de rabinul Abraham Ibn Wagar (sec XIV)™.

1 Mark E. BippiE, ,Literary Structures in the Book of Joshua,” Review & Expositor 95
(1998): 191-2.

12 Sr. Macarie EciptEANUL, Omilii duhovnicesti, in PSB 34, trad. Constantin Cornitescu
(Bucuresti: IBMO, 1992), 50-2.

13 Sorin Toan Usca, Iosua. Vechiul Testament in tdlcuirea Sfintilor Parinti, vol. 6 (Bucuresti:
Christiana, 2004), 40.

14 VAINSTUB, ,,The Miracle of the Sun,” 4.



Porunca Tn urma careia are loc evenimentul ceresc cu totul exceptional este
exprimata Tn doud versuri, un paralelism care se Tncadreaza in stilul lirismului biblic
clasic'. Oprirea lunii la comanda Iui Iosua (D;ITI) se pare ca explica intunecarea
soarelui conducand specialistii in astronomie la exprimarea parerii ca textul face
referire la o eclipsa solara inelara descrisa intr-o forma poetica.

In cercetarea biblici modernd, cel care a sustinut pentru prima datd
interpretarea episodului ca eclipsa solara a fost Claude Reignier Conder
(1848-1910), autor a numeroase carti si studii legate de istoria si geografia Tarii
Sfinte, pasionat de civilizatia si cultura Orientului Apropiat antic. Intr-un studiu
din 1899, Conder punea in concordanti cuvantul D17 cu termenul de provenienta
akadiana damu care se traduce prin ,,intuneric” si, astfel, minunea prezentata in Ios
10,12-13 a fost inteleasa ca eclipsa solara'®. Evenimentul neobisnuit a provocat
teama, soldatii coalitiei regilor amoriti fugind in valea Bet-Horonului.

Cercetdrile de dupa anii ‘50 au evidentiat ca verbele utilizate Tn referatul biblic
al luptei Tmpotriva confederatiei Ierusalimului, dém si ‘amad, descriu o obturare
inopinatd a luminii soarelui si nu oprirea acestuia pe orbita cereasca. Sensul
lui amad sugereaza o oprire brusca a unei activitati obisnuite'®, asa cum se poate
observa si In textele din: ler 47,6 (sabia trebuie sa se opreasca din a lovi), 1Rg 14,9
(neimplicarea intr-o luptd), Fac 30,9 (Lia Tnceteaza sa mai procreeze).

Specialistii 1n astronomie, care au analizat fenomenul descris in
Ios 10,12-13, au facut apel la textele akkadiene, contemporane evenimentului
biblic. In urma cercetarilor, au identificat o corespondenti in literatura astronomica
mesopotamiand. Bogatia literaturii astronomice mesopotamiene reprezinta o sursa
foarte importanta pentru identificarea unui inteles cat mai corect a termenului analizat
Intrucat limba ebraica s-a ndscut in acelasi areal si a preluat multe din exprimarile
comune limbilor Orientului Antic.

In acadiani, cel mai folosit verb pentru a ilustra o eclipsa este 'adaru, care
Inseamna ,,a se Iintuneca”. Un alt verb, da’amu, Inrudit cu radacina verbului care se
gaseste Tn los 10,12-13, este utilizat n literatura astronomica acadiana cu sensul de
intunecare, simultana cu fenomenul aparitiei unei lumini'®. Cu acest sens, verbul

15 VaINsTUB, ,,The Miracle of the Sun,” 4.

16 Claude Reignier CoNDER, ,,Notes on the Antiquities of the Book of Joshua”, Palestine
Exploration Quarterly (1899): 161-2.

7 Ben MarcaLIt, ,,The Day the Sun Did Not Stand Still: A New Look at Joshua X 8-15,”
Vetus Testamentum 42 (1992): 466-491.

8 VaINsTUB, ,,The Miracle of the Sun,” 13.

19 T,orenzo VERDERAME, ,Entima Anu Enlil Tablets 1-13,” Under One Sky: Astronomy and

Mathematics in the Ancient Near East - Alter Orientund Altes Testament 297 (Munster:
2002), 447-8.
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descrie perfect o eclipsa inelard, soarele in cea mai mare parte fiind acoperit, dar se
formeaza un inel luminos conturat In jurul lunii care obtureaza propagarea luminii.

Implicarea divinitatii pentru a sustine un erou Intr-o actiune belica apare si in
vechea literaturd mesopotamiand, timp de mai multe secole. In relatarea unor astfel
de episoade este folosit termenul da’a@mu, asa cum apare, spre exemplu, in poemul lui
Iannana®, In care se descrie cum zeita a dat porunca corpurilor ceresti si a provocat
intuneric asupra unui loc in care se purta un razboi?.

Poemul lui Iannana nu este singurul in care se vorbeste despre un astfel de
fenomen astronomic petrecut la interventia zeitatilor. Un alt exemplu relevant 1l
constituie relatarea despre zeul razboinic Ninurta care, in pragul declansarii unei
lupte, a cauzat o schimbare brusca a miscarii corpurilor ceresti rezultand o eclisa
totala de soare®.

Mitologia mesopotamiana ofera si un exemplu in care mama unui erou 1i face
acestuia o urare atunci cand decide sa lupte Tmpotriva zeului Anzi*:

,Fie ca soarele sa nu lumineze asupra dusmanului,
Fie ca ziua Insorita sa se transforme n Intunecime.”

Ca urmare a oracolului facut de mama protagonistului, soarele s-a Intunecat
in timpul luptei si a reusit sa-1 doboare pe Anzii care, ca orice zburdtoare diurna, a
intrat Intr-o stare de panica, de confuzie, asa cum s-a Intamplat si cu armata coalitiei
nordice in timpul opririi soarelului la porunca lui Iosua.

Intr-un poem dedicat lui Sargon I (aprox. 2334-2279), reprezentant al primei
dinastii babiloniene, este descrisa interventia zeilor care declanseaza un fenomen
supranatural pentru a-1 sprijini:

,Deodata s-a intunecat.
Soarele se Intunecase.
Stelele s-au Tmprastiat in fata inamicului.”**

% Tannana era una din cele mai cunoscute zeite din Mitologia Orientului Apropiat, zeita a
iubirii si fertilitatii dar, in acelasi timp, si a razboiului si a mortii.

2l Campbell R. THompson, The Reports of the Magicians and Astrologers of Nineveh and
Babylon in the British Museum, vol. 2 (London: Luzac and Co., 1900), 177.

2], van Duk, LUGAL UD ME-LAM-bi NIR-GAL. Le récit épiq ue et didactique des Travaux
de Ninurta, du Déluge et de la Nouvelle Création, vol. 1 (Leiden: Brill, 1983), 73.

23 Anzi era numele akkadian al zeitatii sumeriene Imdugud, reprezentadt ca un vultur leonto-
cefalic. In mitologia babiloniana il are corespondent pe zeul Marduk.

24 Joan Goodnick WEstENHOLZ, Legends of the Kings of Akkade: The Texts (Winona Lake:
Eisenbraus, 1997), 61.



In toate aceste exemple din literatura mesopotamiana se foloseste aceeasi
radacind pentru verbele ce indica Intunecarea soarelui, foarte apropiatd de radacina
verbului D017 regasit in raportul bataliei purtate de Tosua impotriva coalitiei nordice
ceea ce conduce, indubitabil, la intelegerea textului ca o actiune concreta si nu una
in sens figurat.

In contextul cultural-religios al Orientului Mijlociu antic, un astfel de fenomen
era de rau augur ntrucat soarele si luna erau considerati zei iar determinarea
acestora de a lupta Tmpotriva propriilor inchinatori era o veritabild catastrofa. Daca
populatiile Orientului Antic aduceau rugdciune corpurilor ceresti, Iosua, ca un
reprezentant teocratic al lui Yahweh, le adreseaza o porunca, ceea ce constituie un
act de superioritate clara a lui Yahweh asupra intregului univers si determina ca
israelitii sa obtind o victorie zdrobitoare asupra dusmanilor®.

n Tncercarea de a stabili o data cAt mai concretd pentru evenimentul din Iosua,
cercetdtorii au facut apel la baza de date NASA pentru a identifica eclipsele solare
inelare ce ar fi putut fi observate in zona Ghibeonului. Specialistii au identificat in
perioada 1500-1000 1.Hr trei astfel de eclipse: prima ce a avut loc la 30 octombrie
1207, a doua —1n 1131 si a treia — in 1091.

Eclipsa inelara din 30 octombrie 1207 Intruneste toate caracteristicile ce reies
din referatul biblic al luptei Tmpotriva coalitiei nordice. Cele din 1131 si 1091 1.Hr
sunt prea tarzii si nu ar mai putea fi luate in discutie. Cu toate acestea, unii cercetatori,
printre care si John F.A. Sawyer au sustinut aceasta data*® luand in calcul o data mult
mai tarzie e iesirii din Egipt Insd propunerea aceasta nu a fost acceptata.

Conform informatiilor din baza NASA eclipsa de la finalul lunii octombrie
1207 a avut loc spre seara si ar intra Intr-o contradictie cu cele afirmate in versetul
13b: ,,Soarele a stat In mijlocul cerului si nu s-a grabit catre asfintit aproape toata
ziua”. Rezolvarea acestei contradictii ar putea veni printr-o intelegere cat mai
corectd a termenului >XJ 7.1 care poate avea mai multe intelesuri decat jumdtatea
unei distante sau a unui obiect. Se pare ca Intelesul cel mai corect ar fi cel de ,,parte”,
nu neaparat de jumdtate cuantificatd ca cinzeci la suta?’. O explicatie concludenta
ar putea porni de la Tmpartirea pamantului pentru semintia lui Manase. Cele doua
jumatdti despre care se vorbeste Tn Ios 13,31 nu sunt egale. Acelasi Tnteles il releva
si contextul folosirii lui >X17, Tn Deut 3,12 si los 12,2.

% Lawson K. YoOUNGER, Ancient Conquest Accounts: A Study in Ancient Near East and
Biblical History Writing, (Sheffield: Sheffield Academic Press, 1990), 215.

% John F. A. SAWYER, ,,Joshua 10:12-14 and the Solar Eclipse of 30 September 1131 B. C”,
Palestine Exploration Quarterly, 104 (1972): 139-146
27 VainstuB,, The Miracle of the Sun,” 4.
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Rabinul medieval portughez Rabbi Itzhak ben Yehuda Abrabanel
(1437-1508), in exegeza la acest text face urmatoarea afirmatie: ,,in cazul de fatd, hast
hassamayim, nu se refera la mijlocul zilei, mai degraba, cand soarele se afla deasupra
orizontului este denumit bahasi hasSdmayim. Mai exact, vorbim de momentul in
care soarele aproape apunea. Asadar, aspectul miraculos al evenimentului consta
in faptul ca soarele s-a oprit cand era pe cale de a apune, eveniment numit hasi
hassamayim...”* Cercetarile moderne au scos in evidentd ca avem de-a face cu un
eveniment petrecut cu putin timp Tnainte de apus, ceea face ca fenomenul sa fie unul
cu adevarat unic.

Concluzii

Relatarea din Ios 10 evocd un eveniment astronomic deosebit de important
Tn contextul razboaielor de cucerire a Canaanului, pastrat in memoria colectiva,
fiind ulterior transpus in versuri asa cum s-a intamplat si cu alte evenimente cruciale
din istoria lui Israel. Analizarea fenomenului astronomic atat din punct de vedere
stiintific, filologic, literar, precum si in contextul cultural-religios al Orientului
antic, ne conduce la concluzia ca avem de-a face cu un eveniment unic, relevand
atotputernicia lui Yahweh.

Din cele expuse rezulta ca textul din Ios 10,12-13 descrie un eveniment istoric,
identificat de oamenii de stiintd cu o eclipsa inelara de soare, petrecutd conform
ultimelor date oferite de NASA la 30 octombrie 1207, In timpul domniei faraonului
Menerptah (1213-1203), idee intdrita si de mentionarea campaniei israelitilor
Tmpotriva Canaanului Tn inscriptia monumentului ridicat in jurul anului 1200 de
catre faraonul Amenhotep al ITI-lea, Tn cinstea predecesorului sau.

Miracolul realizat de Yahweh subliniaza inca o datda cd Dumnezeu a luptat
pentru poporul Sau, realizand un fenomen unic deoarece ,,...n-a mai fost nici Tnainte,
nici dupd aceea, o astfel de zi Tn care Domnul sa asculte asa glasul omului; ca Domnul
lupta pentru Israel” Ios 10,14.

Cercetdrile au scos in evidenta si faptul ca pasajul ce cuprinde raportul
despre razboiul impotriva confederatiei Terusalimului este in perfecta armonie cu
modalitatea de prezentare a istoriei razboaielor de cucerire din perioada mileniului
IT 1.Hr. si trebuie respinsa ideea ca textul ar fi o inserare ulterioara In corpusul cartii
lui Tosua.

28 MaRrGALIT, ,,The Day the Sun”, 479-480.



Invierea lui Hristos — typos al invierii noastre.
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Abstract

Psalm 30 is a song of praise and gratitude that David’s psalm offers to God. The
author expresses his gratitude for the blessings received from God and for deliverance from
passions. The term “passion” is used in Holy Scripture with two meanings: to refer to the
“passion of the Lord” as a redemptive act and to emphasize the “passions” that consume
man. God’s passion redeem (objectively) man, while man’s passion nullifies his freedom
and enslaves him. The Holy Fathers understand this psalm in relation with the Resurrection
of the Lord and the establishment of the Christian Church, a moment that should coincide
with our transformation through repentance. The joy expressed by the psalmist reflects the
joy of every Christian when he is delivered from the unseen enemies, from the passions. On
an eschatological level, St. Augustine sees in this song the state that the righteous will have
at the Last Judgment.

Keywords: psalm, sin, passion, joy, gratitude

Introducere

Psalmul 30 este un psalm de multumire adusa lui Dumnezeu. Psalmistul,
bucuros ca a fost izbavit de dusmani si vindecat de boald, aduce cantare de multumire
lui Yahwe. Omul se poate izbavi din abisul Inselaciunii doar implorand cu smerenie
mila divind, care 1l aduce din moarte la viata, din boala intru sanatate si din patimi
la virtuti. Cercetarea noastra isi propune sa analizeze exegetic versetele 1 si 2 ale
Psalmului 30. Bucuria traita de psalmist dupa izbavirea din boald, este sinonima
cu bucuria fiecarui crestin izbavit de patimi. Ne propunem sa lansam o sumara
perspectiva biblica si patristica asupra patimilor. Vom analiza etimolog, in lumina
Sfintei Scripturi si a spiritualitatii crestine patima, ca pacat si indepartare de voia lui
Dumnezeu. Patimile omului robesc si Indeparteaza pe crestin de Dumnezeu.

* Studiul are acordul coordonatorului (Pr. prof.univ.dr. Ioan Chirild) pentru publicare
n acest volum.
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La polul opus se afla Patima Domnului Hristos ca act chenotic si eliberator, ca
lucrare mantuitoare pentru om. Exegeza cuvintelor si a sintagmelor cheie vor reiesi
din literatura de specialitate. Vom apela atat la Parintii din Rasarit cat si la cei din
Apus, dar si la autori contemporani, a caror viziune se cladeste pe filonul patristic.
Nu ne propunem sa facem o analiza a procesului tripartit al despatimirii segmentat
in despatimire, iluminare si indumnezeire. Ne dorim insa sa surprindem bucuria ce
copleseste sufletul autorul dupa ce acesta a fost vindecat de boala. Acest entuziasm
este specific dreptilor in Ziua de Apoi, crestinului izbavit de patimi dar este propriu
si evenimentului Invierii Domnului. Destinatarul cercetirii noastre este crestinul
contemporan, daca odata vindecat de boald sau izbavit de patimi, are datoria de
a-si asuma Psalmul 30, ca si cantare de lauda si multumire inchinata lui Dumnezeu.
Bucuria vindecarii sufletesti si trupesti trebuie sa se prefaca in rugdciune si cantare
de lauda, iar Psalmul 30 este specific acestui tel.

Repere isagogice

Psalmul 30 este un psalm care se canta instrumental si vocal, fiind dedicat
refnnoirii casei lui David?. Stim cd este vorba despre casa lui David si nu despre
Templu Domnului pentru ca prin proorocul Natan, Yahwe ii spune psalmistului ca
nu el va zidi Templul lui Dumnezeu. In ciuda subtitlului, se poate totusi presupune cd
acest psalm nu are legdtura cu sfintirea casei lui David, pentru ca acest lucru nu reiese
din text, ci este o cantare de multumire adusa de psalmist inaintea lui Yahwe pentru
binefacerile primite. O alta perspectiva 1l vizeazd pe lezechia, care dupa ,,uciderea
asirienilor si izbavirea de boala a sdvarsit praznic prea-mare, multumindu-i lui
Dumnezeu cd le-a daruit mantuire si a slobozit Sfanta Biserica de urgia vrdjmasilor”?.

! Gherasim Tvus, Note si meditatiuni asupra Psalmilor (Bucuresti: Gutenberg, 1896), 342.

2 lar despre cealaltd suprascriere a psalmului acestuia se zic cuvinte osebite: cad zic unii,
precum Marele Atanasie, ca se numeste aici casd sufletul lui David, fiindca s-a facut locu-
inta a darului proorocesc al Sfantului Duh. Iar innoire s-a numit innoirea sufletului, atunci
cand, dupa preacurvia cu Virsavia [Batseba] si dupa omorarea lui Urie, pocaindu-se cu fier-
binteald, s-a Tncredintat iarasi a lua proorocescul dar, si a proorocit ca si mai-nainte, pre-
cum talcuieste pomenitul Sfant. Iar altii numesc casd Biserica crestinilor; iar innoire au nu-
mit praznicul pe care 1l praznuia lezechia In biserica Domnului dupa uciderea asirienilor,
care praznic, pentru marirea sa, se aseamana cu innoirile bisericii.” EFTIMIE ZIGABENUL Si
Sr. Nicopim AGHIORITUL, Psaltirea in tdlcuirile Sfintilor Pdrinti, vol. 1, trad. Stefan Voronca
(Galati: Egumenita, 2006), 224.

3 ,Se cuvine a sti Insa ca Psalmul se potriveste Iezechiei dupa Inchipuire, iar la toata firea
oamenilor — dupa insusi adevarul. Caci — precum acela a primit hotararea mortii (cum
ne-a invatat Istoria Paralipomenilor) si a dobandit viata prin dumnezeiescul dar — asa si
stramosul Adam — nadajduind ca va fi dumnezeu si ridicandu-se cu gandul Tmpotriva Celui
ce l-a facut — s-a dat mortii, dobindind apoi Invierea, prin dumnezeiasca iubire de oameni”.
TeoporeT DE CIRr, Tdlcuire a celor o sutd cincizeci de psalmi ai proorocului impdrat David,



Indiferent de abordare, este evident faptul ca Psalmul 30 este o cantare de lauda
inchinata lui Dumnezeu.

O altd abordare asupra psalmului este lansatda de Fericitul Augustin, care
vede 1n aceasta cantare, trairea si starea pe care o vor avea dreptii la Judecata de
Apoi, la Invierea mortilor. Atunci dreptii se vor umple de bucurie si recunostintd,
vizandu-se Tnviati din morti. Innoirea de la Judecat este precedata de nnoirea lumii
prin activitatea, Jertfa si Invierea Domnului Hristos, care stricind moartea ne-a dat
nadejdea invierii‘.

Psalmul 30 este un psalm de multumire personald inaltata spre Dumnezeu.
,Este cantarea vietii gustatd dupa ce psalmistul a experimentat gustul amar al
mortii”®. Viata omului este o permanenta alternanta a bucuriei si a ntristarii, fapt
experiat si de autor. In interpretarea Sfintilor Parinti, Psalmul 30 poate fi corelat
cu Invierea Domnului Tisus Hristos si cu Tntemeierea ,,casei Sale”, cu Intemeierea
Bisericii Noului Legdmant®. ,,Dumnezeiescul Mantuitor, plin de recunostinta catre
Dumnezeu care l-a inviat din morti, nu va Inceta de a lauda pe Dumnezeu pe pamant
pana la finele lumii prin organul Bisericii Sale, si in cer cu Tngerii si cu sfintii pana in
eternitate. Cu aceasta divina incredere care convine numai Lui, vesteste ca inamicii
lui nu vor putea sa-L rastoarne. Parintele Sau, este adevarat, a intors fata sa de la El
pe timpul Patimii Sale, dar aceasta manie a carei efecte le-a simtit pentru pacatele
omenesti, n-a fost decat trecatoare, astfel cd, umilirea si Tntristarea Tn care dreptatea
divina l-a parasit pentru putin timp, a fost urmata de o glorie si o felicitare care nu
vor Inceta niciodata™”.

Titlul psalmului, in viziunea Sf. Vasile cel Mare, releva intruparea Fiului
lui Dumnezeu si inaugurarea casei Lui, ,,a trupului lui construit intr-un chip nou
si minunat”®. Inaugurarea casei lui Dumnezeu, intemeierea Bisericii, trebuie
sa coincida cu innoirea mintii® prin cultivarea virtutii si pdarasirea pacatului.

trad. PS. Tosif al Argesului (Petru Voda: Sfanta Manastire Sfintii Arhangheli, 2003), 83.

4 ,Dupd inchipuire, psalmul acesta se potriveste si lui Iezechia, iar dupd insusi adevarul,
el este [menit] pentru toata firea oamenilor, ca precum acela, primind cugetare inaltd — ca
aceasta ne Invata istoria Paralipomena (2 Par 32,23-25) a primit apoi hotararea mortii, Tnsa,
cu dar dumnezeiesc, a dobandit viata. Tot asa si stramogul Adam, asteptand a fi Dumnezeu,
si cugetand lucru mare impotriva Facatorului sau, s-a dat cu adevarat mortii, Tnsd, pentru
iubirea de oameni a lui Dumnezeu, a dobandit Inviere”. EFTIMIE ZIGABENUL, Psaltirea, 224;
Tmus, Note si meditatiuni, 344.

> Alois Butal et al., Psalmii. Traducere, note si comentarii (Iasi: Sapientia, 2005), 113.
¢Timus, Note si meditatiuni, 342-3.

7 Tmmus, Note si meditatiuni, 343.

8 SF. VASILE CEL MARE, Omilii la Psalmi, in PSB 17, trad. Dumitru Fecioru (Bucuresti: IBMO,
1986), 55.

9 Sr. VASILE CEL MARE, Omilii la Psalmi, 55.
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Innoirea firii omenesti s-a savarsit prin lucrarea Domnului Hristos" pe de-o parte,
iar pe de alta parte, aceasta innoire se reactualizeaza, perpetueaza si se pastreaza
mereu vie in sufletul omului prin fapte bune si o viata curata. ,,Sufletul care staruie
in alipirea la starea Injositd a trupului si iubeste placerile lui si tine la slava de la
oameni, sau chiar daca nu le cauta pe acestea, e simtitor la adierea poftei, ramane
cu totul nemiscat si greoi spre orice virtute si porunca a lui Dumnezeu, ca unul ce
e Tngreuiat si Inlantuit cu putere de relele amintite. Dar cand trezit de ostenelile
nevointelor si de lacrimile pocdintei, scutura de la sine greutatea trupului si topeste
1n siroaiele lacrimilor cugetul trupesc si s-a ridicat mai sus de micimea celor vazute,
se Tmpadrtaseste de lumina curatd si se elibereazd de patimile care 1l tiranizeaza”!'.

Atitudinea plind de bucurie ce copleseste sufletul omului izbavit de patimi
sau incercdri, este si trebuie sa fie specifica fiecarui crestin autentic. Cantarea de
multumire adusa lui Dumnezeu In Psalmul 30 trebuie sa fie asumata si replicata
de fiecare dintre noi, ca semn al recunostintei noastre in fata Celui ce este izvor al
bunatatilor si plinitorul neajunsurilor noastre.

Etimologia ,,patimii”

Pentru a reda ideea de ,,pacat” sau ,,patima” Sfanta Scriptura foloseste o mare
varietate de termeni si expresii atat Tn Vechiul Testament cat si Tn Noul Testament.
,In ebraici, existd patru radacini principale ale cuvantului. Cel mai frecvent utilizat
este substantivul hatta 't si impreuna cu derivatele lui. El reda ideea de a lovi o tinta
sau de a devia de la directia propusa (cf. Jud 20,16 pentru o situatie in care este
utilizat fara a avea inca un sens moral).”?

Termenul de ,pdcat” Tn majoritatea cazurilor face referire la abateri
de natura morala sau religioasa in ceea ce-l priveste pe om (Fac 20,9) sau cu
referire la Dumnezeu (Plang 5,7). In Vechiul Testament substantivul hatta’t este
folosit Tn mod frecvent ca un termen uzual pentru o jertfa de ispasire a pacatului.
Rédacina nu explica motivatia launtrica pentru actiunea gresita, ci se ocupa mai
mult de aspectul ei formal ca o abatere de la norma morala, aceasta fiind de obicei
Legea sau voia lui Dumnezeu (Ies 20,20; Os 12,2). Ps” se refera la actiuni prin care
se rupe relatia dintre doud persoane si se traduce prin ,razvrdtire” sau ,revolutie”.
Apare cu sens ne-teologic, de ex. cu privire la pacatul lui Israel de a se fi indepartat
de casa lui David (3Rg 12,19). Atunci cand este folosit cu privire la pacat acesta este
poate cel mai profund termen din Vechiul Testament, care arata mai mult decat toate ca
pacatul este o razvratire Tmpotriva lui Dumnezeu, o sfidare adomniei si a conducerii Lui

1 TeoporeT DE CIR, Tdlcuire la psalmi, 83.

1 CaLinic BotosANEANUL, Biblia in Filocalie, Antologie de texte biblice tdlcuite in Filocalia
romdneascd, vol. 1 (Iasi: Trinitas, 1999), 129.

123, D. DoucLas, Dictionar Biblic (Oradea: Cartea Crestind, 1995), 988.



(Ies 1,28; 3Rg 8,50). "Wh reda sensul de pervertire sau ,,rastalmacire” voita (les 24,1;
Plang 3,9). Folosit cu privire la pacat acest termen redd ideea de pacat ca o comitere
voita a rdului, o ,,sdvarsire a unei nelegiuiri” (Dan 9,5; 2Rg 24,17). Mai trebuie sa
mentionam si cuvantul rasa, ,,a fi rau, a actiona cu rautate” (2Rg 22,22; Ne 9,33) si
‘amal, ,paguba produsa altora” (Pilde 24,2; Avac 1,13)%.

Sfanta Scriptura prezintd pacatul ca o abatere de la voia lui Dumnezeu si toate
substantivele analizate fac referire la devieri de natura morala.

Concluziv, cele patru radacini din ebraica ale cuvantului ,,patima” din Vechiul
Testament, cat si cei trei zeci de termeni din Noul Legamant fac referire la abateri
de natura morala.

Patima in Sfanta Scriptura

Mantuitorul a pdtimit pentru a ne reflmpacarea cu Tatdl, pentru a Intemeia
Biserica Sa si pentru ca noi sa primim sansa izbdvirii. Hristos nu a patimit pentru ca
a avut pacat personal (2Cor 5,21; 1Pt 2,22), ci pentru a ne darui noua viata vesnica.

Aceasta este ,,patima lui Hristos”, diametral-opusa patimilor noastre. in timp
ce prin patima Ilui Hristos se Intelege un act kenotic si eliberator, venit din imuabila
Sa iubire, patima noastrd face referire la tot ce ne inrobeste, la tot ce ne subjuga
libertatea. In timp ce Hristos se Inalta si ne inalta prin patima Sa, noi rimanem in urd
si lipsd de compasiune, prin patimile noastre.

Jertfa lui Hristos de pe cruce a adus sansa Tntoarcerii, a pocdintei, aidoma fiului
risipitor (Lc 15). Pocainta trebuie sa fie o constanta in viata noastra, o preocupare
principiala si primordiala.

Nepatimirea lui Hristos este un termen ontologic, El neputand fi asemenea
materiei sensibile si coruptibile, termenul aratdnd suprematia Sa fata de fiinta
umana. Daca paganii atribuiau zeilor slabiciuni omenesti, crestinii au fost singurii
care au inteles ca divinitatea este incoruptibila, si cd nu i se poate atribui Insusi
omenesti. Odata ce acest lucru a fost clar pentru crestini acestia s-au grabit a delimita
caracterul nepdtimitor al Dumnezeului crestin de cel al zeitdtilor pagane patimitoare.
Dumnezeul crestinilor este nepatimas, este mai presus de invidie, egoism sau pofta
trupeasca — daca Lui i s-ar atribui aceste slabiciuni omenesti, nu s-ar mai putea face
diferenta Intre creatura si Creator, intre Dumnezeu si om.

Sfintii Parinti Il numesc pe Dumnezeu ,nepatimitor”. ,Nepitimirea divini
insemna in primul rand, ca Dumnezeu este stapan absolut peste actiunile Sale si ca
afectele inacceptabile din punct de vedere moral 1i sunt strdine. (...) Prin urmare, Tn
masura in care noi, oranduiti fiind ca sa contemplam realitatile, obtinem eliberarea

de patimi tot in aceasta masura devenim asemenea lui Dumnezeu.”**

3 DoucLas, Dictionar Biblic, 988.

14 Paul L. GavriLyuk, Pdtimirea Dumnezeului Nepdtimitor. Dialecticile gandirii patristice,
trad. Dragos Dasca (Iasi: Doxologia, 2013), 86.
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Prin patima lui Hristos si datorita nepatimirii Lui, ,,natura isi regaseste prin
iubire si compasiune unitatea care se divizeaza prin pacat. De aici sentimentul celui

=»

ce iubeste ca cel iubit 1si regaseste ,,casa” dupa ratacirea ,,pe afara”. Bucuria ce o se
naste din ,,intalnirea” cu Dumnezeu 1n iubire ne aratd cd si aici e vorba de o regasire:
natura umanad, fiind opera iubirii creatoare a lui Dumnezeu, se afla intr-o Inrudire si
intr-o apropiere originard cu El. Unirea realizata prin dragoste 1i da sentimentul de
regasire, de revenire acasd, de intrare n odihna.”’® Prin Patima, Moarte si Tnviere,
Mantuitorul lTisus Hristos, a restaurat firea omeneasca, pe care a repus-o in legatura
cu Tatdl. Biruinta asupra pdcatului si a mortii, a obtinut-o prin aceea cd a suporta
patimirile, fara sd se crute pe Sine Insusi. Prin suferinta Sa, am primit sansa reabilitarii
si biruinta asupra mortii si a pacatului'®.

Euforia izbavirii — abordare exegetica

Vindecat de boala si suferinta, psalmistul aduce cantare de multumirea lui
Yahwe si ,,vrea sa-i faca pe fratii sai de credinta partasi de Invatatura mantuitoare
pe care el a dobandit-o din experienta: siguranta Tnselatoare a omului 1i provoaca
dezgust lui Dumnezeu si el este aruncat Tn abis; milostivirea divina, implorata cu
umilintd si credinta, 1l scoate afara, schimband doliul in sarbdtoare si durerea in
bucurie.”"

Odata izbavit de patimile sale egoiste prin patima cea de viata fdcatoare
a Domnului Tisus Hristos, fiecare om 1si poate Insusi cuvintele de multumire ale
Psalmului 30.

Versetul 1
BHS (XN N 2 TP0Y PR wRnn XD 2
LXX VYo oe Kupie Ot OIEAABEG pe Kal 00K NUPpavAg Tovg £xHpong pov
en’ gpé

B. 1914 Tnél;a—te.—'voi Doamne, ca m-ai ridicat pre mine si nu ai veselit pre
vrdjmasii mei asupra mea

B. 1938 Te "sléve‘sc.pg tine, Doamne, caci tu m-ai scos deasupra si pe dusmanii
mei nu i-ai lasat sa se bucure de restristrea mea

Psalmistul debuteaza cu propozitia ,,te voi inalta”, insd cum poate omul sa Il
Tnalte pe Dumnezeu? Oare nu Dumnezeu il Tnaltd pe om? Ce vrea sa spuna profetul?
Cel ce se ridica din gunoiul pacatului Il fnalti pe Dumnezeu prin faptele sale bune'®,
> Dumitru STANILOAE, Asceticd si misticd crestind sau teologia vietii spirituale (Cluj-Napoca:
Casa Cartii, 1993), 306.
16 STANILOAE, Teologie Dogmaticd Ortodoxd, vol. II (Bucuresti: IBMO, 1977), 67.
7BuLal, Psalmii, 114.

8 Toan Sorin Usca si Ioan Traia, Vechiul Testament in tdlcuirea Sf. Pdrinti. XII Psalmii
(Bucuresti: Christiana, 2009), 96.



Cel ce se indreapta pe sine eliberandu-se de patimi, inalta pe Dumnezeu, ,.iar cel care
se indreapta spre cele potrivnice, nici nu-i ingaduit s-o spunem, cat de mult il umileste
in el Tnsusi pe Dumnezeu”’. Sintagma ,,m-ai ridicat” subliniaza izbavirea de care se
bucura psalmistul odata ce Yahwe a intervenit in viata sa. ,,Psalmistul in chip vadit
a spus m-ai ridicat in loc de m-ai asezat la indltime. Adica: M-ai facut sa fiu mai
presus de cei ce s-au rasculat impotriva mea; sunt intocmai unui copil care nu stie
sd Tnoate si pe care cineva il ia de mana si-1 ridica din cadere, acela din recunostinta
1l inaltd pe Dumnezeu prin faptele sale bune.”?* Odati ce omul se smereste, pe sine
se Tnalta?, de aceea psalmistul foloseste expresia ,,m-ai ridicat.” ,,Vrdjmasii” sunt
cei ce vor sa 1i faca rau psalmistului, Tnsa acestia sunt neputinciosi In planul lor,
pentru ca autorul se bucurd de protectia lui Yahwe. In plan extins, ,,vrajmasii” sunt
diavolii care nu au biruit Biserica Domnului Hristos*’. Prin lucrarea Sa, Domnul
Hristos n-a ingaduit diavolilor sa biruie pe om, ci a invrednicit Intreaga omenire de
izbanda si inviere, prin Patima Sa*. Aidoma Bisericii, trebuie sa ne intdrim in voia
lui Dumnezeu pentru a ramane asemenea, nebiruiti de ispitele diavolilor. Faptele
rusinoase ntorc ochii milostivi ai lui Dumnezeu de la noi, pentru ca faptele sunt

nevrednice de ochii lui Dumnezeu?.

Versetul 2

BHS [T X2 VAR K27 109K
LXX KUp1e 0 020G pov €kékpada TPOC 0€ Kol 1o i

B. 1914 | Doamne Dumnezeul meu, strigat-am catre tine si m-ai vindecat

B. 1938 | Doamne, Dumnezeul meu, strigat-am catre tine si tu m-ai vindecat

Versetul al doilea debuteaza cu invocarea numelui lui Dumnezeu in semn de
apreciere si multumire: ,,Doamne, Dumnezeul meu”. Psalmistul adauga adjectivul
pronominal posesiv ,meu” pentru a sublinia relatia stransa dintre el si Yahwe.
Dumnezeu nu este apropiat de oricine, ci doar de cei curati cu inima, de aceea
Sfanta Scriptura spune: ,,Eu sunt Dumnezeul lui Avraam si Dumnezeul lui Isaac si

19 Sk, VASILE cEL MARE, Omilii la Psalmi, 237.

20 Sk, VASILE CEL MARE, Omilii la Psalmi, 237.

2! Lc 14,11: ,,Céci, oricine se Tnalta pe sine se va smeri, iar cel ce se smereste pe sine se va
Tnalta”.

22 Mt 16,18: ,,Si Eu iti zic tie, ca tu esti Petru si pe aceasta piatrd voi zidi Biserica Mea si
portile iadului nu o vor birui”.

2 Teoporet bk CIR, Tdlcuire la psalmi, 83.

24 Oamenii fac cele spuse in chip omenesc despre Dumnezeu, inchipuindu-si pe Dumnezeu
dupa felul 1n care traieste fiecare dintre ei”. SF. VASILE cEL MARE, Omilii la Psalmi, 237.
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Dumnezeul lui Tacov” (Mt 22,32). ,,Daca ar fi Dumnezeul tuturor, Dumnezeu n-ar
fi marturisit acelora lucrul acesta ca ceva deosebit”®. Vindecarea omului trebuie sa
fie precedata de constientizarea bolii. Nu poti primi un tratament daca nu admiti
ca esti bolnav. Psalmistul isi recunoaste neputinta si cere tamaduire de la Doctorul
Suprem?. ,,Dumnezeu este doctorul sufletelor si al trupurilor, care nu a venit pentru
cei drepti ci pentru cei pacatosi (Mc 2,17), ”Insa pentru a ne curati e necesara si dorinta
noastra de a intra in comuniune cu E1”?. Interventia salvatoare a lui Dumnezeu a fost
grabnica, nefiind ,,nici un interval de timp intre strigatul meu si harul Tau, ci Indata
ce am strigat mi-a venit si vindecarea. Ca spune Scriptura: Incd grdind tu, voi zice:
latd aici sunt! Asadar cand ne rugam lui Dumnezeu trebuie sa rostim tare rugdciunea,
ca grabnica sa ne rasard vindecarea”?. Verbul ,,m-ai vindecat” este folosit pentru
a sublinia Tnsanatosirea sa sufleteascd, nsa poate face trimitere si la o boald sau o
neputintd de natura fizica, sau la izbavirea de asirieni®.

Concluzii

Psalmul 30 este o cantare de lauda si de multumire ce poate fi cantatd atat
instrumental cat si vocal. Este un imn de lauda, prin care psalmistul isi arata
recunostinta fatd de Dumnezeu, odatd ce a fost ridicat din boald si izbavit de
vrajmasi, Desi aceasta cantare 1i este atribuita regelui David, Tntr-o abordare extinsa,
ea poate fi asumatd de fiecare crestin sau inteleasa chiar la nivelul intregii Biserici
crestine. Bucuria si euforia ce copleseste sufletul psalmistului este bucuria specifica
crestinului izbavit de patimi. Patimile omului sunt Tn contrast cu Patima Domnului
Hristos. Patimile noastre sunt o abandonare a voii lui Dumnezeu iar prin Patima
Domnului Tntelegem suferinta rabdata de Hristos pentru a mantui intreaga omenire.
Bucuria ce izvoraste din versetele Psalmului 30, este in chip deplin bucuria specifica
fiecdrui crestin izbavit de patimi prin Patima Domnului, este bucuria crestinului care
si-a dezradacinat patimile din suflet. Aceasta cantare de lauda si multumire trebuie
asumatd de fiecare dintre noi. Cu totii ne bucuram cand suntem vindecati de boala
sau izbaviti de patimi, Tnsd aceasta bucurie trebuie sa se prefaca in rugaciune, pentru
a fi primitd de Dumnezeu. Psalmul 30 poate fi corelat cu Invierea Domnului Hristos
si cu bucuria ce a coplesit lumea ntreaga. Bucuria si lauda adusa lui Yahwe este
specifica dreptilor ridicati din iad de Hristos Domnul. Fericitul Augustin vede in
aceasta cantare, bucuria si euforia dreptilor Tn momentul Judecatii de Apoi, in Ziua
a Opta. Socotim ca aceste ultime doua idei pot fi o paine buna de mancat pentru alte
cercetdri Tn zona Psalmilor.

% Sk, VasILE cEL MAREe, Omilii la Psalmi, 238.

% Pg 6,2: ,,vindeca-ma, Doamne, ca s-au tulburat oasele mele”.
27 Usca si Tralia, Vechiul Testament, 96.

28 Sk, VASILE CEL MARE, Omilii la Psalmi, 239.

2 EFTIMIE ZIGABENUL Si SF. NicopIM AGHIORITUL, Psaltirea, 225.
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Abstract

This study aims to highlight how the rabbinic Eschatology (found in the Babylonian
Talmud and the Targums) presents the resurrection of the dead. The methodology used will
be analytical as the study is structured into two parts. The first part both brings into discussion
and analyses those texts from the Babylonian Talmud that speak about the resurrection of the
dead. Within the same part of the article a brief introduction will be made to Talmudic literature
and the purposes of the resurrection in the rabbinic culture will be presented, followed by a
highlight of the rhetorical techniques used by the rabbi in exposing the resurrection dogma.
In the second part the attention is focused on the Targums literature and its characteristics.
The places where the dogma of resurrection appears in the Targums will be presented through
specific examples taken from Genesis 3:19.

Keywords: Eschatology, rabbinic, resurrection; Talmud, Targums.

Introducere

Invatitura despre Viata de Apoi capitd o importantd deosebitd in literatura
religioasa rabinica ce dateaza din perioada elenista. Desi se considera cd invatatura
despre nemurirea sufletului a fost introdusa Tn iudaismul rabinic ca urmare a influentei
culturii greco-romane, credinta n Tnvierea trupurilor a devenit una dintre cele mai
importante dogme ale iudaismului. Trebuie precizat ca nu toate gruparile religioase
iudaice au admis dogma invierii, acest lucru este bine evidentiat de scrierile lui Tosif
Flavius (Antichitati iudaice), de Sfintele Evanghelii (Mt 22,23; Mc 12,18), dar si de
scrierile rabinice (care in repetate randuri se pronunta asupra ereticilor care neaga
Tnvierea mortilor).

Prezenta cercetare va expune modul in care Invatdtura despre invierea mortilor
apare in arealul eshatologiei rabinice. Pentru acest deziderat o sa analizam conceptia
Talmudului (indeosebi a celui Babilonian) si a traducerilor aramaice ale Vechiului
Testament — cunoscute sub numele de Targume. Pe aceasta tema, cel putin in mediul

* Studiul are acordul coordonatorului (Pr. prof.univ.dr. Ioan Chirild) pentru publicare
n acest volum.
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teologic al crestinismului rasaritean, existd la noi in tara un studiu redactat de
pdrintele profesor Ioan Chirila'. Iar din mediul occidental mentionez contributiile
intreprinse de biblistul spaniol Antonio. R. Carmona? dar si studiul lui Paul
V. Flesher®.

Studiul nostru va fi structurat in doud parti, la care se adauga o sectiune
de concluzii. Prima parte vizeaza modul in care Talmudul prezinta tema invierii
mortilor; fiind punctate urmatoarele aspecte: cine nu va avea parte de Inviere; cine va
avea parte de Inviere; retorica discursului anastasic din Talmud; cum vor fi trupurile
la Inviere; tema cheii invierii mortilor; evreii si neamurile la Tnviere. Cea de-a doua
parte a prezentului studiu isi propune sa prezinte modul in care textele biblice din
Fac 3,19.24 si Tes 20,18 au fost receptate in cheie anastasica de catre Targume.

Metodologia utilizatd va fi una de tip analitic. Intr-o primi fazi vor fi identificate
locurile Tn care tema Tnvierii apare Tn Talmud si Tn Targume. Apoi, pasajele selectate

vor fi comentate si redate Intr-o maniera sistematizata.

Credinta in inviere conform literaturii talmudice

Talmudul reprezinta corpusul de texte care sta la baza legilor si traditiilor
religioase evreiesti acumulate intr-un interval de sapte secole (II THr. — V dHr).
Talmudul (trad. studiul / invdtdtura) este alcatuit din Misna (dreptul religios iudaic)
si Ghemara (completdri ale Misnei realizate in Palestina). Exista doud Talmuduri:
Talmudul babilonian (Talmud Bavli) — redactat de rabinii din Babilon; si Talmudul
ierusalimitean — redactat in Palestina (la scolile rabinice din Cezareea, Seforis si
Tiberiada). Talmudul Babilonian este de trei ori mai mare decat cel Ierusalimitean®.
In ceea ce priveste Viata de Apoi, disputa religioasa dintre farisei si saduchei se
observa si In Talmud. Tratatul Sanhedrin creioneazd o buna imagine a teologiei
talmudice cu privire la Viata de Apoi. Printre invatdturile care alcatuiesc discursul
eshatologic, Invierea mortilor este una din cele mai importante dogme ale iudaismului
rabinic®. Credinta 1n inviere a fost atat de puternica In randul fariseilor incat una
! Joan CHIRILA, ,Invierea mortilor si contextul religios iudaic din zorii epocii Mantuitorului
Iisus Hristos,” Studia TO 2 (2005).

2 Antonio Rodriguez Carmona, Targum Y Resurreccion (Granada: Facultad de Teologia,
1978).

% Paul V. FLESHER, ,,The resurrection of the dead and the source of the Palestinian Targums to
the Pentateuch,” in Judaism in Late Antiquity 4: Death, Life-After-Death, Resurrection and
the World-to-Came in the Judaisms of Antiquity, ed. Alan j. Avery-Peck si Jacob Neusner

(Leiden / Boston / Koln: Brill, 2000).

~

4 Vezi ,,Talmud,” in Geoffrey Wicoper, Enciclopedia Iudaismului, trad. Radu Lupan si
George Weiner (Bucuresti: Hasefer, 2006), 667-71.

> A. Conen, Talmudul, trad. C. Litman (Bucuresti: Hasefer, 2014), 493.



din cele optsprezece binecuvantari pe care evreul trebuie sa le recite zilnic expune

maretia lui Dumnezeu — Regele universului — Cel care invie mortii®.

Cine nu va avea parte de inviere?

In Talmudul ierusalimitean se spune cd cei mai pacitosi oameni din poporul
evreu (chiar si cei executati pentru crime) sunt pasibili de mostenire in Lumea de
Apoi’. Dar cel care afirma ca ,,invierea mortilor nu este biblica, sau ca Tora nu este
din Cer (revelatd, subl. ns)”® nu va avea parte de Lumea de Apoi.

Rabinii au Tnvatat ca cel care nu crede in invierea mortilor nici nu va avea
parte de Tnviere, iar acest lucru este justificat prin faptul ca ,,Sfantul, binecuvantat fie
El, a dat poporului Sau masura pentru masura, adica raspunsul (Iui Dumnezeu — subl.
ns.) este proportional cu actiunea (omului, subl. ns.)”. Pasajul talmudic citat mai sus
se adreseazd in mod direct saducheilor — ca unora care negau realitatea invierii.

De asemenea, observam 1n scrierile talmudice ca Samaritenii’® nu acceptau
invatatura cu privire la Tnvierea mortilor. De aceea tagma fariseilor se pozitioneaza
impotriva samaritenilor, acuzandu-i ca au falsificat Tora:

,Rabi Eliezer, fiul lui rabi Yosei, a spus: cu urmatoarea chestiune am infirmat
cartile samaritenilor, cd ei spun ca Tn Tora nu este nicio referinta cu privire la Tnvierea
mortilor. Le-am zis: v-ati falsificat Tora si nu ati realizat nimic, deoarece spuneti ca
nu exista nicio sursa pentru invierea mortilor in Tora, si Tora afirma: «sufletul acela
sa se starpeasca si pacatul lui va fi asupra lui» (Num 15,31). Voi interpretati expresia:

6 CoueN, Talmudul, 493-4.

7 Lumea de Apoi a fost Inteleasa diferit 1n traditia rabinica. Maimonide considera ca Lumea de
Apoi este dimensiunea in care sufletul intra dupa ce a parasit corpul (in urma mortii) si unde
dobandeste o cunoastere nemijlocita a Creatorului si o desfatare eterna. Iar marea majoritate
dintre rabini Tnvatau ca Lumea de Apoi este o referinta la lumea care va veni dupa Invierea
mortilor, cand sufletul se va uni cu trupul iar cei inviati vor trai vesnic. Vezi: ,Notes,” in
Koren Talmud Bavli, vol. 30, eds. Adin Steinsaltz, Tzvi Hersh Weinreb si Joshua Schreier
(Terusalim: Shefa Foudation / Koren Publishers Jerusalem, 2017), 273.

8 ,Tract Sanhedrin X,” Tn Heinrich W. GUGGENHEIMER, ed., The Jerusalem Talmud.
Fourth Order: Neziqin - Tractes Sanhedrin, Makkot, and Horaiot (Berlin/New York:
Walter de Gruyter, 2010), 328.

9, Tract Sanhedrin XI: 90a,” in Koren Talmud Bavli, 274.

10 Samaritenii au acceptat doar primele cinci carti ale Bibiliei — avand asa-numitul Penta-
teuh Samaritean scris Tn limba samariteana. Samaritenii au constituit o grupare religioasa
distincta de cea iudaica, ei aveau propriul templu pe Muntele Garizim, si preotie proprie. Sa-
maria a fost capitala regatului Israel (regatul de Nord). Cetatea Samariei intemeiata de Omri
(3Rg 16,24). In anul 722 {Hr. Samaria a fost cucerit de regele Salmanasar al V-lea al Asiriei,
care a deportat cca. 27270 de evrei din Samaria catre zone din Siria, Asiria si Babilon; iar
in Samaria a adus colonisti din alte zone ale imperiului asirian. Astfel, samaritenii la care
facem referire in text reprezinta populatia mixta care a colonizat Samaria dupa anul 722 1.Hr.
Vezi J. D. DouctLas, Dictionar Biblic, trad. Liviu Pup si John Tipei (Oradea: Cartea Crestina,
1995), 1145.
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«sufletul acela sa se starpeasca» ca desemnand pacatosul ce va fi pedepsit cu moartea
n lumea aceasta. Daca da, atunci expresia «pdcatul lui va fi asupra lui» cand spuneti
ca trebuie sa fie? Nu este aceasta pentru Lumea de Apoi, lumea ca aceasta va fi dupa
invierea mortilor? Aparent, este Tn Tora aluzie la Lumea de Apoi”'.

Conform Talmudului ierusalimitean vor fi lipsiti la Tnviere de Lumea de Apoi
(sau de viata vesnica) si cei care citesc literatura sectara (carti care nu fac parte
din canonul biblic), cei care rostesc in scop terapeutic versete biblice, sau cei care
rostesc numele divin YHWH'?. De asemenea, generatia Potopului (Fac 6-7), locuitorii
Sodomei (Fac 13,13; 19), dar si cei care au pierit In desert Tn timpul exodului din
Egipt (Num 14,35) nu vor avea parte de mostenire vesnica deoarece au pacatuit
impotriva Celui Etern'.

Cu privire la generatia potopului, dar si la locuitorii Sodomei, in Talmudul
babilonian intdlnim o dezbatere teologica cu privire la starea lor eshatologica.
Disputa teologica este purtata de rabi Nehemia si de alti intelepti evrei. Rabi Nehemia
considera ca cei care au pierit in apele potopului (Fac 6-7), dar si locuitorii Sodomei
(Fac 13,13; 19), nu vor fi inviati la finalul zilelor nici macar pentru a fi judecati:
,U vor avea mostenire Tn Lumea de Apoi si nu vor sta la judecata la finalul zilelor,
(...) si nici sufletele lor nu le vor fi redate”. In schimb, adversarii teologici ai lui
rabi Nehemia considerau ca atat cei care au pierit in apele potopului biblic, cat si
sodomitii ,,nu vor sta la judecata pentru inviere in adunarea celor drepti, dar vor sta
la judecata in adunarea celor rai”*>.

Din Talmudul babilonian aflam ca rabi Akiva invata cd pacatosul care a
dispretuit cuvantul lui Dumnezeu si a Tncdlcat poruncile Lui (Num 15,31) va muri de
tandr Tn cadrul acestei vieti, iar in cadrul lumii viitoare nu va dobandi viata vesnica.
Rabi Yishmael arata ca cel care 1l huleste pe Domnul (Num 15,30) nu va avea parte
de mostenire nici in lumea aceasta — din care va fi extirpat, si nici Tn Lumea de
Apoi'®. Opinia lui rabi Yishmael interfera cu Invatatura Mantuitorului, Care spunea
ca orice pacat si orice hula se va ierta omului, dar hula impotriva Sfantului Duh nu se
va ierta omului nici in veacul de acum, nici n veacul de apoi (Mt 12,31-32).

Cine va avea parte de inviere?
In tratatul Sota din Talmudul babilonian intdlnim conceptia lui rabi Elazar —
acesta considera ca invierea din morti despre care aminteste textul din Is 26,19 1i

1 Tract Sanhedrin XI: 90b,” in Koren Talmud Bavli, 276.

12 Tract Sanhedrin X,” Tn GUGGENHEIMER, The Jerusalem Talmud, 328.
13 Tract Sanhedrin X,” Tn GUGGENHEIMER, The Jerusalem Talmud, 375-8.
14 Tract Sanhedrin XI: 107b,” in Koren Talmud Bavli, 378.

15 Tract Sanhedrin XI: 107b,” In Koren Talmud Bavli, 378.

16 Tract Sanhedrin VII: 64b,” in Koren Talmud Bavli, 102.



vizeaza doar pe cei care Tn timpul vietii fizice au trdit Tn maxima umilinta (smerenie):
,»«voi care salasluiti Tn pulbere» (Is 26,19), indica ca doar cei care au devenit apropiati
taranei In decursul vietii lor, trdind cu extrema umilinta, se vor trezi In momentul
invierii”'’.

Ramanand la Talmudul babilonian, observam ca cei care vor primi loc in
Lumea de Apoi sunt cei intelepti si smeriti, cei care dau cinste invatatorilor Torei si
cei care studiaza Tora cu regularitate'®. Studiul Torei este una din conditiile mostenirii
vietii vesnice. De aici reiese marele respect ce trebuie acordat invatatorilor legii. Este
posibil ca aceasta Invatatura talmudica sa aiba la baza cuvintele profetului Daniel
care arata ca in momentul invierii ,,inteleptii vor lumina ca stralucirea cerului si
cei care vor fi indrumat pe multi pe calea dreptatii vor fi ca stelele in vecii vecilor”
(Dan 12,3). In Talmud se mai aratd ci cei care au »predat Tora n lumea aceasta sunt
privilegiati sa o predea si in Lumea de Apoi”*.

Retorica discursului anastasic din Talmud

a) Chiar daca in Nevi'im (Profeti) si Ketuvim (Scrieri) doctrina Invierii este
mult mai clar expusa, traditia talmudica da marturie despre incercarile teologice ale
rabinilor de a fundamenta pe Tora invatatura despre invierea mortilor - ca o munca
de convingere a saducheilor ca Tora contine dogma Tnvierii.

Cel mai clar pasaj din Tora care este folosit de rabini ca fundament pentru
Tnvierea din morti este cuprins in Deut 32,39: ,,Eu omor si inviez, Eu ranesc si
tamaduiesc”. Cu privire la acest text Tn Talmud se afirma urmatoarele:

,,S-ar fi putut considera ca va fi moarte pentru o persoana iar viata pentru alta,
in maniera tipica in care functioneaza lumea (o persoand moare iar alta se naste
— subl. ns.). Prin urmare, versetul afirma: «Eu ranesc si tdimaduiesc». La fel cum
ranirea si tamdduirea au loc la aceeasi persoana, la fel si moartea si invierea au loc la
aceeasi persoana. Aici este un raspuns pentru cei care spun ca nu este (dogma despre
— subl. ns.) Invierea mortilor in Tora”%.

Un alt text, din Deuteronom, folosit de rabini pentru a demonstra ca Tora
vorbeste despre Tnvierea din morti este urmatorul: ,,Sa traiasca Ruben si sa nu moara”
(Deut 33,6). Pentru rabinii din Talmud, cuvintele ,sa trdiascd Ruben” se refera
la existenta pamanteasca a lui Ruben, iar cuvintele ,,si sa nu moara” se refera la
existenta lui in Lumea de Apoi —adica la dobandirea vietii vesnice?'. Invatatura despre

17- Tract Sota I: 5a,” In Koren Talmud Bavli, vol. 20, eds. Adin Steinsaltz, Tzvi Hersh
Weinreb si Joshua Schreier (Ierusalim: Shefa Foudation / Koren Publishers Jerusalem, 2015), 28.

18 Tract Sanhedrin X: 88b,” In Koren Talmud Bavli, vol. 30, 256.

19 Tract Sanhedrin XI: 92a,” Tn Koren Talmud Bavli, vol. 30, 284.
20 Tract Sanhedrin XI: 91b,” Tn Koren Talmud Bavli, vol. 30, 283.
2L Tract Sanhedrin XI: 92a-b,” in Koren Talmud Bavli, vol. 30, 284.
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inviere si viata vesnica este sustinutd si de profetul Daniel, in acest sens rabi Ravina
(sec. V dHr.) citeaza versetul din Dan 12,2; iar rabi Ashi (352-427 d.Hr) spune ca
invierea va avea loc la finalul zilelor — dupa cum reiese din Dan 12,13%,

Profetul Tezechiel este si el citat in Talmud cu privire la invierea mortilor.
Dar n cazul lui Iezechiel se creeaza trei tabere: a) unii rabini considerau ca viziunea
oaselor uscate care reveneau la viata (Iez 37) descrie cu adevarat invierea din morti;
b) cea de-a doua tabdra considera ca viziunea din Iez 37 este o parabola® ce nu
are de-a face cu invierea mortilor (rabi Nehemia); c) iar cea de-a treia tabara —
reprezentata de rabi Yehuda — considera ca viziunea din Iez 37 descrie atat realitatea
invierii, dar exprima si o parabola®*. Rabi Eliezer considera ca mortii din vedenia
oaselor uscate (Iez 37) au fost cu adevarat adusi la viata de catre profetul Iezechiel,
caci dupa ce au Tnviat au cantat lui Dumnezeu urmdtorul imn: ,,Domnul ucide cu
dreptate si da viata cu mila”; iar rabi Yehoshua afirma cd imnul cantat de mortii pe
care lezechiel i-a Tnviat este urmatorul verset biblic: ,,Domnul omoara si nvie, El
coboara in locuinta mortilor si iarasi scoate” (1Rg 2,6)%. In cele din urma in Talmud
va prevala interpretarea anastasica asupra viziunii lui Tezechiel:

»,Rabi Eliezer, fiul lui rabi Yosei Galileanul, a spus: «(...) mortii pe care
Iezechiel i-a adus la viata s-au Intors in Pamantul lui Israel si-au luat sotii si au
avut fii si fiice». Rabi Yehuda fiul lui Beteira s-a ridicat in picioare si a zis: «Sunt
descendentul fiilor lor, si acestea sunt filacteriile®® pe care bunicul mi le-a dat de la
ein”?,

Un alt text biblic citat de rabini in Talmud ca suport pentru dogma Tnvierii
mortilor este Ps 83,5 (84,5 1n TM): ,,Fericiti sunt cei ce locuiesc n casa Ta; Tn continuu
te vor lauda”. Rabi Yehoshua ben Levi subliniaza ca actiunea versetului este plasata
in viitor: ,,(In continuu) te vor lauda” — iar de aici rezulta dogma nvierii, caci cei
care vor sta in casa Domnului si-I vor canta psalmi, desi au trecut prin moarte vor
continua (si dupa moarte) sa-L slaveasca pe Creator. De aceea rabi Yehoshua ben
Levi concluzioneaza prin cuvintele: ,,Oricine aduce lui Dumnezeu lauda in lumea

22 Tract Sanhedrin XI: 92a-b,” in Koren Talmud Bavli, vol. 30, 284.

23 Rabinul David Kimhi (acronim Radak), cca. 1160-1235, intelegea prin ,vedenia
oaselor uscate” din Iez 37 o parabola prin care se vesteste, Tn maniera metaforica, ntoarcere
poporului evreu din exil ca urmare a rascumpararii divine. Vezi ,,Notes,” Tn Koren Talmud
Bavli, vol. 30, 287.

24 Tract Sanhedrin XI: 92b,” In Koren Talmud Bavli, vol. 30, 287.

% Tract Sanhedrin XI: 92b,” Tn Koren Talmud Bavli, vol. 30, 287.

% Filacteriile sunt pergamente ce contineau versete biblice; filacteriile aveau rolul unor
talismane.

27 Tract Sanhedrin XI: 92b,” Tn Koren Talmud Bavli, vol. 30, 288.



aceasta (prin cdntare — cf. ebr. 771 02102 7°Y) este vrednic si-I recite si in Lumea
de Apoi”?,

b) Propovaduirea dogmei invierii s-a facut In Talmud atat prin intermediul
exegezei anumitor pasaje din Tora®, cat si prin tehnici retorice — ca de pilda
comparatia dintre suflarea lui Dumnezeu ce da viata si suflarea sticlarului care da
forma vaselor sale:

,»Scoala lui rabi Yishmael a Tnvatat ca invierea mortilor se bazeaza pe acelasi
rationament (lit. a fortiori) ca vasele din sticla: n cazul vaselor din sticla, care sunt
modelate de respiratia celor din carne si sange, care sufla si formeaza vasele, si totusi
daca se sparg pot fi reparate, deoarece pot fi retopite si apoi suflate din nou, apoi cu
privire la cei din carne si sange (la oameni, subl. ns.), ale caror suflete sunt produsul
suflarii Sfantului, Binecuvantat fie El, cu atdt mai mult Dumnezeu le poate readuce
la viata”®,

Daca sticlarul poate sa readuca la viata sticla sparta prin retopire si prin suflare,
cu atat mai mult Dumnezeu, poate sa readuca la viata omul prin suflarea Sa cea
datdtoare de viata (Fac 2,7). Pentru a Intdri dogma invierii, rabinii s-au folosit si de
dogma creatiei ex-nihilo. Astfel, daca Dumnezeu a fost capabil sa creeze din nimic
Intregul cosmos, cu atat mai mult poate sa 1l readuca pe om la viata din pulberea
pamantului.

Cum vor fi trupurile la inviere?

Rabi Simeon ben Lakish (alias Reish Lakish) citind textele profetice din Is
35,6 si Ier 31,8 se Intreba daca la Tnviere cei cu defecte corporale — precum orbii
sau cei fard picioare — vor Invia cu acele defecte. Raspunsul pe care Talmudul il
ofera Tn acest caz este ca la finalul zilelor nu vor mai exista persoane cu defecte
fizice, pentru cd imediat dupa inviere vor fi vindecati*’. Dumnezeu 1i va Tnvia pe
morti cu ,,infirmitatile lor fizice, ca sa nu se poata spune: «El a facut sa moara alti
oameni decat cei pe care 1i invie, Eu sunt cel care a ranit (in lumea aceasta) si care
va restabili si vindeca pe aceiasi indivizi dupd Invierea lor)»”*. O alta problema la
care rabinii au fost nevoiti sa gaseasca un raspuns viza modul in care oamenii vor
invia: mbracati sau goi? In acest sens rabi Meir face analogie intre corpul inviat si

28 Tract Sanhedrin XI: 91b,” Tn Koren Talmud Bavli, vol. 30, 283.

» Textele din Tora invocate de rabinii din Talmud ca suport pentru dogma invierii sunt:
Ies 6,4; 15,1; Num 15,31; Deut 11,21; 31,16; 32,29.Vezi: , Tract Sanhedrin XI: 90b,” in
Koren Talmud Bavli, vol. 30, 275-6 si 283.

30 Tract Sanhedrin XI: 91a,” in Koren Talmud Bavli, vol. 30, 277.
31 Tract Sanhedrin XI: 91a,” n Koren Talmud Bavli, vol. 30, 278.
32 Tract Sanhedrin XI: 91b,” Tn Koren Talmud Bavli, vol. 30, 282.
33 ComueN, Talmudul, 502.
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grauntele de grau care rasare: ,,daca graul, care este Tngropat gol, ceea ce Tnseamna
ca bobul este semanat fara pleava, rasare bogat invesmantat, cu atat mai mult cei
drepti, care sunt ingropati cu hainele lor, vor invia cu vesmintele lor”3.

Pornind de la viziunea oaselor uscate a lui Iezechiel (cap. 37) s-a iscat o
polemica teologica Intre Scoala lui Samai si Scoala lui Hilel. Cele doua scoli rabinice
se intrebau care va fi ordinea in care corpul uman se va realcdtui dupa inviere.
Scoala lui Samai considera ca mai intai se vor forma nervii si oasele, iar apoi carnea
si pielea — precum spune profetia lui Iezechiel (cap. 37). In schimb, Scoala lui Hilel
considera ca trupul uman va fi alcatuit la Tnviere mai intai din piele si carne, iar apoi
apar nervii si oasele®.

Cheile invierii mortilor

Talmudul consemneaza ca profetul Ilie pentru a-l invia pe fiul vaduvei din
Sarepta Sidonului (3 Rg 17,17-24) s-a rugat lui Dumnezeu sa-i dea cheile invierii
mortilor. Profetul Ilie a primit de la Dumnezeu cheia invierii mortilor, dar i s-a cerut
napoi cheia dezlegarii ploilor®. In tratatul Taanit din Talmud se araté ca in mana lui
Dumnezeu sunt trei chei: ,,cheia ploii*’, cheia nasterii si cheia invierii mortilor”,
Invierea din morti, la fel ca aducerea pe lume a unei noi vieti, este in exclusivitate
actiunea lui Dumnezeu. Omul nu are posibilitatea de a da viata (de a deveni parinte)
daca Dumnezeu nu ar Ingddui acest lucru. La fel se Intdmpla si cu profetul Ilie in
contextul Tnvierii fiului vaduvei din Sarepta Sidonului — Ilie nu readuce la viata prin

34 Tract Sanhedrin XI: 90b,” In Koren Talmud Bavli, vol. 30, 277.
3 CoHeN, Talmudul, 500.
36 Tract Sanhedrin XI: 113a,” in Koren Talmud Bavli, vol. 30, 410.

%7 Tn Talmud se va realiza o paralela ntre ploaie si invierea mortilor. Apa este atat de necesara
vietii Incat Inteleptii iudei au vazut ploaia ca expresie a puterii lui Dumnezeu, prin care se
readuce la viata Intreaga natura. La fel ca ploaia — care cade peste pamant in momentul
randuit ei —, Invierea mortilor va avea loc la momentul potrivit. Dacad rabinii au vazut
ploaia ca cea care da invierea pamantului, in Is 26,19 se vorbeste despre roua de lumina a lui
Dumnezeu care va Invia umbrele din sanul paméantului. Daca ploaia face ca semintele
plantelor sa creasca si sa renascd Intreaga naturd, roua de lumind a lui Dumnezeu va face
ca mortii sa iasad din morminte (din pamant) asa cum rasar seminte peste care cade ploaia
[,,Tract Ta anit I:2b,” In Koren Talmud Bavli, vol. 12, eds. Adin Steinsaltz, Tzvi Hersh
Weinreb si Joshua Schreier (Ierusalim: Shefa Foundation / Koren Publishers Jerusalem,
2014), 11]. Dar ploaia, spre deosebire de Invierea spre viata vesnica care 1i vizeaza doar pe
cei drepti, aduce beneficii atat pentru drepti, cat si pentru pacatosi (vezi si Mt 5,45). De aceea,
rabi Abbahu considera ca ziua in care ploua este mai importanta decat ziua invierii mortilor.
Dar rabi Yosef 1i raspunde ca ,,ploaia este echivalentd, dar nu superioara, invierii mortilor”
(,,Tract Ta"anit I:7a,” In Koren Talmud Bavli, vol. 12, 34). Pentru a intelege legatura teologica
pe care Talmudul o face Intre ploaie si inviere vezi Irun R. CoHeN, Rain and resurrection, how
the Talmud and science read the world (Austin: Landes Bioscience, 2010), 15.

3 Tract Ta anit I:2a,” in Koren Talmud Bavli, vol. 12, 9.



puterile lui pe copil, ci il invie prin puterea lui Dumnezeu. Rabi Adin Steinsaltz
interpreteaza simbolul ,,cheilor” ca pe ,,mijloace” prin care se pot opera schimbari
profunde in realititile naturii — de aceea Insusi Dumnezeu este responsabil de aceste
,»,chei”*. Asadar cheile sunt expresii metaforice ale puterii lui Dumnezeu. Profetul Ilie
Tesviteanul este receptat de inteleptii Talmudului ca ,,agentul stabilit de Dumnezeu
pentru a indeplini Tnvierea mortilor: «invierea mortilor va fi faicuta de Eliahu»
(Sot 9,15), care va indeplini functia de herald, vestind venirea lui Mesia”*,

Evreii si neamurile la inviere

Desi invierea din morti vizeaza intreaga omenire, in Talmud vedem o distinctie
ntre soarta pe care o vor avea neamurile dupa Tnviere si soarta pe care o vor avea
evreii.

Cu privire la soarta neamurilor, in Talmud vedem ca textul din Is 61,5:
,oamenii de neam strdin vor veni si va vor paste turmele, feciorii din alt neam vor
fi plugarii si vierii vostri” a fost interpretat in logica invierii neamurilor — acestea
avand dupa inviere menirea sd faca muncile poporului evreu*'.

Conform Talmudului, viata vesnica este dedicata doar evreilor. in schimb,
neamurile, desi vor Invia, vor muri dupa o lunga perioada de timp (Is. 65,20)*.

invierea si viata vesnica in Targume

Targumele reprezintd traduceri aramaice facute textului Bibliei ebraice.
Uneori autorii Targumelor au optat pentru introducerea in textul biblic a unor
explicatii suplimentare, parafrazari, si chiar exemple pentru a sublinia anumite
invatdturi iudaice*’. Targumele ofera unele completari fata de textul biblic si in ceea
ce priveste invatatura despre invierea din morti si viata vesnica.

Invatitura pe care Targumele o emit cu privire la invierea mortilor si viata
de apoi vizeaza o tripla dimensiune: liturgicd, catehetica si apologetica (sau
polemica)*. Ne limitam acum la a mentiona locurile in care Targumele ofera
informatii suplimentare pe tema invierii si a vietii vesnice. Astfel, in Targumele care
au la baza textul Torei, apar informatii despre Inviere si viata vesnica in Fac 3,19.24;
19,26; 25,32-34; 30,22; Tes 15,12.18; 20,18; Num 11,26; Deut 28,12; 32,39; 33,6%.

¥ Vezi ,Background,” in Koren Talmud Bavli, vol. 12, 9.

40 Comuen, Talmudul, 502.

41 Tract Sanhedrin XI: 91b,” in Koren Talmud Bavli, vol. 30, 282.

42 Tract Sanhedrin XI: 91b,” In Koren Talmud Bavli, vol. 30, 282.

43 Paula Bup, Sabatul: istorie si eshatologie (Cluj-Napoca: Limes, 2014), 34.
4 CarMONA, Targum Y Resurreccion, 162.

4 FLESHER, ,, The resurrection of the dead,” 314.
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In cazul cartilor profetice fntalnim dezvoltiri teologice cu privire la inviere si la viata
vesnicd in Targumele cartilor Isaia (Is 26,19; 65,15); Iezechiel (Iez 37,1-10); Daniel
(Dan 12,1-3) si Osea (Os 6,1-2)%. Iar din rdndul Targumelor la cartile
didactico-poetice mentionam Cantarea Cantarilor (Cant 8,5)%.

invierea si viata vesnica in Tagumele la Fac 3,19

Primul loc din Targume unde apare tema invierii este pus in legdtura cu pacatul
neascultarii lui Adam:

Targum Neofiti — Fac 3,19: ,,In sudoare fruntii tale iti vei manca painea, pana
ce te vei Intoarce in pamant, pentru ca din el ai fost creat, pentru ca esti tarana si In
tarana te vei Intoarce. Dar din tarana te vei ridica din nou pentru a da socoteala si
pentru a plati tot ce ai facut™®,

Targum Ps. Jon. — Fac 3,19: ,,Prin munca mainilor tale iti vei manca hrana,
pana te vei Intoarce n tarana din care ai fost creat, deoarece tdrana esti si in tarana
te vei Intoarce; dar din tarana esti sortit sd te ridici, pentru a plati si a da socoteala de
tot ce ai facut, in ziua marii judecati”*.

Biblia Sinodala: ,,in sudoarea fetei tale iti vei manca painea, pana ce te vei
Intoarce In pamantul din care esti luat; caci pamant esti si in pamant te vei intoarce”
(Fac 3,15).

Din exemplul citat mai sus vedem cd Targumele prezinta moartea — adica
Tntoarcerea in tarana — ca pe o pedeapsa pe care Adam o primeste Tn urma pacatului.
Dar moartea nu reprezintd finalul, deoarece accentul cade pe inviere — care este
plasata Intr-un viitor nedefinit®. Dupd inviere Adam va fi judecat, primind pedeapsa
finala.

Dupa caderea In pacat, pentru Adam — si In extenso pentru intreaga fire
umana —, pamantul devine ostil, nu-si mai da rodul sau, iar Adam va lucra din
greu pentru hrana sa. Mai mult, pamantul devine obligat sa-i primeasca Intru sine
pe totii fiii sdi®!, devenind Seol — adica locuinta tuturor mortilor. Antonio Carmona
subliniaza ca Targumele prezinta mormantul ca fiind usa Seolului, iar aceasta
,usa” este pecetluita astfel incat nimeni sa nu poate iesi. Singurul care are cheia

46 CarMONA, Targum Y Resurreccion, 21 -148.
47 A. D. Grad, Le véritable Cantique de Salomon (Paris: G.P. Maisonneuve et Larose, 1970), 335.

4 Targum Neofiti 1, vol. 1A, trad. Martin McNamara (Collegeville: The Liturgical Press,
1992), 62.

4 Targum Pseudo-Jonathan, vol. 1B, trad. Michael Maher (Collegeville: The Liturgical
Press, 1992), 29.

50 FLESHER, ,,The resurrection of the dead,” 312.

5! Pamantul este materia din care omul a fost format, de aceea, in Targume, fiii lui Adam —
se numesc fiii pamantului. Vezi CArRmonNa, Targum Y Resurreccion, 155.



mormintelor este Dumnezeu®, El este singurul care poate sa-i invieze pe cei morti*.
Completarea pe care Targumul Neofiti o aduce textului din Fac 3,19 sugereaza
ca Adam ,va invia” pentru a ,da socoteald” pentru faptele pe care le-a facut —
intelegandu-seTnmodindirectideeaJudecatiide Apoi (care apare explicitmentionatain
Targumul Ps. Jon. la Fac 3,19). Deoarece Targumele arata ca invierea lui Adam
va avea loc inainte de ziua ,,marii Judecati”, Paul Flesher descrie invierea ca ,,un
mecanism ce duce mortul in Lumea de Apoi. Ceea ce inseamnd cda nu moartea
cauzeaza introducerea in Lumea de Apoi, ci Tnvierea care urmeaza mortii>.

Targumele ne aratd si ce se va Intampla cu mortii in Lumea de Apoi.
In primul rand, dupa ce mortii vor invia, vor fi judecati (Targumul Neofiti Fac 3,19;
Targumul Ps. Jon. Fac 3,19). Apoi, dupa Judecata, va avea loc intrarea Tn Eden sau,
dupa caz, in Gheena.

Targumele la Fac 3,24 si tema vietii vesnice

Targum Neofiti — Fac 3,24: ,,Si 1-a alungat pe Adam, facand ca Slava prezentei
Sale sa locuiascd de la inceput la est de Gradina Eden, intre cei doi heruvimi.
Cu doud mii de ani Tnainte de a crea lumea, pregdtise Gradina Edenului pentru cei
drepti, iar Gheena pentru pacatosi. El pregatise gradina Edenului pentru ca ei sa
poatda manca si sa se bucure de fructele copacului, pentru ca au pastrat perceptele
Legii Tn aceasta lume si au Implinit poruncile. Pentru cei rdi a pregatit Gheena, care
este precum o sabie ascutitd care nimiceste cu ambele tdisuri. El a pregatit n ea
(in Gheeana — subl. ns.) sageti de foc si carbuni aprinsi pentru cei rai, pentru a se
razbuna pe ei in Lumea de Apoi deoarece nu au respectat preceptele Legii In aceasta
lume. Caci Legea este copacul vietii pentru orice trudeste in ea si pazeste poruncile
ei: (unul ca acesta — subl. ns.) traieste si vietuieste precum pomul vietii Tn Lumea
de Apoi. Legea este bund, pentru toti cei care trudesc 1n ea Tn aceasta lume, ca rodul
pomului vietii”>>.

Targum Ps. Jon. — Fac 3,24:,Si l-a alungat pe Adam afard din locul de
la Tnceput, facand ca Slava prezentei Sale sa locuiasca intre doi heruvimi.
Inainte de a crea lumea, El a creat Tora. El a randuit gridina Edenului pentru cei
drepti, ca ei sda poatd manca si sa se bucure de fructele copacului, pentru ca in
decursul vietii au pretuit invataturile Legii, si au Indeplinit in lume preceptele ei.
Pentru pacatosi El a randuit Gheena, care este precum o sabie ascutita cu doua taisuri.
In cadrul sau (al Gheenei — subl. ns.) a randuit scantei de foc si cirbuni aprinsi prin

52 Ideea se regaseste si in Talmud in tratatul Ta anit (I:2a).
53 CARMONA, Targum Y Resurreccion, 155-6.

54 FLESHER, ,,The resurrection of the dead,” 315.

5 Targum Neofiti 1, 63-4.
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care sa judece pe cei rdi care in timpul vietii s-au rasculat impotriva Tnvataturilor
Legii. Legea este mai buna pentru cel care trudeste Tn ea decat fructul copacului
vietii, (acea Lege) pe care Cuvantul lui Dumnezeu a randuit-o sa fie pastrata ca
oamenii sa poatad Indura si sa mearga pe cdile vietii Tn Lumea de Apoi”®.

Biblia Sinodala: ,,Si izgonind pe Adam, l-a asezat Tn preajma Gradinii celei
din Eden, si a pus heruvimi si sabie de flacdra valvaitoare, sa pazeasca drumul catre
pomul vietii” (Fac 3,24).

Interesant este faptul ca Targumul Neofiti la textul din Fac 3,24 vorbeste despre
prestiinta lui Dumnezeu. Acesta a stiut ca omul o sa cada in pacat, deci implicit ca o
sd devina coruptibil si muritor. De aceea Domnul a pregétit gradina Edenului cu doua
mii de ani Tnainte de crearea lumii, ca loc de recompensa pentru cei drepti, iar Gheena
ca loc de rasplata pentru pacatosi. Intrarea atat in Eden, cat si Tn Gheena, va avea loc
1n urma Judecatii — care va fi facuta In conformitate cu implinirea preceptelor Torei®’

Targumele Neofiti Fac 3,24 si Ps. Jon Fac 3,24 prezinta Legea ca fiind Copacul
vietii — din roadele caruia Adam a mancat si a fost alungat din rai. Adam fiind in
prezenta Dumnezeului vietii nu avea nevoie de roadele Copacului vietii, dar pentru
ca a nesocotit porunca, de a nu manca din rod, a fost izgonit din Rai. n schimb, dupa
primirea Legii pe Sinai, de catre Moise, oricine respecta prescriptiile ei va merge pe
caile vietii vesnice — caci Legea devine ,,copacul” ale carui fructe dau viata de veci.

Targumul Pseudo-Jonathan la Ies 20,18 si tema invierii

Un alt episod biblic care a fost dezvoltat teologic in cheie anastasica de catre
targume este cel al primirii Legii pe Sinai (Ies 20,18). In Targumul Pseudo-Jonathan
la textul din Tes 20,18 citim urmatoarele:

,,Si tot poporul privea tunetul, cum acesta se schimba in auzul fiecaruia dintre
ei, si cum iesea din mijlocul unor faclii, si cum sunetul sofarului (lit. cornului) a
inviat mortii, si muntele fumegand. Cand poporul a vazut acestea s-a cutremurat de
frica si a stat la o distanta de doisprezece mile”,

Parintele Toan Chirila comentand referinta targumica de mai sus sublinia ca n
contextul extins al teofaniei de pe Sinai elementele definitorii precum ,,vocile, focul,
tunetul si aspectul justitiar al Cuvantului lui Dumnezeu, prefigureaza zguduitura
cosmica de la sfarsit (din eshaton, subl. ns.)”®. Sunetul sofarului este extrem de
important (in referinta din Targumul Ps. Jon. Ies 20,18) deoarece este semnalul
care i aduce la viatd pe cei morti. In traditia iudaica sunetul sofarului este un semn

% Targum Pseudo-Jonathan, 30-1.
57 FLESHER, ,, The resurrection of the dead,” 315-6.

58 Targum Pseudo-Jonathan, vol. 2, trad. Michael Maher (Collegeville: The Liturgical Press,
1994), 219-20.

% Joan CHIRILA, ,,Invierea mortilor,” 10.



eshatologic prin care se anunta atat Tncoronarea lui Dumnezeu ca rege al Universului
1n ziua de Ros Hasana (Anul Nou iudaic)®, cat si sfarsitul timpului si ziua judecatii®.
Trebuie spus ca in Noul Testament (1Cor 15,52; 1Tes 4,16-17), in traditia parintilor
si In imnografia Bisericii a fost preluat si integrat conceptul sunetului eshatologic
descris de mai vechea traditie iudaica®, doar ca in traditia crestind sunetul nu mai
este produs de sofar, ci de trompetd. Iar la auzul sunetului trompetei mortii se vor
ridica din morminte si vor fi chemati la Judecata®.

Concluzii

Dogma invierii mortilor a fost puternic dezbatuta in cadrul traditiei iudaice.
Rabinii, de formare fariseica, au dus o intensa activitate apologetica dogmei invierii
mortilor. Teologia talmudica demonstreaza bazele biblice ale dogmei invierii,
indeosebi isi propune si evidentieze ci Tora mentioneaza dogma invierii. In egalad
masurd, inteleptii Talmudului, postuleaza cu privire la modul in care mortii vor Invia
(cu defecte corporale, dar indata dupa inviere vor fi insanatositi; cu haine pe ei;
neamurile vor invia pentru a face muncile fizice ale poporului evreu, etc.).

Teologia Targumelor arata ca invierea mortilor va fi urmata de Judecata de
Apoi. Iar In urma Judecatii, dreptii vor mosteni Edenul, iar cei care nu au respectat
Legea vor mosteni Gheena. Totodatd, din Targume aflam cad poruncile sau cuvintele
Legii sunt roadele care dau viata vesnica.

60 Sigmund MowiNckeL, The Psalm in Israel’s Worship, trad. Ap. Thomas (New York/
Nashville: Abingdon Press, 1967), 122.

61 CHIRILA, ,,Invierea mortilor,” 10.
62 CHIRILA, ,,Invierea mortilor,” 10.

63 Sp, CHIRIL AL ALEXANDRIEI, Inchinarea in duh si adevdr, in PSB 38, trad. Dumitru
Staniloae (Bucuresti: IBMO, 1991), 608. In imnografia Bisericii Ortodoxe prin trAmbita se
anunta invierea mortilor: ,, Trambitand arhanghelul Tau cu trambita cea de apoi, spre scularea
n viata a tuturor, atunci, Hristoase, odihneste pe robii Tai”. Si tot prin sunet de trambita toti
oamenii sunt chemati la Judecata: ,,Cand vei sedea pe scaun si vei porunci sa stea la judecata
cei adunati cu trdmbita, de la marginile pamantului, sa-i ierti atunci pe toti Hristoase, ca un
milostiv”. Vezi Triod (Bucuresti: IBMO, 1986), 28-32.
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Abstract

Levirate marriage represents a particular type of marriage, practiced in ancient times
in Assyria, Ugarit, the Hittite Kingdom, and Israel, but not only. Still present today in some
communities in Asia or Africa, this custom provides that after her husband’s death, a woman
who remained a widow should be married to one of the deceased’s brothers. Although the
Old Testament condemns sexual relations between brothers-in-law (Lev 18:16; 20:21) —
an aspect that levirate marriage indirectly involves — this practice was accepted in Israel,
as seen in the case of Tamar (Gen 38:8-9) and Ruth (Ruth 4:10-15), as a measure of social
protection for widowed women, and as an act of honour to the name of the deceased.
In this sense, a man who rejected a widow and refused to take her into his house after her
husband’s death was judged, publicly stripped of his sandal and spat in the face (Deut 25:9)
as a sign of contempt. In the New Testament, levirate marriage is indirectly mentioned
in Mark 12, 18-27, when the Sadducees challenged the Saviour, asking Him about the
status of those who were married in the afterlife, and He did not explicitly condemn this
custom. Moreover, it is most likely that this custom was practiced during the time of the
Saviour, because otherwise the question of the Sadducees would have been meaningless.
Taking these aspects into account, in this work, using the historical-critical research method,
we will analyse the place of levirate marriage in Antiquity, showing the reasons behind this
custom, as well as its effects on the community in which it was practiced. In particular, we
will analyse the case of Judah-Tamar and Boaz-Ruth, and finally, we will briefly discuss
the echoes of levirate marriage in the Middle Ages and Modernity, in order to have a better
overall view of this phenomenon, which was mainly practiced in Antiquity, but is now almost

extinct.

Keywords: Levirate, marriage, Antiquity, Halizah, brother-in-law.

* Studiul are acordul coordonatorului (Pr. prof.univ.dr. Constantin Preda) pentru publicare
n acest volum.
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Introducere

Casdtoria de levirat reprezintda un tip particular de mariaj, practicat
in Antichitate de diverse popoare, in special in Orient, In Asiria, Ugarit, Regatul
Hitit, Israel, dar nu numai'. Prezentd si astdzi Tn unele comunitati africane sau
asiatice, aceasta cutuma prevede ca, dupa moartea sotului, femeia ramasa vaduva sa
fie mdritata cu unul dintre fratii celui raposat. De aici si numele de levirat al acestui
obicei, caci In limba latina levir Inseamna cumnat.

Cu toate cd acest tip de casatorie apare explicit Tn Sfanta Scriptura si este
amintit pe fugd in diverse studii cu privire la familia iudaica antica? totusi, asa
cum se poate observa in ultimul Ghid Bibliografic al Vechiului Testament (2018)3,
in tara noastra inca nu s-a publicat pana in prezent niciun studiu important despre
acest subiect. De aceea, am gasit de cuviinta sa demaram cercetarea de fata, pe de o
parte pentru a acorda literatura biblica romaneasca cu cea internationald, unde autori
precum Ephraim Neufeld*, Benjamin Kilchor®, Millar Burrows® sau Daniel David
Luckenbill” au scris deja despre acest subiect, iar pe de alta parte, pentru a descoperi si
mai bine anumite concepte din lumea biblica, pe care uneori le folosim fara a le cunoaste
Intreaga dimensiune.

Folosind metoda istorico-critica, n continuare, Tn studiul nostru vom prezenta
succint statutul femeii in familia antica din Orient, avantajele si dezavantajele casatoriei
de levirat, respectiv ecourile sale de-a lungul istoriei. Cu privire la studiu de caz,

! Charles F. DEVINE, ,, THE SIN oF ONAN. GEN 38, 8-10,” The Catholic Biblical Quarterly 4
(1942): 326.

2 Ana-Maria Linguraru (cas. Bodai), Femeia in cultura si traditia biblicd, teza de
doctorat sustinutd sub coordonarea Pr. Prof. Univ. Dr. Petre Semen (Iasi: Facultatea de Teologie
Ortodoxa, 2019), 72-81; Catalin Vatamanu, ,,Marriage in the Old Testament. A Social Reality
and a Theological Metaphor Reflected in the Biblical Rhetoric,” in Text si discurs religios,
vol. 6 (Iasi: Ed. Universitatii Alexandru Ioan Cuza, 2014), 339; Marian Vild, Cdsdtoria si
familia in epistolele Sfantului Apostol Pavel (Bucuresti: Ed. Universitdtii Bucuresti, 2021),

41; Simion Todoran, ,,Casatoria in lumina Noului Testament,” AR 3 (2010): 179.

3 Joan CHIRILA et al., Vechiul Testament in Scrierile biblistilor ortodocsi romdni. Ghid
Bibliografic, editia a doua, revizuitd si completata (Cluj- Napoca: Presa Universitara
Clujeana, 2018).

4 Ephraim NeureLD, Ancient Hebrew Marriage Laws (London / New York: Longmans Green
& Co., 1944).

®> Benjamin KILCHOR, ,Levirate Marriage in Deuteronomy 25:5-10 and Its Precursors in
Leviticus and Numbers: A Test Case for the Relationship between P/H and D,” The Catholic
Biblical Quarterly 77 (2015): 429-40.

6 Millar Burrows , ,,Levirate Marriage in Israel,” Journal of Biblical Literature 1 (1940):
23-33.

7 Daniel David LuckensiLL, The Levirate and Goel Insitution in The Old Testament. With
Special Attention on the Book of Ruth (New Jearsey: Mack Publishing Company, 1974).



n prezenta lucrare vom analiza casatoria dintre Iuda si Tamar, respectiv cea dintre Booz
si Rut, pentru a vedea Tn concret cum s-a aplicat acest tip de mariaj n istoria biblica.
Tn final, vom incerca si aflim daca acest obicei matrimonial s-a extins sau nu in istoria
medievala, respectiv in istoria recentd, pentru a creiona in cele din urma o radiografie cat
mai unitara a acestui tip de casatorie, de la origini si pana in prezent.

Casatoria de levirat in contextul Antichitatii — generalitati

In Antichitate, cdsdtoria de levirat era practicatd de mai multe popoare, dar
nu de toate. In corpusul legislativ asirian se spune ci, dac un barbat tanir moare,
tatal raposatului poate sa o dea pe femeia respectiva fratelui acestuia, iar daca el nu
are nici frati, nici copii si nici alte rude 1n casa, atunci femeia ramane vaduva si poate
pleca oriunde®. Acelasi obicei se practica si in Regatul Hitit. Acolo legea afirma ca,
daca un barbat moare, fie fratele acestuia, fie tatal sau, trebuie sa o ia pe vaduva
de sotie si sd aiba grija de ea®. Se pare ca aceasta cutuma se practica si In Ugarit,
iar drept dovada pentru acest lucru este o inscriptie de pe mormantul regelui Arihalbu,
prin care acesta i interzicea Tn mod expres sotiei sale sa devina, prin mostenire,
femeia fratelui sau'®. Nu n ultimul rand, in Mesopotamia (Nuzi), odatd cumpdrata
mireasa de la familia ei, aceasta avea sa ramana in stapanirea noii familii chiar si
dupa moartea sotului''.

In Grecia Antici exista conceptul de émikAnpog. Potrivit acestuia, fetele rimase
orfane, fara familie, trebuiau maritate cu o ruda apropiata a celui raposat. La fel se
intdmpla si in Sparta, unde aceste femei erau cunoscute sub numele de atpouvyot.
in fine, in literatura greacd aceasta practici este des intalnits, iar Agariste este un
exemplu cunoscut in acest sens; fata lui Cleisthenes din Sicilia, care a fost casatorita
cu Megacles®.

In opozitie cu popoarele care practicau legea leviratului intr-o forma sau alta,
in Summer nu exista o astfel de cutuma, iar cel care indraznea sa se Insoare cu sotia
fratelui sau raposat era pedepsit cu moartea'®. Probabil ca nici in Babilon nu exista
o astfel de practica fiindca in Codul lui Hammurabi nu se regaseste nicio prevedere

8 Donald LecGeTT, The levirate and goel Institutions in the Old Testament (New Jersey: Mack
Publishing Company, 1994), 12-7.

9 LeEGGETT, The levirate and goel Institutions in the Old Testament, 21.

10 Matitiahu Tsevar, ,,Marriage and Monarchical Legitimacy in Ugarit and Israel,” Journal
of Semitic Studies 3 (1958): 237-43.

1 TeGGETT, The levirate and goel Institutions in the Old Testament, 24.

12 Walter Kirkpatrick LAceY, The Family in Classical Greece (New York: Cornell University
Press, 1968), 276.

13 Miguel Civi, ,,The Law Collection of Ur-Namma,” Cornell University Studies in Assyrio-
logy and Sumerology 17 (2011): 252.
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care sa reglementeze Tn mod explicit acest fapt', ci doar posibile argumente prin
deductie, dar nimic mai mult'®.

Deci, dupa cum se poate vedea, legea leviratului nu era un obicei exclusiv
iudaic, ci il practicau mai multe popoare, in diverse forme, fiind cel mai probabil
inculturat de iudei de-a lungul timpului. In ciuda diferentelor formale privind aceastd
cutuma, popoarele pe care le-am amintit mai sus aveau un fond comun important, si
anume: pozitia femeii Tn familie si In societate.

In gandirea antica, familia Tnsemna ,,0 comunitate de persoane formata din
tatd, mama si copii, iar prin extensie din toate persoanele de acelasi sange sau din toti
cei care traiau sub acelasi acoperis”'®. Autoritatea centrala in familie o avea barbatul,
un fel de Pater familias", care asigura tuturor adapost si hrana, ceilalti membri fiind
in proprietatea lui'®. In cazul cisétoriei, tAndra trecea din proprietatea tatalui in cea
a noului sot, care o primea In casa, platind in schimbul acesteia un anumit pret de
rdscumpdrare, numit in Vechiul Testament mohar. Aceast pre{ era o compensatie
din partea noului sot pentru fosta familie a fetei, atat pentru faptul ca ea s-a nascut
si a crescut aici, fiind sustinuta economic de-a lungul copilariei de catre tatal ei, cat
si pentru faptul c3, In viitor, mutandu-se in casa noului ei sot, aceasta nu 1si va mai
putea ajuta fosta familie prin diverse datorii casnice'.

In cazul lui Tacov (Fc 29) aflim c& acesta a muncit sapte ani pentru viitorul
sau socru, Laban, pentru a o primi de sotie pe Rahela; casatoria avand Tn mod
evident valente socio-economice. Femeia se afla n grija unui barbat care o proteja.
In schimb, ea i oferea acestuia continuitatea numelui prin copii, dragoste si ajutor in
treburile casei. Odata ce mireasa era (ras)cumparata de catre viitorul ei sot, nimeni
altcineva nu mai putea sa apeleze la ea, fard a fi acuzat cd violeaza casa stapanului

14 Millar Burrows, ,,The Ancient Oriental Background of Hebrew Levirate Marriage,”
Bulletin of the American Society of Overseas Research 77 (1940): 5.

15 NEureLD, Ancient Hebrew Marriage Laws, 49.

16 Daniel C. SneLL, Life in the Ancient Near East 3100-332 B.C.E. (New Haven: Yale
University Press, 1997), 52.

17 Vechiul Testament foloseste pentru familie constructia bet av, care se traduce prin casa
tatdlui, facand referire la adunarea de personae aflate sub acoperisul lui baal, care era
stapanul casei (Fac 18,33; Ies 12,20; Lev 13,46; Num 24,21; Deut 13,12; Jud 5,17; Is 3,33).
Vezi Alexandru Mihadila, (Ne)lamuriri din Vechiul Testament: mici comentarii la mari texte
(Bucuresti: Nemira, 2011), 210.

18 Despre femeie ca proprietate a barbatului, a se vedea Catalin Varamanu, ,,«Un barbat si-a
luat femeie...» (Deut 22,13). Semnificatii teologice ale metaforei femeii ca proprietate,” in
Familia in societatea contemporand, ed. Viorel Sava si Ilie Melniciuc-Puica (Iasi: Doxolo-
gia, 2011), 175-231.

19 Joan-Lucian Rapu, ,,Te voi logodi cu mine pe vecie,” In Metafora cdsdtoriei lui Dumnezeu
cu omul la Profetul Osea (Iasi: Doxologia, 2020), 37.



ei, provocand tulburare in cetate. Din acest motiv, Tn Grecia Antica, un barbat nu
avea voie sa Intretind relatii intime cu o femeia decat daca aceasta era fie sclava, fie
venita din alt oras, fie nu apartinea In niciun fel vreunui barbat athenian, pentru a nu
fi cumva Incalcata proprietatea aceluia®.

n acest context, in Antichitate, casitoria de levirat era un mecanism prin care
femeile primeau protectie sociald, fiind apdrate de sardcie si abuzuri. Pentru barbati,
asumarea unei casdtorii de levirat aducea deopotriva avantaje, cat si dezavantaje.
Pe de-o parte, acesta nu mai trebuia sa plateasca rascumpdrarea miresei pentru a o
primi in casa lui pe femeia fratelui sau, dar pe de alta parte, nu el beneficia de urmasi,
acestia mostenind numele celui raposat.

Cu toate ca existda astdzi anumite voci feministe care acuza vehement
Sfanta Scripturd pentruca, printrealtele, includein Vechiul Testamentlegealeviratului,
care ar 1njosi femeia, nu putem afirma In contextul vremii cd aceasta practica era
injositoare. Mai degraba era o modalitate de organizare sociald, construita in jurul
stapanului casei, care era responsabil de femeie si de copii, oferindu-le adapost,
sigurantd si hrana, fara ca alti barbati sa intervina in casa lor. Nu este foarte clar,
in familiile numeroase, care dintre frati urma sd mosteneasca sotia rasposatului®!,
dar stim ca oamenii au Tncercat mereu sa pastreze femeile si averea n cadrul familiei
lor, practicind endogamiea®. In Asiria exista practica aceasta inclusiv in cazul
in care un barbat cumpdra o fata pentru casatorie, iar apoi nu se mai insura cu ea.
In acest caz, tatal si fratii sii aveau drept de preemtiune asupra femeiiZ.

In Samaria, cumnatul rdsposatului o putea mosteni pe viduva doar daci
aceasta nu a intretinut niciodata relatii intime cu fratele sau inainte de a muri
(Talmud Kiddushin 65b), iar in Babilon existau cazuri Tn oglinda leviratului clasic,
adica exista obiceiul ca barbatul ramas vaduv sd o ia de sotie pe sora raposatei.
Astfel ca, In ceea ce priveste cdsdtoria de levirat, putem spune ca, in Antichitate, in
Orient, cu siguranta existau multe forme ale acestui obicei, fiind o practica obisnuita
pentru oamenii din vremea aceea.

20 Casey Mason, ,,The Nuptial Ceremony of Ancient Greece and the Articulation of Male
Control Through Ritual,” Classics Honors Projects, Macalester College 48 (2006), accesat
25.01.2022, http://digitalcommons.macalester.edu/classics_honors/5.

21 Oggolla MAURICE, ,,Levirate Unions in both the Bible and African Cultures: Convergence
and Divergence,” International Journal of Humanities and Social Science 1 (2014): 287.

22 Victor H. MartHEWS, Manners and Customs in the Bible (Peabody: Hendrickson, 1988),
21.

2 Leggett, The levirate and goel Institutions in the Old Testament, 12-7.

2 B. W. Acinsky, ,Kinship Systems and Forms of Marriage,” In Memoirs of the
American Anthropological Association 45 (1935): 96, apud. Burrows, ,,The Ancient Oriental
Background of Hebrew Levirate Marriage,” 7.
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Studiu de caz: Iuda si Tamar, Booz si Rut.

Iuda si Tamar (Fc 38)

Capitoul 38 din Facerea ne relateaza cd, Intr-o zi, Tuda a vazut-o pe Sua, fata
unui canaanit, si s-a indragostit de aceasta. Deci, Iuda a luat-o de sotie pe Sua si au
avut Impreuna trei baieti, pe nume Ir, Onan si Sela. Cand Ir a crescut, s-a Insurat
cu o fata pe nume Tamar, dar Intamplarea a facut ca el sa moara de tanar si Tamar
sd ramana vaduva. In acest caz, Tuda a insistat ca Onan, cel de-al doilea fiu al sau,
sa intre la Tamar si sa o ia de sotie pe aceasta, n baza legii leviratului®®, pentru a-i
ridica urmasi fratelui sau. Astfel, Onan a intrat la Tamar si s-a culcat cu ea, dar nu
a respectat pana la capdt casatoria de levirat, pentru ca el a evitat sa-i ridice urmasi
lui Ir, aruncandu-si samanta. La scurtd vreme Tnsa, Onan a murit si Tamar a ramas
din nou vaduva. Atunci Iuda i-a propus Tamarei sa astepte pana cand Sela va creste,
spunand ca acesta o va lua de sotie si 1i va ridica urmasi lui Ir, dupa cum era cutuma
vremii.

Intre timp insi, a murit Sua si Iuda a ridmas la randul siu vaduv.
In acest context, intr-o zi, Tamar s-a dus in Enaim, s-a deghizat in desfranati si l-a
asteptat pe socrul sau acolo, acoperindu-si fata. Deci, a venit Tuda si a intrat la Tamar,
fara sa stie cine era ea in realitate, promitand ca 1i va da rasplata un miel daca se
culca cu el, dar Tamar a cerut drept zdlog inelul barbatului, toiagul si cingdtoarea lui.
Cand servitorul a venit sa-i aduca femeii mielul promis, nu a mai gasit-o pe aceasta,
dar dupa trei luni s-a aflat ca Tamar este Tnsarcinata din desfranare, moment in care
Tuda a vrut sd o omoare pe femeie. Cu toate acestea, vazand zalogul pe care 1l avea
Tamar, a lasat-o Tn viata si a primit-o Tn casa lui, nascandu-i pe Zara si pe Fares.

Cu privire la viata si cdsatoriile Tamarei, in literatura biblica s-a discutat
destul de mult, dar mai ales despre relatia ei cu Onan, fiul mijlociu al Iui Tuda.
Pentru faptele lui Onan, in limbajul de specialitate se foloseste termenul de onanie
(folosit prima data intr-un pamflet londonez din 1716%), dar cu toate acestea, nu a
existat niciodata in teologie un raspuns uniform cu privie la pacatul savasit de Onan.
In ce a constat acesta? In aruncarea semintei pe jos? In neincheierea actului intim
(coitus interruptus)? In refuzul lui Onan de a-si face datoria de cumnat si si o ia de
femeie pe Tamar (Fc 38, 8)? Sau in neseriozitatea sa fata de tatal sau si fata de ceilalti

25 Unii autori spun ca 1n cazul de fatd nu este vorba de un caz clasic de levirat, pentru ca
niciun cumnat nu a luat-o de femeie pana la urma pe cea vaduva, asa cum s-a Tntamplat
in cartea Rut de pilda. Despre acest subiect, vezi Burrows, ,,Levirate Marriage in Israel,”
Journal of Biblical Literature 59 (1940): 23.

%6 Onania: or, the heinous sin of self-pollution. Despre acest subiect, vezi Michael STOLBERG,
,Self-Pollution, Moral Reform, and the Venereal Trade: Notes on the Sources and Historical
Context of Onania (1716),” Journal of the History of Sexuality 1-2 (2000): 37.



membri ai casei, el asumandu-si public ca va intra la Tamar pentru a-i ridica urmasi
lui Ir, ceea ce insa nu a facut?

Pentru rabini, atingerea organelor intime era consideratd un act murdar
(Niddah 13a), iar Vechiul Testament prevede cd cel care isi pierde samanta
trebuie sa se curete pe sine si sa Isi curete hainele, fiind impur pana seara
(Lev 15,16-18). Totusi, nicdieri nu se aminteste de pedeapsa capitala pentru aceasta
fapta, deci probabil ca alta era vina lui Onan pentru care a murit, mai ales ca secretiile
naturale, asa cum spune si Sf. Athanasie al Alexandriei Tn primul sau canon, nu pot
fi considerate pacat, ele fiind randuite de Dumnezeu, iar malahia avand un statut
discutabil Tn aceasta privinta®.

Pentru Sf. Epifanie al Salaminei, greseala lui Onan a fost ca s-a ferit sa
aiba urmasi®, ceea ce spun de altfel si Sf. Teronim sau Sf. Clement al Alexandriei,
argumentand cd Dumnezeu i-a dat porunca omului sa se inmulteasca (Fc 1,28), iar
Onan a nesocotit acest lucru. Dupad aceasta teorie, fecioria si abstinenta monahala ar
deveni ceva impotriva firii, dar nu este cazul. Deci, ipoteza cea mai sustenabila ramane
aceea ca Onan a gresit fiindca a profitat de Tamar prin Tnselciune, neasumandu-si
pana la capat intelegerea, ba mai mult, a fost egoist, gandindu-se ca daca nu i va
ridica urmasi fratelui sdu, atunci averea lui Tuda, tatdl sau, nu se va mai Tmparti la
trei, ci la doi®. Deci, pacatul lui Onan a fost frauda®, avand consecinte directe asupra
ntregii familii. El nu era obligat sa o ia de sotie pe Tamar, dar avea datoria sa spuna
public intentiile sale, cd nu vrea sa 1i ridice urmasi lui Ir, si sa-si asume oprobiul
public in acest caz, in cadrul unei ceremonii numite moX (Deut 25,9)°".

Despre aceasta, Iosif Flaviu zice: ,,Daca un om moare fara a avea copii, fratele
lui sa o ia de sotie pe vaduva, iar fiul care se va naste sa primeasca numele raposatului,
urmand sa devina mostenitorul primului sot. Acest fapt slujeste intereselor statului
? Termenul malahie este folosit Tn literatura romaneasca pentru masturbare Tnca din
Evul Mediu, darA la bazd poAakio inseamnd ceva moale, asa cum apare si in Mt 11,8, cu
privire la haine. In contextul din 1Cor 6,9, spune E. Contac, ca acest cuvant nu s-ar referi la
masturbare, ci la homosexualii pasivi. Vezi Emanuel Contac, ,,Nici malahii” (1 Cor. 6:9),
accesat 21.04.2021, https://vaisamar.wordpress.com/2008/12/05/nici-malahii-1-cor-69/.
Aceeasi discutie se ridica si asupra lui &poevokoitng, care in Faptele lui Ioan (36) si in

Oracolele Sibiene (11, 73) nu apare 1n randul listei cu abateri sexuale, ci In randul abaterilor
economice, fapt pentru care unii l-au interpretat ca trafic de carne vie.

28 Michael CoocaNn, God and Sex: What the Bible Really Says (1st ed.) (New York / Boston:
Hachette Book Group 2010), 131.

» Susan NipitcH, ,,The wronged woman righted: an analysis of Genesis 38,” Harvard
Theological Review 1-2 (1979): 143-9.

% Charles DEviNg, ,, The sin of Onan: Gen. 38:8-10,” The Catholic Biblical Quarterly
4 (1942): 323-40.

31 Geoffrey WiGoDER, Enciclopedia iudaismului, trad. R. Lupan si G. Weiner (Bucuresti:
Hasefer, 2006), 463-4.
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deoarece n acest chip familiile nu se sting si averea lor se pastreaza, iar casatoria
femeii cu o ruda apropiatd a primului sot o va mangaia pentru nenorocirea indurata.
Daca insa fratele n cauza nu vrea sa o ia de nevasta pe aceasta, femeia sa se duca la
Adunarea batranilor cetdtii, sa depuna marturie ca ea a dorit sa ramana in familie si
sd-i nasca primului sot copii, dar ca fratele lui nu a vrut sa se casatoreasca, jignind
memoria raposatului. Intrebat de bétrani de ce i este sild de Insuratoare, fie c invoca
un motiv marunt sau unul mare, batranii vor inclina in favoarea femeii. Deci, dupa ce
va scoate Incaltarile camnatului ei, femeia 1l va scuipa pe acesta in obraz, spunandu-i
ca meritd sa fie Tnjosit fiindca a pangarit amintirea raposatului. Apoi el va parasi
Adunarea batranilor cetatii, acoperit pe viata de stigmatul rusinii, in timp ce ea se va
putea marita cu cine pofteste”?,

Cu privire la acest caz, ramanem cu ideea ca leviratul Tnsemna pentru
iudei un act de protectie sociala a femeii vaduve si a numelui celui raposat®.
Cumnatul vaduvei avea posibilitatea sa refuze casatoria, dar trebuia sa anunte acest
lucru public, pentru ca altcineva sa o poata lua de sotie pe aceasta, sa aiba grija de ea
si sd o primeascd in casa. In aceste conditii, cu privire la legea leviratului, vom spune
ca in cazul lui Tamar, ea Insasi a cautat sa devind sotia lui Tuda, dorindu-si sa ridice
cu socrul sau urmasi lui Ir. Daca acest lucru ar fi Tnjosit-o, ea ar fi putut ramane cu
statutul neclar pe care i I-a propus Onan, dar vedem ca ea si-a dorit sa fie mama si sa
traiasca cu Iuda, asumandu-si pe deplin responsabilitatea sa comunitara si devenind
in cele din urma parte din genealogia Mantuitorului (Mt 1,3).

Booz si Rut

Rut este o alta femeie cunoscuta pentru casatoria de levirat. Vechiul Testament
ni-l1 prezintd pe Elimelec parasind Bethleemul in vremea foametei si mergand
Tmpreuna cu Noemina, sotia sa, in Tara Moabului. Ramasa singura dupa ce i-a
murit barbatul, dar si cei doi fii, femeia a hotarat sa se intoarca acasa, in Bethleem.
In acest context, una dintre nurori, pe nume Rut, care se tdlcuieste prietend,
moabiteanca dupa neam, a insistat sa o Insoteasca pe soacra ei pe drumul spre casa,
in timp ce cealaltd, pe nume Orfa, care se talcuieste cea care intoarce spatele, a
hotarat sa ramand in Moab.

Astfel, Noemina si Rut au ajuns in Bethleem, in vremea secerisului, iar acolo
s-au Intalnit intdmplator cu Booz, o ruda bogata a lui Elimelec, pe care Rut il va
ajuta la muncile campului. El a auzit despre faptele tinerei si a ramas impresionat de
dragostea acesteia pentru soacra sa. La randul ei, Rut a fost incantata cand I-a intalnit
pe Booz. Deci, la sfatul soacrei sale, noaptea, Rut s-a strecurat la picioarele acestui

32 Fravius JosepHus, Antichitdti iudaice, 1V, 8, 23, vol. 1, trad. Ion Acsan (Bucuresti: Hasefer,
2000), 220.

3 Miriam Feinberg VamosH, Femei in timpurile Biblice (Bucuresti: Ed. Societatii Biblice
Interconfesionale din Romania, 2009), 40.



barbat, care a luat-o sub haina sa si i-a promis ca daca nicio alta ruda mai apropiata
nu va dori sd o rdscumpere pe ea, atunci el Tnsusi va plati pretul de rascumpdrare si
o va lua de femeie. Deci, Booz a Intrebat rudele Noeminei, iar pentru ca nimeni nu a
vrut sd o ia pe Rut de sotie, el a rdascumpdrat toatd averea vaduvei: casa, pamanturile
si inclusiv pe Rut, Tmpreuna cu care il va naste pe Obed, bunicul regelui David.

In Vechiul Testament exista un oarecare libertinaj sexual®, dar vedem in
cazul lui Rut ca exista si 0 anumita randuiald, astfel incat Booz nu si-a permis sa se
casatoreasca cu tanara moabiteanca pana ce nu a Intrebat intai rudele mai apropiate
dacd vor si o rascumpere, ele avand drept de preemtiune®. In naratiunea de fata,
rascumpdratorul este o ruda mai Indepartatd, ceea ce evidentiaza ca legea leviratului
suporta o oarecare elasticitate, scopul casatoriei veterotestamentare fiind pentru
femeie sa aiba o casa, o familie, iar pentru stapan sa aiba urmasi puternici

Tot Tn acest caz este interesant faptul ca Orfa, cealalta norda a Noeminei, a
ramas in Moab si nu s-a mai amintit nimic de ea, nici macar in momentul in care
Booz a rdscumparat de la Noemina intreaga avere a tatalui ei: casa, pamanturile si
inclusiv pe Rut. Literatura rabinica o identifica pe Orfa cu Rafa, din care s-au nascut
filistenii giganti, cu care regele David s-a luptat in vremea sa (Sotah 42b), dar acest
lucru nu este clar din punct de vedere istoric. Cert este Insa faptul ca Rut a fost luata
de sotie de catre Booz atunci cand el a rascumparat averea lui Elimelec.

Cu privire la Booz, nu stim sigur daca el era cumnat fata de Rut
(Deut 25,5). In Levitic 25,25 se prevede cad, dacd un frate sirdceste si isi vinde
averea, orice ruda apropiatda o poate (ras)cumpadra; lucru pe care il gasim si in
Numeri 27,11. Mai departe, conform Levitic 21,2-3, conceptul de rudenie apropiatd se
refera la toate rudele care traiau Tn aceeasi casa. in acest context, este posibil ca Booz
sa o fi rascumparat pe Rut nu neaparat din postura de cumnat al ei, ci de ruda apropiata

In Vechiul Testament, Insusi YHWH se prezintd in postura de rascumparator
al poporului Israel in metafora nuntii mistice (Is 54,5), iar profetul Osea spune cd a
platit argint, ovaz si vin pentru a-si rascumpara iubita (Os 3,2), dupa cum si Rebeca
a fost rdscumparata la vremea ei (Fc 24,53). Aceastd rascumparare presupunea plata
unui mohar din partea viitorului sot, concretizat In diverse bunuri, cum ar fi un inel
(Os 2, 17) sau chiar munca prestatd viitorului socru, asa cum s-a Intdmplat Tn cazul
lui Tacov, care a muncit sapte ani pentru Laban, pentru a primi mana celei alese
(Fc 29)%.

3 D. LUCKENBILL, ,,The Temple Women of the Code of Hammurabi,” The American Journal
of Semitic Languages and Literatures XXXIV (1917): 12.

% Despre institutia rascumparatorului in Vechiul Testament, vezi D. LuckensiLL, The Levirate
and Goel Insitution in The Old Testament. With Special Attention on the Book of Ruth (New
Jearsey: Mack Publishing Company, 1974), 63-143.

% John Van SETERS, ,,Jacob’s Marriages and Ancient Near East Customs: A Reexamination,”
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In Noul Testament, Hristos se descoperd la randul S&u in cadrul nuntii mistice
in postura de Rascumpardtor, platind prin Sangele Sau pret de rdscumparare pentru
noi, prin care ne-a facut liberi (Evr 9,12; Rm 3,25). El este avritunog al lui Booz,
fmplinind la vremea cuvenita cele anticipate in cartea Rut. Si chiar daca unii spun
ca Rut nu ar avea caracter istoric, fiind doar o naratiune iudaica in anticiparea lui
Hristos, cu siguranta este o bazd istoricd interesanta pentru legea leviratului, avand in
vedere ca orice naratiune se construieste intotdeauna cu sprijinul conceptelor reale.

Tamar si Rut raman doud exemple grditoare pentru legea leviratului® si daca
in cazul lui Tamar s-a evidentiat lipsa de seriozitate a lui Onan, in cazul lui Rut se
observa eficienta acestei practici, barbatul devenind ocrotitorul vaduvei, pe care o
rascumpara, o primeste in casa si 1i asigura cele necesare, avand impreuna chiar si
doi copii.

Casatoria de levirat in diferite momente de-a lungul timpului. O practica
actuala in sec. al XXI-lea?

In Rézboaiele Evreilor (1, 24, 447), losif Flaviu spune ca barbatii iudei aveau
ca obicei strabun sa se Tnsoare cu mai multe femei si probabil ca aceasta cutuma s-a
practicat n iudaism pana in sec al X-lea d. Hr., cand Rabbi Gershom a promulgat un
decret impotriva poligamiei®. Deci, exista Inca in primele secole crestine o oarecare
libertate matrimoniala, cel putin in iudaism.

Tratatul Yevamot, cuprins in Talmudul Babilonian in Nashim, gasim o colectie
de prevederi cu privire la legea leviratului. Acesta cuprinde 16 capitole, fiind scris
la inceputul sec. al I1I-lea d. Hr, ceea ce dovedeste ca Tn acea vreme se practica inca
leviratul in Israel. Acest lucru nu este surprinzator, dat fiind faptul ca autoritatea
politica accepta casatoria dintre cumnati n sec. I d.Hr., Irod insusi fiind Tnsurat
cu Irodiada, cumnata lui* (Mc 6,17). In acelasi timp, unii autori din Antichitate,
precum Iuliu Africanul, speculeaza ca diferenta dintre cele doua liste genealogice ale
Mantuitorului, din Evanghelia dupa Matei, respectiv din Evanghelia dupa Luca, s-ar
datora tocmai legii leviratului*'; pesemne ca aceasta era o practica obisnuita in Israel.

Harvard Theological Review 4 (1969): 394.

% Derek R. G. Brartik, ,,The Book of Ruth as Evidence for Israelite Legal Practice,”
Vetus Testamentum 24 (1974): 252, 266.

3 The Cyclopedia of biblical literature, vol. I1, 307.
3 VamosH, Femei in timpurile Biblice, 33.

40 Din relatarile lui Josif Flaviu nu reiese exact daca la momentul casatoriei Irodiadei cu Irod,
fratele acestuia, Filip, mai era Tnca sau nu in viata. Vezi Nikos Kokkmos, ,,Which Salome Did
Aristobulus Marry?,” Palestine Exploration Quarterly 1 (1986): 9-42.

4 Eusebius, Ecclesiastical History”, 1.7, In EuseBius oF CAEsAREA, The Ecclesiastical
History, vol. 1, ed. Kirsopp Lake (Cambridge: Harvard University Press, 1959), 54-65.



Cdsdtoria de levirat este amintita indirect chiar si de catre Mantuitorul,
in Evanghelia dupd Marcu 12,18-27, atunci cand saducheii 1l provoacd pe Domnul,
Tntrebandu-L despre statutul celor casatoriti in lumea de apoi. Daca legea de levirat
nu s-ar fi practicat in vremea aceea, Intrebarea saducheilor ar fi fost fara sens, deci
acest dialog trebuie sa fie dovada ca iudeii din primul secol crestin inca practicau
acest tip de mariaj.

Astazi, casatoria de levirat este interzisa, atat in iudaism, cat si in crestinism,
dar este practicata Tnca n unele comunitati izolate. Se pare ca in secolul al IV-lea
d.Hr. rabinii au dat un decret, la unison cu autoritatea romana, ca practica leviratului
sa fie considerata ilegala®2. In cazul Bisericii, vedem ci o hotdrare identica s-a luat
tot Tn sec al IV-lea d. Hr., la Sinodul de la Neo-Cezareea, din anul 315, iar cei care
nu se supuneau noii reglementari erau excomunicati*’. De altfel, in canonul 23,
Sf. Vasile cel Mare interzice aceasta practica*.

Pana In vremea Tmpdratului Constantin cel Mare, crestinii din imperiu s-au
supus legislatiei imperiale In ceea ce priveste casatoria, dupa principiul nuptias,
non concubitus, sed consensus facit. Legislatia lui Justinian (527-565) nu prevede
nimic despre cdsatorie Tn sens religios, ci doar spune ca prin aceasta, barbatul si
femeia devin o comunitate nedespartitd*. In sec. al VIII, n Bizant, in Ecloga, se
aminteste ca tinerii care voiau sa se casatoreasca erau binecuvantati In Biserica®*.
Abia In sec al IX-lea insd, prin Novella 89 a imparatului Leon al VI-lea, nunta
celebrata in Biserica avea sa devina obligatorie pentru crestini si recunoscuta ca
atare de cétre stat’. In cazul sclavilor Tnsa, nunta in Biserica a fost acceptata abia Tn
sec al XI-lea, Tn timpul lui Alexios I Comnenul, cu toate ca binecuvantarea mirilor
se facea de catre Biserica Intr-un cadru neoficial inca din sec. al IV-lea, inclusiv In

42Yifat MONNICKENDAM, ,,Biblical law in greco-roman attire: the case of levirate marriage in
late antique christian legal traditions,” Journal of Law and Religion 2 (2019): 138. Despre
interzicerea leviratului prin legislatia imperiala, vezi Theodosian Code 3.12.2, In Judith Evans
GruBBs, Women and the Law in the Roman Empire: A Sourcebook on Marriage, Divorce and
Widowhood (London: Routledge, 2002), 161-2.

43 ,Council of Neo-Caesarea,” n Acta et symbola conciliorum quae saeculo quarto habita
sunt [Acts and symbols of the fourth century], ed. Engbert Jan Jonkers (Leiden: Brill, 1954),
35-8.

4 St. BasiL, The Letters, 199, 23, vol. 3, trad. R. J. Deferrari (Cambridge: Harvard University
Press, 1961), 114-5.

4 Justiniani institutiones/Institutiile lui Iustinian, I, IX, 1 trad. Vladimir Hanga (Bucuresti:
Lumina Lex, 2002), 26.

4 Leo III, ConsTANTIN V oF Isauria, The Ecloga, 11, 9, trad. Edwin Hanson Freshfield
(Cambridge: Cambridge University Press, 1926), 78.

47 Vezi “Novella 89”7, In Les Novelles de Leon VI Ie Sage, ed. P. Noailles si A. Dain, Paris,
1944, p. 297, apud John MEeYENDORFF, “Christian Marriage in Byzantium: The Canonical and
Liturgical Tradition”, in Dumbarton Oaks Papers, Vol. 44 (1990), p. 105.
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cazul lor; cel putin in Armenia si in Constantinopol®. Deci, despre o casatorie de
levirat celebrata oficial in Biserica nu poate fi vorba in acea vreme si nici nu exista
marturii in acest sens.

Incepand din sec. al VIII-lea, in Bizant, poligamia avea s fie total interzisa,
iar in aceste conditii, casatoria de levirat era greu de acceptat, femeia devenind
partenerd pentru barbat, adica mai mult decdt o simpld proprietate. Concubinajul a
fost si el blamat, iar o lege data de Leon al VI-lea in Bizant prevedea ca adulterul sa
fie pedepsit prin taierea nasului celor infideli*’, instituindu-se in imperiu o oarecare
randuiala maritala.

Din sec al XlI-lea, viata intima avea sa cunoasca insa noi momente de
emancipare in Europa, astfel cd, in Evul Mediu, in Apus, s-a dezvoltat destul de
mult concubinajul, sotiile legale fiind obligate chiar, in multe cazuri, sa locuiasca
in casa cu concubinele sotilor lor. De altfel, In Venetia si Geneva, in acea vreme,
multi comercianti casatoriti se declarau necdsatoriti, pentru a insela femeile®.
Orgiile Maroziei erau celebre In Vatican®’, iar Papa Alexandru al VI-lea> si Benedict
al IX-lea*® erau cunoscuti pentru imoralitate sexuala, fiind instituit Tn Evul Mediu,
in Apus, chiar si un impozit numit Callagium> pentru preotii care voiau o femeie
in casa. Se spune cg, in acel context, Jan Van Leyden ar fi declarat ilegal ca fetele
sa mai fie fecioare si a reinstituit poligamia®. Cu toate ca s-a ajuns la o asemenea
depravare, nu exista insa niciun indiciu ca legea leviratului ar fi fost reinstaurata in
Evul Mediu si nu am gdsit documente scrise Tn acest sens.

n actualitate, in islam se Ingaduie leviratul, cu conditia ca femeia sa fie de
acord cu noul ei sot, fara a fi obligata sa accepte aceasta cutuma (Quran 4:19).
In Africa Subsahariand, leviratul se practicd inca in anumite comunitati din Kenya,
Sudan, Uganda si Zambia, dar din vina raspandirii HIV/SIDA este acum in declin,

48 MEYENDORFF, ,,Christian Marriage in Byzantium: The Canonical and Liturgical Tradition,” 106.
4 Ovidiu DriMBA, Istoria Culturii si Civilizatiei, vol. IV (Bucuresti: Saeculum 1.0., 1998), 272.
5 Ovidiu DrimBA, Istoria Culturii si Civilizatiei, vol. X (Bucuresti: Saeculum 1.0., 1999), 254.

>t Paul HormanN, The Vatican’s Women: Female Influence at the Holy See (New York: St.
Martin’s Press, 2002), 8.

52 Dana HriB, Procesul de individualizare in gdndirea renascentista a secolului al XV-lea:
Florenta (Sibiu: Muzeul Brukental, 2006), 40.

53 Ferdinand GrReGorovius, History of the City of Rome in the Middle Ages (Cambridge: Cam-
bridge University Press, 2010), 47.

5% Carmen Renee Berry, The Unauthorized Guide to Sex and Church (Nashville: Thomas
Nelson, 2005), 82.

5 Georges Bronp, Furiosii Domnului, trad. Tulia Giroveanu si Sanda Mihaescu-Boroianu,
(Bucuresti: ed. Politica, 1976), 122.



vaduvele ale caror soti au murit de aceasta boala fiind practic condamnate sa nu
se recdsdtoreasca®®. De asemenea, influentele culturale crestine si europene au
descurajat aceste practici in multe zone africane, casatoriile de levirat fiind tot mai
putin frecvente aici.

La nivel european, dar si in dreptul romanesc, Tn conditii de monogamie, o
femeie se poate marita astazi cu un fost cumnat, fie ca a divortat de sot sau acesta
a decedat. Codul Civil, reglementand interzicerea cdsdtoriei intre rude, prevede ca
,,S€ interzice casatoria Tn linie dreaptd, cat si in linie colaterald, cu rudele de pana la
al patrulea grad inclusiv”, fara a specifica nimic cu privire la afini; or, cumnatii sunt
afini de gradul al TI-lea. Chiar daca se pare cd, din punct de vedere civil, aceasta
practica ar putea fi practicata, din punct de vedere bisericesc este oprita, asa cum
vedem Tn practica Bisericii, dar si in Canonul 23 al Sf. Vasile cel Mare, care in mod
expres interzice acest tip de casatorie. Chiar si asa, In lipsa unui pret de rascumparare
si a unei obligatii explicite, mai mult sau mai putin evidente, ca rudele apropiate sa se
Insoare cu femeia ramasa vaduva, nu se poate vorbi astazi de vreo lege asemanatoare
cu cea a leviratului, femeia avand un cu totul alt statut decdt acela de proprietate al
Pater Familias si fiind absolut libera sa decida singura pentru viitorul ei, fara niciun
fel de constrangere economica sau sociala.

Concluzii

Rezumand cele prezentate pana aici, am ajuns la concluzia ca legea leviratului
era in Antichitate un obicei pe care il practicau nu doar evreii, ci mai multe popoare,
avand ca scop protectia sociala a femeii vaduve si continuitatea numelui celui raposat.

In Vechiul Testament, legea leviratului apare in Deuteronom, iar Tamar si Rut
sunt exemple ale acestei practici. Dupa cum se vede Tn cazul Tamarei, femeia nu
era Tnjosita prin acest obicei, ci ea Tnsdsi cauta sa aiba o casa, o familie si sa ridice
urmasi primului sot. Asa s-a intamplat si in cazul lui Rut, care a facut primul pas spre
casatoria cu Booz.

Casatoria de levirat presupunea Tn anumite cazuri poligamia, fiind o stare de
fapt, dar monogamia a fost mereu idealul iudaic, asa cum vedem inca de la Adam
si Eva. Talmudul, dupa modelul biblic (Deut 17,17), recomanda ca barbatul sa
nu-si inmulteasca femeile pentru a nu-si imparti inima (Sanh 21a), iar in crestinism
acest lucru este mai mult decat evident prin nunta mistica pe care o propune Noul
Testament intre Hristos si Biserica.

% Yuya Kupo, Why Is the Practice of Levirate Marriage Disappearing in Africa? HIV/AIDS
as an Agent of Institutional Change, Interim Report for Female Empowerment and Social In-
stitution (2017), 2, 31-2, accesat 20.01.2022, https://www.ide.go.jp/library/Japanese/Publish/
Reports/InterimReport/2016/pdf/B16_ch01.pdf.
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Legea leviratului se practica si astazi in anumite comunitati restranse din
Kenya, Sudan, Uganda si alte state din Africa Subsahariang, fiind nsd pe cale de
disparitie totala din cauza HIV/SIDA si a influentelor crestine si europene.

In Europa, din punct de vedere legal nu ar fi imposibild astizi cisitoria
vaduvei cu un cumnat, dar este oprita de Biserica. Oricum, chiar si In acest caz, tot
nu ar fi vorba de levirat, in masura in care lipseste pretul de rascumparare pentru
femeia vaduva, aceasta nefiind in proprietatea familiei celui raposat.

Avand 1n vedere aceste aspect, ramanem la ideea ca legea leviratului a fost in
Antichitate o practica menita sa ofere familiei o anumita stabilitate sociala, modelul
desavarsit al casatoriei fiind insa Hristos si Biserica, pe care Eclesiastul ne invita
anticipat sa ni-l1 asumam, zicand: ,,Bucura-te de viatd cu femeia pe care o iubesti in
toate zilele tale cele desarte, pe care ti-a harazit-o Dumnezeu sub soare; caci ea este
partea ta Tn viata si In mijlocul trudei cu care te ostenesti sub soare” (Eccl 9,9).
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Abstract

This study delves into the intricate Christological interpretations in the New Testament,
highlighting the portrayal of Jesus as YHWH, the divine name revealed in the Old Testament.
By tracing explicit and implicit references to YHWH, this paper posits that the New Testament
authors, particularly within the Gospels and epistles, utilized Old Testament depictions of
YHWH to shape and articulate their understanding of the identity and role of Jesus. Drawing
from biblical examples, we examine each instance in its Old Testament context and its New
Testament application, providing a comprehensive exploration of this profound theological
connection. This analysis elucidates the continuity of divine character between the Old and
New Testaments and offers new insights into early Christian understanding of Jesus’ divinity.
We argue that the use of YHWH torefer to Jesus in the New Testament presents a transformative
view of God’s self-revelation and implicates a high Christology which affirms Jesus’ divine
status within the early Christian community. Our investigation aims to contribute to the
ongoing scholarly dialogue surrounding the dynamic relationship between the Testaments in

expressing the divine narrative.

Keywords: YHWH, Jesus, Christology, Name of God

Introducere

Modul in care divinitatea Mantuitorului lisus Hristos este prezentata in cadrul
scrierilor nou testamentare plecand de la referintele vechi testamentare despre
Dumnezeu reprezintd o preocupare mereu actuala avand in vedere ca invatatura
despre divinitatea lui Hristos este piatra de temelie a credintei crestine, care
modeleaza teologia Bisericii din cele mai vechi timpuri, pand astdzi. Un element
central Tn aceasta privinta este ntelegerea modului prin care se vorbeste in cadrul

* Studiul are acordul coordonatorului (Pr. prof.univ.dr. Stelian Tofand) pentru publicare
n acest volum.
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scrierilor Noului Testament despre dumnezeirea lui Hristos plecand de la referintele
Vechiului Testament cu privire la YHWH — numele revelat al lui Dumnezeu in
scrierile ebraice.

Aceastd cercetare isi propune sa raspunda la urmatoarea Intrebare: Cum
interpreteaza si aplica autorii Noului Testament Tn prezentarea si caracterizarea
lui Tisus referintele din Vechiului Testament si ce ne dezvaluie acest lucru despre
hristologia Bisericii primare Tn special cu privire la dumnezeirea lui lisus? Acest studiu
doreste sa se plaseze la intersectia dintre Vechiul si Noul Testament, construind un
pod peste aparenta dihotomie Intre cele doua, argumentand despre unitatea revelarii
lui Dumnezeu in canonul biblic.

Aceasta lucrare va adopta o abordare exegetic-comparativa, analizand anumite
pasaje selectate din Vechiul si Noul Testament pentru a urmari referintele la YHWH
si modul in care sunt aplicate lui Iisus. Aceste referinte au fost selectate conform
criteriului utilitatii in cadrul demersului nostru. Este important de mentionat ca nu
vom realiza o prezentare integrala a tuturor referintelor existente ci ne vom opri doar
asupra celor care au cel mai mult sens in contextul precizat.

in esentd, in cadrul acestui studiu sustinem c& autorii Noului Testament, fie
explicit, fie implicit, au folosit referintele scripturistice din Vechiul Testament cu
privire la YHWH pentru a-si articula si prezenta Invatatura despre identitatea si
rolul Domnului Tisus Hristos. Aceasta prezentare comparativa a lui Iisus ca YHWH
reflectd o hristologie Tnalta care afirma cat se poate de limpede dumnezeirea lui Tisus
si receptarea acestei Invatdturi in cadrul comunitatilor crestine primare.

In Vechiul Testament numele YHWH apare de peste 6000 de ori>. Dumnezeu
descopera poporului evreu prin Moise numele dupa care va putea fi chemat si
cunoscut. Moise se afla in desert, pazind turma socrului sau, Ietro, cand a observat un
rug care ardea fard a se consuma. Curios, s-a apropiat, iar Dumnezeu 1-a chemat din
rug, spunandu-i sa nu se apropie si sa-si scoata incaltamintea, pentru ca se afla pe un
pamant sfant. Dupa ce Moise s-a supus, Dumnezeu i s-a revelat ca fiind Dumnezeul
parintilor sdi, Avraam, Isaac si Iacov.

Atunci cand Moise 1-a Intrebat pe Dumnezeu cum sa-i spuna poporului ca se
numeste Cel ce l-a trimis, Dumnezeu a raspuns: ,,Eu sunt Cel ce sunt.” (Ies 3,14):
»Asa sa spui fiilor lui Israel: Cel ce este m-a trimis la voi.” Acest ,,Eu sunt Cel
ce sunt” este traducerea numelui YHWH, care este un verb la prezent si sugereaza
ideea de existenta eternd sau auto-existenta. Acest nume nu a fost relevat patriarhilor
Vechiului Testament iar primul care s-a Tnvrednicit a auzi acest nume pentru prima
data a fost Moise dupa cum vedem in Ies 6,2: ,,Apoi a grait Domnul cu Moise si a zis
catre el: ,,Eu sunt Domnul (YHWH) si M-am ardatat lui Avraam, lui Isaac si lui lacov

2 Nathan StonE, Names of God (Chicago: Moody Press, 1944), 18.



ca Dumnezeu Atotputernic (EI-Shaddai), iar cu numele Meu de Domnul (YHWH)
nu M-am facut cunoscut lor.” (Ies 6,2).

In zilele noastre existi o dezbatere privind modul de citire al acestui
nume. Totusi, marea majoritate a celor care cerceteaza acest subiect este de
parere ca pronuntia este , Yahweh” si nu ,Jlehova™ in scrierea ebraici, numele
divin era redat doar prin intermediul cosoanelor fira a se folosi si vocale.
Fiecare cititor stia ce vocale trebuie sa adauge pentru citirea Numelui Sfant.
In timp, lucrurile s-au schimbat pentru ca a inceput sa creasca numarul sinagogilor si
se aflau 1n situatia de a nu avea copii suficiente ale Sfintei Scripturi. Aceasta cerere
a fost satisfacuta prin inmultirea sulurilor prin copiere, astfel incét fiecare sinagoga
sa beneficieze de textele inpirate ale Scripturilor.

Cu timpul s-au pierdut textele originale si au ramas Tn uz doar copiile. Unele
dintre aceste duplicari contineau si greseli sau adaugiri care initial functionau ca
insemne sau recomandari ale copiatorului si care in timp au fost considerate parte din
text*. Aceste aspecte, la care se adauga si faptul ca limba ebraica nu mai era vorbita
de marea majoritate a populatiei®, a facut necesara crearea unui text de referinta care
sa fie accesibil tuturor si care sa rezolve greselile aparute in timp.

In aceasta privinta s-a decis ca textul s fie imbunatatit prin addugarea vocalelor
ce vor avea rolul de a infatisa cuvintele asa cum sunt ele si a Tnlatura orice dubiu in
cazurile unde mai multe optiuni de citire erau posibile. Legat de numele Sfant al lui
Dumnezeu s-a dezvoltat o situatie cu totul speciald. Din evlavie, nici un cititor nu
indraznea sa pronunte numele lui Dumnezeu (YHWH), de aceea se prefera folosirea
unui alt cuvant care sa faca referire la Numele cel Sfant fara a se da curs citirii lui.

Cei care au alcdtuit textul au luat hotdrarea ca acolo unde era scris numele
YHWH cititorului sa i se transmita prin adaugarea unor vocale in text, cd citirea
trebuie sa se faca prin rostirea lui ,,Adonai”.® Aceasta indicatie sta la baza confuziei
de astézi privind pronuntia numelui YHWH. Intelegerea gresitd a acestor vocale a
dus la lipirea lor de cuvantul YHWH si in felul acesta a rezultat pronuntia ,,Iehova”.
Masura aceasta este contestata din ce in ce mai mult si numeroase studii din ultimii
ani dovedesc cd pronuntia cea mai potrivita este ,, Yahweh™”’.

3 W.H. BennETT, The Theology of the Old Testament (London: Paternoster Row, 1896), 98.

4 Joel HorrmaN, In the Beginning: A Short History of the Hebrew Language (New York:
University Press, 2004), 160.

> Frank ZIMMERMANN, ,, The Perpetuation of Variants in the Masoretic Text,” The Jewish Qu-
arterly Review 34.4 (1944): 459-74.

¢ Dan Lioy, The Decalogue in the Sermon on the Mount (New York: Peter Lang Publishing,
2004), 56.

7 R. R. RENo, Genesis (Grand Rapids: Brazos Press, 2010), 65.
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Portretizarea lui YHWH in Vechiul Testament

Numele divin YHWH este numele sacru, auto revelat al lui Dumnezeu,
descoperit pentru prima data lui Moise la rugul aprins din Iesire 3,14-15. Aici,
Dumnezeu se prezintd ca ,,EU SUNT CEL CE SUNT” si 1i porunceste lui Moise sa
le spuna israelitilor ca ,, YHWH?”, este cel care l-a trimis. Acest nume aratd existenta
prin sine a lui Dumnezeu, eternitatea si chiar si credinciosia sau fidelitatea lui
Dumnezeu - Dumnezeu este, a fost si va fi intotdeauna Cel care raméane consecvent
si prezent alaturi de poporul Sau®

Utilizarea lui YHWH 1n Vechiul Testament este un procedeu complex si
deosebit pentru ci reprezinti nu doar o etichets, ci o identificare cu Insusi Dumnezeu?®.
Din acest motiv s-a dezvoltat obiceiul de a nu pronunta acest Nume Sfant. Numele
il prezinta pe Dumnezeu care este in acelasi timp transcendent si imanent, Creatorul
universului, si totusi implicat Tn mod intim In viata poporului Sdu. Numele nu este
doar o revelare despre Dumnezeu ci este si un semn al legdmantului pe care Acesta il
stabileste cu israelitii, semnificand angajamentul Sau de a fi Dumnezeul lor'®

Mai multe pasaje deosebite din Vechiul Testament prezinta unicitatea numelui
Iui Dumnezeu dar si anumite trasaturi speciale asociate Lui. in Deuteronom 6,4,
pasaj cunoscut si cu numele de ,,Shema”, gasim: ,,Asculta, Israele, Domnul (ﬂ]ﬂ?)
Dumnezeul nostru este singurul Domn (i11517).”"! Aceastd proclamatie nu doar cd
subliniaza monoteismul, ci evidentiaza si unicitatea si suveranitatea lui YHWH.

in lesire 34,6-7, Dumnezeu se descrie pe Sine dezvaluind caracterul Sau atat
de Indurator, dar si de drept, reflectind complexitatea si echilibrul: ,,Si Domnul,
trecand pe dinaintea lui, a zis: «lahve, Ilahve, Dumnezeu, iubitor da oameni, milostiv,
indelung-rabdator, plin de indurare si de dreptate, care pazeste adevarul si arata mila
la mii de neamuri; Care iarta vina si razvratirea si pacatul, dar nu lasa nepedepsit pe
cel ce pacatuieste; Care pentru pacatele parintilor pedepseste pe copii si pe copiii
copiilor pana la al treilea si al patrulea neam!»

8 David N. FrReeDMAN, ,,The Name of the God of Moses,” Journal of Biblical Literature 79.2
(1960): 151-6.
® Raymond ABea. ,,The Divine Name Yahweh,” Journal of Biblical Literature 80.4 (1961): 320-8.

10 Martin ROSE, ,,Names of God in the OT”, in David Noel Freedman (ed.), The Anchor Yale
Bible Dictionary, vol. 4 (New York: Doubleday, 1996), 1002.

" Pentru citatele 1Tn ebraicdA folosim Biblia Hebraica Stuttgartensia
(Stuttgart: German Bible Society, 1996), pentru citatele in limba greaca folosim
Novum Testamentum Graece (NA28), Barbara Aland, Kurt Aland, Johannes
Karavidopoulos, Carlo M. Martini, Bruce M. Metzger, (eds.), 28ed., (Stuttgart: Deutsche
Bibelgesellschaft, 2012) iar pentru citatele din limba roméana folosim Biblia sau Sfdnta
Scripturd, tipdritd cu binecuvdntarea Prea Fericitului Pdrinte Daniel, Patriarhul Bisericii
Ortodoxe Romdne, cu aprobarea Sfantului Sinod, Editura Institutului Biblic si de Misiune
Ortodoxa, Bucuresti, 2008.



Cartile profetice, In special Isaia, ofera portretizari detaliate ale lui
Dumnezeu. In Isaia 43,11, intdlnim: ,Eu, Eu sunt Domnul (YHWH) si
nu este izbavitor'? afara de Mine!” YHWH este prezentat ca Izbavitorul
sau Mantuitorul, singurul capabil sd 1si elibereze poporul. In Psalmul
23,1, este accentuata omnipotenta si stapanirea lui YHWH asupra creatiei:
,»Al Domnului este pamantul si plinirea lui; lumea si toti cei ce locuiesc in ea.”

Aceste pasaje sunt o parte infima dar reprezentativa exemplificare a modului
in care Vechiul Testament prezintd complexitatea caracteristicilor lui Dumnezeu,
de la Dumnezeul legamantului, singurul si unicul Dumnezeu pana la Mantuitorul
si Creatorul. Acestea dezvolta perspectiva noastra despre numele divin YHWH si
stabileste fundatia pentru explorarea aplicarii acestuia in Noul Testament.

Dumnezeirea lui Iisus in scrierile nou testamentare

In Noul Testament, autorii inspirati prin Duhul Sfant prezintd dumnezeirea
lui Tisus, Tn multe ocazii, fiecare conform specificului propriu de exprimare. Acest
lucru nu este prezentat ca o simpla speculatie teologica, ci este parte integranta din
Tnvataturile si naratiunile Noului Testament.

Mai multe pasaje din Noul Testament evidentiaza dumnezeirea lui
lisus. Evanghelia dupda Ioan este In mod deosebit concentratd pe acest
aspect. In versurile sale de deschidere, Hristos este numit Cuvantul care
»(-..) era la Dumnezeu si Dumnezeu era Cuvantul.” (In 1,1). Mai mult,
Ioan 1,14 prezinta: ,,Cuvantul S-a facut trup si S-a salasluit intre noi.” Aceste pasaje
1l infatiseaza pe lisus ca Dumnezeu Tntrupat, care participa in mod direct si nemijlocit
la viata creatiei.’”® O alta afirmatie importanta privind dumnezeirea in Evanghelia
dupd Ioan vine tocmai de la Mantuitorul: ,Iisus le-a zis: Adevarat, adevarat zic
voua: Eu sunt mai Tnainte de a fi fost Avraam.” (In 8,58). Acest verset In limba
greaca pare sa faca o trimitere directa la evenimentul din Iesire 3,14 unde Dumnezeu
se descoperd ca ,,Cel ce este”, dupd cum urmeaza: einev avtoig Tnoouvg: Gunv Gunv
Aeyw vpv, piv ABpacu yevealat éyw eiut. Ultima parte a versetului poate fi redata
mai exact prin: ,,(...) mai Tnainte ca sa se nasca Avraam, EU SUNT.”!4

Evanghelia dupa Marcu, folosind o hristologie mai subtild, portretizeaza
autoritatea divina a lui Hristos prin faptul ca iarta pacatele (Mc 2,5-12) si porunceste
naturii (Mc 4,35-41), ambele fiind considerate prerogative exclusive ale lui
Dumnezeu in Vechiul Testament. In Evangheliile Sinoptice, Tisus acceptd Inchinarea

12 Termen care poate fi traduc si cu ,,mantuitor”

13 J. H. BErRNARD, A Critical and Exegetical Commentary on the Gospel According to St.
John, vol. 1 (New York: C. Scribner’ Sons, 1929), 2.

14 J. H. BErRNARD, A Critical and Exegetical Commentary on the Gospel According to St.
John, vol. 2 (New York: C. Scribner’ Sons, 1929), 322.
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(Mt 14,33; Lc 24,52), un act rezervat doar lui Dumnezeu, lucru despre care se
vorbeste Tn Intreaga Scriptura.

Epistolele pauline ofera, de asemenea, numeroase marturii ale dumnezeirii lui
Iisus. Coloseni 1,15 prezinta o minunata Infatisare a Mantuitorului care este ,,chipul
lui Dumnezeu celui nevazut” iar in Filipeni 2,5-11 este descris ca fiind ,,popon
Beov”, si totusi ca Cel care alege sa ia forma unui rob (poporv §ovAov), aratand prin
acestea dumnezeirea lui lisus dar si asumarea firii umane in deplinatatea ei.'

in cartea Apocalipsei, Iisus, Mielul lui Dumnezeu are acelasi tron cu Dumnezeu
(Apoc 22,1) si mai departe, Tn acelasi capitol Se aratd despre Sine ca este ,,Alfa si
Omega, cel dintdi si cel de pe urma, Inceputul si sfarsitul.” (22,13).

Si Tn aceasta situatie, exemplele prezentate sunt doar o mica parte din
multitudinea de referinte ce pot fi gasite Tn Noul Testament. Vedem in aceste marturii
biblice ca In Biserica primara, credinta in dumnezeirea lui Tisus a fost profund
inrdddcinatd. De la Tnceputul crestinismului a existat credinta in Iisus ca Mesia si
Domn, Tmpartasind aceeasi natura dumnezeiasca Impreuna cu Tatdl si cu Duhul
Sfant. Primele crezuri crestine, incapsulate in fraze precum ,lisus este Domnul
(kuptov)” (Rom 10,9; 1Cor 12,3), reflectd o recunoastere clarda a dumnezeirii lui
Tisus'é. Practicile Bisericii primare, mai ales Botezul in numele Tatalui, al Fiului si al
Sfantului Duh (Mt 28,19), si celebrarea Euharistiei (1Cor 11,20-26), dau o marturie
suplimentara a credintei Bisericii primare in dumnezeirea lui lisus.

Aceasta credinta s-a dezvoltat si a fost sistematizata Tn timp iar acest lucru
a fost realizat cu multe provocari si obstacole care au dus la dezbateri continue. In
cele din urma s-au organizat sinoade locale si generale (ecumenice) pe masura ce
Biserica incerca si articuleze tainele Intrupirii. Cu toate acestea, scrierile Noului
Testament afirma Tn mod unitar dumnezeirea lui Iisus, prezentand in ipostaze diferite
dar complementare tainele revelatiei lui Dumnezeu de la Vechiul Testament la Noul
Testament. In sectiunea urmatoare vom analiza diferite perspective in cadrul cirora
dumnezeirea lui Tisus este reflectata in paralelele dintre Persoana Sa si YHWH.

Paralele dintre Kyrios si YHWH in Noul Testament.

O analiza a pasajelor selectate

,Kyrios” este un termen ce-si gaseste originea in stravechile societati grecesti
si romane, fiind folosit atunci cand cineva se referea la un stapan sau un domn. Prin

15 Ralph P. MarTiN, Philippians: An Introduction and Commentary, in Tyndale New
Testament Commentaries (Downers Grove: InterVarsity Press, 1987), 105.

16" A, Tim Span, STUART T. ROCHESTER, FikA J. vAN RENSBURG, ,,Rendering the Divine Name
in Romans 10:13,” In die Skriflig/In Luce Verbi 54,1 (2020): online publication: https://doi.
org/10.4102/ids.v54i1.2560.



prisma hermeneuticii biblice, conexiunea dintre numele YHWH si Kyrios se poate
interpreta ca o confirmare a divinitatii lui Hristos!”

Anterior, am subliniat faptul ca, in cadrul Vechiului Testament, YHWH
reprezenta numele dezvaluit de Dumnezeu poporului ales, avand un caracter sacru,
astfel incat pronuntarea sa directd era evitatd din respect. In acest context, termenul
Kyrios era utilizat de comunitatile evreiesti vorbitoare de limba greaca din perioada
elenistica ca un echivalent pentru cuvantul ebraic ,,Adonai”, care era la randul lui
utilizat ca un substitut pentru YHWH®

Prin intermediul utilizarii titlului Kyrios cu referire la Iisus, autorii Noului
Testament prezintd o credinta fundamentala: aceea ca lisus nu este altul decat
Dumnezeu Insusi. Ei sustin astfel ideea ca Iisus nu era doar un simplu profet sau
un invatator de seama, ci era, in realitate, Intruparea lui Dumnezeu, manifestarea lui
YHWH 1n aceastd lume'.

Evanghelia dupd Matei portretizeaza In numeroase ocazii dumnezeirea lui
Iisus, asociindu-1 cu actiunile si prerogativele lui YHWH gasite in Vechiul Testament.
In Matei 3,3 gasim o citare a lui Isaia cu referire la lucrarea lui Ioan Botezatorul.
Profetul Isaia vorbeste despre lucrarea pregatitoare a unui profet care este trimis
pentru pregatirea cdii Domnului (a lui YHWH in textul din Isaia) iar Sf. Ap. Matei
1l citeaza: ,,El este acela despre care a zis proorocul Isaia: «Glasul celui ce striga in
pustie: Pregatiti calea Domnului, drepte faceti cararile Lui»” (Mt 3,3). Evanghelistul
Matei 1l prezinta pe Ioan Botezatorul ca cel care pregateste calea pentru Hristos,
iar Hristos in prezentarea aceasta este identificat ca YHWH despre care vorbeste
profetul Isaia in 40,3. Acest exemplu arata o legatura clara intre Tisus si YHWH care
este trasata prin implinirea profetiei Vechiului Testament.

In Matei 11,10 Tisus il identifica pe Ioan Botezitorul ca fiind solul mentionat in
Maleahi 3,1: el este acela despre care s-a scris: «Iata Eu trimit, inaintea fetei Tale, pe
ingerul (solul) Meu, care va pregiti calea Ta, naintea Ta»”. In contextul profetului
Maleahi, acest sol pregateste calea pentru YHWH iar aplicarea acestui text profetic
catre lisus argumenteaza si mai mult demersul nostru.

In relatarea din Matei 9,2-7 Hristos vindecd un om paralizat, incepand prin
a-i ierta pacatele. Acest lucru provoaca un val de neliniste printre spectatori pentru
cd, In conceptia iudaica si nu numai, doar Dumnezeu poate ierta pacatele. Iisus nu
numai ca 1i iartd pacatele omului, dar si demonstreaza si autoritatea de a face acest

7" Hendrikus BoErs, ,Jesus and the Christian Faith: New Testament Christology since
Bousset’s Kyrios Christos,” Journal of Biblical Literature 89.4 (1970): 450-6.

18 Veli-Matti KARKKAINEN, Christology: A Global Introduction (Grand Rapinds: Baker
Academic, 2003), 27.

19 Robert Sokorowski, The God of Faith and Reason: Foundations of Christian Theology
(Washington, D.C.: The Catholic University of America Press, 1995), 114.
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lucru prin vindecarea acestuia, 0 actiune care serveste ca o metafora realizata pentru
efectul vindecator al iertarii. Un alt episod, asa cum am mentionat in randurile de
mai sus, este acela in care Hristos merge pe apa iar ucenicii din barca se inchina,
spunand: ,,Cu adevarat Tu esti Fiul lui Dumnezeu.” (Mt 14,33). Acest episod este
important pentru ca Inchinarea este datoratda numai lui YHWH. Acceptand inchinarea
ucenicilor, Insusi Tisus vorbeste despre dumnezeirea Sa in mod indirect.

Ultimele cuvinte ale Mantuitorului din Ev. dupd Matei sunt o promisiune a
prezentei Sale pentru ucenicii Sai: ,,iata Eu cu voi sunt n toate zilele, pana la sfarsitul
veacului. Amin.” (Mt 28,20). Aceste cuvinte sunt pe de-o parte ecoul numelui
Emmanuel (Dumnezeu este cu noi) dar si al promisiunilor lui YHWH ca va rdmane
alaturi de poporul Sau, regasite in Vechiul Testament (de exemplu, Tos 1,9)**

In Evanghelia dupd Marcu este prezentat episodul din timpul procesului lui
Iisus in fata marelui preot, in care Hristos marturiseste despre Sine si profeteste
cea de-a doua venire: ,larasi L-a intrebat arhiereul si I-a zis: Esti tu Hristosul,
Fiul Celui binecuvantat? lar lisus a zis: Eu sunt si veti vedea pe Fiul Omului
sezand de-a dreapta Celui Atotputernic si venind pe norii cerului.” (Mc 14,61-62).
Aceasta marturisire unica este strans legata de profetia pe care o gasim la profetul
Daniel: ,,Am privit in vedenia de noapte, si iatd pe norii cerului venea cineva ca
Fiul Omului si El a Tnaintat pana la Cel vechi de zile, si a fost dus in fata Lui.
Si Lui I s-a dat stapanirea, slava si imparatia, si toate popoarele, neamurile si
limbile Ii slujeau Lui. (...)” (Dn 7,13-14).2' Tot in relatarea evanghelistului Marcu
gasim In episodul umblarii pe apa a Mantuitorului o paralela cu ceea ce este
scris 1n Iov: ,El singur este Cel ce intinde cerurile si umbla pe valurile marii.”
(Iov 9,8).

in Evanghelia dupd Luca, exista, de asemenea, momente cheie care 1l
portretizeaza pe Hristos in moduri strans asociate cu actiunile si prerogativele lui
YHWH din Vechiul Testament. In Lc 4,16-21, este relatat momentul din sinagoga
din Nazaret unde Iisus citeste din Isaia 61,1-2: ,,Duhul Domnului este peste Mine,
pentru care M-a uns sa binevestesc saracilor; M-a trimis sa vindec pe cei zdrobiti
cu inima; sa propovaduiesc robilor dezrobirea si celor orbi vederea; sa slobozesc pe
cei apasati, si sa vestesc anul placut Domnului»”. (Lc 4,18-19). Hristos proclama
apoi in fata tuturor ca , Astazi s-a implinit Scriptura aceasta in urechile voastre”

2 Hagai KuNcoro, SusanTo Susanto, RiMun RoBinson, ,,Study the Conception Of The
Trinity In The Great Commission Of The Gospel Of Matthew 28:19-20,” Evanghelical
Journal Theology 2.6 (2022): 132-9.

2l Daniel Jonansson, ,,The Identity of Jesus in the Gospel of Mark: Past and Present
Proposals,” Currents in Biblical Research 9.3 (2001): 364-93.



(Lc 4,21). Si aici Mantuitorul se identifica pe Sine ca fiind cel asupra caruia Duhul
lui YHWH se odihneste, iar lucrarea Sa este implinirea promisiunilor lui YHWH.?*

Cand un dregitor il numeste pe Iisus ,,Bunule Invititor” (Lc 18,18), lisus i
raspunde ,,Pentru ce Ma numesti bun? Nimeni nu este bun, decit unul Dumnezeu.”
(Lc 18,19). In acest cadru este posibil ca Hristos si fi ficut o aluzie la faptul ca
adevarata bundtate este o caracteristica doar a lui Dumnezeu iar daca cineva il
numeste bun atunci trebuie si recunoasca si dumnezeirea Lui.?* In ultima parte a
Evangheliei dupd Luca, 24,25-27, dupa Invierea Sa, Iisus le explicd ucenicilor pe
drumul catre Emaus: ,,O, nepriceputilor si zabavnici cu inima ca sa credeti toate
cdte au spus proorocii! Nu trebuia oare, ca Hristos sd patimeascd acestea si sd intre
in slava Sa? Si incepand de la Moise si de la toti proorocii, le-a talcuit lor, din toate
Scripturile cele despre E1.” In aceasti relatare, Mantuitorul prezintd viata, moartea
si Invierea Sa ca fiind Implinirea lucrarii rascumparatoare si mantuitoare pe care le-a
promis YHWH poporului Sau.

in afard de momentele care au fost deja mentionate in randurile de mai sus,
aducem 1n discutie cateva pasaje din Evanghelia dupd Ioan. In primi instantd am
selectat un text In cadrul caruia Intdlnim afirmatia lui Iisus care arata egalitatea
Sa cu Tatél: ,Eu si Tatdl Meu una suntem.” (In 1,30). In altd parte, ca raspuns la
cererea lui Filip de a-L vedea pe Tatal, Hristos spune: ,,Cel ce M-a vazut pe Mine a
vazut pe Tatdl.” (In 14,9). Marturia aceasta arata In mod clar propria identificare a
Mantuitorului cu Dumnezeu Tatal.?*

Dupd inviere, apostolul Toma il intalneste pe Iisus Cel Inviat si exclama:
,2Domnul meu si Dumnezeul meu!” (In 20,28). Acceptarea acestei marturisiri de
credinta in care apostolul 1l identifica pe lisus cu YHWH este importantd si ea
pentru sirul de marturii care a fost pus pana acum in evidenta aratand ca Hristos
incuviinteaza aceasta recunoastere.?

Concluzii

Paralela dintre lisus si YHWH are implicatii teologice importante care
modeleaza intelegerea asupra hristologiei si a continuitatii dintre Vechiul si Noul
Testament. Acolo unde nu se face aceasta identificare, se realizeaza o perceptie
asupra Persoanei lui Iisus doar din punct de vedere istoric iar perspectiva referitoare

22 Leon Morris, Luke: An Introduction and Commentary, coll. Tyndale New Testament
Commentaries (Nottingham: Inter-Varsity Press, 1988), 125.

23 Moreis, Luke, 284.

24 Deborah ForGER, ,Jesus as God’s Word(s): Aurality, Epistemology and Embodiment in
the Gospel of John,” Journal for the Study of the New Testament 42,3 (2020): 274-302.

% Gerald L. BorcHert, John 12-21, coll. The New American Commentary (Nashville:
Broadman & Holman Publishers, 2003), 312.
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la dumnezeirea Lui si la lucrarea Sa rascumparatoare si mantuitoare este neglijata
sau chiar contestata.

Teologia biblica este limpede privind dumnezeirea lui lisus. Textele prezentate
anterior prezintd ca lisus este Tn aceeasi masura YHWH 1in care este si Tatal.
Aceasta paralela afirma faptul ca Iisus nu este doar un Mesia uman, ci insusi YHWH
intrupat, ea 1l prezintd pe Dumnezeu-Omul, deplin uman si deplin divin. In acest
sens invataturile Sale nu sunt doar instructiuni morale de la un Tnvatator intelept,
ci revelatii divine despre Dumnezeu si relatia Sa cu umanitatea. In mod similar,
minunile Sale, moartea si Invierea nu sunt doar actiuni extraordinare ale unui om, ci
sunt lucrarea lui Dumnezeu de mantuire a lumii.

Prin paralela dintre Tisus si YHWH, intelegem mai bine lucrarea jertfelnica
izvorata din iubirea de oameni a lui Dumnezeu. El a fost dispus sd devind om si sa
sufere pentru a restaura relatia viciata de pacat dintre El si umanitate. Din aceasta
perspectiva putem ntelege mai bine Taina Jertfei Rascumparatoare, ilustrand faptul
ca a fost Tnsusi YHWH Cel care a luat pacatul lumii asupra Sa.

In lumina celor spuse concluziondm c& paralela dintre Iisus si YHWH prezinta
ntr-o perspectiva favorabila continuitatea dintre Vechiul si Noul Testament. Aceasta
identificare leaga cele doua testamente prezentdndu-l pe Hristos ca Implinire
a promisiunilor si a profetiilor Vechiului Testament. Viata, moartea si Tnvierea
Mantuitorului devin revelatia ultima a lucrarii de mantuire profetita in Vechiul
Testament.

Mai mult, ardtdm ca Dumnezeul lui Israel din Vechiul Testament si lisus
Hristos din Noul Testament sunt unul si acelasi Dumnezeu. In cadrul acestui studiu
nu ne-am propus sa vorbim despre lucrdrile specifice fiecarei Persoane din Sfanta
Treime ci doar sd aritim unitatea de fiinti dintre Persoana Cuvantului Intrupat si
Persoana Tatilui. Tn acest demers ne-am concentrat a arata ca inca de la inceputurile
creatiei Dumnezeu a cautat sa mantuiasca neamul omenesc facand tot ce este necesar
pentru aceasta, inclusiv sa Se intrupeze. Sf. Iustin Martirul si Filosoful in dialogul
sau cu iudeul Trifon prezinta faptul cd Dumnezeul crestinilor si Dumnezeul evreilor
este acelasi, singura diferentd este modul in care se raporteaza acestia la Iisus ca
Mesia. In continuare el arati ci prin credinta In Domnul Iisus Hristos credinciosul se
raporteaza la acelasi Dumnezeu care a vorbit in Vechiul Testament lui Moise si Tnainte
de el Patriarhilor Avraam, Isaac, Iacov si Iosif.”” Legdtura aceasta Intre cele doua
% Brandon D. SmitH (2019). ,,What Christ Does, God Does: Surveying Recent Scholarship on
Christological Monotheism,” Currents in Biblical Research 17,2 (2019): 184-208.

27 Sf. Tustin MaRrTIRUL s1 FiLosorur, ,,Dialog cu iudeul Trifon”, in Apologeti de limbd

Greacd (PSB 2), trad. de Teodor Bodogae, Olimp Caciula si Dumitru Fecioru (Bucuresti:



infatisari ale interactiunii lui Dumnezeu cu umanitatea, asa cum sunt ele reliefate n
cele doua testamente contrazice prezenta unei dihotomii Intre un Dumnezeu manios
Tn Vechiul Testament si un Dumnezeu iubitor in Noul Testament. Ea dezvaluie
un Dumnezeu care este constant drept si milos, punand in aplicare planul Sau de
mantuire de-a lungul ambelor testamente, manat fiind de iubirea Sa de oameni.

EIBMBOR, 1980), 241.
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Abstract

The “lost” Ark of the Covenant is one of the most searched biblical artifacts. Because
of the stories in the Holy Scriptures, for centuries, people have tried in vain to find it.
Although it is believed to no longer be recorded in the biblical passages after the destruction
of the Temple in Jerusalem by the Babylonians, the Ark did not disappear from the Scripture.
Two books of the Bible mention it, first hidden in Mount Nebo, and then in the Temple of
God in heaven. Moreover, according to Luke and the Revelation of Saint John, Bible reveals
to us a deep relationship between the Ark and Mary, the Mother of Jesus, which can give us

the answer to the question of what happened to the “lost” Ark of the Covenant?
Keywords: Ark of the Covenant, Woman, ascension, fulfillment, overshadow

Introducere

Chivotul ,,pierdut” al Legamantului este mentionat pentru prima data in cartea
Tesire. In timpul peregrindrii de patruzeci de ani prin pustiu, dupd ce poporul iudeu
ajunge la muntele Sinai si primeste cele Zece Porunci, Dumnezeu le porunceste
israelitilor sa construiasca un lacas Tn care El sa locuiascd. Sanctuarul in care
Dumnezeu locuia in mijlocul poporului adapostea Chivotul, deasupra caruia Domnul
se Tntalnea si grdia cu poporul Sau (Ies 25,8-22).
Chivotul este un cufar sacru, in care au fost asezate cele doua table cu cele Zece
Porunci (Ies 25,14), un vas de aur cu mana din pustiu (Ies 16,32-34) si toiagul
inmugurit al marelui-preot Aaron (Num 17,23-25). Chivotul este confectionat
din lemn de acacia, care nu putrezeste, si ferecat cu aur curat (Ies 25,10-11).
Deasupra are Acoperamantul Impéacarii, un capac din aur curat, peste care erau
asezate doua statui din aur reprezentand doi heruvimi (Ies 25,17-20). Deoarece
Chivotul constituie locuinta lui Dumnezeu pe pamant, este prea sfant pentru a putea
fi atins. Poate fi purtat numai prin folosirea unor drugi ferecate cu aur, introduse prin

* Studiul are acordul coordonatorului (Pr. prof.univ.dr. Stelian Tofand) pentru publicare
n acest volum.
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inelele de pe laturile Chivotului (Tes 25,12-15). In timpul purtarii, Chivotul era
acoperit cu o invelitoare violetd, pentru ca prezenta locuintei Domnului pe pamant
sa nu fie fatala pentru oamenii pacatosi din poporul lui Israel (Num 4,5-6).

Dupa ce israeliti au terminat constructia Cortului si au asezat Tnauntru
Chivotul, norul slavei lui Dumnezeu s-a coborat din cer si a adumbrit® lacasul si
cufarul sacru pe care 1l adapostea (Ies 40,34-35). Norul slavei era nu doar semnul
vizibil al prezentei lui Dumnezeu in mijlocul poporului Sau. Acesta era si mijlocul
prin care Dumnezeu Insusi conducea poporul, prin pustiu, citre Tara Figiduintei.
De aceea, cand norul se ridica deasupra Cortului, poporul se pornea la drum, iar
cand se aseza peste sanctuar, poporul se oprea pana cand norul se ridica din nou
(Tes 40,36-38).

Prezenta Chivotului in mijlocul poporului biblic este cauza minunilor de
care s-au bucurat israelitii Tn calatoria lor spre Tara Fagaduintei. Cand iudeii se
luptau cu alte popoare si aveau Chivotul in mijlocul lor, erau biruitori (Ios 6,1-21).
Daca lipsea Chivotul, iudeii erau invinsi (Num 14,44-45; 1Rg 4). De asemenea,
prezenta cufarului sacru oprea curgerea lordanului si despartea apele atunci cand
purtatorii lui atingeau raul cu picioarele (los 3,13-17).

Ce s-a intamplat cu Chivotul ,,pierdut” al Legamantului?

Chivotul ,,pierdut” al Legamantului este unul dintre cele mai cautate artefacte
biblice. Datorita istorisirilor din Sfanta Scriptura, de secole, oamenii au incercat
in zadar sa 1l gaseasca. Misterul ,,disparitie” sale din pasajele scripturistice dupa
distrugerea Templului din Ierusalim de catre babilonieni a oferit prilejul aparitiei
numeroaselor teorii despre locul in care s-ar afla. Desi nu este mentionat n listele
obiectelor sfinte luate de babilonieni (4Rg 25,13-17), unii speculeaza ca acestia
l-au furat. Altii cred ca este ascuns sub muntele Templului si asteapta sa fie scos la
lumina. Etiopienii pretind ca il pastreaza ntr-o biserica, in care nu pot intra decat
calugdrii care il pazesc?.

Totusi, Chivotul nu a disparut din Scripturd. Doua carti biblice 1l mentioneaza,
mai ntdi ascuns Tn muntele Nebo, iar apoi Tn Templul lui Dumnezeu din ceruri.
Cartea 2 Macabei nu este familiara multor cititori ai Bibliei, care utilizeaza o
traducere dupa Vechiul Testament ebraic. Cartea 2 Macabei se gaseste numai In

! Am optat pentru traducerea verbului ,,émokia{w” cu ,,a adumbri”, asa cum traduce
Monica Brosteanu. A se vedea: Brant PITrE, Isus si rdddcinile evreiesti ale Mariei, trad. Monica
Brosteanu (Bucuresti: Humanitas, 2020), 61-3.

2 Richard A. LoverT si Scot Horrman, ,,Why the Atk of the Covenant is one of history's

enduring mysteries,” accesat 24 Februarie 2023, https://www.nationalgeographic.com/histo-
ry/article/ark-covenant.



Vechiului Testament grecesc, Septuaginta (notata L.XX). Septuaginta contine un
canon mai larg decat al Vechiului Testament ebraic, Textul Masoretic (notat TM)?3.

Conform relatarii din 2 Macabei, un profet cu numele Ieremia®*, care era si
preot la Templul din Ierusalim, in urma unei porunci divine, a ascuns Cortul si
Chivotul intr-un loc ca de pestera din muntele Nebo. Locul pastrarii lacasului lui
Dumnezeu si al Chivotului avea sa ramana necunoscut, pana cand Dumnezeu isi va
aduna poporul, se va milostivi de el, iar slava Domnului si norul se vor vedea asa
cum s-au ardtat Tn vremea lui Moise si a regelui Solomon (2Mac 2,4-8).

in ultimele pagini ale Noului Testament, in celebra viziune a Sfantului Ioan
din cartea Apocalipsa, Chivotului ne este descoperit In Templul lui Dumnezeu
din ceruri (Apoc 11,19). Alaturi de aratarea Chivotului ne este descrisa ardtarea
Femeii invesmantatd in soare (Apoc 12,1-2). In teza mea de doctorat abordez
identitatea Femeii din Apocalipsa 12. Personajul feminin constituie un simbol dual.
in primul rand, in calitate de caracter individual, Femeia Tnvesmantata in soare o
reprezintd pe Maica Domnului. In al doilea rand, in calitate de figurd colectiva,
Femeia simbolizeaza Biserica. Asadar, deoarece aratarea Chivotului din ceruri ne
este descoperitd alaturi de aratarea Maicii Domnului si a Bisericii din ceruri, Tntre
Femeia invesmantata in soare si Chivot exista o stransa legatura®.

Prin urmare, relatia dintre Chivotul din Templul ceresc si Femeia din
Apocalipsa 12 ne poate raspunde la Tntrebarea Ce s-a intamplat cu Chivotul ,,ascuns”
al Legamantului? In opinia mea, Chivotul a fost indltat la ceruri. Pentru a argumenta
aceasta tezd, ma voi ajuta de cartea unui renumit profesor american despre Fecioara
Maria, In care expune pe larg legatura dintre Mama lui lisus si Chivotul Domnului.

Chivotul Legamantului si Fecioara Maria

In anul 2018, Brant Pitre, profesor asociat la Universitatea Notre Dame din
Indiana, a publicat ,,Jesus and the Jewish Roots of Mary: Unveiling the Mother of the
Messiah” (,,Isus si radacinile evreiesti ale Mariei”), in care a subliniat relatia dintre

3 Pentru mai multe detalii cu privire la Septuaginta, a se consulta: Martin MAISER,
The Septuagint and Its Reception (Tiibingen: Mohr Siebeck, 2022); Eberhard Bons et al.,
Die Septuaginta-Themen, Manuskripte, Wirkungen (Ttibingen: Mohr Siebeck, 2020).

4 Desi protagonistul primelor versete din 2 Macabei capitolul 2 poartd numele Ieremia, el
nu este aceeasi persoana cu proorocul Ieremia din Vechiul Testament. Un studiu care merita
citit pe aceasta tema: Armin LANGE, ,,Jeremia in den Makkabderbuch,” in Die Makkabder
(Tiibingen: Mohr Siebeck, 2017), 209-19.

> Dorin-lIoan SALvaN, ,,Femeia Apocalipsei din capitolul al XII-lea-o interpretare duala?,”
in Pastoratie si duhovnicie in diaspora. Puterea de grijd pentru cei adormiti, in cultul si
practica Bisericii ortodoxe (Cluj-Napoca: Renasterea, 2022), 789-99.

6 Brant Pitre, Jesus and the Jewish Roots of Mary: Unveiling the Mother of the
Messiah (New York: Image, 2018). Cartea poate fi consultata In limba romana: PitrE, Isus si
rdddcinile evreiesti ale Mariei. In prezentul studiu, citirile vor fi realizate dupa editio
princeps din limba engleza.
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Chivotul Legamantului si Maria, Mama lui lisus. Demonstratia profesorului american
este convingdtoare. Pitre ofera argumente atat din Vechiul si Noul Testament, cat si
din bogata traditie iudaica si din traditia crestinilor antici.

In vederea legiturii intre Maica Domnului si Chivotul Legimantului,
Pitre foloseste doua scrieri din Noul Testament, si anume Evanghelia dupa Luca
si Apocalipsa Sfantului Ioan. Dupd parerea mea, demonstratia realizata cu ajutorul
scrierii lucanice este incontestabila. Tnsd, pentru argumentele oferite cu privirea la
cartea Revelatiei, consider cd este necesara o aprofundare a acestora.

n cele ce urmeaza, intr-o forma succinta, voi prezenta relatia dintre Chivotul
poporului iudeu si Fecioara Maria, pe care profesorul american o expune prin analiza
Evangheliei dupa Luca si Apocalipsa Sfantului Ioan.

Evanghelia dupa Luca — Maica Domnului este Chivotul Noului Legamant

In capitolul ,,The New Ark” (,,Noul Chivot”), Pitre explica aluziile la norul
slavei si la Chivot, pe care Sfantul Evanghelist Luca le noteaza in relatarea Bunei
Vestiri. Profesorul american subliniaza paralela importanta intre coborarea norului
slavei asupra Cortului, n interiorul caruia se afla Chivotul, si coborarea Duhului
Sfant asupra Mamei lui Tisus: ,,Norul a acoperit Cortul marturiei si slava Domnului a
umplut Cortul. Moise nu putea sa Intre in Cortul marturiei pentru cd norul 1l adumbrise
(émokiddw) si slava Domnului umpluse Cortul” (Ies 40,34-35 LXX); ,,Duhul
Sfant se va cobori peste tine si puterea Celui Preainalt te va adumbri (émokid{w)”
(Lc 1,35)".

Pitre observa utilizarea aceluiasi verb de cdtre Evanghelistul Luca pentru
cobordrea Duhului asupra Mariei, pe care autorul cartii lesire 1l foloseste pentru
coborarea norului slavei Domnului peste Cortul marturiei: émokid{w (,,a adumbri”).
De asemenea, aceeasi observatie i-a determinat pe multi cercetatori dintr-o diversitate
de perspective (iudaicd, catolica si protestanta) sa conchida ca relatarea Bunei Vestiri
aminteste coborarea norului slavei peste Lacasul care adapostea Chivotul ,,pierdut”
al Legamantului®. Concluziile cercetatorilor moderni, care abordeaza textul biblic
dintr-un alt punct de vedere, dar impartdsesc concluzia lui Pitre, sunt fundamentale.
Acestea exprima in cele din urmd opinia comuna a unor specialisti care provin din
diversitatea iudaica, catolica si protestanta.

Mai mult decat atat, Pitre analizeaza consemnarea vizitei Mariei la Elisabeta,
prin care Sfantul Evanghelist Luca ne descoperd Noul Chivot. In opinia mea, Luca
foloseste istorisirea din Vechiul Testament despre aducerea Chivotului la Ierusalim
de catre regele David pentru a ne releva legdtura profunda intre Chivotul poporului

’ PITRE, Jesus and the Jewish Roots of Mary, 54-5.
8 PrrrE, Jesus and the Jewish Roots of Mary, 56.



iudeu, in calitate de lacas al prezentei lui Dumnezeu pe pamant, si Fecioara Maria, in
calitate de noua locuintd a Domnului.

Paralela dintre scrierea lucanicd si cartea 2 Regi este izbitoare.
Fecioara Maria, insarcinata cu Pruncul lisus, s-a ridicat si a pornit spre tinutul muntos
din Iuda, sa o vizite pe verisoara sa, Elisabeta, asa cum David s-a ridicat spre acelasi
tinut muntos sa aducd Chivotul lui Dumnezeu la Ierusalim. In momentul Tntalnirii
celor doua verisoare, la auzul glasului Mariei, Pruncul Ioan a sdltat de bucurie Tn
pantecele Elisabetei, care striga cu glas mare catre Mama lui [isus, la fel cum regele
David salta de bucurie inaintea Chivotului in timp ce era adus in strigate de bucurie.
Elisabeta marturiseste ca nu este vrednica sd o primeasca pe Maica Domnului in
casa ei, asa cum David marturiseste cd nu este vrednic sa primeasca la el Chivotul
Domnului. In plus fatd de acestea, cele doud istorisiri se Incheie cu mentionarea
duratei de sedere a Chivotului In casa lui Obed-Edom, respectiv a Mariei in casa
Elisabetei: trei luni (2Rg 6,2-15; Lc 1,35-56).

Prin urmare, pentru Evanghelistul Luca, Maica Domnului este Chivotul
Noului Legamant. Prin Mama lui lisus, Dumnezeu si-a implinit fagaduinta
pe care a revelat-o Sfantului Ieremia din cartea Macabeilor (2Mac 2,8).
Ingerul Gabriel ii prooroceste Mariei c& Fiul ei vadomni in veci peste poporul Domnului
(Lc 1,30-33). Duhul Domnului o adumbreste pe Fecioard asa cum slava si norul
Domnului adumbreau Cortul care adapostea Chivotul in timpul lui Moise si al
regelui Solomon. Dupa mirarea Elisabetei cd Maica Domnului intra in casa ei, Maria
proclama milostivirea lui Dumnezeu peste toti cei se tem de El si sprijinul pe care
Domnul 1-a oferit lui Israel, Tmplinind astfel promisiunile facute parintilor poporului
iudeu (Lc 1,46-55). Nu 1n ultimul rand, Evanghelistul Luca ne descopera ca in
Palestina istorica din timpul lui lisus, noul Chivot umbla impreuna cu Dumnezeu in
mijlocul poporului.

Apocalipsa Sfantului Iean — Chivotul din ceruri si Femeia invesmantata
in soare

In acelasi capitol ,,The New Ark” (,,Noul Chivot”), Pitre oferd trei argumente
solide pentru a evidentia legatura dintre aparitia Chivotului, Tn Apocalipsa 11, si
aparitia Femeii, Tn Apocalipsa 12. Mai Intai, profesorul american precizeaza
Intreruperea pe care traducerile moderne o insereaza intre aratarea Chivotului
si aratarea Femeii. Deoarece in manuscrisele grecesti ale Apocalipsei nu sunt
numerotate capitolele si versetele, versetul in care apare Chivotul Tn Templul ceresc
nu este sfarsitul capitolului 11, ci inceputul unei noi pericope, care introduce vedenia
despre Femeia invesmantata in soare®.

9 PitrE, Jesus and the Jewish Roots of Mary, 62.
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Apoi, Pitre aratd ca Femeia si Chivotul se afla in Templul din cer.
In sanctuar sunt zgomote puternice, care reprezintd manifestarea prezentei lui
Dumnezeu. Intre aceste glasuri care ies din Templul ceresc si strigitele Femeii care
traieste chinurile nasterii este o stransa legdtura. Pentru profesorul american, aceasta
legatura reprezintd profetia din cartea Isaia, In care autorul consemneaza glasul
Domnului iesind din Templu si pedepsind vrajmasii Lui, dar inainte de a simti dureri,
a dat nastere unui fiu (Is 66,6-7). Cu alte cuvinte, prezenta Chivotului si Femeii in
Templul din cer si a zgomotelor care ies din sanctuar ne indica faptul ca adevaratul
Chivot este in cer'’.

In al treilea rand, Pitre evidentiazi legitura intre modul in care Chivotul si
Femeia isi fac aparitia, prin repetarea termenului opdw (,,a arata”). Asadar, asa cum
apare Chivotul in Lacasul ceresc, la fel apare si Femeia In cer. Dupa cum precizeaza
Pitre, aceastd tezd este mpartasitd si de cercetitori protestanti. in cele din urma,
adevaratul Chivot ne este descoperit in cer de catre autorul Apocalipsei, acolo unde
se afla si Femeia Invesmantata in soare'!.

Chivotul din ceruri si Femeia invesmantata in soare — aprofundare

Precizam in rdndurile de mai sus ca sunt intru totul de acord cu argumentele pe
care Pitre le ofera din cartea Apocalipsa. Cu toate acestea, demonstratia profesorului
american necesitd o aprofundare. Pitre nu aminteste de perspectiva protestantd
din renumitul oras universitar Tiibingen, in care doi profesori au publicat opere
monumentale despre ultima scriere din canonul biblic. Este vorba despre profesorul
Heinrich Kraft, in 1974, si Jan Dochhorn, Tn 2010. Cei doi cercetatori neaga legatura
dintre aratarea Chivotului, in Apocalipsa 11, si ardtarea Femeii, in Apocalipsa 122,
In opinia mea, demonstratia celor doi profesori germani este mai putin convingatoare.
Din acest motiv, In prezentul studiu, voi aprofunda argumentele lui Pitre, oferind o
critica perspectivei evanghelice din Tiibingen.

In 1974, Heinrich Kraft publica ,Die Offenbarung des Johannes”
(,,Revelatia lui Ioan™), in care explicd pe scurt ca in Apocalipsa 11, Chivotul este
aratat ,,in” cer, iar In Apocalipsa 12, Femeia reprezinta un semn aratat ,pe” cer.
Kraft subliniaza o diferenta Intre aratarea Chivotului si aratarea semnului Femeii.
Chivotul nu este un semn, In timp ce Femeia, da. Semnul Femeii este ardtat pe cer
si poate fi vazut de toti oamenii de pe pamant, asa cum sunt vazute stelele, luna si
soarele. Profesorul evanghelic evidentiaza ca astrele, care joaca un rol in identificarea

10 prTRE, Jesus and the Jewish Roots of Mary, 62.
1 PitrE, Jesus and the Jewish Roots of Mary, 62-3.

2Heinrich Krart, Die Offenbarung des Johannes (Tiibingen: Mohr-Siebeck, 1974), 163-4;
Jan DocHHORN, Schriftgelehrte Prophetie (Tiibingen: Mohr-Siebeck, 2010), 215-8.



personajului feminin, nu se afld ,,in” cer, ci ,,pe” cer'.

In 2010, Jan Dochhorn publica ,Schriftgelehrte Prophetie” (,,Profetia
scrisa”), in care aprofundeaza argumentatia lui Kraft. Dochhorn explica diferenta
dintre aritarea Chivotului si aritarea semnului Femeii. In Apocalipsa 11,
Templul lui Dumnezeu este deschis ,,in” cer, iar Chivotul poate fi vazut ,,in” cer.
In Apocalipsa 12, semnul Femeii poate si nu isi aibd locatia ,in” cer.
Pentru profesorul german, sintagma €v 1@ oVpav® este folosita diferit Tn Apocalipsa
11, fiind un atribut adverbial, care arata locatia Chivotului, si anume Tn Templul
ceresc. In capitolul 12, év 1§ oUpavé nu exprimi o locatie exactd a Femeii.
Distinctia dintre cele doua aparitii este adancita de termenul onueiov (,,semn”),
mentionat doar in Apocalipsa 12. Prin urmare, Tn capitolul 11, autorul Apocalipsei
consemneaza proclamarea prezentei si impardtiei lui Dumnezeu prin mentionarea
fenomenelor din cer si a cufarului sacru, in calitate de tron al Domnului.
In schimb, in capitolul 12, Sfantul Ioan scrie despre semnele care anuntd sfarsitul
istoriei. In cele din urma, Dochhorn conchide prin idea ci semnele din Apocalipsd
12 sunt vazute ,,pe” cer, iar Chivotul este vazut ,,in” Templul Domnului, care isi are
locatia ,,in” cer'.

Cu toate acestea, expresia €&v 1@ olpav®, care este consemnatd atat pentru
aratarea Chivotului, cat si pentru aratarea Femeii, este tradusa eronat prin
sintagma ,,pe cer”. Din punctul meu de vedere, traducerea corecta este ,in cer”.
Asadar, atat Chivotul Domnului, cat si Femeia sunt aratate Tn cer. in al doilea rand,
Chivotul si Femeia au devenit vizibile pentru toti oamenii. Pand in capitolul 11,
Chivotul a fost ,,ascuns” de ochii oamenilor, in Templul ceresc. Dupa deschiderea
sanctuarului, Chivotul poate fi vazut de oamenii de pe pamant asa cum poate fi
vazut semnul Femeii. De asemenea, pentru primii cititori ai Revelatiei, identitatea
Femeii nu avea nevoie de interpretare. Descrierea unor personaje apocaliptice
Tmbrdcate special nu mai reprezintd o noutate. Domnul Hristos si Tngerul Tnvaluit
in nor sunt descrisi dupa aceeasi schema (Apoc 1,12-16; 10,1)". Mai mult decat
atat, Tn Apocalipsa Sfantului Toan, stelele 1i reprezinta atat pe Ingerii slujitori, cat si
pe cei cazuti'®. Daca ne amintim prezenta heruvimilor pe capacul cufarului sacru si
prezenta stelelor care compun coroana Femeii, putem vedea asemdnarea izbitoare.
In sfarsit, autorul Apocalipsei nu mentioneazd observatorii Chivotului si Femeii din

13 Kraft traduce év 1@ obpav® din Apocalipsa 11 ,,im Himmel” (,,In cer”), dar in Apocalipsa
12 traduce ,,am Himmel” (,,pe cer”). A se vedea: Krart, Die Offenbarung, 163-4.

14 DocHHORN, Schriftgelehrte Prophetie, 215-8.
15 DocHHORN, Schriftgelehrte Prophetie, 217.

16 Savvas Acouripis, Comentariu la Apocalipsa Sfantului Ioan, trad. Constantin Coman
(Bucuresti: Ed. bizanting, 2004), 186.
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cer'”. Din punctul meu de vedere, acestia sunt pe pamant, dar vad in cer Chivotul si
semnul Femeii.

Lipsa mentionarii observatorilor este deosebit de importanta. Pentru a
intelege cine sunt si unde se afla cei care vad Chivotul si Femeia in cer, voi evidentia
paralela din Evanghelia dupa Luca'®. Dupa parerea mea, Sfantul Ioan al Apocalipsei
descopera implinirea profetiei Mantuitorului din scrierea lucanica, cu privire la
venirea Domnului. In Evanghelia dupad Luca, popoarele de pe pamant vor vedea
semne in soare, in luna si in stele (Lc 21,25). In cartea Revelatiei, semnul Femeii
este pus In legaturd cu soarele, luna si stelele. Semnul Femeii a devenit vizibil
pentru cei de pe pamant. Asemanarea dintre cele doua scrieri din Noul Testament
releva ca Evanghelistul Luca si autorul Apocalipsei cunosteau aceeasi revelatie de la
Dumnezeu cu privire la semnele eshatologice.

In plus fatd de acestea, aritarea Chivotului si aratarea Femeii vestesc venirea
Domnului ,,cu norii” cerului (,, 1600 €pyeton petd TtV veeA&dvV” - Apoc 1,7).
In Evanghelia dupd Matei, Mantuitorul ne descoperd ci venirea Sa va avea loc
cand semnul Fiului Omului se va ardta ,,in cer” (,,kal TOTE QAVIOETAL TO OTNUEIOV
100 viod 10D &vBprToL €v T® 0Vpavy” - Mt 24,30). La vederea semnului, toate
popoarele 1si vor bate pieptul pentru ca vor vedea pe Fiul Omului venind ,,pe norii
cerului” (,,tov viOV 100 avBp@nov €pxdpevov €mi TV vepeA®dV ToD oLpavod” -
Mt 24,30). In Evanghelia dupd Marcu, la fel ca in Apocalipsd, Fiul Omului vine
,Cu norii cerului” (,,tov viov 100 &vBpoOMOL €K Se&1BV KABNpEVOV THG SLVAHE®DG
Kol EPYOHEVOV HETA TGV VEQEAGV ToD obpavod” - Mc 14,62). Aceste diferente ofera
veridicitate traducerii ,,év 1@ oOpav®” prin expresia ,,in cer” din Apocalipsa 12.
Semnele care anunta venirea Domnului sunt aratate n cer (Mt 24,30; Apoc 12,1-4;
15,1). Este imperios necesar a preciza ca autorul cartii Revelatie avea posibilitatea
sa exprime aparitia Femeii ,,pe cer”, asa cum Matei releva venirea Fiului Omului
,»pe norii cerului”. Cu toate acestea, Sfantul Toan ne spune ca aratarea Chivotului si
aratarea Femeii, care sunt semne eshatologice, sunt in cer, asa cum aratarea semnului
Mantuitorului este In cer.

Asadar, Chivotul si Femeia sunt vizibile In cer. Desi identitatea personajului
feminin va fi vast analizata in teza mea de doctorat, anticipez ca imaginea Femeii din
Apocalipsei 12 este un simbol dual. In calitate de personaj individual, ea o reprezinti
pe Maria, Mama lui lisus, iar in calitate de figura colectiva, simbolizeaza Biserica.
Legatura Intre Apocalipsa lui Toan si Evanghelia dupa Luca, cu privire la Chivotul
Legamantului si Maica Domnului, releva ca Maria, Mama lui lisus, a devenit Noul
Chivot.

17 Krarr, Die Offenbarung, 163-4.
18 DocHHORN, Schriftgelehrte Prophetie, 215.



in loc de concluzii: inéltarea Chivotului

Legatura profunda intre Chivotul Legamantului si Fecioara Maria ne arata ca
adevaratul Chivot se afla In cer. Femeia din Apocalipsa 12 o simbolizeaza pe Mama
lui lisus, care se afla in cer. Ea este regina cerului. Mai mult decéat atat, Femeia din
Apocalipsa 12 este pomenita Tn proximitatea Chivotului ceresc, care este semnul
prezentei lui Dumnezeu. De fapt, asa cum am expus mai sus, Maica Domnului este
Chivotul Noului Legamant. Ea este adevaratul Chivot, inaltat la cer.

Cu toate ca Sfanta Scriptura nu descrie inaltarea trupului Mariei la cer, traditia
Tnaltarii Mamei lui Tisus a fost impartasitda de crestinii antici. De asemenea, ei o
identificau pe Maica Domnului cu Noul Chivot al Noului Legamant'. In plus fati de
acestea, crestinii din Antichitate nu erau singurii care credeau ca Chivotul va fi inaltat
la cer. Traditia Tnaltarii cufarului sacru era raspandita intre iudei. Spre exemplu, in
scrierea apocrifa ,,Vita Jeremiae” (,,Viata lui Ieremia”) Chivotul Domnului este
naltat la ceruri®.

Totusi, exista o diferenta ntre Chivotul din Vechiul Testament si
Maica Domnului, in calitate de Chivot al Noului Legamant. Primul Chivot a fost
construit de om, dupa modelul chipului descoperit de Dumnezeu (Ies 26,30).
Cufarul sacru este o creatie a omului, Tn timp ce Maria, Mama lui Tisus, este creatia
lui Dumnezeu. Ne putem ntreba ce chip a vazut Moise n cer pentru a face Chivotul?
In opinia mea, Moise a vizut in cer chipul Mariei, asa cum Isaia a vizut prin
descoperire nasterea Mantuitorului din Fecioara (Is 7,14).

Nu 1n ultimul rand, 1n istoria mantuirii, Maria, Mama lui Iisus, In calitate de
Chivot al Noului Legamant, ia locul vechiului Chivot. Soarta primului Chivot a fost
profetitd de Dumnezeu prin Sfantul Ieremia, care ne spune ca in vremea ce va sa
vind, nu se va mai vorbi despre Chivotul Legamantului Domnului. Nimeni nu va
mai vorbi despre cufarul sacru, nimeni nu-si va mai aduce aminte de el si nimanui
nu-i va pdrea rau de el, de aceea nimeni nu va mai construi un alt Chivot (Ier 3,16).
Astfel, profetia despre vechiul Chivot este implinita prin ardtarea Mariei in calitate
de adevarat lacas a lui Dumnezeu, care depaseste sfintenia cufarului construit de
Moise. Prin urmare, ce s-a intdmplat cu primul Chivot nu mai are vreo importanta,
deoarece Apocalipsa Sfantului Ioan ne descopera Noul Chivot in cer®.

19 PrTRE, Jesus and the Jewish Roots of Mary, 65.
20 KraFr, Die Offenbarung, 162.
21 PrrrE, Jesus and the Jewish Roots of Mary, 69.
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Abstract

It began (X-XI century) when in Kievan Rus the new Christian religion was
consolidated, the texts of some biblical books were brought from the South Slavic and
Byzantine scholarly centres, then gradually in this part of Europe were formed scholarly
centres such as those in Kyiv, the Great Novgorod, Pskov, Tveri, and some monasteries.
In the first part, I will present some of the first biblical texts from the Slavonic language,
the period in which it is part of the Slavonic language. That text that St. John interprets
from the Slavonic language is: Our Father, who is in heaven, sanctify Your name (Matt 6:9).
In the second part, I will show the way St. John Chrysostom interpreted the text in question,
the actuality of the message, the codices and the editorial staff of which he was a part, as
well as the history of the text; This word our Father has more power than any other to
teach us every virtue. The exegesis made by St. John is profound and with applications in
all areas of religious life. The process of receiving the Christian religious book from these

cultural-spiritual areas continued in the XVI-XVIII centuries.

Keywords: Our Father, the Slavonic language, St. John Chrysostom, prayer,

translation

Introducere

Pana la increstinarea slavilor de sud si a celor de est i pand la misiunea fratilor
Kiril si Metodiu in Moravia Mare (secolele IX-X), Biblia, de la crearea ei, pe parcurs
de mai mult de un mileniu (sec. IX-VIII 1.Hr. — sec. II d.Hr.), a avut o bogata istorie,
circuland sub forma de manuscrise Tn Antichitate si in Evul Mediu, in Orientul
Apropiat, in Nordul Africii si Tntreg Imperiu Roman, apoi si in intreaga Europa prin
increstinarea altor spatii europene. Acest fenomen cultural-spiritual de importanta

* Studiul are acordul coordonatorului (Pr. prof.univ.dr. Nicu Dumitrascu) pentru publicare
n acest volum.

95



96

epocala a fost si mai continua sa fie studiat deosebit de temeinic in Tntreaga
lume'.

Odata cu Increstinarea slavilor de sud, a bulgarilor in special (in anul 865),
a Tnceput si traducerea unor carti din Vechiul si Noul Testament in limba slavona,
numita si slava veche bisericeasca. Fenomenul a continuat prin Increstinarea slavilor
de Rasarit (988), eveniment prin care au fost puse inceputurile receptarii scrisului
chirilic In limba slavd veche si a primelor carti sau texte biblice din Vechiul si
Noul Testament la Kiev, apoi si in Intreaga Rusie Veche. Daca la Tnceput ierarhii
si propovaduitorii credintei crestine erau adusi Tn spatiul est-slav cu sprijinul
patriarhilor de Constantinopol din lumea sud-slava, si mai ales din Taratul Bulgariei,
apoi, treptat, atat n capitala Rusiei Kievene, cat si in alte parti ale spatiului etnic
est-slav sunt Tnaltate biserici, fondate manastiri si schituri ortodoxe pe langa care
incep sa-si desfasoare activitatea centre de instruire a clerului si de copiere a
diferitelor carti ale Vechiului si Noului Testament sau a altor carti necesare oficierii
slujbei crestine ortodoxe?.

Traducerea primelor texte biblice Tn limba slavona s-a efectuat la Tnceput
de cele mai multe ori de pe manuscrise Tn limba greaca veche, care aveau o larga
raspandire in Bizant si Tn spatiile culturale limitrofe. Se admite, aducandu-se de
oamenii de stiinta mai multe exemple in aceasta privinta, ca pentru a efectua talmaciri
cat mai exacte In limba slava veche carturarii bizantini si sud-slavi nu rareori apelau
si la redactii ale cartilor biblice Tn limbile evreiasca si latina. Daca la Tnceputuri
(sec. X-XI), precum am aratat, cand in Rusia Kieveana se consolida religia noua
cresting, textele unor carti biblice erau aduse din centrele carturdresti sud-slave si
bizantine, de pe care erau realizate copii, ca acestea sa fie puse la dispozitia clerului
est-slav Tn plin proces de formare, apoi Tn continuare treptat in aceasta parte a
Europei s-au format centre carturaresti cum ar fi cele din Kiev, Marele Novgorod,
Pscov, Tveri, unele manastiri s.a. 3.

Mai tarziu, in conditiile cand bibliotecile si scripturiile balcanice, cele
sud-slave 1n special (din Bulgaria, Serbia, Muntenegru s.a.), suferda mult de pe urma
cuceririlor otomane, o parte din cartile copiate In cnezatele est-slave (Kievean,
Novgorodean, Vladimiro-Suzdalian, Halici-Volanian s.a.), inclusiv carti din ciclurile

! Damian P. Bocpan, Paleografia romdno-slava: Tratat si album (Bucuresti:
Directia Generala a Arhivelor Statului din Republica Socialistd Romania, 1978), 175.

2 Trina VASILEVNA-POZDEEVA, Irina DANILOVNA-KASHKAROVA $i Maia MIKHAILOVNA-LERENMAN,
Catalogul cdrtilor tiparului chirilic din secolele XV-XVII (Moscova: Biblioteca stiintifica a
Universitatii din Moscova, 1980), 63.

% Valentina PeLIN, Manuscrise romdnesti din secolele XIII-XIX in colectii strdine (Rusia,

Ucraina, Bielorusia). Catalog, ed. Andrei Esanu, Valentina Esanu si Veronica Cosovan
(Chisinau: Editura Stiinta, 2017), 54.



biblice, ajung la bulgari si sarbi, contribuind la mentinerea vietii crestine ortodoxe
pe aceste meleaguri. Drept exemplu Tn aceasta privinta poate servi Evangheliarul
[ui Dobromir (Jobpomupogo EgaHeenue) din sec. al XII-lea, care a circulat in sudul
Dunarii, ajungand si Tn posesia lui ,,popa Petru din Nicopol de pe Dunare” Tn 1568
Mai mult, cercetarile au aratat ca un sir de scrieri ale carturarilor din Rusia Kieveana
au fost receptate in literaturile sud-slave pana la caderea Bulgariei si Serbiei sub
stapanirea otomana, iar de acolo acestea, in redactie medio-bulgara sau sarbeasca,
au ajuns In secolele XV-XVT si in Tarile Romane, unde au fost copiate si raspandite,
contribuind la crearea atmosferei cultural-spirituale n alt spatiu — cel romanesc.
Istoria coexistentei stihiilor latine si slave in spatiul lingvistico-cultural daco-roméan
este unul dintre obiecte de studiu mai interesante Tn istoria limbilor din Europa,
care, din pacate, nu e suficient de studiat si evaluat in afara Romaniei. Poate ca din
cauza acestei situatii consta in faptul ca conditio sine quq non a acestor studii este
cunostiinta profunda a istoriei limbilor slave si a limbii romane. In orice caz, credem
ca o buna ntelegere a slavonismelor romanesti poate sa Tnlesneasca interpretarea
situatiilor analoage, ca, de pilda, a celor din Slavia Latina®.

»Slava veche” este numita ,,veche” prin faptul ca este cea mai veche expresie
scrisd a unui idiom slav, deci cea mai veche limbd slava literard, limba 1n care s-au
facut primele traduceri din greaca ale textelor religioase Tn deceniul al saptelea al
secolului al IX-lea de catre Constantin-Chiril si Metodie, primii carturari ai slavilor®.
Raspandindu-se, prin copii succesive, pe teritorii tot mai Intinse, in Moravia, Serbia,
Bulgaria si in rasarit, pana In Rusia kieviana, incepand chiar din a doua jumatate
a secolului al X-lea (pentru Moravia) si continuand Tn secolele urmatoare, aceasta
limba, slava veche incepe sa fie influentatd, sub pana copistilor, de limba vie vorbita
slava a fiecaruia dintre acestia, moravi, sarbi, bulgari sau rusi; In actiunea de copiere a
textelor, ca si in noile texte (unele chiar originale) produse acum, autorii lor introduc,
sub presiunea mediului lingvistic, a limbii lor slave in continua dezvoltare, elemente
de fonetica, morfologie, chiar si lexic, specifice acestor limbi’.

Fiind o variantd modificata a slavei vechi, prin introducerea de elemente
din limbile vii vorbite (slave si neslave), este firesc sa admitem ca, in timp,
slavona s-a aflat in relatii tot mai accentuate de interdependenta cu aceste limbi.

4 Catalog consolidat al cdrtilor scrise de mdnd slavo-ruse stocate in URSS, vol. 71
(Moscova, 1984), 23.

> Andrei Esanu si Valentina Esanu, Cartea est-slavd in tdrile romdne in secolele XV-XVII, in
Lumina cdrtii la romdani (sec. XIV-XIX). Studii, surse si materiale (Bucuresti / Braila: 2018),
61-7.

6 Vladislav Knot, ,,L.imba slavona si slavonismele in context romanesc — Romanoslavica,”
n Asociatia slavistilor din Romdnia 4 (2018): 62.

7 Jiva MILIN, Din istoricul cercetdrii manuscriselor slavo-romdne, Rsl, XXVIII, 1990,
reprodus in vol. Studii de slavisticd (Timisoara, 1998), 5-73.
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Intr-o prima perioada, pe care o putem numi slavéd veche tdrzie sau preslavond
(sec. X-XII) slava veche, folosita in scris, prin copii succesive ale textelor liturgice,
1si pastreaza in buna masura caracterele ei initiale, bulgaro-macedonene, influenta
limbilor vii, vorbite fiind abia la inceput si manifestandu-se destul de sporadic®.

De mai multda vreme s-a stabilit ca dintre primele carti traduse in limba
slavd veche dupa crestinarea bulgarilor in sec. IX-X fdaceau parte Evanghelia
(asa — numita Biblia in spatiul est-slav si in cel de interferentd cu lumea romaneascd.
Evanghelia — Tetr sau Tetraevanghelie, care intrunea cele patru evanghelii canonice,
in slavoneste numita YemeepoeeaHeenue), Apostolul, Apocalipsa Sfantului Ioan
Teologul din Noul Testament, Psaltirea si alte carti (Cartea Rut, Pildele lui Solomon,
Ecclesiastul, Cantarea Cantdrilor, Cartea intelepciunii lui Isus, fiul lui Sirah) din
Vechiul Testament, precum si Paremiile si diferite Vieti de Sfinti. Aceste traduceri
au fost efectuate in baza noului alfabet slav (la temelie a fost pus alfabetul grecesc,
la care s-au adaugat altele, pentru a reda intreg spectrul de sunete ale limbii slavone,
la inceput de 38, apoi 43 de litere) inventat de marii carturari misionari bizantini
Constantin-Kiril (cca 827-869) si fratele sau Metodiu (815-885) cu ocazia indeplinirii
misiunii lor de Increstinare In Moravia Mare®.

,,Tatal nostru” — convorbirea cu Dumnezeu
In prima parte a prelegerii mele, dupa ce voi prezenta cateva dintre cele dintai texte
biblice traduse in limba slavond, voi insista asupra Rugdciunii Domnesti, respectiv
asupra versetului Tatdl nostru, Care esti in ceruri, sfinteascd-se numele Tdu (Mt 6,9).

Tatdl nostru este asa in ceruri, lasd numele tdu sd strdluceascd, sd vin
Faca-se voia Ta, ca in cer si pe pdmdnt, dd-ne astdzi pdinea noastrd cea de toate
zilele, si lasd-ne datoria noastrd, piele si ne punem datoriile, si nu ne duce in ispitd,
dar mantuieste-ne de cel rdu. [precum a Ta este impdrdtia si puterea si slava Tatdlui
si a Fiului si a Duhului Sfant, acum si in vecii vecilor] (textul rugaciunii ,,Tatal
nostru” in slavona bisericeasca)'.

O observatie deosebit de interesanta este cea legata de vocabularul rugdciunii.
»latdl nostru este cartea de vizitd a limbii Tn lume, caci ea contine termeni
fundamentali din graiul unei comunitati istorice — paternitate, carmuire, voie, paine,
rau etc.). In forma actuald, rugiciunea Tatil nostru contine 60 de cuvinte, din care
90% sunt de origine latind, iar 10% sunt imprumuturi din alte limbi — sau derivate
romanesti din Tmprumuturi: slave (sfinteascd, voia, gresalele, gresitilor, ispita,

8 Marinela MacHIDON, Manuscrise si tipdrituri slavone si romdnesti din fondul dobrogean
(Bucuresti: Cartea Universitard, 2006), 87.

9Petre P. Panartescu, Contributia la Istoria Culturii Romdnesti (Bucuresti: Minerva, 1971),
45.

19 Bocpan, Paleografia romdno-slavd: Tratat si album, 95.



izbaveste) si maghiare (viclean). Prin urmare, rugaciunea pastreaza in textul sau
numeroase indicii despre felul in care circula rugaciunea, despre limbile si curentele
care au influentat lumea romaneasca intr-o anumita perioada a istoriei, dar si despre
contactele culturale dintre tarile Invecinate si provinciile istorice romanesti''.

Rugaciunea este convorbirea omului cu Dumnezeu. Dumnezeu este Duh.
Si asa cum spune Sfantul Dionisie Areopagitul, Dumnezeu este mai presus de duh.
Si prin urmare, datorita firii Sale, Dumnezeu este atat de ntins, atat de revarsat peste
tot, incat omul poate sa fie in orice clipa impreund cu El si cu duhul credintei sa-L.
vada si sa vorbeasca cu El. Nicio persoand nu ne este atat de aproape, neincetat, asa
cum este Dumnezeu'?.

Sfantul Teofan Zavoratul, un sfant rus din secolul al XIX-lea, spune ca
rugdciunea inseamna a sta inaintea lui Dumnezeu cu mintea in inima. Aici ajungem
la problema mare pe care o subliniaza parintii, si anume ca atunci cand ne rugam
trebuie sd ne adundm din Tmprastierea lumii. De obicei noi suntem extrem de
Tmprastiati Tn viata de zi cu zi, mintea noastra zboara in toate partile, ganduri de
tot felul ne vanturd mintea in toate directiile. Astfel, pentru a ne putea ruga cum se
cuvine este foarte important sa te aduni din aceastd Imprastiere si sa ajungi la ceea
ce spun parintii si anume sa se uneasca mintea cu inima si Tmpreuna sa se inalte
spre Dumnezeu. Straduinta noastra trebuie sa fie mai Intai ca mintea sa se inchida
in cuvintele rugiciunii. In Scara Sfantului Ioan Scérarul se spune ci ,dacd mintea
vrea sa se roage Tn inima si nu poate, atunci rosteste rugaciunea cu buzele si tine-ti
mintea Tn cuvintele rugdciunii” — fa macar acest efort de a-ti {ine mintea in cuvintele
rugdciunii si cu timpul Dumnezeu 1ti va da si rugdciunea inimii.

,2Rugdciunea este respiratia sufletului; prin ea sufletul respird in atmosfera
cerului. Rugdciunea este hrana sufletului; prin ea sufletul se hraneste cu lumini de
sus. Rugaciunea este puterea sufletului; prin ea sufletul soarbe puteri divine”!3.

Obarsia rugaciunii Tatal nostru este cu totul si in toate cuvintele ei
dumnezeiasca, fiind alcatuitda de Dumnezeu Fiul, adica de Tnsusi Mantuitorul nostru,
la rugdmintea unuia dintre Apostoli: ,,Doamne, Tnvata-ne si pe noi sa ne rugam”
(Lc 11,1). Atunci Mantuitorul i-a Tnvatat rugaciunea Tatal nostru (Mt 6,9-13).
Deci, cand rostim aceasta rugaciune, graim nsesi cuvintele Domnului nostru lisus
Hristos; ne rugam cu adevarat in numele Domnului Iisus Hristos. De aceea, se
numegste Rugaciunea Domneasca'.

11 Maria DanmLov, ,Istoricul tiparirii si arealul de raspandire a Bibliei romanegsti de la
Petersburg (1819),” Tyragetia IV-V (1997): 215.

12- Articole duhovnicesti ,,Rugdciunea este convorbirea omului cu Dumnezeu”, accesat
25.03.2022 https://marturieathonita.ro/rugaciunea-este-convorbirea-omului-cu-dumnezeu/.

13 Nicolae MLADIN, Teologia Morald Ortodoxd, vol. II (Alba Iulia: Relntregirea, 2003), 50.
14 Catehism — invdtdtura de credintd ortodoxd (Cluj Napoca: Renasterea, 2009), 224.
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Rugaciunea Domneasca este parte din perlele numite rugaciuni Tncepatoare,
rugaciuni pe care le auzim aproape la toate ierurgiile si slujbele Bisericii Ortodoxe
dar si la deschiderea programului particular de rugaciune: rugdciunile de dimineata
si seard, acatiste, paraclise etc.

Dar cea mai importanta asezare o are In Sfanta Liturghie Tnainte cu putin de
Sfanta Impartdsanie. Despre aceasta, pr. Dumitru Stiniloae spunea: ,,...pentru c prin
Sfanta Impartisanie ne vom uni in modul cel mai strans cu Fiul Tatalui facut Om si
prin aceasta vom deveni si noi fii dupa har ai Tatalui (...). Ai carui Tata? Ai Tatalui pe
care-L rugam zilnic, ,, Tatal nostru”'>.

,Ocinas” este Tnceputul rugdciunii In slavond (otce nasu), iar in zone din
Transilvania aceasta titulatura inca se pastreaza si are sensul de ,rugaciune”.
Pentru cercetatori, acesta este un indiciu ca pe vremuri romanii din acea zona se
rugau n slavona.

,In aceste doud cuvinte, ,Tatdl nostru”, aflim sensul iubirii si raspunsul la
iubire, experienta apropierii sufletesti si bucuria ei, credinta care devine incredere,
dependenta care cedeazd locul libertatii. (...) Aceste doua cuvinte nu sunt doar
inceputul, ci si temelia Rugaciunii Domnesti; ele fac posibile toate celelalte cereri
imbogadtindu-le cu semnificatii profunde”®.

Sintagma ,,Tatal nostru care esti in ceruri” subliniaza cateva aspecte deosebit
de importante la care va invit sd reflectam. Pe de o parte evidentiaza diferenta dintre
Dumnezeu Tatal, Parintele tuturor si tatal biologic al fiecaruia dintre noi. Pe de alta
parte, ne indica Fiinta dumnezeiasca si supra-inteligenta a lui Dumnezeu care e la fel
de superioara fiintei umane precum este distanta de la cer la pamant, ba mai mult'’.

Preamarim numele lui Dumnezeu, ducand o viata cucernica, impodobita cu
virtuti si fapte bune, de la care oamenii sa se indemne sa slaveasca numele Lui.
Cu alte cuvinte, oricine rosteste ,Tatal nostru... sfinteasca-se numele Tau” isi ia
Indatorirea sa preamareasca prin faptele si vorbele sale pe Dumnezeu, asa incat sa se
implineasca in el porunca lui lisus Hristos: ,,Asa sa lumineze lumina voastra Tnaintea
oamenilor, Incat sa vada faptele voastre cele bune si sa slaveasca pe Tatal vostru
Cel din ceruri” (Mt 5,16). Deci, lucru de capetenie al cererii ,,sfinteasca-se numele
Tau” este nu numai sa nu se huleasca numele lui Dumnezeu prin viata noastra, ci sa
se slaveasca si sa ,,Sfintim numele Tatalui nostru cel dupa har, Care este n ceruri,

15 Toanichie BALAN, Convorbiri Duhovnicesti, vol. II (Roman: Episcopia Romanului si
Husilor, 1990), 62.

16 Alexander ScHMEMANN, Tatdl nostru, trad. Luminita Irina Niculescu (Bucuresti: Sophia,
2010), 17-9.

7 Sr. GriGorRiE DE Nvsa, Despre rugdciunea domneascd, in PSB 29, trad. de Dumitru
Staniloae si Ioan Buga (Bucuresti: IBMO, 1982), 427.



omorand pofta pamanteascad si curatindu-ne de patimile aducatoare de stricaciune”8,

Prin Tatdl nostru se afirma filiatia crestina a omului in raport cu Dumnezeu.
Comentariile patristice, dupa cum vom analiza in prezenta lucrare, subliniaza ca
rostirea Rugdciunii domnesgti solicitd o stare existentiald restauratd in Hristos,
singura prin care omul, in mod eclesial-sacramental, devenit ,,fiu Tn Fiul” poate sa
rosteasca ,, Tata” in adresarea sa catre Dumnezeu. Rezidit in Fiul, omul devenit ,,fiu”,
1si regaseste In aceasta stare ,,propria sa vocatie” pe care si-o afirma rostind cuvintele
rugaciunii. Astfel Tatdl nostru apare, in sfera generala a rugdciunii, drept ,,vocatia”
fireasci si miezul acesteia. In cuvintele lui Ocinas, Tisus Hristos, ca persoand (Cuvant
si lucrare izbavitoare), ,,se aude in mod concret”. Rostirea lui implica trairea ,,pentru
Dumnezeu si preamarirea Numelui Sau, ca lucrare de venire a Tmparatiei, trairea cu
Dumnezeu, prin comunicarea cu vointa Sa, si trairea in Dumnezeu printr-o profunda
unitate cu Duhul Fiului Sau, Fiu Intru care toti oamenii sunt perceputi ca frati”'°.

Sinteza a rugaciunii, ,Tatal nostru” contine fundamentele ce definesc
autentica inchinare, respectiv: ,afirmarea transcendentei dumnezeiesti, izvorul
adordrii i preamaririi, afirmarea Dumnezeului Celui Viu, Atotputernic, Unic, plin
de credinciosie, Atotmilostiv si afirmarea lui Dumnezeu ca Mantuitorul care iarta
pdcatele creaturii Sale si Vointei Caruia se supun toate printr-o dependenta plind de
recunostinta, de incredere si dragoste”?.

Prin Rugdciunea domneascd ,,rugaciunea nu este doar o activitate spirituala a
firii, ci una supranaturald, deoarece Tatdl nostru este rod al harului, si al interventiei
divine. Adevarata rugaciunea este ndscuta si descoperitd in noi de Duhul Sfant.

Asadar, Tatdl nostru solicitd nu doar ca umanul sa fie renascut In Hristos prin
Sfintele Taine, ci angajeaza pe cel ce-1 rosteste la o viata religios-morald plind de
dinamism, in care fiecare zi iInseamna o mai deplina altoire a sa pe viata lui Hristos
care locuieste si ramane intru el. Si doar astfel crestinul vorbeste ca un adevarat fiu
al lui Dumnezeu, iubeste si se poarta ca un adevarat fiu al lui Dumnezeu?'.

»Tatal nostru, Care esti in ceruri, sfinteasca-se numele Tau” (Mt 6,9)
In a doua parte, voi analiza maniera in care Sfantul Ioan Gurd de Aur a interpretat
textul respective (Tatdl nostru, Care esti in ceruri, sfinteascd-se numele Tdu
(Mt 6,9), actualitatea mesajului sdu, istoria, codicele si redactia Tn care a fost scris.

18 Serafim ALExiEv, ,Rugdciunea domneasca — talcuire la rugdciunea Sfantului Efrem
Sirul,” accesat 25.03.2022, https://deasaimpartasirecunevrednicieosandavesnica.wordpress.
com/2017/11/26/__trashed-2/ .

19 Alexander ScHMEMANN, Introducere in Teologia liturgicd, trad. Vasile Barzu (Bucuresti:
Sophia, 2002), 85-93.

20 Mircea ELIADE, Istoria credintelor si ideilor religioase (Bucuresti: Ed. Stiintifica, 1991), 9.
2! Alexandru StaN, ,,Rugdciunea Tn Cregtinism si Tn alte mari religii,” O 4 (1983): 509
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,Cat de mare este iubirea de oameni a lui Dumnezeu! Celor care s-au departat de El
si au ajuns 1n cele mai mari rautdti, le-a daruit atat iertare de pacate si impartasire de
har, incat le-a Tngaduit sa-L numeasca Tata”??. Numirea lui Dumnezeu cu apelativul
de Tata apare atat in Vechiul Testament: Popor nechibzuit si fdrd de minte, au nu
este El tatdl tdu, Cel ce te-a zidit, te-a facut si te-a intemeiat? (Deut 32,6); Si acum
strigi cdtre Mine: ,, Tatal meu, Tu ai fost povdtuitorul tineretilor mele” (ler 3,4)
cat si In cadrul Evangheliei mateiene: Deci dacd voi, rdi fiind, stiti sa dati daruri
bune fiilor vostri, cu cdt mai mult Tatdl vostru cel din ceruri vd va da cele bune
celor care cer de la EI? (Mt 7,11). Prin acest apelativ se afirma filiatia divina si
fraternitatea universala a oamenilor. Totusi, Dumnezeu este doar Tatal celor botezati:
Rugdciunea aceasta se cuvine sa o spund numai cei botezati, cum o arata si legile
bisericii, dar si cuvintele de la inceputul rugdciunii — ca cel nebotezat nu poate sa
numeasca pe Dumnezeu Tatal! (Sf Ioan Gura de Aur), deoarece ,,in credinta Bisericii
primare, Dumnezeu este Tata la propriu doar celor renascuti sacramental, sfintenia
nu e decat aratarea in uman a vietii treimice ce ni se impartaseste cultic, Tmparatia
este un deja prin Sfintele Taine, vointa morala, libertatea, ca si puterea iertarii sunt
capacitati ce se nasc in apele botezului, existenta religios morala nu-i este cu putinta
decat omului euharistic”?.

Dumnezeu este omniprezent si ,,nu e despartit spatial de om, ci e despartit spiritual
de insul pacatos”. Mantuitorul a coborat cerul pe pamant: ,,Nimeni nu s-a suit In cer,
fara numai Cel ce s-a coborat din cer, Fiul Omului, care este in cer” (In 3,13).

Numele lui Dumnezeu este sfant, el nu trebuie luat in desert: ,,Sa nu iei numele
Domnului Dumnezeului tau in desert, ca nu va lasa Domnul nepedepsit pe cel
ce ia Tn desert numele Lui” (Ies 20,7). ,,A sfinti numele lui Dumnezeu inseamna,
pe de o parte, a ne feri de orice defdimare, batjocurd, hula, injurie, iar pe de alta
parte, Tnseamna a ne sfinti pe noi insine, a ne ridica la sfintenia slavei sale”*.
Fericitul Augustin este si mai categoric: ,,A sfinti numele lui Dumnezeu inseamna
a deveni sfant”. Porunca sfinteniei o mai da Mantuitorul ucenicilor si 1n alte ocazii:
,»Asa sa lumineze lumina voastra Inaintea oamenilor incat, vazand faptele voastre cele
bune, sa slaveasca pe Tatal vostru cel din ceruri” (Mt 5,16); ,,Fiti dar voi desavarsiti
precum Tatal vostru cel ceresc desavarsit este” (Mt 5,48).

Prin aceasta rugaciune (Tatal nostru), Hristos 1-a Tnaltat imediat la ceruri pe
ascultator si de la inceput i-a amintit toata binefacerea. Pentru ca cel care L-a numit pe
Dumnezeu Tata, prin acest unic nume a marturisit si iertarea pacatelor si nimicnicia

22 Sp, CHIRIL AL IErRUSALIMULUL, Cateheze, trad. de Dumitru Fecioru (Bucuresti: IBMO, 2003),
362.

2 Vasile VLap, Comentariile patristice la Tatdl Nostru in biserica primelor cinci secole
(Deva: Emia, 2005), 6.

24 Constantin GALERIU, Rugdciunea Tatdl nostru (Bucuresti: Harisma, 2002), 41.



iadului si dreptatea si sfintenia si izbavirea si infierea si legatura frateasca cu Fiul
Unul-Nascut, si darul Sfantului Duh, pentru ca nu poti sa-L numesti pe Dumnezeu
Tatd dacd nu ai dobandit toate aceste bunatdti. Tot prin aceasta expresie, ne mai
invata faptul ca rugaciunea trebuie sa se faca pentru toti fratii, fiindca nu spune
,» Tata meu, Care esti in ceruri”, ci ,, Tatal nostru”. Si zice asa tocmai pentru cd cel care
se roaga sa pomeneasca In rugdciunile lui toatd Biserica, sa nu se gandeasca doar la
sine, ci In orice imprejurare sa aiba In minte si folosul aproapelui®.

Si Hristos nu Se multumeste doar cu acest cuvant, ci adauga si o alta cerere,
zicand: ,,Sfinteascd-Se Numele Tdu”, astfel, acest cuvant inseamna ,,Slaveasca-Se”!
invrednice@te-ne, zice Hristos, sd aratam o asemenea desavarsire in viata noastra,
ncat oricine dintre cei care ne vede, si-L preasldveascd pe Dumnezeu®.

In original, are de fapt sensul de ,,sd fie sfintit” si nu de reflexiv: numele este
sfintit de oameni, prin comportamentul lor. Ideea este mai bine explicata la Sfantul
Ioan Gura de Aur, care spune ca Evanghelia nu ar fi trebuit sa fie scrisa, ci ar fi
trebuit sa fie dedusa din comportamentul credinciosilor. Asa cum subliniaza Sfantul
Ioan Gura de Aur: ,,Dumnezeu are deplina slava Sa si este totdeauna aceeasi; totusi
Hristos porunceste ca acela ce se roaga sa-L slaveasca pe Tatal, ca Tatal sa fie slavit
si prin viata noastra”?.

La fel ca si in secolele XI-XIII, in veacul urmator, al XIV-lea, In spatiul est-slav
sunt deosebit de slab reprezentate prin copii manuscrise cartile Vechiului Testament,
incat dupa identificarile efectuate de savantii rusi, In frunte cu S.O. Smidt, putine
dintre acestea contin carti din partea intdi a Sfintei Scripturi®.

Astfel, treptat, In Rusia Kieveana si mai ales dupa scindarea acesteia in mai
multe cnezate (cu incepere din sec. al XIII-lea), la slavii de est apar si primele centre
cultural ecleziastice In care se efectueaza nu numai copierea codicelor respective,
dar se fac si traduceri ale acelorasi carti ale Vechiului si Noului Testament din limba
greaca in cea slava veche bisericeasca de redactie rusa. Daca la inceput sunt traduse
partial sau integral cartile Noului Testament, cel mai frecvent fiind vorba de cele
patru evanghelii, apoi mai tarziu sunt traduse si cartile Vechiului Testament.

% Sr. Ioan GURA DE AUr, Cuvinte de Aur. Rugdciunea, tdria si puterea sufletului, vol. V
(Galati: Egumenita, 2013), 24.

%6 Sk, MaxiM MARTURISITORUL, Scurtd tdlcuire a rugdciunii Tatdl nostru. Cuvdnt ascetic
(Bucuresti: IBMO, 2010), 22.

27 Sr. IoaAN GURA DE AUR, Omilii la Matei, in PSB 23, trad. Dumitru Fecioru (Bucuresti:
IBMO, 1994), 251.

28 Catalog SNG = Catalog consolidat al cartilor scrise de mand slavo-ruse pdstrate in Rusia
si tarile baltice. Secolul al XIV-lea numarul (Apocalipsa — Letopisetul Laurentian), 63-65
(Moscova: Smidt, 2002), 170-6.

2 Petre PanaITEscu, Manuscrise slave din Biblioteca Academiei RPR, vol. 1 (Bucuresti:
Ed. Academiei Republicii Populare Romine, 2003), 77.
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Cel mai vechi manuscris integral al Noului Testament copiat Tn spatiul
est-slav pastrat pana astazi este cel de la manastirea Ciudov (4ydoeckuii MOHACMbIPb)
din Moscova, codice care dateaza din secolul al XIV-lea. In schimb, se pare, un text
integral al Vechiului Testament cu cartile sale canonice a fost pus laolalta doar odata
cu punerea la punct a unui codice integral manuscris In limba slava bisericeasca,
catre finele secolului al XV-lea. Or, se pare, catre aceasta din urma perioadd inca
nu erau talmacite Tn slavoneste toate cartile Vechiului Testament. Aceasta munca
intelectuala de anvergurd in premierd pentru lumea est-slava s-a desfasurat in
anturajul arhiepiscopului de Novgorod — Ghenadie, cu Tncepere din 1489, cand acesta
a Intreprins primele actiuni in vederea identificdrii si acumularii de manuscrise pentru
Intocmirea textului integral al Bibliei. Prin 1490-1491, la invitatia lui Ghenadie la
Novgorod, a sosit un monah pe nume Veniamin, de neam ceh sau croat, caruia i s-a
Incredintat traducerea textelor din Vechiul Testament care lipseau Tn vechile traduceri
slave din greaca si care nu se aflau in circulatie in lumea est-slava®.

Si In cadrul redactiei sarbo-croate textele scrise in sec. XII-XIII erau mai
fidele originalului vechi slav (Evanghelia lui Miroslav, 1179; Evanghelia lui Vukan,
1202-1203; Foile de la Viena, sec. XII; Tatdl nostru, Apostolul lui Grskovic,
Apostolul lui Mihanovic, ambele de la rascrucea sec.XII si XIII), in timp ce altele,
din sec. XIVXV (Apostolul de la Sisatovac, 1324, Codicele lui Hval, 1404) sunt
destul de serios sarbizate. Exista si situatii, in cazul unor texte de mare circulatie,
cand s-au pastrat versiuni ale aceleiasi scrieri, in doua redactii slavone diferite:
Cronica lui Manasses, tradusa initial din greaca in medio-bulgara (in prima jumatate
a sec. XIV), pastratad in trei copii mediobulgare, este cunoscuta si prin doud copii in
redactia sarbo-croata (din sec. XVI- XVII), deci destul de tarziu3'.

Pe la mijlocul secolului al XVII-lea, din initiativa tarului Rusiei Alexei
Mihailovici, la Moscova a Tnceput lucrul in vederea pregdtirii unei noi editii a Bibliei
in limba slava bisericeascd. In acest scop au fost invitati de la Kiev ieromonahii
Epifanie Slavinetkij, Arsenie Koretkij si Damaskin Ptitkij. Pe parcurs de 10 ani acegtia
au pregatit cateva tiparituri de slujba ortodoxa, intre care Apostolul, Evanghelia si
Psaltirea. Daca primele doud nu au suferit redactari, apoi Psaltirea a fost redactata
substantial dupa textul original al Septuagintei si a iesit de sub tipar la 1658%,

In paralel, pe parcursul secolului al XVIII-lea, in tiparnitele din Lvov, Kiev,
Moscova s.a. au fost scoase la lumina in mai multe randuri Noul Testament, Psaltirea,
Apostolul si alte carti biblice si de slujba bisericeasca, dintre care unele de asemenea
au ajuns si pe meleagurile romanesti.

% Alexandru GonTa, Documente privind istorie Romdniei prin veacurile XIV-XVII
(1384-1625). Indicele numelor de locuri (Bucuresti: Ed. Academiei Romane, 1990), 54.
31 Panartescu, Contributia la Istoria Culturii Romdnesti, 46.

3 Elena LiNTA, ,,Cele mai vechi manuscrise slave din tara noastrd,” RLS XVIII, (1972):
245-64.



Astfel, din cele aratate mai sus putem trage concluzia ca pe parcursul
sec. XI-XVIIL, in scurtd vreme dupd crestinare, slavii de rasarit au manifestat un
mare interes fata de Intelepciunea cartii si mai ales fata de textele biblice, pe care
le-au recopiat dupa izvoade sud-slave, ca mai tarziu sa recurga la traducerea lor
directa dupa originalele Septuagintei si ale Vulgatei. Catre sfarsitul secolului al
XV-lea in mediul est-slav s-a reusit intocmirea unui codice integral al Bibliei Tn
limba slava veche bisericeasca, care la Inceput a circulat prin copii si a fost pus
la temelia primei editii a Bibliei in limba slavond bisericeasca (Ostrog, 1581).
Acelasi izvod a servit drept temelie pentru editiile ulterioare din secolele
XVII-XVIII ale Sfintei Scripturi in estul slav al Europei.

Concluzii

,INoi trebue adeca sa ne obligdm cd vom implini cat mai exact si in masura
cat mai deplina si mai larga voia lui Dumnezeu. Se intelege dela sine, ca in nazuinta
aceasta nu este de ajuns ca noi sa ne marginim numai la noi Tnsine, ci vom trebui ca
sa cautam a inriuri in mod binefacdtor si asupra imprejurimei noastre, ca si ea alaturi
de noi sa faca la fel. Si cand noi vom fi atins aceasta tinta mareata, atunci imparatia
lui Dumnezeu va fi defapt intruchipata intre noi oamenii cei de pe pamant”®,
Ne exprimam credinta ca Dumnezeu este cel mai puternic si mai slavit imparat,
singurul Care poate implini cererile noastre. Pentru aceasta il preamdrim, slavim si
iubim.

Noi ne-am obignuit din copilarie cu rugaciunea Tatal nostru si ni se pare firesc
sd-i spunem lui Dumnezeu Tatal nostru, Tnsa lucrurile nu sunt chiar asa de firesti.
In traditiile necrestine Dumnezeu este Inteles ca un stipan nspaimantitor care te
infricoseaza. Aceasta si pentru ca oamenii au ajuns sa se inchine diavolilor in loc sa
se inchine Dumnezeului celui adevarat. Hristos vine si ni-L descoperd pe Dumnezeu
ca fiind Tatal nostru, tatd in cel mai bun sens posibil. Dumnezeu este Tatal Tnaintea
caruia poti sa vii si sa-ti deschizi inima si sa spui toate durerile si problemele tale.
Tatal cel ceresc vazand si cunoscandu-ti inima si venind cu iubire Tnaintea ta iti va
rasplati. Ca Dumnezeu este Tatal, este un lucru extraordinar — sa vorbesti ca si cu
un tatd bun, care te iubeste, un tata care te intelege. Domnul lisus Hristos ne invata
rugdciunea Tatdl nostru de aceea este numita rugdaciunea domneasca.

Rugdciunea nu Tnseamnd a-I spune multe lui Dumnezeu. Daca este dialog
trebuie sa invatam si sa ascultam. Dumnezeu nu ne vorbeste cu glas de tunet asurzitor
ci vorbeste n tacerea inimii si cu multa delicatete. Deci, trebuie sd facem liniste in
noi ingine pentru a putea auzi glasul lui Dumnezeu. Spunea un pdrinte cd noi, de
multe ori, ne rugam ca si gastele care cer de mancare, adicd facem o harmalaie

3 Vasile GHeorcHiu, Sf. Evangelie dupd Mateiu, (Cernauti: Tipografia Mitropolitului
Silvestru, 1933), 255.
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foarte mare prin graba noastra de a spune multe si nu lasam loc lui Dumnezeu sa ne
raspunda in inima. Trebuie sa Invatdm sa si tdcem. Apoi sa nu uitam ca rugaciunea
nu este numai cerere ci este si multumire si slavire a lui Dumnezeu.

Rugiciunea este o luptd. Intotdeauna cand te asezi la rugiciune te angajezi
Intr-o lupta cu diavolul — si de aici greutatea de a te ruga si nenumadratele piedici
care se ridica Tn calea celui ce vrea sa se roage: ispita amandrii, ispita somnului,
interventia diferitelor probleme — toti ne-am confruntat cu acestea. De ce? Pentru ca
rugaciunea este o luptd. De aceea trebuie sa insisti In rugaciune, sa nu cedezi In fata
ispitelor care se ridica ci sa fii consecvent sa mergi Tnainte, sa pui totul In rugaciune
Tnaintea lui Dumnezeu si Dumnezeu te va ajuta atunci sa treci peste toate.

Parintii duhovnicesti ne Incredinteaza ca nu este bucurie mai mare decat
comuniunea noastrd cu Dumnezeu In rugdciune. Daca rugdciunea pentru noi
reprezinta o pedeapsa, o obligatie ostenitoare atunci Tnseamna ca nu am gustat
rugaciunea si nu stim ce este ea cu adevarat.

Dandu-ne ,, Tatdl nostru” Dumnezeu ne-a dat nu numai o rugaciune ci si o
»lege pentru viata nalta si ridicata”. Asadar, ,,Viata unita cu virtutea” e singura in
madsura sa poata rosti cuvintele Rugdciunii domnesti. Zicand ,, Tatal nostru care esti
in ceruri” afirmam Inca doua lucruri: intdi, ca originea noastra e patria cereasca si
apoi, ca sensul vietii pamantesti este Tntoarcerea in cer.
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Abstract

The Saviour Jesus Christ exhorts His disciples — with the words “anoint your head
and wash your face” (Matt 6:17) — to sincere repentance, to the simplicity of prayer, without
ostentatious public exposure, leading to a change of heart and to a real closeness to God, the
goal of every true believer. In the first part of my lecture, I will discuss the origin and biblical
significance of Fasting (Gen 2:17) and its ever-renewed and renewing features. In the second
part, I shall analyse how fasting should be practised and its consequences on man, starting
from the two Homilies of St. Basil the Great. I shall consider both the spiritual effects of

fasting and the personal experience of the great Metropolitan of Caesarea Cappadocia.
Keywords: fasting, days of celebration, Law, Church, Tradition, Holy Scripture

Introducere

In teologia ortodoxd contemporani, problema postului se afli printre
preocupdrile principale. Postul este un mijloc de desavarsire morala, dar si o cale de
ajutorare a aproapelui din prisosul adunat prin renuntarea benevolad la consumarea
Indreptatita a bunurilor.

Postul 1n viziunea ortodoxa este un mijloc de elevatie sufleteasca, de dominare
a sufletului asupra patimilor trupesti. Postul il debaraseaza si-l1 usureaza pe crestin
de toate ispitele, de balastul si povara uneltirilor celui viclean care aduc ,,Intunecare
gandurilor si tulburare cugetelor”. El este o jertfa bineplacuta lui Dumnezeu sau, cu
alte cuvinte, un act de cult, este un act de pocdintda pentru pacatele savarsite si un
exercitiu care pune inceput virtutilor de tot felul. Pentru crestinul ortodox, postul este
conditie pentru dobandirea sfinteniei. In conceptia ortodoxa intre post si sfintenie
existd o corelatie stransa. Ea este exprimata si in felul Tn care reprezentam pe sfinti
in iconografie unde ei apar totdeauna cu c hipurile slabe, subtiate si transfigurate,

* Studiul are acordul coordonatorului (Pr. prof.univ.dr. Nicu Dumitrascu) pentru publicare
n acest volum.
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datoritd postului. Postul este o caracteristica prin excelenta a Ortodoxiei si 0 amprenta
a crestinismului ortodox.

Postul in Crestinism

Postul este un act de cult prin care credinciosii 1l adora pe Dumnezeu, un
mijloc de purificare trupeasca si sufleteasca, o virtute aleasa, prin care suntem ajutati
la desavarsirea morala si spirituala’.

Prin cuvantul post noi intelegem o Infranare de la toate mancarurile de dulce,
iar In caz de boald, numai de la unele, de la bauturi alcolice si de la toate lucrurile
lumegti, de la toate dorintele rele, pentru ca, crestinul sa-si poata scrie rugaciunea
cu usurintd, sa se Tmpace cu Dumnezeu, sa-si omoare poftele si sa castige harul lui
Dumnezeu. Postul este o fapta de virtute, cu lucrare de Infranare a poftelor trupului
si de Intarire a vointei, o forma de pocainta, deci un mijloc de mantuire. El este si un
act de cult, adica o fapta de cinstire a lui Dumnezeu, pentru ca este o jertfa, renuntare
de buna voie la ceva care ne este ingaduit — izvorata din iubirea si din respectul pe
care 1l avem fata de Dumnezeu?.

Adesea postul este practicat ca un exercitiu de penitentd, alteori ca un mijloc
de pregdtire pentru pregdtirea unor acte religioase sau a unor fapte mai importante
din viata, alteori ca o forma de exprimare a durerii sau a tristetii sau de purificare.
Inteles astfel, postul este asa de vechi ca Insisi Biserica crestin, ba Inca isi are fiinta
si Tnainte de crestinism.

Legea postului, a fost data in paradis. Adam a primit Intdia datd porunca
de a posti: ,,Nu mdncati din pomul cunostintei binelui si rdului” (Fac 2,17).
In traditia iudaicd existd sase zile de post colectiv sau comunitar. Mai intai
Dumnezeu randuieste prin Moise postul din ziua Curatirii sau Ispasirii — Yom Kippur
(ziua a zecea din luna a saptea) (cf. Lev 16,29-31)°.

Dupéa revenirea poporului evreu din captivitatea babilonica au mai fost
addugate alte cinci zile de post spre aducere aminte de suferintele poporului Israel, si
anume patru zile de post Tn lunile: a patra, a cincea, a sasea si a zecea, precum si o zi
de post din ajunul sarbatorii Purim s.a. (Zah 7,5; 8,19; Est 9,24-32)*.

Unii evrei mai zelosi, ca de pilda fariseii din timpul Mantuitorului Tisus,
posteau cu regularitate cate doua zile pe saptamand, si anume l[unea si joia
(cf. Lc 18,2).

! Petru DEHELEANU, ,,Postul,” MMS 1(1969): 69.

2 Joan ZAGREAN si Nicoale NEcuLa, ,,Sensul spiritual al postului In viata crestind si timpul
nostru,” O 1 (1979): 182-3.

3 Emilian CorniTEscy, ,,Sensul postului dupa Sfanta Scripturd,” BOR 4-6 (1991): 86.
4 Daniel CiuBotEa, Foame si sete dupd Dumnezeu (Bucuresti: Basilica, 2008), 17.



In Noul Testament este intensificati mai ales dimensiunea postului ca innoire
si Tmbogatire spirituald prin smerenie si pocaintd sincera, precum si legatura dintre
post ca infranari” de la hrana materiala si post ca infranare de la pacat, adica de la
ganduri, cuvinte si fapte rele, postul fiind totdeauna Tnsotit de rugdaciune. Mantuitorul
Iisus Hristos a recomandat postul ca pe un mijloc de intensificare a legdturii omului
cu Dumnezeu (Mt 6,16-34) si ca mijloc de luptd impotriva ispitelor si a puterii
diavolului (Mt 17,21). El a aratat ca postul nu trebuie redus la o activitate exterioara,
pentru a fi remarcat sau laudat de oameni, ci trebuie practicat ca pe o fapta placuta
lui Dumnezeu, ca pe o daruire de sine lui Dumnezeu si ca detasare de cele materiale
pentru a se Tmbogati spiritual (Mt 6,16-21)°.

Postul de patruzeci de zile pe care 1l savarseste Mantuitorul Tn pustie, Tndata
dupa Botezul Sau in Iordan (Mt 4,1-11; Mc 1,12-13; Lc 4,1-13), evoca si, in
acelasi timp, transcende postul de patruzeci de zile al lui Moise, pe muntele Sinai,
deoarece lisus este noul Moise. Prin Moise s-a dat Legea, iar prin lisus a venit
,harul si adevarul” (In 1,17). Moise a fost eliberatorul poporului evreu din robia
Egiptului, iar lisus Hristos este eliberatorul oamenilor din robia diavolului, a
pdcatului si a mortii. Moise a postit Tnainte de a primi Legea Veche, lisus posteste
nainte de a binevesti Legea Noud, adica Evanghelia®. Prin post si rugaciune, Iisus,
ca Om, se lupta cu diavolul si respinge ispita acestuia.

Reglementari si prescriptii referitoare la post

Problema postului se Inscrie printre preocuparile de seama ale teologiei
ortodoxe contemporane, o tema ce figureaza pe agenda de lucru a viitorului Sfant si
Mare Sinod al Bisericii Ortodoxe, intitulata ,, Readaptarea prescriptiilor bisericesti
privitoare la post In conformitate cu cerintele epocii actuale™’.

Biserica Ortodoxa a simtit nevoia sa-si indrepte atentia si spre aceastd
problemad, deoarece a constatat o serie de dificultati si neajunsuri in aplicarea anumitor
prescriptii, care se cer revazute si ,,readaptate” pentru a deveni mai usor aplicabile,
cu epoca exploziei industriale si a marilor aglomerari urbane, de cei traitori intr-o
lume atat de complexa si divizata pe toate planurile, cu alte mijloace de existenta si
alimentatie decat in veacurile cand au fost formulate si rinduite, ca mijloc folositor
pentru mantuire si desavarsire morala crestina.

Prescriptiile cu privire la post s-au formulat in timp, in functie de unele
conditii, obiceiuri si deprinderi locale, care au fost apoi generalizate, devenind

> Cleopa ILik, Cdlduzd in credinta ortodoxd, (Piatra Neamt: Episcopiei Romanului, 2000),
475.

6 Joan SERAFINCEAN, ,,Mantuitorul despre post,” MMS 1-2 (1971): 254.

7 T. V. Dasma, ,,Traditie si «Readaptare» Tn aplicarea prescriptilor bisericesti cu privire la
post,” MB 1 (1987): 22.
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o traditie pentru Biserica, un fel de viata si comportament uman, dupa modele si
indemnuri oferite de Sfanta Scripturd. Nefiind o Invatdturd dogmatica, ci o forma
si 0 masura de natura disciplinara, postul si modul de postire pot fi supuse discutiei
si unor posibile Tmbunatatiri, ajustari si readaptari la conditiile vietii contemporane,
care nu mai corespund vechilor forme, Biserica trebuind sa tind seama de
schimbarile intervenite Tn modul de a gandi si a trdi al tuturor oamenilor, din toate
punctele de vedere®.

Cum Biserica a cautat Intotdeauna sa vina n ajutorul celor ce o compun, este
firesc si necesar ca ea sa caute si azi o cale potrivita in readaptarea prescriptiilor cu
privire la post, in asa fel Tncat nici firul traditiei sa nu se rupa, dar nici sa ramana
rigida si refractara unor innoiri disciplinare, daca viata le impune. Pentru ca Biserica,
in general si cea Ortodoxd in special, ,,a fost si este mereu in pas cu vremea,
contemporand membrilor ei de ieri si de azi, in permanentd osmozd sufleteasca cu
poporul in mijlocul cdruia a odrdaslit™.

Reglementari ale postului in primele veacuri crestine

Pe baza invataturilor din Sfanta Scriptura, mai ales din Noul Testament, si
a experientei sfintilor, Biserica a fixat prescriptii canonice si a elaborat randuieli
liturgice privitoare la post, incat postul a devenit, iTncepand cu secolul al IV-lea, mai
ales in Biserica Rdsdriteand, o scoald a vietii duhovnicesti si un mijloc de sfintire a
sufletului si a trupului ca pregatire pentru Impartagirea cu Hristos Cel Rastignit si
inviat. Astfel, in mai multe perioade ale anului bisericesc intensificarea comuniunii
euharistice este si astazi precedatd de intensificarea postuluil®.

In primele veacuri crestine, existau posturi de o zi, ca miercurea si vinerea,
precum si posturi de mai multe zile. Primele prescriptii cu privire la post se gasesc
in Didahia invatatura celor 12 apostoli (Cap. VIII)" care, asa cum am mai spus,
fixeaza zilele de miercuri si vineri ca zile de post pentru crestini, In locul postului
iudaic de luni si joi. Mai tarziu, In sec. al IV-lea, Canoanele Apostolice 66 si 69,
Didascalia (cap. XXI) si Constitutiile Apostolice prescriu postul inainte de hirotonie,
practicat incd din epoca apostolica (FAp 13,2-3), inainte de botez si de impartasirea
euharistica, inainte de Pasti, postul pentru penitenta, precum si posturile de miercuri
si vineri si cele din preajma sdrbatorilor mari. Intrucat postul implicd o stare de
pocdintd si intristare, el era interzis in zilele de bucurie, ca duminica sau sarbatori

8 DasMma, ,, Traditie si «Readaptare»,” 22-3.

 Constantin PArvu, ,,Ordnduieli canonice cu privire la Postul cel Mare,” GB 5 (1957):
228-30.

10 ZAGREAN si NECULA, ,,Sensul spiritual al postului Tn viata crestind si timpul nostru,” 183.

I Didahia sau fnvd;dtura celor doisprezece Apostoli, in PSB 1, trad. Dumitru Fecioru
(Bucuregti: IBMO, 1979), 29.



mari, precum Nasterea Domnului, Boboteazd (Ardtarea Domnului), Invierea
Domnului sau Pogorarea Sfantului Duh. In timp, dispozitiile bisericesti privitoare
la post se amplifica, fiind cuprinse in canoane ale sinoadelor ecumenice si locale,
precum si in unele canoane ale Sfintilor Parinti'2.

La Inceput, Intrucat Sfanta Liturghie se savarsea seara, crestinii posteau ziua
intreagd, adicd ajunau. Tertulian arata ca postul nu era totdeauna si peste tot la fel de
aspru si de lung, fiind interzis n zilele de bucurie ca duminica si sarbatorile mari.
Cu timpul, se Tnmultesc dispozitiile oficiale care reglementeaza disciplina postului,
mai ales prin canoanele sinoadelor ecumenice si cele locale. Asa sunt Canoanele
apostolice 66 si 69; canoanele 29, 52, 55, 56 si 89 al Sinodului II trulan (692);
canoanele 18 si 19 ale sinodului de la Gangra, etc®. In afara zilelor de miercuri si
vineri, s-a impus de la inceput si Postul Mare, respectat cu toata strictetea. Pe parcurs
s-au addugat si posturile de o zi legate de ajunul Nasterii, Bobotezei, Pogorarea
Duhului Sfant apoi postul Adormirii Maicii Domnului si al Sfintilor Apostoli.
Ca zile singulare de post, in afard de miercuri si vineri, sunt: sirbatoarea Inaltarii
Sfintei Cruci (14 septembrie), ajunul Bobotezei (5 ianuarie) — despre care exista
marturii din secolul IV-VI, sarbatoarea Taierii capului Sfantului Ioan Botezatorul
(29 august)™.

Dupa modalitatea de postire, el poate fi integral, sau ajunare propriu-zisa,
prin abtinerea completa de la orice mancare si bautura, post aspru, cu hrana uscata,
paine, fructe uscate sau seminte, legume si apa; postul comun sau obisnuit in care se
admit mancdrurile gdtite din alimente de origine vegetala, inclusiv untdelemnul si
postul mai usor, cu anume dezlegari. Toate sunt reglementate prin traditia si practica
bisericeasca, fiind consemnate 1n cartile de ritual®.

Reglementari ale postului in epoca contemporana

Problemele vietii contemporane care fac inoperantd aplicarea integrala a
prescriptiilor bisericesti cu privire la post sunt multiple si serioase. Ele nu pot fi
ocolite sau neluate In seamd, tocmai pentru a da posibilitatea credinciosilor de a-si
implini Tn continuare Indatoririle fata de randuielile Bisericii. Daca avem in vedere
ca zilele de post sunt in numar de aproximativ 180 pe an, deci aproape la egalitate

12 Pe langa Canoanele apostolice 66 si 69, se adauga canoanele 29, 52, 55, 56 si 89 ale
Sinodului VI Ecumenic - Trulan (692), 1 al Sf. Dionisie al Alexandriei, 18 si 19 Gan-
gra, 8 si 10 al Sf. Timotei al Alexandriei, 15 al Sf. Petru al Alexandriei, 33 al Sf. Nichifor
Marturisitorul, 49 si 51 Laodiceea s. a.

3 JToan DuRA, ,,Canoanele Sinodului al VI-lea ecumenic privitoare la post si aplicarea
acestora 1n viata credinciosilor,” O 2-3 (1994): 131.

14 ZAGREAN si NECULA, ,,Sensul spiritual al postului Tn viata crestind si timpul nostru,” 183.
15 Jnvitdturd de Credintd Crestind Ortodoxd (Bucuresti: IBMO, 2000), 309.
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cu celelalte, ne dam prea bine seama ca in conditiile vietii moderne postul este greu
de aplicat. In consecinti este firesc ca in sinul Ortodoxiei si se nascd o miscare de
reconsiderare, de acomodare, de readaptare a acestor prescriptii la situatia actuald, a
lumii, a credinciosilor, postul devenind o sarcind cel putin dificila. In noile conditii,
numeroasele zile de abstinentd nu mai sunt bine primite de credinciosi si nici nu pot
sa fie's.

In Biserica Ortodoxd Romand s-au ficut auzite adeseori glasuri cerand
0 Indulcire a postului pentru cei ce au nevoie de dezlegari si pogoraminte.
La sfarsitul veacului trecut, Tn 4 mai 1899, episcopul Partenie al Dunarii de Jos
trimitea Sfantului Sinod o scrisoare Tn acest sens. Existd unele observatii si In carti
de ritual, ca spre exemplu In Pravila de la Govora (1640), sau Intr-o carte tiparita la
Buda in 1828 intitulatd Cuvdnt despre posturile Bisericii grecesti a Rasdritului...
acum scoasd pe limba romana cu blagoslovenia lui. Anastasie — mitropolit al
Ungro-Vlahiei, In care sunt aratate pogoramintele ce se pot face pentru diferite
cazuri. Lucrarea contine si cateva puncte de vedere si propuneri curajoase cu
privire la posturile bisericesti, motivand ca multi din cei care ar dori sd vind la
»pravoslavnica lege” se ingrozesc ,,de atata greutate de post”"’.

Tindnd seama de exigentele contemporane, Biserica Ortodoxa Romana
a hotarat unele pogoraminte. Asa bundoard, Sfantul Sinod al Bisericii noastre, in
sedinta sa din 27 februarie 1956, a avut in vedere o serie de inlesniri pentru diferite
categorii de credinciosi. Astfel, copiii pana la varsta de 7 ani pot manca tot timpul
anului orice fel de alimente. Apoi pentru copiii intre 7-12 ani si pentru credinciosii
de orice varsta care sunt cuprinsi de slabiciuni si suferinte trupesti si sufletesti, este
obligatorie pravila postului numai in zilele de miercuri si vineri de peste an, prima
si ultima saptamana din Postul Pastilor si tot asa din postul Craciunului, postul
Adormirii Maicii Domnului, ajunul Craciunului si al Bobotezei, 29 august si 14
septembrie. Pentru celelalte zile si saptamani din timpul posturilor, copiii intre 7-12
ani si credinciosii suferinzi de orice varsta au dezlegare la peste, icre, oud, lapte si
branza'.

Reglementarea postului este astazi imperios pe intreaga Biserica Ortodoxa,
deoarece conditiile de viata, de munca si alimentatie, sunt deosebit de complexe.
Sd ludm ca exemplu miile de credinciosi care lucreaza intr-o uzina moderna.
In marea lor majoritate iau masa la cantind, unde de obicei nu se géteste mancaruri
de post, trebuind sa-si refaca forta de munca pentru a doua zi. Cand si cum ar
putea ei respecta prescriptiile bisericesti, presupunand ca ar voi sd le respecte?

16 Dasma, ,, Traditie si «Readaptare»,” 24-5.
7 Dasma, ,, Traditie si «Readaptare»,” 25.
8 Dasma, ,, Traditie si «Readaptare»,” 26.



Dar cei care sunt in diferite alte conditii de munca, In alte zone geografice, cu o
clima mai asprd, incompatibila cultivarii legumelor, fructelor si unde, pentru a putea
rezista gerului este necesara consumarea unor mari cantitati de grasimi animale.
Acestora nu li se poate aplica regimul de postire prevazut pana acum.
Tn aceasta privinta, Sfantul si Marele Sinod va trebui si géseasca si sa hotdrasca alte
forme de post, ca spre exemplu reducerea ratiei de grasime, etc.”"

Biserica nu a cerut si nu poate cere credinciosilor asemenea sacrificii care
trec peste puterile si conditiile lor naturale In care Tsi duc viata. De aceea a luat In
dezbatere problema postului, pentru a gasi cea mai potrivita solutie de readaptare
a prescriptiilor la conditiile noi ale credinciosilor ei. Se mai pune intrebarea:
poate fi lasatd aceasta problema numai pe seama si la chibzuintd duhovnicilor?
Oare si acestia nu trebuie sa aiba un normativ, un indreptar, spre a putea hotari intre
ce limite pot acorda anume pogoraminte?

Desigur, Sfantul si Marele Sinod al Bisericii Ortodoxe va sti sa tina cumpana
dreapta intre traditie, forta si garantia identitatii Bisericii cu ea Insasi, si readaptarile
pe care va trebui sa le faca, impus de dezvoltarea societdtii, purtand grija pentru
mantuirea sufleteasca si trupeasca a fiilor ei. Va fi necesar sa se largeasca cercul
credinciosilor care sa se bucure de pogoramant, trebuind cuprinsi muncitorii din
marile uzine, din subteran, pe cei care presteaza munci grele, in general, cei care
lucreaza n medii toxice, unde consumul de lapte este necesar chiar ca medicament,
cei aflati in deplasare, nevoiti sa manance la restaurante si cantine si alte categorii
de credinciosi care-si desfasoara munca si vietuiesc in diferite alte colectivitati.
De asemenea, va trebui sa se stabileasca o forma adecvata de postire pentru cei
din tinuturile reci, sa se faca distinctie intre cei sanatosi, care traiesc si muncesc in
conditii naturale mai ugoare si cei care prezinta o stare de sandtate nesatisfacatoare,
bolnavi, slabi, extenuati etc. La toate acestea, Sfantul si Marele Sinod al Bisetricii
Ortodoxe este chemat si va trebui sa hotarasca cu chibzuinta si intelepciune, in duhul
traditiei sale bimilenare®.

Sfantul Vasile cel Mare despre post

De actualitate permanenta pentru modul de postire sunt si invataturile Sfantului
Vasile cel Mare, care indeamna ca atunci cand postim ,,sa nu ne mahnim ci sa fim
veseli Tn ele asa cum se cuvine sfintilor. Cel trist nu primeste cununa, iar cel care
suspind nu biruie. Nu te intrista cand ti se poartd de grija”!

,E 0 nebunie sa nu te bucuri de sanatatea sufletului si sa te mahnesti de
schimbarea mancarurilor, 1asand sa se Tnteleaga ca iti face mai multa placere bucuria

19 Nicoale NEcuLA, ,,Invatitura despre post in Biserica Ortodoxd,” ST 7-8 (1984): 518.
2 DasMa, ,, Traditie si «Readaptare»,” 28-9.
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stomacului decat purtarea de grija a sufletului”, spune marele sfant capadocian.

Sfantul Vasile trece postul prin toatd istoria Vechiului Testament si afirma
ca acesta a exista Inca de la Inceput: ,N-am postit si am fost alungati din rai!
Sd postim dar, ca sa ne intoarcem In rai! Nu imita neascultarea Evei! Nu lua din nou
sfatuitor pe sarpe, care este care ne sfatuieste sa mancam ca sa ne crutam trupul!”,

,»Moise, prin post s-a urcat pe munte. Ca n-ar fi Indraznit sa se apropie de varful
muntelui care fumega, nici n-ar fi cutezat sa intre In nor, daca n-ar fi fost Tnarmat
cu postul. Prin post a primit poruncile scrise pe pldci, cu degetul lui Dumnezeu”,
aminteste marele Arhiepiscop al Cezareei Capadociei.

Sfantul evidentiaza ca trupurile, daca sunt ,impovdrate necontenit cu prea
multd mancare se Tmbolnavesc cu usurintd, dar daca folosesc mancare putina si
usoara scapa si de suferinta pe care o asteapta de pe urma bolii, dar se departeaza si
de suferinta care incepe a se ivi**.

Sfantul Vasile cel Mare evidentiaza latura sfintitoare a postului:

,Postul naste profeti, Intareste pe cei puternici, Intelepteste pe legiuitori.
Postul este bun talisman al sufletului, tovaras credincios al trupului, arma pentru
luptatori, loc de exercitiu pentru atletii credintei. Postul indeparteaza ispitele, postul
indeamna spre evlavie. Postul este tovaras al infranarii si creator al castitatii”*.

Biserica a avut intotdeauna intelegere fata de slabiciunile si neputintele
credinciosilor ei, acomodandu-se la conditiile date, si a facut o serie de pogoramante,
ca cele chibzuite si randuite de Biserica Ortodoxa Romana amintite mai Inainte.
Intocmit, o serie de masuri disciplinare care si Inlesneascd aplicarea prescriptiilor
bisericesti pe actuala structura a posturilor in Biserica Ortodoxa*.

La cea de-a doua Conferinta panortodoxa presinodald, din septembrie 1982
Biserica Ortodoxa Romana si-a prezentat propria pozitie, care a fost luata in discutie
si discutatd in plen. Biserica noastra opinand pentru pastrarea neschimbata a postului.
Aceastd opinie o sustinea cu o serie de considerente si argumente, juste in fond,
anume ca postul este lege dumnezeiasca si este legat de pocaintd, ca este o randuiala
sfanta care asigura stapinirea duhului asupra patimilor trupesti; ca este o jertfa liber
consimtita de credincios pentru progresul sau duhovnicesc,- ca este o supunere,
o Intdrire a vointei; ca este cea mai mare contributie a omului pe calea sfinteniei.
De asemenea este un mijloc de binefacere sociald. El are o importanta deosebita
in anul liturgic, pentru pregitirea sirbitorilor. In privinta aplicrii iconomiei,
2! Dumitru Fecioru, ,,Sfantul Vasile cel Mare, Despre post - cuvant Intai,” MO 7-8 (1973):
776.

22 Sr. VASILE CEL MARE, Scrieri. Partea a treia, in PSB 12, trad. Constantin Cornitescu si
Teodor Bodogae (Bucuresti: IBMO, 1988), 146-8.

ZPavel Grosu, ,,Din cugetdrile Sfintilor Parinti despre post,” GB 3 (1957): 148.
24NECULA, ,,Invititura despre post in Biserica Ortodoxa,” 518.



propunerea romaneasca lasa aceasta la aprecierea Bisericii locale, a episcopului si a
imputernicitului acestuia, duhovnicul®.

Cea de a treia Conferinta panortodoxa presinodald, de la Chambesy-
Geneva, a avut loc la Centrul ortodox al Patriarhiei ecumenice intre 28 octombrie —
6 noiembrie 1986, a dezbatut pe larg si adancit problema postului. Proiectul intocmit
de comitetele de lucru sub presedintia Tnalt Prea Sfintitului Mitropolit Dorothei de
Praga, cu modificarile si completarile aduse, a fost, in final, adoptat n unanimitate,
primind forma textului definitiv propus Sfantului si Marelui Sinod al Bisericii
Ortodoxe. In cadrul Conferintei s-a subliniat ca ,,postul este o institutie a Bisericii, ce
nu poate fi abolita. El conduce omul la perfectiunea morala, deci trebuie recomandat
oamenilor si trebuie practicat asa cum trebuie, acolo unde trebuie si cand trebuie,
in acord cu traditia ortodoxa, dar deopotriva in acord cu spiritul de intelegere a
conditiei omenesti si cu principiul iconomiei bisericesti, gratie careia fiecare Biserica
Ortodoxa locala are posibilitatea de a adapta institutia postului la nevoile specifice
pliromei proprii*?.

In viata crestinilor ortodocsi posturile care preced marile sarbitori au o
importanta cu totul deosebita pentru ca de ele este legat unul din actele centrale pe
care ei le indeplinesc in biserica, si anume Tmpartdsirea cu Sfantul Trup si Sange
al Domnului, Taina cea mai importanta prin care noi primim pe insusi Mantuitorul
Hristos 1n fiinta noastra. Pentru crestinul ortodox nu se poate concepe impadrtasire
fara post. Respectarea postului este o conditie esentiald pentru Tmpartasirea cu
vrednicie. Ea este si o obligatie prescrisa de porunca a patra bisericeasca prin care
ni se cere ,,sa ne spovedim si sa ne cuminecam in fiecare din cele patru posturi mari
de peste an, ori dacd nu putem, cel putin o data pe an, in postul Sfintelor Pasti”%.
Nu ne putem impartasi decat cu respectarea acestor posturi. Post, pocdinta, impartasire
sunt trei acte care se Intregesc si se conditioneaza reciproc.

Iata de ce Biserica Ortodoxa ramane credincioasa randuielilor ei traditionale
privitoare la post, acordandu-i acestuia importanta cuvenitd In viata credinciosilor.
Nu se poate si nu trebuie sacrificata sau atinsa o institutie bimilenara a Bisericii
pentru motivul cd numarul postitorilor s-a imputinat. A Tncerca si a opera o reforma
a randuielilor privitoare la post Inseamna a schimba una din institutiile si practicile
care confera Ortodoxiei o notd specificd. Asa cum randuielile si formele de cult, care
exprima dogma sau adevarurile de credinta, nu pot si nu trebuie schimbate, la fel
nu pot si nu trebuie schimbate nici cele privitoare la post. Ele fac parte din tezaurul
traditional milenar al Bisericii, care isi justifica si locul si importanta®.

% Pavel CHERESCU, ,,A doua Conferinta panortodoxa presinodala,” MA 10-12 (1982): 703-7.
%6 ZAGREAN si NECULA, ,,Sensul spiritual al postului in viata crestina si timpul nostru,” 186-7.
2 fnvdtdturd de Credingd Crestind Ortodoxd, 311.

28 NECULA, ,,Invatdtura despre post in Biserica Ortodoxa,” 520.
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Concluzii

In concluzie, prescriptiile bisericesti privitoare la post trebuie pastrate asa cum
sunt ele, fara sa se introduca in ele vreo modificare. Pentru cazurile Tn care crestinii
nu pot sa respecte aceste prescriptii, pe motiv de boala sau datorita unor conditii
deosebite de clima, imposibilitatii procurarii alimentelor de post sau contextului
social 1n care traiesc si muncesc, sa se lase la latitudinea Bisericilor Ortodoxe locale
sd stabileasca limitele si modul aplicarii iconomiei cu care ierarhii si preotii duhovnici
trebuie sa lucreze in situatiile speciale, generale sau particulare, pentru ca institutia
postului sd ramana cu importanta pe care a avut-o intotdeauna in viata Bisericii.

Din pacate, In viata crestina nu este posibil niciun progres fara amara experienta
a cdderilor. Prea multi Tncep postirea cu entuziasm si renunta dupd prima cadere.
Daca dupa ce am cazut si ne-am supus poftelor si patimilor noastre reluam totul de
la capat si nu renuntam indiferent de cate ori cddem mai devreme sau mai tarziu,
postirea noastra va purta roadele sale duhovnicesti. Intre sfintenie si cinismul care ne
trezeste din orice iluzie se afla marea si dumnezeiasca virtute a rabdarii — rabdarea,
mai intai de toate, cu noi ingine. Nu exista un drum mai scurt catre sfintenie; pentru
fiecare pas trebuie sa facem un sacrificiu total. Asadar, este mai bine si mai sigur sa
incepem de la un minimum — doar cu putin peste posibilitatile noastre firesti — si
sa crestem efortul nostru putin cate putin, decat sa Tncercam sa sarim foarte sus la
Inceput. Sa cantarim onest capacitatea noastra duhovniceasca si fizica si sa actionam
ca atare — amintindu-ne, totusi, cd nu exista post, fard starnirea acestei capacitati, fara
a introduce in viata noastra o dovada dumnezeiasca, cum ca cele ce sunt cu neputinta
la oameni sunt cu putinta la Dumnezeu.
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