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Cuvant-inainte

Cuvantul Sfintei Scripturi a constituit Intotdeauna centrul vital al experientei
religioase si culturale a crestinismului risaritean. In Biserica Ortodoxd, interpretarea
Scripturii este marcata de o legatura profunda intre cercetarea rationala si actiunea
divina in istorie. Spre deosebire de abordarile exclusiv rationale, traditia patris-
tica ortodoxa nu separa misterul de ratiune, ci le Tmbind, crednd o hermeneutica ce
isi trage seva din Duhul Sfant si din experienta vie a Bisericii. Exegeza ortodoxa,
indiferent de contextul lingvistic — fie romanesc, slav sau grec — pastreaza aceeasi
esenta: este o exegezd pnevmatica si eclesiologica, izvoratd din Liturghie si destinata
sa graiasca atat pentru vremurile biblice, cét si pentru cele contemporane.

Aceasta dimensiune dinamica a interpretdrii ortodoxe, in care textul revelat
devine viu si relevant pentru fiecare generatie, este fundamentata pe convingerea
ca Sfanta Scriptura este ,,suflare a Duhului”. Asadar, exegeza nu se realizeaza doar
pentru a intelege trecutul, ci pentru a aduce mesajul vesnic in prezent. Cadrul
dogmatic al Bisericii, iTmpreund cu inspiratia Duhului, conserva aceasta dimensi-
une dinamicd, permitand receptarea textului ca pe un mesaj graitor pentru timpurile
noastre.

Un aspect esential al exegezei ortodoxe este citirea Vechiului Testament
intr-o cheie hristologica. Aceasta abordare nu este o inventie tarzie, ci a fost
practicatd pentru prima datd chiar de Mantuitorul Hristos. Insusi Domnul a deschis
calea acestei interpretari atunci cand, vorbind despre Persoana si lucrarea Sa, a folosit
textele Vechiului Testament pentru a descifra semnificatiile profunde ale acestor scri-
eri. Un exemplu puternic In acest sens este pasajul din Evanghelia dupa Ioan, in care
Hristos spune: ,,Cercetati Scripturile... acelea sunt care marturisesc despre Mine”
(In. 5, 39). Aceste cuvinte subliniaza natura martiricd a Scripturii, care marturiseste
despre Hristos chiar Tnainte de intruparea Sa.

Aceasta abordare hristologica a Vechiului Testament devine si mai evidenta
in episodul relatat Tn Evanghelia dupa Luca, n care Mantuitorul, dupa Inviere, li se
alatura celor doi ucenici pe drumul catre Emaus. Aici, Hristos le explica Scripturi-
le, aratand cum toate profetiile si scrierile vechi au fost implinite in Persoana Sa:
,»o1 Incepand de la Moise si de la toti proorocii, le-a talcuit lor, din toate Scripturile
cele despre El” (Lc 24,27). Astfel, in lumina acestei lecturi, granita dintre cele doua
Testamente devine una formald, iar unitatea lor se reveleaza ca fiind una profund
teologica si trinitard, cu Dumnezeu ca autor unic al Intregii revelari.



Apostolul Pavel, in scrierile sale, foloseste frecvent textele si temele
Vechiului Testament pentru a articula Tnvataturile Noului Testament. El vorbeste
despre Legea veche ca fiind o ,calauza spre Hristos” (Gal 3,24), care pregateste
omenirea pentru venirea Mantuitorului si pentru intelegerea deplina a ,,legii duhului
vietii n Hristos Iisus” (Rom 8,2). In mod similar, el subliniazi ci Vechiul Testament,
cu toate ca ofera o ,,umbra a bunurilor viitoare”, isi gaseste implinirea si adevarul
deplin Tn Hristos (Evr 10,1-4).

Aceastd viziune paulina reflectd dimensiunea tainicd a Vechiului Testament
si arata ca Legea, cu toate limitarile ei, pregateste calea pentru Noul Legamant, n
care Hristos este implinirea profetiilor si revelatia deplini a vointei lui Dumnezeu. In
aceastd lumind, exegeza ortodoxd nu doar interpreteaza textele biblice, ci le traieste
si le actualizeaza In cadrul vietii liturgice si eclesiale, facand din Scriptura o sursa vie
de inspiratie si calauza pentru credinciosi.

*

Volumul de fata Tnsumeaza lucrdrile celei de-a treia editii a conferintei
dedicate doctoranzilor cu titlul ,,Interpretarea Sfintei Scripturi in traditia patristica si
rabinica — repere si directii de cercetare” desfasuratd in 29 martie 2024 la Facultatea
de Teologie Ortodoxa, Universitatea ,,Babes-Bolyai din Cluj-Napoca, sub auspiciile
proiectului ROOTS (Romanian Orthodox Old Testament Studies). Aceste conferinte,
dedicate indeosebi doctoranzilor de la disciplinele biblice, 1si propun sa puna in
valoare interpretarea rasaritean-ortodoxa a Sfintei Scripturi.

Toan Chirila

preot profesor universitar dr.

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






Sfintirea zilei a saptea
— paradigma a pasirii omului spre sfintenie'

Drd. Dan Vele

Facultatea de Teologie Ortodoxa
Universitatea ,,Babes-Bolyai”, Cluj-Napoca
dan_vele@yahoo.com

Abstract

The study explores the sanctification of the seventh day as a paradigm of man’s walk
toward holiness, grounded in the creation narrative in the book of Genesis. In the context of
the Old Testament, God is described as the Holy One par excellence, and the sanctification of
the seventh day reflects a divine manifestation of holiness. The act of blessing and sanctifying
this day emphasizes the setting apart and dedication of a sacred time within creation. The
Sabbath, originally decreed in the Book of Genesis, is later established as a day of rest by
the Law of Sinai, having a special significance both for the spiritual life of man and for
the cosmic order. According to the Christian interpretation, the sanctification of the Sabbath
prefigures eschatological rest, bringing a dimension of hope and preparation for the Kingdom
of God. The Sabbath thus becomes not just a day of rest, but a symbol of eternal communion
with the divinity and spiritual perfection.

Keywords: Sabbath, Sanctification, Rest, Eschatology, Creation

Introducere

Sabatul, ca zi de odihna si sfintire, este o temd fundamentald in teologia
biblica si un concept esential Tn viata spirituala a credinciosilor. Studiul nostru se
concentreaza pe explorarea sfintirii zilei a saptea, asa cum este prezentata In cartea
Geneza, si pe semnificatiile profunde pe care acest act le implica pentru umanitate.
In Vechiul Testament, Dumnezeu este descris ca fiind Sfantul prin excelenta, iar
sfintirea Sabatului marcheaza o separare sacra a unei perioade de timp dedicate
contemplarii si odihnei divine. Cartea Geneza relateaza cum, dupad creatia universului
si a omului, Dumnezeu a ales sa se odihneasca in ziua a saptea, binecuvantand
si sfintind aceasta zi. Aceastd narativa nu doar cd ofera o structura ritmica pentru
saptamana, dar si introduce conceptul de sfintenie ca o stare de separare si dedicare
catre Dumnezeu.

Sfintirea zilei a saptea nu este doar o reflectare a odihnei divine, ci si un model
pentru viata umana, oferind o oportunitate de a experimenta o anticipare a odihnei

! Studiul are acordul coordonatorului (Pr. prof. univ. dr. Ioan Chirila) pentru publicare Tn acest
volum.
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eterne promise. In cadrul teologiei crestine, Sabatul nu este doar o rememorare a
creatiei, cisi o prefigurare a odihnei eshatologice si a comuniunii eterne cu Dumnezeu.
Acest studiu examineaza semnificatia Sabatului din perspectiva teologica, scripturala
si istorica, analizand cum sfintirea acestei zile devine un simbol al relatiei dintre
Dumnezeu si umanitate, precum si o chemare la sfintenie. Intelegerea corecti a
Sabatului ne ofera o intelegere mai profunda a scopului divin si a destinului final al
omului in planul lui Dumnezeu.

Sfintirea ultimei zile a creatiei — paradigma sfintiri omului

Cartea istoriei de inceput a omenirii Facerea (Bereshith) constituie temelia,
suportul pe care se sprijina intreaga gandire teologica si ne ofera stalpii teologici pe
care se sprijina restul scrierilor sfinte ale Bibliei. Naratiunile sale pline de mister ale
evenimentelor de la Tnceput ale omenirii (creatia si asezarea omului in Eden, potopul,
turnul Babel, viata patriarhilor) au captivat inimile oamenilor peste milenii oferind
teme de reflectie si inspiratie posteritatii®. Tema sfintirii se Intrezareste pentru intaiasi
datd in actul facerii cerului si pamantului, respectiv a omului ,,chipul si asemanarea”
lui Dumnezeu.

In Vechiul Testament, Dumnezeu este Sfantul prin excelentd. Cantarea lui
Moise, cel mai timpuriu imn al lui Israel il recomanda pe Iahve ca fiind ,,preaslavit
in sfintenie” (Tes 15,11). Acestd Cantare a Marii® intonata de Moise si fiii lui Tsrael
glorifica evenimentul mantuirii aratate de Tahve la trecerea Marii Rosii. Imnul il
evalueaza pe Iahve 1n contrast cu zeii Egiptului, acest aspect are valente exclusiv in
naratiunea exodului egiptean (les 12,12; Ps 88,8). Incomparabilitatea lui Yhwh se
manifesta mai intdi prin ,,sfintenia” Lui; Intre fiintele divine din adunarea cereasca
El este Unic*. Atat in literatura psaltica, cat si in Profeti (Is 1,4; 5,19) Dumnezeu este
prescris ca fiind ,,Sfantul™.

Actul creatiei 1l desemneaza inca de la Tnceput pe Iahve — initiatorul sfintirii.
El hotaraste ca o zi din cele sapte zile ale facerii sa devina unica prin binecuvéantare
si sfintire. Scriptura Facerii (Fac 2,1) sumarizeaza lucrarea dumnezeirii pe perioada
celor sase zile ale creatiei, etapa creatiei se incheie lasand loc altei etape din istoria

2 R. Kent Huchrs, Genesis: Beginning and Blessing (Preaching the Word) (Wheaton,
Mlinois: Crossway Books, 2004), 15-6.

3 Marc ROzZELAAR, ,,The Song of the Sea (Exodus XV, 1b-18),” Vetus Testamentum 2.3 (1952):
221-8.

4 Helmut Utzscunemer and Wolfgang Oswarp, Exodus 1-15 (International Exegetical
Commentary on the Old Testament), trans. by Philip Sumpter (Stuttgart: Verlag W.
Kohlhammer, 2015), 324.

> Paul J. AcuremEier, The HarperCollins Bible Dictionary (New York: HarperCollins
Publishers, 1996), 431.



omenirii, aceea a procreatiei. Traducerea LXX (Kai cuveteAéaBnoav 6 obpavog kai
1 YA kai mé¢ 0 kKOapog avTAV — ,,Asa s’au Implinit cerul si pamantul si toata podoaba
lor”) ne insufla armonia care a Tncununat lucrarea lui Iahve prin uzanta termenului
kOopo¢ — tradus prin ,,ordine, frumusete, perfectiune” care pastreaza ideea unei serii
ordonate de elemente, fard insa a mentiona de elementul ceresc al ,,0stirii” asa cum
ne apare in TM®.

Opera desavarsita a Intocmirii cerului, pamantului si a omului avea sa
fie Incununata n cele din urmd cu odihnd. Dumnezeu Insusi s-a odihnit de toate
lucrarile Sale pe care le-a facut si le-a pus in randuiala (koopog). Iahve 1si consacra
a saptea zi pentru a reflecta asupra intregii sale infaptuiri — de fapt aceasta incetare
a activitatii Sale nu altceva este decat o continuitate a cugetarii Sale zilnice (,,Si a
privit Dumnezeu toate cate a facut si iata erau bune foarte” — Fac 1,31).

Cuvantul ebraic shabbat” inseamna ,,a completa, a Inceta, sa te odihnesti”;
el nu este utilizat ca nume propriu in descrierea zilei a saptea, in textul Facerii
termenul shabbat este verb si nu indica un substantiv®, Sabatul este decretat ca
sarbatoare oficiala mai tarziu prin Legea de pe Sinai prin porunca a treia (Cel de-al
treilea cuvant). Porunca referitoare la ziua de odihna fata de primele doua porunci ale
Legii are o structura gramaticala diferitd, ea nu este o interdictie ci include o clauza
pozitiva: ,,Adu-ti aminte de ziua odihnei, ca sa o sfintesti”; aceeasi pe care o regasim
si In porunca cinstirii parintesti®.

Toate lucrarile dumnezeirii insufld sfintenie — toate ale Sale exprima
desadvarsire. Sfintirea zilei a saptea in pasajul creatiei din Facerea ne insufld ideea de
separare'’. In deslusirea semnificatiei zilei a saptea, cele doud actiuni ale divinitatii
— rostirea binecuvantdrii si respectiv sfintirea propriu-zisa trebuie privite ca un
intreg. Binecuvantarea si sfintirea nu poate fi intelese decat in jonctiune cu ziua
de odihna (Fac 2,3; Ies 20,11) cele doua sunt asemenea ,unor idei legate ntre
ele”, aceasta ,relatie terminologica” se gaseste doar aici'!. Rostirea binecuvantarii

6 Susan Brayrorp, Genesis, in SCS (Leiden/Boston: Brill, 2007), 225.

7 Etimologia ebraicului sabbat este intens dezbatutd; unii sunt de parere ca termenul este Tn
legdtura cu akk. Sapattu; in timp ce altii vad o conexiune intre ebraicul sabbat si rddacina
SBB din limba arabi ce semnifica ,,a creste, a mari” cu referire la sarbatoarea lunii pline.
A se vedea Maria Francisca BALTAcEANU et al., Biblia dupd Textul Ebraic: Exodul, Leviticul
(Bucuresti: Humanitas, 2019), 39.

8 Arnold G. FrucHTeENBAUM, The Book of Genesis, in ABCS (San Antonio: Ariel Ministries,
2008), 63.

¥ William JounsTtong, Exodus 20-40, in SHBC 2b (Georgia: Smyth & Helwys Publishing,
2014), 23.

10 BraYFORD, Genesis, 226.

11 Claus WESTERMANN, Genesis 1 - 11: Continental Commentaries, vol.1, trans. John J.
Scullion(Minneapolis: Augsburg Publishing House, 1984), 170.

13



14

(,Si a binecuvantat Dumnezeu ziua a saptea...”) de catre Iahve peste ziua a saptea
aduce binecuvantare intregii sale creatii; sfintirea ei sugereaza pe langa ideea de
separare si cea a armoniei lucrarilor Sale desavarsite. Sfintind Sabatul, Dumnezeu
l-a facut propria Sa posesiune in timp, anuntdnd prezenta Sa, suveranitatea Sa si
sfintenia Sa'?.

Scriptura afirma cd in a saptea zi lahve s-a odihnit ,,de toate lucrurile Sale, pe
care le-a facut si le-a pus in randuiala”. Afirmatia din textul Facerii ne provoaca la a
cumpani In a raspunde acestei chestiuni. Dumnezeu este Duh, In consecinta nu are
nevoie de odihna deoarece nu cunoaste istovirea si nici lipsa puterii asemeni unui
om (Is 40,28 — ,,Nu stii tu, sau n-ai aflat tu cd Domnul este Dumnezeu vesnic, Care
a facut marginile pamantului, Care nu oboseste si nici nu Isi sleieste puterea?”).
,Odihna” lui Tahve a fost definita aici printr-un antropomorfism, caci Dumnezeu nu
si-a Incetat niciodata activitatea creatoare si de sustinere a fapturilor sale.

Scopul initial al Sabatului a fost evidentiat chiar de lisus Mantuitorul Tn
Sfanta Evanghelie dupa Marcu anume ca: ,,... Sambata a fost facuta pentru om, iar
nu omul pentru sambatd” — Mc 2,27. Prin hotararea Tatalui zilei a saptea i se ofera
un statut privilegiat dupa un scop predefinit care are in centru omul — purtatorul
chipului demiurgic. In lucrarea pdmanteascd a Mantuitorului surprindem pasaje
din Evanghelii in care ziua de Sambata chiar face obiectul spuselor Sale fiind o
zi deosebitd a lucrdrilor dumnezeiesti cand: omul cu mana uscatd se vindeca
(Mt 12,9-13; Mc 3,1-6; Lc 6,6-11), cel chinuit de duh necurat Tsi gaseste eliberarea
(Mc 1,21-26), o femeie care de optsprezece ani avea un duh de neputinta si era
garbova prin cuvantul dumnezeiesc si plin de o putere se vindeca de infirmitatea
ei (Lc 13,11-13), hidropicul 1si gaseste Tnsanatosirea. De cele mai multe ori lisus
a trebuie sa discute Tn contradictoriu cu fariseii care vedeau nepotrivita vremea de
Sambata pentru vindecare deoarece acestia interpretau porunca a treia in spiritul
literal al Legii (,,J]ar Domnul i-a raspuns, zicand: Fatarnicilor! Fiecare din voi
oare nu-si dezleagd sambdta boul sau asinul de la iesle si-1 duce de-1 adapa?” —
Lc 13,15). Printre motivele invocate de iudei cu referire la persoana Mantuitorului
lisus dorindu-i pieirea a fost si faptul ca acesta dezlega ziua de Sabat pe care insusi
Iahve a binecuvantat-o si a sfintit-o, iar dupa interpretarea lor era nesocotita tnadins
tocmai prin acele lucrari de vindecare (In 5,16).

Iahve 1n textul Genezei ne este descris ca odihnindu-se, Tnsa din afirmatiile
Mantuitorului aflam cd El Inca lucreaza: ,,Dar lisus le-a raspuns: Tatdl Meu pana
acum lucreaza; si Eu lucrez” (In 5,17). Dumnezeu Tatal lucreaza in sfera prezentului
fard a ni se indica faptul ca a venit sau va veni curand vremea ca lucrarea Lui sa se
opreasca. Ideea ca Iahve ,,s-a odihnit” dupa ce a creat lumea in sase zile (Fac 2,2-3)

12 David S. SHAPIRO, ,,The meaning of holiness in Judaism,” Tradition: A Journal of Orthodox
Jewish Thought 7 (1964): 52.



nu trebuie interpretata ca insemnand ca acum El este inactiv; El nu numai ca a creat
Intreaga lume, dar o si intretine prin pronie sa divind. Prin faptul ca Tatal ,lucreaza”
odihna de sabat nu a avut loc incd, deoarece Tnsasi creatia ramane nefinalizata si
incompletd'®. Odihna vine in urma binecuvantarii si a sfintirii, de fapt ziua a saptea
are o latura eshatologica care potriveste tipologiei genezice a creatiei. Doar prin
binecuvantare si sfintire cel credincios poate ajunge la adevarata odihna similara
celei de sabat. Odihna omul o capatd prin Hristos — momentul chematrii si a ascultarii
prin acceptarea voii Sale in smerenie constituie punctul culminant al regasirii
adevaratei odihni care Incepe aici Tn aceasta viata prin binecuvantare si sfintire dar
care are o continuitate eterna in marea zi de sarbatoare a sabatului vesnic a poporului
lui Dumnezeu.

In acceptiunea invataturii Sf. Ap. Pavel ziua de odihnd — Sabatul primeste
un aspect eshatologic (Evr 4,9): ,,Drept aceea, s-a lasat alta sarbatoare de odihna
poporului lui Dumnezeu”. In sustinerea tezei sale privind ziua de sabat din eshaton,
Pavel textului din Fac 2,2 1i aduce un text de sprijin din psalmul 94,12 indicand un
loc permanent de odihna a carui existenta este de la inceput si dupa exodul egiptean,
dar care apare fagaduit a doua oara prin David. Afirmatia lui Pavel nu lasa loc de
interpretare ca odihna ar fi Canaanul pamantesc asa cum spera generatia pustiului
caci aceasta doleanta ar fi fost posibila in timpul lui Iosua si nu ar mai fi trebuit
pentru a doua oard Iahve sa reafirme acest lucru; dar totul avea sa-si aiba noima in
Hristos, odihna tuturor celor credinciosi'.

Asemeni Sf. Pavel si Tn Tntelesul lui Origen, adevaratul Sabat nu apartine
acestei lumi, ci lumii viitoare ce va sa vina®. Pentru Sf. Chiril, Sambata (Sabatul)
este un moment al reflectiei, al perioadei din urma, a lumii dupa judecata de apoi
a lui Dumnezeu si trecerea n veacul viitor, ,,sfarsitul sfinteniei” si intalnirea celor
credinciosi cu Hristos practic a zilei cea de-a treia'®.

13 Arthur J. Drock, ,Sabbath Work/Sabbath Rest: Genesis, Thomas, John,” History of
Religions 47 (2007): 129.

14 Paul ErLingwortH, The Epistle to the Hebrews, in NIGTC (Grand Rapids, Michigan/
Cambridge U.K.: W.B. Eerdmans, Publihing Company, 1993), 247.

15 Este si un Sabat, in care Dumnezeu se odihneste de toate lucrurile Sale, veacul viitor cand
nu mai este durere, Intristare si suspin, si Dumnezeu va fi toate ntru toti. In acest Sabat Dum-
nezeu ne va da o zi de sarbatoare pentru a praznui, impreuna cu El si impreuna cu Sfintii Sai
ingeri aducand jertfa de lauda si implinind Celui Preainalt fagaduintele pe care buzele noastre

le-au rostit aici...”. A se vedea ORIGEN, ,,Omilii la Cartea Numeri”, in PSB 6, trad. de Teodor
Bodogae et al. (Bucuresti: IBMO,1981), 202.

16 Qg CHIRIL AL ALEXANDRIEI, Inchinarea si slujirea in Duh si adevdr, In PSB 38, trad.
Dumitru Staniloae (Bucuresti: IBMO, 1991), 129, 230. Sambata pentru Chiril nu ,,a fost
numai un chip (tip) al odihnei in Hristos si al iesirii din pacate a celui indreptat din credinta”,
ci si un moment al cugetarii spre Dumnezeu la ,,timpul de la sfarsit a veacului acestuia”.
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Sf. Toan Gura de Aur mentioneaza ca dumnezeirea dupa ce a impodobit atat
pamantul si cerul s-a odihnit Tn cea de-a saptea zi. El s-a oprit ,,de a mai crea si a
aduce de la nefiinta la fiinta” toate cate erau de trebuinta pentru om. Ziua a saptea ca
sd nu para mai neinsemnata decat celelalte zile ale creatiei Dumnezeu o invredniceste
cu o binecuvantare si o sfinteste. Prin binecuvantare si sfintire s-a instituit a saptea zi
de odihna; sfintirea zilei inseamna o deosebire cu totul aparte celorlalte zile, in chip
enigmatic Dumnezeu Inca de la inceputuri ne nvata ca o zi din zile facerii trebuie s-o
afierosim faptelor duhovnicesti'’.

Succesiunea zilelor creatiei pana la ziua a saptea anticipeaza trepte ale
sfinteniei pe care omul ar trebui sa le parcurgd in timpul celor sase zile, ca apoi in
cea de-a saptea zi sa se consacre sfintirii initial decretate. Viata omului credincios
este proces continuu de sfintire. Toate zilele sunt deosebite, dar un loc deosebit o
are ziua de odihna a Domnului prin faptul ca prin ea omul beneficiaza de odihna,
binecuvantare si posibilitate a sfintirii.

Limbajul sfinteniei este remarcat ca fiind absent Tn scriptura Facerii, el apare
numai atunci cdnd Dumnezeu sfinteste Sabatul (Fac 2,3). Nimeni din Facerea nu
este numit sfant sau chiar provocat a fi sfant. Noe este ,,drept” (saddiq) si ,,fara
vind” (tamim), dar nu ,,sfant” (gados) (Fac 6,9). Domnul 1l cheama pe Avraam sa
fie ireprosabil (tamim — Fac 17,1), dar El nu-l cere niciodata spunandu-i fii sfant.
Locurile sfinte si oamenii sfinti apar in literatura veterotestamentara numai impreuna
cu legamantul si legea legamantului pe care Dumnezeu le-o ofera poporului Sau
ales, Israel™®

Dumnezeu s-a odihnit de a crea, dar lucreaza in sustinerea lumii prin actiunile
sale proniatoare pana la plinirea fagaduintei enuntata chiar de Fiul Sau la ,,innoirea
lumii” (Mt 19,28) prin instaurarea Imparatiei Sale. In Epistola citre Evrei pentru
autorul cartii Sabatul are o semnificatie atat personala — prin implinirea odihnei
israelitului in Canaan pamantesc, cat si o0 una cosmica indicand spre odihna eterna
lui Dumnezeu, a Sabatului ce 1l va celebra aldturi de neamul credincios, imediat dupa
ce acesta 1si va Tnceta ale sale fapte, asemeni Celui ce la Inceput pe ale Sale a incetat
sd le faca®.

Concluzii
Studiul nostru a evidentiat importanta teologica si spirituala a sfintirii zilei a
saptea, asa cum este descrisa in cartea Geneza. Sabatul, ca zi de odihna si sfintire,

17°Sk. IoAN GURA DE AUR, ,,Omilii la Facere I,” in PSB 21, trad. Dumitru Fecioru (Bucuresti:
IBMO, 1987), 124-5.

18 Victor P. Hamirton, Exodus: An Exegetical Commentary (Grand Rapids, MI: Baker
Publishing Group, 2011), 127.

19 Michael Lies, ,,Holy Rest: A Reading of Paradise Lost,” in ELH 39/2 (1972): 242.



nu este doar un punct culminant al creatiei, ci si un simbol al relatiei speciale dintre
Dumnezeu si umanitate. Actul de a binecuvanta si sfinti aceasta zi reflecta dorinta
divina de a oferi omului un timp de reflectie, odihna si comuniune cu Creatorul. In
contextul teologic crestin, Sabatul capata o dimensiune eshatologica, fiind anticiparea
odihnei eterne si a intalnirii cu Dumnezeu. Aceasta zi de odihna si sfintire devine un
model pentru viata spirituala, o chemare la sfintenie si o invitatie la a trdi intr-o
comuniune mai profunda cu divinitatea. Astfel, sfintirea Sabatului este nu doar o
practica religioasa, ci si un aspect esential al cresterii spirituale si al pregatirii pentru
odihna eterna.
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Abstract

Throughout this time of pilgrimage, which we will speak of at length in the following,
noting the reason for receiving this ,,guideline” and its effects, we must bear in mind that
everything that happens to Israel in the pages of the Exodus, Leviticus, Numbers and
Deuteronomy, is under the auspices of the Law, an imperative note in the existence of Israel
and in its coordination towards the destiny given to it by the Lord. Even from a structural
point of view, for example, before leaving the beginning of the book of Numbers, it must be
borne in mind that despite the temporal disagreements with the other passages of the book,
the entire corpus, the entire Pentateuch after the House of Captivity, agrees with the Law
received by the people.

Keywords: Pilgrimage, Israel, Law, Exod, Pentateuch

Introducere

Studiul de fata se angajeaza intr-o explorare teologica si hermeneutica
a conceptelor de ,,Casa Robiei” si ,,Scoala Pustiei”, doi piloni fundamentali in
comprehensiunea parcursului istoric si spiritual al poporului Israel din perspectiva
Bibliei ebraice. Pornind de la exegeza textelor biblice din cartile Exodului,
Leviticului, Numerilor si Deuteronomului, studiul urmareste sa desluseasca modul
n care Legea divina se manifesta ca un principiu conducator, definitoriu si esential
in viata colectiva si individuala a israelitilor.

In primul rand, ,,Casa Robiei” se refera la perioada de robie a poporului Israel
in Egipt, o etapa de o importanta capitald, nu doar istorica, ci si teologica. Aceasta
constituie fundalul pe care se vor proiecta ulterior evenimentele lesirii si peregrinarii
in pustie. In aceastd perioada de opresiune, suferinta si strigit citre Dumnezeu, se
cristalizeaza identitatea religioasa si morald a Israelului. Aici se naste constiinta
colectiva a unui popor ales, destinat sa Tmplineasca vointa divina Intr-o maniera
unica si ireversibila.

! Studiul are acordul coordonatorului (Diacon lect. univ. dr. habil. Stelian Pagca-Tusa) pentru
publicare Tn acest volum.
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Odata cu Iesirea din Egipt, incepe ceea ce teologii denumesc ,,Scoala
Pustiei” — o perioada de incercari si formare spirituala in care poporul Israel, sub
conducerea lui Moise, trece prin diverse etape de ratacire si stabilire a legilor divine.
In special in cartea Numeri, episodul trimiterii celor 12 iscoade in Tara Canaanului
(Nm 13-14) ilustreaza momentele cruciale in care ascultarea si neascultarea de
poruncile divine au consecinte directe asupra destinului colectiv al poporului.
Thomas RoOmer subliniazd ca textul din Numeri functioneaza ca o punte
compozitionala intre Tritoteuchul preotesc si Istoria Deuteronomicd, evidentiind
eforturile de integrare a diferitelor traditii literare si teologice intr-un corpus unitar.

Acest studiu 1si propune sa analizeze nu doar aspectele istorice si narative
ale acestor perioade, ci si implicatiile teologice profunde. , Teologia Desertului” si
,» leologia Pustiei” devin astfel concepte centrale Tn intelegerea relatiei dintre Israel
si Dumnezeu, reflectand dinamica interactiunii divine Tntr-un context de incercare,
pedeapsd, dar si de revelatie si har. In cadrul ,,Scolii Pustiei”, Legea primita la Sinai
devine un reper fundamental, un cod etic si religios care va ghida Israelul in toate
aspectele vietii sale viitoare.

Prin urmare, aceasta introducere pregateste terenul pentru o discutie ampla
si aprofundatd asupra acestor tematici, cu scopul de a dezvalui complexitatea si
bogadtia teologica a textelor biblice studiate. Metodologia adoptata se bazeaza pe
o hermeneutica riguroasa, ce include analiza textuala, comparatia intertextuala
si contextualizarea istorica, toate acestea contribuind la o mai buna intelegere a
mesajului divin transmis prin Scriptura.

»Casa Robiei” si ,,Scoala Robiei”

In tot acest timp al peregrindrii, despre care vom vorbi pe larg in cele ce
urmeaza, notand motivul primirii acestui ,,indreptar” si efectele sale, trebuie sa avem
in vedere faptul ca tot ceea ce se petrece cu Israel in paginile Iesirii, Leviticului,
Numeri si Deuteronomul, sta sub auspiciul Legii, o nota imperativa in existenta lui
Israel si in coordonarea acestuia spre menirea data lui de Domnului. Pana si din
punct de vedere structural, de pilda, Tnainte de a parasi debutul cartii Numeri, trebuie
avut Tn vedere faptul cd in ciuda dezacordurilor temporale cu celelalte pasaje ale
cartii, intreg corpusul, intregul Pentateuh post Casa Robiei, se afla in acord cu Legea
primita de catre popor.

Thomas Romer insista asupra faptului ca intregul text din Numeri, ratacirea
in pustia Sinaiului, readucerea in discutie a primirii Legii, nu indica altceva decat o
interdependenta: ,,Thomas Rémer, in special, foloseste ideile lui Noth in propunerea
sa conform careia cartea Numeri functioneaza ca o punte compozitionala tarzie intre
Tritoteuchul preotesc (Facere — Leviticul) si Istoria Deuteronomica (Deuteronom
— 2 Regi). Potrivit lui Romer, cartea Numeri a aparut din eforturile de a Tmbina



aceste doua corpusuri Intr-o singura lucrare. Ca un corpus preexistent, traditia Sinai
continuta in lesire si Leviticul era deja ntr-o stare relativ fixa si nu mai putea fi
extinsa cu usurintd, prin urmare, noi legi au fost adaugate in schimb la Tnceputul
cartii Numeri pentru a cddea incd sub influenta Sinaiului. Cu toate acestea, Romer nu
numai ca sustine ca Nm 1-10 contine legi ulterioare, el argumenteaza, de asemenea,
ca trecerea de la muntele Tnsusi (de exemplu, Ies 19,3) la pustia Sinai (Nm 1,1)
demonstreaza natura subordonata a legilor din Numeri**

Parcursul lui Israel este marcat de perioada de robie Tn Egipt Intr-o masura
remarcabild, Tnsa ceea ce urmeaza sa se petreaca cu Israel in timpul evenimentului
lesirii si a celui de ratacire in Pustie va pune pecetea pentru posteritate cu privire
la legitura dintre Israel si Domnul Atotputernic. In seria evenimentelor ce preced
experienta Egiptului se nasc o serie de concepte care vor marca istoria lumii, nu doar
istoria lui Israel sau istoria biblica. Tn cele ce urmeaza, in incercarea de construire a

unui cadru de interpretare cat mai potrivit, voi incerca sa definesc ,,Scoala Pustiei”,

,» Teologia Desertului” si ,,Teologia Pustiei”.

Scoala Pustiei debuteaza, Tn termeni biblici si strict literari, odata cu capitolele
13-14 din cartea Numeri. In acest caz este prezentat episodul experientei celor
12 iscoade trimise de cdtre Moise n Tara Canaanului pentru a culege informatii cu

privire la pamantul promis lor de catre Domnului.

Dupd aceasta a pornit poporul de la Haserot si a poposit in pustiul Paran.
Acolo a grdit Domnul cu Moise si i-a zis: «Trimite din partea ta oameni ca
sd iscodeascd pamdntul Canaanului pe care am sd-1 dau Eu fiilor lui Israel
spre mostenire; cdte un om de fiecare semintie sd trimiti; insd acestia sd fie
toti cdpetenii intre ei». Si i-a trimis pe acestia Moise din pustiul Paran, dupd
porunca Domnului, si erau toti cdpetenii (...) Si s-au dus ei si au cercetat
pdmantul de la pustiul Tin pdnd la Rehob, care vine ldngd Hamat. Si dupd
ce au cercetat ei pamdntul, s-au intors dupd patruzeci de zile. Apoi le-au
povestit si au zis: «Am fost in pamantul in care ne-ai trimis, pdmdntul in care
curge miere si lapte si iatd roadele lui. Dar poporul care locuieste in el, este
indrdznet si orasele sunt intdrite si foarte mari, ba si pe fiii lui Enac i-am
vdzut acolo». Caleb insd a linistit poporul inaintea lui Moise, zicand: «Nu, ci
sd mergem si sd-1 cuprindem, pentru cd il vom putea biruil» Iar oamenii cei
ce fuseserd cu el au zis: «Nu putem sd mergem impotriva poporului aceluia,
pentru cd e mult mai puternic decat noi». Si au imprdstiat printre fiii lui Israel

zvonuri rele despre pamantul pe care-l cercetaserd. Atunci toatd obstea a

2 Christian Frever, ,Desert Transformation — Studies in the Book of Numbers,” in
Forschungen zum Alten Testament 137, eds. Konrad Schmid, Mark S. Smith, Hermann
Spieckermann, Andrew Teeter (Tiibingen: Mohr Siebeck 2020), 3.
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ridicat strigdt si a plans poporul toatd noaptea aceea; cdrtind impotriva lui
Moise si a lui Aaron, toti fiii lui Israel si toatd obstea au zis cdtre ei: «Mai bine
era sd fi murit in pdmantul Egiptului sau sd murim in pustiul acesta! La ce ne
duce Domnul in pdmdntul acela, ca sd cddem in rdzboi? Femeile noastre si
copiii nostri vor fi pradd. Nu ar fi, oare, mai bine sd ne intoarcem in Egipt?»
Apoi au zis unii cdtre altii: «Sd ne alegem cdpetenie si sd ne intoarcem in
Egipt». Atunci toatd obstea a zis: «Sd-i ucidem cu pietre!» Dar iatd slava
Domnului s-a ardtat in nor tuturor fiilor lui Israel la cortul adundrii si a zis
Domnul cdtre Moise: «Pand cdnd Md va supdra poporul acesta si pdnd cand
nu va crede el in Mine, cu toate minunile ce am fécut in mijlocul lui? II voi
lovi cu ciumd si-1 voi pierde si te voi face pe tine si casa tatdlui tau popor
numeros §i mai puternic decdt acesta!» Moise insd a zis cdtre Domnul: «Iartd
pdcatul poporului acestuia, dupd mare mila Ta, precum ai iertat Tu poporul
acesta din Egipt si pdnd acum». Zis-a Domnul cdtre Moise: «Voi ierta, dupd
cuvdntul tdu, dar viu sunt Eu si viu e numele Meu si de slava Domnului e plin
tot pamdntul: Toti bdrbatii cdti au vazut slava Mea si minunile pe care le-am
fdcut in pdmantul Egiptului si in pustie, si M-au ispitit pand acum de zeci de
ori si n-au ascultat glasul Meu, nu vor vedea pdmantul pe care Eu cu jurdmdnt
I-am fagaduit pdrintilor lor; ci numai copiilor lor, care sunt aici cu Mine, care
nu stiu ce este binele si ce este rdul si tuturor nevdrstnicilor, care nu judecd,
acelora le voi da pdmdntul, iar toti cei ce M-au amdrat nu-I vor vedea; In
pustia aceasta vor cddea oasele voastre si voi toti cei numdrati, de la doudzeci
de ani in sus, care ati cdrtit impotriva Mea, oricdti ati fi la numdr, nu veti intra
in pdmdntul pentru care, ridicandu-Mi mdna, M-am jurat sd vd asez, ci numai
Caleb, fiul lui Iefone, si Iosua, fiul lui Navi. Copiii vostri vor rdtdci prin pustie
patruzeci de ani si vor suferi pedeapsd pentru desfrdnarea voastrd, pand vor
cddea toate oasele voastre in pustie. Dupd numdrul celor patruzeci de zile, in
care ati iscodit pdmdantul Canaan, veti purta pedeapsa pentru pdcatele voastre
patruzeci de ani, cate un an pentru fiecare zi, ca sd cunoasteti ce inseamnd sd
fiti pdrasiti de Mine. Eu, Domnul, am grdit! Si asa voi face cu toatd obstea
aceasta rea, care s-a ridicat impotriva Mea: in pustia aceasta vor pieri si vor
muri toti!» (Num 13-14)

Desi Dumnezeu a fost maniat In repetate randuri de rautatea israelitilor,
de neascultarea, cartirea si discreditarea voii Sale, Num 13-14 se prezinta ca un
ultimatum pe care Dumnezeu il oferd poporului Sau. In paginile Pentateuhului
ne-am mai intalnit cu elementele constitutive ale acestei naratiuni. Pe de-o parte,
despre ,,spioni” cunoastem din prima carte a Pentateuhului, unde Iosif 1si socoteste
fratii ca spioni atunci cand ei doresc sa vind sa obtind grau din Egipt (Fac 42). Pe de



alta parte, despre apararea pe care Moise o fac Thaintea lui Dumnezeu pentru popor
am gasi cu usurinta trimiteri, caci poporul nu este la prima nesocotinta. Poate cel
mai elocvent exemplu este cel din Ies 32-34, cand Moise trece prin ambele ipostaze:
de apdrator al pornirii lui Dumnezeu impotriva poporului (Ies 32,11; 32,31-2), dar
si petrece in munte 40 de zile pentru primirea Legii, asemeni iscoadelor care 40
de zile merg sa observe Tara Canaanului (Ies 34,28). Mai mult decat atat, exista si
anumite structuri de limbaj care sunt comune, daca nu chiar identice ntre Ies 32-4 si
Num 13-14, dar despre acestea vom vorbi in detaliu Tn cele ce urmeaza.

Interesant este faptul ca, asemeni oricarei Tntamplari din viata poporului lui
Israel, exista drepti, oameni care in ciuda tuturor motivelor de a-si pune sub semnul
intrebarii credinta, nu uita de exemplele trecutului si merg cu cuvantul Domnului
Tnainte. Caleb si losua au fost singurii care nu au venit Tnaintea poporului cu un raport
negativ, iar Dumnezeu le rasplateste ,,apologia” prin separarea lor fata de nevointa
care urmeaza sa se abatd n randul poporului. Comentariile iudaice cu privire la acest
pasaj al observarii si raportarii celor vazute indica ca misiunea/ iscodirea In sine a
fost mai degraba un test pentru capetenii, decat o expeditie militara®.

Odata cu discordia creata in popor si datorita rugaciunii lui Moise, Dumnezeu
minimizeazd pedeapsa poporului la 40 de ani de pribegie*, nota comemorativa
asupra celor 40 de zile pe care iscoadele le-au petrecut Tn apropierea Canaanului si in
interiorul acestuia. ,,Aceasta este explicatia data in Numeri pentru sederea prelungita
a israelitilor Tn desert, care a durat patruzeci de ani®”.

Aceasta rezumare a evenimentelor din Num 13-14, in aparenta, pare usor
de interpretat. Poporul nesocoteste promisiunea lui Dumnezeu, porneste intr-un
conflict cu reprezentatii lui Dumnezeu, Dumnezeu indicd nevoia unei pedepse®,

3 Jacob MiLGrom, The JPS Torah Commentary: Numbers (Philadelphia: Jewish Publication
Society, 2003), 100.

4 Exista si opinii istorice care problematizeaza pe marginea anilor indicati pentru pribegirea
evreilor din Pustie. L. Mazzinghi aminteste, conform unei teorii a lui De Vaux ce indica exis-
tenta mai multor grupuri receptate ca fiind Israel, ca perioada amintita iTn Num 14,34 este in
realitate o perioada nedeterminata, iar aceasta tema este una speciald, tindnd mai degraba de
raportul dintre Israel si Canaan. Cert este faptul cd in corelatie cu informatiile din Stela lui
Mernephta, geografic, Israel este amintit Tn acelasi set de cetati cu cele prezente la 1220 1.Hr.
n spatiul Canaanului. Acest lucru ar desemna ca, fie Israel si-a dobandit statutul de ,,stat” In
spatiul geo-politic al vremii, fie Israel a reusit sa se integreze in Canaan, sa-si redobandeasca
pdmantul promis. Insa, acestea sunt doar supozitii istorice, care in functie de gradul lor de
Indeplinire/ certificare, pot conduce la identificare unei perioade oarecare de caldtorie prin
Peninsula Sinai. Luca MAzziNGHI, Istoria Israelului — De la origini pand in perioada romand,
trad. Cristian Clopotel (Targu Lapus: Galaxia Gutenberg, 2010), 31.

> Joel S. Kaminsky si Joel N. Lonr, The Torah a beginner’s Guide (London: Oneworld
Publications, 2011), 130.

6 Aceasta a pedepsirii lui Israel sau a manifestarii actului pedagogic prin pedeapsa este
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reprezentantii mijlocesc Tn favoarea poporului si Dumnezeu ofera o alternativa mai
blanda. Insa istoria lui Israel confirmd ca razvritirea poporului primeste o ,,rasplata”
aparte, nicidecum o osanda majora. Pedagogia lui Dumnezeu se desavarseste in
perioada pe care o indica lui Israel pentru restructurarea constiintei nationale.

»Scoala Pustiei” — schimbul de generatii si pastrarea unei origini a lor

»,Scoala Pustiei”, am amintit si cu alte ocazii, 1si are radacinile in Egipt.
Parintele Toan Chirild a evocat in repetate randuri acest pattern al ,,Scolii Pustiei”,
descriind-o ca: ,,0 cale necesara spre intrarea Tn pamantul fagaduit, dar, in perspectiva
eshatologica, si o reintrare prin aceasta in Canaanul sfatuirii celei mantuitoare cu
Dumnezeu””. Nevoia de scolarizare a poporului aflat in Egipt este evidentd. Tema
ratacirii nu este o tema eminamente nou-testamentara, ci radacinile ei sunt clare
in Pentateuh. Cele ce urmeaza a fi descrise ca indicii ale ratacirii in Pustie pentru
poporul evreu sunt Tn esenta elemente menite sa certifice faptul ca Israel se afla deja
ntr-o ratacire. Poate nu intamplator, Domnul 1i spune lui Moise despre Faraon ca va
crede despre evreii plecati din Egipt: ,,Fiii acestia ai lui Israel s-au ratacit Tn pamantul
acesta si i-a inchis pustiul” (Ies 14,4). Insa riticirea aceasta a evreilor ar fi fost mai
de folos decat cea spirituala, daca stam sa privim evolutiv lucrurile din momentul
Tesirii si pana In Nm 13-14.

Accentele Tn ,Scoala Pustiei” sunt multiple. Marea majoritate a exegetilor
identifica schimbul de generatii ca elementul de promovabilitate al acestei ,,scoli” si
considerd ca perioada ratacirii din Pustiu este corespondenta ciclului de scolarizare
propriu-zis. Olson este de pdrere cda de-a lungul Pentateuhului exista o generatie
pornita din semintia lui Iacob care tranziteaza intreaga perioada a ,,Scolii Pustiei” si

recurenta nu doar in raport cu Moise premergator exodului si Moise din timpul
exodului, ci aceastd tehnica de indreptare va constitui pentru Israel un indiciu al prezentei lui
Dumnezeu prin absenta Sa si nevoia unei reapropieri de Lege chiar si atunci cand Israel va fi
»acasa”, in pamantul fagaduintei. Alexandru Safran indicd ca Dumnezeu nu a renuntat
niciodatalapoporul Sausaulapromisiuneapamantului, ciatunci cand poporul aales saneglijeze
Legea si poruncilor, a aparut nevoia unei ,,purificari”: ,,Dar atunci cand Israel, in Eret-Israel,
«abandoneaza Tora», adica slabeste legatura de cauzalitate si de finalitate care-l uneste cu
Tara, aceasta din urma se desprinde de Poporul sau. Israel este atunci silit sa abandoneze
Eret-Israel. Cu toate acestea el nu renunta defel la acesta; el nu se separa defel de acesta (caci
raporturile dintre Israel si Eret-Israel sunt mai Intdi de toate de ordinul esentei interioare,
chiar Tnainte de a fi de ordin juridic, exterior) si chiar potrivit dreptului: «pamantul nu ar
putea fi vreodata rapit proprietarului sdu»; el nu poate fi deposedat de acesta (caci
Dumnezeu, pedepsind Israelul, nu 1i retrage niciodata dreptul asupra tarii pe care El i-a dat-o
pe vecie, caci El 1-a exilat doar pentru ca el — poporul — sa se intoarca in tara sa purificat)”;
Alexandru SAFrAN, Israel si rdddcinile sale, trad. Ticu Goldstein (Bucuresti: Hasefer, 2002),
31.

7 Toan CHIRILA, ,,Scoala pustiei model de ucenicie Tn Vechiul Testaement” - https://kirioan.
r0/2020/11/05/scoala-pustiei-model-de-ucenicie-in-vechiul-testament/.



care, la vreme potrivitd, completandu-se cu semintia lui Moise, va cunoaste schimbul
de generatie pe care Pustia 1l are Tn vedere si va atinge cu talpile picioarelor pamantul
promis. Astfel, realizand o radiografie a tuturor ipostazelor din cartile Pentateuhului,
Olson indica o schematizare aparte a raportului dintre popor, Dumnezeu si Exod:

a. In cartea Facerii regisim prologul acestei indicatii in tabloul schimbului
de generatii — Prima generatie a poporului lui Dumnezeu careia ii sunt facute si date
promisiunile Tn Fiecare generatie, succesiv, pana la spita neamului lui Tacov;

b. In cartea Iesirii avem de-a face cu — Prima generatie care experimenteaza
Exodul (din Egipt) si revelatia lui Dumnezeu la Muntele Sinai — Spita neamului lui
Tacov;

c. In cartea Leviticul apare — Aceeasi generatie ca in precedenta cartea
a Pentateuhului, doar ca experientei Exodului si a Legalitdtii Sinaitice se adauga
minstructiuni” suplimentare — Spita neamului lui lacov;

d. In cartea Numerii se creeazi ,,schimbul” de generatii, tranzitia de la
0 generatie nostalgicd la una, cel putin pentru o vreme, coordonata de principiile
divine, aliniate voii lui Dumnezeu. Olson indica ca in Numerii, avem de-a face cu
»,moartea vechii generatii si nasterea celei noi”:

Continuarea spitei neamului lui Iacov si introducerea spitei neamului lui
Aaron si Moise (Numeri 1-25);

Continuarea spitei neamului lui Iacov si a spitei neamului lui Aaron si Moise
intr-o noua generatie (Numeri 26-36);

e. In Deuteronom, avem parte epilogul acestui schimb de generatii marcat de
ultimele cuvinte ale lui Moise adresate noii generatii, ca Tndemn si ca purtare®

Ar putea parea cd acest schimb de generatii evoca Tnsdsi necesitate unui
fatalism in implinirea profetiilor. Dumnezeu indica Tn Num 14, 22-23 ca doar ce-i
nascuti dupa Exod vor cunoaste pamantul fagaduintei, datorita nesocotintei si lipsei
de intelepciune a generatiei cu radacini in Egipt. Olson ofera o nota concluziva
extrem de explicita cu privire la punctul credintei propriu celor doua generatii, dar
diferit manifesta Tn mentalitatea fiecareia: ,,Soarta primei generatii, incercand sa puna
n functiune aceasta lege si viata ei ca popor sfant al lui Dumnezeu, a dus la moarte
si esec final (11,1-25,18). Dar soarta celei de-a doua generatii este lasata deschisa.
Exista semne de speranta pe masura ce disputele sunt rezolvate intr-un mod pozitiv,
mai degraba decat sa duca la razvratire (27,1-11; 32,1-42; 36,1-13). Celei de-a doua
generatii 1i sunt date legi care se pot aplica numai rezidentei in tara promisa si astfel
dau o nota promitatoare menirii acestei a doua generatii®"

8 Thomas B. Dozemna, ,,The Book of Numbers,” The New Interpreter’s Bible, vol. 2
(Nashville: Abingdon Press, 1998), 114.

9 DozEMNA, ,,The Book of Numbers,” 123.
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Ramane deschisa tema de cercetare cu privind la adevaratul rol al generatiei
Exodului, cea care a cunoscut viata sub presiunea Egiptului. Dumnezeu noteaza ca
aceastd generatie ,,cunoaste binele si raul”, ,,judeca” (Num 14,23), iar acestea sunt
motive suficiente pentru nevoia unei restructurdri/ schimbari a ei. Nu este, nici primul
caz din biblie si nici ultimul, in care Dumnezeu observa nevoia unei metamorfoze
n viata poporului. Dacd ne amintim, israelitii au ajuns in vremuri benefice in Egipt
(Tes 47,27), au experimentat o ,,Scoald a Robiei”, in ,,Casa Robiei”, Dumnezeu le-a
auzit strigatul, a vazut necazul lor (Ies 3,7) si i-a scos din Egipt cu ,,mana tare si cu
brat tnalt” (Tes 12,51; 13,4), ducandu-i in Pustia Sinaiului, dandu-le Legea, ca mai
apoi prin nesocotinta lor sa 1i poarte in ,,Scoala Pustiei”, in ,,Casa Pustiei”, pregustata
n Sinai si acum traita in Paran. Generatia exodului este astfel o generatie a opresiunii,
a biruintei si a nesocotintei deopotriva. Insd, In egald masurd, este si generatia celor
mai mari semne si minuni pe care le-a vazut cineva de la Domnul, iar cuvintele
Domnului din Nm 14,11 sunt cel mai bun indicator al iertarii lui Dumnezeu, iara si
iara: ,,Pana cand Ma va supara poporul acesta si pana cand nu va crede el in Mine, cu
toate minunile ce am facut Tn mijlocul lui?”.

Iscodirea Tarii Fagaduintei si corijarea poporului

Numeri 13-14 constituie pentru cartea Numerii, atat esenta, cat si rezumarea
acesteia. Secventa contine toti indicatorii pentru tema, geografia si scopul cartii.
Israel se afla deja Tn Pustie iar acest lucru este certificat de debutul secventei si de
indicatia lui Dumnezeu: ,,Dupa aceasta a pornit poporul de la Haserot si a poposit in
pustiul Paran. Acolo a grait Domnul cu Moise si i-a zis: «Trimite din partea ta oameni
ca sa iscodeasca pamantul Canaanului pe care am sa-1 dau Eu fiilor lui Israel spre
mostenire; cate un om de fiecare semintie sa trimiti; insa acegtia sa fie toti capetenii
intre ei»” (Num 13,1-3). Ceea ce putem deduce din aceasta notd este ca, cel mai
probabil, israelitii se aflau Tn apropierea Canaanului si in plin proces de dobandire
al acestuia. Indicatia iscodirii pamantului fagaduintei implica o realitate absoluta,
iminenta (aceea ca Israel va cunoaste implinirea promisiuni).

Faptul ci Insusi Dumnezeu rosteste cuvintele din versetul 3 ne indica
pe de-o parte autenticitatea actiunii, dar pe de alta parte in spatele acestei cereri/
indicatii poate fi gisit un examen psihologic pe care Israel il mai avea de dat. In
Deuteronom, fapt ce contrazice textul din Numerii 13,3, Moise aminteste poporului
faptul ca ideea de iscodire a pamantului Canaan a venit din randurile oamenilor si
nu a fost o indicatie a lui Dumnezeu: ,,Iar voi ati venit cu totii la mine si ati zis: Sa
trimitem Tnaintea noastra oameni ca sa cerceteze pamantul si sa ne aduca stire despre
drumul pe care sa mergem si despre cetatile la care sa ne ducem. Cuvantul acesta
mi-a placut si am luat dintre voi doisprezece oameni, cate unul din fiecare semintie”
(Deut 1,22-23).



Desi dezacordul acesta pare sd implice o lipsa de ascultare din partea poporului,
in comentariile iudaice cu privire la cartea Deuteronomului nu gasim aceeasi ideea,
ci mai degraba o alinare a ei. Jeffrey Tigay considera ca mai degraba putem vorbi de
o determinare, o perseverentd a poporului de a ajunge In Canaan. Actul de iscodire,
de ,inconjurare/ incercuire”!?, este unul pe care Moise 1l indica din nou in Nm 21,32,
el fiind cel care trimite, semn concret asupra faptului ca Dumnezeu indica iscodirea
ca necesitate, iar dupa indicarea Lui, poporul e liber sa foloseasca aceasta practica
(Tos 2): ,,Tncepénd cu Nm 13,2 planul de a trimite iscoade este o comanda a lui
Dumnezeu, iar odata cu trimiterea de catre Moise a iscoadelor Intr-o alta locatie
(Num 21,32), este destul de dificil sa argumentam ca folosirea de cdtre popor a
practicii este In mod inerent incompatibila cu credinta''”.

Exista si o alta opinie pe care traditia rabinica o are n vedere, anume ca odata
cu transferarea initiativei de la Dumnezeu la Moise se contureaza si imposibilitatea
obtinerii pdmantului figiduintei'?. Insd aceste supozitii cu privire la schimbul
initiatorului determina accentuarea unei realitati spirituale, creand din imaginea
extrem de greu, iar acceptarea lui Dumnezeu si a voii Sale ramanand singura solutie.

In esentd, aceasta este si masura teologicd cu care ar trebui privit evenimentul.
Origen asaza o interpretare alegoricd extraordinara cu privire la acest eveniment'.
Vorbind despre pamantul promis, dat ,,spre mostenire” asa cum se adauga in textul
Septuagintei fata de originalul ebraic'4, el noteaza ca acest pamant si aceasta obtinere
a lui depdsesc sensibilitatea literara si chiar geograficd, aruncand crestinul ntr-o
realitate eshatologici. Origen pune accentul pe figiduinta ficutd prin Imparitia
cerurilor, un loc n care ,,uriasii” (Nm 13,33) sunt reprezentati de duhuri, de stapanii
si incepatorii, indicand astfel o perspectiva paulina (Ef 6,12), iar pentru dobandirea

10 «Trimite»: ebr. selah leka, expresie emfaticd de indemn care insista asupra adresantului
(cf. Gen 12,1). * ,sa iscodeasca”, ebr. v’yaturu: sau ,,sa dea tarcoale”, daca verbul ebraic e
cumva inrudit cu akk. tdru(m), ,,a inconura”, ,,a incercui”. Biblia dupd textul ebraic —
Numerii, Deuteronomul, 171; ca nota explicativa pentru dobandirea pamantului in urma unei
iscodiri, a se vedea: Matthew Berkowitz, ,SHELAH LEKHA — A Matter of Perspective,”
https://www.jtsa.edu/torah/a-matter-of-perspective/ - accesat 18 februarie 2024.

1 Jeffrey H. Ticay, The JPS Torah Commentary — Deuteronomy (Philadelphia/ Jerusalem:
The Jewish Publication Society, 1996), 15.

12 MiLGrom, The JPS Torah Commentary: Numbers, 100.

~

3 OriGeN, ,,Homilies on Numbers,” in Ancient Christian Texts, trad. Thomas P. Scheck
(Downers Grove: InterVarsity Press, 2009), 30.

4 Biblia dupd textul ebraic — Iosua, Judecdtorii, eds. Maria Francisca Baltaceanu si
Monica Brosteanu (Bucuresti: Humanitas, 2022); Biblia dupd textul ebraic — Numerii,
Deuteronomul, eds. Maria Francisca Baltaceanu si Monica Brosteanu (Bucuresti: Humanitas,
2021), 171.
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acestei fagaduinte este nevoie de o retorica personald, de o cercetare personala,
care ancoratd in definitiv in mesajul evanghelic si Tnvatatura crestina, asemeni lui
Caleb, poate fi aparata si obtinuta: ,,Asadar, care este acest pamant, dupa intelesul
duhovnicesc? Care este acest pamant sfant si bun, dar locuit de cei lipsiti de evlavie?
Care sunt, prin urmare, dusmanii ce locuiesc Tn pamantul celor sfinti? Si cum trebuie
ei scosi afard, ca, odata scosi, sfintii sa le ia locul? Sa ne intoarcem la Evanghelii, sa
ne ntoarcem la Apostol! Evangheliile fagaduiesc celor sfinti Tmparatiile cerurilor.
Apostolul spune: Iar asocierea noastrd este in ceruri; asadar, In ceruri este locul
mostenirii promise sfintilor'”.

Dobandirea pamantului fagaduintei, ca scop principal al periplului prin
Pustiu, fie ca vorbim de Sinai sau Paran, este periclitata si intarziata de pesimismul
si pacatele oamenilor. In compunerea narativé a acestui eveniment din Nm 13-14,
care are Tn vedere iminenta impliniri fagaduintei si dizolvarea temporala a procesului
in urma pseudo-revoltei poporului, se Tmpletesc trei din cele patru tipuri de traditii.
Cum am putut observa in alte locuri cu privire la analiza textului, componentele nu
sunt mereu prezente concomitent. Puternicele influente ale

Conform traditiei preotesti (P) exista trei contributii majore cu privire la
secventa descrisd de Nm 13-14. Traditia yahwista (J), cu multele ei repere in materialul
din cartea Facerii, se recunoaste si Tn acest spatiu din Nm 13-14 cu un caracter
critic asupra relatiei lui Israel cu Dumnezeu, o relatie pe care se pare ca israelitii
o neglijeaza prin comportamentul lor. Traditia sacerdotala, preoteasca (P), atat de
usor recunoscuta prin implicatiile cultice, este transversala cartii Numerii, avand
implicatii Tn toate sectiunile cartii, evocand de multe ori elemente ale nesigurantei
umane. Traditia deuteronomista (D), marcata de primirea Legii, respectarea acestei si
alianta poporului cu Dumnezeu, este intr-o forma de crestere accentuata In Numerii.
In schimb, traditia elohistd (E), care se defineste prin prezenta lui Dumnezeu in viata
poporului intr-o nota mult mai rigorista, nu este atat de specifica pentru Nm 13-14,
mai degraba fiind accentuatd in evenimentele post-exilice, post-desertice'.

Oricum am alege sa vedem implicatiile traditiei este ideal sa avem in
vedere faptul ca traditia yahwista (J) observa o complementaritate intre imaginea
Tarii Canaanului Tn ochii lui Caleb si a lui Iosua si in actiunea lor de a promova

15 Comentariul lui Origen continud prin accentuarea anghelologicd si demonica cu
cu privire la textele suport pentru opinia proprie: Mt 11,12; Ef 6,12-17; Is 34,5; Col 1,16;
Evr 12,22; Gal 4,26; Tos 9,1; etc. OriGeN, Omilii si adnotdari la Numere. Adnotdari la Deutero-
nom, trad. Adrian Muraru (Iasi: Polirom, 2022), 321-7.

16 O viziune mai larga asupra celor patru traditii si semnificatia obiectiva a fiecareia poate fi
observata in: Raymond E. Brown, Joseph A. Firzmyer si Roland E. Mureny, Introducerea
si Comentarii la Sfanta Scripturd, vol. I 1/1, trad. Dumitru Grosan (Targu-Lapus: Galaxia
Gutenberg, 2011), 542-5.



posibilitatea ocuparii teritoriului conform indicatiilor divine. Astfel, pentru aceasta
traditie, evocarea lui Caleb si a lui losua din Num 14 se explicd prin Num 13, 27-28.
Intr-o nota explicativa cu privire la cele remarcate de n urma iscodirii: ,,Am fost in
pamantul 1n care ne-ai trimis, pdmantul in care curge miere si lapte si iata roadele
lui” (Num 13, 28), in Word Biblical Commentary (WBC) se evidentiaza faptul ca
pentru Tara Canaanului aceste atribute era in acord cu fertilitatea solului'’. Astfel,
Iosua si Caleb nu fac altceva decét sa aduca Tnaintea poporului evidenta Tmplinirii
cuvantului lui Dumnezeu, a promisiunii facute lui Moise in Cartea Iesirii: ,,M-am
pogorat dar sa-1 izbavesc din mana Egiptenilor, sa-1 scot din tara aceasta si sa-1 duc
Intr-un pamant roditor si larg, in tara unde curge miere si lapte, in tinutul Canaaneilor,
al Heteilor, al Amoreilor, al Ferezeilor, al Ghergheseilor, al Heveilor si al Iebuseilor.”
(Tes 3,8) si reiterata pe tot parcursul lesirii: 3,18; 13,5; 33,3, in Levitic: 20,24 si
recalibrata Tn mentalul iudaic In Deuteronom: 6,3; 11,9; 26,9-10.15; 27,3; 31,20.
Traditia sacerdotala (P) se identifica, Tn baza acelorasi comentatori ca fiind
marcatd de trei actiuni umane tipice Num 13-14. In Num 13,4-18 sunt prezentate
numele celor 12 capetenii'®, precum si interventia lui Moise in actul trimiterii.
In selectarea celor care participa se vede clar o interventie a traditiei sacerdotale
prin alegerea lui Tosua. In jurul lui apare o modificare similard celor petrecute cu
numele lui Avraam sau Iacob, facandu-se evidenta schimbarea locului lui in planul
mantuirii'®. Osia (Num 13,9) devine Tosua (14,6), astfel ca el devine parte din planul
lui Dumnezeu prin statutul de ,,apologet” pe care 1l imbratiseaza impreuna cu Caleb,
fiul lui Iefone. Pentru implicatiile traditie sacerdotale este foarte importantd prezenta

17 Philip J. Bupp, Word Biblical Commentary — Numbers (5) (Grand Rapids: Zondervan,
1984), 145.

8 Exista o perspectivd nou-testamentara pe care Eusebiu de Cezarea o identifica in
prezentarea acestor 12 capetenii. El noteaza ca cei 12 Apostoli sunt prefigurati in
persoana acestor 12 capetenii, avand cu totii rol de cercetare si misionar; Septuaginta 1, Geneza,
Exodul, Leviticul, Numerii, Deuteronomul, coord. Cristian Badilita, Francisca Baltaceanu,
Monica Brosteanu, Dan Slusanschi (Bucuresti/Iasi: Colegiul Noua Europa/Polirom, 2004),
463.

19 Ebraicul Yehosua, din care derivd Iosua si lisus, cuprinde n el tetragrama divina
YHWH, adica Yahve (=Domnul), numele pe care Dumnezeu i l-a descoperit lui Moise pe
muntele Horeb (Ies 3,14). In timp ce Osia inseamnd, simplu, mantuire (numai cu presupune-
rea ca ea vine de Dumnezeu), losua Inseamna Domnul este mantuire sau Domnul mantuieste.
Schimbarea numelui lui Osia semnifica, pe de-o parte, ca un astfel de nume nu putea sa existe
Tnainte de revelatia de pe Horeb si, pe de alta, rolul pe care Moise i-1 atribuie lui Iosua.”
Biblia sau Sfénta Scripturd, versiune diortosita dupa Septuaginta, redactata, adnotata si
tiparita de Bartolomeu Valeriu Anania (Cluj-Napoca: Renasterea, 2009), 171; John
Evrricorr, Ellicott’s Commentary on The Whole Bible — A verse by vserse explanation, Volume I
Genesis-Numbers (Oregon, Eugene: Wipf and Stock Publishers, 1959), 518.
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lui Tosua Tn acest pasaj Num 13-14, caci astfel se certifica continuarea generatiei
viitoare, a preotilor, implicit®.

A doua actiune care concretizeaza prezenta traditiei sacerdotale este marcata
de ideea de recunoastere a Tarii Canaanului. Iminenta Tmplinirii promisiunii lui
Dumnezeu se concretizeaza prin aceasta actiune si, asa cum am observat in randurile
trecute, ea devine o practicd recurenta, cu accent pus asupra ,,pamantului”. Autorii
literaturii sacerdotale se concentreaza asupra pamantului in relatarea iscodiri, nu
asupra locuitorilor. Istoria prezentata este departe de a fi o istorie a cuceririi, ci mai
degraba este ,,0 evaluare teologicd a darului mantuirii, conceput ca pamant?”2,

A treia contributie a traditiei sacerdotale este si cea decizionald pentru
perspectiva ,,pedepsirii” din Num 14. In contrast cu traditia yahwistd din
Nm 13,27-28 se lanseaza si eticheta negativa pe care iscoadele o dau pamantului
fagaduintei. Practic, polii de referinta se muta de pe ,,pamant” pe ,,locuitorii” acestuia
si astfel Nm 13,32 evoca neputinta intelegerii planului lui Dumnezeu restransa intr-o
nota de imposibilitate: ,,Nu putem sa mergem impotriva poporului aceluia, pentru ca
e mult mai puternic decat noi” (Nm 13,32)%,

Insensteologic, cele petrecute in Nm 13-14 ating o altfel de intelegere. Accentul
nu mai cade pe pamant sau pe locuitori, ci asupra acuratetei cu care Dumnezeu
descopera plinirea promisiunilor Sale: ,,Din punct de vedere teologic, sectiunea
subliniaza bunadtatea si bunatatea purtdrii de grijd divine. Controlul lui Dumnezeu
asupra circumstantelor este masiv, purtarea Sa de grija este abundenta, iar raspunsul
esential al omului trebuie sa fie credinta simpla. Esecul majoritatii iscoadelor nu
este recunoasterea dificultatilor si obstacolelor din calea Israelului. Credinta nu este
descrisa aici ca un optimism ignorant sau nevazdtor. Esecul constd In primul rand
ntr-o incapacitate de a vedea aceste dificultati Tn adevarata lor perspectiva”?.

Perspectiva spirituald asupra evenimentelor expuse in partea a doua a
capitolului 13 este una cat se poate de limpede exprimata la Sfintii Parinti. Parcursul
iscoadelor si timpul petrecut Tmprejurul Canaanului sunt elemente constitutive ale
vietii duhovnicesti. Imposibilitatea cuceririi Canaanului nu este un punct de vedere
straniu pentru poporul lipsit de credinta, ci pare a fi o imagine expozitiva a depasirii
barierelor umane. ,,impéritia cerurilor”, asa cum Origen o vede pe aceast tard, este
greu de obtinut chiar si In perspectiva nou-testamentara (Mt 13).

Sf. Chiril al Alexandriei noteaza ca bogatia pamantului fagaduintei, in ciuda

20 Bupp, Numbers, 146.
21 DoZEMNA, ,,The Book of Numbers,” 122.
22 Bupbp, Numbers, 146.
2 Bupp, Numbers, 146.
2 Bupp, Numbers, 146.



recunoasterii ei, nu este suficienta pentru un popor care nu-si vede scopul ultim,
ci drumul de parcurs pana la acesta. Retorica Intelegerii este expusa astfel: ,,Intelegi
ca cei mai fricosi si mai fara curaj din aceia care au iscodit pamantul fagaduintei au
marturisit deschis ca pamantul e bogat in vii si gras si imbelsugat in roade frumoase,
dar au impletit in acestea frica lor, numind neamul care-l locuieste indraznet si
spunand ca sunt pretutindeni cetati Intdrite si Tnconjurate cu ziduri si prin acestea
abatand pe Israel de la nddejdea ca va birui si impingandu-1 spre frica?”.

Concluzii

In concluzie, studiul nostru asupra ,,Casei Robiei” si ,,Scolii Pustiei” releva
o teologie profunda si nuantatd, ce subliniaza importanta legii divine si a formarii
spirituale prin intermediul Tncercarilor si suferintei. Perioada de robie din/in Egipt
reprezinta un punct de plecare esential pentru intelegerea identitatii israelite, marcand
nasterea unei constiinte colective centrate pe ideea de eliberare si mantuire divina.
lesirea din Egipt si evenimentele ulterioare din pustie sunt interpretate nu doar ca
momente istorice, ci ca etape fundamentale Tn pedagogia divina, menita sa formeze
un popor sfant, dedicat slujirii lui Dumnezeu.

In ,,Scoala Pustiei”, Israel invatd prin experiente directe si dramatice ce
inseamna ascultarea si neascultarea de Dumnezeu. Episoadele ratacirii, iscodirii
Tarii Fagaduintei si confruntarilor cu diverse dificultati sunt ilustrative pentru modul
n care poporul este modelat si purificat pentru a putea intra in posesia tarii promise.
Aceasta perioada este una de revelatie continua, unde Legea data la Sinai devine un
cod de conduita permanent, fundamentul relatiei dintre Dumnezeu si poporul Sau.

Analizand scrierile lui Thomas Rémer si ale altor teologi, am observat ca
textele biblice din Numeri, in special, sunt esentiale pentru intelegerea tranzitiei
dintre diferitele etape ale istoriei sacre a Israelului. Integrarea legilor noi In structura
deja stabilita a Pentateuhului reflectd un proces complex de adaptare si reinterpretare
a traditiei, care este esential pentru mentinerea coerentei teologice si literare a
Scripturii.

In final, studiul nostru subliniazi importanta ,,Scolii Pustiei” ca un cadru
interpretativ esential pentru comprehensiunea deplind a mesajului biblic. In aceasta
scoald a suferintei si invataturii, Israel descopera profunzimile legaturii sale cu
Dumnezeu, invatand ca ascultarea, credinta si perseverenta sunt cheile pentru
realizarea promisiunilor divine. Astfel, peregrinarea in pustie si perioada robiei devin
simboluri ale formarii spirituale, indispensabile pentru orice comunitate credincioasa
care aspird la o relatie autenticd cu divinitatea.

% Sy, CHIRIL AL ALEXANDRIEIL, ,,Inchinarea si Slujirea in Duh si Adevir,” in PSB 38, trad.
Dumitru Staniloae (Bucuresti: IBMO, 1991), 155.
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Abstract

This study explores the typology of sacrifices described in the book of Leviticus and
how they provide pathways to sanctification for the Jewish people. The detailed rituals and
ceremonializations of the sacrifices, such as burnt offering, food offering, reconciliation
offering, sin offering, and guilt offering, reflect a complex view of holiness distinct in
Leviticus from Deuteronomy. Leviticus portrays holiness as a dynamic and dangerous entity
with restricted access, whereas Deuteronomy sees it as a static, less restrictive status. Sacrifice
involves both an act of devotion and worship to God and a method of atoning for sins and
maintaining communion with the divinity. These practices emphasize the importance of
religious rituals in the life of the community and the commitment to divine norms.

Keywords: Offerings, Sanctification, Leviticus, Ritual, Priestly Code

Introducere

In cadrul religiei iudaice, conceptul de jertfa joacd un rol central in relatia
dintre om si divinitate. Cartea Leviticul, una dintre cele cinci carti ale Torei, ofera
o descriere detaliata a diverselor tipuri de jertfe si a ritualurilor asociate cu acestea.
Aceste practici ritualice nu sunt doar simple manifestari de devotiune religioasa, ci si
mijloace esentiale de a mentine si restabili ordinea spirituala si sociald a comunitatii
israelite. Jertfele erau vazute ca modalitati prin care omul putea accede la sfintire,
adica la o stare de puritate si apropiere de Dumnezeu. Fiecare tip de jertfa, fie ca era
vorba de arderi de tot, jertfe de mancare, jertfe de Tmpdcare, jertfe pentru pacat sau
jertfe pentru vinovatie, avea un scop precis si o semnificatie teologica specifica.

Leviticul accentueaza importanta respectarii stricte a ritualurilor, subliniind
ca sfintenia este atat un statut de drept cat si o realitate dinamica. Aceasta viziune
contrasta cu cea prezentata in Deuteronom, unde sfintenia este vazuta mai degraba
ca un statut static, mai putin periculos si restrictiv. Diferentele fundamentale dintre
aceste perspective nu se reflectd doar la nivel teoretic, ci influenteazd in mod
semnificativ practica cultica si viata comunitara a israelitului.

! Studiul are acordul coordonatorului (Pr. prof. univ. dr. Ioan Chirila) pentru publicare Tn acest
volum.
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Studiul de fata exploreaza complexitatea sistemului sacrificial descris in
capitolele 1-7 ale Leviticului, punand accent pe diversele tipuri de jertfe si importanta
lor in cadrul cultului israelit. De asemenea, se examineaza rolul preotilor ca
intermediari intre popor si divinitate, responsabilitatea lor de a conduce ritualurile de
la cortul adunarii si de a pastra sfintenia Tn mijlocul comunitatii. Prin aceasta analiza,
se va evidentia nu doar functia rituala a jertfelor, ci si semnificatia lor profunda in
contextul relatiei omului cu Dumnezeu, oferind o intelegere nuantata a modurilor
n care sfintenia putea fi accesatd si mentinuta Tn viata religioasd a vechiului Israel.

Sfintirea omului prin jertfa

Diferitele ritualuri si ceremonialuri prezentate minutios in Levitic au ca scop
trasarea cadrului social si moral al vietii poporului evreu®. Din multitudinea jertfelor
aduse de popor la cortul adunarii (arderi de tot/holocausturi, jertfe de mancare,
jertfele de impacare, jertfele pentru pacat, jertfele pentru vinovdtie, jertfele de
ispasire) desprindem ideea unor modalitati prin care poporul putea accede la sfintire.
Toate prinoasele aduse lui lahve trebuiau sa respecte directivele divine.

In Levitic scolile preotesti vad sfintenia ca fiind dinamica, sensibild si
periculoasd, cu acces restrictiv al sacrului. In contrast sfintenia prin prisma cartii
Deuteronomul este staticd, iar accesul la sacru este mult mai putin restrictionat,
deoarece nu este periculos sau amenintator; sfintenia nu este o entitate activa, ci un
statut. ,,Aceasta diferenta fundamentala nu se limiteaza la filosofia teoretica, deoarece
afecteaza Tntregul sistem cultic atat in Scolile Preotesti, cat si in Deuteronom™?,

Vechiul Testament mentioneaza ca ritualul stropirii cu sange avea ca rezultat
sfintirea locurilor, obiectelor si persoanelor. In contextul pregtirii primirii Legii
preotilor li se pretindea consacrare (Tes 19,22-24) fiind de altfel o conditie prealabila
evenimentului®. Ei erau Tnsdrcinati de cdtre Tahve sa conduca ritualul cultic de la
cortul adunarii aducand jertfe pentru popor ori de cate ori era nevoie. Capitolele
1-7 ale Leviticului alcdtuiesc sursa primara pentru studiul sistemului sacrificial al
codului preotesc. Sectiunea de la 1-7 nu ofera un tratament complet al sistemul
sacrificial si nu insista In enumerarea intregului set de jertfe enuntate in Torat
Kohanim. Astfel ofranda de tamaie pe care marele preot trebuia sa o ofere lui Iahve
zilnic pe altarul de aur pozitionat Tn partea interioara a cortului adunarii (Ies 30, 7-8),

2 Cristian BADILITA et al., Septuaginta: Geneza, Exodul, Leviticul, Numerii, Deuteronomul,
vol. 1 (Tasi: Polirom, 2004), 299.

® Eyal ReGev, ,Priestly Dynamic Holiness and Deuteronomic Static Holiness,” Vetus
Testamentum 51 (2001): 244,

4 AcHTEMEIER, The HarperCollins Bible Dictionary, 970.



nu apare mentionata niciodata sau jertfa de bautura (libatie) ar fi un alt exemplu
(Tes 29, 38-42a)°.

Jertfa (qorban) se prezinta ca un act de devotiune si de adorare a lui Yhwh din
partea omului, prin care se daruieste n totul Lui. Enumerarea jertfelor, din Levitic,
s-a facut din perspectiva donatorului, a aceluia care aducea jertfa. Jertfele de la
capitolele 1-3 aveau ca fond o motivatie spontand, pe cand cele din capitolele 4-5
erau necesare expierii. Reluarea acelorasi teme din capitolele 6-7, dar intr-o ordine
aleatorie, s-a facut din punctul de vedere al slujbei preotesti. Declaratia divind din
noul cort ridicat subliniazd importanta supremad a cultului.® Origen este de parere
ca enumerarea din Levitic a personajelor participante la jertfa (,,vreun om, arhiereu
miruit, toata obstea lui Israel sau o capetenie”) descrie intregul neam omenesc’.
Dintre cele cinci feluri de animale aduse ca jertfe dupa randuiala lui Moise (oaia,
boul, capra, turtureaua si porumbelul) in chip simbolic Sf. Maxim Marturisitorul
ii atribuie porumbelului sfintenia®. Felul jertfelor exprimau moduri diferite ale
inchindrii omului catre Dumnezeu.

Jertfa arderii de tot (‘0lah) era un omagiu si un mod de multumire indreptat spre
Iahve; jertfa simboliza o daruire totala oferitd dumnezeirii. Caracteristica distinctiva
a lui ‘0lah este ca animalul in intregime este consumat de foc, dupa ce in prealabil 7i
erau scoase pielea, intestinele padna nu ramane nimic, nici pentru persoana care ofera
sacrificiul, nici pentru preot. Holocaustul este un termen ce deriva din traducerea
Vg si LXX (holocaustum; holokatitosis; holokatitoma) de la ebraicul ‘6la/‘61a°
Tnsemnand ,,ceva care urca sau se ridica”. Holocaustul se referea fie ascensiunea
victimei la altar, fie de la altar la Dumnezeu, posibil o combinatie a celor doua,

> Alfred Marx, ,,The Theology of the Sacrifice According to Leviticus 1-7,” in The Book
of Leviticus: Composition and Reception (SVT), ed. Rolf Rendtorff si Robert A. Kugler
(Leiden/Boston: Brill, 2003), 103.

8 MiLGrowm, Leviticus 1-16: A New Translation with Introduction and Commentary, 136.
7 ORIGEN, Omilii si adnotdri la Levitic, 47.

8 Dumitru STANILOAE, Filocalia sfintelor nevointe ale desavdrsirii (Bucuresti: IBMO, 2008),
302.

9 Termenul ‘61d@ are un inteles obscur, unii au spus ca ar provenii de la radacina araba gala
care s-ar traduce prin ,,a fierbe, a clocoti”cu referire la carnea care fierbe in oala, dar altii
sunt de parere ca aceastd interpretare este irelevanta in contrast cu altarul. Din perspectiva
regulilor gramaticii ebraice, forma ,61d poate fi analizata ca un Qal fem. sg., si in consecinta ar
Tnsemna ,a se ridica”, cu sensul ,ceea ce se ridica”. Termenul kalil tradus prin ,jertfa
Intreagd” este sugerat ca sinonim a lui ‘6ld; kalil spun cei mai multi cercetdtori ca este
termen cultic anterior schimbat chiar de‘6ld; A se vedea G. Johannes BoTTERWECK et al.,
Theological Dictionaryofthe Old Testament,vol. 11 (Grand Rapids, Michigan: Wm.B.Eerdmans,
Publishing Co., 2001), 96. 98. A se vedea si Harold Henry RowLey, Worship in ancient
Israel: its forms and meaning (London: S.P.C.K., 1967), 120.
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referiri neputand fi determinat cu certitudine sensul initial'®. Jertfa arderii de tot
trebuia sa respecte standardul divin si sa fie atat din cireada de vite, cat si din turma
sau pasari. Vitelul, mielul, iedul, turturica/porumbelul trebuiau sa fie fara de vreo
meteahnd. Mai mult decat atat, sacrificarea lor trebuia facuta la usa cortului adunarii
pentru ca jertfa sa fie o mireasma placutda Domnului, era exclusa orice abatere de
la porunca dumnezeiasca. Cel ce aducea o vita ca ardere de tot avea obligatia sa o
infatiseze Tnaintea cortului adunarii acolo unde se afla jertfelnicul de arama, apoi
1si punea mana pe capul ei si o junghia, ca ulterior preotii ce erau randuiti slujirii sa
continue ritualul prin preluarea sangelui pentru stropire si tdierea jertfei in bucati.
De fapt fiecare act sacrifical avea cinci etape principale: prezentarea sau aducerea
animalului la altar, punerea mainilor peste animal, junghierea, jertfa propriu-zisa,
stropirea sau turnarea sangelui si arderea jertfei. Dupa portionarea animalului si
efectuarea spalarii, acestea erau puse pe jertfelnicul de arama unde trebuia sa fie
mistuite de foc. Randuiala arderii de tot este amendatd pe parcursul cartii Levitic
(Lev 6,9-13).

Bundvointa ntru iertarea pacatelor nu era posibila fara de varsare de sange
(Evr 9,22). Gestul punerii mainii pe capul dobitocului face referire la transferul
pacatului catre dobitoc, cel In cauza este ispasit prin varsarea sangelui acestuia,
substituirea realizandu-se prin acest mod. Posibilitatea ispasirii pacatelor era inlesnita
oricarei grupari sociale prin tipul vietatilor ce fac obiectul jertfei. Cel bogat, cat si
saracul puteau accede la ispasire fara vreo opreliste a treptei sociale din care facea
parte.

Jertfele de mancare sau prinosurile vegetale din grane/faina amestecata cu
untdelemn erau uneori insotite de libatie. Multe dezbateri Tnca mai exista in jurul
etimologiei termenului ebraic minhd@" (Lev 2,1). Cel mai probabil, sensul sau de
baza se reda prin ,,dar, tribut”, in VT termenul este utilizat intr-un context necultic
de 37 de ori. In afara cartilor lui Moise (Tora) si a lui Iezechiel, ebraicul minhd este

10 Raymond E. Brown, Joseph A. FitzmveRr, Ronald E. MurpHy (eds.), The New Jerome
Biblical Commentary (Englewood Cliffs, New Jersey: Prentice Hall, Inc., 1990), 62.

I Minhd termen cultic care a obtinut un sens specializat in teologie de ,sacrificiu sau
ofranda, prinos” ce trebuia sa ofere divinitatii un ,,miros placut” spre a-i linisti simturile.
Jertfa de mancare — minhd constituie acea parte a ritualului care genereaza parfumul
produselor vegetale: faina, paine coapta sau turte amestecate cu ulei/tamaie si prezentate Tn fata
lui Iahve (Lev 2,14); prinosul (vegetal) constituie apogeul ritualului de jertfd, deoarece asigura
faptul ca Iahve este capabil si simtd mirosul placut al ofrandei. In uz laic minhd are sensul de
»cadou, dar sau tribut”; dar cunoaste si o progresie semantica in unele pasaje aducand ideea
de ,,ofranda/sacrificiu”. A se vedea G. Johannes BorTerwECK et al., Theological Dictionary
of the Old Testament, vol. 8 (Grand Rapids, Michigan: Wm. B. Eerdmans, Publishing Co.,
1997), 415-17.



aplicat oricdrei forme de sacrificiu (1Rg 2,17; Mal 2,13; 3,3)!2 Pentru jertfele de
mancare produsul alimentar cel mai utilizat era fdina. Fdina de cea mai buna calitate
impreuna cu untdelemnul si tamaia erau puse pe jertfelnic spre pomenire; in felul
acesta ele constituiau mireasma placutd Domnului. Untdelemnul se folosea de obicei
la prepararea hranei (3Rg 17,12), dar avea Intrebuintari multiple: in cadrul cortului
adundrii era combustibil pentru candele (Ies 25,6), un produs cosmetic (Eccl 9,8),
un leac 1n vindecarea ranilor (Is 1,6). Pe 1anga aspectul acesta familiar untdelemnul
se constituie ca element esential in rdnduiala jertfelor si n investirea marelui preot
(Tes 29,7). Ritualul ungerii cu untdelemn a unui lucru se regdseste si in istoria
patriarhului Iacov, fiul lui Isaac (Fac 28,18); piatra pe care dormise o unge cu
untdelemn n sens de dedicare a locului pentru Iahve, dupa momentul de transcendenta
ce completeazd si Tmplineste promisiunea iahvista'®. Ungerea preotilor era cu un
untdelemn alcatuit dupa o reteta divina interzisa omului de rand (Ies 30, 31-33).
Tamaia este un alt element care intrd In componenta jertfelor de mancare. Tamaia
este 0 rasina obtinuta prin incizia cojii unui copac din familia Boswellia. Ea era
utilizata Tn alcatuirea unui amestec de tamaiat pentru cortul adunarii (Ies 30,35-36).
Jertfa de mancare era felurita prin modul de preparare, dar cerinta esentiald era sa
fie gdtita cu untdelemn si sd fie nedospita. O parte din jertfa de mancare era adusa
ca jertfa Domnului pe jertfelnic, iar o alta ramasa se oferea Iui Aaron si fiilor lui
spre a fi consumatd. Orice prinos de paine adus Domnului era fard de miere; sarea,
de asemenea, era parte esentiald, un semn al legamantului cu Dumnezeu. Randuiala
prinosului de mancare este reluata Tn cadrul cartii Levitic (Lev 5, 14-23) cu usoare
adaugiri, menite sa intareasca exigenta divina.

Jertfele de Tmpdcare'¥/pace (zebah Salamim) se aduceau din vite mari si mici,
atat parte barbateasca, cat si femeiasca, cerinta imperioasa era asemenea anterioarelor
jertfe ca animalul de jertfa sa nu fie cu vreo meteahna. Jertfa de Tmpdacare
(jertfa pentru alianta/prietenie, jertfa de pace) mbraca douad forme distincte de
jertfe, prima zebah desemna un sacrificiu privat, iar cea de a doua $alamim indica
spre jertfa de interes national. Cele doua forme zebah si Salamim le Intalnim
evidentiate depreuna Tn mod expres 1n cartea lui Iosua Navi singurul text din VT
(Tos 22,27 ,...Yahweh lapanaw, ba‘oclowténii tibizbahénii tibislaménii; walo-...”)".

12 Brown et al., The New Jerome Biblical Commentary, 63.
13 Russell R. ReNo, Genesis, in BTCB (Grand Rapids, Michigan: Brazos Press, 2010), 234.

14 Jertfa de pace (impdcare)/multumire sunt doud dintre denumirile care au ridicat dificultati
la traducerea din TM, LXX utilizeaza sintagma Buoia owtnpiov — thysia soteriou care in
traducere literala semnifica ,,jertfa de mantuire”, jertfa constituia un prinos adus zeilor in
urma unei importante izbaviri din viata celui ce aducea jertfa. A se vedea Bartolomeu Valeriu
ANANIA, Biblia sau Sfanta Scripturd, (Cluj-Napoca: Renasterea, 2009), 175.

15 Alfred MARx, Les systémes sacrificiels de I’Ancien Testament: formes et fonctions du culte
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Jertfa de impdacare imbraca mai multe forme: jertfa de sfintire a preotilor (millu’im),
jertfa de nazireat, jertfa de multumire (zebah tédah), jertfa intdilor nascuti, jertfa
pentru fagaduinta (neder) si jertfa spontana de bunavoie (nedabah). Jertfa de
impacare presupune un adevarat ospat comunitar intaiul loc era oferit lui Dumnezeu
prin dedicarea acelor parti grase, ca mai apoi parti din jertfa sa fie oferite preotilor si
laicilor’®. Ritualul jertfirii trebuia sa se desfasoare conform dispozitilor divine, asadar
la usa cortului adunarii se prezenta persoana implicata in aducerea jertfei, dupa aceea
1si plasa méana pe capul vitei si o junghia, punerea mainii ilustra caracterul substitutiv
a jertfei Tn sine pentru cel care o aducea.

Dacad 1n cap.1-3 din Levitic prescriptiile se refereau la sacrificiile aduse Tn
mod voluntar de israelit, cap. 4 deschide categoria jertfelor care erau obligationale
pentru cei care se fdcusera vinovati. Ele serveau in principal la ispasirea pacatelor
involuntare. Legea nu admitea sub nici o forma ca cineva sa faca o greseala
deliberata si apoi sa se achite de vina prin sacrificiu. Acest mod de justificare devenea
0 urdciune naintea lui Iahve (,Jertfele necredinciosilor sunt urdciune Inaintea
Domnului, dar rugiciunile celor ce se indreapta Ii sunt bineprimite” — Pilde 15,8).
Expierea ceremoniald pentru diverse incalcari ale legii era o procedura potrivita
sferei sufletesti. Jertfa avea menirea de a usura constiinta Tncarcata a omului care din
varii motive provoca raul fie din greseala, fie din ignoranta/neglijenta'.

Jertfa pentru pacat — chatat'® era randuita sa aduca ispasire pentru calcarea cu
nestiinta a poruncilor Domnului. Arhiereul miruit, obstea lui Israel, vreuna dintre
capetenii sau un om de rand daca pacatuiau din lipsa cunoasterii Legii, ispasirea
se Indeplinea fie prin jertfirea unui vitel Tn primele doua cazuri, fie prin jertfirea
unui tap, respectiv a unei capre In cele din urma situatii. Fiecare jertfa trebuia
sa fie fara de imperfectiune. Deosebit de celelalte jertfe aduse in afara cortului
adunarii, jertfa pentru pacat cuprindea un ritual mai amplu in primele doua cazuri.

sacrificiel a Yhwh, in SVT 105 (Leiden/Boston: Brill, 2005), 37.
16 MIHAILA, ,,Levitic,” 185.

17 Bernard J. BAMBERGER, ,,Leviticus,” in The Torah: A Modern Commentary, ed. Rabbi W.
Gunther Plaut (New York: Union of American Hebrew Congregations, 1981), 768.

18 Ebraicul chatta’th exprima ritual nu sacrificiu, In consecinta Iahveh nu este destinatarul
chatta’th-lui. Ritualul in Levitic este qorban (Lev 4,32), practic o jertfa daruita la cortul
adunarii ce confera beneficii celui care o aduce. Scopul indeplinirii ritualului (chatta’th)
este distrugerea pacatului; pacatul avandu-si resedinta Tn nephesh. A se vedea G. Johannes
Botterweck, Helmer RiNGGREN, Theological Dictionary of the Old Testament, vol. 4
(Grand Rapids, Michigan: William B. Eerdmans Publishing Co., 1980), 316-17. N. Kiuchi
n studiul sau Incearca sa aduca lumina asupra termenilor chata’ si chatta’th; chestiunea pe
care o plaseaza in centru este cum de acelasi termen chatta’th se poate a se referi la pacat si
n acelasi timp la jertfa pentru pacat. A se vedea si Nobuyoshi KwcHi, A Study of Hata’ and
Hatta’t in Leviticus 4-5 (Tiibingen: Mohr Siebeck, 2003), 1-127.



Cu sangele vitelului se stropea asupra perdelei locasului sfant de sapte ori, apoi se
punea pe coarnele altarului tdmaierii. Partea de sdnge ramas trebuia turnat la temelia
jertfelnicului de arama situat Tnaintea cortului adunarii. Dupa trunchierea jertfei si
separarea grasimii se aducea jertfa pe jertfelnicul arderii de tot. Pielea vitelului, tot
trupul sau cu capul si picioarele, respectiv maruntaiele si necuratia erau scoase afara
din tabdra Tntr-un loc curat unde se arunca cenusa si se ardea.

Daca pacatul s-a infaptuit din nestiinta de catre obstea lui Israel, jertfa era
adusa de batranii obstii. Preotul miruit (Ies 30,30) cu sangele vitelului intrd in cortul
adunarii, stropea de sapte ori asupra perdelei sfintei sfintelor si ungea coarnele
altarului tamaierii din sfanta. Restul sangelui avea s fie turnat la temelia jertfelnicului
arderii de tot situat in fata cortului adunarii. Cu partile ramase se proceda intr-un
mod identic vitelului dintai. Tn situatiile pacatuirii din nestiinta a unei cipetenii sau a
unui om de rand, sangele nu era dus in sfanta, ci era pus pe coarnele jertfelnicului de
aramd, ca apoi sa fie turnat la temelia acestuia. Randuiala jertfei pentru pacat trebuia
sa reflecte intru totul voia diving, astfel jertfa trebuia junghiata in acelasi loc unde
se junghia si arderea de tot. Aceasta cerinta trebuia respectata Intocmai, se considera
un lucru de o sfintenie mare. Consumarea jertfei era posibila doar de catre preotul
ce aducea jertfa sau de cei din neamul preotesc in locul cel sfant Tn curtea adunarii.
Daca jertfa pentru pacat se aducea Tn cortul adunarii in locul cel sfant pentru ispasire,
carnea ei avea interdictia de a fi consumata.

Abaterea de la normele divine Tmbraca multe forme — marturia nedreapta,
atingerea de tot ce este necurat, jurdmantul Tn pripa. Israelitul care se indeparteaza de
preceptele morale trasate de Lege ajunge vinovat.

Legile variate din Lev 5 alcituiesc un mozaic juridic'®. In cele patru cazuri
care fac obiectul jertfei (vs. 1-4) au ca rezolutie marturisirea si aducerea de jertfe
practic ele necesita un chatta'th (vs. 1-13). Versetele 14-16 Infatiseaza un alt tip de
jertfa numit asham? — jertfa pentru vina/jertfd de pedeapsa. Asham-ul este adus 1n
principal de cdtre cel care si-a insusit bunuri, persoana in cauza trebuia sa innapoieze
ceea ce a luat si pe 1anga o compensatie (,,Pentru ceea ce a pacatuit el cu privire la
lucrul cel sfant, va plati pretul acestuia si va mai adauga a cincea parte din pret si i-0
va da preotului, iar preotul se va ruga pentru el jertfind berbecul cel pentru pacat, si
i se va trece cu vederea” v. 16).

19 Baruch A. LeviNE, Leviticus: the traditional Hebrew text with the new JPS translation

(The JPS Torah Commentary) (Philadelphia, New York, Jerusalem: The Jewish Publication
Society, 1989), 26.

20 Termenul asham transmite ideea de vinovdtie, de pedeapsa in general — ,,a deveni vinovat”;
Intr-un sens cultic termenul primeste forma de ,autopedepsire a constiintei”; Tnsa unii au
preferat o alta talmacire prin cuvintele: ,,a simti vinovatia”. A se vedea Nobuyoshi KiucHr,
The purification offering in the priestly literature: its meaning and function (Sheffield: JSOT
Press, 1987), 31.
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Astfel am putea spune ca chatat trebuia adus pentru insulte involuntare pe
cand asham pentru o abatere intentionata. Procedura pentru jertfa pentru vinovatie
preceda marturisirea de pacat. Existau diverse optiuni In ce priveste alegerea lucrului
pe care israelitul 1l putea oferii lui Iahve ca jertfa: fie era un animal din turma (oaie
sau capra), fie o pasare (porumbei sau turturele) fie se aducea a zecea parte dintr-o
efd de faind de grau de calitate superioara.

Atat chatat cat si asham in ce priveste jertfa — in ansamblu sunt identice, dar
este totusi o exceptie cu referire pentru asham cand jertfitorului i se cere neapdarat sa
aduca un berbece (,,De va face cineva greseala si din nestiinta va pacatui impotriva
celor afierosite Domnului, acela, pentru vina sa, sa ia din turma de oi si sd aduca
Domnului jertfa pentru vina, un berbec fara meteahna, pretuit la doi sicli de argint,
dupa pretul siclului sfant” Lev 5,15) %"

Relationarea gresita fata de semeni insemna nesocotirea poruncilor divine
(Lev 6,2). Lucrurile semenilor pierdute si gasite, cele Tmprumutate si tagaduite
trebuiau imediat restituite. In oricare din situatiile respective persoana care jurd
stramb era sanctionatd cu plata integrald a acelui lucru la care i se adauga a cincea
parte din pretul estimat, vina se ispasea prin jertfirea unui berbec. Prin jertfa, omul
1si ispasea pacatul si vinovatia izvorate din neglijenta fata de Tora. Jertfa oferea
posibilitatea Tnlaturarii presiunii sufletesti a constiintei, a reintoarcerii omului spre
legea dumnezeiasca prin sfintire. Tot prin jertfa binecuvantarea (belsugul pamantului/
cireada sau turma) daruita omului se reintorcea spre Facatorul ei. Din darurile de
mancare aduse la cortul adunarii o parte se oferea preotului ce savarsea jertfa cat si
tuturor fiilor lui Aaron, partile jertfelor se considerau ca retributie vesnica provenita
de la fii lui Israel.

Ingredientele esentiale pentru pastrarea comuniunii cu divinitatea, analizate n
acest capitol al lucrarii, sunt preotul, ca instantd a Demiurgului pe pamant, jertfele
din dobitoace/roade ale pamantului, care se aduceau ca dar divinitatii (fie ca vorbim
de arderi de tot, jertfe de mancare, de impdcare, pentru pacat, pentru vinovatie sau
jertfe de ispasire) si altarul — loc al oficierii actului de comuniune om — Dumnezeu,
reprezentat de cortul adunarii.

Ceremonialele religioase tinute dupa codul transmis de Iahve lui Moise pun
n evidentd atat sfintenia Domnului, cét si dorinta omului de a fi asemeni Lui, adica
sfant. In cele din urma, Tnvatitura care se desprinde din codul liturgic detaliat prin
indicatiile de savarsire ale jertfei si ale slujbei tinute de catre preot, este aceea de
participare comunitard, respectiv de supunere fata de voia divina pentru pasirea in
sfintenie.

2l BAMBERGER, ,,Leviticus,” 774.



Concluzii

Studiul detaliat al sistemului sacrificial din Leviticul evidentiaza complexitatea
si profunzimearitualurilor de jertfd, subliniind rolul lor crucial in mentinerea sfinteniei
si armoniei spirituale Tn viata israelita. Jertfele, fie ca erau ardere de tot, jertfe de
mancare, jertfe de impacare, jertfe pentru pacat sau jertfe pentru vinovatie, nu erau
doar acte de devotiune, ci si expresii esentiale ale legaturii dintre om si divinitate.
Prin respectarea stricta a acestor ritualuri, comunitatea israelita reusea sa isi reafirme
credinta si sa mentina ordinea divina. Contrastele Intre viziunea din Levitic si cea din
Deuteronom subliniaza nu doar diferentele teologice, dar si impactul practica cultice
asupra vietii cotidiene a poporului. Astfel, invataturile din Levitic ofera o intelegere
profunda a sfinteniei ca ideal dinamic si accesibil, reflectand un ideal religios in
cadrul comunitatii israelite.
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Abstract

This study examines the symbolic import of the appellations bestowed upon Noah’s
progeny in the tenth chapter of the Book of Genesis, also designated as the ,, Table of Nations.”
The text enumerates 70 names, representing the progenitors of the disparate nations and
suggesting the plenitude and perfection of humanity, and is imbued with profound spiritual
import within the Jewish tradition. The analysis is concerned with the concealed meanings of
these names, rather than the strict genealogical aspect. This addresses the need to reconnect
contemporary humanity with the spiritual and historical past. The study presents a variety of
interpretations from different religious sources, including Jewish tradition, the writings of the
Church Fathers and other rabbinic commentaries. It emphasizes the diverse interpretations
and symbolism associated with each name. The aim of this work is to enhance understanding
of biblical symbolism and to provide new insights into the origin and meaning of the names
of humankind’s ancestors. It encourages reflection on the connections between sacred text
and human history.

Keywords: Genealogy, Symbolism, Noah, Genesis 10, Biblical names

Introducere

Problema originilor preocupa destul de multd lume si multi Intreprind
cercetari genealogice si istorice, dar mai putini sunt interesati de eventualul
aspect simbolistic, sau de ntelesul spiritual sau metaforic, al scrierilor religioase.
Facerea 10 e un text relativ cunoscut publicului, dar cei care il analizeaza se preocupa
mai mult de chestiunea populatiilor antice care descind din personajele nominalizate
acolo decat de sensul ascuns al numelor acestor stramosi ai omenirii. Am efectuat
deja o cercetare pe tema genealogiilor biblice si al populatiilor actuale care ar putea
descinde din cele antice numite in Biblie Tn lucrarea mea de licenta, si doresc sa
adancesc analizarea subiectului fiindca nu consider ca e unul cunoscut publicului
din Romania si am convingerea ca omul contemporan are nevoie de o mai buna
conexiune cu trecutul, iar cercetdrile de genul acesta ar ajuta mult Tn aceasta directie.
Analiza vechilor texte din perspectiva simbolismului este o preocupare straveche in

!'Studiul are acordul coordonatorului (Pr. prof. univ. dr. Ioan Chirild) pentru publicare n acest
volum.
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ce priveste scrierile religioase, dar e ceva neglijat azi. Fiind, in schimb, o pasiune a
mea, am intentia de a aprofunda aici acest subiect.

Analiza numelor din Facere 10

Facerea 10 cuprinde o genealogie in care sunt mentionati fiii, nepotii si
stranepotii lui Noe — deci strdmosii omenirii actuale. Acest capitol listeaza 70 de
nume care reprezintd originea natiunilor lumii. Numarul 70 este multiplu de 7 si 10,
ambele cifre semnificand plenitudinea si perfectiunea. Din acest motiv, iudaismul
vede numarul 70 ca o reprezentare simbolicd a umanitatii in ansamblu. Ulterior,
acest numar este folosit de multe ori de-a lungul Tanakh-ului (Vechiul Testament),
atat pentru a prezenta descendentii lui Avraam (asa cum arata si Ipolit in Respingerea
tuturor ereziilor 10,26), o afirmare a Israelului etnic (Fac 46,27; Ies 1,5; Dt 32,8) cat
si ca o reamintire a scopului mantuitor al lui Dumnezeu pentru toate natiunile.

In traditia ebraici se considera cé fiii lui Noe au avut mai multi copii, dar ci
Facerea 10 nu i listeaza decat pe cei care au dat nastere unor popoare. Are sens,
In masura In care acesti oameni traiau timp de secole. Tot in traditia ebraica se
considera ca batranetea si bolile nu au aparut decat dupa evenimentul de la Sodoma.
Deci, pana In jurul anului 2000 1.Hr., oamenii trdiau Tnca secole — circa 400 ani — erau
maturi la 30-40 ani si nu deveneau batrani si diminuati decat cu 1-2 decenii Tnainte
de deces. Prin urmare, aveau timpul si vitalitatea necesare sa aiba multi descendenti.
Viata scurta si Tnsotita de diminuarea continud a capacitatilor fizice dupa varsta de
25-30 ani a survenit si s-a agravat doar dupa Babel si Sodoma. Degenerarea aceasta
a speciei a fost deci oarecum contemporana cu Avraam .

Facerea 10 trebuie legata de celelalte genealogii biblice care apar in Vechiul
Testament. Aceasta legatura Intre genealogii ar putea sa faca obiectul altor cercetari,
dar trebuie mentionat ca Facerea 10 e un capitol pivotal, in jurul caruia graviteaza
mare parte din informatia scripturistica. In plus, rabinii evrei au ficut multe comentarii
pe marginea destinului diverselor populatii, mai ales n relatie cu poporul lui Israel.

Unele nume mentionate in capitolul studiat au conotatii pozitive si exprimand
speranta dar multe altele au conotatii de neliniste, frica si violenta sau doliu chiar,
dar e de asteptat: majoritatea personajelor din Facerea 10 s-au nascut In preajma
Potopului sau la putind vreme dupa, deci transpare din ele anxietatea asociatd acelei
perioade. Dupa Babel apar nume care arata diviziunea lingvistica si religioasa a
umanitatii. Asadar genealogia poate fi Tmpartitd in perioadele de dinainte si de dupa
Babel. Un alt mod de a Tmparti genealogia este intre shemiti si non-shemiti, fiindca
se poate observa ca numele urmasilor lui Shem sunt mai pozitive si mai demne in
general.

Sfantul Augustin In Cetatea lui Dumnezeu (16,2) scrie despre Shem ca
stramos al evreilor, Ham al oamenilor pdcdtosi, iar Japhet ca stramos al Bisericii.



El interpreteaza episodul cu Ham si Noe ca pe o prefigurare a suferintelor
Mantuitorului in mainile pacatosilor, dar nu analizeaza numele celor implicati decat
ca preinchipuire a Bisericii, spre exemplu Japhet e cel care profetizeaza ,,largirea”
credintei, de la evrei la toti oamenii, noii credinciosi devenind ,,trditori la corturile
lui Shem”. Sfantul Augustin aderd, din spusele sale, la interpretarea clasica a
descendentei din Japhet a europenilor — deci a majoritatii convertitilor la crestinism
din vremea sa. In capitolele 3, 10 si 11 scrie in legatura cu Eber si Peleg, opinand ci
Peleg (,,despartire”) vine de la separarea limbilor, ceea ce ar insemna ca Eber si-a
botezat fiul dupa ce evenimentul a avut loc. Dupa parerea sa, Eber a fost singurul
care si-a pastrat limba vorbita de oameni inainte de multiplicarea limbilor de la
Babel — si care a primit mai tarziu numele de ,,ebraica”, inainte fiind numita simplu
,,omeneasca”.

Aphrahat Persanul (Demonstratia 5 — Despre rdzboaie, 10,12) sustine ca
Madai (care intruchipeaza Persia) e fratele neintelept care a pierdut imparatia, pe
cand Tavan (Grecia) e fratele siret care i-a furat-o (se refera la epopeea lui Alexandru
cel Mare). Tot el spune ca Roma e fondata de fiii lui Esau care vor ceda domnia lui
Hristos cand Acesta va veni, la Apocalipsa.

In general Parintii Bisericii nu emit multe comentarii pe marginea Facerii 10,
iar cei care se apleaca asupra ei, cum ar mai fi Ieronim, mai mult fac trimiteri spre
genealogia Mantuitorului, cum e de asteptat. Sa nu uitam ca din punctul de vedere
al primilor crestini fraza paulinica ,,nu mai este niciu iudeu, nici grec...” (Gal 3:28)
avea o semnificatie fundamentald. Cel mai uzual, Tn rarele cazuri cand se preocupa de
acest text, comenteaza asupra rebeliunii babeliene a oamenilor contra lui Dumnezeu.

Din perspectiva evreilor, Talmudul specificd unele calitati sau defecte ale
anumitor neamuri, pornind de la stramosi. Comentariile rabinice nu sunt insa nici
ele deosebit de elaborate pe aceasta tema, spre exemplu Rashi — considerat unul
dintre cei mai renumiti exegeti evrei — se refera direct doar la cateva nume precum
Tiras — opinand ca intruchipeaza Persia ceea ce e interesant fiindca de obicei acesta
e identificat cu Tracia. Lehabim erau numiti ,,arzatori” fiindca aratau fiorosi, Eber
inseamnd ,,dincolo de rau” fiindcd ai sdi trdiau dincolo de Eufrat. In rest, Rashi
se intereseaza mai ales de Nimrod si rebeliunea lui. lardsi interesant e ca el spune
ca Asshur nu a participat la rebeliunea babeliana. Mai formuleaza niste indicatii
despre unele neamuri cananeene, despre Shem si Eber, dar fara a le analiza foarte
profund numele. Analizeaza Insa unele exprimadri pe care simte nevoia sa le clarifice.
Aminteste comentariul talmudic Yoma 10a, conform caruia Japhet, desi va fi mare,
nu va avea prezenta divina Tn mijlocul sau, aceasta fiind menita lui Shem, asa ca
Japhet va sta la corturile lui Shem spiritual vorbind. El spune ca Eber si-a numit fiul
Peleg in mod profetic, fiindca evenimentul Tmpartirii in neamuri a avut loc in anul
mortii lui Peleg. Yoktan era numit ,,mic” fiindca era umil. Rashi mai spune ca Peleg
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poate insemna injumatatire, fiindca In vremea sa viata omului a scazut de la 900 la
400 ani. Nu e un element care tine de Facerea 10, dar mi se pare interesant ca Rashi
spune, cand comenteazd Facerea 11, ca Sarah mai era numita si Yishka (Jessica) de la
120" adica ,,a privi”, fiindca avea darul profetiei adica al privirii in viitor, si fiindca
toti o priveau insistent fiindca era foarte frumoasa .

O alta referintd a vechilor autoritati rabinice, Ramban (Nahman), specifica
faptul ca, dintre urmasii lui Seth, ultimele generatii de dinainte de potop au avut
copii putini si tarziu (cum ar fi Noe care i-a avut pe fiii sai la 500 de ani, normal
pentru acele vremuri ar fi fost undeva la 60 de ani) pentru a nu fi nevoie sa salveze
prea multa lume in arca. Japhet a colonizat litoralele si insulele, ceilalti interiorul.
Repeta ideea altor exegeti cum ca acel descendent al lui Noe care e numit simplu a
dat nastere doar unei natii, iar cel caruia 1i este atribuita o lista de fii a fondat mai
multe. Urmasii nenumiti nu au fondat natii, ci doar s-au aldturat celor ale fratilor
lor mai prolifici. Un bun exemplu este Nimrod care, desi era un fiu al lui Kush, nu
e nominalizat Intre acestia fiindca nu a fondat o natiune. Despre Nimrod, Ramban
comenteaza de altfel mai multe aspecte, care sunt insa irelevante prezentei tematici.
Da multe detalii despre cananeeni si egipteni dar fard sa le analizeze numele.
Descendentii lui Mitsraim s-au instalat toti in Egipt si-n imprejurimile acestuia. Mai
precizeaza despre unii canaaneeni ca unele natii si-au schimbat numele, altele au
plecat de unde erau localizate initial, ori s-au unit. Nu mai analizeaza alte personaje.

Josephus Flavius in Antichitdtile sale doar identifica numele urmasilor lui Noe
cu natiunile care sunt considerate a descinde din ei, urmand interpretarea clasica:
Japhet ar fi stramosul europenilor, Ham al africanilor, Shem al semitilor, dar si al
anumitor neamuri precum eritreenii, berberii, indienii samd.

Vilna Gaon, Abarbanel sau Malbim urmeazad aceeasi directie de analiza.
Si ei 1l comenteazd mai ales pe Nimrod, rebeliunea si uneltirile lui pentru a castiga
simpatia maselor.

Radak (Rabbi David Kimchi) continua pe linia lui Rashi, dand unele informatii
despre cananeeni, istoria si hotarele lor, relatia lor cu israelitii, si despre Nimrod.
Precizeaza ca Shem a avut multi urmasi, dar cd nu sunt toti numiti. El spune ca
Yoktan a fost numit mic, fiindca tatal sau a vazut ca e mult mai mic si mai slab decat
copiii din generatiile precedente si cd deci nu va trai mult. Yoktan s-a asezat cu
neamul sau Tn Arabia. Mesha ar fi Mecca .

Numele si semnificatia lor propriu-zisa

Inainte de a efectua analiza numelor, ar fi oportun si ne intrebdm care au
fost motivatiile autorului genealogiei din Facerea 10 de a o redacta. Foarte probabil,
cele mai importante au fost urmétoarele: In primul rand, faptul de a insista pe
demnitatea de ,,creatie speciald” a lui Dumnezeu, de care se bucura specia noastra.



12

Suntem singura specie care nu a fost simplu chemata la viata prin porunca ,,Sa fie
ci am fost facuti ,,dupa chipul si asemanarea Sa”, ,,din mainile Sale” si viata ne-a
venit ,,din suflul Sau” (Fac 1.26-27; 2,7). Apoi, de a arata faptul ca oamenii au o
origine clara si sigura si totodata un destin in timp bine trasat, cu inceput, desfasurare
si finalitate care se bucura de toata atentia Domnului. Un alt scop este de a sublinia
unitatea speciei noastre si egalitatea fizica si metafizicd, atat intre oameni Tn general,
cat si Intre barbat si femeie si responsabilitatea egala a tuturor in fata lui Dumnezeu.
Trebuie de asemenea insistat pe faptul ca oamenii, desi pacatosi, isi implinesc destinul
si scopul, prin alesii lor, si continua sd existe oameni care-L cautda pe Dumnezeu si
vor sa-I implineasca voia. Si desigur, o insistenta pe genealogia acelui neam, apoi a
acelui trib, apoi a acelei dinastii, din care ulterior va iesi Mantuitorul, ca o conexiune
anticipatorie cu Noul Testament ce urma sa fie revelat mai tarziu.

Precizez ca am ales sa aduc in discutie si nume care nu tin de Facerea 10,
dupa cum se va vedea In continuare, fiindca mi se par importante pentru imaginea de
ansamblu a genealogiei umane. Facerea 10 este Tn definitiv intermediara intre lista de
urmasi ai lui Adam si cei ai lui Avraam, si nu are sens fard acestea. Genealogiile sunt
un fel de confirmare a destinului si planului divin cu omenirea — de aceea ar trebui
luate Tmpreund cand discutam despre ele, chiar daca acum insistam mai mult pe una.

Noe (F1% 113 [Noach])

Provine de la numele ebraic Z'_lj (Noach) care inseamna ,,0dihna, repaus” si are
legdtura cu radacina 193 (nuach).

Noe a fost cel care a construit Arca, acest fapt permitandu-i lui, familiei sale
si animalelor din fiecare specie sa supravietuiasca Potopului. A fost tatal lui Shem,
Ham si Iafet.

Shem (Q¥ [Shem])

Inseamni ,,nume” in limba ebraica. Shem este unul dintre cei trei fii ai lui
Noe (impreuna cu Iafet si Ham) si stramosul popoarelor semitice. Are si conotatia
de eternitate, poate Tntruchipa convingerea lui Noe ca omenirea va supravietui
judecatii divine a Potopului. De altfel, el primeste de la tatal sau Noe cea mai deplina
binecuvantare: Dumnezeu este ,,al lui Shem” (adica asa cum spun si rabinii, Domnul
salasluieste pe langa urmasii lui Shem precum Avraam si fiii sai), iar fratii sai 1i vor
fi mai mult sau mai putin subordonati (Fac 9.26).

Japheth (727 [Jepheth])

Numele inseamna ,,largit, deschis”. El este unul dintre cei trei fii ai lui Noe,
impreuna cu Shem si Ham. Considerat a fi stramosul popoarelor din Europa si Asia
de Nord. Primeste o binecuvantare de la Noe, dar nu e completd, el e destinat sa
,,salasluiasca la corturile lui Shem” (Fac 9,27), deci sa fie supus acestuia spiritual
vorbind.
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Ham (277 [Ham])

Numele Tnseamna ,,cald, agitat, nelinistit” In ebraica. Ham e unul din cei
trei fii ai lui Noe, considerat stramosul popoarelor de culori inchise, mai ales al
africanilor, dar si al cananeenilor si egiptenilor. EI nu primeste nici o binecuvantare
din partea tatalui sau Noe. Cu totii stim episodul cu betia lui Noe, batjocura lui
Ham si blestemul lui Noe. Blestemul aici trebuie luat mai mult ca o profetie, ca
0 constatare ca si urmasii vor mosteni defectele tatalui, iar consecinta pacatelor
lor va fi un statut profund subordonat al hamitilor vizavi de shemiti si iafetiti.
Chiar daca singurul blestemat e Canaan si nu Ham cu toata stirpea sa, lipsa
binecuvantarii spune la fel de multe ca o acuzatie. In plus, autorul Facerii fiind
Moise, e posibil ca insistenta pe Canaan sa fie doar o focalizare a profetiei unui
destin potrivnic asupra celui care, la momentul redactarii textului, tocmai urma sa
fie izgonit din Palestina de catre fiii lui Israel, mai degraba decat sa insemne ca
restul hamitilor sunt feriti de acel viitor potrivnic: dupa cum bine stim si din istorie,
destinul lumii a fost decis de Eurasia, iar Africa mai mult a suferit decat a dictat.
Iar in definitiv, primul tiran idolatru post-Potop a fost Nimrod, un hamit. Departarea
lor de Dumnezeu a inceput inca de la primele generatii de dupa Potop.

Urmasii lui Shem

Elam (Di?‘;? [Elam])

Posibil sa Tnsemne fie ,,ascuns”, fie ,eternitate” In ebraicd. Acesta este numele
mai multor personaje din Vechiul Testament, aici fiul al lui Shem care a fost stramosul
poporului elamit.

Asshur (MR [Asur])

Numele e atestat prima data la orasul Ashur, capitala Imperiului Asirian.
Semnificatia lui este oarecum neclara: daca provine de la TwX (‘asher), inseamna
,»,a merge Tnainte”, iar daca vine de la 7’ (yashar), inseamna ,,a fi echilibrat, drept™.
Comentatorii rabinici 1l considerau un om drept. Ashur era zeitatea protectoare
a orasului cu acelasi nume si totodatd zeul suprem al Asiriei. Cel mai probabil
fondatorul a dat numele sau orasului, iar ulterior natiunii, iar descendentii sai l-au
divinizat, cum se intampla adesea in vechime cu marii fondatori de natii si state.
Divinizarea a fost probabil post mortem, el ca om integru si credincios sigur s-ar fi
opus.

Arphaxad (02978 [Arphaxad])?

Acesta este unul din cei cinci fii ai lui Shem fiul lui Noe. Etimologia
acestui nume e misterioasa: poate proveni de la rippe, ,a vindeca”. De asemena,

2 Urmasii lui Arphaxad au fost: Shelah, tatal lui Eber care a avut doi fii Peleg si Joktan, care a
avut 13 fii — Almodad, Sheleph, Hazarmaveth, Jerah, Hadoram, Uzal, Diklah, Obal, Abimael,
Sheba, Ophir, Havilah si Jobab (Fac 10,24-29).



poate insemna ,,piept”. De aici altii traduc ,,Jumina iasa din piept” sau ,,granita”.
Prin urmare, nici cunoscatorii de ebraica nu cunosc semnificatia exacta acestui
nume. Adevarul e ca limbile vechi sunt foarte complexe, mai complexe decat cele
contemporane, atat gramatical cat si ca bogatie de sensuri — ceea ce ar putea fi o
dovada indirecta impotriva viziunii evolutioniste a istoriei lumii.

Lud (M [Lud])

Acesta este unul din fiii lui Shem. Daca provine de la 71‘7 (luz), Inseamna ,,a
Indoi, a devia”; daca vine de la 7‘7‘ (yalad) iInseamna ,,nastere, generatie, productie”.

Aram (27X [Aram])®

Din ebraica U'Dj& (armon) Insemnand ,,cetate, loc Tnalt”. Acesta este numele
catorva personaje din Vechiul Testament, inclusiv aici, ca fiu al lui Shem.

Eber (T2Y [Eber])

Numele Tnseamna ,,de dincolo”, dar poate fi si ,,non-conformist” sau ,,omul
unei noi ere”. Multi comentatori ca de exemplu Ramban 1l considera creator de scoli
unde oamenii invata inchinarea la Dumnezeu.

Peleg (3‘75 [Peleg])

Numele Tnseamna ,,diviziune, canal”. Acesta este fiul lui Eber. Am amintit mai
sus ce are de spus Sf. Augustin in Cetatea lui Dumnezeu (3, 10 si 11), despre Eber
si Peleg: ,,despartire” vine de la separarea limbilor, ceea ce ar Tnsemna ca Eber si-a
botezat fiul dupa ce evenimentul a avut loc. Dupa pdrerea sa, Eber singur si-a pastrat
limba vorbitd de oameni Tnainte de Babel si care a primit mai tarziu numele sau, de
,ebraica”, Tnainte fiind simplu ,,limba omeneasca™.

Urmasii lui Japheth

Gomer (7 TDJ [Gomer])®

Numele Tnseamna ,,complet/perfect”. Acesta este numele atat al unui nepot al
lui Noe, cit si al sotiei infidele a profetului Osea. Dintre popoarele cunoscute istoriei
e asociat cu Cimerienii, Gimiraii.

Magog (3932 [Magogl)

Originea numelui Magog este neclara, dar ar putea proveni din asirianul ,,mat-
Gugu”, care inseamna ,,Tinutul lui Gyges”, adica Lydia. Alternativ, Gog ar putea
proveni de la Magog, in loc sa fie invers, iar ,,Magog” ar putea fi o metafora pentru

3 Urmasii lui Aram au fost: Uz, Hul, Gether, and Mash (Fac 10,23).

4 La aceasta lista mai addugam: Yoktan — ,,mic, umil”. Unii spun ca era umil. Altii, ca era
mai mic si mai putin longeviv decéat cei de dinaintea sa. Nahor — ,,stralucitor, arzator”. Aici
cu sensul de Tnchinator al focului/ soarelui. Terah — este posibil ca numele acestuia sa aiba
de-a face cu cultul Lunii. Aceste nume ar fi o buna introducere la viata lui Avraam, care va
restabili cultul lui Dumnezeu.

®> Urmasii lui Gomer sunt: Ashkenaz, Riphath si Togarmah (Fac 10,3).
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Babilon. Altfel, Gog Tnseamna ,,acoperis” in ebraica, de la 23 (gag), deci Magog este
,,cel de pe acoperis/de pe Tnaltime”.

Istoricul Josephus il considera pe Magog, fiul lui Iafet, ca pe stramosul
scitilor, de la nordul Marii Negre. Conform acestuia, grecii numeau Scitia regiunea
Magogia. O identificare alternativa, bazata pe ordinea listarii triburilor in Ezechiel
38, l-ar plasa pe Magog intre Capadocia si Media. Rabinul Shlomo Ganzfried (sec.
XIX) sustine cd Magog se refera la mongoli. El citeaza un scriitor arab care numeste
Marele Zid Chinezesc ,,zidul lui Magog”. Oricum, oamenii din veacurile post-antice/
pre-medievale il asociau deja pe Magog cu Asia profunda, nu cu Orientul Mijlociu.
Posibil ca populatia Tn chestiune sa fi migrat realmente spre Est. Getica lui Jordanes
il mentioneaza pe Magog ca stramos al gotilor, la fel ca si Historia Brittonum, insa
Isidor din Sevilla (c. 635) afirmd ca aceasta identificare era populard ,,din cauza
asemanarii silabei finale” (Etymologiae 1X,89).

Madai (*“17) [Madail)

Numele Tnseamna ,,mezi”, dar si ,,a masura, a extrage din ceva abundent”.
Acesta este numele unui fiu al lui Iafet. A fost stramosul mezilor, un popor antic
conglomerat cu persii.

Javan (])7 [Javan])®

Numele inseamna ,,grecia”. Este posibil ca acest nume sa fie legat de Ion
din legendele si genealogiile grecesti. Acesta este numele unui nepot al lui Noe si
stramosul popoarelor grecesti. Dar mai Inseamna si ,,inselator, cel care intristeaza”,
sau ,,mlastind/ noroi/ argila”. O simbolistica foarte variata si deci incertd. Amintim
ca Aphrahat Persanul considera ca Madai e fratele neintelept care a pierdut imparatia,
pe cand Iavan e fratele siret care i-a furat-o.

Tubal (320 [Tuball)

Numele inseamna ,,economie, a curge, a aduce”. Tubal-Cain era fiul lui Lameh
si al Zilei, frate cu Naama. A fost primul fierar. De asemenea, nepot al lui Noe,
localizat la nord de Cilicia.

Meshech (U1 [Meshech])

Numele inseamna ,,a pleca, a trage, a tard”, de la “J&13 (mashak) a trage, dar
poate Insemna si ,,posesiune, pret special”.

Tiras (P10 [Tiras])

Numele provine din ebraica 7)™ (tiras), cu semnificatie neclara, posibil ,,cel
dorit, cel care umezeste” sau ,,boabe”. Tiras este ultimul fiu al lui Japheth si nepotul
lui Noe.

6 Urmasii lui Gomer sunt: Elishah, Tarshish, Kittim si Dodanim (Fac 10,4).



Urmasii lui Ham

Kush (U2 [Kush])’

Kush este fiul cel mare al lui Ham si nepotul lui Noe. El a fost fratele lui Mizraim
(Egipt), Canaan (tara Canaan) si Phut, si tatal personajului biblic Nimrod, mentionat
in Fac 10,6 si 1 Par 1,8. Se presupune cd urmasii sai au populat Nubia/Etiopia.
Nu pare a avea o etimologie in ebraica. A ajuns insa sa desemneze o persoana de
culoare neagra. Grigorie din Tours sustinea ca Kush era aceeasi persoana cu Zoroastru
persanul si ca a fost inventatorul magiei si idolatriei. Nu impartasesc opinia lui, dar
e interesant ca teologii 1l asociazd cu magia si idolatria. Istoricul persan Al-Tabari
(c. 915) istoriseste o traditie potrivit careia sotia lui Kush se numea Qarnabil, fiica lui
Batawil, fiul lui Tiras, si ca ea i-a nascut pe ,,abisinieni, sindi si indieni”.

Nimrod ('T"AW:J]_ [Nimrod])

Numele lui provine de la 772 (marad), care inseamnd ,,a se rebeliza”.
Nimrod este fiul lui Kush si nepotul lui Ham. Atat Rambam (Maimonide) cat si
Radak sugereaza cd Tnainte de Nimrod nu existau conflicte de masa sau monarhi,
decat Tnainte de Potop. Se spune ca Nimrod i-a fermecat pe babilonieni cu carisma
sa pand cand l-au Tncoronat rege, dupa care a invadat Asiria si a construit orase mari.
Asirienii si caldeenii Tnsa i-au expulzat pe Hamiti din Mesopotamia, probabil dupa
moartea lui Nimrod. Tarile 1si schimba conducatorii si chiar populatiile. Patriarhii
natiunilor isi numeau copiii avand intuitia destinului lor viitor. Textul il numeste
pe Nimrod ,vandtor puternic”, element pe care Rashi 1l interpreteaza figurativ,
explicand cd Nimrod i-a captivat pe oameni prin cuvintele sale si i-a incitat sa se
razboiasca Tmpotriva lui Dumnezeu. Prima cucerire a lui Nimrod a fost Babilonul,
care mai tarziu a devenit centrul imperiului babilonian. Un imperiu care sub iteratiile
sale ulterioare va fi cauza tuturor relelor in istorie, fiind prototipul tuturor tiraniilor.

Mizraim (2 )31 [Mizraim])®

Acesta este numele ebraic si arab al Egiptului. Este pluralul de la matzor care
poate Tnsemn ,,movild/ fortareata”, dar si ,,grija”. ,,Movile” trimit si la piramide
oare? Sau pluralul evoca atat Egiptul de sus cat si pe cel de jos? Acesta este cel de-al
doilea fiu al lui Ham.

Phut (272 [Phut])

Numele Tnseamna ,,arc, arcas”. Phut a fost al treilea fiu al lui Ham. Asociat de
unii cu Libia, de altii cu Nubia, oricum, Africa.

7 Urmasii lui Kush sunt: Seba, Havilah, Sabtah, Raamah si Sabteca. Fiii lui Raamah au fos
Sheba si Dedan (Fac 10,7).

8 Urmasii lui Mizraim sunt: Ludim, Anamim, Lehabim, Naphtuhim, Pathrusim, Casluhim
(Philistines) si Caphtorim (Fac 10,13-14).

51



52

Canaan (]Y22 [Canaan])®

Originea numelui este controversata: dupd unii provine din 1¥32 (Kena’an),
care Tnseamna ,,umil, servitor”; dupa altii, dimpotriva, vine din ¥12 (kana’) care
Inseamna ,,a sincroniza, a se dedica grupului”; sau din kinahnu, care Tnseamna
,vopseaua de purpurd, negustor”. In definitiv, cel dedicat/ supus grupului poate fi
considerat si umil, iar purpura era asociata cu fenicienii, considerati inventatorii ei si
de altfel descendenti ai lui Canaan... E considerat stramosul locuitorilor palestinieni
de dinainte de israeliti, si al fenicienilor.

O incercare de citire simbolica a textului Facerii 10

Iatd spita neamului fiilor lui Noe: Sem, Ham si Iafet, carora li s-au ndscut fii
dupd potop.

Fii lui Iafet au fost: Gomer, Magog, Madai, Iavan, Tubal, Meseh si Tiras.

Fii lui Gomer au fost: Aschenaz, Rifat si Togarma.

Fii lui Iavan au fost: Elisa, Tarsis, Chitim si Dodanim.

Din acestia s-au format multime de popoare, care s-au agezat in diferite tdri,
fiecare dupd limba sa, dupd neamul sdu si dupd natia sa.

Iar fiii lui Ham au fost: Cus, Mitraim, Put si Canaan.

Fiii lui Cus au fost: Seba, Havila, Savta, Rama si Sabteca. Fiii lui Rama au
fost: Seba si Dedan.

Cus a mai ndscut de asemenea pe Nimrod; acesta a fost cel dintdi viteaz pe
pamant.

El a fost vandtor vestit inaintea Domnului Dumnezeu; de aceea se si zice:
«Vanadtor vestit ca Nimrod inaintea Domnului Dumnezeu

Impdrdtia lui, la inceput, o alcdtuia: Babilonul, apoi Erech, Acad si Calne din
tinutul Senaar.

Din pamantul acela, el trecu in Asur, unde a zidit Ninive, cetatea Rehobot,
Calah

Si Resen, intre Ninive si Calah. Aceasta e cetate mare.

Din Mitraim s-au ndscut: Ludim, Anamim, Lehabim, Naftuhim,

Patrusim, Casluhim — de unde au iesit Filistenii — si Caftorim.

Din Canaan s-au ndscut: Sidon, intdiul-ndscut al sdu, apoi Het,

Iebuseu, Amoreu, Ghergheseu,

Heveu, Archeu, Sineu,

Arvadeu, Tzemareu si Hamateu. Mai pe urmd neamurile canaaneiene s-au
rdspandit.

Si tinuturile lor se intindeau de la Sidon, spre Gherara pdnad la Gaza, iar de
aici spre Sodoma, Gomora, Adma si Tzeboim pand spre Lasa.

Acestia sunt fiii lui Ham, dupd familii, limbd, tdri si dupd natii.

De asemenea i s-au ndscut fii si lui Sem, tatdl tuturor fiilor lui Eber si fratele
mai mare al lui Iafet.

Fiii lui Sem au fost: Elam, Asur, Arfaxad, Lud si Aram.

9 Urmasii lui Canaan sunt: Sidon, Heth, Iebuseu, Amoreu, Ghergheseu, Heveu, Archeu, Si-
neu, Arvadeu, Temareu si Hamateu (Fac 10,15-18).



Iar fiii lui Aram au fost: Ut, Hul, Gheter si Mas.

Lui Arfaxad i s-a ndscut Cainan; lui Cainan i s-a ndscut Selah; lui Selah i s-a
ndscut Eber;

Iar lui Eber i s-au ndscut doi fii: numele unuia era Peleg, pentru ca in zilele lui
s-a impdrtit pdmdantul, si numele fratelui sdu era Ioctan.

Lui Ioctan i s-au ndscut Almodad, Salef, Hatarmavet si Ierah;

Hadoram, Uzal si Dicla;

Obal, Abimael si Seba;

Ofir, Havila si Iobab. Toti acestia au fost fiii lui Ioctan.

Sdlasurile lor se intindeau de la Mesa spre Sefar, pdna la Muntele Rasdritului.
Acestia sunt fiii lui Sem dupd familii, dupd limbd, dupd tdri si dupd natii.
Acestea sunt neamurile, care se trag din fiii lui Noe, dupd familii si dupd natii,
si dintr-insii s-au rdspdndit popoarele pe pamdnt dupd potop.

Propunerea noastra de interpretarea simbolica a numelor este urmdtoarele:

Iata cine a iesit din Odihna-calm-liniste: Nume-eternitate, Caldura-neliniste-
agitatie, si Largire-deschidere, din care au mai rezultat si altii dupa Potop:

Fiii lui Largire-deschidere: Complet-perfect, De pe inaltimi, Luat din ce e
abundent, Argila- Inselare-intristare, Tragere-posesiune-pret special, Economie-
curgere-aducere, si Dorinta-umiditate.

Iar fiii lui Complet-perfect: Focul care se raspandeste, Cel care zdrobeste dar
si are rod si vindecd, Rupe oase.

Iar fiii lui Argila-Tnselare-intristare: Domnul e salvarea mea, Coasta-granita-
tarm, Respins-exterior-insular, Cei care conduc cu masura.

Din acestia s-au format multime de popoare, care s-au asezat in diferite tari,
fiecare dupa limba sa, dupa neamul sau si dupa natia sa.

Iar fiii lui Cald-agitat-nelinistit au fost: Negru, Doua griji/movile/cetati, Arcas,
Servitor-negustor-totul pentru grup-purpura.

Iar fiii lui Negru: Flacara-lama sabiei, Din-cel-ce-indoaie-deviaza-produce,
Raspuns-ape, Deschidere-gravare, Interpretare-umezire-sud, Sapare-slabire-bocet,
Prost, Zid-salvare.

Iar Negru a mai dat de asemenea nastere lui Rebel. Acesta a inceput sa devina
un puternic pe pamant.

El a fost vanator vestit Tnaintea Domnului Dumnezeu; de aceea se si zice:
“Vanator vestit ca Rebelul inaintea Domnului Dumnezeu”.

Imparatia lui, la Inceput, o alcituia: Confuzia, apoi Extragerea, Subtilitatea si
Ele toate/locul raspunsului(?) din tinutul celor doua rauri/ cetati.

Din pamantul acela, el trecu in Mers Drept, unde a zidit Casa lui Ninus (Nina/
Ishtar/ seductia?), cetatea Deschiderea larga, Vigoarea,

Si Hamul, intre Casa lui Ninus si Vigoare. Aceasta e cetate mare.



54

Fiii lui Doua movile/ cetati: flacara/ lama sabiei, din deviere/ generatie,
raspuns la ape, gravare, interpretare/ umezire, sapare-slabire-bocire, prostie, zid/
salvare.

Din Sclav/ Grup/ Negustor/ Purpura s-au ndscut: loc de pescuit/ vandtoare,
teroare, calcare Tn picioare, vorbaret, stau in lut/ iau si lovesc, stau In corturi, lungi,
tufis cu tepi/ depozit, fugar fara odihnd, lanos/ taiat de doua ori, cetate-le e cald-
burduf.

Si tinuturile lor se intindeau de la locul de pescuit/ vanatoare, spre popas/
calatorie, pana la putere, iar de aici spre adunare/ ardere/ aratura, prindere/ temere/
tragere/ obligare, pamant rosu si grup/ gazele/ dorinta pana spre privire-delectare.

Acestia sunt fiii lui Cald-nelinistit-agitat, dupa familii, limba, tari si dupa natii.

De asemenea i s-au nascut fii si lui Nume, tatdl tuturor fiilor lui Non-
conformistul-de-dincolo si fratele mai mare al lui Largit-deschis.

Fiii lui Nume au fost: Eternitate ascunsa, Mers drept/ echilibrat, Dumnezeu
vindecd/ lumina iasa din piept/ granita, Deviere-generare si Loc Tnalt, intarit.

lar fiii lui Loc Inalt, Intarit au fost: Contemplatie/ forta interioard, Cerc-zbatere,
Viziune-frica-explorare si Plecat-extras-separat.

Lui Dumnezeu vindeca i s-a nascut dobandeste/ Tn retea; acestuia i s-a nascut
trimitere/mesaj; lui mesaj i s-a nascut cel-neconformist-de-dincolo;

lar lui Neconformist-de-dincolo i s-au ndscut doi fii: numele unuia era
impartire, pentru ca n zilele lui s-a impartit pamantul, si numele fratelui sau era
(mai) mic, umil.

Lui mai mic si umil i s-au ndscut nemadsurat/ iubire divina, pus deoparte,
curtea mortii i lund/ ratacire; nobil/ preamarit/tunet, nobil/ preamarit/tunet, plecat si
palmier/ leganare; gol/ neacoperit, tatd e Dumnezeu si juramant/ sapte;

Bogat-acumulat/ epuizat-cenusd, invartire-adunare laolalta si tipat ascutit.
Toti acestia au fost fiii lui mai mic/ umil.

Salasurile lor se intindeau de la retragere spre numadratoare, pana la Muntele
Rasaritului.

Acestia sunt fiii lui Nume dupa familii, dupa limba, dupa tari si dupa natii.

Acestea sunt neamurile, care se trag din fiii lui Odihna/ Calm, dupa familii si
dupa natii, si dintr-Insii s-au rdspandit popoarele pe pamant dupa potop.

Sesizam cad interpretarea textului e dificila fiindca sensul numelor e multiplu
si de multe ori contradictoriu. In plus, orice sens alegem sa privilegiem n incercarea
noastrd, tot nu rezulta un mesaj usor de inteles. Deci munca de interpretare ar constitui
o alta lucrare, diferita de aceasta. Prezentul text nu are altd ambitie decat ilustrarea



semnificatiilor posibile ale numelor personajelor din Facerea 10 si ale celor mai
importanti descendenti ai acestora™.

Concluzie

Nu stiu unde va duce aprofundarea cercetarii simbolismului numelor, poate
voi descoperi conexiuni interesante care sa deschida noi directii de cercetare. Nu ma
astept la revelatii speciale, nefiind un expert in ebraica, dar pot reactualiza pentru
contemporani un mesaj care s-a neglijat sau uitat In ultima vreme. De asemenea
incerc sa trezesc interesul cititorilor pentru investigarea n profunzime a vechilor
texte. Pdstrez insa In minte avertismentul unor rabini care spun cd nu trebuie cdutate
simboluri si interpretari chiar peste tot. In definitiv, dupd cum tocmai am arétat mai
sus, multe posibile interpretari nu par a avea sens. Poate ca multe fraze din Biblie
pur si simplu nu au un sens ascuns. Cum nsd ma intereseaza istoria religiilor si
cea a crestinismului, mai ales din perspectiva sacrd, consider ca in Romania, unde
asemenea initiative sunt putine ori putin cunoscute, o cercetare ca a mea e binevenita
si interesanta.

10" Biblografia consultatd pentru acest studiu este urmatoarea: Abarim Publications,
Sectiunea Biblical Names, in https://www.abarim-publications.com/Meaning/Abarim.html;
Bible Study Tools, Go Deeper in the Word, in https://www.biblestudytools.com/dictionary/
nineveh/; Al Tabari, Abii Ja‘far Muhammad ibn Jarir. The History of al-Tabari Vol. 2:
Prophets and Patriarchs (Albany: State University of New York Press, 1987); Elena
Cracea, Dictionarul Latin-Romdn & Romdn-Latin (Constanta: Steaua Nordului, 2009); Yair
Davidiy, Esau: Edomites Today (Jerusalem: Russel-Davis Publishers, 2015); Louis
Ginzberg, Legendele Evreilor (Bucuresti: Hasefer, 2013); Gregory of Tours, The History of
the Franks (Oxford: University Press, 1927); Iordanes, Getica (Bucuresti: Uranus, 2015);
Flavius Josephus, Antichitdati Iudaice (Bucuresti: Hasefer, 2014); La Sefaria. Comentariile
La Facerea 10 Ale Lui Rashi, Ramban, Radak, n.d. https://www.sefaria.org/texts; Augustine,
The City of God, in Nicene and Post-Nicene Fathers (New York: The Christian Literature
Publishing Co., 1890); Arthur W. Pink, Gleanings in Genesis, Moody Bible Institute (Chica-
go, IL: Moody Press, 1922); Robert B. Robinson, ,,Literary Functions of the Genealogies of
Genesis,” The Catholic Biblical Quarterly 48.4 (1986).
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Abstract

This paper presents a brief overview of the sacrifice of Jephthah in the context of
both biblical history and religious history. The first part of the study examines the practice
of human sacrifice in the ancient world and the status of children within the ancient family.
The second part of the paper presents a detailed examination of the case of Jephthah in the
context of the Old Testament. It explores the two possibilities regarding Jephthah’s daughter:
that she was not sacrificed and that she was sacrificed. Furthermore, it considers the various
implications of each potential outcome. Last, the study parallels the Sacrifice of the Jephthah’s
Daughter and Christ’s Sacrifice on Golgotha. This paper aims to discover Jephthah’s status
in the context of salvation history.

Keywords: Sacrifice, Ieftae, Biblical History, Religion, Salvation

Introducere

Vorbind despre barbatii de seamd din istoria poporului ales, Sfantul Pavel
aminteste la un moment dat de un om pe nume leftae (Evr 11,32 || 1Rg 12,11).
El este cunoscut in istoria biblica pentru cd a luptat contra amonitilor, eliberand
Israelul de sub amenintarea acestora.

In viata lui Ieftae existd insd un eveniment controversat. Mai exact, este vorba
despre faptul ca, atunci cand a plecat la razboi, Ieftae i-a fagaduit lui Dumnezeu ca
dacd va castiga lupta, cand se va intoarce acasa, drept multumire pentru ajutorul
primit, 1l va sacrifica pe primul om pe care 1l va vedea venind in intdmpinarea sa,
aducandu-i-1 jertfa lui Dumnezeu.

Barbatul avea un singur copil, o fata aflata la varsta adolescentei, al carei
nume nu apare nicdieri in textul biblic. IntAmplarea a ficut ca tocmai ea sa fie primul
om care a iesit in intdmpinarea lui Ieftae dupa lupta. Deci, la doua luni dupa razboi,
fiind acasd, pentru a-si respecta cuvantul dat, liderul israelit a trebuit sa Tsi sacrifice
singura lui fata, motiv pentru care — zice textul biblic — multi oameni din Israel au
plans in ziua aceea (Jud 11,29-40).

! Studiul are acordul coordonatorului (Pr. prof. univ. dr. Constantin Preda) pentru publicare
n acest volum.
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Avand 1n vedere acest episod, faptul ca Ieftae apare Tn Noul Testament,
ba chiar este enumerat printre barbatii importanti din istoria poporului ales, poate
sa para un lucru nepotrivit pentru omul modern, gata sa-1 blameze oricand pe Ieftae
pentru faptele sale. Pentru omul din Antichitatea timpurie insd, care era mai mult sau
mai putin obisnuit cu acest tip de evenimente, gestul lui Ieftae nu trebuie sa fi fost
unul nemaiintalnit, iar drept urmare nici personalitatea lui atat de sdngeroasa pe cat
da impresia istoria lui la prima vedere.

De aceea, departe de a sustine o pledoarie in favoarea sacrificiilor umane sau
in favoarea faptei lui Ieftae?, dar pentru a pune lucrurile in contextul lor de drept, in
lucrarea de fata ne propunem sa prezentam pe scurt locul jertfelor umane in istoria
religiilor si Tn istoria biblica, pentru ca apoi sa analizam cu atentie episodul jertfei lui
Ieftae In contextul sau.

Amanunte despre sacrificiile umane in Istoria Religiilor

Daca lumea 1n care traim este cu adevarat zidirea lui Dumnezeu, iar nu doar
o dezvoltare inexplicabild a unui nimic abstract si fara sens, atunci pentru om este
firesc sa-L caute pe El, sa incerce sa-L cunoasca si sa-I multumeasca In mod personal
pentru toate darurile pe care le-a primit, dorindu-si o relatie vie cu Dumnezeu,
deopotriva Tn prezent si Tn vesnicie. Din acest motiv putem banui cd, In istorie, ideea
de religie a aparut odata cu omul, iar odata cu religia, pentru ca omul sa se apropie
Intr-un mod cat mai potrivit de Dumnezeu, s-a dezvoltat in mod natural si nevoia
omului de a-I aduce jertfe lui Dumnezeu, in diferite moduri: jertfele de fructe si de
legume, jertfele de animale, jertfe umane si chiar jertfa de sine.

Strict in ceea ce priveste jertfele umane, Tnca de la inceput se cuvine sa
precizam faptul ca nu doar in Vechiul Testament se aminteste despre acestea,
ci ele au fost practicate de-a lungul timpului de diverse popoare, printre care de
egipteni, greci, fenicieni, puni si altii. In randul jertfelor umane un loc special il
ocupa sacrificarea copiilor, si mai ales al primului nascut dintre copii, acesta fiind cel
mai evident gest posibil prin care omul isi putea arata disponibilitatea totala fata de
Dumnezeu, sperand cd apoi El 1l va rasplati si 1l va ajuta in diverse situatii, 1a nevoie.

2 O incercare de reabilitare a lui Ieftae in istoria biblica a Incercat deja Alis Logan. Vezi
studiul sau: Alice Locan, “Rehabilitating Jephthah,” Journal of Biblical Literature, 4
(2009): 665-85. De asemenea, pentru reabilitarea lui Ieftae, vezi Daniel Brock, Judges, Ruth
(Nashville: Broadman and Holman, 1999), 367. La polul opus, Tamie S. Davis a scris un
articol unde sustine Ieftae trebuie condamnat pentru faptele sale. Vezi Tamie S. Davrs,
“The condemnation of Jephthah,” Tyndale Bulletin, 1 (2013): 1-13. Tot pentru condamnarea
lui Teftae Tn exegeza biblica moderna, vezi Michael WiL.cock, Judges (Leicester: Inter-Varsity
Press, 1992), 188.



Se pare ca In Antichitate, Tn Fenicia, fiecare familie era obligata sa-si daruiasca
un copil zeului Baal Hamon?, pentru ca zeul sd fie binevoitor fata de ntreaga
comunitate, iar cu privire la Cartagina, Diodor din Sicilia spune ca, in anul 310
1. Hr., In timpul invaziei lui Agatocle, pentru a-1 Tmbuna pe zeul Cronos-Baal Hamon,
locuitorii din oras 1i aduceau acestuia jertfa pe cei mai buni dintre copiii lor, ba chiar
rapeau si cumpdrau in secret copii strdini, pe care 1i Tngrasau si 1i ofereau apoi zeilor
lor*.

Exista dovezi ca acest tip de sacrificii s-a practicat Tn Orient Tnca din cele mai
vechi timpuri: in Egipt, In Canaan si in Mesopotamia®. De asemenea, exista semne
ca acest tip de sacrificii s-a practicat Tn cultura pre-columbiang, la baza mai multor
temple pagane gasindu-se oase de copii arse®, precum si 1n cultura pre-hispanica,
oamenii aducandu-si copiii jertfa zeului Tlaloc, respectiv lui Quetzalcdatl’, pentru a
primi ajutor de la acestia.

Probabil ca la fel se intampla si in Grecia Anticd, fiind cunoscut in literatura
clasica mitul Iphigeniei — fiica lui Agamemnon si a Clitemnestrei —, care a fost jertfita
zeitei Artemis chiar de tatal ei, pentru a primi sprijin divin In timpul razboiului.
De altfel, este foarte posibil ca si dacii, la randul lor, sa fi practicat diverse jertfe
umane, fiind cunoscut faptul ca atunci cand un barbat dac murea, sotiile acestuia erau
injunghiate si ingropate Tmpreuna cu el, ca semn al dragostei desavarsite®.

Revenind nsa la lumea orientald, Plutarh si Tertulian spun ca jertfele umane
aveau loc n special noaptea, in timp ce cantaretii cantau din flaut si tamburine in
jurul altarului de jertfa, iar participantii isi astampdrau cu greu lacrimile®.

Desi in mod evident barbara, aceasta practica era posibila in Antichitatea
timpurie pentru ca, In vremea aceea, toti oamenii care faceau parte dintr-o gospodarie

3Francois DEcreT, Cartagina sau Imperiul Marii (Bucuresti: Corint, 2001), 137.

* DEecRrET, Cartagina sau Imperiul Marii, 139. Pentru sacrificiile din Cartagina, vezi Patricia
SwmitH, Lawrence E. STAGeR, Joseph A. GREENE si Gal AvisHat, Cemetery or sacrifice? Infant
burials at the Carthage Tophet, in Antiquity, 87 (Cambridge: Cambridge University Press,
2013), 1191-9.

> Shawn Frynn, Children in Ancient Israel: The Hebrew Bible and Mesopotamia in
Comparative Perspective (Oxford: Oxford University Press, 2018), 13.

6 Carlos Serrano Sanchez, ,Funerary Practices and Human Sacrifice in Teotihuacan
Burials,” in Teotihuacan, Art from the City of the Gods, ed. Kathleen Berrin si Esther Pasztory
(San Francisco: Fine Arts Museums of San Francisco, 1993), 108-15.

7 Fray Diego DurAN, Book of the Gods and Rites and the Ancient Calendar (Oklahoma:
University of Oklahoma Press, 1977).

8 Petre BARANGA si Rodica BARANGA, ,,Dacii 1si cumpdrau mai multe neveste”, in https://
historia.ro/sectiune/general/dacii-isi-cuamparau-mai-multe-neveste-582123.html, accesat 11
septembrie, 2023,.

9 DEcreT, Cartagina sau Imperiul Marii, 139.
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(femei, copii si sclavi) se aflau de drept in proprietatea stapanului gospodariei, fiind
total la dispozitia acestuia. In aceasta directie, amintim faptul c, Tn lumea romana,
Pater familias avea tot dreptul sa renunte la copiii sai daca erau diformi sau daca, pur
si simplu, nu 1i mai voia (jus exponendi), fara absolut niciun motiv. El avea puterea
sa decida de unul singur asupra vietii si/sau mortii oricarui membru aflat in casa sa,
beneficiind de patria potestas', iar toate deciziile pe care le lua el se rezumau la
binele gospodariei din punctul sau de vedere.

In istoria biblica, acest tip de gandire se vede destul de clar in cazul concubinei
din Bethleem (Jud 19)"!, care a fost oferita de stapanul casei barbatilor din Ghibeea si
apoi omoratd, pentru binele acestuia si al gospodariei sale, dar si in cazul lui Ionatan,
pe care tatal sau, Saul, a fost gata sa-1 dea la moarte pentru ca a incalcat juramantul pe
care el l-a facut Tnaintea lui Dumnezeu, periclitind prin acest gest linistea intregului
popor (1Rg 14,24-48).

In lumea antic4, fie ci este vorba despre Roma, Egipt sau Canaan, copilul se
afla In proprietatea tatalui sau, el fiind important pentru familie din punct de vedere
economic si social, ajutdndu-si parintii si fratii la munca si Tn lupte. Prin acestea, el
contribuia direct la renumele si bunastarea familiei'? care 1l crestea, 1l hranea si i
asigura adapost.

Avand in vedere acest lucru, ranirea, rapirea, omorarea sau batjocorirea
copiilor dintr-o gospodarie strdind (sau a oricarui membru dintr-o gospodarie
strdina) reprezenta pentru cei din Antichitate o fapta grava, pentru ca, dincolo de
toate, savarsitorul ei 1i aducea un afront grav stapanului casei respective, violandu-i
proprietatea si afectdndu-i averea. In acelasi timp insd, in propria gospodarie, cel
putin in vremea Judecatorilor, in Canaan, pentru barbati era firesc sa dispuna total de
viata copiilor, a femeilor si a sclavilor lor. De aceea, In contextul vremii, fagaduinta
lui Teftae a fost una foarte durd, una prosteasca — asa cum remarca Teodoret de Cyr*3
— dar Tn niciun caz una socanta pentru lumea in care traia el; unde stapanul casei avea

19 Florica Minut (BoHiLTEA), Conditia feminind la Roma in secolul I A. Chr. (Bucuresti: Ed.
Universitdtii Bucuresti, 2010), 121.

11 Cu privire la moartea acesteia, la fel ca despre moartea lui Cozbi din Numeri 25 de altfel,
unii autori au spus ca ar fi survenit printr-o jertfa ritualica, asemanatoare celei din cazul fiicei
lui Ieftae. Vezi Lauren MonroE, “Disembodied Women: Sacrificial Language and the Deaths
of Bat-Jephthah, Cozbi, and the Bethlehemite Concubine,” The Catholic Biblical Quarterly,
1(2013): 32-52.

12 Naomi STEINBERG, The World of the Child in the Hebrew Bible (Sheffield: Sheffield
Phoenix Press, 2013), 8-9.

13 Vezi Turoporetr oF Cyrus, The Questionson the Octateuch, in The Library of Early
Christianity, 2, ed. John F. Petruccione, trad. Robert C. Hill (Washington: The Catholic
University of America Press, 2007), 343-7.



drept de viata si de moarte asupra celor din gospodaria sa, practicand inclusiv jertfe
umane, asa cum am aratat ca se intdmpla la mai multe popoare din Antichitate, dintre
care unele erau chiar vecine cu Israel.

Sacrificiul lui Ieftae in istoria biblica

Strict in istoria biblicd, jertfele umane sunt amintite Tn mai multe locuri din
Vechiul Testament: Facerea 22; Judecatori 11,29-40; 4 Regi 16; 3; 21,6; leremia
7,13; 19,5; 32,35; Iezechel 23,39'. In congstiinta evreilor din Antichitate exista chiar
un loc clasic dedicat jertfelor umane, si anume Gheena, unde paganii obisnuiau sa
1i aducad jertfe umane zeului Molokh's; loc care este cunoscut 1n cultura ebraica si
ca Valea fiilor lui Hinom, si care avea sa fie transformat Tn timp Tn groapa de gunoi,
unde focul era mereu aprins.

Cu toate ca iudeii cunosteau ideea de sacrificiu uman si cu toate ca vecinii lor
practicau Tn mod constant acest tip de ritualuri pentru a-i imbuna pe zei, in afara de
cazul lui Avraam si de cazul lui Teftae, in Scrierile Sfinte ale iudeilor nu se aminteste
aproape nimic despre jertfele umane, ci doar fugitiv, ca simple obiceiuri ale paganilor
si doar atat. Nicaieri Tn Vechiul Testament nu exista un indemn pentru parinti de a-si
sacrifica copiii sau de a-i jertfi pe alti oameni lui YHWH. Din contrd, Tn discursul
biblic vedem ca viata omului este pretuitd de Dumnezeu si de oameni, mai ales odata
cu dezvoltarea societdtii ebraice si a istoriei Tn general.

Avand in vedere aceste detalii, precum si introducerea pe care am facut-o la
inceputul lucrarii noastre, vom incerca in continuare sa analizam cazul lui Ieftae
indeaproape, n contextul de care apartine el, pentru a-1 aseza la final in lumina care
1 se cuvine.

4 Despre acest subiect vezi Otto Kaiser, “Den Erstgeborenen Deiner Séhne sollst du mir
geben: Erwdgungen zum Kinderopfer im Alten Testament,” in Von der Gegenwartsbedeu-
tung des AltenTestaments: Gesammelte Studien zur Hermeneutik und Religionsgeschichte,
ed. Volkmar Fritz, Karl-Friedrich Pohlmann si Hans-Christoph Schmitt (Gottingen: Vanden-
hoeck &Ruprecht, 1984), 142-166. De asemenea, vezi Dominik MarkrL, “Polemics against
Child Sacrifice in Deuteronomy and the Deuteronomistic History,” Intolerance, Polemics,
and Debate in Antiquity, in Themes in Biblical Narrative, 25 (Leiden, The Netherlands:
Brill, 2019): 57-91. Despre jerfele umane in cartea lui Ieremia, vezi Christoph LevIN, ,,Das
Kinderopfer im Jeremiabuch,” Fortschreibungen. Gesammelte Studien zum Alten Testament,
in BZAW 316 (Berlin, Boston: De Gruyter, 2003), 227-41.

15 Unii cercetdtori sustin ca termenul '[5?35 nu se refera in realitate la un zeu anume, ci este
vorba mai exact de un ritual de jertfa. Vezi Heath DewreLL, Child Sacrifice in Ancient Israel,

in Explorations in Ancient Near Eastern Civilizations, 5 (Winona Park: Eisenbrauns, 2017),
4-36.
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Jertfirea fetei lui Ieftae

,Ea nu are nume, nu are nici chip, nici ochi
au fost Tnecati in sange.
Au fost arse
de foc.

Ea este o gradind Inchisd, o fantana pecetluita™®,

Istoria biblica spune despre Ieftae ca el era fiul unei femei strdine (Jud 11,2c),
probabil al unei prostituate’, iar din acest motiv el nu a fost acceptat Tn casa tatalui
sdu. In aceste conditii, repudiat de familie, Ieftae a ajuns in tinutul Tob, unde mai
multi oameni fdrd cdpdtai s-au adunat Tn jurul lui (Jud 11,3), iar el a devenit cu
timpul cunoscut in Israel, pentru ca era luptator iscusit. De aceea, cand amonitii
au iesit la razboi Tmpotriva lui Israel, barbatul a fost chemat de iudei sa lupte
pentru poporul sfant, iar batranii din Galaad l-au numit chiar capetenie peste osti
(Jud 11,4-6).

El avea un singur copil, mai precis o fata, dar numele acesteia nu este amintit
nicaieri Tn narativul biblic'®. Ce se cunoaste insa cu siguranta despre ea este faptul ca
era inca fecioara si cd, Tn mod firesc, a ramas acasa in timpul razboiului.

Deci, plecand la lupta, Ieftae i-a fagaduit lui Dumnezeu ca daca se va Intoarce
victorios, 1i va jertfi primul lucru care i va iesi In cale, In drum spre casa. Luptele nu
au durat mult. Israelitii i-au Tnvins pe amoniti, iar venind Tnapoi spre casa, Intamplator
sau nu, fata lui Ieftae a venit Tnaintea ostilor conduse de tatal sau, tocmai ea fiind
prima care i-a asteptat de la luptd pe iudei, dupd victorie. In aceste conditii, dupa
cum I-a fagaduit lui Dumnezeu, Ieftae urma sa o sacrifice pe fatd, iar discursul biblic
relateaza cd, in prima faza, Teftae s-a cdit pentru fagaduinta pe care a facut-o si ca
16 Alicia OsTRIKER, “Jephthah“s Daughter: A Lament,” On the Cutting Edge: The Study

of Women in Biblical Worlds, ed. Jane Schaberg, Alice Bach si Esther Fuchs (New York:
Continuum, 2004), 240.

7 In literatura biblic se pune problema daci el era cu adevirat fiul unei prostituate (dat fiind
ca 1si cunostea tatal, ceea ce este aproape imposibil daca mama sa era prostituatd). Unii spun
ca era vorba mai degraba de o mama care era a doua sotie in gospodarie sau, pur si simplu,
de un apelativ pentru a fi jignita. Vezi Mieke Bar, Death and Dissymmetry, the Politics of
Coherence in the Book of Judges (Illinois: University of Chicago Press Chicago, 1988), 112.

18 De-a lungul timpului, unii autori i-au atribuit fetei lui Ieftae diferite nume, dar fara a avea
o argumentare clara pentru varianta aleasa. De pilda, Thomas Morell o numeste pe fata Iphis
n libretul pe care 1l scrie la oratoriul Ieftae, compus de George Frideric Handel (1751). Vezi
Mikael SioBERG, Wrestling with Textual Violence: The Jephthah Narrative in Antiquity and
Modernity (Sheffield: Sheffield Phoenix Press, 2006), 123. In alte scrieri am gasit pentru fatd
numele Seila, precum si Bath-Jephthah, acesta din urma fiind n realitate o numire de relatie,
care Inseamna literal: fiica lui Ieftae.



nu ar fi vrut si Ti mai aduca lui Dumnezeu nicio jertfa, dar fata si-a imbarbatat tatal,
i-a cerut sa se tina de cuvant, sa-i dea vreme de tanguire doua luni pentru a-si plange
fecioria, dupa care sa o afieroseasca lui Dumnezeu, asa cum a promis®.

Cu privire la aceste evenimente pe care le relateaza Scriptura, desi ele par
destul de clare, totusi, In literatura de specialitate, in prezent, nu exista consens intre
biblisti dacd pana la urma leftae si-a jertfit cu adevarat fetita sau nu. Una dintre teorii
sustine ca afierosirea copilei lui Dumnezeu ar fi insemnat un fel de monahism?, iar
nu neaparat sacrificarea ei ad-litteram. O alta teorie sustine ca leftae L-ar fi mintit de
la Tnceput pe Dumnezeu cu buna-stiinta, cautand ajutor in razboi, dar fara sa se tina
de cuvant. Cu privire la acest caz, altii au spus ca ar fi putut fi vorba despre un test al
lui Dumnezeu, asa cum s-a intamplat n cazul lui Avraam, si ca niciodata fata nu ar
fi fost jertfita in realitate®!, in timp ce altii au afirmat contrariul, evident, si anume ca
fata a fost jertfita, asa cum scrie Tn Textul Sfant. Astfel ca, in ceea ce priveste jertfirea
fetei lui Ieftae, Tn momentul de fata, comentariile biblice se Tmpart in douda mari
tabere antitetice, si anume: a) una care sustine ca fata nu a fost sacrificata si b), una
care sustine ca fata a fost sacrificata, dupa cum vom prezenta succint in continuare

a. Ipoteza ca fata lui Ieftae a fost sacrificata

Faptul ca fata lui Ieftae a fost sacrificata de tatal ei este greu de acceptat de
omul modern, dar este varianta cea mai plauzibild din punct de vedere istoric, urmand
narativul biblic. In acest caz se ridicd Intrebarea: de ce Dumnezeu nu a intervenit
Tnainte de sacrificiu, la fel ca in cazul lui Avraam? Sau de ce nu l-a lasat pe Ieftae sa
moara In lupta contra amonitilor, pentru ca sa nu se ajunga la sacrificiul promis de
el In cazul victoriei?

Analizand situatia, Pseudo-Philo il acuza inca de la inceput pe Ieftae pentru
gestul sau si spune ca Dumnezeu nu ar fi fost deloc Incantat de fagaduinta pe care a
facut-o barbatul inainte de a pleca la razboi®.

19 Despre fagaduinta lui Ieftae si, n general, despre fagaduintele poporului Israel catre
Dumnezeu, vezi Locan, “Rehabilitating Jephthah”, 670-3.

20 Tn Numeri 6, 1-21 se aminteste despre nazirei, care erau fete sau baieti, in Israel, care
pentru o perioada limitatd de timp 1si asumau sa traiascd viata in maxima abstinenta, in
primul rand de natura sexuala. In cazul unei afierosiri pe viatd lui Dumnezeu, aceasta putea fi
echivalata cu moartea pentru evrei, pentru ca respectivul om nu mai avea urmasi si, deci,
numele sau avea sa fie uitat. Vezi Michael J. Smith, “The Failure of the Family in Judges, Part
1: Jephthah,” Bibliotheca Sacra, 162 (2005): 296.

21 Pentru o paralela intre jertfa lui Avraam si jertfa lui Ieftae, vezi Tamie S. Davis, “The
condemnation of Jephthah,” Tyndale Bulletin, 1 (2013): 11-3.

22 Psgupo-PuiLo, “Liber Antiquitatum Biblicarum,” The Old Testament Pseudepigrapha, ed,
J. H. Charlesworth (NY: Doubleday & Co, 1985), 10-1.
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Cu toate acestea, barbatul a avut libertate completa din partea lui Dumnezeu
sa fagaduiasca ce vrea el si sa implineasca daca vrea sau nu fagaduinta pe care a
facut-o. In acest sens, Dumnezeu a Ingiduit faptele lui Ieftae pentru popor, in sens
didactic, pentru ca in Israel, in perioada de dinaintea Exilului, exista un adevarat
sincretism religios, credinta in Dumnezeu cel adevarat fiind amestecata Tn mod
haotic cu tot felul de influente pagane, printre care si obiceiul unora de a aduce
jertfe umane. Acest obicei putea sa para interesant pentru unii dintre iudei, ori tocmai
pentru ca poporul sa vada lamurit ca aceste practici pagane sunt un esec absolut si ca
YWHW este singurul Dumnezeu adevarat, care aduce in lume bucurie si implinire,
prin iconomie, in oglinda cu practicile pagane, El ar fi acceptat fagaduinta lui Ieftae
si apoi jertfa adusa de barbat*, Duhul lui Dumnezeu aflandu-se deasupra acestuia
atat tnainte de fagaduinta, cat si inainte de lupta (Jud 11,29)*.

Sustinand ipoteza ca Dumnezeu a ingaduit jertfa lui Ieftae, Sfantul Ambrozie
accentueaza faptul cd, la finalul acestor evenimente, poporul a plans mult pentru cele
intamplate, iar lui Teftae Tnsusi i-a parut rau de fagaduinta pe care a facut-o inaintea
lui Dumnezeu si s-a pocdit pentru faptele sale?> (conform Jud 11,35), aceasta fiind
dovada clara ca el a inteles absurditatea practicilor pagane, asa cum si poporul a
nteles esecul practicilor straine, iar din ziua aceea in Israel nu s-a mai pus niciodata
problema unor astfel de practici.

Printre cei care sustin ca fata lui Ieftae a fost sacrificata cu adevarat, cautand
scuze si explicatii, unii insista asupra faptului ca In constructia narativa din Vechiul
Testament jertfirea fetei lui Ieftae este secundara temei principale®, si anume curajul
lui Teftae, care s-a dovedit un adevarat barbat de stat’, dispus mai degraba sa isi
piarda familia si numele decat sa fie infrant poporul sfant in fata unor pagani?.

in completare, Sf. Epifanie al Salaminei, In lucrarea Panarion, spune ca dupa
toate faptele care s-au intdmplat cu Ieftae si cu fata lui, aceasta ajuns sa fie cinstita

» Vezi Makmur Tore, Nelci N. Nporu, “The political vow of Jephthah in Judges
11:30-31,” Verbum et Ecclesia, 42 (2021), accesat 13 septembrie, 2023: https://verbumeteccle-
sia.org.za/index.php/ve/article/view/2148. Vezi si Carolyn PressLER, Joshua, judges, and ruth
(Louisville, KY: Westminster John Knox Press, 2002), 203.

2% Jud 11,29-30.

2 AMBROSE, On the duties of the clergy, in Nicene and post-Nicene fathers, seria a I1-a, 10, ed.
P. Schaff & H. Wace (Grand Rapids, MI: William B. Eerdmans, 1975), 264.

% Robert BoLING, Judges: Introduction, Translation and Commentary (New York:
Doubleday, 1980).

27 LoGaAN, “Rehabilitating Jephthah”, 676.

2 D.W. Rookk, “Sex and Death, Or, the Death of Sex: Three Versions of Jephthah’s Daughter
(Judges 11:29-40),” Biblical Traditions in Transmission: Essays in Honour of Michael A.
Knibb, ed. C. Hempel si J.M. Lieu (Leiden: Brill, 2006), 251.



dupad moarte In Samaria, asemenea unei zeitati®.

In orice caz: ci jertfirea fetei lui Ieftae a atras revenirea poporului in sine
sau nu; ca a provocat Indepartarea lui Israel de vecinii sai pagani sau nu; ca a fost
un eveniment trist sau triumfator pentru comunitate si pentru cei doi protagonisti,
varianta ca aceasta jertfa a avut loc cu adevarat pare mai verosimila decat celelalte
ipoteze, pe care le vom prezenta Tn continuare; care sustin ca jertfirea fiicei lui Ieftae
nu a avut niciodatd loc ad litteram.

b. Ipoteza ca fata nu a fost jertfita de tatal sau

Abraham Ibn Ezra este unul dintre exegetii iudei care sustin ca fata lui Ieftae
nu a fost jertfita. In opinia sa, faptul ca tandra a fost consacraté lui Dumnezeu putea
insemna si, pur si simplu, faptul ca ea a continuat sa-si traiasca viata in feciorie,
probabil Tntr-un loc retras, in numele lui Dumnezeu, dupa modelul nazireilor®.

Alti exegeti s-au legat de exprimarea folosita in Jud 11,31 - 'r‘;ﬁ:: WII\T‘?QU!
sustinand ca semnul waw din propozitie ar avea rol conditional, astfel ncat Ieftae
nu s-ar fi jurat cu adevarat cd, daca va invinge, i va aduce lui Dumnezeu jertfa in
absolut orice conditii, ci doar daca sacrificiul respectiv va fi potrivit pentru el si
pentru popor®.. In opinia noastra, aceastd premisd este insd putin credibild, atat din
motive filologice, cat mai ales din motive teologice, pentru ca fagaduinta fata de
Dumnezeu trebuie sa fi fost un act solemn pentru oricare om religios din Antichitate,
iar nu doar un siretlic ieftin prin care sa profite de naivitatea divina®, ca si cum
Dumnezeu ar putea sa fie Tnselat de cineva.

Tot pentru a sustine ca fata lui Ieftae nu a fost jertfita, unii comentatori au
afirmat speculativ ca atunci cand Ieftae I-a promis lui Dumnezeu ca ii va jertfi primul
lucru care 1i va iesi in cale dupa victorie, oricare ar fi acesta, el se referea, bineinteles,
la un animal, iar nu la un om. In aceeasi ordine de idei, altii au spus ca Ieftae trebuie
sa fi avut in vedere, cu sigurantd, pentru jertfa, ceva de sex masculin, pentru ca In
formularea fagaduintei, in limba ebraica, verbul 83" este la forma QAL, imperfectiv,

» PG 55, 1.10, apud Mary Ann L Bravis, “A Daughter in Israel: Celebrating Bat Jephthah
(Jud 11, 39d-40),” Feminist Theology, 1 (2004): 13. De asemenea, vezi Alexander WHYTE,
Bible Characters, 11, (Edinburgh: Anderson and Ferrier, 1896), 31.

% Vezi Joshua BermAN, “Medieval Monasticism,” Jewish Quarterly Review, 95 (2005):
227; David MaRrcus, Jephthah and his Vow (Texas: Texas Tech Press, 1986), 8-9; LoGaN,
“Rehabilitating Jephthah”, 666.

31 Moshe ReEiss, “Jephthah’s Daughter,” Jewish Bible Quarterly, 37 (2009): 60.

32 Pentru mai multe cu privire la acest subiect, vezi Heinz-Dieter NkgF, “Jephta und seine
Tochter (Jdc. XI 29-40),” Vetus Testamentum, 2 (1999): 206-17.
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persoana a treia, masculin, singular®®. Deci nu ar fi putut sa intre in calcul fata lui
Teftae34,

Aceasta ipoteza este una interesantd, dar, Tnca o data, putin credibild, pentru
ca la fel de bine exprimarea lui Ieftae la masculin putea fi o afirmatie cu caracter
general, cuprinzand la nivel ideatic atat fiintele de sex masculin, cat si pe cele de sex
feminin. Daca ar fi fost intr-adevar cum zic cei care sustin aceasta ipoteza, atunci
restul narativului biblic din Judecatori 11 nu ar mai avea niciun sens: de ce s-ar mai
fi pus in discutie jertfirea fetei lui Ieftae si de ce nu s-ar fi relatat jertfa unui alt baiat
sau a unui animal, daca aceasta supozitie ar fi fost una valida?

Sustinand aceeasi idee, ca fata lui leftae nu a fost jertfita, unii dintre
comentatorii Vechiului Testament au presupus ca intre jertfa lui Avraam si jertfa lui
Ieftae trebuie sa fie o oarecare paralela®, astfel Tncat, daca in primul caz jertfa nu a
fost dusa pana la capat si baiatul a ramas In viata, fiind doar o testare din partea lui
Dumnezeu, cum a fost de altfel si in cazul lui lov, probabil ca tot asa s-a intdmplat si
n cazul lui Teftae®®. Dar nu exista dovezi explicite in acest sens, iar dacd Dumnezeu
ar fi intervenit direct s opreasca jertfa lui leftae (Deus ex machina), asa cum s-a
intamplat Tn cazul lui Avraam, logic era ca textul biblic sa consemneze acest fapt,
motiv pentru care consideram ca aceasta idee este la randul ei una putin credibila,
cel putin la nivel istoric.

Nu in ultimul rénd, unii au spus despre sacrificiul lui Ieftae ca ar fi o simpla
metafora®, prin care sa fie subliniata ideea ca orice victorie vine prin jertfa® si ca
pentru orice biruintd se cuvine ca omul sa-i aduca lui Dumnezeu multumire ceva
personal. Astfel, unii au afirmat ca episodul sacrificarii fiicei lui Teftae nu este nimic
altceva in cadrul Bibliei decat o legenda, menita sa sustina poate ritul de maritare al

3 Jack Sasson, Judges 1-12, in Anchor Yale Bible (New Haven, London: Yale University
Press, 2014), 438.

3 C. MEevers, “The family in early Israel,” Families in ancient Israel, ed. L.G. Purdue
(Louisville, KY: Westminster John Knox Press, 1997), 18-9.

% Despre jertfa lui Avraam vezi George W. Coars, “Abraham’s Sacrifice of Faith:
A Formcritical Study of Gen 22,” Interpretation, 27 (1973): 389-400. Pentru o paralela
Intre cele doud evenimente biblice, vezi Yael SuemEsH, “Jephthah - Victimizer and Victim:
A Comparison of Jephthah and Characters in Genesis,” JANES 32 (2011): 112-31.

% Michaela Bauks, “The Theological Implications of Child Sacrificein and beyond the
Biblical Contextin Relation to Genesis 22 and Judges 11,” Human Sacrifice in Judeo-
Christian Tradition, ed. Karin Finsterbusch, Armin Lange, Diethard Rémheld si Lance
Lazar, seria Numen Book, 112, (Leiden: Brill, 2006), 59.

3 Michaela Bauks, “The Theological Implications of Child Sacrifice”, 59-60.

% Amintim aici ca si In folclorul roméanesc existd o poveste asemandtoare cu privire la
Manole, care isi zideste sotia In zidurile manastirii de la Curtea de Arges, pentru ca aceasta
sa fie ridicata cu succes.



fetelor, pe care, prin casatorie, tatii lor le pierdeau odata pentru totdeauna din casa si
din viata lor®.

Aceste teorii sunt interesante, dar avand in vedere faptul actiunea din
Judecdtori se petrece in vremea cand poporul lui Dumnezeu se aseza In mod real
in Canaan, luptandu-se politic si religios cu vecinii pagani, iar cartea relateaza in
ansamblul ei mai multe crime reale®, este putin probabil ca evenimentele din viata
lui Teftae sa fie doar o metafora. Chiar si in acest caz, daca ar fi numai o legenda,
inspirata sau nu de la alte popoare, acest lucru ar atesta inca o data faptul ca in
Canaan s-au practicat candva sacrificii umane, pentru ca orice legenda are n spatele
ei un sambure de adevdr, fiind inspiratd cat de putin din fapte reale.

Deci, In ceea ce priveste ipoteza aceasta, ca fata lui Ieftae nu a fost jertfita
in mod real, putem spune ca in literatura de specialitate existd Tn momentul de fata
mai multe argumente care par sa sustina aceasta pozitie, dar ca n realitate niciunul
nu este perfect convingator.

Jertfa lui Ieftae in lumina Noului Testament

,2Dumnezeu a iubit Intr-atdt de mult lumea Incat L-a dat (6idcwpt) pe Fiul
[Sau] cel unul-nascut pentru ca oricine crede In El sa nu piard, ci sa aiba

viata vesnica” (In 3,16)

Asezand lucrurile 1n istoria mantuirii, unii autori au Tncercat sa gaseasca intre
moartea fiicei lui Ieftae si invierea fiicei lui Iair o oarecare legaturd, cel putin la
nivel narativ. Prin minunea pe care a facut-o, lisus Hristos, iar apoi redactorii Noului
Testament prin felul in care au consemnat acest eveniment, ar fi Tncercat sa sugereze
lumii neajunsurile vietii Tnainte de venirea lui Mesia, pe de o parte, iar pe de alta
parte, faptul ca Cel care se afla in mijlocul poporului este cu adevarat Mesia, care nu

3 Cu privire la aceastd ipotezd, avem n vedere tensiunea dintre afirmatia &% TIJS;'I:'&‘? NI

(Jud 11,39), unde fata este numita femeie, si versetul anterior, unde se aminteste explicit
despre virginitatea ei (Jud 11,38). Despre acest fapt, unii autori au spus ca, In text, ar fi vorba
pe scurt despre maturizarea fetei, care odata cu prima menstruatie ar fi trecut de la statutul
de simpla copila la cel de copila pregatita de nunta. Vezi Peggy L. Day, “From the Child
is Born the Woman: The Story of Jephthah’s Daughter,” Gender and Difference in Ancient
Israel, ed. Peggy L. Day (Minneapolis: Fortress Press, 1989), 58, 67-8. De altfel, si in Grecia
Antica, in Brauron, cu ocazia primei menstruatii, fetele luau parte la un ritual cunoscut sub
numele de Arkteia, slujind zeitei Artemis; ritual initiatic important In maturizarea fetelor.
Vezi Peggy L. Day, “From the Child is Born the Woman”, 62.

4 Danna Nolan FeweLt, “Deconstructive Criticism: Achsah and the (E)razed City of
Writing,” Judges and Method, ed. Gale Yee (Minneapolis: Fortress, 2007), 128.
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condamna oamenii la moarte, precum idolii pagani, ci El 1i aduce din moarte la viata,
si Tnca la viata vesnica*.

Dincolo de aceasta paralela insa, mai mult sau mai putin pertinenta, Tntre
evenimentele relatate de Vechiul Testament cu privire la jertfirea fetei lui Ieftae
si evenimentele relatate de Noul Testament cu privire la Hristos exista o legatura
interesanta, iar aceasta se evidentiaza mai ales in relatia dintre Dumnezeu-Tatal si
lisus Hristos, dupa cum urmeaza.

Conform Noului Testament, lisus Hristos este prin fire singurul fiu al Tatalui
Ceresc. El este unicul-nascut din Tatal (gr. povoyevric — In 3,16). In gandirea iudaica,
acest statut era foarte important deoarece primul nascut (fie el om sau chiar prima
recoltda din roadele campului) i se cuvenea lui Dumnezeu si pentru a fi pastrat de
catre om, acesta trebuia sa fie rdscumparat de la Dumnezeu (les 13,2; 22,29-39;
Lev 27,26)*, printr-un sacrificiu vicarial.

La randul ei, fata lui Ieftae era singurul copil al tatalui sau, deci implicit ea
era si primul-ndscut al acestuia, chiar daca nu era de parte barbateasca. Astfel ca,
dintr-un oarecare punct de vedere, ea 1i apartinea de drept lui Dumnezeu si trebuia
rascumparata de la El. Mai mult decét atat, fata era fecioard®, adica era pura din
punct de vedere sexual si nu cunoscuse bucuriile vietii femeiesti (Jud 11,39c)*, pe
care ea Tnsasi le deplange de altfel Tnainte de sacrificiu, mai mult chiar decat 1si plange
moartea (Jud 11,37). Din acest punct de vedere, inca o datd, fiind prima nascuta si
nca fecioara, ea 1i apartinea lui Dumnezeu total, nefiind vreodata cu adevarat in grija
unui barbat, altul decat tatal ei.

In contextul din Judecdtori, jertfirea fetei lui Ieftae nu este doar un simplu
gest de reverenta al tatdlui ei Tnaintea lui Dumnezeu sau un gest de multumire al
poporului Tnaintea lui YHWH, la schimb pentru victoria impotriva amonitilor, ci este
totodata si un act prin care poporul 1i oferd lui Dumnezeu ceea ce era de drept al Sau.

Lecturdnd acest eveniment Tn lumina Noului Testament, pentru fecioria sa
desavarsita si pentru disponibilitatea totald fata de stapanul ei, fata lui Ieftae poate fi
considerata chip al Fecioarei Maria. Mai mult decat atat Tnsa, ea poate fi considerata

“'Vezi Mary Ann Beavis, “The Resurrection of Jephthah’s Daughter: Judges 11:34-40 and Mark
5:21-24, 35-43,” The Catholic Biblical Quarterly, 1 (2010): 46-62.

42 DEwRELL, Child Sacrifice in Ancient Israel, 101-115.

4 Imagine accentuata de Pseudo-Philo, In Pseudo-Philo’s Liber Antiquitatum Biblicarum
(40, 6), prin cuvintele: ,,Nu m-am bucurat niciodata de camera nuptiala si nici de ghirlandele
de nunta... O, mama, degeaba ai nascut-o pe singura ta fiica, de vreme ce lumea de dincolo
a devenit camera mea de nuntda”. Vezi Yael Shemesh, “The sacrifice of jephthah’s daughter
(judges 11) as a reflection story of the rebecca’s betrothal and marriage (Genesis 24),” Jewish
Studies, an Internet Journal, 15 (2019): 3.

4 Everett Fox, The Early Prophets: Joshua, Judges, Samuel, Kings, in The Schocken Bible,
2 (New York: Schocken Books, 2014), 205.



prefigurare a lui Hristos, care de bunavoie S-a adus jertfa Tnaintea Tatalui Ceresc,
ca un miel fara de glas (Is 53,7) si fara prihana (1Pt 1,19). La randul sau apoi, tot
in lumina Noului Testament, in oglinda cu copila sa, pentru deschiderea totala de
a renunta la absolut orice pentru binele celor iubiti, inclusiv la singurul sau copil,
Ieftae poate fi considerat chip al lui Dumnezeu-Tatél, Care L-a dat pe singurul Sau
fiu la moarte, pentru ca Intreaga lume sa fie mantuita.

In acest sens, privind in paralel evenimentele din Gradina Ghetsimani si
evenimentele din viata lui Avraam sau a lui Ieftae, aflam o oarecare asemanare
intre ele, cu mentiunea ca primele doua au fost doar anticipari ale jertfei lui Hristos,
in vreme ce jertfa lui Hristos este singura din istorie care a fost facuta fara nicio
obligatie, fara nicio vina si cu siguranta dusa pana la capat.

In gandirea deuteronomistd, pentru om, scopul vietii pe Pimant nu se rezuma
doar la a avea un anumit confort imediat, ci are in vedere mai ales apropierea de
Dumnezeu cel viu, El fiind singurul cu adevdrat capabil sa 1i ofere omului toate
cele necesare, atat in lumea de aici, cat si lumea de dincolo, in vesnicie. De aceea,
Dumnezeu spune: ,,Eu omor si Inviez, Eu ranesc si tamaduiesc si nimeni nu poate
scapa din mana Mea!” (Deut 32,39 b-d), iar aceste cuvinte, In contextul Vechiului
Testament, nu sunt deloc o invitatie la violenta, ci o declaratie de dragoste din partea
lui Dumnezeu pentru toti cei aflati n grija Sa.

Concluzii

Cartea Judecatori prezinta Tn ansamblul ei lupta dintre poporul lui Dumnezeu
si vecinii sii pagani, imediat dupa asezarea sa in Canaan. Inconjurati de credinte
idolatre, israelitii aveau Tn vremea aceea tendinta sa imprumute diverse obiceiuri si
superstitii de la vecinii lor, printre care si inchinarea la zei straini, in diverse moduri.

Desi surprinzator pentru omul modern, printre practicile de cult ale paganilor
se enumerau Tn Antichitate si sacrificiile umane, asa cum am aratat ca se Intampla n
Cartagina, Mesopotamia, Fenicia si nu numai. Din acest punct de vedere, initiativa
lui Teftae de a-si sacrifica fata lui Dumnezeu pentru ajutor la razboi este o decizie
dura, dar nu una iesita cu totul din contextul vremii in care el a trait.

In literatura de specialitate, cu privire la jertfa lui Ieftae existd doud tabere
total opuse: o tabard care sustine ca acest sacrificiu s-a Intamplat cu adevarat si ca
Dumnezeu a Tngaduit fagaduinta lui Ieftae in scop didactic, pentru ca poporul sa
vada si sa se convinga de esecul practicilor pagane, pe de o parte, iar pe de alta
parte, o a doua tabara care sustine ca fata nu a fost niciodata sacrificata n mod real,
ad-litteram, ci textul se refera mai degraba la o viata continuata total in slujba lui
Dumnezeu sau, eventual, precum n cazul lui Avraam, la o testare a celor doi din
partea lui Dumnezeu, care nu a fost niciodatd implinita pana la capat.
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Comparand toate argumentele si punandu-le apoi in relatie cu Noul Testament,
am ajuns la concluzia ca, cel mai probabil, scena din Judecatori 11 relateaza un
sacrificiu uman real, dar care nu a fost niciodata incurajat de Dumnezeu, ci acceptat
prin iconomie, avand rezultate maxime, pentru ca poporul sfant nu a mai incercat
niciodata astfel de practici. Cat despre Ieftae si fata lui, In narativul biblic primeaza
tema daruirii de sine pentru Dumnezeu si pentru popor, viata imanenta si confortul
social fiind teme secundare pentru omul credincios®, care este interesat in primul
rand de mantuirea colectiva si de viata vesnica, iar abia apoi de binele individual.

In aceste conditii, analizand toate aspectele pe care le-am prezentat in lucrarea
noastrd, cu privire la Teftae — personaj celebru in istoria biblicd, dar si Tn arta* —,
consideram ca el nu este un personaj sangeros fata de societatea In care a trdit, ci
un om normal Tntr-o societate sangeroasa, iar pe langa duritate, gestul sau cuprinde
curaj, nadejde si dragoste pentru Dumnezeu si pentru comunitate (in contextul
vremii), motiv pentru care, in final, spunem ca laudarea acestuia de catre autorul
Epistolei catre Evrei Tn Noul Testament nu este cu totul nepotrivitd, ci trebuie doar
citita Tn context.

4 In iudaism, Tn Halakha, exista un principiu numit Pikuach nefesh, conform cdruia viata
omului are prioritate in fata oricarei legi, iar singura exceptie este lepadarea de Dumnezeu,
care Tnseamna pierderea vietii vesnice.

4 Vezi Michael J. SwmitH, “The Failure of the Family in Judges, Part 1: Jephthah,”
Bibliotheca Sacra, 162 (2005): 285.
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Dreptatea (tedaqa) in Psalmi
— delimitare conceptuala, semnificatii si ocurente’

Drd. Andrei Ierima

Facultatea de Teologie Ortodoxa
Universitatea ,,Babes-Bolyai”, Cluj-Napoca
andrei.ierima@ubbcluj.ro

Abstract

The perspectives of different biblical exegetes and commentators on the concept of
justice in the psalms vary according to theological tradition, cultural context and personal
interpretations. Analyzing the Hebrew text, examining its relationship to other passages of
Holy Scripture, and historical and literary research on the era in which the psalter was written
all contribute to understanding this concept. We will deal with the Jewish perspective and try
to highlight the depths of this term so vivid and present in the Psalter.

Keywords: Right, Justice, Judgment, Functions, Meaning

Introducere

Termenul tedaga este un cuvant ebraic folosit in Vechiul Testament’
pentru a exprima conceptele de neprihanire, dreptate, corectitudine si integritate
morala. Definitia sa poate varia in functie de context, dar In general, tedaqa implica
conformitatea cu un standard moral sau norme etice corecte. Acest termen se refera
atat la comportamentul drept si moral al oamenilor, cét si la caracterul moral al
lui Dumnezeu®. Din punct de vedere conceptual, dreptatea reprezinta un principiu

! Studiul are acordul coordonatorului (Diacon lect. univ. dr. habil. Stelian Pasca-Tusa) pentru
publicare 1n acest volum.

2 Pentru a realiza un studiu exegetic-teologic de calitate, am integrat 1n sectiunea dedicata
textelor veterotestamentare atat interpretarea iudaica, cat si cea patristicd, imbinand-o cu
exegeza scolii critice si cu cea de sorginte rasariteana.

3 Acesti termeni se referd atat la dreptatea diving, cat si la cea umana, precum si la ,actele
de dreptate” (Ies 9,27; Pilde 10,25; Ps 18,21-25). in esentd, dreptatea este echivalenta cu
sfintenia (Is 5,16). In Biblie, dreptatea este profund legatd de mila sau harul (=hesed;
Is 45,19; Ps 104,17 si urm.), astfel cd, n perioada talmudica si ulterior, termenul tedagah
a ajuns si insemne aproape exclusiv caritate sau fapte de iubire (BB 10b). In aceastd
context, conceptul de dreptate este adesea exprimat prin termeni precum adevdr (=emet),
credintd (=emunah) si integritate (=yosher). In intreaga literatura, alte valori, precum pacea si
rdscumpdrarea, sunt constant asociate cu dreptatea, ca elemente componente sau rezultate
ale acesteia (Os 12,7; Ps 15,1; Taanit 6,2). Prin urmare, conceptul de dreptate acopera practic
Intregul spectru al valorilor etice. Vezi Skornik (ed.), Encyclopedia judaica, 558.



esential In viziunea evreiasca asupra lumii, fiind nucleul in jurul caruia se contureaza
numeroase concepte fundamentale ale credintei evreiesti*. Intr-un context moral sau
etic, tedaga sugereaza actiuni corecte, tratament echitabil, onestitate si respectarea
normelor morale®. Este asociat cu ideea de a face ce este drept si de a Indeplini
responsabilititile si obligatiile in mod corect. Intr-un context religios, tedaga poate
sa indice si relatia corecta si dreaptd dintre om si Dumnezeu.® Este uneori asociat
cu Indreptarea, iertarea, si impdcarea cu Dumnezeu prin recunoasterea pacatului si
cererea de iertare.

Termenul ebraic tedaga (sau tedeq)’ apare sub diverse forme verbale si
nominale si nu este definit doar prin multiple semnificatii, ci si prin faptul ca atat
Dumnezeu, cat si omul pot sa detind o forma de dreptate. Prin urmare, ne putem
Intreba daca aceste doua moduri de manifestare a dreptdtii pot fi corelate, luand Tn
considerare diferentele semantice dintre ele. Polisemantismul termenului tedaqa si
utilizarea sa dubla sugereaza un proces istoric indelungat de formare si dezvoltare
a conceptului. Pentru a intelege mai bine acest proces, putem recurge la cercetarile®
din domeniul semiticii.

4 SkoLNIK (ed.), Encyclopedia judaica, 558.

> Aceasta interpretare evidentiaza conexiunea profunda dintre dreptate si respectarea
legilor divine in traditia iudaica. Cand se afirma ,,Tu ai poruncit dreptatea in marturiile
Tale”, se sugereaza ca Dumnezeu a manifestat dreptate fata de Israel prin oferirea Torei, care
include poruncile si legile necesare pentru a trai o viata dreapta si sfanta. Dt 6,24 sustine
aceastd idee, indicand carespectarea acestor porunci aduce dreptate si binecuvantare poporului.
Astfel, dreptatea impusa de Dumnezeu in marturiile Sale nu este doar o Tndrumare
pentru comportamentul moral, ci si 0 manifestare a dreptatii divine fata de Israel. A se vedea
Midrash Tehillim 119.

¢ Dreptatea (ebr. mispat) este considerata principalul atribut al actiunii divine si ocupa un loc
central in relatia lui Dumnezeu cu lumea, asa cum reiese din diverse texte biblice (Fac 18,25;
Ps 9,5). Scopul esential al poruncilor divine, mai ales in contextul Israelului, este instaurarea
dreptatii pe pamant (Ps 119,137-144). Oamenii contribuie la acest obiectiv prin respectarea
legilor divine si prin imitarea justitiei divine In alte aspecte ale vietii (Dt 13,5; Sot. 14a).
In cele din urm4, aceasti instaurare a drepttii va atinge perfectiunea in era mesianicd, cand
dreptatea universald va predomina, fiind desavarsita (Is 11,5 si urm.; Deut. R. 5,7). Astfel,
Intreaga istorie, precum si Tora, care o modeleaza, sunt strans legate de conceptul de dreptate
(Ex. R. 30,19). SkorNiK (ed.), Encyclopedia judaica, 558.

7 Johannes BotTerweck si Helmer RINGGREN, Theological Dictionary of the Old Testament,
vol. 5, ed. David. E. Green (Grand Rapids: W. B. Eermans Publishing Co., 1986), 32.
8 Avrohom Chaim Fruer, Tehillim, Psalms, A new translation with a commentary

anthologized from talmudic, midrashic and rabbinic sources, transl. by Rabbi Avronom
Chaim Feuer (Mesrah Publications, Ltd, 1996), 487.
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Tdq — interpretari si sensuri principale

Rédacina tdq apare de 523 de ori in Vechiul Testament. Cel mai des se gaseste
in profeti (in special In Deutero-Isaia), in psalmi si in literatura de Intelepciune, in
timp ce aparitiile in crtile istorice sunt mai rare®. In ceea ce priveste semnifica-
tia acestei notiuni, discutiile dintre cercetatori'® s-au concentrat in general pe doua
intelesuri diferite ale conceptului veterotestamentar: neprihdnire si dreptate.
De asemenea notiunea de tdq ca fiind esential sinonima cu eliberarea si mantui-
rea, descriind-o ca o relatie cu Dumnezeu, mai degraba decat ca o conformitate la
o norma stabilita de Dumnezeu. Indicd o combinare ntre Tntelegerea neprihdnirii,
in primul rand ca un dar, si pe de alta parte, ca un concept care include si ideea de
evaluare normativa, iar uneori chiar de pedeapsi. Intelegerea traditionald a nepriha-
nirii in traditia iudaica' pune accent pe dimensiunea etica si abordeaza intrebarea
referitoare la suferinta celui neprihanit.

Sensurile pe care concordanta ebraica le oferd conceptului ca verb'?, el poate
insemna ,,a fi drept/ indreptatit, a aparea ca drept/ indreptatit” (Ps 50,4), subiectul
fiind Dumnezeu (Ps 18,9) sau oamenii. Contextul implicd adesea o disputd sau o
comparare Tntre doua parti; astfel partea care castigd, care are dreptate sau se arata
a avea dreptate, este dreapta. O persoand poate avea dreptate fata de o alta persoa-

9 Justitia Tn traditia evreiasca difera semmnificativ de conceptele filosofice clasice
greco-occidentale ale dreptdtii. In traditia filosofica clasica, justitia este adesea Tmpartitd in
doua categorii fundamentale: distributivd si retributivd. Aceste concepte sunt, de asemenea,
incluse Tn notiunea de tedaqah, dar, spre deosebire de justitia distributivd si retributivd, care
sunt principii procedurale (axate pe modul de aplicare a justitiei), justitia In traditia iudai-
ca este Tn esenta de natura substantiald (focalizatd pe modul Tn care ar trebui sa fie viata
umana). Aceastd justitie substantiala se bazeazd pe un angajament valoric fundamental, Tn
esentd de natura mesianica. Ganditorii moderni, cum ar fi Hermann Cohen, clarifica aceasta
diferentd, descriind societatea justa ca fiind una ideala, fundamentata pe demnitatea umana
universala si libertate. Chaim Perelman, Tn analiza sa asupra justitiei, observa ca ,,...In cele din
urma, ne vom confrunta Tntotdeauna cu o anumita viziune ireductibila a lumii, care exprima
valori si aspiratii non-rationale [desi justificabile]”. Desi Perelman nu revendica un concept
exclusiv evreiesc al justitiei, el recunoaste influenta ethosului evreiesc asupra acestei
perspective. SkoLNIK (ed.), Encyclopedia judaica, 559.

10 Solomon B. FreeHor, The Book of The Psalms, A Commentary (Cincinnati: Union of
American Hebrew Congregations, 1938), 68.

I Potrivit credintei iudaice, Talmudul este o colectie de legi, legende si scrieri sapientiale
fundamentate pe traditia orald care a circulat aldturi de Legea revelata lui Moise si care a
fost pastrat din generatii Tn generatii in vederea interpretarii corecte a Legii. Acest document,
ce depdseste uneori Scriptura prin influenta sa directa asupra vietii teoretice si practice a
evreului, este alcdtuit din doua colectii Talmudul Palestinian si cel Babilonian.
Acesta din urma este unul din cele mai importante documente ale religiei si culturii iudaice.
Allen Mykrs, The Eerdmans Bible Dictionary (Grand Rapids: Eerdmans, 1987), 982.

12D, Woob, New Bible Dictionary (Madison: Inter Varsity Press, 1996), 751.



na (Fac 38,26; Iez 16,25), dar nicidecum 1n fata lui Dumnezeu (Is 43,9; Is 43,26),
,Caci nimeni din cei vii nu-i drept Tnaintea Ta” (Ps 142,2).

Termenul Hitdiq apare deseori In Vechiul Testament si Tnseamna ,,a declara
drept, a ajuta pe cineva sa se indrepte, a ajuta pe cineva sa faca dreptate, a exonera”.
Subiectul®® este, in general, un judecator sau persoane care, in virtutea functiei lor
pe care 0 exercita, sunt in masura sa confirme ca cineva este drept sau pot ajuta o
astfel de persoana sa-si stabileasca dreptul (Tes 23,7; Dt 25,1; 2Sam 15,4; 1Rg 8,32;
lov 27,5; Pilde 17,15; Is 5,23). Cei sdraci si asupriti pot pretinde in mod legitim
dreptul lor de a fi indreptdtiti, caz in care tdq poate insemna si a elibera, a ajuta
(Ps 81,3; Is 50,8; 53,11).

Abordarea dreptdtii ca un concept normativ, asa cum propune Cohen, este
descrisa de el astfel: ,dreptatea mentine tensiunea dintre realitate si idealul etern”.
Potrivit acestei perspective, justitia este un ideal ce poate fi cautat si realizat doar
in viitor, fie la nivelul umanititii (in zilele Mesiei), fie la nivelul individului. In
aceasta viziune, dreptatea se gaseste Tn Dumnezeu, a carui dreptate in judecata
este recunoscuta in binecuvantarea rostitd la sfarsitul vietii: ,,Binecuvantat sd fie
judecatorul drept.” In aceastd context, omul este chemat si-1 imite pe Dumnezeu,
actionand conform principiului echitdtii milostive, si se asteapta ca, la finalul istoriei,
dreptatea si mila sa devina una si aceeasi'*.

Aceasta interpretare subliniazd conexiunea profunda dintre dreptate si
respectarea legilor divine in traditia iudaica. Atunci cand se spune ,,Tu ai poruncit
dreptatea Tn marturiile Tale”, se sugereaza ca Dumnezeu a actionat cu dreptate fata
de Israel prin oferirea Torei, care contine legile si poruncile destinate sa stabileasca
o viata dreapta si sfantd. Deuteronomul 6, 24 intdreste aceastd idee, indicand ca
implinirea acestor porunci aduce dreptate si binecuvantare poporului. Astfel,

13 ,Ce 1ti cere Domnul decat sd faci dreptate” accentueaza datoria de a urmari activ dreptatea.
,,Sa iubesti mila” indeamna la practica milosteniei si a compasiunii. ,,Sa umbli smerit cu
Dumnezeul tau” se refera in special la actiuni publice, cum ar fi insotirea miresei si a mirelui
la nunta lor, considerate de Tora ca acte de ,,umilinta”. n schimb, faptele realizate discret,
in privat, sunt considerate chiar mai laudabile. Profetul Isaia a reafirmat aceste principii,
subliniind doua valori principale: ,Pastrati dreptatea si faceti dreptate” (Is 56,1). Amos a
sintetizat totul ntr-un singur principiu: ,,Cautd-ma si traieste” (Am 5,4). Profetul Avacum
a redus la esenta: ,,Cel neprihanit va trai prin credinta lui” (Avac 2,4). Aceste perspective
evidentiaza fundamentul comportamentului moral si relatia cu Dumnezeu. A se vedea
Midrash Tehillim 17,15.

4 n literatura rabinici, filosofia iudaici si Cabala, Dumnezeu este adesea descris ca
actionand prin intermediul a doud atribute fundamentale: ,legalitatea si compasiunea”.
Dreptatea nu este Tn contradictie cu iubirea, ci este profund legata de aceasta. Aceste concepte
reflectd interdependenta dintre justitie si mila in cadrul invataturilor evreiesti. SkorLNik (ed.),
Encyclopedia judaica, 558-9.
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dreptatea prescrisa de Dumnezeu in legile Sale reprezinta atat un ghid pentru o viata
morald, cat si o manifestare a dreptatii divine fatd de Israel®.

Delimitarile conceptuale ale conceptului tedaga in Psalmi

Conform lui Ibn Ezra, scopul principal al vietii umane este de a respecta legea
lui Dumnezeu, de a-L cunoaste si de a-L iubi. El considera cd o persoand care este
,mereu constientda de Dumnezeu si de faptele si minunile Sale si care marturiseste
Tnaintea oamenilor despre slava lui Dumnezeu... este una dintre acele persoane care
1i Indruma pe multi spre dreptate (Dn 12,3).” Astfel, este subliniatd importanta nu
doar a unei relatii personale cu Dumnezeu, ci si a raspandirii acestei cunoasteri a
iubirii In fata altora's.

Sensurile pe care concordanta ebraica le oferd termenului Tedaga in Cartea
Psalmilor!” sunt urmatoarele: dreptate (Ps 7,8%; Ps 7,17%9; Ps 9,4%; Ps 9,8; Ps 16,15;
Ps 17,23; Ps 22,3; Ps 34,23; Ps 34,27; Ps 36,6; Ps 44,6; Ps 44,8; Ps 47,9; Ps 49,7;
Ps 50,20; Ps 64,5; Ps 71,2; Ps 84,11; Ps 84,12; Ps 93,15; Ps 95,13; Ps 96,2; Ps 96,6;

15 Midrash Tehillim 119.

16 Ibn Ezra’s Commentary On The Book of Psalms, cap. 1-41, trans. by H. Norman Strickman
(Boston: Academic Abraham Studies Press, 2009), 9.

7 Bogatia teologicd a psalmilor este larg recunoscutd. Psaltirea, care reprezinta o
expresie lirica a Torei, este o carte ce dezvoltd si subliniazd invataturile esentiale
referitoare la relatia dintre om si Dumnezeu. In acest sens, Sfantul Vasile pune cateva intrebari
retorice credinciosilor sai: ,,Ce nu poti invata din psalmi? Nu, oare, mdretia barbatiei? Nu,
oare, exactitatea dreptatii? Nu, oare, sfintenia castitatii? Nu, oare, desavarsirea intelepciunii?
Nu, oare, chipul pocdintei? Nu, oare, masura rdbdarii? Nu, oare, tot ce ai putea spune despre
faptele cele bune? In psalmi este cu putintd si gisesti invatatura desavarsiti despre Dumnezeu,
prevestirea despre venirea in trup a lui Hristos, amenintarea cu judecata, nadejdea Tnvierii,
frica de pedeapsa, fagaduintele slavei, descoperirile tainelor; toate sunt stranse, ca intr-o mare
si obsteasca vistierie, in Cartea Psalmilor.” Sr. VASILE cEL. MARE, Omilii la Psalmi, 183.

8 Doamne, care judeci popoarele, fa dreptate In cazul meu. Moise interpreteaza ,,judeca-ma”
ca fiind o cerere pentru a pedepsi pe cei care ma asupresc. Totusi, eu cred ca David a spus: Tu,
Doamne, judecatorul pamantului, judeca-ma in functie de dreptatea mea, caci nu i-am facut
niciun rau lui Cus. In alte cuvinte, prima parte a versetului reflectd sensul celei de-a doua.
Ibn Ezra’s Commentary On The Book of Psalms, 66.

19 fl voi lduda pe Domnul pentru cd a adus dreptate in sprijinul celor drepti. Scriptu-
ra foloseste expresia ,,Cel Preainalt”, deoarece mai devreme s-a spus cd ,,va cobori”.
Ibn Ezra’s Commentary On The Book of Psalms, 70.

20 Pentru cd ai sustinut dreptul si cauza mea. Aceasta indica faptul ca la-ben a rupt legamantul
cu David si a actionat violent impotriva lui. Din acest motiv, David s-a rugat, iar rugaciunea
lui a fost ascultata. ,,Ai stat pe tron” se refera la faptul ca Te-ai asezat pe Tron pentru a face
dreptate. Fraza noastra poate fi reformulata astfel: ,,Ai stat pe tron pentru a infaptui dreptatea,
Judecator drept.” Ibn Ezra’s Commentary On The Book of Psalms, 79.



Ps 97,11; Ps 117,19; Ps 131,9); corect (Ps 4,1°! Ps 14,2; Ps 16,1; Ps 50,19; Ps 118,75;
Ps 118,6; Ps 118,121; Ps 118,123; Ps 118,138; Ps 118,142; Ps 118,160; Ps 118,164,
Ps 118,172); adevdr (Ps 51,2); drept (Ps 4,5; Ps 118,144), neprihdnire (Ps 84,11).

Substantivul apare in Cartea Psalmilor® si se referd la principiul ordonat,
divin, desi poate evoca si notiunea de interventie activd. Dreptatea lui Dumnezeu
(si In sensul de ,eliberare” sau ,,justificare” — precum gasim la Is 51,5), Ti merge
inainte si Il urmeaza deopotriva (Ps 84,13). O astfel de dreptate va privi din cer
(Ps 84,12). Yahwe?® va face ca dreptatea psalmistului sa straluceasca precum lumina
(Ps 36,6). Aceste exemple evoca notiunea de activitate dinamica.

Alte pasaje pun accentul pe ceea ce este deja ferm stabilit si de incredere.
Chiar si temelia tronului lui Dumnezeu este facuta din tedaqa si mispat (Ps 88,14;
Ps 96,2). Cand dreptatea lui Dumnezeu este plina de tedeq (Ps 47,10), cand cerul sau
psalmistul vorbesc despre dreptatea lui Dumnezeu (Ps 34,27; Ps 96,6), observam ca
aceste aspecte fac referire la ordinea binefdcatoare si mantuitoare a lui Dumnezeu.

Regele si judecdtorul trebuie sa iubeasca tedaga si sa judece cu tedaqa
(Ps 44,8). Este de remarcat faptul ca tedeq poate fi introdus nu numai cu prepozitii
ci si ca obiect direct. In astfel de cazuri, acuzativul poate fi inteles adverbial, de
exempluy, in sensul de ,,a judeca Tn mod tedeq”; o astfel de utilizare poate Tnsemna ca
tedeq Tnsusi este continutul actiunii si nu doar principiul conform caruia se desfasoara
actiunea.

Atunci cand Psalmul 118 descrie in mod repetat poruncile si randuielile lui
Dumnezeu ca tedeq, se referd probabil Tn primul rand la ordinea pe care Yahwe
a stabilit-o. Termenul de tedeq descrie ceea ce Yahwe randuieste (Ps 118,138),
ceea ce cineva asculta (Ps 16,1) si spune (Ps 57,1). Lupta pentru tedeq include si
aspectul de a revendica ceea ce i se cuvine de drept; se bazeaza atat pe ordinea
data de Dumnezeu, cat si pe activitatea Sa mantuitoare. Trebuie sa se urmadreasca
dreptatea, sa se Tmbrace in dreptate (Ps 131,9), sa se faca ceea ce este drept
(Ps 14,2; Ps 118,121), descriindu-L atat pe Dumnezeu cat si actiunile Sale. Yahwe
este salvarea si eliberarea poporului sau, dar si partea lui de drept.

2L Cu alte cuvinte, Dumnezeul neprihdnirii se referd la Dumnezeu care Tmi dezvaluie
neprihanirea. I.LE. mentioneaza acest aspect referindu-se la Dumnezeu ca fiind sursa
principala a revelarii dreptatii lui David, deoarece considera cd Dumnezeu nu intervine direct
in treburile omenesti. Ibn Ezra’s Commentary On The Book of Psalms, 41.

22 Potrivit predaniei Sfantului Vasile cel Mare (T 379), psalmii contin o fnvatatura
desavarsita despre Dumnezeu. Aceastd afirmatie este evidentiata in lucrarea sa intitulata
Omilii la Psalmi, 184.

23 YHWH este numele oficial al Dumnezeului lui Israel in Vechiul Testament care defineste
fiinta Acestuia. Karel van pER Toorn et. al., Dictonary of Deities and Demons in the Bible
(Michigan: Eerdmans, 1999), 910.
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Termenul tedeq este folosit si In fraze cand Yahwe sau o persoana (adesea
regele) judeca (Ps 9,8; Ps 71,2; Ps 95,13). O astfel de judecata este de asemenea
asociata cu ,,Judeca-md, Doamne, dupa dreptatea Ta” (Ps 34,23), o persoana poate sa
priveasca fata lui Dumnezeu intru dreptate (Ps 16,15), cei neprihaniti vor fi aproape
de Dumnezeu (Ps 93,15).

O serie Intreagd de pasaje asociazd tedeq cu alte substantive: cdi (Ps 22,3),
porti (Ps 117, 19), jertfe drepte (Ps 4,5; Ps 50,19). Psalmul 118,160 se refera la
judecata pe baza dreptatii. Judecdtile Lui sunt drepte (Ps 118,7; Ps 118,62;
Ps 118,106; Ps 118,164). Alte expresii includ promisiunea Lui neprihanita
(Ps 118,123), Yahwe poate fi judecdtor drept sau judecdtor care judecd dreptatea,
Dumnezeul dreptdtii mele (Ps 4,1). Cei care doresc dreptatea (Ps 34,27), justificarea
fiind ceva la care cel care face o cerere legitima, dar baza acestei cereri nu se afla in
rugdtor ci in Dumnezeu.

Sensurile pe care concordanta ebraica le ofera termenului tedaqa: in Cartea
Psalmilor sunt urmatoarele: intru dreptate (Ps 5,8; Ps 105,31) indreptare (Ps 30,1);
milostenie (Ps 32,5; Ps 102,6), mila** (Ps 102,17); dreptatea (Ta) (Ps 35,6; Ps 35,10;
Ps 39,13; Ps 50,15; Ps 70,2; Ps 70,16; Ps 70,17; Ps 70,19; Ps 71,1; 71,3; Ps 88,16;
Ps 97,2; Ps 98,4; Ps 118,40, Ps 118,142; Ps 142,1; Ps 142,11; Ps 144,7 ), dreptatea
(Lui) (Ps 1373, Ps 110,8), indreptdtire (Ps 23,5), acte de dreptate (Ps 70,27),
fapte drepte (Ps 87,13) a face dreptate (Ps 105,3) a iubi dreptatea (Ps 10,7).

Tedaqa (subst. fem.) merge mai profund decat tedaga in ceea ce priveste
aceastd notiune si face referire la actiunile care manifesta efectiv dreptate. Yahwe este
descris ca o entitate?> cu o stabilitate extinsd si durabila, asemenea muntilor puternici
(Ps 35,6) ajungand pana la ceruri (Ps 70,19). Dreptatea este prezentd cu El si El o
iubeste (Ps 10,7; 32,5). Tedaqga a lui Yahwe este o actiune pozitiva, binefacatoare,
indreptata spre fiintele umane, care devin si sunt destinatarii ei (Ps 23,5). Raspunsul
uman adecvat este sa madrturiseascd, sa preamareasca si sa laude neprihdanirea lui
Yahwe (Ps 21,31; Ps 39,10; Ps 50,14; Ps 70,15; Ps 87,13), totodata interventia
salvatoare a lui Dumnezeu devine tedaqga a celor care o primesc. Dumnezeu se arata
sfant prin dreptate, vorbeste, calauzeste (Ps 5,8), elibereaza si salveaza (Ps 30,1;
70,2), da viata (Ps 118,40), da ascultare rugamintilor (Ps 142,2) si ajuta (Ps 142,11).

Tadiq (adj.) este cel mai frecvent derivat al radacinii tdq. Atunci cand
Dumnezeu este descris ca fiind tadiq, contextul implica in general actiuni prin care E1

24Tn limba romana a se milostivi inseamna ,,a fi cuprins de mil3, a i se face mil (de cineva); a
se indura, a se induiosa, iar a milui — ,,a da cuiva de pomanad, a se arata milostiv fata de cineva,
a-i fi mila, a salva sufletul cuiva, a mantui”. Eugenia Dima et al., Dictionar explicativ ilustrat
al limbii romdne (Chisindu: Arc-Gunivas, 2007), 1157.

% Sergiu Duca, Meditatie asupra Vechiului Testament (Cluj-Napoca: Casa Cartii de Stiinta,
2003), 229.



Tsi demonstreaza dreptatea. Nu este descrisi o trisiturd de caracter a lui Dumnezeu,
ci mai degraba interventia Sa binefacatoare. Dumnezeu este un Dumnezeu drept si
mantuitor (Ps 11,4; Ps 144,17). Raul celor rdi este curmat,? iar drepturile celor drepti
sunt stabilite (Ps 7, 9-11; Ps 11,7% Ps 128,4). Cei drepti vorbesc ceea ce este drept
(Ps 36,30), iar In instanta sustin cauzele drepte (Ps 1,5; Ps 140,5). Sunt milostivi si
generosi®, ajutandu-i pe cei asupriti (Ps 36,21), bucurandu-se de Yahwe si aflandu-si
refugiul n El (Ps 63,10).

Rabinul Ami a explicat ca ploaia cade doar datorita celor credinciosi, asa cum
este scris: ,,Adevarul izvordste din pamant si dreptatea priveste din cer” (Ps 85,12).
Cu alte cuvinte, atunci cand ,,adevarul izvoraste din pamant”, adica atunci cand
oamenii trdiesc cu credinta si sinceritate, ei vor observa ca dreptatea, sub forma
ploii, vinind din cer (Ta’anith, 8a).

Functiile termenului tdq

Putem spune ca termenul tdq indeplineste mai multe functii:

Legdmdnt (pact). Notiunea care sta la baza tdq este strans legatd de
comportamentul corespunzator legamantului. Tdq descrie forma si consecintele
unei relatii si circumstante comunitare ordonate pozitiv. Comunitatea legamantului
veterotestamentar 1si dobandeste caracterul sau specific prin faptul ca si Dumnezeu

% QOrigen sustine ca mania lui Dumnezeu nu este o pasiune, ci mai degrabd un mijloc de
indreptare, un mod prin care Dumnezeu avertizeaza pe cei rdi sa aleaga calea indreptarii:
,,Vorbim despre mdnia Iui Dumnezeu nu ca de o pasiune a Lui, ci ca de un mijloc sever de
Indreptare a oamenilor care au savarsit pacate grele si numeroase. Ca e in stare sa Indrepte
ceea ce noi numim mdnia si urgia lui Dumnezeu si ca aceasta a fost si intentia Logosului
dumnezeiesc, reiese limpede din psalmul al saselea: Doamne nu cu ménia Ta s@ ma mustri,
nici cu urgia Ta sd md certi.” ORIGEN, ,,Contra lui Celsus,” In PSB 9, ed. Dumitru Bodogae
(Bucuresti: EIBMO, 1984), 291.

7 Psalmistul spune despre Dumnezeu ,,Caci Domnul este drept, El iubeste dreptatea; oamenii
drepti vor vedea fata Lui.” (Ps 11,7) In contrast, un om rau a afirmat ,, Toate faptele Lui sunt
drepte si cdile Lui sunt drepte.” (Dn 4,34) Aceeasi idee este exprimata si de Moise, pacea
fie asupra lui, la sfarsitul cantarii sale din Dt 32,4: ,Stanca, lucrarea Sa este desavarsita, caci
toate cdile Sale sunt dreptate.” Aceste versete subliniaza faptul cd nimeni nu poate contesta
aplicarea atributului dreptatii lui Dumnezeu. Vezi, Ibn Ezra’s Commentary On The Book of
Psalms, 23.

28 Tedaka este echivalentd cu cele cinci acte de bunadtate, deoarece reprezinta manifestarea
bunititii iubitoare. Inteleptii nostri, de binecuvantatd amintire, au invatat (Sukkah 49b) ca
valoarea caritatii depinde de gradul de bunatate pe care o contine, asa cum este scris in
Osea 10,12: ,,Semanati fapte bune si veti culege milostivire; transformati telina in ogoare
ale cunoasterii de Dumnezeu si cautati pe Domnul, ca El sa vina si sa va umple de roade
mantuitoare!” Aceasta este semnificatia expresiei ,,Dreptatea ta stricta va merge Tnaintea ta”
(Is 58,8). Cu alte cuvinte, dreptatea va avea puterea de a progresa, folosind picioarele, care
sunt necesare pentru a avansa.
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este un membru al legamantului. El isi demonstreaza dreptatea prin sustinerea acestui
legamant (Ps 110,3.9). Ori de céte ori aceasta relatie de legamant dintre Dumnezeu
si fiintele umane este Tncalcata, Dumnezeu nu poate fi vinovat, deoarece dreptul
este inseparabil de Dumnezeu. Dumnezeu este atdt originea, cat si garantul oricarei
indreptatiri, neexistand dreptate in afara Lui (Ps 50,4).

Impdcare. O viatd neprihdnitd nu se bazeazd in niciun caz pe ndeplinirea
de sacrificii si ritualuri pentru ispasirea pacatelor si a impuritatii?>. Descrierile
persoanelor neprihdnite si ale modului lor de viata se concentreaza in primul rand
pe relatia lor cu Dumnezeu si pe comportamentul etic corespunzdtor. Daca pacatul
perturba aceasta relatie ca Dumnezeu, primul pas consta Tn a recunoaste pacatul si a
cere iertare, dupa cum este exemplificat in Psalmul 31,51. In legitura cu ispasirea®,
tdq este asociat Tn primul rand cu cei care desfasoara efectiv actiunea de ispasire,
n acest sens, este socotita drept dreptate (Ps 105,30-31).

Incercare®. Modelul legiturii ,,act — consecintd” este folosit pentru a descrie
relatia dintre cei neprihaniti si Dumnezeul lor®2. Ori de céte ori neprihanirea unei

» Geoffrey Wigoder considera ca pasajul inima infrantd si smeritd Dumnezeu nu o va
urgisi din Psalmul 50 marcheaza nceputul trecerii de la cultul sacrificial spre cel doxologic.
Navoun, La liturgie, 3.

% Rabinul Yohanan afirmd cad oricine este riguros cu sine, straduindu-se sd actioneze
corect 1n toate aspectele vietii, va fi judecat cu aceeasi rigoare in cer. Aceasta se conformeaza
versetului: ,,Adevarul izvoraste din pamant si dreptatea priveste din cer” (Ps 84,11). Rabinul
Hiyya bar Avin, citandu-1 pe Rav Huna, adauga ca aceasta idee este reflectata si in versetul:
,,o1 mania Ta este dupa frica care Ti se cuvine” (Ps 89,11), sugerand ca nivelul maniei lui
Dumnezeu este proportional cu frica de Dumnezeu a penitentului (Ta’anith 8a).

3 Problema teodiceii, care abordeaza existenta raului intr-o lume condusd de un
Dumnezeu drept, este centrald In teologia iudaica si este explorata in Psalmi, Cartea lui Iov, siin
literatura rabinica. Elie Wiesel, dupa Holocaust, a scris despre un proces simbolic in care
Dumnezeu este gasit vinovat, subliniind complexitatea acestei probleme. Solutiile propuse
includ ideea ca raul este doar absenta binelui (conform lui Maimonide), ca suferinta este un
test pentru cei drepti sau ,,necazuri ale iubirii”, si doctrina recompensei si pedepsei, unde raul
si suferinta fac parte din justitia divina. SkoLnik (ed.), Encyclopedia judaica, 558. Rabinul
Yohanan afirma ca oricine este riguros cu sine, straduindu-se sa actioneze corect in toate
aspectele vietii, va fi judecat cu aceeasi rigoare In cer. Aceasta se conformeaza versetului:
»Adevarul izvoraste din pamant si dreptatea priveste din cer” (Ps 84,11). Rabinul Hiyya bar
Avin, citandu-1 pe Rav Huna, adauga ca aceasta idee este reflectata si In versetul: ,,Si mania
Ta este dupa frica care Ti se cuvine” (Ps 89,11), sugerand ca nivelul maniei lui Dumnezeu
este proportional cu frica de Dumnezeu a penitentului (Ta’anith 8a).

3 Cei vechi — subliniaza cuviosul Eftimie — voind sa dovedeasca ca sunt fard priha-
na si nevinovati de vreun lucru de care erau prihaniti, obisnuiau a-si spala mainile cu apa
Tnaintea poporului, pentru a putea arata astfel curdtia madinilor lor si a constiintei lor.”
EFTIMIE ZIGABENUL, Psaltirea I, 312. Se poate deduce ca David a refuzat sa permita vreunei
parti a trupului sau sa aduca vreo ofensa lui Dumnezeu. Dimpotriva, fiecare parte a sa a fost
dedicatd laudei Domnului. David a recunoscut ca, desi a laudat pe Dumnezeu in toate aceste



persoane are ca rezultat automat fericirea si sansa, se presupune ca Dumnezeu
incearcd (testeazad) persoana respectiva. Chiar daca o astfel de testare este nepldcuta
pentru partenerul de legamant, ea are scopul de a mentine pozitiv legamantul Tnsusi.
Incercarea este privitd uneori ca o distinctie speciald acordata celor alesi, care le
ofera celor neprihaniti ocazia sa-si demonstreze nevinovatia®. Cei neprihaniti nu
poseda neprihdnirea doar din ei Tnsisi (Ps 142,1-2) prin urmare testarile venite din
partea lui Dumnezeu pot fi de dorit pentru ca relatia dintre cei drepti si Dumnezeu3*
sa fie si mai ferm asiguratd (Ps 138,23-24). Fiecare caz include atat elementul de
suferinta reprezentativa cat si putinta ca suferinta dreptilor sa poata aduce impacare
(Ps 21).

Concluzii

Tedaqa este un termen cu multiple sensuri care denota neprihdnire, dreptate,
corectitudine si integritate morald. Acesta nu se limiteazd la o definitie stricta,
ci variaza In functie de contextul biblic, reflectdnd atat comportamentul uman
conform normelor divine, cat si caracterul moral al lui Dumnezeu.

In traditia iudaica, tedaqa este strans legati de relatia dintre om si Dumnezeu.
Dreptatea nu este doar conformitatea cu o norma, ci si o relatie dinamica in care
omul este chemat sa respecte legamantul divin, iar Dumnezeu 1si manifesta dreptatea
prin sustinerea acestui legamant.

In Psalmi, tedaqa este deseori descrisd nu doar ca un principiu abstract,
ci ca o actiune activa a lui Dumnezeu, care include eliberarea, salvarea si indreptarea
celor drepti. Acest aspect subliniaza faptul ca dreptatea divina este manifestata prin
actiuni concrete care influenteaza pozitiv viata oamenilor. Tedaqa este asociata cu
respectarea legilor divine, care sunt vazute ca un ghid pentru o viatd morala si o
manifestare a dreptatii lui Dumnezeu fata de poporul Israel. Aceasta intdreste ideea
ca dreptatea divina se reflecta in ordinea stabilita prin poruncile si randuielile Torei.

moduri, tot nu a reusit sa-L preamareasca pe deplin, concluzionand: ,,Gura mea va spune
despre dreptatea Ta...” (Ps 16,1). Midrash Tehillim 18, 2.

3 Sfantul Atanasie recomanda celor care sunt amenintati de vrajmasi sa ceara intotdeauna
judecata lui Dumnezeu: ,,Daca dusmanii insista si, cu mainile patate de sange, incearca sa
te traga n jos si sa te ucida, adu-ti aminte cd Dumnezeu este judecatorul cel mai potrivit
(pentru ca numai El este drept) si spune-i cuvintele psalmului 25.” St. ATHANASTUS THE GREAT,
The Letter To Marcellinus, 114.

3 Un alt aspect este legat de neprihanire. Deoarece cei rai prospera In aceasta lume si 1si
permit sa nege existenta lui Dumnezeu, In timp ce cei drepti sufera si 1si sacrifica vietile
pentru Creatorul lor, David a afirmat: ,,Eu nu ma numar printre pacatosi in fata Ta, ci printre
cei care se dedica studiului Torei, asa cum este scris: ,,Cu Dreptate, dreptatea, vei urmari”
(Deut 16,20). De aceea, se spune: in dreptate voi privi fata Ta.” Vezi Midrash Tehillim 17,13.
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Conform unor interpretari, dreptatea este un ideal ce poate fi pe deplin realizat
doar in viitor, in zilele lui Mesia. Aceasta sugereazd o tensiune intre realitatea prezenta
si idealul divin, dreptatea fiind vazuti ca o tintd de atins la nivelul umanitatii. In
Psalmi, tedaqa nu este doar o calitate individuala, ci implica si responsabilitatea
comunitatii de a mentine si promova dreptatea. Dreptatea este vazuta ca fundamentul
relatiilor sociale corecte, in special In contextul legamantului comunitar.
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Abstract

The first section will include general and introductory remarks on the relationship
between prophets, society and political authority. It aims to emphasize how prophets were
received by society, since they had a special status as inspired spokesmen of God. I also
wanted to highlight how they related to the rulers of the time and to each other. This study
will consist of two sections in which I will explore this topic in more depth. The first section
will include general and introductory notions in which I will analyze the relationship of
the Old Testament prophets to society as well as to the monarchical leadership, and in the
second section I will limit myself to the cycle of biblical narratives that feature the prophet
Elijah the Thisbite and his disciple, the prophet Elisha. The objectives I have set myself are
the following: to emphasize and outline as clearly as possible the prophetic office, taking
into account the politico-religious contexts of the time in which they worked. Here we
can also talk about a certain portrait, a characterization of them, or in other words, about
certain norms that they need to fulfill. Another objective would be to shed light on how the
prophets Elijah and Elisha knew how to exercise their duties as God’s spokesmen about the
political leadership. In the course of the research I will use historical-critical or diachronic
and synchronic exegesis as research methods, applying the scientific elements appropriate to
each approach.

Keywords: Prophets, Society, Political Authority, Elijah the Thisbite, Elisha

Introducere
Oricine care citeste chiar si Tmtamplator cartile profetice ale Vechiului
Testament poate observa ca profetii’ au avut o pozitie foarte clara si si-au manifestat

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

2 Principalele cuvinte folosite pentru a descrie astfel de personaje in Vechiul Testament sunt
,profet”; Jud 6,8 ,,om al lui Dumnezeu”,4Rg 4,9 si ,,vazator” 1Rg 9,9; 2Rg 24,11. Cuvantul
tradus ,,profet” pare sa aiba ideea ,,chemat” ca prim accent: Dumnezeu ia initiativa, alege,
cheama si trimite pe profet de exemplu, Ier. 1,4-5; 7,25; Am 7,14. ,,Omul lui Dumnezeu”
vorbeste despre relatia in care profetul este adus prin chemarea sa: el este acum ,,omul lui
Dumnezeu” si este recunoscut ca apartinand Lui, 4Rg 4,9. ,,Vazator” indica puterile noi si
remarcabile de perceptie acordate profetului. in cazul profetilor, puterile lor de ,,perceptie”
au fost ridicate cu mult peste normal, deoarece Domnul i-a inspirat sa devind propovaduitori
al mesajului Sau. Vezi Walter A. Etwert & Philip W. Cowmrorrt, Tyndale Bible Dictionary,



un interes activ in problemele sociale ale zilelor lor si si-au exprimat punctul de
vedere pentru solutionarea acestora. Intrebarea care survine este dacd ceea ce spun
ei despre aceste probleme se aplica conditiilor din secolul al XXI-lea. Un refuz
categoric al aplicabilitatii profetiilor vetero-testamentare la conditiile actuale ar intra
in conflict cu pasaje scripturistice precum cele din Rom 15,4° si 2Tim 3,16%.

Circumstantele specifice legate de fiecare proclamatie profetica sau act
profetic trebuie analizate si luate in considerare cu atentie pentru a se stabili daca
Dumnezeu a vrut sa transmita o Tnvatatura pentru toate timpurile sau daca a avut un
mesaj special de transmis doar pentru o situatie particulard; ce anume poate fi aplicat
din acest act profetic si unui alt caz, deoarece a exprimat un principiu general; ce
anume e aplicabil doar pentru acel caz particular.

Se pare cd nu a existat o conditie prealabila standard pentru ca o persoana
sa devina profet® in Israel. Inspiratia divina a fost ceea ce a facut o persoana un
profet si ceea ce l-a determinat pe profet sd vorbeasca si ceea ce i-a facut pe altii
sa asculte de profet ca purtator de cuvant legitim al divinului. Pentru perioada
timpurie, o conceptie favorizata este aceea ca ,,duhul Domnului” vorbeste prin om,
1Rg 10,10; 3Rg 22,24. Terminologia ulterioara a preferat ,,cavantul Domnului a
venit la” persoana respectiva, ler 1,2-4; Iez 1,3. Ideea generald ramane: profetul este
cel care poate vorbi Tn numele lui Dumnezeu®

Raportul dintre profeti societate si autoritatea politica

In mod cert, putem avea In minte sase puncte, pe care trebuie si le avem n
vedere, atunci cand dorim sa studiem profetii, profetiile lor, vietile lor per ansamblu,
cat si faptele lor cu scopul de a revela punctele lor de vedere in ceea ce priveste
problemele referitoare la conditiile sociale. De asemenea, este valabil acest lucru si
cand vine vorba de interactiunea lor cu autoritatea politica a vremii.

(Tyndale House Publishers ,Wheaton, Illinois, 2001), 1085.

3,,Cdci toate cate s-au scris mai Tnainte, s-au scris spre Invatatura noastra, ca prin rabdarea si
mangaierea, care vin din Scripturi, sa avem nddejde” (Rom 15,4)

4 ,Toata Scriptura este insuflata de Dumnezeu si de folos spre Invataturd, spre mustrare, spre
Indreptare, spre inteleptirea cea Intru dreptate” (2Tim 3,16)

> Profetii au Inteles ca sunt inspirati de Dumnezeu si ca vorbesc cuvantul lui Dumnezeu. Cea
mai comuna dovada a acestei convingeri este exprimarea ,,Asa vorbeste Domnul”. Acest
tip de formula de mesager se gaseste in alta parte in Orientul Apropiat antic pe buzele unui
emisar de la un monarh la curtea altuia. Aceasta forma si formula sunt exemple Tn care
limbajul pe care il folosesc profetii continea adesea forme orale sau modele de vorbire din
viata de zi cu zi sau de rutina conform David Noel Freepman, The Anchor Bible Dictionary
(New York: Doubleday, 1996), 483.

6 FreepmaN, The Anchor Bible Dictionary, 482.
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1. Profetii au fost purtatorii de cuvant, inspirati a lui Dumnezeu

2. Profetii au fost alesi de Dumnezeu imediat si adesea au primit mesaje sau
Indatoriri speciale de Tndeplinit.

3. Profetii nu au oferit solutii proprii pentru reformele sociale sau pentru alte
reforme.

4. Mesajele profetilor erau indreptate in principal cdtre propriul popor al lui
Dumnezeu din Vechiul Testament, avand o forma teocratica de guvernare.

5. Profetii au predicat Cuvantul lui Dumnezeu fara adaugiri sau rastalmaciri.

6. Profetii au fost loiali Domnului lor, facandu-si datoria fara teama.

Putem observa ca in timp ce punctele 1-4 sunt in mare parte negative, atragand
atentia asupra unora dintre numeroasele denaturari actuale ale statutului profetic si
aplicdri gresite ale misiunii si mesajului lor, punctele 5 si 6 1si concentreaza atentia
in principal asupra aspectelor pozitive care trebuie Tnvatate dintr-o aprofundare al
vietilor si scrierilor acestor oameni ai lui Dumnezeu’.

1. Profetii lui Dumnezeu din Vechiul Testament au fost purtdatori de cuvdnt

inspirati de Dumnezeu

Criticii moderni 1i privesc pe profetii vetero-testamentari nu ca pe niste soli
desemnati de Dumnezeu, care proclama nici mai mult nici mai putin decat tainele
lui Dumnezeu, ci ca oameni intelepti, patrioti, reformatori sociali, care au vazut
greselile din societate si au luptat impotriva lor cautand sa gaseasca mijloace pentru
a remedia aceste neajunsuri. Dacd aruncam o privire asupra scrierilor profetilor,
acestea ar trebui sa convinga pe fiecare cititor ca profetii Vechiului Testament pretind
0 misiune mult mai inalta.

Cand Amasia, preotul cel din Betel, i-a spus lui Amos sa nu mai prooroceasca
la Betel, Amos a raspuns: ,,Si de la turma m-a luat Domnul si mi-a zis: ,,Du-te si
prooroceste in poporul Meu Israel!” Am 7,15. Expresii asemanatoare precum
,»a vorbit Domnul” sau ,,Asa vorbeste Domnul Dumnezeul lui Israel” se gasesc in
nenumadrate locuri In cartile profetilor, dar nu numai.

Porfetiile Vechiului Testament poarta, de asemenea, dovada incontestabila a
originii lor divine prin faptul ca se Implinesc. Nici o minte umana nu ar fi putut
prezice soarta pe care o va avea Sedekia, regele Israelului, asa cum au facut cei doi
profeti vorbind la mai mult de o mie de kilometri departare, Ieremia Tn Ierusalim
si Ezechiel in Tndepartatul Babilon, ler 32,4; Iez 12,13. Amandoi au avut dreptate
deoarece amandoi au vorbit fiind inspirati de Dumnezeu. Viziunea politicd nu
ar fi putut anticipa niciodata ca robia babiloniand va dura exact saptezeci de ani,
Ier 25,11. Niciun om de stat nu a putut prezice cu mai mult de o suta de ani Tnainte

7 ,,The Prophets and Political and Social Problems,” by Theodore Laetsch (csl.edu), 242.



de evenimentul real, ca un rege pe nume Cyrus va emite un decret ca lerusalimul
sa fie reconstruit si sa fie puse bazele Templului, Is 44,28; 45,7. Putem aminti n
acelasi context si profetiile mesianice, asemenea profetii dovedesc ca profetii
vetero-testamentari au fost intr-adevar purtatori de cuvant ai lui Dumnezeu, ai
Aceluia Care poate prevesti viitorul, pentru cd numai Lui Ti sunt cunoscute din veac
lucrurile Lui.

2. Profetii au fost alesi de Dumnezeu imediat si adesea au primit mesaje sau

indatoriri speciale de indeplinit

Un alt aspect care nu trebuie sa fie trecut cu vederea in efortul de a stabili
relatia adecvata a profetilor cu problemele sociale moderne este faptul ca profetii
Domnului au fost fara exceptie chemati Tn aceasta functie direct (imediat) de catre
Domnul. In randul criticilor moderni circula foarte des afirmatia cd profetii lui Israel
s-au crezut doar purtarori de cuvant ai lui Dumnezeu si au predicat sau proclamat
voia lui Dumnezeu doar dintr-un impuls interior de a predica. Un profet care simtea
doar ca Dumnezeu I-a chemat nu a fost recunoscut de Domnul ca mesager al Sau,
ci foarte clar lepadat si repudiat de El. ,,Pe profeti nu i-am trimis, dar ei alearga;
catre ei n-am grait dar ei profetesc!... De aceea, iatd, Eu sunt Impotriva profetilor
care profetesc vise mincioase si, povestindu-le, Imi insald poporul cu minciunile
si ratacirile lor.” (Ier 23,21.32). Prin urmare, niciunul dintre profetii Domnului nu
si-a luat aceasta slujire din initiativa proprie. Un profet al lui Dumnezeu si un profet
la alegerea cuiva sunt termeni contradictorii deoarece adevaratii profeti sunt cei
chemati de Dumnezeu la aceasta misiune si nu cei care din propria vointa fac acest
lucru. Impulsul respectiv nu a venit din interior ci din afard, de la Insusi Dumnezeu
si de cele mai multe ori contrar asteptarilor si Inclinatiilor celui vizat.

In acest caz ne amintim de Moise cand din proprie initiativd a vrut si-si
salveze propriul popor Tnainte ca Domnul sa 1l cheme la aceasta, dar efortul lui a
fost sortit esecului. Insd cand Domnul l-a trimis, Moise s-a fmpotrivit pand cand
Domnul S-a dovedit mai puternic decat el si I-a biruit. Profetul Ieremia s-a aflat in
aceeasi situatie (Ier 20,7), la un moment dat profetul s-a straduit sa-si afirme tineretea
extrema ca argument pentru care nu ar fi potrivit pentru aceasta chemare. Profetul
Iona a incercat sa fuga de Dumnezeu, Amos ar fi fost foarte implinit sa ramana pastor
(Am 7,14-15). Domnul nu numai ca i-a chemat direct pe fiecare dintre acestia, ci
chiar i-a atribuit fiecdruia o anumitd sfera de activitati si atributii. Acestia pe parcurs
si-au dat seama pe deplin de adevarata naturd a relatiei lor cu Dumnezeu.

Ei erau pe deplin constienti ca Domnul nu i-a folosit in orice moment si in
toate Tmprejurarile ca profeti ai Lui. Din acest motiv, ei au fost extrem de atenti sa nu
pretinda nicio autoritate divind in privinta propriilor opinii private sau s nu renunte
la opinia lor personald ca fiind voia revelata a lui Dumnezeu. Ei stiau ca exista o
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diferenta esentiala Tntre propriile lor concluzii si convingeri — chiar daca erau corecte
si in conformitate cu Cuvantul scris al lui Dumnezeu — si descoperirile lui Dumnezeu
date lor prin revelatie si inspiratie directa.

Cand Elisei a fost chemat de Iosafat pentru a spune regelui voia lui Dumnezeu,
el nu a dat un raspuns imediat si nici nu si-a Tnaintat propriul punct de vedere personal.
Iosafat nu a cerut asta. El a vrut sa auda cuvantul Domnului. Elisei a cerut un cantaret
la harpa si Tn timp ce acesta canta, profetul si-a dat seama ca Duhul Domnului a venit
peste el si atunci, doar numai atunci, a vorbit (4Rg 3, 11-25)%

3. Profetii nu au oferit solutii proprii pentru reformele sociale sau pentru

alte reforme

Unii dintre criticii moderni 1i considerd pe profetii Vechiului Testament ca
Intemeietori ai unei noi ordini sociale, bazata pe o conceptie mai Tnalta si mai nobila
a religiei dobanditd de acesti oameni ai lui Dumnezeu. Cu toate acestea profetii nu
si-au luat asupra lor atributii de consiliere Tn chestiuni ce tin de politica, economie,
sociologie etc. Nu aveau un program social sau economic propriu. Nici o data vreun
profet nu cere promulgarea de catre stat si ascultarea din partea poporului, cu referire
la vreo schema de reforma, vreun plan de bunastare sociald, vreun sistem de politica
sau economie, ci mai degraba, orice profet sau multi dintre ei si-au conceput un
remediu pentru o anumita situatie problematica. Asemenea preocupadri li se pot atribui
negresit falsilor profeti, care se amestecau constant in treburile statului, oferind
constant sfaturi, care ar fi putut fi demne de luat in considerare pentru popularitatea
lor, dar care au fost, pana la urma, produsul ratiunii umane, al intelegerii umane sau
chiar al intrigii umane, nu revelatia vointei si Intelepciunii lui Dumnezeu. Profetul
Domnului a vorbit cand a fost chemat de Duhul Sfant, a proclamat nici mai mult, nici
mai putin decat i-a descoperit Domnul si a rostit acel cuvant cu credinta (Ier 23,28),
fara frica si fara fi partinitor in vreun fel. °

4. Mesajele profetilor erau indreptate in principal cdtre propriul popor al lui

Dumnezeu din Vechiul Testament, avdand o forma teocratica de guvernare

Profetii au venit din toate categoriile sociale. Intr-adevar, unii par sa fi avut o
mare varietate de experienta si o cunoastere profunda a diferitelor aspecte ale vietii si
muncii Tn Israel. Acestia pretind sau li se ofera medii la fel de variate precum pastor,
preot, agricultor, scrib. Au vorbit unde si cand au crezut ca vor fi eficienti si ascultati
de popor. Ei au vorbit frecvent, fara indoiala, in locurile In care oamenii se adunau

8 ,The Prophets and Political and Social Problems,” 246.
9 ,The Prophets and Political and Social Problems,” 258.



cel mai usor — piata, templul, portile orasului (Ier 7,2). Este posibil sa fi vorbit mai
putin formal si Tn alte locuri.

S-a facut uneori o distinctie care, pentru unii interpreti, marcheaza o
dezvoltare dramaticd in istoria profetiei israelite. Multi dintre primii profeti vorbesc
doar cu indivizi, in special regi sau alti oficiali, Tn timp ce alti profeti de mai tarziu
se adreseaza unor grupuri mari de oameni - Tn mod retoric, intregii natiuni sau unui
intreg oras. Fara indoiald, aceasta variatie depinde de cine crede profetul ca este
destinatarul potrivit pentru o anumita declaratie, indiferent daca acel mesaj este o
amenintare sau altceva'™

Profetii au avut grija nu doar sa mustre incalcarile lui Israel sau sa le aminteasca
de judecata istorica care avea sa urmeze n mod inevitabil, ci mesajul multora dintre
profeti este complet eshatologic (adicad se refera la sfarsitul timpurilor). Un astfel
de concept eshatologic este cel al Zilei Domnului. Conceptul Zilei Domnului apare
pentru prima data in Amos, unde accentul se pune pe dezastrul care se va abate
asupra Israelului in acea zi. In ciuda accentului pus de Amos asupra dezastrului,
Ziua Domnului este o conceptie care a avut atat tenta mantuitoare, cat si de judecata
pentru Israel. In timp ce dezastrul care va avea loc in Ziua Domnului poate fi privit in
termenii unei Tmpliniri istorice literale in evenimentele tragice din 722 1.Hr. (caderea
Samariei) si 586 1.Hr. (caderea lui ITuda), exista totusi caracteristici ale acestei
predictii care transcende Tmplinirea istorica si ajunge spre implinirea eshatologica'.

5. Profetii au predicat Cuvantul lui Dumnezeu fard addugiri sau rastalmadciri

S-a pus problema in randul criticilor moderni legata de starea actuala a unui
profet cand a primit cuvantul divin, acesta fiind subiectul multor investigatii si
dezbateri. Multi savanti au gasit comparatii utile cu fenomene oarecum comparabile
din diverse alte societati. Intr-adevar, alegerea societatii si tipul de comparatie pe
care o facem vor influenta rezultatul. S-au facut si au fost, de asemenea, comparatii
cu misticii diverselor traditii (Lindblom 1962), cu vizionarii dintre nativii americani
(Overholt 1989), cu intermediari, extaziati sau posedati, din diverse culturi (Wilson
1980). Un lucru remarcabil este clar in ceea ce priveste limbajul si psihologia
profetilor. Profetii impartasesc lunga traditie literara din Canaan, caci poezia pe care
o vorbesc profetii Tmprumuta mult din traditia literara gdsita si in poezia ugaritica cu
o jumatate de mileniu inaintea profetilor biblici si la doar cateva sute de mile spre
nord".

10 FreepMmAN, The Anchor Bible Dictionary, 482.
' ErweLL & Cowmrort, Tyndale Bible Dictionary, 1082.
12 FrReepMAN, The Anchor Bible Dictionary, 482.
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In general actul profetic cuprinde actiunea de a propovadui'® sau de a prevesti
viitorul unui popor, sau a unor persoane. Totusi aceasta predictie nu are la baza
curiozitatea umana in raport cu ceea va rezerva viitorul, ci mai degraba are temeiurile
n consecintele viitoare ale Tncalcarilor trecute sau prezente ale legamantului sau pe
un viitor act de eliberare care va oferi sperantd unui popor descurajat. Majoritatea
profetiilor care s-au pastrat in Vechiul Testament au fost initial rostite sub forma unor
proclamatii publice sau predici. Multe dintre acestea au fost legate de nelegiurilile
si apostazia poporului ales. Osea si Ieremia l-au condamnat pe Israel pentru ca el
incalcase legamantul (Ter 11,2-3; Os 8,1). Profetii sunt adesea asociati cu justitia
sociala si reforma sociald, iar aceste elemente au fost, fara indoiala, o dimensiune
importanta a mesajului lor'.

6. Profetii au fost loiali Domnului lor, facdndu-si datoria fard teamd

Putem considera ca profetii erau organele imediate ale lui Dumnezeu pentru
comunicarea mintii si vointei Sale oamenilor (Dt 18,18-19). Pe langa alte atributii
pe care le-au avut legate de aceasta slujire, marea sarcind incredintata lor pentru care
Dumnezeu i-a ridicat in mijlocul poporului a fost ,,de a corecta abuzurile morale si
religioase, de a proclama marile adevaruri morale si religioase care sunt legate de
caracterul lui Dumnezeu si care stau la temelia guvernarii Sale”'®,

In cadrul curentului profetic, s-a dezvoltat o miscare in special incepand cu
secolul al VIII-lea, 1.Hr. care exprima opozitia fata de regi si, astfel, ar mentine vie
credinta clasica iTn Dumnezeul lui Israel chiar si in vremuri dificile. Cu toate acestea,
desi au existat frictiuni sau conflicte ntre profeti si regi de la inceputul monarhiei
lui Israel (1Rg 13,13-14), totusi a ramas o presupunere fundamentala ca regii aveau
nevoie si respectau statutul profetilor.

In timp ce in limba greaca avem termenul pseudoprofétés ,,prooroc mincinos”
care apare In LXX, nu avem niciun termen echivalent Tn Vechiul Testament ebraic;
»profetii mincinosi” sunt numiti pur si simplu ,,profeti”. Este clar, totusi, ca profetia

13 Profetii preexilici care propovaduiesc o catastrofa viitoare pot fi gasiti uneori folosind
o forma, sau parti din ea, care a devenit standard In multe analize ale vorbirii profetice,
,reprosul si amenintarea”. Forma ideala este ,,Pentru ca ai facut acest rau, de aceea, asa zice
Domnul, dezastrul va veni peste tine”. Se gasesc multi alti termeni pentru a descrie cele doua
parti ale formei: ,invectiva”, ,,motiv”, ,,acuzatie” pentru ,,repros” si ,,judecata”, ,sentinta”,
,verdict” pentru ,,amenintare”. Analiza acestei forme arata cd, indiferent de modul in care
profetul primeste cuvantul lui Dumnezeu, profetul chiar contribuie cu reflectii si rationamen-
te personale, pe care profetul le vorbeste Tnainte de a da hotararea divina a judecatii conform

FreepmaN, The Anchor Bible Dictionary, 484.
4 ELweLL & Cowmrorr, Tyndale Bible Dictionary, 1082.

15 M.G. Easton, Easton’s Bible Dictionary (Oak Harbor, WA: Logos Research Systems,
1996), 358.



s-a Tmpartit Intre cei mai pregatiti sa se opuna monarhilor si altii care si-au adaptat
mesajul la sperantele si dorintele optimiste ale monarhilor. Acestia din urma i-au
inclus pe profetii care i-au sfatuit pe Ahab si pe Tosafat sa mearga la razboi impotriva
Siriei (3Rg 22,6.10-12), precum si pe profeti carora li se opuneau profetii ,,adevarati”
(Ter 6,13; 23,9-40.27,9; lez 13,2-10). in timp ce adaptarea la scopurile monarhilor era
principala caracteristica a profetiei false, ea putea fi recunoscuta si prin esecul ei de
a prezice ceea ce va aduce Dumnezeu 1n viitor (Dt 13,1-5; Ier 27,14-15)'6, n randul
profetilor autentici nu s-a pus problema de a fi placuti sau nu, de catre conducerea
monarhica pentru simplul fapt ca acestia nu cautau popularitate in randul lor si nici
din partea poporului lui Israel, ci cdutau sa fie in concordanta cu voia lui Dumnezeu.
In schimb, cei care se considerau profeti din proprie initiativi erau adesea tentati sa
se afirme prin asa-zisele prorocii care sa coincida cu viziunea conducerii vremii.

Impunerea de cdtre Izabela a ideilor absolutiste strdine despre monarhie si
opozitia ei fata de religia nativa a Israelului a facut ca opozitia regala fata de profeti
sd cauzeze un situatie periculoasa si tensionatd, 3Rg 18,4. Desi se crede in mod
obisnuit cd reprezintd o relatare gresitd din timpul lui leroboam al II-lea, cap. 13
indica probabil radacinile opozitiei monarhice fata de profeti chiar Tnainte de vremea
Izabelei. O astfel de opozitie deliberata, atat oficiala (3Rg 22,26-27; Ier 20,1-2;
36,23-26; 37,11-21; 38; Am 7,10-13.16), cat si populara (Ier 26,7-11; Mic 2,6-11).
Dar regii nu puteau aboli profetia iahwistica Tn ansamblu, chiar daca ar cauta — si au
facut — sa o controleze prin forta'.

Faptul ca de cele mai multe ori profetii erau pozitionati Tn opozitie fata de
conducerea monarhica i-a constrans sa fie izolati sau marginalizati si acest aspect a
Incurajat identificarea lor intr-o stransa legatura cu voia lui Dumnezeu spre deosebire
de infidelitatea poporului in raport cu principiile istorice ale legamantului.

Profetul Ilie si Elisei in raport cu autoritatea politica
Cartile a Treia si a Patra a Regilor acorda o importanta sporita si un spatiu
vast, in cadrul istorisirii, profetilor, Intre care se remarca figura profetului Elisei'® si

16 Allen C. Mykrs, The Eerdmans Bible Dictionary (Grand Rapids, MI: Eerdmans, 1987),
853.

17 Mygrs, The Eerdmans Bible Dictionary, 853.

18 Elisei este mentionat pentru prima datd in 3 Regi 19,16, unde este descris ca fiul lui Safat,
care a locuit la Abel-Meholah. Acel loc a fost identificat iIn mod provizoriu cu modernul
Tel Abu Sifri, la vest de rul Iordan, desi multi oameni de stiinta il plaseaza la estul raului.
Profetului Ilie 1i fusese poruncit de la Dumnezeu sa-1 unga pe Elisei ca succesor al sau, dar
naratiunea nu arata clar daca Elisei era deja unul dintre discipolii lui Ilie. Cand cei doi s-au
ntalnit, Elisei era ocupat sa are un camp si nu pare sa-1 fi salutat pe Ilie cu respectul pe care
un discipol l-ar arata in mod normal profesorului sau. Folosirea de catre Elisei a 12 juguri de
boi Tn munca sa agricola a fost interpretata ca un semn ca era bogat, pentru cd, in mod normal,
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a mentorului acestuia, profetul Ilie Tesviteanul’. Tn acest context intentia mea este
sd creionez modul cum se raporta autoritatea politica (regele Ahab si regina Isabela)
a poporului israelit la oficiul profetic.

Dupa dezbinarea Regatului de Nord (Israel) de Regatul de Sud (Tuda), care
sunt istorisite din 3Rg 12 pana in 4Rg14, aceste capitole ne relateaza istoria paralela
a celor doua regate separate, pana la cucerirea si disparitia de pe scena istoriei a
Regatului de Nord (722 1.Hr); In continuare ne este relatata istoria Regatului lui Tuda,
pana la distrugerea Ierusalimului (586 1.Hr) si implicit robia babilonica.

Reflectia teologica care ne este prezentata asupra celor doua regate este
urmdtoarea: fidelitatea regilor care le-au condus fatd de cuvintele Domnului. Ne
putem pune intrebarea: A fost fidela autoritatea politica fata de cuvintele Domnului?

Acest aspect este urmarit de aghiografi si nu calitatile sau abilitatile lor ca
oameni de stat. Regele Tosia a desfasurat o reforma religioasa in Regatul lui Tuda si
lucrari de reconstruire a sfantului locas, Tn acest timp marele preot Hilchia a descoperit
in arhiva templului ,,Cartea Legii”®. Din acest moment aceastd carte va deveni
madsura de judecata asupra domniei unui rege. Niciunul dintre regii din nord nu a
fost apreciat pozitiv dupa acest criteriu, aceeasi situatie se regaseste si in regatul din
sud unde foarte putini dintre conducatori au scapat de criticile aghiografilor*'. Multi
dintre suverani au fost catalogati ca pacatosi, nesupusi si neascultatori poruncilor
Domnului, picatele fiind principala cauza a distrugerii celor doud regate. In fata
falimentului monarhiei, existenta unui cult fidel si ireprosabil, desfasurat in sfantul

doi boi Tnjugati erau manipulati de o singura persoana. Cand Ilie a trecut si si-a pus mantia pe
umarul lui Elisei, acesta din urma a stiut cd era un semn ca ar trebui sa mosteneasca misiunea
marelui profet. Natiunea avea nevoie de un profet, pentru ca se complacea din ce in ce mai
mult cu idolatria canaanita datorita incurajarii regelui Ahab si a sotiei sale feniciene, Izabela.
Nu existd nicio Tnregistrare cd Elisei a fost uns la slujba profetica, dar transferul autoritatii
profetice prin intermediul mantiei nu ar lasa nicio indoiala in mintea nimanui ca Elisei a fost
urmatorul profet oficial din Israel, conform Erwerr & Cowmrort, Tyndale Bible Dictionary,
426.

19 Profetul lui Israel din secolul al IX-lea 7.Hr. Numele lui Ilie Tnseamnd ,,Dumnezeul meu
este Domnul” — potrivit pentru un oponent ferm al inchindrii lui Baal. Scripturile nu ofera
nicio informatie cu privire la trecutul sau familial, cu exceptia faptului ca el era un tisbit
care probabil a venit din tara Galaadului, pe malul de est al raului Iordan. El a trait in primul
rand 1n timpul domniilor regilor Ahab (874-853 1.Hr.) si Ahazia (853-852 1.Hr.) ai Israelului
conform ErweLL & Cowmrort, Tyndale Bible Dictionary, 423.

20 Cartea legii era de fapt Cartea Deuteronomului, fie integral, fie doar partea legislativa,
cu toate prescriptiile, cu binecuvantari pentru cei ce vor respecta legea, dar si cu aspre
blesteme pentrutoticei care o vorincélca, conform Alexandru Morpovan, Propedeuticdbiblica:
De la patrimonu la rdscoala Macabeilor: cdrtile cu caracter istoric II (Alba Tulia:
Reintregirea, 2019), 222.

2! Printre cei care au fost apreciati Tn mod pozitiv din punct de vedere al fidelitatii fata de
Dumnezeu au fost regele David, regele Asa, regele Ioas, regele Iezechi si regele Iosia.



locas de la Ierusalim de catre preoti legitimi, reprezintd singura speranta pentru a
mentine vie fagaduinta Domnului. Acest fapt a tinut aprinsd nadejdea poporului
biblic.

Naratiunile despre Tlie** apar mai ales in timpul domniei regelui Ahab si a
fiului sau Ahazia. Ele presupun o perioada de persecutie violenta a iahwismului, in
special din partea reginei idolatre Izabela din Tir, sotia regelui Ahab. Ilie este eroul
iahvismului, profetul care rosteste cuvantul adevaratului Dumnezeu, noul Moise
care rezista asupririi regale si pastreazd vie credinta®®. Cuvantul lui Ilie rostit in
3Rg 17,1 este un cuvant cu putere care opreste ploaia, dar care se transforma si intr-o
provocare directa pentru pretentia idolului Baal care se considera ca are autoritate
directa asupra furtunilor si fertilitatii. Motivul secetei este neclar dar totusi i se pot
atribui mai multe intelesuri. Pe de-o parte e inteles ca o dovada a puterii lui Iahve
care lucreaza prin Ilie; dar Ahab alege sa il vada mai degraba ca o nemultumire a lui
Baal ca ,blasfemia” lui Ilie a rdmas nepedepsita (18,17-18). Scena de pe Muntele
Carmel si cu toate evenimentele are scopul de a rezolva dilema. Victoria rasundtoare
a lui Iahve apare definitiv, pe masura ce israelitii adunati ajuta la executarea profetilor
lui Baal. Dar politica regala nu este influentata de capriciile entuziasmului popular.
Izabela ameninta ca va razbuna uciderea favoritilor ei, iar Ilie fuge in pustie, unde
pleaca un pelerinaj la Horeb pentru a se plange de esecul iahvismului Tn Israel®.

Istoria deuteronomista pastreaza numeroase naratiuni si despre profetul Elisei
care este descris ca fiind in conflict constant cu dinastia omrizilor si este responsabil
pentru urcarea lui Hazael ca rege al Siriei (4Rg 8,7-15). Opozitia sa fata de omrizi
culmineaza cu rolul sau central in legitimarea rebeliunii lui Iehu (4Rg 9,1-10), care
i-a masacrat pe Ahab si pe omrizii rdmasi Intr-o loviturd de stat. Wilson sustine
ca rolul social al lui Elisei s-a schimbat dupa asumarea puterii de catre Iehu, de la

22 Tlie a fost chemat de Dumnezeu intr-o perioada criticd din viata lui Israel. Din punct
de vedere economic si politic, regatul nordic a fost in cea mai puternica pozitie de la
separarea sa de regatul sudic. Omri (885-874 1.Hr.) initiase o politica de comert si relatii de
prietenie cu fenicienii. Pentru a-si arata buna credinta, Omri 1-a dat in casatorie pe fiul sau Ahab
Izabelei, fiica lui Etbaal, regele Tirului. Ea a adus cu ea inchinarea lui Baal n Israel, o religie
falsd a carei raspandire rapida a amenintat in curand insasi existenta regatului. Ilie a fost
trimis sa Intoarca natiunea si conducatorii ei Tnapoi la Domnul prin mesajul si miracolele sale
profetice, conform ErweLL & Cowmrort, Tyndale Bible Dictionary, 423.

2 Tn acest context se contureaza foarte clar lupta dintre iahwism si baalism in care poporul
joaca un rol important deoarece toti profetii, printre care si profetul Ilie lupta cu Inversunare
pentru a scoate de sub influenta idolatra a casei regalei acest popor indaratnic pentru ca sa-1
readuca la credinta in Dumnezeul lui Avraaam, al lui Isaac si al lui Tacowv.

2*FreepMAN, The Anchor Bible Dictionary, 464.
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profetul periferic la cel central. El a devenit mai strans asociat cu curtea regala, in
special Tn sfera militard (4Rg 6,8-7.20; 13,14-19)>.

In timp ce slujirea lui Elisei, care acopera o perioada de aproape o jumatate de
secol (cca. 849-799 1.Hr.) este caracterizatd de un numar mare de miracole, sarcina
lui a fost de fapt tripla: sa vindece, sa profeteasca si sa duca la bun sfarsit sarcinile
lui Tlie?.

Fiindca a trait in vremuri de tulburari politice, Elisei a legat in mod firesc
profetiile sale de viata politica a Israelului. Cand losafat din Iuda s-a aldturat lui
Ioram din Israel intr-o expeditie militara Tmpotriva Moabului razvratit, el 1-a chemat
pe Elisei. Profetul a prezis o victorie pentru cei doi regi, profetie Implinita a doua
zi (4Rg 3,9-20). Din proprie intentie, el a salvat viata regelui lui Israel (eventual
Toram) avertizandu-1 despre miscérile dusmanului sau, sirienii (6,8-10). In apogeul
unei foamete Tn Samaria, care a rezultat in urma unui asediu de catre regele sirian
Benhadad, profetul a prezis ca va veni a doua zi alinare, ceea ce a facut (7,12-16).

Chiar si Tn timpul unei boli, la sfarsitul lungii sale slujiri, Elisei a ramas activ
preocupat de existenta politicd a Israelului. Vizitat de regele loas al Israelului, nepotul
lui Tehu, profetul i-a ordonat regelui sa traga o sageata care simbolizeaza victoria sa
asupra sirienilor (13,14-17). Atunci Ioas trebuia sa loveascd pamantul cu sagetile
ramase; dar regele a facut-o doar de trei ori, adica va castiga doar trei victorii, nu
suficiente pentru a distruge puternicul dusman al lui Israel (v. 18-19)%.

Profetul Elisei s-a preocupat sa asigure o conducere puternica unui popor
amenintat Tn mod repetat de invazia siriana (Ben-hadad I-II si Hazael), care adesea
exprima o fidelitate precara fatd de Dumnezeu. Elisei este adesea comparat cu
predecesorul sdu, Ilie. Ambii aveau tendinta sa se preocupe de nevoile poporului
si ambii s-au adresat cu curaj regilor si conducatorilor. Cu toate acestea, Elisei era
mai aproape de israelitul obisnuit decat Ilie, poate din cauza educatiei sale rurale. El
i-a oferit ajutor lui Toram din Israel numai de dragul lui Iosafat, aliatul sau din Tuda
(3,14). Cand unul dintre oficialii regelui nordic nu a crezut intr-o minune, Elisei a
aranjat moartea lui (7,2.18-20).

Desi niciunul dintre profetii de mai tarziu din Vechiul Testament nu se refera
la Elisei, evreii nu l-au uitat. Ben Sirach (cca. 200 1.Hr.) il mentioneaza impreuna cu
Ilie si Ezechia printre stramosii istorici (Sir. 48,12-14). Recunoscand ca Elisei a fost
plin de spiritul lui Ilie, el 1l numeste un profet ferm, unul capabil sa Tndeplineasca
sarcini incredibil de dificile si un om al miracolelor®.

> FreepMAN, The Anchor Bible Dictionary, 472.
2 MyErs, The Eerdmans Bible Dictionary, 328.
27 MvERrs, The Eerdmans Bible Dictionary, 328.
28 MvERs, The Eerdmans Bible Dictionary, 329.



Acesti profeti amintiti au profetit declinul si ruina regilor pacatosi sau victoria
unor regi fideli asupra celor pacatosi, au savarsit vindecari si minuni, au intervenit
promt pentru a-i solicita poporului Israel fidelitatea fatd de poruncile Domnului.
Cand a fost cazul, profetii i-au luat la rost pe conducatorii nedrepti si i-au nfruntat
fara teama (e cazul lui Ilie Tesviteanul care l-a infruntat public pe regele Ahab care
savarsise un abuz de putere In In legatura cu via lui Nabot).

Concluzii

Evenimentele majore ale istoriei lui Israel si Tuda au fost profetite prin gura
profetilor, iar Domnul le-a adeverit, o dovada in plus ca ele au fost voite de Cel de
Sus. Cu alte cuvinte, nimic n-a fost intdmplator Tn istoria monarhiei iudaice; totul
are o cauza si totul a fost vestit prin proroci: dezbindarea regatului lui Solomon,
distrugerea sanctuarului si a altarului de la Betel, moartea fiului lui Ieroboam,
tragicul sfarsit al dinastiei regelui Ahab, distrugerea celor doua regate (Israel si Iuda)

Pe de alta parte, situatia se schimba atunci cand este ascultat glasul profetilor:
atunci cand regele lui Israel asculta sfatul lui Elisei, sau cand regele lezechia
asculta sfatul si indemnul profetului Isaia iar cetatea Ierusalimului se salveaza de la
distrugere (4Rg 19).

Poporul Israel facea un ,,joc dublu” lipsindu-i adevarata credinta deoarece se
inchina azi inaintea lui Baal, iar maine Tnaintea Dumnezeului lui Avraam si al lui
Moise. Adesea Incerca parca sa-i impace pe unul cu altul, dar fara sa se instraineze
nici de unul nici de celalalt, punand pe acelasi plan pe Dumnezeu Cel-Viu si idolii de
nimic. Aceasta confuzie nu putea fi una de durata.

Putem spune ca Tn Cartile Regilor avem un ,,fir rosu” care strabate intreaga
istorisire: afirmatia ca existenta lui Israel depinde de fidelitatea si de ascultarea
poporului fata de poruncile Domnului.
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Abstract

It is incumbent upon every Christian to engage in biblical reading. On numerous
occasions, the Psalms make prophetic references to the advent of the Messiah. On occasion,
the Messiah is depicted as a lion, while at other times, he is portrayed as a humble servant.
The portrait, however, is one of a spiritual nature. The Messiah will not vanquish kings
and emperors; rather, he will overcome the power of the devil and death. Our investigation
focuses on the area of Messiah’s afflictions. The question thus arises as to whether He is
Ebed-Yahweh. Or is Messiah a conquering king? What can we ascertain from an examination
of the messianic prophecies regarding this figure? The concept of redemption has undergone
a process of evolution over time within the collective consciousness of the Israelite people.
The designation “Ebed-Israel” was subsequently replaced by “Ebed-Person.” It is therefore
evident that the interpretation of prophecies is not obligatory at the collective level, but rather
can be applied at the individual level. Such passages do not necessarily concern Israel as a
nation, but rather the Messiah as an individual.

Keywords: Suffering, Servant, Messiah, Prophecy, New Testament

Introducere

Lectura hristologica a Vechiului Legamant este nu doar utila ci si necesara
fiecarui crestin. Adeseori Psalmii sau chiar intreg Vechiul Testament vorbeste in
numele lui Iisus Hristos. Lectura hristologicd ajuta nu doar la reperarea profetiilor
mesianice sau a fragmentelor care fac referire la Mesia, ci si la recunoasterea Lui
in istorie. Lectura hristologica ne ajutd sa identificim in istorie a doua Persoana a
Sfintei Treimi, si sa-L recunoastem ca Ipostas divin si mantuitor.

Uneori Sfanta Scriptura vorbeste despre chipul biruitor al lui Mesia.
Uneori Mesia este vazut ca un leu (Fc 49,9-10), ca unul ce-si invinge dusmanii
si biruie. Acest portret este desigur unul duhovnicesc. Mesia nu va birui regii si
Tmparatiile acestei lumi, ci 1l va birui pe Tncepatorul rautatii, pe diavol. Odata cu
evolutia profetiilor mesianice, chipul lui Mesia capata un contur mai putin intuit la
Tnceput. Mesia este descris treptat, ca un mesager smerit si umil, ca un biruit si nu

! Studiul are acordul coordonatorului (Diacon lect. univ. dr. habil. Stelian Pasca-Tusa)
pentru publicare in acest volum.
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ca un biruitor. Profetii Vechiului Testament, dar mai ales Psalmii, profetesc toate
suferintele pe care Mesia de va Indura pentru mantuirea tuturor oamenilor.

Cercetarea noastra se va concetra pe zona suferintelor. Vom incerca sa
observam daca Mesia cel Profetit este aceeasi persoana cu Ebed-Yahweh. Robul
Domnului este Mesia? Mesia va fi un rege, un biruitor si un mare lider? Sau va fi un
biruit cu trupul, dar un biruitor cu sufletul?

Subiectul a fost abordat si de unii cercetatori contemporamni precum John
Oswalt?, mitropolitul Antonie Plamadeala® sau de unii Sfinti Parinti precum Meliton
de Sardes” sau Irineu de Lyon®.

Noi ne propunem sa sesizam evolutia ideii de mantuire de la Tntregul popor
al lui Israel la o singura persoand, iar apoi sa observam cine este aceastda persoana.
Este un rege glorios si biruitor (terestru)? Sau este, omeneste vorbind, un biruit cu
trupul sau un mare Imparat In viata vesnica? Este rege sau un rob al lui Dumnezeu
care sufera pentru omenire?

Ne propunem sa aborda pe scurt evolutia ideii de ,,Robul Domnului” de la
Ebedul-Israel, la Ebedul-rdmdsitd, si apoi la Ebedul-Persoand. Propunem apoi sa
identificam receptarea ideii de suferinta a Ebed-ului in Noul Testament si asumarea
acestor suferinte de Domnul lisus Hristos.

Mesia este Ebed-Yahweh?

In decursul istoriei bimilenare a Bisericii au fost nenumadrati interpreti
crestini sau evrei care au interpretat Tn felurite moduri textele psalmilor. Unii dintre
comentatori 1l identifica pe Ebed-Yahweh cu unii profeti ai Vechiului Testament, altii
cu Intreg poporul lui Israel iar altii Il vdd in anumite pasaje din psalmi, pe Domnul
nostru lisus Hristos. Aceasta ultima perspectiva vom vedea, este asumata de Biserica
primara, de Noul Testament si de Sfintii Parinti.

In viziunea si interpretarea crestind, Ebed-Yahweh anuntat in Psalmi, este
Domnul lisus Hristos. Sfintii Parinti socotesc ca toate profetiile mesianice se
implinesc in Persoana Mantuitorului. Meliton de Sardes crede ca suferintele unor
personaje ale Vechiului Testament, precum Moise sau Isaac, sunt prefigurdri ale

2 John N. Oswarr, ,,The Book of Isaiah: A Short Course on Biblical Theology,” CTJ 39
(2004): 64.

% Antonie PLAMADEALA, ,,Ebed-Yahve Tn lumina Noului Testament — Preliminarii la o Teologie
a slujirii,” Mitropolia Banatului 4-6 (1970): 286.

4 MELITo oF SARDIS, On Pascha and Fragments, trad. Stuart G. Hall (Oxford: Oxford
University Press, 1979).

> Sr. Poricare AL SmiIrNEL, Epistola cdtre Filipeni, VIII, in PSB 1, trad. Dumitru Fecioru
(Bucuresti: IBMBOR, 1979).



suferintelor hristice®. Sf. Irineul de Lyon socoteste ca suferintele descrise de psalmi
si asumate de Hristos, ofera sens suferintelor oricdrui crestin’ si aceasta este singura
interpretare care satisface pe deplin exigentele pasajelor mesianice.

Robul suferind descris in psalmi, nu poate fi un oarecare profet, pentru niciodata
nici un profet nu a implinit toate profetiile amintite in plsalmi. Domnul Tisus Hristos
este singurul care implineste in Persoana Sa toate prezicerile psalmistului David si a
Scripturii in general. Experientele traite de personaj in anumite portiuni ale psalmilor
mesianici, nu sunt Intalnite in experientele profetilor. Niciodata, nici un profet, nici
madcar regele David, nu a Tmplinit in propria persoana toate profetiile mesianice si
nimeni n-a triit toate suferintele descrise de psalmi. In Vechiul Testament, Moise
este numit de 40 de ori slujitor, dar cu toate acestea el nsusi profeteste venirea altui
Slujitor® care va Tmplini toate aceste profetii.

Indetificarea Domnului Iisus, cu personajul suferind descris in psalmi, nu este
un produs al cercetdrilor moderne ci o perspectiva asumata de Biserica nca de la
inceputurile crestinismului.’

Eshatologia Vechiului Testament suferd o dezvoltare si o transformare odata
cu trecerea timpului. Daca pana la exilul babilonean judecata divina se desfasura,
in viziunea evreilor, la nivel colectiv, odata cu exilul viziunea discursului profetic
capata o evolutie evidentd. Conform noii perspective eshatologice, judecata incepe
sa fie conceputa cu referire la individ, fiind favorabila in functie de starea fiecarui
suflet. Eshatologia individuala iudaica apare odata cu profetul Ieremia. El este
primul profet care concepe religia ca o comuniune a sufletelor in individualitatea
lor cu Yahweh. Sufletul nu apartine familiei sau natiei, dupa cum invata mentalitatea
preexilica, ci fiecare suflet este al Domnului. latd marturia profetului Ieremia:
,Inzilele acelea nu vor mai zice: Parintii au mancat agurida si copiilor li s-au strepezit
dintii. Ci fiecare va muri pentru faradelegea sa; cine va manca agurida, aceluia i se
vor strepezi dintii. Tata vin zile, zice Domnul, cand voi Incheia cu casa lui Israel
si cu casa lui Tuda legdmant nou. Insd nu ca legdmantul pe care l-am Incheiat cu
parintii lor Tn ziua cand i-am luat de méana, ca sa-i scot din pamantul Egiptului. Acel
legamant ei l-au calcat, desi Eu am rdmas in legatura cu ei, zice Domnul. Dar iatd
legamantul pe care-1 voi Incheia cu casa lui Israel, dupa zilele acela, zice Domnul:
Voi pune legea Mea Tnauntrul lor si pe inimile lor voi scrie si le voi fi Dumnezeu,

8 MELITO OF SARDIS, On Pascha and Fragments, 57-64.
7 SF. POLICARP AL SMIRNEI, Epistola cdtre Filipeni, 211.

8 ,Eu le voi ridica Prooroc din mijlocul fratilor lor, cum esti tu, si voi pune cuvintele Mele n
gura Lui si El le va grai tot ce-I voi porunci Eu.” (Dt 18,18)

9 Mitch Graser, Introduction to, The Gospel According to Isaiah 53: Encountering the
Suffering Servant in Jewish and Christian Theology (Grand Rapids: Kregel Publications,
2012), 21.
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iar ei Tmi vor fi popor. Si nu se vor mai invata unul pe altul si frate pe frate, zicand:
,Cunoasteti pe Domnul” ca toti de la sine Ma vor cunoaste, de la mic pana la mare,
zice Domnul, pentru ca Eu voi ierta faradelegile lor si pacatele lor nu le voi mai
pomeni.” (ler 31,29-34).

Profetul Tezechiel preia aceasta viziune oferindu-i continuitate: ,,Si a mai fost
cuvantul Domnului catre mine si mi-a zis: Pentru ce spuneti voi in tara lui Israel pilda
aceasta si ziceti: Parintii au mancat agurida si copiilor li s-au strepezit dintii? Precum
este adevarat ca Eu sunt viu, zice Domnul Dumnezeu, tot asa este de adevarat ca pe
viitor nu se va mai grai pilda aceasta lui Israel. Ca iata toate sufletele sunt ale Mele;
cum este al Meu sufletul tatdlui, tot asa si sufletul fiului; sufletul care a gresit va
muri” (Iez 18,1-4) si ,sufletul care pacatuieste va muri. Fiul nu va purta nedreptatea
tatalui, si tatdl nu va purta nedreptatea fiului. Celui drept i se va socoti dreptatea sa,
iar celui rau, rautatea sa” (Iez 18,20).

Conform eshatologiei profetilor, orice profetie se poate Tmplini de acum si la
nivel personal, nu doar la nivel colectiv. Intelegem de aici ca profetiile descrise in
psalmi nu e obligatoriu sa faca trimitere la suferinta intregului popor, ci ele se pot
rezuma la o singura persoana.

John Oswalt'® sustine ca misiunea incredintatda Lui Ebed-Yahweh nu
este legata nicidecum de poporul Israel. Cel care primeste misiunea de a mantui
lumea este o persoand speciald, nu si un personaj colectiv. El este cinstit Tn ochii
Domnului (Is 49,5), ascultator, supus, indrumat de Sus si gata de a primi toata
misiunea Incredintatd lui (Is 49,4-8) si de a duce mantuirea pana la capatul lumii.
Toata aceasta caracterizare a personajului suferind, nu se poate atribui poporului lui
Israel care, dupa cum citim la profeti, s-a aratat deseori orb, surd, mut si rebel, in
fata mesajului divin. Prin misiunea primita de personajul descris in Scriptura, putem
spune ca profetiile nu se refera la intregul popor al lui Israel, care niciodata n-a
trecut prin suferintele descrise in textele psalmilor. Pornind de la 1Pt 3,18, Oswalt
crede ca Domnului lisus Hristos este singurul care se identificd in mod plenar cu
Ebed-Yahweh descris in Scripturi, El fiind singurul capabil sa asume suferinta
omenirii (Is 53,5) si sa moara pentru ea. lisus Hristos a fost primul personaj din
istoria omenirii si singurul, care ne demonstreaza ca biruinta se obtine prin umilinta
si moarte, ca la indltare ajungi prin smerenie si ca suferintele crucii nu sunt capat de
linie ci inceput de drum.

Concluziile majoritatii teologilor moderni legate de Robul Domnului,
confirma ca profetiile psalmilor si in general profetiile Scripturii care fac trimitere
la suferintele lui Mesia, nu sunt o trimitere la suferinta colectiva a poporului evreu

10 Oswarr, ,,The Book of Isaiah,” 64.

1 Pentru ca si Hristos a suferit odata moartea pentru pacatele noastre, El cel drept pentru cei
nedrepti, ca sd ne aduca pe noi la Dumnezeu, omorat fiind cu trupul, dar viu facut cu duhul.



ci la o singura persoand, la Mesia. Oscar Cullman' afirma, legat de conceptul de
Ebed-Yahweh, cd acesta reprezinta dezvoltarea istoriei mantuirii de la Israel ca popor,
la o singura persoand. Mitropolitul Antonie Plamadeald sustine cad acest concept, de
rob si slujitor al lui Yahweh, s-a redus progresiv in istorie de la Ebedul-Israel, la
Ebedul-ramdsitd, si apoi la Ebedul-Persoand.”

Unii cercetdtori moderni au Tncercat sa identifice peronajul suferind din
psalmi cu o seama de personaje din Vechiul Testament precum: Solomon, Zorobabel,
losia, Moise, Cyrus, loachim, Ieremia, Isaia, David, etc. dar nici una dintre aceste
interpretdri nu a castigat suficient de mult teren. Acest lucru se datoreaza faptului ca
nici unul dintre personajele Vechiului Testament nu Tmplinesc pe deplin, suferintele
anuntate de profetiile mesianice. Mai mult, unele profetii mesianice au aparut dupa
moartea acestor persoaneje biblice, asadar ei nu puteau fi implinitorul acestor profetii
din moment ce au fost facute dupa adormirea lor.

Socotim cd doar crestinismul poate lansa o interpretare satisfacatoare asupra
profetiilor mesianice din Scripturi in general si din psalmi in special, identificand
personajul scrierilor cu Persoana Domnului nostru lisus Hristos. Acest lucru este
confirmat de Noul Testament.

Rabinii Tn general, nu au asumat acest discurs al Bisericii primare, al Noului
Testament si interpretarea Sfintilor Parinti, refuzand sa creada ca anumite pasaje din
psalmi s-ar fi implinit in persoana lui lisus, care dupa parerea noastra, este aceeasi
Persoana cu Ebed-Yahweh cel profetit.

Lectura hristologicd a Vechiului Testament Tn general si a psalmilor in special,
este esentiald nu doar in receptarea profetiilor mesianice ci si in observarea implinirii
lor in Persoana Domnului Tisus Hristos. In acest sens, episodul Emaus este extrem de
graitor (Luca 24,13-35).

Noul Testament confirma necesitatea lecturii hristologice prin faptul ca multe
pasaje care-L descriu pe Mesia, sunt preluate de autorii nou-testamentari si folosite
cu referie la Domnul lisus Hristos. Autorii Noului Legamant fac deseori trimiteri la
proroci sau prorocii lor si nu de putine ori preiau versete din psalmi in scrierile lor.

Sf. Ap. Filip spre exemplu, il face cunoscut pe lisus Hristos famenului, citindu-i
din profetul Isaia. Scriptura ne spune ca Filip, pornind de la suferintele descrise de
Isaia, ,,deschizand gura sa si incepand de la scriptura aceasta, i-a binevestit pe lisus”
(FAp 8,35). Astfel Filip, crede ca Scriptura care vorbeste despre moartea si suferinta
lui Ebed-Yahweh, s-a implinit in Persoana Domnului Iisus Hristos.

Viziunea crestind asupra Vechiului Testament a recunoscut in Persoana
Domnului Iisus, suferinta anuntata de textele vechi-testamentare. Ebed-Yahweh
12 Oscar CuLLMANN, The Christology of the New Testament, translated Shirley C. Guthrie and
Charles A. M. Hall (Publisher Philadelphia: The Westminster Press, 1959), 55.

13 PLAMADEALA, ,,Ebed-Yahve 1n lumina Noului Testament,” 286.
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este Tisus Hristos. Acest lucru 1l confirma in general, toate textele Noului Testament.
Intreaga Sa suferintd a fost anuntata: batjocura, chinurile, crucea, cuiele, impértirea
hainelor, adaparea cu otet, ocara, rusinea si ingruntarea fiind profetite de textul
psalmilor. Mai mult decat putem spune noi, au spus deja autorii Noului Testament,
care nu doar ca isi revendica scrierile din Legea Veche ci le redau Intr-un nou
context, In legatura cu lisus. Biserica primard a apreciat si a inteles ca o astfel de
abordare este dictata tocmai de Sfantul Duh, care i-a luminat pe cinstitii autori ai
Noului Testament. Prin Intreaga Sa suferinta anuntata de David, Isaia, sau alti autori
vechi-testamentari, Domnului Iisus Hristos savarseste opera de rascumpdrare a
omenirii, reimpacand omul cazut, cu Tatal.

Concluzii

Robul-Domnului nu poate fi intregul popor al lui Israel, pentru ca aceastd
perspectivd a primit o evidentd evolutie Tn discursul profetic. Profetiile amintite
in Scripturi, nu s-au putut implini in persoana unui rege, preot sau profet pentru
ca acestia au fost simpli oameni, mesageri al Domnului la randul lor. Tnsusi Moise
profeteste ca Mesia, implinitorul tuturor profetiilor, va veni pe pdmdant. Din moment
ce Moise 11 profeteste pe Mesia, este evident cd el nu poate fi Mesia, nu poate fi
Robul Domnului. Aceeasi logica se aplica la fiecare personaj la Vechiului Testament.
Fiecare dintre ei a profetit venirea lui Mesia, astfel ei insisi nu puteau fi Mesia, ci
simpli apostoli, mesageri. Mai mult, unii oameni au simtit chemarea la o misiune
speciald in timpul vietii, atunci cand Dumnezeu a ,,trezit duhul” lor (Ezd 2,8) si au
simtit o anume vocatie. Mesia insa, Si-a cunoscut misiunea ,,din pantecele maicii”
Sale (Is 49,1).

David, Solomon, sau oricare altul din personajele Vechiului Testament nu pot
fi implinitorii tuturor profetiile mesianice pentru ca, pe de-o parte unele profetii au
fost scrise dupa moartea lor, iar pe de alta parte Tn nici unul dintre ei, nu se implinesc
aceste texte Tn mod deplin, exhaustiv. Spre exemplu, regelui David niciodata nu i-au
fost Tmpartite hainele, niciodata nu i-a fost intins trupul pe cruce Incat sa-i fie piele
lipita de oasele ce puteau fi numarate si niciodata nu i-au fost strapune mainile si
picioarele de piroane (suferinte anuntate de Psalmul 21).

Toate aceste texte abordate de noi dar si altele asemenea care nu fac obiectul
cercetarii noastre in mod direct, sunt profetii mesinice ce trebuie operate cu o viziune
hristologicd si mesianicd. Faptul ca ele se Tmplinesc Tn mod desavarsit in Persoana
Domnului nostru Iisus Hristos, o confirma Intai de toate autorii Noului Testament
care preiau cu generozitate abundeta profetiilor, aratand Tmplinirea lor prin lisus.
La aceasta se adauga viziunea Bisericii primare, abordarea Sfintilor Parinti si pana
la un moment dat, chiar si parerea rabinilor. Insi pe masuré ce Biserica si-a asumat o



seama de texte din psalmi si le-a corelat cu viata Domnului, rabinii s-au dezis treptat
de o asemenea abordare.

In urma acestei sumare analize putem marturisi cu credinti ca Iisus este
Ebed-Yahweh, Robul-Domnului care a implinit toate profetiile mesianice si care a
suferit toata batjocura anuntata cu sute de ani Tnainte de autorii Vechiului Testament
si In special de psalmistul David.
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Abstract

This study examines the interconnection between prophecy and the recovery of the
ideal human condition, which was lost in Paradise, as elucidated by Rabbi Moses Maimonides.
In his work The Guide for the Perplexed, Maimonides presents a distinctive perspective on
the role of the prophet, conceptualising the prophet as an individual who has actualised the
divine image. Maimonides conceives prophethood not merely as a mystical experience, but
as a supreme realisation of human nature, accessible only to those who have attained rational
and moral perfection. The analysis is centred on the theories of prophecy, the classification
of prophets and the anthropology of prophetism. It is proposed that Moses, as an absolute
prophet, was able to overcome most of the veils that separate man from God. Furthermore, it
is suggested that prophecy can be viewed as a means of restoring the primordial state, namely
a direct dialogue with God, which was characteristic of the paradisiacal condition.

Keywords: Moses Maimonides, Prophecy, Sacred anthropology, Paradise

Introducere

In a doua jumitate a partii a doua din Ghidul rdtdcitilor Rabinul Moise
Maimonide face ceea ce s-ar putea numi fenomenologia profetismului. Sub aceasta
denumire apare in opera sa tema excelentei spirituale specifice iudaismului. In lista
celor treisprezece principii ale credintei iudaice din introducerea la Perek Chelek
(ultimul capitol din Gemara Sanhedrin), Maimonide plaseaza pe a sasea pozitie
credinta ca Dumnezeu comunica cu omul prin intermediul misiunii profetice, Tntre
imperativul de a-1 venera pe Dumnezeu in exclusivitate si credinta primatului profetiei
lui Moise. In contrapartida, sectiunea Hilchot Teshuvah (Tratatul despre pocaintd)
din Sefer Hamada (Cartea cunoasterii), primul volum din lucrarea monumentala
Mishne Torah, in enumerarea celor care nu vor avea parte de Lumea de Dincolo
mentioneaza la 3.8 ereticii care neagd posibilitatea profetiei.

Neindoielnic, Maimonide plasa tema profetiei printre cele mai importante
expuneri ale sale. Legand-o de prima porunca a Decalogului, el stabileste o relatie

! Studiul are acordul coordonatorului (Pr. prof. univ. dr. Ioan Chirila) pentru publicare Tn acest
volum.
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de sinonimie ntre cunoasterea si iubirea de Dumnezeu, iar profetia este infatisat-o
ca manifestarea relatiei superlative dintre om si Creator. Spune Scriptura: ,,Fiti sfinti,
ca sfant sunt Eu, Domnul Dumnezeul vostru!” (Lev 19,2). Ponind de aici, rabinul
vorbeste despre imperativul profetiei, stabilind o relatie de inrudire spirituald intre
cele doua concepte: sfintenia este dimensiunea umana ce trebuie dobandita, profetia
este misiunea pe care Dumnezeu o incredinteaza dacd si cand voieste.

Teza pe care ne vom stradui sa o argumentam n acest studiu este aceea ca
profetia inseamna recuperarea antropologiei paradisiace, adica a starii primordiale
a omului In lume si Tn raport cu Dumnezeu. Principalele puncte asupra carora se va
concentra analiza noastrd sunt: teoriile despre profetie, antropologia profetismului,
comunicarea profetica, nivelurile profetiei, profetia absoluta a lui Moise. Cum intreg
tratatul Ghidul rdtdcitilor se prezintd ca un itinerariu spiritual, nu trebuie sa fim
surprinsi de faptul ca starea profetica este invatisata ca o vocatie realizabila si un
scop obligatoriu pentru practicant.

Teoriile despre profetie

In ansamblul operei lui Maimonide, problema profetiei este tratatd in Ghidul
rdtdcitilor (capitolele 32-48 din partea a doua), In Sefer Hamada, primul volum din
Mishne Torah, sectiunea Hilchot Techuvah, precum si in Tratatul celor opt capitole.
Anumite observatii mai exista si in Comentariile la Mishna. O definitie lamuritoare a
profetiei ne este data in capitolul 36 al Ghidului: ,,cel mai inalt nivel al omului si capatul
desavarsirii pe care specia sa o poate atinge”?. Profetul este chiar omul in splendoarea
sa, tot ceea ce specia poate da mai bun. ,,Si I-a facut Dumnezeu pe om dupa chipul Sau”
(Fac 1,27), ne spune Scriptura, iar mai incolo: ,,Si a vazut Dumnezeu toate cate facuse:
si iata ca erau foarte frumoase.” (Fac 1,31). Omul paradisului este printre cele foarte
frumoase ale Creatiei. Profetul descris de Maimonide este chiar acesta, omul in care s-a
actualizat Chipul divin.

In capitolul 32 al partii a doua a Ghidului, Moise Maimonide afirmé ci teoriile
cunoscute despre profetie sunt in numar de trei. Prima este cea admisa de popoarele
pagane si unii evrei ignoranti. Conform acesteia, Dumnezeu alege pe cine vrea,
indiferent de starea In care se afla, pentru a-i Incredinta o misiune profetica. Totusi,
conditia pe care sustinatorii acestei teorii o pun este aceea ca ,,sa fie vorba despre un om
de bine si cu moravuri bune, caci nimeni n-a pretins [...] cd Dumnezeu acorda uneori
darul profetiei unui om rau. Acest punct de vedere, probabil de sorginte greceasca,
absolutizeaza rolul vointa divina si face ca omul sa fie un receptacul inconstient,
aproape neglijabil, Tn ecuatia profetica.

2 MAIMONIDES, Le Guide des égarés, traducere din araba de Salomon Munk (Paris: Verdier,
1979) 364.
3 MAIMONIDES, Moise, Le Guide, 355.



A doua opinie este cea a filosofiei grecesti, care afirma ca profetia este o stare
perfecta apartinand naturii umane, care trece din potentialitate in act prin intermediul
unui exercitiu constient. Cum potentialitatea apartine speciei, diversitatea indivizilor
face ca nu toti sa fie capabili s-o actualizeze. Piedici de naturd diversa se interpun in
calea Infloririi naturii umane. Ignorantul nu se califica, Tnsa ,,omul superior, perfect in
calitdtile sale rationale si morale, [care] poseda in acelasi timp facultatea imaginativa
desavarsita si care s-a pregatit [...] va fi iIn mod necesar profet™. Certitudinea este
conferitd de faptul ca profetia face parte din natura umand. La antipozi fatd de prima,
aceasta opinie neglijeaza rolul divinitatii, facand cumva ca totul sa depinda de om.

A treia opinie este sustinutd de Legea iudaica, seamana cu cea a filosofilor greci,
cu exceptia credintei ca pregdtirea pentru obtinerea profetiei isi atinge scopul doar in
functie de vointa divina. Putem spune cd imbina prima teorie, cea a absolutizarii vointei
divine, cu a doua, cea a potentialitatii naturii umane, pentru ca admite ca Dumnezeu
investeste cu darul profetiei pe cine vrea El, cu conditia sd fie un om desavarsit si
cu adevarat superior: ,,caci pentru cei ignoranti dintre oamenii de jos, acest lucru nu
ne pare posibil [...], nu mai mult decat ar fi cu putinta sa faca profet un magar sau o
broasca”>. Aceasta teorie este o ilustrare a unui echilibru in intalnirea dintre Dumnezeu
si om.

Peste aceastd perfectiune umana se revarsa intelectul activ®. In functie de
Intalnirea dintre inspiratia divina si facultdtile omului, Rambam distinge trei situatii:
1) inspiratia intalneste doar facultatea rationald, dar nu si facultatea imaginativa,
fie pentru ca inspiratia e putind, fie pentru ca facultatea imaginativa este incapabila
sa primeasca; 2) inspiratia se raspandeste peste ambele facultati, iar facultatea
imaginativa este desavarsita; 3) inspiratia intalneste facultatea imaginativa, in vreme
filosofilor. Ultima este cea a oamenilor de stat si a ghicitorilor. Cea din mijloc constituie
clasa profetilor’. Fiecare dintre aceste categorii contine individualitati si gradatii. Prima,
cea a savantilor, in functie de nivelul de generozitate al inspiratiei, se imparte intre
oameni studiosi si inteligenti, care se afla in posesia cunostintelor si a discernamantului,
si cei care, In plus, pot scrie lucrdri si-i pot instrui pe altii. Analogic, exista profeti
a caror inspiratie 1i priveste exclusiv, si cei care au de transmis un mesaj tuturor,
facandu-i partasi desavarsirii lor. Cea de-a treia clasd, dupa cum afirma in capitolul 38,

4 MAIMONIDES, Le Guide, 355.
> MAIMONIDES, Le Guide, 356.

6 Trebuie sa vedem 1n acest “intelect activ” un Tmprumut de la Ibn Sina (Avicenna) si
Ibn Rushd (Averroes), care la randul lor preiau conceptul din filosofia neoplatoniciana. Acest
intelect activ universal (ipostaza a Logosului), se intalneste cu intelectul pasiv al omului, care
este astfel fecundat si devine la randul sau activ fata de om..

7 MAIMONIDES, Le Guide, 368.
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,nu poseda notiuni rationale, nici stiintd, ci doar himere si opinii eronate™®, dat fiind
faptul ca imaginatia activa conduce ratiunea slabd, si nu invers. Ei sunt ghicitorii si
oamenii politici.

Aflat la jumatatea drumului dintre savant si omul politic, profetul 1i contine pe
amandoi, chiar daca nu in egala masura. Intelectual, el este un cunoscator al celor inalte,
din punct de vedere politic, i s-a incredintat o misiune in cetate. Un profet ignorant sau
care sa nu aiba influenta activa asupra lumii e o contradictie In termeni.

Antropologia profetismului

In capitolul 38 al Ghidului, Rambam enuntd ca prima conditie pentru profetie
existenta facultatii curajului, apoi a facultatii divinatiei (a intuitiei rapide si juste),
ultima fiind mai raspandita decat se crede. In cazul profetilor, curajul si intuitia sunt
foarte puternice, devenind Inca mai pronuntate dupa ce intelectul activ se pogoara
asupra lor’. In aceastd cheie trebuie citit evenimentul extraordinar al prezentdrii unui
barbat singur Tn fata unui mare rege, pentru a elibera din sclavie un popor, si faptul
cd nu s-a temut, pentru ca 1i fusese spus de cdtre Dumnezeu: ,,Eu voi fi negresit cu
tine” (Ies 3,12). Observatia conform careia ,,adevaratii profeti au indisctabil si perceptii
speculative, (dar de o astfel de naturd) incat omul, strict prin speculatie, nu ar putea
sesiza cauzele care pot duce la o astfel de cunoastere”® nu are nimic uimitor, daca
tinem cont ca gandirea speculativa este intuitia in act si unul din semnele ca facultatea
intelectuala functioneaza. Primele semne ale profetului sunt deci curajul unui luptator
si gandirea unui intelectual, dupa acceptiunea traditionala a termenului, mult peste
reperele moderne ale intelectualitatii.

Rabinul Maimonide sugereaza ca existd un traseu pe care il parcurge inspiratia
divina formatoare. In urma nnobilarii facultitii imaginative, aceasta ajunge sa prezica
adevarul ca si cum l-ar fi cunoscut senzorial. Sublimarea facultdtii rationale face ca
aceasta sa cunoasca fiinta reald a lucrurilor. Or, ordinea atingerii intelectului activ este
mai Intdi facultatea rationald, si abia apoi facultatea imaginativd. Preeminenta ratiunii
asupra imaginatiei face ca prima sa actioneze ca o cenzura pentru a doua. Mai mult
decat atat, vedem ca perfectiunea ratiunii este o conditie a profetismului cu aceeasi
greutate ca desavarsirea imaginatiei: ,,Din aceasta cauza nu trebuie acordata nicio
atentie celor a caror facultate rationald nu este perfectd si care nu au ajuns la cea mai
nalta perfectiune speculativa”'.

8 MAIMONIDES, Le Guide, 372.
9 MAIMONIDES, Le Guide, 371.
10 vaIMONIDES, Le Guide, 372.
1 MaIMONIDES, Le Guide, 373.



Raportandu-se la traditia rabbinicd, In capitolul 38 al Ghidului Maimonide
citeazd din volumul Shabbat, sectiunea 92a: ,,Profetia nu se afla decat in omul intelept,
puternic si bogat”'2. In Tratatul celor opt capitole, capitolul 7, face apel la autoritatea
aceleiasi sentinte talmudice. De data aceasta adaugd niste explicatii: termenul
»intelept” cuprinde calitdti intelectuale, termenul ,,bogat” vorbeste despre calitatile
morale, pentru ca bogat este cel multumit cu starea lui (conform adagiului talmudic:
,,Cine este bogat? Cel multumit cu soarta lui”), iar termenul ,,puternic” face referire tot la
calitatile morale, caci astfel este cel care-si foloseste puterile in conformitate cu ratiunea
(,Cine este puternic? Cel care-si stapaneste pasiunile”).

In capitolul 6 gisim expunerea cea mai detaliati in ce priveste dispozitiile profetice
nascute. Viitorul profet trebuie sa fie un om cu o inteligenta ,,bine proportionata”'3, pura
si complexd, care sd nu fie stanjenita de functionarea altui organ. Apoi acesta trebuie
sa dobandeasca atat cunoastere cat si intelepciune, asa incat capacitatea lui sa treaca de
la potential la act, posedand o inteligenta desavarsita si moravuri ,,pure si echilibrate”.
Toate dorintele lui trebuie sa aiba ca obiect cunoasterea misterelor universului si a
cauzelor lor, gandirea lui trebuie sa se indrepte spre lucrurile nobile, sa nu fie preocupat
decat de Dumnezeu, contemplarea lucrdrilor lui si ceea ce trebuie crezut despre ele.
Pe cale de consecinta, gandirea si dorinta sa trebuie despartite de lucrurile animale,
adica acele satisfactii pe care le produce simtul pipaitului (in care include bucuriile
pe care le aduce mnancatul, bautul si coabitarea), pe care il respinge cu oroare, fiind
legatura noastra cu animalele'*. Mai trebuie ca gandirea si dorinta viitorului profet sa nu
fie ocupate de dorinte desarte, adica aceea de a-i domina pe altii sau a obtine aprecierile
oamenilor.

Cum oamenii sunt diferiti pentru ca actualizeaza Tn mod diferit ceea ce au primit
potential, desavarsirea este nu mai putin irepetabild in profeti, de aceea este legitim sa
considerdm ca pot fi ierarhizati. Formularea pe care o foloseste Moise Maimonide este:
,oamenii perfecti au o mare superioritate unii asupra altora”'®, ceea ce revine la a afirma
ca superlativele sunt distincte si pot fi organizate dupa niste criterii. Aceste criterii vor fi
expuse si exemplificate Tn capitolul IV, Nivelurile profetiei al studiului nostru.

12 Citatul este, dupa manierele consacrate Tn epoca, aproximativ. Textul complet la care face
referire rabinul este: “Prezenta divind ramane doar alaturi de un barbat care este ntelept,
puternic, bogat si nalt. Cum Prezenta Divina a fost alaturi de Moise, trebuie sa fi fost Tnalt.”
Daca ne ducem si la Nedarim 38a, gasim scris: “Rabbi Yohannan a spus: Toti profetii erau
bogati. De unde reiese asta? Reiese de la Moise, si de la Samuel, si de la Amos, si de la Iona,
care au fost toti bogati.”

13 MAIMONIDES, Le Guide, 365.
14 MAIMONIDES, Le Guide, 366.
15 MAIMONIDES, Le Guide, 367.
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Dat fiind faptul cd facultatea imaginativa este corporala'®, profetii, in perioade
de tristete, manie sau alte sentimente asemdndtoare, inceteazd sa mai profetizeze.
Dupa cum spune Talmudul, ,profetia nu soseste nici in timpul tristetii, nici al
deznadejdii” (Shabbat 30b). In Mishne Torah, afirmd explicit cd profetia vine pe
stare de fericire si bucurie. Maimonide exemplifica situatia patriaruhul Iacov, care
nu a primit nicio revelatie atat timp cat facultatea sa imaginativa era preocupata cu
pierderea lui Iosif. Acesta este motivul pentru care profetia a Tncetat In timpul robiei
babiloniene, nefiind cu putinta in timpul tristetei poporului ales de a fi sclavul unor
oameni ignoranti si lipsiti de piosenie, ,,care Tntruneau absenta ratiunii veritabile cu
plenitudinea concupiscentelor animale”'”. Atunci s-au implinit cuvintele ,,Vor alerga
Incoace si ncolo catand cuvantul Domnului, si nici ca-1 vor afla” (Am 8,12), precum
si ,,Printre pagani std regele si printul, nici vorba de vreo lege! Profetii lui vedenii n-au
avut venite de la Domnul.” (Plang 2,9). Capitolul se incheie cu mentionarea promisiunii
de revenire a profetiei Tn timpul lui Mesia.

In Tratatul celor opt capitole, Maimonide vorbeste despre concentrarea
facultatilor omului spre un scop unic, care trebuie sa fie ,,apropierea de Dumnezeu, in
masura n care acest lucru este posibil pentru om, adica cunoasterea lui Dumnezeu”8,
In mod explicit, corpul trebuie sa fie subordonat sufletului, iar sufletul intelectului,
pentru a putea fi atins acest scop. Sanatatea corporala si virtutile sufletesti au sens
doar 1n cadrul acestor subordonari, nefiind altceva decat trepte ale realizarii spirituale.
Citandu-i pe nteleptii Talmudului, Maimonide afirma ca si in cazul unei incalcari a
unui precept, scopul trebuie sa fie conform cu Legea mozaica, iar contradictia este doar
aparenta.

In capitolul 7 al aceluiasi tratat abordeaza problema voalurilor profetiei. Punctul
de plecare al reflectiilor este afirmatia traditionald conform careia printre profeti, unii
l-au vazut pe Dumnezeu printr-un mare numar de voaluri, altii printr-un numar mai
mic, dupa rangul lor printre profeti, in vreme ce Moise l-a vazut printr-un singur voal
stralucitor. Aceastd din urma afirmatie se intemeiaza pe sentinta talmudica: ,,El [Moise]
l-a contemplat pe Dumnezeu ca printr-o oglinda stralucitoare” (Yebamot 49b)'°. Dar ce
sunt aceste ,,voaluri”? Viciile constituie ,,voaluri” care-1 separd pe om de Dumnezeu,

16 Tn Tratatul celor opt capitole, in primul capitol, Rabinul Maimonide explica pe larg cum
functioneaza “partea imaginativa”, a carei prima functie consta Tn memorarea celor percepute
de simturi, dupa incetarea acestei perceptii, iar ulterior le combina si le separa, implicand

inclusiv lucruri care nu au fost niciodata percepute si a caror existenta este imposibila.

17 MAIMONIDES, Le Guide, 367.

18 MAIMONIDES, Traité, 660.

19 Citatul integral este: “Toti profetii si-au primit profetiile printr-o oglinda intunecatd, adica
profetiile lor au fost vedenii metaforice si nu perceptii directe. Totusi, stapanul nostru Moise
si-a primit profetiile printr-o oglinda clara, adica a dobandit perceptia directa si precisa.”
(Yebamot 49b)



dupa cum spune profetul Isaia: ,,Nu, ci gresalele voastre va despart de Dumnezeu si din
pricina pacatelor voastre Si-a Intors El fata de la voi, asa ca peste voi sa nu fie mila.”
(Is 59,2). Exemplele de voaluri pe care le da sunt: faptul ca lui David i s-a interzis sa
construiasca Templu din cauza cd varsase mult singe in rdzboaie; mania lui Ilie; faptul
ca lui Samuel i-a fost frica de Saul si Iacov s-a temut sa se Intalneasca cu Esau. Elisei
de asemenea a pierdut inspiratia profetica la manie, de aceea traditia talmudica spune:
,Cine se manie, daca este profet, inspiratia profetica se retrage de la el” (Pesahim 66).

Réamane de observat faptul ca atunci cand Moise, constient cd a indepartat de la
el tot ce se opune profetiei, si ca toate calitatile intelectuale si morale se desavarsisera
in el, i-a cerut lui Dumnezeu sa-1 perceapd in realitatea esentei sale: ,, Aratda-mi slava
Ta!” (Ies 33,18). lar Dumnezeu i-a transmis ca acest lucru este imposibil, pentru ca
Moise este duh unit cu materie: ,,ca nu va putea omul sa-mi vada Fata si sa traiasca”
(Tes 33:20). In aceasta legiturd dintre imaterial si material vede Maimonide ultimul
voal, ,inteligenta umana indistincta”?°.

in Mishne Torah, primul volum, tratatul Yesode ha-Tora, cap. VII, rabinul
Maimonide spune explicit: ,,cand [profetul] intrd In Pardes”. Asadar, profetii toti, nu
doar Moise, reactualizeaza conditia umana paradisiaca, al carei semn fundamental este
dialogul cu Dumnezeu. Aluzia la schimbarea antropologica profunda este scripturistica:
,»7Atunci Duhul Domnului va veni naprasnic peste tine si vei profetiza impreuina cu ei si
vei deveni alt om” (1Rg 10,6).

Comunicarea profetica: stil figurat si alegorie

In capitolul 43 al Ghidului, Rambam expune citeva dintre trisaturile limbajului
profetilor. Prima ipostazd este cea a profetiei care vine In vis sub forma unei parabole,
al carei sens este explicat Tn acelasi vis: ,,Este ca un om care are un vis, si care, in acelasi
vis, isi imagineaza ca s-a trezit, cd a povestit altcuiva visul, si ca acesta i-a explicat
sensul, Tn vreme ce totul nu a fost decat un vis”?, dupa cum spune Scriptura: ,,Si s-a
ntors Tngerul care graia Intrumine si m-a trezit asa cum se trezeste omul din somul sau.
Si mi-a zis: Ce vezi?” (Zah 4,1-2). Acelasi lucru se petrece cu profetul Daniel, despre
care se spune mai intdi cd ,,0 vedenie mi s-a aratat, mie, lui Daniel, in urma celei ce mi
se aratase la inceput” (Dan 8:1), iar mai apoi ,,si a fost ca daca eu, Daniel, am vazut
vedenia, si cand 1i cdutam ntelesul, iata ca In fata mea statea cineva ca o infatisare de
barbat. Si am auzit glas de barbat deasupra Ulaiului, Tn dreptul firului apei; si a chemat
si a zis: Gavriile, fa-1 pe acela sa priceapa vedenia!” (Dan 8,15-16). Observam in treacadt
ca visul n care profetul viseaza ca e treaz si altcineva 1i explica sensurile unei parabole
trebuie sa fi constituit sursa de inspiratie pentru procedura heraldica, ulterior preluata

20 maMONIDES, Traité, 670.

21 MAIMONIDES, Le Guide, 385.
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de arta occidentald, numita mise en abime. Fireste, exista parabole profetice care nu
sunt explicate Tn cadrul unei vedenii, ci Tsi gasesc dezlegarile ulterior.

Profetii vad lucruri care au un sens parabolic, precum ,facliile” lui Zaharia
(Zah 4,2), ,,caii” si ,,muntii” aceluiasi (Zah 6,1-7), ,,cartea facuta sul” a lui Iezechiel
(Iez 2,9), ,,zidul de diamant” al lui Amos (Am 7,7), ,fiarele” lui Daniel (Dan 7 si 8),
,cazanul pe foc” al lui Ieremia (Ier 1,13). Uneori este vorba despre ,transmiterea
anumitor idei”?, deci indeplinesc functie simbolicd, alteori este vorba despre trimiteri
la etimologie sau chiar la omonimie, ,,astfel incat actiunea facultdtii imaginative consta
oarecum in a infatisa un lucru avand un nume omonim, printr-una dintre acceptiunile
caruia suntem Indrumati spre alta, ceea ce este una dintre speciile alegoriei”?, ne spune
Moise Maimonide. Uimitor este atunci cand atentia este suscitata prin intermediul unui
cuvant ale cdrui litere apartin, Intr-o ordine diferitd*, altui cuvant. Rabinul Maimonide,
pornind de la parabolele lui Zaharia, unde gaseste 'Hobelim (distrugdtori) care
deveine prin anagramare ba’hala (aversiune), consoanele "HBL fiind anagramate ca
B’HL, afirma ca ,,se gasesc lucruri extraordinare, care sunt in egala masura mistere, in
cuvintele ne’hocheth, kalal, reghel, *eghel si hachmal folositi in Mercaba”*.

in Mishne Torah, primul volum, tratatul Yesode ha-Tora, cap. VII, rabinul
Maimonide spune: ,, Toate profetiile vin sub forma unor imagini metaforice si alegorii.”
Faptul ca profetii se exprima utilizand aceleasi coduri intelectuale nu e altceva decat
modul lor de a fi fideli mesajului primit. Provocator, stilul profetic este atat o coborare
la om cét si o ridicare a omului la un nivel intelectual pe care nu-1 avea Tn prealabil.
Bucuria este astfel dubla: cea a primirii mesajului si cea a intelegerii lui.

Nivelurile profetiei. Intrumentele receptarii profetice

In capitolul 45 al Ghidului, Rambam enumera si descrie unsprezece niveluri ale
profetiei. Primele doua sunt pur introductive, astfel Incat cel care ocupa unul dintre
ele nu poate trece drept profet. In aceasti clasificare oarecum didactica este cuprinsa
cea mai mare parte a fenomenologiei profetiei la Maimonide. Ca orice incercare
descriptiva, vine cu lamuriri, dar si cu semne de intrebare: ,,Nu trebuie sa te lasi dus
in eroare in privinta acestor niveluri, daca gasesti n cartile profetice ca un profet a
fost inspirat sub forma unuia dintre aceste niveluri, iar apoi [...] acelasi profet a avut

22 MAIMONIDES, Le Guide, 386.
23 MAIMONIDES, Le Guide, 386.

24 Procedeu cunoscut 1n cultura greacad antica sub numele de anagramd, care azi trece drept

......

Nicio cultura nu-si poate clama exclusivitatea in privinta anagramei, dat fiind ca o folosesc
nu doar grecii, ci si evreii cabalisti, precum si crestinii occidentali Tn Evul Mediu.

%5 MAIMONIDES, Le Guide, 387.



o revelatie sub forma unui alt nivel [...].”%° Desi starea antropologica profeticd nu se
pierde, in cazul celor mai multi profeti misiunea n sine poate fi discontinud, sau poate
imbraca forme diferite.

Primul nivel se numeste ,,duhul celui Etern”, si se intalneste ,,cand un ajutor
divin Tnsoteste individul, care 1l pune in miscare si-1 Incurajeaza spre o actiune virtuoasa,
mare si de o Tnalta importantd, ca de exemplu eliberarea unor oameni virtuosi de o clica
de oameni rai, sau raspandirea binelui asupra multor oameni, astfel Incat acest individ
sa gaseasca 1n sine ceva care-l impinge si care-l invita la actiune””. Aici se Inscriu
toti judecatorii Iui Israel, mai multi dintre regii virtuosi. Aceasta forta 1-a Tntovarasit
Intotdeauna pe Moise, de aceea nu putea vedea o nedreptate fara sa o curme: ,,Atunci
Moise s-a ridicat, le-a luat apararea” (Ies 2,17). De asemenea, David a fost insufletit
cu o forta asemanatoare: ,,Si Duhul Domnului a venit naprasnic peste David, din ziua
aceea si de atunci fnainte” (1Rg 16,13). Insi niciodata, precizeazd Maimonide, ,,duhul
celui Etern” nu a inspirat In acestia un cuvant oarecare, ci doar actiuni regeneratoare.

Al doilea nivel este atunci cand Dubul a intrat Intr-un om, iar ca urmare
pronuntd cuvinte intelepte, aduce lauda lui Dumnezeu, avertismente salvatoare, si toate
acestea n stare de veghe, cu simturile sale functionand®. Despre acest om se spune
ca ,,vorbeste prin Duhul sfant”. La acest nivel David a compus Psalmii iar Solomon a
scris Proverbele, Ecleziastul si Cantarea Cantdrilor. Cartile numite in traditia iudaica
Kethoubim (Hagiografii) sunt ,scrise prin intermediul Duhului sfant”. Aici se afla
Tazaziel, fiul lui Zaharia despre care s-a spus: ,,Atunci Duhul Domnului s-a pogorat
1n mijlocul adunarii peste lazaziel, fiul lui Zaharia, fiul lui Benaia, fiul lui Ieiel, fiul lui
Matania, levit dintre fiii lui Asaf” (2Par 20,14). Acelasi lucru despre Zaharia, fiul lui
Iehoiada, preotul: ,,Atunci Duhul lui Dumnezeu l-a cuprins pe Zaharia, fiul preotului
Iehoiada, care s-a ridicat in fata poporului” (2Par 24,20). Tot asa si Azaria, fiul lui
Oded: ,,Si a fost Duhul Domnului peste Azaria, fiul lui Oded” (2Par 15,1).

Rabinul Maimonide subliniaza ca, apartinand acestui nivel, David, Solomon si
Daniel nu ajung la cel la care se gdsesc Isaia, leremia, Natan, Ahia si cei asemenea
lor®. Nu existd o comunicare directa Tntre Dumnezeu si profetii aflati la al doilea
nivel. Conform traditiei iudaice, atunci cand David spune: ,,Zice Dumnezeul lui Israel:
Paznicul lui Israel mi-a vorbit, parabola a grait” (2Reg 23,3), trebuie inteles ca i-a
vorbit un profet, poate Natan, poate altul. Versetul: ,,Si a zis Domnul cdtre Solomon:
,De vreme ce aga stau lucrurile cu tine si nu Mi-ai pazit poruncile si randuielile pe care
ti le-am poruncit, iti voi rupe negresit regatul din mana si i-1 voi da slujitorului tdu.”

%6 MAIMONIDES, Le Guide, 389.
27 MAIMONIDES, Le Guide, 390.
28 MAIMONIDES, Le Guide, 392.
29 MAIMONIDES, Le Guide, 393.
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(3Rg 11,11) face aluzie la o amenintare care i-a fost adresata de profetul Ahia, sau
un altul. Faptul cd Dumnezeu i-a apdrut In vis lui Solomon nu Tnseamna ca era vorba
despre o profetie, pentru ca la finalul ei Solomon spune explicit: ,,Si s-a trezit Solomon;
si, iata, fusese un vis” (3Rg 3,15). Or, dupa cum distinge Rambam, cei care au parte
de o revelatie veritabila nu spun niciodata c-a fost un vis, ci declara explicit c-a fost o
revelatie divina. Iacov, de exemplu, dupa ce se trezeste dintr-un vis profetic, nu spune
ca a fost un vis, ci spune: Intr-adevir, Domnul este in locul acesta” (Fac 28,16).

Al treilea nivel este inceputul celor carora Dumnezeu le-a adresat cuvantul, si
presupune transmiterea vizuald a unei parabole Intr-un vis, urmata explicarea sensului
ei, cum i s-a Intamplat lui Zaharia.

Al patrulea nivel este cand profetul aude intr-un vis cuvinte clare, neinsotite de
imaginea celui care le pronuntd, aga cum i s-a intamplat lui Samuel.

Al cincilea nivel este cand un personaj vorbeste Intr-un vis, asa cum se intampla
lui Ezechiel: ,,Si mi-a zis barbatul: ,,Uita-te cu ochii tdi, fiul omului” (Iez 40,4).

Al saselea nivel este cand un Inger vorbeste Tntr-un vis, ca In versetul: ,,Iar ingerul
Domnului mi-a grdit in vis” (Fac 31,11). Rambam observa cd aceasta se intampla celor
mai multi dintre profeti.

Al saptelea nivel este cand profetului i se pare, in timpul unui vis profetic,
ca Dumnezeu 1i vorbeste, ca In cazul lui Isaia: ,,L.-am vazut pe Domnul sezand pe
un tron inalt si maret” (Is 6,1) iar mai apoi: ,,Si am auzit glasul Domnului, zicand”
(Is 6,8), precum si Miheia: ,L-am vazut pe Domnul, Dumnezeul lui Israel, sezand
pe tronul Sdu, si toatd ostirea cerului stand langa El, de-a dreapta si de-a stanga Sa”
(3Rg 22,19).Spre finalul capitolului 45, Maimonide revine asupra acestei trepte a
profetiei si subliniaza, anticipdnd o obiectie, dar fara prea multe explicatii, ca ,,noi
avem drept principiu ca niciun profet nu aude cuvantul (lui Dumnezeu) decat prin
intermediul unui Tnger, cu exceptia lui Moise™*.

Al optulea nivel este cel al unei revelatii intr-o vedenie care are loc in timpul
zilei, cum este 1n cazul lui Avraam, care are parte de o parabold sub forma vedeniei
animalelor taiate in doua (Fac 15,9-10).

Al noualea nivel este cel al cuvintelor auzite in timpul unei vedenii, dupa cum i
se intampla lui Avraam: ,,Si de-ndata s-a facut cuvantul Domnului catre el si a zis: ,,Nu
acela te va mosteni” (Fac 15,4).

Al zecelea nivel este atunci cand profetul, intr-o vedenie, vede un personaj care-i
vorbeste, ca de exemplu Avraam la Stejarul din Mamvri, si losua in Ierihon.

Al unsprezecelea nivel este atunci cand, Intr-o vedenie, profetul vede un inger
care-i vorbeste, asa precum Avraam in momentul sacrificiului lui Isaac.

30 MAIMONIDES, Le Guide, 396.



Putem face cateva observatii legate de ierarhizarea inspiratiilor profetice
la Moise Maimonide. La primele niveluri ale scdrii fenomenologice pe care o
organizeaza el, inspiratia nu intra in dialog cu profetul, ci se foloseste de acesta ca de un
instrument. Mai sus e atunci cand trimisii lui Dumnezeu se adreseaza profetului In vis.
Vedeniile in stare de veghe sunt superioare celor din timpul somului, cele auditive
sunt deasupra celor vizuale, iar ingerul Domnului are intdietate Tn privinta altor
personaje. Asadar, vizualul este mai jos decat auditivul, visul mai putin decat veghea.
Scara propusa de Maimonide este una a ,,purificarii” instrumentelor de transmitere a
mesajului divin catre profet.

Profetia desavarsita a lui Moise

Intr-o obsevatie ficutd in capitolul 36 al celei de-a doua parti a Ghidului,
Maimonide spune ca facultatea imaginativda nu a jucat niciun rol in profetia lui
Moise, intelectul activ raspandindu-se asupra lui fard sa antreneze aceasta facultate,
iar misiunea lui nu presupunea apelul la parabole®. Capitolele 33, 34 si 35 detaliaza
fenomenologia misiunii profetice mozaice. Totul incepe cu sublinierea faptului ca
,Htoti israelitii nu auzira [...] decat un singur sunet, neintrerupt; si prin acest dunet Moise
si intregul Israel auzira (cele doua porunci) ,,Eu sunt” si ,, Tu nu vei avea”, pe care Moise
le transmise (din nou) 1n propria sa limbd, pronuntand distinct sunetele inteligibile.”*
Spre deosebire de celelalte trepte ale profetiei, in cazul lui Dumnezeu se adreseaza
direct, iar el este singurul om care Intelege si poate verbaliza predania Intregului popor
ales, dupa cum spune Scriptura: ,iar eu In acest timp stateam Intre Domnul si voi ca
sa va spun cuvantul Domnului” (Deut 5,5), precum si ,,Moise graia, iar Dumnezeu 1i
raspundea cu glas” (Ies 19:19).

Unicitatea si caracterul irepetabil al misiunii profetice pe care a primit-o Moise
este subliniat de ,,Iatd, Eul il trimit pe Tngerul Meu Tnaintea fetei tale, ca sa te pazeasca pe
cale, sa te ducd-n tara pe care ti-am gatit-o. la aminte asupra-ti si asculta de el si sa nu-i
fii necredincios; ca nu te va cruta, fiinda numele Meu este deasupra-i” (Ies 23,20-21).
Maimonide considera ca aceasta injonctiune este adresatd multimii, care este avertizata
ca va veni un profet, la care se va prezenta un inger, si ale carui cuvinte profetul le va
comunica poporului. Aici exista un avertisment clar Tn privinta Tmprejurarilor in care
s-a exercitat profetia lui Moise, si care nu se vor mai repeta ulterior. Caracterul direct al
comunicarii dintre Dumnezeu si Moise constituie o exceptie, pentru toti ceilalti profeti
va exista un intermediar.

Capitolul 35 incepe cu un paragraf sibilinic prin intermediul caruia Maimonide
transmite ca problema diferentelor dintre profetia lui Moise si cele ale altor profeti

31 MAIMONIDES, Le Guide, 367.
32 MAIMONIDES, Le Guide, 359.
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a tratat-o deja iIn Comentariul la Mishna si in Mishne Torah*® si nu intentioneaza sa
reia aceste detalii in Ghidul rdtdcitilor. Este vorba despre Introducerea la al X-lea si
al XI-lea tratat, Sanhedrin din Comentariul la Mishna, iar din Mishne Torah referinta
este la tratatul Yesode ha-Torah, cap. VI, § 6 din Sefer Hamada (Cartea cunoasterii).
Diferentele semnalate sunt urmatoarele: 1° Dumnezeu nu a vorbit n general decat prin
intermediar, Tn timp ce lui Moise i s-a adresat direct. 2° Revelatiile profetilor au venit
Tn visuri si vedenii nocturne, sau intr-un moment de pierdere a cunostintei, in care
nu-si mai apartineau, in vreme ce Moise a avut inspiratii in stare de veghe si in deplina
posesie a tuturor facultatilor sale. 3° Toti profetii experimentau, In timpul viziunii lor,
un tremur convulsiv si o tulburare extrema, in vreme ce Moise a avut intotdeauna un
calm perfect. 4° Toti profetii, desi pregatiti pentru inspiratia divina, nu au fost inspirati
decat Tn anumite perioade, printr-un pogoramant anume al vointei divine, In vreme
ce Moise este singurul care a avut privilegiul de a putea in orice moment sa cheme
inspiratia divina.

Misiunea profetica mozaica este, in raport cu celelalte, ceea ce superlativul
absolut este fata de gradele de comparatie. Nu e al doisprezecelea nivel, aflat in
continuarea celorlalte unsprezece, ci un stadiu cu totul special, incomparabil, care doar
prin amfibologie are aceeasi denumire la Moise si la ceilalti. Scripturd Intdreste aceasta
teza: ,,Si nu s-a mai ridicat in Israel prooroc ca Moise, pe care Domnul sa-1 fi cunoscut
fata catre fata, intru toate semnele si minunile pe care Domnul I-a trimis sa le faca
n tara Egiptului, lui Faraon si slugilor lui si tarii lui Intregi, precum si-ntru minunile
cele mari si-ntru mana cea tare pe care Moise le-a savarsit in fata-ntregului Israel.”
(Deut 34,10-12). Este afirmat explicit, pentru viitor, ca niciun profet nu va mai fi
asemenea lui, precum si faptul ca semnele si minunile Infaptuite de Moise au loc in fata
partizanilor si adversarilor, fara exceptie.

Foarte important, dintre toate profetiile spatiului iudaic, cea a lui Moise este
singura care se constituie In lege pentru toti, dupa cum remarca Maimonide in capitolul
39%. Nici de la Adam pana la el, niciunul dintre patriarhi nu a venit sa le spuna oamenilor
ca i s-a incredintat misiunea transmiterii unui sistem de prevederi care sa le organizeze
viata. Ce are Tn comun Moise cu Adam este comunicarea directa, fara instrument,
cu Dumnezeu, dupa cum spune Scriptura: ,,Domnul graia cu Moise fata catre fata”
(Tes 33,11) si ,,Nu tot asa-i cu robul Meu Moise: credincios e el in toatd casa Mea;
lui 1i vorbesc gura catre gurd, aievea si nu prin ghicituri, iar el vede slava Domnului”
(Num 12,7-8).

33 MAIMONIDES, Le Guide, 361.
34 MAIMONIDES, Le Guide, 373.



Concluzii

Religiile sunt intreprinderi practice, cu scop marturisit si metode explicite.
Tudaismul nu face nici el exceptie: scopul este emularea lui Dumnezeu pe pamant si
metoda este Legea. Toata opera lui Rambam este circumscrisa acestor realitdti. Spre
deosebire de crestini, care citesc adesea Scriptura in cheie istorica, evreul Maimonide
hermeneutizeaza Legea care este acum. Nimic nu s-a perimat, nimic nu este abolit
pentru practicant, totul e la fel de viu ca Tn prima zi. De aceea profetismul nu este o
galerie de personalitdti, ci o antropologie a sfinteniei.

Pentru Rambam, Legea nu e o povard, ci o pedagogie. Fiecare dintre
injonctiunile ei e treapta spre desavarsire, iar desavarsirea este intoarcere in Paradis,
este starea profetica aflata in nuce in fiecare dintre noi. Maturizarea spirituala
este actualizarea acestei stari antropologice speciale, care este cea a Chipului din
noi, puritatea creatiei primordiale. Asemenea lui Adam, profetul merge alaturi de
Dumnezeu si-i lumineaza pe oameni, daca Dumnezeu i-o cere.

Nota

Pentru toate citatele din Sfdnta Scripturd ne-am raportat la versiunea diortosita
de Bartolomeu Valeriu Anania si aparuta la Cluj-Napoca, Editura Renasterea, 2009.

Pentru toate citatele din Talmud am utilizat traducerea Tn engleza a lui Adin
Steinsaltz aparuta la Ierusalim, Koren Publishers, 2009-2016.

Toate traducerile in limba romana sunt facute de autor, cu exceptia celor despre
care se mentioneaza explicit altceva.
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Abstract

The present study aims to highlight how the afterlife theme was received in medieval
Jewish theology. The premises from which we have started this study trace how two prominent
representatives of medieval Judaism, Saadia Gaon and Moses Maimonides, received the Old
Testament theme of the resurrection of the dead and the afterlife. Maimonides was devoted
to Aristotelian philosophy, and the eschatological thinking of Saadia Gaon is intertwined at
certain points with Eastern Christian spirituality.

Keywords: Resurrection, Eternal life, Afterlife, Saadia Gaon, Maimonides

Introducere

Prezentul studiu isi propune sa evidentieze modul in care tema vietii de apoi a
fost receptata in teologia iudaica medievala. Premizele de la care am pornit in cadrul
acestui studiu urmdresc maniera in care doi reprezentati de seama ai iudaismului
medieval, Saadia Gaon si Moise Maimonide, au receptat tema veterotestamentara a
invierii mortilor si a vietii de dupa moarte. Am optat pentru cei doi rabini mentionati
deoarece ei sunt exponentii a doud medii si a doud perioade istorice diferite, fiind
o diferenta de cca. patru secole ntre cei doi. Saadia Gaon a activat iIn comunitatea
iudaica din Bagdad, iar Maoise Maimonide aduce Tn prim plan atat Spania medievala
— orasul Cordoba, cat si Egiptul — orasul Cairo. Maimonide era tributar gandirii si
filosofiei aristotelice, iar Saadia Gaon era un exceptional gramatician — principala
sa opera traductologica fiind Tora tradusa in limba araba — Tafsir Rasag. Gandirea
eshatologica a lui Saadia Gaoon se Intrepatrunde Tn anumite puncte cu cea a Sfantului
Petru Damaschinul. De aceea, prezentul studiu puncteaza si cateva aspecte comune
spiritualitatii iudaice si a celei crestin rasaritene.

! Studiul are acordul coordonatorului (Pr. prof. univ. dr. Ioan Chirila) pentru publicare in acest
volum.
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Saadia Gaon

Saadia Gaon s-a nascut in Fayum (Egipt) in 882 si a decedat in 942 n Bagdad.
Saadia a fost o personalitate complexa: filozof; traducator si exeget biblic; rabin
de mare notorietate; apoi, Tncepand cu anul 928 devine gaon?al scolii iudaice din
Sura (azi Irak, In apropiere de Bagdad). Saadia Gaon era cunoscut ca fiind primul
gramatician al limbii ebraice — dupa cum 1l prezenta Ibn Ezra (care-1 aseza pe Saadia
in capul listei de gramaticieni evrei)?, si totodata a fost unul dintre cei mai prolifici
autori evrei medievali. Saadia Gaon era cunoscut si pentru traducerea si comentarea
Torei in limba araba sub numele de Tafsir Rasag, dar si pentru rolul decisiv in
stabilirea calendarului evreiesc — in contextul disputelor dintre comunitatea iudaica
din Palestina si cea din diaspora (in special din Babilon)®. O alta opera de referinta
a lui Saadia Gaon este Cartea doctrinelor si a credintelor (Sefer ha-Emunot
ve-ha-De ‘ot). Asupra acesteia ne vom opri atentia in cele ce urmeaza, dat fiind
faptul ca trateaza n patru capitole despre moarte, invierea mortilor in lumea aceasta,
rascumpararea poporului Israel si despre rasplatd si pedeapsa in lumea de apoi®.

Viziunea lui Saadia Gaon cu privire la Viata de Apoi

Saadia Gaon a ardtat cd viata ofera cadrul necesar purificarii sufletului,
deoarece cata vreme sufletul este ncd In trup se poate Intoarce catre Dumnezeu si
astfel poate sa fie curatat. Aceasta curatire a sufletului se realizeaza prin pocadinta.
Iar Dumnezeu, spunea Saadia, primeste pocdinta cata vreme omul este Tncd Tn viata®.

2 Cuvantul gaon (pl. gaonim) reprezinta titlul pe care il purtau conducatorii scolilor
(academiilor) iudaice post-talmudice din zona Babilonului (Sura si Pumbedita). Un gaon se
bucura de o mare recunostinta si autoritate atat in zona Babilonului, cat si in celelalte parti
ale diasporei iudaice, mai ales pentru stiinta de carte pe care o stapanea. Nu trebuie trecut
cu vederea nici faptul ca functia de gaon se bucura de recunoasterea taciti a califatului. in
comunitatea evreiascd din Babilon, gaon-ul avea jurisdictie asupra a 2 din cele 3 districte
(doar un district era sub jurisdictia exilarhului). Gaon-ul numea alaturi de exilarh judecatori
si fuctionari publici in districtele asupra carora aveau jurisdictie. Importanta mare pe care
gaon-ul o avea Tn comunitatea iudaica din Babilon se vede si din faptul ca hotararile pe care
exilarhul le lua Tn materie juridica erau valabile doar daca gaon-ul le aproba. Vezi ,,Gaon”,
in Enciclopedia iudaicd, ed. Geoffrey Wigoder, trad. de Radu Lupan si George Weiner
(Bucuresti: Hasefer, 2016), 247.

3 Solomon L. Skoss, ,,Saadia Gaon, the Earliest Hebrew Grammarian”, Proceedings of the
American Academy for Jewish Research 21 (1952): 75.

4 Nadia Vipro, ,,Non-Rabbanite Jewish Calendars in the Works of Jacob al-Qirgisani and
Saadia Gaon”, Aleph 1/21 (2021): 149-187.

5> A se vedea capitolele VI-IX in: Saadya Gaon, The Book of Doctrines and Beliefs, trad.
Alexander Altmann (Indianapolis/ Cambridge: Hacklett Publishing Company, 2002),
141-91.

6 Gaon, The Book of Doctrines, 149.



Asadar, moartea limiteaza posibilitatea sufletului sa se curateasca si sa fie luminat
de harul lui Dumnezeu. Aceasta linie duhovniceasca propusa de Saadia Gaon era
mult asemanatoare spiritualitatii filocalice. De pilda, Sfantul Petru Damaschinul
(sec. XI7) sublinia cd pocdinta este harul cel de-al doilea ,,care poate sa ne ridice
iarasi la frumusetea straveche”®. Petru Damaschinul mai evidentia cd Dumnezeu
ne-a creat spre fericire, iar nu spre osanda, dar daca nu ne vom ingriji de pocdinta
vom merge catre osanda vesnicd®. Drama omului nu consta atat in nelegiuirea sa, cat
mai ales Tn faptul cd nu vrea sa se pocaiasca, sublinia Petre Damaschinul™.

Revenind la Saadia, acesta invata ca omul este intr-o relatie de ascultare fata
de Creator, iar rodul acestei relatii este viata in Lumea de Apoi (‘6lam haba)".
Saadia sugera ca dogma invierii mortilor nu starneste nicio urma de indoiala, caci
din moment ce putem admite Tnvatatura cu privire la creatia ex-nihilo, cu atat este
mai lesne de inteles ca Dumnezeu poate sa aduca la viata, adica sa ,,creeze ceva din
ceva dezintegrat si dizolvat (oase/schelet — subl. Ns.)”'?,

In ceea ce priveste invierea mortilor, Saadia a prezentat cele trei linii de
interpretare, dezvoltate de altminteri si Tn gandirea iudaicd de pana la el. Prima
linie sau directie de interpretare admitea ca va exista o inviere a mortilor in lumea
aceasta (‘0lam hazeh), mai exact in momentul mantuirii/rdscampdrarii Israelului —
deci in timpul venirii lui Mesia. Cea de-a doua directie de interpretare prezinta o
exegeza minimalistd, specificd iudeilor karaiti, conform cdreia profetiile Vechiului
Testament cu privire la Tnvierea mortilor erau alegorii ce se refereau la renasterea
Regalitatii iudaice si restaurarea poporului evreu — iar aceste profetii, spuneau evreii
karaiti, s-au implinit Tn perioada celui de-al doilea Templu'. Cea de-a treia directie
de interpretare viza acele profetii care vorbeau despre inviere, dar care nu puteau
fi aplicate timpului lui Mesia. Aceste profetii au fost intelese ca avand implinire

7 Aceasta datare o propune Parintele Staniloae, care aduce ca argument, printre altele, faptul
ca Petru Damaschinul il citeaza pe Simeon Metafrastul — care a trait In secolul al X-lea, deci
Petru Damaschinul nu avea cum sa fi trait Tnainte de secolul XI. Vezi Dumitru STANILOAE,
wIntroducere la Petru Damaschin”, in Filocalia 5 (Bucuresti: EIBMBOR, 1976), 16.

8 PETRU DAMASCHINUL, fnvd,tdturi duhovnicesti, in Filocalia 5, 40

9 PETRU DAMASCHINUL, fnvd;dturi duhovnicesti, 40

10 De aceea, Petru Damaschinul 1si deplangea conditia prin urmatoarele cuvinte: ,,vai de
ticdlosia mea, ce mi-am pricinuit-o mie, nu numai prin cele ce le-am pacadtuit, ci mai
vartos pentru cele de care n-am vrut sa ma pocaiesc. Caci daca m-as fi cdit ca risipitorul
(fiul risipitor — subl. ns.), mi-ar fi primit intoarcerea, iubitorul Parinte”. PETRU DAMASCHINUL,
Invdtdturi duhovnicesti, 79.

11 Gaon, The Book of Doctrines, 155.
12 Gaon, The Book of Doctrines, 156.
13 Gaon, The Book of Doctrines, 156.
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in Lumea de Apoi (‘6lam haba)*. Deci, pentru Saadia Gaon, invierea in perioada
mesianicd va fi diferita de viata In Lumea de Apoi (‘6lam haba). De exemplu, Saadia
Gaon vedea In Dn 12,1-2 o promisiune care se adreseaza doar fiilor lui Israel. Astfel,
cuvintele ,,multi din cei care dorm In tardna pamantului se vor scula, unii la viata
vesnica, iar altii spre ocara vesnica” (Dn 12,2) se aplicau exclusiv evreilor care vor
invia Tn era mesianica si care vor tri vesnic. In schimb, ocara vesnica (Dn 12,2) era
asociata de Saadia Gaon cu acei evrei necredinciosi care nu s-au pocait, drept urmare
ei nu vor invia In era mesianica — pedeapsa lor fiind moartea vesnica'.

Moise Maimonide

Maimonide alias Rambam (acronim de la Rabi Moshe ben Maimon) s-a
ndscut cu aproximatie Intre 1135-1138 la Cordoba intr-o familie de rabini si moare
in 1204 — fiind inmormantat la Tiberiada, acolo unde se afla si astazi mormantul sau.
Maimonide a profesat ca medic la curtea vizirului Al-Fadil, iar din 1177 a fost numit
sef al comunitdtii evreiesti din Cairo'®. Maimonide a adus o puternica contributie
gandirii religioase iudaice, discursul sau fiind bine angrenat atat in traditia iudaica,
cat si In filozofia aristotelica. De aceea, pe buna dreptate, Madeea Axinciuc il plasa
pe Maimonide pe borna culturala la jumatatea drumului dintre Atena si Ierusalim, iar
rezultatul muncii lui Maimonide 1l vedea ca pe o altoire a intregii traditii religioase
iudaice?”.

Tratatul despre inviere

Tratatul despre inviere al lui Maimonide vine ca o completare a ceea ce el
afirmain Chelek (Comentariu la Mishna) si Mishneh Torah cu privire la viata de apoi'®.
Pentru Maimonide, invatatura despre invierea din morti era una fundamentald®, de
aceea isi si-a propus sa expunad credinta sa cu privire la aceasta invatatura extrem de
controversata in randurile Tnvatatilor evrei medievali®.

4 Gaon, The Book of Doctrines, 156.

15 Gaon, The Book of Doctrines, 162.

16 Maimonide, Mose”, in Enciclopedia iudaica, 418.

17 Madeea Axinciuc, Profetul si oglinda fermecatd: Despre imaginatie si profetie in Cdlduza
rdtdcitilor de Moise Maimonide (Iasi: Polirom, 2017), 22-30.

8 Moses MaIMONIDE, Treatise on Resurrection (1:5-6 si IV:21), trad. Fred. Rosner (Lanham:
Rowman & Littlefield Publishers, 2004), 24 si 32.

19 MaimonIDE, Treatise on Resurrection (VII: 35), 40: [,invierea mortilor este principiul
cardinal al credintei noastre].

2 In prima parte a Tratatului despre inviere (I:1-111:20) Moise Maimonide prezintd
controversele si intelegerile eronate care s-au facut pe baza nvataturii despre inviere si viata
vesnica.



Primul postulat redat de Maimonide cu privire la invierea mortilor era
urmatorul: ,,invierea mortilor (...) Tnseamna ca sufletul se va intoarce in trupul sau
dupa separarea lor (prin moarte — subl ns)”.,

Urmatoarea problematica pe care Maimonide a abordat-o este aceea a trupului
inviat. Aici, Maimonide a urmarit mai ales opinia talmudica expusa de Rabi Eliezer*,
aratand ca invierea descrisa de Iez 37 a avut loc, dar cei inviati au murit dupa o lunga
perioada de timp. Conform teologiei lui Maimonide, Invierea nu-l plaseaza pe om in
dinamica vietii vesnice: ,,(...) acei indivizi ale caror suflete s-au Intors in trupurile lor
(dupa moarte) vor manca si bea, vor procrea copii si vor muri dupa o viata extrem de
lunga, precum viata care va exista in timpul zilelor lui Mesia”*.

Pentru Maimonide, invierea mortilor tinea de viata de acum, spre deosebire de
viata vesnica care tinea de lumea de apoi. Astfel, in conceptia lui Maimonide, mortii
vor invia in viata aceasta, vor trai mult timp, vor avea copii, dar in cele din urma vor
muri. Dar viata vesnica (unde nu mai exista moarte) va avea loc in Lumea de Apoi:
,»(...), viata dupa care nu exista moarte este viata In lumea de apoi, deoarece acolo
nu sunt (fizic) trupuri. Noi credem cu tdrie - si acesta este adevarul pe care fiecare
persoana inteligenta 1l accepta — ca in lumea de apoi sufletele fara trupuri vor exista
precum ngerii”?.

Tot in Tratatul despre inviere, Maimonide spunea ca o persoana daca va cerceta
Scriptura va gasi ca aceasta nu vorbeste despre dogma invierii din morti. Astfel,
Maimonide afirma ca textele din Torah care vorbeau despre Tnvierea din morti au
fost interpretate alegoric si nu a fost luat in seama sensul literal. De aceea, spunea
Maimonide, Tnvierea mortilor a fost mentionata de profetul Daniel (in capitolul 12,2)
in asa fel Incat nu poate fi interpretata alegoric®. Dar totodata, Maimonide a aratat
ca textul din Dn 12,2 a starnit foarte multa confuzie printre oameni?®. Un alt text
biblic despre care Maimonide spunea ca poate fi interpretat in maniera literala ca
fundament pentru dogma nvierii din morti este Is 26,19. Dar si Tn cazul acestui text,
Maimonide a avut unele dubii: ,,cu putina reflexie devine clar ca acolo este un dubiu
daca (versetul din Is 26,19 — subl. ns.) este o alegorie sau este o realitate””.

2l MaMoNIDE, Treatise on Resurrection (IV: 22), 32.

22 Tract Sanhedrin XI: 92b”, Tn StriNsALTz, WEINREB Si SCHREIER, eds, Koren Talmud
Bavli, vol. 30, 287: [,,Rabi Eliezer, fiul lui rabi Yosei Galileanul, a spus: «(...) mortii pe care
lezechiel i-a adus la viata s-au intors In Pamantul lui Israel, si-au luat sotii si au avut fii si
fiice”].

2 MAIMONIDE, Treatise on Resurrection (IV: 23), 33.

24 MAIMONIDE, Treatise on Resurrection (IV: 24),33.

2> MAIMONIDE, Treatise on Resurrection (IV: 21), 32.

%6 MaMONIDE, Treatise on Resurrection (VIII: 38), 42.

27 MAIMONIDE, Treatise on Resurrection (VIIIL: 38), 42.
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Considerand intelectul si sufletul unul si acelasi lucru®, Maimonide a ramas
fidel filozofiei aristotelice”. Astfel, a ardtat ca trupul omului se descompune dupa
moarte n elementele din care a fost alcatuit, iar intelectul (sufletul) fiind de origine
divina nu piere, ci se intoarce la Dumnezeu (asa cum spunea si Eccl 12,7) —iar acest
proces tine de o lege a naturii, conchidea Maimonide®.

Maimonide a mai aratat cd invierea mortilor este un miracol, de aceea spunea
ca omul care crede ca lumea a fost creata din nimic, este necesar sa creada ca
toate miracolele descrise Tn Tora sunt posibile: ,iar printre aceste miracole este si
posibilitatea Tnvierii mortilor”3. Astfel, cei care nu cred Tn minuni nu au cum sa
creadd dogma Invierii mortilor.

Tratatul despre inviere se incheie prin prezentarearatiunilor care I-au determinat
pe Maimonide sa scrie o astfel de lucrare: ,,am compus acest tratat (exclusiv) pentru
multimea de oameni care au indoieli cu privire la claritatea afirmatiilor enuntate de
noi (In alte scrieri) si pentru cei care critica concizia cuvintelor noastre cu privire la
invierea mortilor”*,

Exegetii operei lui Maimonide considerau ca acesta a sistematizat invatatura
despre Tnvierea mortilor ca urmare a unei concesii cu credinta popularara iudaica
pentru a nu fi condamnat ca eretic, care unul care nu crede in inviere®.

Concluzii

Gandirea eshatologica a lui Saadia Gaon ramane fidela traditiei iudaice, dar
este impregnatd si de aspecte duhovnicesti. Viata este vazuta ca mediul in care sufletul
omului poate fi purificat prin intermediul pocdintei. Pocdinta este descrisa de Saadia
sub forma unei relatii de ascultare fata de Creator, iar din acesta ascultare rezulta viata
in lumea de apoi (‘6lam habd). Saadia sugereaza ca textele veterotestamentare care
vorbesc despre Tnviere se pot imparti In trei categorii: a) texte care vorbesc despre
invierea mortilor in lumea aceasta - ‘6lam hazeh — in timpul venirii lui Mesia; b) texte
care vorbesc despre Tnvierea mortilor, dar care sunt metafore pentru revitalizarea
poporului evreu; c) texte care vorbesc despre Tnvierea mortilor Tn Lumea de Apoi

28 Pentru Maimonide, intelectul este sufletul. MammonipE, Treatise on Resurrection (11:12),
27. Aristotel considera ca intelectul este de origine divina, iar datorita acestui lucru intelectul
(adica sufletul) este nemuritor.

2 AristoTEL, Metafizica (X11,7), trad. de Andrei Cornea (Bucuresti: Humanitas, 2007), 48-9.
30 MAaIMONIDE, Treatise on Resurrection (VIII: 40), 43.

31 MaMONIDE, Treatise on Resurrection (VIII: 42), 45.

32 MamvoniDE, Treatise on Resurrection (X: 53), 51.

3 Joshua FINKEL, ,,Maimonides’ Treatise on Resurrection (Magqala fi Tehiyyat Ha-Metim)”,
American Academy for Jewish Research 9 (1938-1939): 64-6; Ralph LERNER, ,,Maimonides”
treatise on Resurrection”, History of Religions 2/23 (1983): 140.
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(‘6lam haba). Pentru Saadia Gaon, invierea in perioada mesianica va fi diferita de
viata in Lumea de Apoi (‘6lam haba).

In ceea ce-1 priveste pe Moise Maimonide, se considera ci a redactat Tratatul
despre inviere a fost scris tocmai pentru a nu fi acuzat ca este eretic — ca nu crede
in inviere. Totodata, Maimonide ramane tributar filosofiei aristotelice, fapt pentru
care el identifica ratiunea ca fiind de esenta divina, fapt pentru care el sugereaza ca
ratiunea este nemuritore. In cele din urmd Maimonide conchidea ci invierea este
posibild din moment ce Dumnezeu a putut crea totul din nimic. Astfel, teologia
creatiei ex-nihilo devine in gandirea lui Maimonide un fundament pentru sustinerea
dogmei invierii mortilor.






Sf. Efrem Sirul si ,,tehnica midrasica”
de interpretare a textul sfant!
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Abstract

We believe that St. Ephrem the Syrian is among the Fathers who have much to
offer but are not sufficiently valorized by Orthodox theology. In specialized literature,
Ephrem’s work is often approached from the point of view of three ,,standard” elements:
the dogmatic ensemble, the theological implications and spiritual character. We do not deny
their importance, but we believe that they fail to exhaust the full richness of St. Ephrem’s
writings. One worthwhile direction is to investigate the relationship between Ephrem’s work
and biblical exegesis. The present study aims to highlight a new aspect of this relationship.
We wish to see how this Father realizes a Christian exegesis using a method specific to the
Jewish milieu, namely the midrash. Before doing so, it is necessary to familiarize ourselves
with St. Ephrem.

Keywords: Efrem, Midrash, Exegesis, Syria, Biblical Theology

Repere biografice

Faptul ca o personalitate este omagiatd la scurt timp dupa moartea sa sau
poate chiar inca din timpul vietii poate reprezenta un prim indiciu pentru intelegerea
valorii acesteia. Acest lucru se aplica pe deplin si Sf. Efrem? Insa situatia lui are
ceva aparte. Foarte devreme, figura sa a devenit un reper pentru crestinii din spatii
si timpuri foarte diverse. Din pacate, imaginea sa care s-a raspandit atat de usor
are prea putine lucruri in comun cu personalitatea sa reald. In general, Biserica l-a
retinut drept un ierodiacon din secolul IV, cu veleitdti omiletice, ce a produs opere
cu un continut asemanatoare celor cuprinse in Filocalie si care a activat in Siria,
Egipt si Capadocia. Pand nu de mult, aceasta era imaginea sa oficiala Tn majoritatea
manualelor de patrologie la nivel mondial. In tara noastra, patrologiile etalon tiparite

! Studiul are acordul coordonatorului (Diacon lect. univ. dr. habil. Stelian Pasca-Tusa) pentru
publicare Tn acest volum.

2 Fericitul Teronim il omagiaza pe Sf. Efrem in lucrarea Despre bdrbatii ilustrii, scrisa la
sfarsitul secolului 1V, iar Paladie in Istoria Lausiacd, scrisa cel mai probabil cand inca
diaconul sirian era in viata.
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de Patriarhia Romana? Inca prezinta o imagine asemanatoare, desi de cateva decenii
specialistii strdini Tn sirologie si chiar patrologie fac eforturi mari pentru a scoate la
iveald identitatea reald a acestui sfant pe cat de iubit, pe atat de neinteles. In realitate
el nu a fost monabh, ci facea parte dintr-o comunitate care traia in continuare in lume
si care practica o forma de celibat mai apropiata de cea a Sf. Ap. Pavel decat cea
a Sf. Antonie cel Mare“. In ce priveste slujirea sa diaconald, ea avea mai degraba
un caracter didactic decat unul liturgic. El se Ingrijea de instruirea catehmuneilor
si a credinciosilor, Tnsa activitatea sa didactica se diferentia de cea a altor cateheti.
Foarte rar utiliza genurile omiletice clasice, preferand mai degraba forme oratorice
specifice mediului sirian. Desi in general Sf. Efrem este cunoscut astazi pentru o
serie de omilii (cdtre monahii din Egipt, despre cea de-a doua venire etc.) care cel
mai probabil nu sunt autentice®, el s-a remarcat n realitate ca imnograf al Bisericii,
avand peste patru sute de imne®. Din nefericire, aceste imne, cea mai vasta si mai
importanta parte a operei efremiene, nu s-au raspandit Tn mediul grecesc si latin.
Contrar imaginii pe care o avem, Sf. Efrem nu si-a desfasurat activitatea catehetica
in afara spatiului sirian. Specilistii vorbesc de faptul ca presupusele calatorii ale
sfantului Tn Egipt si Capadocia (unde se crede ca 1-a si intalnit pe Sf. Vasile cel Mare)
sunt simple legende care nu prezinta realitatea, ci o serie de metafore duhovnicesti’.
Sf. Efrem s-a nascut In Nisibis la Tnceputul sec. IV (cel mai probabil in 307), a
studiat la scoala de aici si a activat ca diacon si dascal al Bisericii locale pana in
anul 363. In acel an, din cauza faptului ci regiunea a trecut in stipanirea persilor,
Sf. Efrem, dimpreuna cu comunitatea sa, au fost nevoiti sa se refugieze in Edesa.

3 Constantin Voicu si Lucian Dumitru CoLpa, Patrologie, vol. II (Bucuresti: Basilica, 2015),
310-7; Constantin Voicu, Patrologie si literaturd patristicd, vol. 11 (Bucuresti: Basilica,
2009), 254-61.

4+1n 1Cor 7, Sf. Ap. Pavel vorbeste despre raportul dintre feciorie si cisatorie. El 1i fericeste
pe cei care pot sd isi asume o viata feciorelnicd, asemeni lui, pentru a se dedica lui Dumnezeu.
Insd el doar incurajeazi castitatea de dragul Domnului, nu si lepadarea totalad de lume.
In schimb, Sf. Antonie cel, si altii, au intemeiat un mod nou de vietuire, in feciorie si rupere
totala de lume, care a pus bazele monahismului. Aalizand aceste lucruri, vom constata ca
modul de viata al sirienilor este departe de modul propus de parintii pustiei, ramanand in
granitele trasate de prima epistola catre corinteni.

> Stylianos G. Paraporouros, Patrologie, vol. 11/2, trad. Adrian Marinescu (Bucuresti:
Ed. Bizanting, 1. a.), 17. 25-31.

6 David G. K. TavYLOR, ,,Ephrem,” in The Dictionary of Historical Theology, ed. Trevor
A. Hart (Grand Rapids: W. B. Eerdmans, 2000), 185.

7 John Anthony McGuckin, ,Efrem Sirul,” Tn Dictionar de teologie patristicd, trad.
Dragos Dasca si Alin-Bogdan Mihailescu (Iasi: Doxologia, 2014), 142; Ovidiu loan, ,,Prietenia
dintre Sfantul Vasile cel Mare si Sfantul Efrem Sirul: realitate sau metafora?,” in Revelatii ale
unitdtii la Sfintii Pdrinti capadocieni, eds. loan-Vasile Leb, Gabriel-Viorel Gardan si Dacian
But-Capusan (Cluj-Napoca: Presa Universitara Clujeana, 2013), 183-90.



Aici si-a continuat activitatea didactica pana in anul 373, cand a murit Tn urma unei
boli. Acestea sunt cele mai sigure date biografice a acestui mare imnograf®. Pentru a
intelege mai bine modul in care sfantul se raporta la Sfanta Scriptura este necesar sa
ne aplecam si asupra specificului mediului Tn care a crescut si a activat.

Scoala din Nisibis

Orasul Nisibis (in prezent Nusaybin, aflat Tn sud-estul Turciei) a fost de-a lungul
timpului un important centru cultural, politic si chiar religios. Din punct de vedere
cultural, aceasta localitate se afla la confluenta dintre Mesopotamia, Siria crestina si
spatiul de influentd iudaica. In plus, faptul ci cetatea a fost o perioada Indelungata
de timp parte din imperiul roman a facut ca identitatea culturala a Nisibisului sa se
diversifice si mai tare. Spre exemplu, In opera si abordarea Sf. Efrem Sirul putem
identifica elemente provenite din toate aceste medii culturale®. In ce priveste aspectul
politic, aceastd cetate a reprezentat intr-o perioada capitala unui stat nu foarte
intins, iar alteori o cetate destul de insemnata a partii de rasarit a imperiului roman.
Sub aspect religios, Nisibisul a reprezentat un centru important, in special pentru
iudaism si mai apoi crestinism. Religia mozaica a intemeiat aici o importanta scoala
rabinica, ce avea o viziune diferita de cea a scolilor din Babilon sau din sudul
Mesopotamiei, care au aparut ceva mai tarziu'®. Aceasta scoald rabinica, dimpreuna
cu celelalte din diaspora, a contribuit la raspandirea anumitor perspective in intreg
spatiul semitic, inclusiv Siria''.

Exegeza crestina in forma iudaica

Modul in care Sf. Efrem interpreteaza Scriptura are o serie de particularitati,
insa de departe cea mai importanta dintre ele este abordarea textului sfant prin
prisma unor metode specifice mediului iudaic'. Este extrem de interesant acest fapt
in conditiile in care sfantul are constant un discurs antiiudaic in opera sa. Acesta
este chiar un paradox al situatiei Sf. Efrem, si nu numai. Cazul sau reflecta foarte
bine situatia crestinilor sirieni din primele secole. Dupa cum afirma specialistii,

8 PapapoPOULOS, Patrologie, vol. 11/2, 11-2.
9 Paranoprouros, Patrologie, vol. 11/2, 11.

0 Joan I. IcA jr., ,Sfantul Efrem, crestinismul siriac si cealalta teologie,” In Sr. EFrREmM
SiriaNuUL, Imnele Raiului, trad. Toan I. Ica jr. (Sibiu: Deisis, 2010), 7; Geoffrey WIGODER,
Enciclopedia Iudaismului, trad. R. Lupan si G. Weiner (Bucuresti: Hasefer, 2006), 312.

I Elena NaRINSKAYA, Ephrem, a ‘Jewish’ Sage. A Comparison of the Exegetical Writings of
St. Ephrem the Syrian an Jewish Traditions (Turnhout: Brepols, 2010), 70.
12 Tonita APOSTOLACHE, ,,Specificul apologetic si imnografic al teologiei siriene,” in Pastora-

tie, filantropie si psalmodie, ed. Nicolae Razvan Stan (Craiova: Mitropolia Olteniei, 2023),
234.
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inca de la Inceputurile sale, crestinismul sirian a fost o prelungire a comunitatilor
iudaice din acest spatiu’®. Intdmplarea face ci acestia trdiau Intr-un mediu mai
putin elenizat, fapt care a permis conservarea unui specific semitic si consolidarea
propriei identitati. Spre exemplu, era o diferentd foarte mare Intre evreii din Edessa
sau Nisibis si cei din Alexandria'*. Primii si-au aprofundat destul de mult specificul
national in toate preocuparile lor, spre deosebire de cei din Alexandria, care si-au
impropriat o multitudine de elemente grecesti. Cand comunitatile iudaice din mediul
sirian au luat contact cu crestinismul Tn decursul primelor doud secole, sinteza a
dat nastere unui grup de credinciosi aparte'. Crestinii sirieni Tmpartaseau aceeasi
credinta si aceeasi traire eclesiald cu restul crestinismul, In comuniune deplind.
Cu toate acestea, au intrat Tn Biserica cu un bagaj cultural unic, ce le-a modelat
definitiv propria identitate. Acest bagaj, desi nu in totalitate, era in cea mai mare
parte de facturd iudaica. In raportul cu restul Bisericii, crestinismul sirian nu se
diferentia neaparat Tn continut, ci mai degraba n forma, in preocupari si Tn modalitati
de abordare'®. Aceste lucruri i-au facut pe cercetatori sa considere ca sirienii sunt
contrapartida crestina a iudaismului'’. Situatia descrisd a fost valabild inca foarte
mult timp dupa increstinarea acestui spatiu, inclusiv in vremea Sf. Efrem. Asa se
face ca acesta a mostenit si perpetuat o serie de elemente specifice mediului iudaic'®,
inclusiv la nivel exegetic. Cum se explica totusi cea de-a doua parte a paradoxului?
Anterior am vazut ca desi sirienii aveau multe in comun cu evreii, exista totusi o
tensiune destul de mare intre cele doud comunititi'. In aceasta situatie, Sf. Efrem
a fost unul dintre dascalii care incerca sa faca fata polemicii iudaice, sa opreasca
prozelitismul acestora si sa 1i ajute pe credinciosi sa se ancoreze In propria credinta.
Asa se face ca acest oponent al iudaismului intrebuinta uneori Tn operele sale elemente
specifice evreilor. De asemenea, polemica tinea de momentul istoric in care a trait,
dar utilizarea elementelor iudaice tinea de traditia crestind din care facea parte®.

13 McGuckIN, ,,Siria,” 474.

14 McGUCKIN, ,,Judaism,” 275.

15 McGUCKIN, ,,Judaism,” 276.

16 McGUCKIN, ,,Siria,” 474.

7 NariNskAYA, Ephrem, a ‘Jewish’ Sage, 19-20.

8 Eugen J. PenTiuc, Vechiul Testament in Traditia Ortodoxd Rdsdriteand, trad. Nectarie
V. Daraban (Cluj-Napoca: Renasterea, 2018), 220-1; AposTOLACHE, ,,Specificul apologetic si
imnografic,” 234.

19 McGuckIN, ,,Judaism,” 276.
20 APOSTOLACHE, ,,Specificul apologetic si imnografic,” 235; Costion NicoLEscu, ,,Principalele
caracteristici ale operei Sfantului Efrem Sirul,” AB 7-9 (2002): 10.



Sf. Efrem si midrasul

Dimensiunea iudaicd a exegezei efremiene se manifesta prin trei elemente
importante: numerologie, gematrie si interpretare de tip midras. In continuare dorim
sda ne axam doar pe ultimul element. Alegerea noastra este motivata de faptul ca
celelalte doua elemente, respectiv numerologia si gematria, pot fi intalnite si in
cultura altor popoare antice, precum mesopotamienii sau egiptenii, in schimb
midrasul este o metoda pur evreiasca?!. Termenul descrie in mod generic Tntreaga
abordare iudaica a Sfintei Scripturi. Din punct de vedere tehnic, exista doua tipuri
de midras: halahic si agadic. Midrasul halahic vizeaza metodologia cu care sa fie
abordate textele juridice din Lege*. Celalalt tip de midras, cel agadic, cuprinde
metologia specifica textelor istorice sau narative. Indiferent de categorie, midrasurile
intotdeauna urméresc punerea in aplicare a textului biblic®. In cuprinsul operei
efremiene, intdlnim in special interpretari asemanatoare midrasului agadic?.
Acest lucru se datoreaza faptului ca Sf. Efrem nu are o perspectiva juridica asupra
Sfintei Scripturi, ci una dinamica, liturgica si pastorala, iar midrasul agadic rezoneaza
foarte bine cu aceste modalitati de abordare a textului biblic®.

Desi midrasul s-a dezvoltat de-a lungul timpului, el are cateva trasaturi
constante. Printre acestea se numara forma de dialog, citarea mai mult sau mai
putin liberd a Scripturii, apelul la numeroase texte biblice foarte diferite, invocarea
autoritatii unor exegeti din trecut, prezentarea mai multor intrepretari chiar diferite
si ilustrarea prin parabole®®. Doar o parte dintre ele se regasesc si In exegeza Sf.
Efrem. Acestea ar fi In principal citarea libera a Scripturii?, apelul la numeroase
texte biblice mai mult sau mai putin variate si poate utilizarea parabolelor. In ce
priveste forma dialogica, chiar daca uneori sfantul utilizeaza dialogul in imnele sale,
aceasta Intrebuintare tine mai degraba de stilistica decat de exegeza®. El foloseste
dialogul pentru a da cursivitate discursului, nu pentru a introduce detaliile unei
discutii exegetice, ca Tn cazul literaturii iudaice. De asemenea, el nu apeleaza la

2t Agapie CorBu, ,,Aspecte ale exegezei biblice iudaice in epoca celui de-al doilea templu,”
AB 10-12 (2000): 28.

22 Michael FisuBaNE, Biblical interpretation in Ancient Israel (Oxford: Claredon, 1988), 107.
23 Cornu, ,,Aspecte ale exegezei biblice iudaice,” 29-31.
24 NicoLEscu, ,,Principalele caracteristici,” 10.

% NARINSKAYA, Ephrem, a ‘Jewish’ Sage, 82; FisuBank, Biblical interpretation in Ancient
Israel, 292.

% Cornuy, ,,Aspecte ale exegezei biblice iudaice,” 31-2.
27 NicoLEscU, ,,Principalele caracteristici,” 9.

28 Specialistii afirmd ca dialogul efremian este Tmprumutat din literatura mesopotamiana,
nu din cea iudaica. Paraporouros, Patrologie, vol. 11/2, 11; Nicorescu, ,,Principalele
caracteristici,” 10.
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exegeti din trecut. In final, chiar daca sfantul pledeaza pentru reliefarea mai multor
sensuri ale textului biblic, el nu ,,compileaza” un numar de interpretari cat mai diverse
sau chiar contradictorii®®, ci Tn general le prezinta intr-un mod organic si armonios.
In continuare vom ardta modul in care caracteristicile deja mentionate ale midrasului
se regasesc 1n opera Sf. Efrem.

Imnul 21 al Azimelor este un foarte bun exemplu de midras. Insd pentru a fi
cat mai concisi, ne vom focusa doar pe cea de-a doua jumatate a sa, respectiv strofele
14-25. Textul lor este urmadtorul: ,,O singura data pe an facea Moise sfintirea cu jertfe
si libatii pentru cortul ce trecator [Num 7,1-3]. A trebuit ca Moise sa jertfeasca in
pustie, ca sa invete cum este legea jertfei. A jertfit si n-a jertfit ca sa invete amandoua
lucrurile, ca nimeni sa nu jertfeasca unde vrea el. Ca poporul nu jertfea In pustie, ca
el nu facea aceasta, vesteste cu glas mare prorocul: «Adusu-Mi-ati vreo jertfda sau
prinos timp de patruzeci de zile?» [Am 5,25]. Si daca cineva ar vrea sa destrame
iardsi cuvantul adevarului, e legat de un altul pe care 1-a rostit Moise: «Nimeni sa nu
faca in pamantul acesta cum se face aici in pustie! In locul unde va silislui Domnul
tdu, acolo ti se va ingadui sa jertfesti» [Deut 12,8.11]. Numai in Ierusalim a fost
ingaduit [poporului] si sivarsesca praznice si jertfe. In smochin Domnul nostru
ne-a dat o pilda despre [cetatea] aceasta: fiindca ea a lipsit pamantul de jertfele sale
[Lc 13,6-9]. Caci 1n loc de jertfa a tot felul de dobitoace, ce se jertfeau numai
in Ierusalim, se va aduce acum jertfa vie pe intregul pamant Trupul Cel viu”
(Imnele Azimelor 21,14-25%). Intregul imn este un repros al Sf. Efrem adresat
evreilor, care au ajuns sa aduca jertfa pascald peste tot In diaspora, dupa dardmarea
celui de-al doilea Templu. Printr-o argumentare temeinica, sfantul dovedeste
greseala lor si pregdteste terenul pentru afirmarea unui adevar fundamental:
Euharistia este jertfa care le inlocuieste pe toate celelalte si este singura care poate fi
adusa pretutindeni. Textul de fata prezintd cateva trasaturi ale midrasului. Mai Intai,
citarea din Scriptura pe care o face diaconul din Nisibis nu este una exact, ci mai
degraba o parafraza sau o aluzie. Apoi, sunt utilizate o multitudine de texte biblice
diferite (din Numeri, Deuteronom, cartea Profetului Amos si Evanghelia dupa Luca)
pentru sustinerea invectivei®. In final, desi nu oferd o parabola proprie®, apeleaz
la parabola smochinului din Lc 13. Chiar daca textul ei nu face referire directa la
problema ridicatd de Sf. Efrem, el o utilizeaza pentru dovedi temeinicia observatiei
sale si pentru a putea introduce adevirul propus de crestinism. In plus, pe langi

» Cornu, ,,Aspecte ale exegezei biblice iudaice,” 30.

3 Sr. EFREM SIRIANUL, Imnele Pdresimilor, Azimelor, Rdstignirii si Invierii, trad. Toan I. Icd
jr. (Sibiu: Deisis, 2010), 192-3.

31 PenTIUC, Vechiul Testament, 220.

3 D, Stamarory, ,,Despre sensurile Sfintei Scripturi. Notiuni preliminarii,” MO 1-6 (1994):
52-3.



acestea, trebuie remarcatd si atentia la detalii juridice specifica mediului iudaic® de
care sfantul da dovada. Printre aceste detalii se numard Invinuirea pe care o aduce
evreilor, argumentarea pozitiei sale pe baza Legii, oferirea de exemple din Pentateuh
si din afara lui, precum si modalitatea de legare a ideilor si argumentelor. Toate aceste
trasaturi adeveresc fapul ca diaconul din Nisibis stapaneste foarte bine interpretarea
midrasica*, insa o foloseste cu un substrat crestin®.

In exemplul anterior am citat un pasaj de mare intindere pentru a ilustra aceasta
particularitate hermeneuticd. Cu toate acestea, putem intdlni si fragmente mult mai
scurte care sa dovedeasca la fel de bine acelasi lucru. Un exemplu se regaseste Tn
Imnul 8 al Aratarii: ,,Doua cuvinte a rostit Domnul nostru si ele sunt strans unite
intre ele. El a spus: «Foc am venit sa aduc pe pamant» [Lc 12,49] si: «Cu Botez am
a Ma boteza» [Lc 12,50]. Prin Focul Sau a fost stins focul pe care 1-a aprins cel rau.
Apa Sa a biruit apa vrajbei cu care 1-a incercat pe Iosif [Fac 37,24] care a biruit si a
fost Tncununat” (Imnele Ardtdrii 8,7%). Strofa de fata prezinta aceleasi trasaturi ca
exemplul anterior. Singura diferenta este ca in cazul de fata citatele scripturistice
sunt mai exacte. Dincolo de acest aspect, strofa cuprinde o idee centrala ce este
imbracata Tn mai multe citate diferite (chiar daca fac parte din aceeasi carte) si o
pilda care sa Intareasca cele spuse (cazul Patriarhului Iosif). De asemenea modul in
care citatele sunt corelate dezvaluie iardsi o perspectiva aproape juridica®.

Exemplele analizate dezvaluie un lucru foarte important despre exegeza
crestina in general. Din perspectiva Bisericii, nu este atat de importantd metoda
exegetica n sine, ci modul In care ea este utilizata si rezultatul pe care il furnizeaza.
Din acest motiv, este firesc ca crestinii sirieni sa utilizeze metode iudaice, foarte
prezente in societatea lor. Incd de la Inceputuri, crestinismul nu a pus pe pret pe
niciun fel de ,instrumente”, ci pe intrebuintarea lor. Biserica s-a adaptat la orice
mediu cultural Tn care s-a extins. Cand vorbea In sinagogd, Sf. Ap. Pavel cita Legea
(ex. FAp 13,16-23), iar in Areopag 1l vedem apeland la poeti greci (FAp 17,28).
Apologetii de mai tarziu, in aceeasi masura se refereau la profetii Vechiului Testament
si la filosofi. Fiecare scoala catehetica a adoptat instrumente din lumea pagana.
Scoala alexandrina a preluat alegoreza, iar scoala antiohiand a preluat cercetarea
literald. La fel, diferiti scriitori latini, au adoptat o viziune si un limbaj juridic. In
toate aceste cazuri Biserica fie si-a adaptat instrumentele, pentru ca societatea careia
i se adresa sa poata rezona cu mesajul ei, fie a primit Tn sanul ei exponenti ai unor

3 FisuBANE, Biblical interpretation in Ancient Israel, 107.
3 Cornu, ,,Aspecte ale exegezei biblice iudaice,” 31-2.
% NaRINSKAYA, Ephrem, a ‘Jewish’ Sage, 83; Nicolescu, ,,Principalele caracteristici,” 10.

% Sr. EFREM SIRIANUL, Imnele Nasterii si Ardtdrii Domnului, trad. Toan I. Ica jr. (Sibiu: Deisis,
2010), 168.

3 Cornu, ,,Aspecte ale exegezei biblice iudaice,” 33.
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culturi puternice. Indiferent de situatie, Biserica a Tmprumutat elemente culturale,
nsd Tntotdeauna la nivelul formei si instrumentarului, nu al continutului. Uneori
acest imprumut este constient, precum in cazul Ap. Pavel, iar alte ori vine de la
sine, precum in cazul scolilor catehetice. In cazul crestinilor sirieni, se poate vorbi
tot de un Tmprumut de la sine. Dupa cum am vazut, societatea lor s-a cristalizat prin
intermediul comunitdtilor iudaice. De aceea, tiparele gandirii iudaice fac parte din
mostenirea lor culturald. Din acest motiv, pentru a raspunde ntrebarii de la care a
pornit studiul de fatd, intr-adevar putem vorbi de o forma crestind a midrasului iudaic.
Cu toate acestea, chiar daca Tn opera efremiana Intalnim intr-adevar exemple de
midras, ele nu prezinta absolut toate caracteristicile pe care aceastd metoda exegetica
le are 1n literatura iudaica. Totodata, dupa cum am vazut, midrasul a evoluat Tn timp,
motiv pentru care lipsa unor caracteristici in cazul Sf. Efrem nu stirbeste caracterul
midrasic al interpretarii sale, ci doar il particularizeaza. Toate aceste chestiuni fac
ca exegeza biblica siriana Tn general, si In particular cea efremiana, sa fie unica in
peisajul literaturii patristice.

Concluzii

Lucrarea de fatd s-a focusat pe mai multe chestiuni. Mai Intai, am Tncercat sa
luam contact cu persoana si opera veridica a unui Parinte pe cat de iubit, pe atat de
necunoscut, respectiv Sf. Efrem Sirul. Apoi, am Tncercat sa punctam cateva elemente
care sa ne ajute sa intelegem mai bine ,,backround-ul” cultural care a influentat
perspectiva biblicd a Sf. Efrem.

In final, am analizat doud pasaje din inmografia efremiand, unul din Imnele
Azimelor, iar altul din Imnele Aratdrii. Ambele situatii exegetice prezinta cdteva
trasaturi ale midrasului iudaic. Printre acestea se numara citarea mai mult sau mai
putin libera a Scripturii, apelul la un numar mare de texte biblice, de multe ori din
carti diferite, utilizarea lor Tn argumentdri aproape juridice, precum si utilizarea
unor parabole sau exemple care sa intdreascd cele spuse. Aceste elemente fac ca
unele pasaje exegetice din opera efremiana sa semene foarte mult cu niste midrasuri
agadice.

Prezenta unor metode exegetice iudaice in opera Sf. Efrem aratd pe de-o
parte complextatea mediului crestin sirian, aflat la confluenta mai multor culturi,
iar pe de alta arata faptul ca Biserica pretuieste mai mult continutul decat forma.
Astfel, Biserica siriand In general, si Sf. Efrem Tn particular, au apelat la instrumente
iudaice, specifice mediului din care faceau parte, pentru a transmite continuturi
total crestine. Din acest motiv, putem sa vorbim intr-adevar de o forma crestina a
midrasului iudaica prezenta Tn opera efremiand si nu numai. Aceasta situatie este
una aparte Tn peisajul literaturii patristice, motiv pentru care situatia Sf. Efrem Sirul
meritd sa fie mult mai bine pusa in lumina.
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Abstract

The desire to know the origin of the Universe and of man has always been part of
the concerns of the human spirit. The earliest attempts to provide answers to questions
about the origins of all that exists in the world are found in myths. They reveal an archaic,
primarily religious man, who could only imagine the existence of the world from the divine.
Cosmogonic myths provide an account of how humans conceived of the origin of the universe
and of humanity, encompassing various archetypal models, with quasi-universal distribution,
which have attracted the interest of researchers over the ages. The present study will focus
on those archetypes that bring the Mesopotamian religions closer to the Jewish religion - the
forerunner of Christianity - more specifically on the elements that describe the origin of the
human body. The choice of Mesopotamia is justified by the presence of one of the most
ancient treasures of cosmogonic mythology, as well as by its proximity to Israel, where the
Jewish people have several cultural conflicts with Mesopotamian ones. The study is intended
to look at biblical anthropogenesis in a broader Near Eastern context.

Keywords: Adam, Body, Mesopotamia, Myth, Creation of man

Introducere

Mesopotamia sau ,,tara dintre rauri”? s-a dovedit a fi un creuzet al culturilor
si religiilor unui numar foarte mare de popoare, care s-au perindat de-a lungul
timpului, facand din aceasta zona una dintre cele mai interesante din perspectiva
fenomenologiei religioase si nu numai. Daca trasarea unui parcurs istoric ar putea fi
realizata pornind de la datele existente, alcatuirea unei istorii a religiei mesopotamiene
ar fi foarte dificild, Intrucat religiile acestor popoare — semite, in marea lor majoritate
— s-au altoit una pe cealaltd. Cu toate acestea, se remarca faptul ca ele alcatuiesc
un ansamblu de structura cosmologica si antropologica, care tradeaza prezenta unei
revelatii comune, transmisa Tn mentalul colectiv si articulata mai mult sau mai putin
diferit la nivelul fiecarui popor al Orientului Apropiat.

! Studiul are acordul coordonatorului (Diacon lect. univ. dr. habil. Stelian Pasca-Tusa) pentru
publicare Tn acest volum.

2 Teritoriul cu o suprafata de aproximativ 400.000 km?, situat Tn zona fluviilor Tigru si Eufrat,
care coincide Tn mare parte cu Irakul si Syria de azi, se numea in antichitate Mesopotamia.



Pe de alta parte, din perspectiva antropologiei biblice, este interesant de
urmadrit elementele comune ale acesteia cu cele intalnite la popoarele Mesopotamiei.
Aceste asemanari i-au condus pe unii cercetatori, precum Samuel Noah Kramer, S.
Langdon, H. Gunkel sau Daniel Constantin in spatiul romanesc la concluzia unei
influente reciproce, exprimata prin termenul de panbabilonism. La polul opus, autori
din domeniul teologiei, precuam Remus Rus, Nicolae Achimescu si Stefan Resceanu
demonteaza 1n analiza lor teza unui imprumut, accentuand unicitatea creatiei
biblice, care nu poate gasi un echivalent al profunzimii elementelor ei in religiile
Mesopotamiei. in mod evident, puritatea acesteia, faptul ci nu e cuplata cu o teogonie,
apoi ideea unui Dumnezeu unic, care creeaza lumea din nimic, in mod impasibil,
sunt unice in Biblie, diferentele fiind mult mai importante decat asemanarile. Cu
toate acestea, punctele comune pe care le putem Tntalni sunt arhetipuri prezente
in toate religiile Orientului Apropiat — unele cu raspandire aproape universala® —
care confirma pand la urma coerenta chipului lui Dumnezeu in om, faptul ca aceste
modele arhetipale au fost transmise Tntr-un sine comun al umanitatii.

Din acest motiv, studiul de fata se va focaliza nu pe diferentele evidente
care exista intre iudaism si religiile mesopotamiene, ci pe asocierile care, intr-o
anumitd masurd, pot fi ficute. In felul acesta ne nscriem pe directia de abordare a lui
W. F. Albright (1891-1971), care i-a influentat in special pe cercetatorii crestini
conservatori. El opineaza ca ,lumea biblica” include Intregul Orient Apropiat
antic, prin urmare nu ar trebui sa existe o separatie intre studiile biblice si cele
mesopotamiene. Religia mesopotamiand a fost o ,,preparatio” pentru religia mai
profunda a Israelului, ea Tnsasi fiind o pregatire pentru crestinism.*

Arhetipuri cosmogonice

Vom glisa asadar Tnspre tema acestui studiu, observand cd unul dintre
arhetipurile prezente Tn cosmogonia religiilor Orientului Apropiat este Tntai de toate
apa primordiala: Tiamat la babilonieni, tehom = ,adanc”, n ebraica. Daca geniul
mesopotamian deificd aceasta apa-materie primordiala si intelege creatia ca pe o
extensie a unei drame divine, interioare lui Dumnezeu, referatul biblic ne prezinta
0 cosmogonie purd, In care materia este distincta de divinitate, fiind o creatie a

3 Unul dintre pionierii studiului arhetipurilor intalnite in religiile lumii, care a reusit o
sistematizare a acestora, este Mircea Eliade, o importanta parte a cercetarii sale fiind orientata
n aceasta directie. Istoria credintelor si ideilor religioase, 3 volume (Chisinau: Universitas,
1992), Tratat de istorie a religiilor (Bucuresti: Humanitas, 2022), Nostalgia originilor
(Bucuresti: Humanitas, 1994), Mitul eternei reintoarceri (Bucuresti: Univers Enciclopedic,
1999) si Imagini si simboluri (Bucuresti: Humanitas, 1994) sunt cateva dintre operele sale,
care trateaza aceasta tema.

4 Benjamin R. FosTER, ,,Mesopotamia” Tn A Handbook of Ancient Religions, ed. J. Hinnells
(Cambridge: Cambridge University Press, 2007), 208.
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acesteia. In ambele cazuri insd, apa/materia primordiald este purtdtoare de germeni,
izvor al vietii, capabila sa rodeasca la porunca lui Dumnezeu intreaga lume, cu tot
ceea ce este cuprins in ea.’ In cazul cosmogoniilor mesopotamiene, remarcam inc
un aspect: dacd in perioada sumeriand (mileniile IV-III 1.Hs.) apa primordiald era
imaginata mono-elemental, ca un intreg personificat prin zeita Nammu din care se
naste apoi totul, inclusiv panteonul, odatd cu venirea akkadienilor si apoi Tn perioada
babiloniana, gandirea devine mai complexd, marea primordiala fiind privita ca o
unire a doud elemente — masculin si feminin: apa dulce, provenita din pamant si cea
sdrata, marea — personificate prin Apsu si Tiamat.

Un alt element care merita atentia noastra este crearea omului, realizata in mod
direct de catre Dumnezeu, din pamant, impartasind din divinitate ceva ce se constituie
in sufletul uman. In privinta antropogenezei, sumerienii pastreaza si o traditie diferitd
de cea creationista, si anume nasterea/ rasarirea oamenilor din pamant, aidoma
plantelor. In rest, miturile mesopotamiene, asemenea referatului biblic, ne descriu o
antropogeneza prin creatie, ,,formare”, constituita intr-o pluralitate de traditii: omul
este creat din lut de anumiti lucratori divini, dupa care zeita Nammu 1i modeleaza
inima, iar Enki 1i daruieste viata; zeita Aruru creeaza trupul uman, modelandu-1 din
lut, amestecat cu saliva proprie; in fine, omul e creat din sangele a doi zei Lagma,
jertfiti Tn acest scop — tema reluata si reinterpretatd in celebrul poem cosmogonic
babilonian, Enuma elis®. Aceastd din urma tema, a sacrificiului creator, Impletita
uneori cu cea a autosacrificiului din partea zeului, particularizeaza antropogeneza
mesopotamiand, dezvaluind profunzimea intuitiilor teologice ale acestor popoare,
care vad Intre om si Dumnezeu o legatura de rudenie adanca, ce Tmbina respectul
si afectiunea, dovedindu-se a fi cu adevarat filiala.” Fenomenul poate fi obervat si

> Mergand pe linia acestei interpretari, rabinul Moise ben Maimon, cunoscut si sub numele
de Maimonide (1135-1204) porneste de la terminologia greacd pentru a explica termenii
tohu si bohu (,,netocmit si gol” / ,desert si pustie”) din Facere 1,2, ca denumind materia
capabild sa genereze, la porunca lui Dumnezeu, tot ceea se vede in lume: ,,Dumnezeu a
adus din neexistenta absoluta o substantd primara extrem de bine compusa. Dar aceasta
esentd are potentialul de a duce mai departe aceste lucruri, gata sa primeasca si sa iasa din
potentialul actual. Aceasta este substanta primara, numita de greci hule, iar in limba ebraica
tohu. Dumnezeu a adus toate lucrurile 1n fiinta din hule, pe care apoi le-a inzestrat cu forme si
le-a perfectionat. Sfantul, El binecuvantat sa fie, a creat totul din nimic. Pamantul a provenit
din hule cum se cheama in greaca, se numegte tohu in limba sfanta ebraica. Iar forma pe
care o ia aceasta substanta in sfanta limba ebraicd se numeste bohu.” (Raman, The Torah.
Bereishis, 23-4, in Marginean Calin, ,,Referatul creatiei (Fac. 1-3) 1n interpretarea rabinica si
patristica” (teza de doctorat, Universitatea Babes-Bolyai, 2017), 52; a se vedea si SoLOMON,
The Talmud. A selection, 58.)

6 Mircea ELiaDE, Istoria credintelor si ideilor religioase, trad. Cezar Baltag (Bucuresti:
Univers Enciclopedic, 2000), 49.

7 Marie-Madeleine Davy, Enciclopedia doctrinelor mistice, vol. 3, trad. Marius Lazurca
(Timisoara: Amarcord, 1999), 84-85.



la nivel onomastic. Nume precum: Assur-ahaiddina (Assarhaddon) = ,,Assur a dat
un frate”, Assur-baniapla (Assurbanipal) = ,,Assur creeaza un fiu” etc. sugereaza
filiatia diving, faptul ca fiecare noua nastere este un rod al interventiei divine si un
dar al zeilor.? In fata unui astfel de gest de ,tandrete”, sentimentul omului este cel al
nimicniciei si al gratitudinii, exprimate Tn imne si rugdciuni.

Homo humus — repere etimologice

Pentru inceput ne vom Indrepta atentia Tnspre iudaismul biblic, unde observam
faptul ca fiinta umana este conceputa ca o unitate indestructibila. Prin urmare, ebraica
Vechiului Testament nu cunoaste un cuvant care sa desemneze existenta trupului
separat de suflet.” Cu toate acestea, exista citiva termeni care indica materialitatea
trupului omenesc. Primul este basar (carne), folosit pentru a desemna o realitate
comund omului si tuturor animalelor. Cuvantul se refera la materia vietii, fara de
care mintea evreului nu putea concepe existenta. Aceasta ,,carne” este susceptibila
pacatului si Tsi va gasi desavarsirea (Fac 6,12) in slava lui Dumnezeu (Is 40,5)%.

Basar este insa un termen generic folosit pentru materia vietdtilor, care nu
1l particularizeaza pe om. De aceea recursul la narativul antropogenezei ar putea
aduce mai multa lumind asupra modului in care evreii intelegeau ,,materia” trupului
omenesc. Parintele Ioan Chirila observa ca termenii cheie ai acestui narativ
sunt: pdmdnt, chip si asemdnare, termeni care complementarizeazd textul din
Facere 1,26-27 cu cel din Facere 2,7. Din aceasta perspectiva, pdmantul, desi legat de
lumea materiala, imanenta, are o semnificatie sacra, adapostind in el insusi misterul
sacrului; ,,chipul si asemdnarea care 1si au obarsia Tn Dumnezeu, in acea paradigma
divina existenta din veci, si Tn acelasi timp izvorasc din creatie, se epifanizeaza din
creatie”!,

Cuvantul ,,pamant” este redat in ebraica biblica prin adamah, respectiv prin
aret, ambele sugerand plasticitatea formei ca substantd. In acest sens, ,,dacd adama —
pdmdnt in Intelesul curent de substrat germinativ, sau de masa plastica minerala (lut)
— exprima potentialul evolutiv Tn timp si spatiu al structurii formei, spre conformarea
cu ratiunea sa de a fi, aret — pdmantul, inteles ca spatiu comunitar, tard, globul

8 N. AcHivEscu, Istoria si filosofia religiilor. Religii ale lumii antice (Bucuresti: Basilica,
2015), 154.

® Remus Rus, ,,Consideratii despre om in marile religii,” (teza de doctorat) Glasul Bisericii
7-8 (1978): 759.

1% Trineu Ton DocaRu, ,,Scurtd analizd asupra antropologiei Vechiului Testament,” Mitropolia
Olteniei 63.1-4 (2011): 187-88.

' Toan CHIRILA, Sfdnta Scripturd — Cuvdntul cuvintelor (Cluj-Napoca: Renasterea, 2010),
208-209.
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pamantesc (Terra) — dezvaluie aceeasi forma in structura sa finala.”*? Dintre cei
doi termeni, cel folosit pentru a face referire la om este adam, cuvant care isi are
corespondentii sai Tn limbile popoarelor mesopotamiene, pe care vom incerca sa 1i
descoperim.

Adam apare 1n Facerea atat cu un sens general, de ,,fiinta umana”, dar si ca
nume propriu al primului om, creat de Dumnezeu. Prezenta articolului ha, in fata
cuvantului adam din Facere 2,7-4,1, sustine ideea interpretarii acestuia ca substantiv
comun, pe cand renuntarea la articol 1n 4,25, precum si in 5,1-5, face din acest cuvant
un nume propriu: Adam. Etimologia termenului este insa neclara. Forma feminina,
adamah'®, desemneaza pamantul sau solul si o intalnim in Facere 2,7, unde ni se spune
cd Dumnezeu 1l creeaza pe om (ha-adam) din pamant (ha-adamah). Alternanta celor
doua forme, adam-adamah sugereaza pentru adam sensul de pamantean'4, creat din
pamant. Ea apare si ulterior, creionand atat apropierea, cat si ,,dusmania” dintre om
si pamant. Astfel, sarcina lui adam este aceea de a cultiva pamantul, adamah (2,6);
efectul neascultarii lui adam este si blestemarea lui adamah, cea din urma rodindu-i
,»Spini si palamida”. Iar In cele din urma, sfarsitul lui adam va insemna reintoarcerea
sa In adamah, din care a fost luat (3,17-19). Jocul de cuvinte continua apoi In
4,11-12, unde Cain este blestemat de pamantul care a primit sangele fratelui sau,
precum si 1n 5,29, unde osteneala omului (adam) se datoreaza faptului ca pamantul
(adamah) a fost blestemat de Dumnezeu. Abia in urma jertfei lui Noe gdsim o
atenuare a legaturii adam-adamah in termeni de pacat si blestem, rodnicia pamantului
nemaifiind legata de faptele omului, care raimane oricum inclinat spre rau din tineretea
sa (8,21-22; 9,18-27; 11,1-9)'. Toate aceste ocurente ale asocierii adam-adamah
evidentiaza legatura extrem de stransa pe care religia iudaica o postuleaza intre om
si pamant. Acesta din urma este parte esentiald din om, identitatea sa ,,pdmanteasca”,
de care a fost Instrdinat/despartit, din cauza neascultarii.'®

Pe de alta parte, termenul adam este asociat cu radacina ebraica ‘dm, tradusa
prin ,,rosu”, care ar putea fi legata de culoarea pamantului din care omul a fost creat.
Corespondentii in limba akkadiana ar fi: adamu, tradus prin ,,sange”, adamatu,

12 CuriLA, Sfanta Scripturd — Cuvdntul cuvintelor, 224.

13 Adamah = ,,pamant rosu”, William Smith, Smith’s Bible Dictionary (s.l.: Grand Rapids, MI:
Christian Classics Ethereal Library, 2002), 15.

' Marvin H. Por, ,,Adam (B7IR)” in Encyclopaedia Judaica, ed. Fred Skolnik, vol. I (USA:
Thomson-Gale, 22007), 371.

15> Howard N. WALLACE, ,,Adam (Person)” in The Anchor Bible Dictionary, ed. David Noel
Freedman, vol. I (New York: Doubleday, 1992), 205. Vezi si Enciclopedia iudaismului, ed.
Geoffrey Wigoder, trad. Radu Lupan si George Weiner (Bucuresti: Hasefer, 2006), 21.

16 Roland HeNDEL, ,,Adam” in Eerdmans dictionary of the Bible, ed. David Noel Freedman,
(Michigan: Grand Rapids, 2000), 18-19.



»sange negru” (folosit Tn cazuri patologice), cu pluralul, adamatu, care Inseamna
,pamant rosu, intunecat” (folosit pe post de colorant). Aramaica'’ foloseste cuvantul
adam si alti termeni Tnruditi pentru a se referi la ,,sange”, iar ebraica biblica reda
adjectivul ,;rosu”, respectiv verbul ,,a se Tnrosi” prin adom. Verbul ugaritic adm,
tradus prin ,,a se Tnrosi” sau ,,a Inrosi” este folosit In legatura cu curatirea corporala si
ungerea. Toate aceste asocieri cu culoarea rosu sugereaza folosirea lui adam pentru
a-1 desemna pe om, datorita nuantei rosiatice a pielii umane.®

Aceasta conexiune etimologica poate fi facuta insa doar in zona semitica
de nord-vest, unde radacina ‘dm pare sa fi primit intelesul de umanitate, atat in
ugariticd, cat si In fenician, ea fiind folositd pentru a desemna fiinta umana. In cea
dintai, de pilda, marele zeu El este numit ab, adm, ceea ce s-ar traduce prin ,tatal
omenirii”. Venind Inspre zona centrald a Mesopotamiei, observam ca akkadiana®,
nu mai foloseste aceasta radacina lingvistica, ci reda fiinta umana prin cuvantul
awilum/ami(é)lu®, care are si Tntelesul de ,,sot”, ,persoana”, ,,om liber”.?! Aici se
remarca prezenta radacinii ilu (pl. ilii, ildnu), care In limbile semite exprima notiunea
de divinitate,?? ducandu-ne desigur cu gandul la filiatia divind a omului, la faptul

17 JLimba aramaicd este o limbd semitica, raspandita in special in Antichitate, in Siria,
Palestina si Mesopotamia. Un mic numar de texte biblice — capitole din cartile lui Ezdra
(4,8 — 6,18; 7,12-26) si Daniel (2,4 — 7,28); un verset din cartea lui Ieremia (10,11) si un
cuvant din Geneza (31,47) sunt scrise In aramaica si nu In vechea ebraica; de asemenea
Gemara — o mare parte din Talmud sau Tora orald, o mare parte din cartile Cabalei, un numar
de rugaciuni si imnuri liturgice din religia iudaica. Diferentele dintre aramaica si ebraica
sunt mai mari decat acelea dintre dialecte; de aceea cele doua sunt privite ca doua limbi
distincte.” Marius Adrian BorBos, ,,Omul — fiinta si persoand/individualitate, notiuni biblice
specifice,” in Anuarul Facultdtii de Teologie Ortodoxd Cluj-Napoca XIX, ed. Vasile Stanciu
(Cluj-Napoca: Renasterea, 2017), 51.

18 WALLACE, ,,Adam (Person)”, 204.

19 Triburile semite ale akkadienilor, provenite din stepele Arabiei, patrund in centrul
Mesopotamiei in prima jumadtate a mileniului al III-lea 1.Hs., formand sub Sargon I primul
Imperiu din Mesopotamia. Vor cuceri treptat si Sumerul, partea de sud, Tnsd, cu toate acestea,
cultura si scrierea cuneiforma sumeriana se vor dovedi mai puternice, fiind adoptate de
cuceritori.

20 WALLACE, ,,Adam (Person)”, 204-5.

2t Jawilu” in Akkadian Dictionary, Association Assyrophile de France, martie 21, 2024,

https://www.assyrianlanguages.org/akkadian/dosearch.php?searchkey=29&language=id.

22 O analizd comparativa ar putea aduce mai multa claritate. Dacd sumerienii, popor
nesemit, foloseau pentru divinitate cuvantul dingir, avand ca semnificatie primara o epifanie
celesta: ,.clar, stralucitor”, iar ca ideograma o stea — ideograma folosita de altfel si pentru
»aer”, pronuntat n acest ultim caz, ana, anu (Mircea EvriADE, Tratat de istorie a religiilor,
trad. Mariana Noica (Bucuresti: Humanitas, 72022), 83 — odatd cu venirea akkadienilor,
primul popor semit patruns in Mesopotamia, dingir va fi inlocuit cu ilu, termen ce trimite spre
ideea de ,,Inalt” (elii), dar si spre cea de ,,a fi puternic” (de la radacina ul) si care va fi folosit
ca nume dat zeilor in general. Popoarele semite venite ulterior vor pastra aceeasi radacina
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ca acesta a fost creat de Dumnezeu, avand in structura sa o parte divind, care va
supravietui mortii trupului.

Trupul omului in miturile Mesopotamiei

Ne vom concentra in continuare asupra modului in care mitologia
mesopotamiand postuleaza crearea omului, aducand in atentie cateva opere mai
importante: Epopeea lui Ghilgames, Enki si Ninmah, Enuma elis, Atrahasis,
Povestea bilingvd a credrii omului si Babyloniaka. Toate aceste creatii literare
dovedesc ca civilizatiile mesopotamiene, asemenea iudeilor, imaginau trupul omului
ca provenind din pdmant, mai precis din argild/lut (pdmant amestecat cu apa).

Prima la care vom face referire este Epopeea lui Ghilgames, ,,cea mai veche
scriere literara pastrata a umanitatii”, datata la inceputul mileniului al ITI-lea 7.Hs*.
Vorbim de o capodopera a carei tema principalad o constituie freamatul omului aflat
in cdutarea nemuririi. Concluzia pesimista este precaritatea fiintei umane: chiar si
eroii se dovedesc neputinciosi in lupta pentru castigarea nemuririi. Pe 1anga acest fir
principal, mai putem deslusi o serie de alte teme, nu mai putin importante, cum ar
fi: prietenia, sacrificiul de sine, potopul, planta care asigura nemurirea sau sarpele
care o ripeste. In demersul nostru e importanta insi o mentiune pe care o intlnim cu
privire la felul in care este creat Enkidu, tovarasul de arme al legendarului Ghilgames,
cel a cdrui moarte va provoca intregul periplu al eroului:

semantica. Astfel divinitatea va fi exprimata in arabd prin ulithat in siriaca prin alaha, in
ebraicd prin ’el, iar in ugaritica prin il. (,,ilu” in Akkadian Dictionary, Association Assyrophile
de France, martie 21, 2024, 2024, https://www.assyrianlanguages.org/akkadian/dosearch.
php?searchkey=ilu&language=rawakkadian). Intelesurile tuturor acestor termeni, folositi
pentru a reda notiunea de divinitate: ,,clar”, ,stralucitor”, ,,inalt”, ,,puternic”, dezvaluie faptul
ca initial religiile mesopotamiene, asemenea religiei iudaice, aveau un caracter uranian,
zeul transcendand realitatea imediata omului. Ulterior, In cazul religiilor mesopotamiene se
verifica Tnsa un fenomen prezent la multe alte popoare arhaice, care e cunoscut in Filosofia
religiilor sub numele de deus otiosus: divinitatea celesta, perceputa a fi oculta, tot mai
nepasatoare si distanta fata de om, cade treptat n uitare si dispare Tncet din viata religioasa,
iar apoi din mituri, devenind astfel un deus otiosus. Locul ei nu ramane gol, fenomenul dand
nastere unui panteon mai viu si mai dramatic, cu divinitati mai accesibile, fecundatoare,
care au un caracter antropomorfic si chtonian tot mai accentuat. Pentru o analiza in detaliu a
fenomenului deus otiosus, vezi Mircea ELIADE, Nostalgia originilor, (Bucuresti: Humanitas,
1994), 82-5.

23 Renata Tartomir, Introducere in istoria si cultura civilizatiilor mesopotamiene (Bucuresti:
Pro Universitaria, 2015), 115-6. Un comentariu amplu al acestei epopei poate fi gasit la
A. R. GEoraE, The Babylonian Gilgamesh Epic. Introduction, Critical Edition and Cuneiform
Texts, vol. 1-2 (New York: Oxford University Press Inc., 2003).



,Aruru isi spala mainile, framanta lutul, scuipa peste el: si asa il fauri, acolo
in pustiu, pe Enkidu, razboinicul, faptura a linistii de noapte, Tmpletitura de puteri
innodate de Ninurta.”**

Desi nu ne reda crearea primului om, textul contine cel putin doud elemente
semnificative: mai Intdi pamantul, care, amestecat cu saliva zeitei Aruru®, va folosi
drept materie din care este plamddit trupul uman, apoi actul antropogonic in sine,
care comporta asemanari evidente cu relatarea antropomorficd din Facere 2,7:
,»Atunci, ludnd Domnul Dumnezeu tardna din pamant, a facut pe om si a suflat in
fata lui suflare de viata si s-a facut omul fiinta vie.”

Dacd Epopeea lui Ghilgames nu prezinta totusi crearea primului om,
numeroase mituri mesopotamiene o vor descrie. Unul dintre cele mai vechi este Enki
si Ninmah (mileniul al II-lea 1.Hs.). Textul il aduce in prim-plan pe Enki, divinitate
de importantd majora in mitologia mesopotamiand, prezenta in textele sumeriene
sub numele de Ea, care, alaturi de Anu (zeul cerului) si Enlil (zeul atmosferei),
alcatuiau marea triada cosmica. Enki are sub protectia sa marea, raurile, mlastinile si
adancurile pamantului — toate acestea constituind lumea de jos. Apa Tnsa era socotita
lacasul intelepciunii, de aceea Enki va avea si functia de zeu civilizator, fiind cel
care i-a Tnvatat pe oameni diferite tehnici precum: olaritul, lucrul metalelor sau
tesutul si totodatd cel care a inventat scrierea si a facut-o cunoscutd oamenilor.?
In cercetarea noastrd este important insa faptul ci Enki apare in unele texte ca zeu
creator. Mitul Enki si Ninmah descrie in debut starea primordiala a zeilor, obligati
sa realizeze munci agricole epuizante. Nemultumirea lor ajunge la urechile zeitei
Nammu, personificare a marii primordiale si mama a tuturor zeilor, care 1i cere fiului
sau, Enki, sa creeze un substitut, pentru a prelua munca istovitoare a zeilor. In felul
acesta Enki va crea mai Intdi o matrita, n care argila din raurile lui Apsu, luata si
framantatd de Nammu, va primi forma umana:

,Mama mea, creatura la care te-ai gandit,
iat-o pregatita pentru lucrarea zeilor!

Cand vei fi amestecat o bucata de argila, luata din raurile lui Apsu,
vom da forma (?) argilei acestei matrici / Tn aceasta matrita”?’

24 Epopeea lui Ghilgames, trad. Brebeanu Alina Loredana (Bucuresti: MondoRo, 2014),
35-6.

% Aceasta zeita apare adesea in traditia sumeriana ca divinitatea creatoare a oamenilor.
%6 Constantin DanieL, Civilizatia asiro-babiloniand, (Bucuresti: Sport-Turism, 1981), 232-3.

27 _Ma meére, la créature a quoi tu avais pensé, / La voici préte au travail des dieux! / Quand tu
auras malaxé un lopin / De I’argile tirée des rives de I’ Aps{i, / On donnera forme (?) a I’argile
de cette matrice (?)”, Jean BorTErRO, Samuel Noah KramEr, Lorsque les dieux faisaient
I’homme. Mythologie mésopotamienne, trad. noastrd, (s.l.: Gallimard, 1993), 190.
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Procesul creator va implica mai multe zeitati, intre care Ninmah, sotia lui
Enki, va avea un rol principal. Primii sase oameni creati vor avea insa diferite
dizabilitati: paralizii, orbire, sterilitate etc., pe care Enki le compenseaza prin alte
calitdti deosebite, imprimate de el In destinul acelor oameni. Samuel Brandon
este de pdrere ca aceasta prima etapa a antropogenezei Mitului Enki si Ninmah are
valente etiologice, fiind menita sa explice originea unor anomalii, considerate a fi
tabu, precum sterilitatea femeilor, barbatii nascuti eunuci, asexualitatea, orbirea
sau paraliziile, dar si originea bolilor in general si probabil a batranetii, toate
acestea conducand in cele din urma spre moarte.? Astfel, mitul poate fi privit si ca
o Incercare de a explica obarsia mortii, dar si a motivului pentru care oamenii cu
diferite neputinte ar trebui integrati in societate: divinitatea nu raméane indiferenta
fata de ei, ci intervine in destinul lor, corectandu-l prin calitatile deosebite pe care
le daruieste Tn compensarea ,handicapului” si daruindu-le un scop pentru care sa
traiascd si un rost 1n societate.? Dupa crearea celor sase oameni cu diferite dizabilitati,
urmeaza cel de-al saptelea, creat de Enki, care de asemenea prezinta o anormalitate.
Umul este fie un fetus avortat sau un copil lipsit de orice putere fizica, fie un batran
total neputincios, caruia Ninmah, provocata de Enki sa1i daruiasca un destin favorabil,
nu reuseste. Descifram aici competitia dintre cele doud divinitati, Enki prevaland in
cele din urma asupra lui Ninmah, iar mitul incheindu-se cu o doxologie adresata
acestuia. In opinia lui Castang, dincolo de caracterul etiologic, mitul incearci sa
ofere o motivatie a acceptarii celor iremediabil malformati si bolnavi, In societate®.

In cercetarea de fata este important insd faptul ci acesti oameni au fost creati
din argila. Enki si Ninmabh, fiind si cel mai vechi poem care descrie crearea omului, ar
putea fi privit ca prototip pentru cele urmatoare, precum mitul babilonian Enuma elis.
Acesta din urma — in opinia lui Freedman numit impropriu ,,Marele poem babilonian
al creatiei” — are ca scop principal exaltarea lui Marduk, in fruntea panteonului

28 Samuel George Frederick Branpon, ,,The Origin of Death in Some Ancient Near Eastern
Religions”, Religious Studies 1.2 (1966): 222, in Lazarus CAsSTANG, ,,A Comparative Analysis
of the Origin and Divine Causation of Death in Ancient Near Easter Literature and in the Old
Testament” (diss., Andrews Universiy, 2011), 45.

2 Repetarea de mai multe ori pe parcursul mitului a expresiei ,,j’ai assigné un destin et donné
de qoui vivre” pentru fiecare dintre cei sase oameni creati cu dizabilitati, intareste credinta
pe care mesopotamienii o aveau n faptul ca fiecare om, chiar si cei vitregiti de soarta, se afla
n purtarea de grija a lui Enki/Ea, care le gaseste ceva de facut, pentru ca ei sa se simta utili
societdtii. Remarcam aici maturitatea pe care mesopotamienii o au in abordarea psihologica
a divinitatii: desi zeii sunt foarte puternici, iar crearea omului serveste confortului lor, acestia
au si o latura sensibila, fiind atenti la suferinta umana, pe care incearca sa o usureze.

% Lazarus CASTANG, ,,A Comparative Analysis of the Origin and Divine Causation of Death
in Ancient Near Easter Literature and in the Old Testament”, 45.



babilonian, creatia fiind accesorie in acest sens.*! Denumit dupa cuvintele cu care
incepe: ,,Cand sus...”, Enuma eli$ a fost pastratd pe sapte tablite Tn biblioteca lui
Assurbanipal din Ninive, care dateaza din mileniul I 1.Hs., Tnsa mitul se pare ca
surprinde credinte mai vechi, fiind o copie a unui document provenit din Chaldeea,
dupa cum arata scribii.*> Enuma elis este o incercare dramatica de a explica originea
lumii Tn urma unor lupte dintre zei si, totodatd, de a-l1 preamari pe Marduk —
devenit zeul principal 1n perioada babiloniana. Nu in ultimul rand, poemul aduce in
prim-planBabilonul,nouacapitalaaimperiului,asupracareiaregele Hammurabi(aprox.
1792-1750 1.Hs.) voia sd atragd atentia. In acest sens, Leeming considerd poemul
»piesa de propaganda oportuna”®. Astfel, Babilonul este construit in centrul
universului** si devine casa lui Marduk si loc de adunare a tuturor zeilor, umbrind

31 FreepMAN, The Anchor Bible Dictionary, ,,Enuma elish,” 2513.
%2 Emilian VasILEscu, Istoria religiilor (Bucuresti: Ed. Didactica si Pedagogica, #1998), 120.

3 ,a timely propaganda piece”, trad. noastrd, David LeemiNG si Margaret LEEMING,
A Dictionary of Creation Myths (New York: Oxford University Press, 1994), 25, in Lazarus
CASTANG, ,,A Comparative Analysis of the Origin and Divine Causation of Death in Ancient
Near Easter Literature and in the Old Testament”, 51.

3 Eliade a surprins magistral modul in care popoarele mesopotamiene au asumat simbolismul
centrului si omologia cer-pamant. Harta lumii terestre nu era rezultatul unor observatii
geografice, ci o imagine a hartii lumilor ceresti. In centrul acesteia se afla Babilonul, in
mijlocul unui vast teritoriu in forma de cerc, avand drept corespondent un Babilon ceresc,
localizat In Constelatia Berbecului (Aries), care ,,conduce” zodiacul, la fel cam Babilonul
,conduce” lumea. De altfel, toate cetatile babiloniene isi aveau arhetipurile Tn constelatii,
lumea fiind privitd ca un microcosmos sau o imagine in miniaturd a cerului. Orice
microcosmos posedd ceea ce am putea numi un ,,centru”, adica un loc sacru prin excelenta,
unde au loc hierofaniile. Civilizatiile orientale cunosteau un numar nelimitat de ,,centre”, mai
mult chiar, fiecare din aceste centre era considerat si chiar numit textual ,,Centrul Lumii”.
Fiind vorba de un spatiu sacru, determinat de o hierofanie sau construit ritual, iar nu de un
spatiu profan, existenta unei pluralitati de ,,Centre ale Pamantului” Tn cuprinsul unei singure
zone locuite nu este o contradictie. Centrul Babilonului 1l constituia zigguratul Esaggila —
turnul Babel din Facere 11 — care, la randul sau, poate fi inteles doar pornind de la o teorie
cosmica: ,ziggurat-ul era zidit ca o Lume: etajele simbolizau diviziunile Universului: lumea
subterana, pamantul, firmamentul. Ziggurat-ul este de fapt Lumea, intrucét el simbolizeaza
Muntele Cosmic. Iar Muntele Cosmic nu este decat o perfectd imago mundi.” In culturile
care poseda imaginea arhetipald a celor trei regiuni cosmice — Cer, Pamant si Infern —
,,Centrul” devine punctul de jonctiune al acestora. Doar aici e posibila o rupere de nivel
si, totodata, o comunicare Tntre cele trei zone, Intrucét prin ,,Centru” trece axis mundi care
le leagd. Faptul ca numele Babilon provine de la bab-illu = ,poarta zeilor”, orasul fiind
totodata cladit pe bab-apsu, ,,Poarta lui Apsu” (zeul apelor subterane), indica posibilitatea
comunicarii dintre cele trei niveluri cosmice doar 1n acest ,,centru” al lumii. De asemenea,
cuvantul sumerian Dur-an-ki = ,legatura cer-pamant”, folosit pentru sanctuarele mai multor
orase, indica acelasi fenomen. Urmarea fireasca este aceea ca urcarea treptelor unui ziggurat
reprezenta pentru preotul babilonian o ascensiune spre cer si o apropiere de sacru, real si
absolut, avand aceeasi valoare cu urcarea muntelui sacru in alte culturi. Odata ajuns in varf,
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Nippurul, orasul lui Enlil, unde zeii se adunau in miturile sumeriene®.

Mitul debuteaza cu descrierea starii primordiale, imaginata ca un abis acvatic,
rezultat prin unirea celor doua principii despre care aminteam mai sus — Apsu si
Tiamat — din care se nasc zeii tineri, inclusiv Ea (Enki), zeul intelepciunii. Datorita
faptului ca zeii devin tot mai puternici, Apsu decide sa 1i ucida, insa Ea, afland planul
sdu, reuseste sa il omoare el mai Tntai. Infuriatd, Tiamat doreste si se rizbune, creand
0 armata de demoni, condusa de noul ei consort, Kingu. In replica, zeii 1l creeaza
pe Marduk, care o va infrange in cele din urma pe Tiamat, moment ce va marca
Inceputul cosmogoniei: din trupul sfartecat al zeitei Tiamat, Marduk creeaza cerul,
pamantul si stelele, stabileste legile universului, asezand planetele pe orbitele lor,
iar la urma 1l creeaza pe om. Enuma elis se incheie cu preaslavirea lui Marduk, noul
conducator al panteonului, ale carui 50 de nume sunt recitate solemn Tn adunarea
zeilor.?® In atentia noastra intra tablita a sasea, care descrie crearea omului astfel:

,,Marduk, auzind chemarea zeilor, hotari sa faureasca o lucrare
frumoasa. Cu glas tare el 1i vorbeste lui Ea si 1i spune ceea ce Tsi
zisese in sine: «Vreau sa fac o retea de sange, sa intocmesc un
schelet de oase si sa Tnalf o fiinta omeneasca al carei nume sa fie
acela de Om! (lullii) Vreau sa plasmuiesc [aceastd] faptura omeneasca,
[acest] Om, pentru ca, avand el povara slujirii zeilor, acestia sa
se afle in pace. Tot astfel, vreau sa imbunatatesc randuiala zeilor
si, cinstiti deopotriva, ei sa fie despartiti in doua tagme!»
Raspunzandu-i, Ea rosti aceste cuvinte si, cu privire la domolirea
zeilor, 1i marturisi acest gand: «Sa fie jertfit unul singur dintre
zei, sa fie nimicit [numai] el, spre a se intemeia omenirea!
Uneasca-se deci marii zei, iar vinovatul sa fie jertfit, ca sa
ramana in fiinta ceilalti!» [...]

Acela fu legat n lanturi; fu adus si tinut Tnaintea lui
Ea; i se dadu osanda: i-au deschis vinele sangelui. Din sangele lui,
(Ea) facu omenirea si pe zei 1i descarca de povara.””

Analiza mitului ne duce la concluzia unei creatii etapizate: cer, pamant,
astre, iar la urma omul, ca o incununare a tuturor, creat — asa cum reiese din aceste
versuri — In urma unui sfat intre zeitatile principale Marduk si Ea. Aici nu avem
specificat pamantul ca element constitutiv al trupului, ci doar sdngele demonului
Kingu, Intrucat cititorii erau probabil familiarizati deja cu notiunea de lut amestecat
cu sange. Condamnarea lui Kingu la moarte, pentru ca din sangele sau sa fie creat

omul Tsi aboleste conditia umand, fapt ce poate avea loc doar Intr-un centru al lumii, care
este loc sacru Tn acelasi timp. Acesta era modul suprem de comunicare cu divinitatea. Mircea
EvLiaDE, Cosmologie si alchimie babiloniand (Iasi: Moldova, 1991), 17, 20. Vezi de asemenea:
Mircea ELIADE, Imagini si simboluri (Bucuresti: Humanitas, editia a III-a, 2013).

35 FREEDMAN, ,,Enuma elish,” 2515.
% Victor KErnNBACH, Miturile esentiale (Bucuresti: Univers Enciclopedic, 1996), 9-16.
% Victor KerneacH, Miturile esentiale, 15.



omul, deschide o temad ce particularizeaza antropogeneza mesopotamiana, si anume
tema sacrificiului creator. Deloc lipsit de importantd este faptul cd sangele constitutiv
trupului uman provine de la un demon, ceea ce il face pe om Inclinat spre rau inca
din actul antropogonic, acest rau devenind unul ereditar.

Tema sacrificiului creator este reluata In mai multe mituri, unul dintre cele
mai cunoscute fiind Mitul lui Atrahasis (sec. al XVII-lea 1.Hs.), un mit cu caracter
diluvial.*® Atrahasis (=,Preainteleptul”), eroul aflat in cdutarea nemuririi, apare aici
ca omolog al biblicului Noe. Prima parte a mitului intra Tn atentia noastra deoarece
descrie momentul credrii omului:

,»Enki deschise gura
Si le spuse marilor zei:
Prima, a saptea si a cincisprezecea zi a lunii,
Voi pregati pentru purificare o baie.
Sa fie Injunghiat un zeu,
Iar ceilalti zei, aruncandu-se 1n ea, sa fie purificati!
Cu carnea si sangele acestui zeu,
Nintu sa amestece niste lut

Pentru ca zeul Tnsusi si omul (lullil)
Sa se afle impreuna amestecati in lut.

Iar de acum Tnainte vom fi In voie.”*

La fel ca In Enuma elis, regasim sacrificiul unui zeu in scopul crearii omului,
cel sacrificat avand de asemenea un caracter negativ, intrucat era zeul care condusese
revolta zeilor minori Tmpotriva celor majori. De asemenea, il intalnim pe Enki, zeul
Intelepciunii care urzeste intregul plan, rolul creator revenindu-i aici lui Nintu, zeita
asociata lui Ninmah sau Ninhursag, care 1l creeazd pe om din carnea si sangele zeului
sacrificat, amestecate cu argild. Spre deosebire de Enuma elis, aici pamantul apare Tn
mod explicit ca element constitutiv al trupului omenesc.

Rochberg apropie acest mit de o traditie sumeriand, conform careia Enlil a
creat omenirea in locul ,,unde a aparut carnea” si unde cerul a fost separat de pamant,

% Georges Minois, Diavolul, trad. Adrian Ene (Bucuresti: Corint, 2003), 10.

¥ Pentru un comentariu in detaliu al Mitului lui Atrahasis vezi Louise Pryke, ,Religion and
Humanity in Mesopotamian Myth and Epic”, Oxford Research Encyclopedias, martie 21,2024,
7-8, https://oxfordre.com/religion/display/10.1093/acrefore/9780199340378.001.0001/
acrefore-9780199340378-e-247.

40 Enki ouvrit alors la bouche / Et s’adressa aux grands-dieux: / «Le premier du mois, le sept
ou le quinze, / Je décréterai une lustration avec bain / Lors, on immolera un dieu, / Avant
que (?) les dieux se purifient par I’immersion. / A sa chair et son sang, / Nintu mélangera de
I’argile: / Ainsi seront associés du dieu et de I’homme, / Réunis en I’argile, / Et, désormais,
nous seront de loisir (?)!»”, Jean BorTtro, Samuel Noah KrRaMER, Lorsque les dieux faisaient
I’homme. Mythologie mésopotamienne, 537.
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folosind sapa*. O expresie asemanatoare locului ,,unde a aparut carnea” gasim in

Povestea bilingvd a credrii omului, scrisd In sumeriand si akkadiana, Tn alternanta.

Dupa separarea cerului de pamant si crearea Tigrului si a Eufratului pentru a asigura

fertilitatea terenurilor agricole, Enlil, zeul atmosferic aducator de ploaie si fertilitate,

se sfatuieste cu marii zei In vederea crearii omului. Raspunsul acestora vine in cor:
»In ‘Fabrica de carne’ din Duranki (Nippur)

Vom jertfi doi (?) Alla divini
Si din sangele lor vom da nastere oamenilor. [...]

Se vor numi Ullegarra si Annegarra”*?

Bottéro face o exegeza a acestui mit, punand in evidenta cateva aspecte, care
meritd atentia noastra: mai Intai acela ca pamantul — desi nespecificat aici — poate fi
subinteles Tn alcatuirea trupului uman prin amestecul sau cu sangele zeilor jertfiti,
asa cum apare explicit in Atrahasis, Tntrucat actul antropogonic descris Tn cele
doua mituri are o structura similara evidenta. Apoi — fapt original pentru Povestea
bilingvd a credrii omului — precizarea numelor primei perechi de oameni: Ullegarra
si Annegarra. Acestea provin probabil de la termenul sumerian gar (ra) = ,asezat,
plasat, stabilit” si doua pronume akkadiene, care semnifica: ulle-ullii = ,cel care
este cel mai indepartat (in timp sau spatiu)” si anne-annii = ,,cel care este cel mai
aproape”. Pornind de la aceasta etimologie, numele primilor oameni ar putea trimite
fie la crearea lor in mod succesiv: ,,cel care a fost adus pe lume intai / apoi”, fie la o
recapitulare a Tntregii umanitati in perechea primordiald, Inteleasa in sens temporal:
,cei mai vechi (oameni) / cei mai noi” si geografic/spatial: ,,cei mai departe / cei mai
aproape”. Altfel spus, intreaga omenire, din toate timpurile si locurile, este cuprinsa
virtual In perechea primilor oameni, fapt sugerat de numele acestora: Ullegarra si
Annegarra. Un alt aspect remarcat este acela ca zeii Alla, alesi pentru a fi sacrificati,
erau stramosi ai lui Anu, zeul cerului, unul dintre zeii primordiali, prin urmare
eligibilitatea lor ar putea fi datoratd varstei Tnaintate si a slabirii Tn putere®® si nu
faptului ca au fost zei rdi, care s-au rasculat, iar acum trebuiau pedepsiti.

Motivul sacrificiului este reluat si in Babyloniaka lui Berosos (sec. IV1.Hs.), o
vasta lucrare, in trei volume, pastrata din nefericire doar fragmentar, insa cunoscuta
datorita referintelor pe care le gasim la istorici de mai tarziu, precum Iosif Flavius si

4l Francesca ROCHBERG, ,,Mesopotamian Cosmology” in A companion to the Ancient Near
East, ed. Daniel C. Snell (Hoboken: John Wiley & Sons, Inc., 2020), 311.

4 “Dans le ‘Fabrique-chair’ de Duranki (Nippur), / Nous allons immoler deux (?) Alla
divins, / Et de leur sang donner naissance aux hommes! [...] / On les appellera Ullegarra
et Annegarra” Jean BorTEro, Samuel Noah Kramer, Lorsque les dieux faisaient ’homme.
Mythologie mésopotamienne, 504.

43 Jean BotTErO, Samuel Noah KramER, Lorsque les dieux faisaient ’homme. Mythologie
mésopotamienne, 507.



Eusebiu de Cesareea. Acesta din urma descrie in opera sa Praeparatio Evangelica
cosmogonia, asa cum apdrea ea in Babyloniaka, oferind astfel o importanta sursa de
cunoastere a viziunii mesopotamiene asupra creatiei. Antropogeneza apare aici ca
rod al sacrificiului zeului Bel, asociat adesea lui Marduk:

,»Zzeul acesta 1si smulse capul si zeii ceilalti au amestecat cu tarana sangele care curgea si
i-au facut pe oameni.
Asta pentru ca ei (oamenii) sunt in stare sa cugete si s ia parte la Intelepciunea
dumnezeiasca. [...]
Bel, vazand tinutul pustiu si sterp, i-a poruncit unuia dintre zei ca, dupa ce 1i va fi fost smuls
capul,
cu sangele care curgea sa faca pamantul si sa faureasca pe oameni si acele animale ce ar
putea sa indure aerul.”*

In cazul de fatd, tema sacrificiului este dusa la un nivel mult mai Tnalt, anume
acela al auto-sacrificiului din partea zeului, pentru a-1 crea pe om, fapt ce tradeaza
dragostea imensa pe care divinitatea, in gandirea mesopotamiand, o avea fata de om.
Si aici, la fel ca in miturile anterioare, intdlnim tarana, amestecata cu sangele divin,
pentru a alcdtui trupul omului.

Am redat in aceste pagini doar citeva dintre miturile cosmogonice mai
importante, n care regdsim momentul credrii omului si precizarea ,materiei” din
care acesta a fost alcatuit.

Concluzii

Analiza antropogenezei iudaice, in contextul religiilor din Orientul Apropiat,
dezvaluie cateva elemente arhetipale, transmise in mentalul acestor popoare si
articulate la nivelul religiei. Ele sunt multe; noi am amintit aici doar ideea unei
mari, ca materie primordiala, capabila de a da nastere universului; apoi am analizat
perspectivele acestor culturi asupra formarii trupului uman si modul in care acest
proces devine un arhetip. Iar imaginea arhetipala a corpului omenesc, comuna acestor
religii, este usor de dedus: pdmantul. Insd valentele pe care ea le capita in textele
sacre ne descopera frumusetea si profunzimea gandirii religioase a Orientului.

Astfel, discursul antropogenezei biblice, concretizat in cele doua pasaje,
Facere 1,26-27 si 2,7, asociaza pamantului din care e creat omul alti doi termeni
cheie: telem si demut, chipul si asemanarea — ceea ce descoperd un trup omenesc
care, desi legat de lumea materiald, adaposteste in el misterul sacrului: chipul si
asemanarea lui Dumnezeu, fiind destinat spiritualizdrii. Acest trup are o evidenta
identitate ,,pamanteasca”, care ni se descopera prin asocierea repetata pe care autorul
cartii Facerea o realizeaza Intre termenii adam si adamah, primul desemnand fiinta

“Eusesiu bE CESAREEA, Praeparatio Evangelica, in Victor KernBacH, Miturile esentiale, 16.
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umana, iar cel de-al doilea, pamantul din care ea a fost alcatuita si in care, in cele din
urma se va Intoarce (3,17-19).

Impletirea dintre imanent si transcendent se regiseste si in viziunea
mesopotamiana asupra trupului uman. Si aici avem un trup creat de divinitate din
pamant, iar uneori, din pamant amestecat cu sangele zeului jertfit in acest scop.
Nu intamplator cuvantul adam este asociat cu radacina ebraica ‘dm, tradusa prin
,fosu”, care In antropogeneza biblica ar putea fi legatd de culoarea pamantului,
trimitdnd la culoarea rosiatica a pielii, Tnsa in contextul viziunii mesopotamiene
asupra originii trupului uman, termenul trimite la culoarea sangelui care, in amestec
cu pamantul, a alcdtuit corpul omului. De altfel akkadienii foloseau pentru ,,sange”
cuvantul adamu, arameii adam, iar fenicienii foloseau tot radacina ‘dm pentru a
desemna fiinta umana. Sangele apare asadar in unele mituri ca element constitutiv al
trupului omenesc, Tn amestec cu pamantul, fiind vorba intotdeauna de sange rezultat
in urma jertfirii unuia sau mai multor zei. Ni se descopera astfel un motiv specific
gandirii mesopotamiene, cel al sacrificiului creator, care, Tmpletit uneori cu motivul
autosacrificiului din partea zeului, exprima profunzimea intuitiei mesopotamiene
asupra relatiei afective dintre om si Dumnezeu. Pe de alta parte, traditiile care asaza
la baza actului antropogonic sacrificiul unui zeu negativ ne duc cu gandul la inclinatia
spre a face raul, intrinseca omului Tnca din momentul creatiei.

Privind n paralel perspectiva iudaica si cea a popoarelor Invecinate asupra
divinitatii si a aparitiei intregii creatii, avandu-1 pe om caincununare a ei, reies diferente
majore, dintre care amintim Tn primul rand incapacitatea gandirii mesopotamiene de
a intelege divinitatea ca fiind distincta de materie si ca fiind vesnica, iar de aici,
neputinta in disocierea creatiei de teogonie. Cu toate acestea, elementele comune
confirma coerenta chipului lui Dumnezeu Tn om, faptul ca exista un sine comun al
umanitatii, care a facut posibila transmiterea unor arhetipuri.
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Invierea trupului si nemurirea sufletului in
lumina scrierilor vechi-testamentare si a operei filoniene'

Drd. Ionut Ariesan
Facolta di Teologia di Lugano, Elvetia
ionutariesan@yahoo.com

Abstract

If the hope of the Hellenistic world regarding survival in the afterlife can only be
reduced to the belief in the immortality of the soul (Plato) and which has nothing to do
with the belief in bodily resurrection. We can say that the only place where we can find the
foundation of the belief in the resurrection of the first Christians is the Jewish world, only here
the belief in the resurrection could have any chance of being accepted. The Old Testament
texts to which we will refer in this article are: Is 26,19; Iez 37,5.10.14; Dan 12,2; 2Mac 7.
A great exponent of Alexandrian Judaism who attempted to create a synthesis between the
Mosaic faith and Greek philosophy was Philo of Alexandria. Since he makes no reference to
the bodily resurrection of the dead in his writings, Philo of Alexandria can be considered a
supporter of the thesis of the immortality of the soul.

Key words: Resurrection, Immortality, Body, Soul, Afterlife, Philo of Alexandria

Moartea si viata de apoi in scrierile Vechiului Testament

Intrucat speranta lumii antice pdgane cu privire la supravietuirea intr-o lume
de dincolo poate fi redusa la ideea nemuririi sufletului si ca nu are nimic de-a face
cu invierea trupeasca. Putem spune ca singurul loc unde putem gasi bazele credintei
primilor crestini Tn inviere este mediul iudaic. Tocmai din acest motiv, atunci cand
apostolul Pavel scrie corintenilor despre Invierea lui Iisus care ,,a nviat a treia zi,
dupa Scripturi” (1Cor 15,4) face referire la Vechiul Testament, la Sfanta Scriptura a
poporului ales.

Atunci ne punem Tntrebarea: Ce are de spus Vechiul Testament despre moarte
si ceea ce urmeaza dupa moarte? Tn Vechiul Testament, moartea este prezentatd ca
un fapt firesc, realitatea mortii este legata de insasi constitutia omului (Fac 3,19; Eccl
12,7). In iudaismul din perioada patriarhal, se foloseau doua scheme antropologice
diferite cand se vorbea despre om: in ceea ce priveste omul viu, vorbim despre

! Studiul are acordul coordonatorului (Prof. univ. dr. Franco Manzi) pentru publicare Tn acest
volum



7@7; (basar)?, WDJ (nephesh)® si T197) (ruach)*; in ceea ce priveste persoana
decedata, evreii au facut o distinctie intre cadavrele ingropate in morminte si QN9
(refaimii)® care supravietuiesc In Sheol. Refaimii erau perceputi ca umbre ale omului
ntreg, iar nu ca o separare intre suflet si trup®.

Fiecare om se naste pentru a muri, odata cu moartea, prin urmare, adevarata
viatd se termina si toata lumea coboara n «Sheol», «Infern, Iad»’, imparatia mortilor,

2 Potrivit lui Hans Walter wolff, termenul basar apare in VT de 273 de ori, referindu-se
doar la om si animale, niciodata la Dumnezeu. El identifica patru semnificatii posibile ale
acestui termen: a) carne (Is 22,13; Lev 4,11; Num 19,5); b) trupul in Intregime (Lev 19,28;
Num 8,7; Ps 38,4); c) afinitate (Fac 37,27; Lev 18,6; Is 58,7; Iez 11,19); d) slabiciune (Ps
56,5; 65,3; Ier 17,5.7; Iov 34,14). Hans Walter WoLFrr, Antropologia dell’Antico Testamento
(Brescia: Queriniana, 2002*), 40-7; Romeo Cavepo, Corporeitd, In Pietro Rossano, Gianfranco
Ravasr si Antonio GIRLANDA, Nuovo Dizionario di Teologia Biblica, (Milano: Paoline, 1988),
309-11; Edward Lirinski, Body, Tn Romano Penna et al., Dizionario Enciclopedico della
Bibbia, (Roma: Borla, 1995), 368-9; Vernon MccasLanD, Body, in George Arthul ButTrick et
al., The Interpreter’s Dictionary of the Bible, vol. 1, (Nashville: Abingdon Press, 2000), 451.

3 Diversitatea semnificatiilor termenului nephesh reiese tocmai din faptul ca din cele 755 de
aparitii din Vechiul Testament, in doar 600 de pasaje din Septuaginta este tradus cu termenul
grecesc Yuyr. Acelasi autor, Wolff, ipotizeaza sapte posibile semnificatii ale acestui termen:
a) lacomia (Is 5,14; Ps 107,9; Num 21,5b); b) gat (Ps 44,26; Ps 115,18; Ier 4,10); c) dorinta
(Fac 34,2; Os 4,8; Pilde 23,2); d) suflet (Ies 23,9; lov 19,2; Ier 13,17); e) viata (Lev 24,17;
Deut 24,6; Pilde 8,35; 19,8); f) persoand (Fac 2,7; Lev 17,10; 23,30; 18,29; Num 19,18);
g) pronume (Fac 12,13; 19,19; Num 23,10; Ps 54,6; Ps 103,1). WoLFr, Antropologia, 18-39;
John Lawrence McKENzig, Dizionario Biblico (Assisi: Cittadella, 1975%), 59-61; LipINsSKI,
Anima, In PEnnaA, Dizionario, 115-16; Carlo MovrAR1, Anima, in Giuseppe BarBacLIO et al.,
Dizionari San Paolo. Teologia, 52; David Syme RusstLL, L’apocalittica giudaica (200 a.C.-
100 d.C.) (Brescia: Paideia Editrice, 1991), 187-90; James Barr, The Garden of Eden and
the Hope of Immortality (London: SCM Press, 1992), 36-47; Vito Moncuso, L’anima e il
suo destino (Milano: Raffaello Cortina, 2007), 55-71; Richard PLEUEL, ,,To Be or to Have a
nephesh? Gen 2:7 and the Irresistible Tide of Monism”, ZAW 2 (2019): 194-206.

4 Potrivit lui Wolff, termenul ruach se refera mai des la Dumnezeu (de 136 de ori) decat
la oameni, animale si idoli (de 129 de ori), si trebuie descris in primul rand ca un concept
teoantropologic. El identifica sase sensuri ale termenului: a) vant (Fac 1,2; 8,1; Tes 10,13);
b) suflare (Is 42,5; ez 37, 6.8.10.14; Ier 2,24); c) putere de viata (Ies 15,8; Ps 33,6; Is 42,1);
d) spirit, duh (2Rg 19,7; Num 11,29; 27,16); e) starea sufleteasca (1Rg 10,5; Iov 15,13;
Pilde 18,14); f) taria vointei (Ier 51,11; Ps 32,2), WoLrr, Antropologiea, 48-57; Russell,
L’apocalittica giudaica, 190-4.

> Despre conceptul de refaim a se consulta: McKenzig, Dizionario Biblico, 804;
ScHNELL, Rephaim, Tn BuTtricK et al., The Interpreter’s Dictionary of the Bible, vol. 4
(Nashville: Abingdon Press, 1993), 35; Lirinski, Refaim, in PEnnA et al., Dizionario, 1092;
JoHNsTON, Shades of Sheol, 128-42; Paul O’ CALLAGHAN, Christ Our Hope. An Introduction to
Eschatology (Washington: The Catholic University of America Press, 2011), 79-80.

¢ Candido Pozo, Teologia dell’aldila, (Milano: Paoline, 1986%), 195-206.
7 Fac 37,35b: «Plangand, ma voi pogori 1n locuinta mortilor la fiul meu!»; Fac 42,38; 44,29.31.
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0 existenta intunecata, in care fiinta umana se afla intr-o situatie care nu-i mai
permite sa-L laude pe Dumnezeu (Ps 6,5; Ps 113,25-26; Is 38,18), ea este departe de
Dumnezeu, dar si Dumnezeu este departe de ea (Ps 87,5-7). Asadar, plecand de la
cuvintele regelui David cu ocazia mortii primului sau fiu®, putem afirma ca moartea
in anumite pagini ale Vechiului Testament este o strada cu sens unic, se merge doar
Tnainte, fara posibilitatea de a te intoarce Tnapoi.

Conceptul ebraic de Sheol® ca locuintd vesnica a mortilor, exprima un anumit
tip de supravietuire dupa moarte, pentru israeliti moartea nu era sfarsitul total.
De exemplu, In Vechiul Testament gasim expresiile: ,,a trecut la parintii sai”, ,,s-a
adaugat la poporul sau”'’, care indicd un cult stravechi al mortilor si o oarecare
supravietuire sau convietuire cu stramosii Tn viata de apoi'. Totusi, In Vechiul
Testament exista sectiuni mari care, aparent, nu sustin existenta unei vieti dupa
moarte, unde accentul este pus pe viata pimanteasca care se identifica cu longevitate,
prosperitate (Ps 143,12-15, LXX), cu multimea urmasii, descendentilor (Fac 25,7-8;
Sir 304). Locul binecuvantarii, bucuriei si laudei lui Dumnezeu este in aceasta lume.
Potrivit lui D. @. Endsjg'?, promisiunea de mantuire a lui YHWH din primele textele
ale Scripturii se traduce prin supravietuirea evreilor ca popor, nu prin nemurirea
individului, iar aceasta promisiune are o dimensiune mai degraba colectiva decat
individuala.

Potrivit lui G. Lohfink, lipsa de credinta a israelitilor In viata de apoi pentru
0 anumita perioada de timp se datoreaza diversitatii conceptiilor despre lume si
despre Dumnezeu. De exemplu, Tn multe popoare din Orientul antic care inconjurau
Israelul, moartea era inzestrata cu propria sa putere divina, exista un zeu al mortii
(in religia canaanitd zeul mortii se numea Mot). Practica necromantiei (evocarea

8 2Rg 12,23: «Dar acum el a murit; de ce sa mai postesc? 1l mai pot eu, oare, intoarce? Eu ma
voi duce la el, iar el nu se va mai Intoarce la mine».

9 Despre conceptul de sheol si n general, despre viata de apoi In VT, a se consulta:
Jean-Marie Fenasse, Jacques guillet, Inferi e inferno, in Xavier Leon Durour et.al,
Dizionario di Teologia Biblica, (Casale Monferrato: Marietti, 1971), 549-553; McKENZIE,
Dizionario Biblico, 912-14; Theodore j. Lewis, Dead, abode fo the, in The Anchor Bible
Dictionary, vol. 2 (New York: Doubleday, 1992), 101-05; Alan BernsTEIN, The
Formation of Hell. Death and Retribution in the Ancient and Early Christian Worlds (London:
UCL Press, 1993), 140-46; John Jarick, Questioning Sheol, in Stanley e. porter et al.,
Resurrection,JSNT Supplement Series 186 (Sheffield: Sheffield Academic Press, 1999), 22-32;
Maurice Carrez, Morti, in penna, Dizionario, 889-890; JoHnstoN, Shades of Sheol,
70-97; Miguel TaBeT, La misericordia/giustizia divina e lo Sheol veterotestamentario, n
Serafino lanzzeta, Inferno e dintorni. E possibile un’eterna dannazione? La veritd escatologica
dell’inferno e le sue implicazioni antropologico-teologiche (Siena: Cantagalli, 2010), 11-24.

10 Fac 25,8.17; 35,29; 49,29.33; Num 20,24.26; 27,13; 31,2; Deut 32,50.
W NoBILE, La risurrezione dei morti nell’Antico Testamento, 98.

12 Enpsig, Greek Resurrection Beliefs, 122.



mortilor) era foarte raspandita in Israel, necromantia era practicata si Tn Israel
(1Rg 28,3-25), dar aceasta practica era interzisd. Spre deosebire de aceste credinte
si practici ale popoarelor din jur, Dumnezeul lui Israel a fost Dumnezeul celor vii,
creatorul lumii, care nu isi va abandona creatia, un Dumnezeu credincios poporului
sau, care se simte in siguranta Tn mainile lui. Tocmai din acest motiv, poporul Israel
a pastrat de secole respingerea unei vieti de apoi dupa moarte, distantandu-se de
diferitele credinte despre viata de apoi.

,Particularitatea Vechiului Testament nu consta atat in ideea de Seol - prezenta
si n alta parte -, ci mai degraba in afirmarea, cu mare hotarare, a extraneitatii lui
Dumnezeu fata de lumea mortii si a infernului. Sfera lui Dumnezeu si cea a mortii
nu au nimic de-a face una cu cealalti. Tn acest fel, moartea este lipsita de orice
caracter sacru si divin. Exact aici, In acest moment, distantarea popoarelor din jur si
a sistemelor lor religioase fata de Israel isi are radacinile cele mai adanci”?.

Totusi, In contrast cu aceasta conceptie despre viata pamanteasca ca fiind
singura adevarata si reala, vechii israeliti cunosc o tipologie curioasa a supravietuirii
care scapa destinului comun al muritorilor, si anume, posibilitatea de a evita moartea
printr-o répire la cer. In Vechiul Testament cazurile relatate nu sunt multe, doua sau
trei, dar suficient de semnificative. Primul caz este cel al lui Enoh (Fac 5,23-24);
al doilea este cel a lui Ilie (4Rg 2,11); al treilea caz posibil este soarta incerta a lui
Moise dupa moartea sa (,,nimeni nu a stiut pana astdzi unde este mormantul sau”
Deut 34,6b). Toate aceste rapiri miraculoase au dat nastere unor scrieri apocrife de
gen apocaliptic. In ceea ce priveste tipul de existentd Tn care au fost répite aceste
personaje, nu avem informatii.

Dacad In unele pasaje din Vechiul Testament gdsim o absenta a informatiilor
despre viata de dupa moarte, asta nu Tnseamna ca poporul ales ar fi ramas fara
o sperantd puternica In Dumnezeul lui Israel. La un moment dat, evreii incep sa
se gandeasca la viata de dupa moarte in termeni noi. Credinciosia lui YHWH si
dragostea constantd fatd de poporul sau dau nastere Tn inima lui Israel convingerii ca
aceasta experienta nu poate fi limitata doar la viata pamanteasca, ci poate continua
si Intr-o viatd dupa moarte.

Este dificil de identificat cu exactitate punctul de plecare al reflectiei asupra
vietii vesnice si a Invierii a poporului ales. De exemplu, teologii N. T. Wright si
G. Ancona' identifica originea acestei sperante de restabilire Tn Tntalnirea dintre

13 Gerhard Lowrink, Alla fine il nulla? Sulla risurrezione e sulla vita eterna (Brescia: Queri-
niana, 2020) 74.

14 Experienta deosebitd a exilului nu numai cd Intdreste speranta poporului intr-o reinnoire
mantuitoare a lui YHWH in favoarea lor, dar contribuie si la aparitia unei noi perspective
eshatologice” Giovanni ANcona, Eschatologia Cristiana (Brescia: Queriniana, 20072), 49.
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credinta robustd in Dumnezeu (sursa de viata si credincios fagaduintei Sale) si
experienta suferintei si persecutiei traite de Israel.

Potrivit lui E. Noffke, credinta in invierea mortilor isi gaseste expresia initiala
in literatura profetica a Vechiului Testament. El identifica doua elemente care stau
la baza sperantei evreilor in inviere: ideea ,,ramasitei sfinte” care indica acea parte
a poporului care supravietuieste pedepsei divine (Is 10,20-22); al doilea element
evidentiaza schimbarea de perspectiva, daca pana la exilul babilonian s-a acordat
atentie destinului poporului, odata cu experimentarea suferintei in exil, au Tnceput sa
N. T. Wright"® merge mai departe sustindnd ca momentul principal in care Israelul
a sperat cd Dumnezeul sau va face pentru o fiinta umana, un individ, ceea ce el a
promis ca va face pentru tot poporul Sau, se gaseste in capitolele din Isaia despre
Mesia suferind (cap. 53).

Raspunsul Dumnezeului lui Israel la suferinta, martiriul si persecutia exilului
a constat in promisiunea restaurarii nationale a poporului Sau, care se exprima
metaforic cu ideea nvierii trupesti a fiintelor umane'® (Is 26,19; Tez 37,5.10.14;
Dan 12,2 ; 2Mac 7). In concluzie, putem spune ci in primele pagini ale Vechiului
Testament nu exista nicio sperantd de viata dupa moarte, apoi la un moment dat
(incepand probabil din exilul babilonian'”) poporul Israel incepe sa considere ca
dragostea si puterea lui YHWH nu pot fi Invinse nici macar de suferinta si moarte,
pe masura ce aceasta credinta se maturizeaza, ajunge sa marturiseasca nadejdea in
Invierea trupeasca.

,Daca in cartile Vechiului Testament se neagd posibilitatea vietii vesnice in
sine, este la fel de adevarat ca tocmai acolo gasim cateva elemente care in mediul
iudaic se vor dezvolta Intre sfarsitul epocii persane si epoca elenistica, tocmai pentru
a o afirma”?®,

15 Nigel T. WriGHT, Risurrezione (Torino: Claudiana, 2006) 157-8.
16 Tamayo AcosTta, L’escatologia cristiana (Roma: Borla, 1996), 177.

17 De exemplu, B. B. Schmidt identificd schimbari radicale in credintele evreiesti cu privire
la moarte si viata de apoi tocmai in aceasta perioada, enumerand cateva cauze posibile care
au determinat aceasta transformare: ,,in perioada urmatoare exilului babilonian din 586/587
1.Hr. C. au avut loc transformari semnificative in ceea ce priveste credintele israelite/evreiesti
despre moarte si viata de apoi. Notiunile de inviere trupeascd, Tnaltare si nemurire se pare
ca au radacini in traditiile evreiesti din aceasta perioada. Acest lucru a fost explicat ca rezul-
tatul unei combinatii de factori: influenta religioasa straina — persana, greaca sau altele —,
crize sociale si individuale, si inadecvarea constructelor traditionale ale teodiceei”. Brian B.
Scumipt, Memory as Immortality: Countering the Dreaded “Death after Death” in Ancient
Israelite Society, in Alan J. Avery-PEck, Jacob NEUSNER, Judaism in Late Antiquity. Death,
Life-After-Death, Resurrection and The World-to-Come in the Judaisms of Antiquity, vol. 4,
(Leiden/Boston/Koln: Brill, 2000), 96.

18 Eric NOFrKE, La vita eterna nell’Antico Testamento, 8.



In conformitate cu cele spuse mai sus, se poate admite o evolutie a gandirii
evreiesti cu privire la viata de apoi. Daca in iudaismul primar, sheolul era perceput
ca un loc comun si nediferentiat pentru toti mortii, soarta dreptilor nu era diferita de
cea a celor rai. La un moment dat (in literatura profetica), sheolul Inceteaza sa mai
fie un loc nediferentiat, cei drepti sunt despartiti de cei rai, care merg in abisul iadului
(Is 14,15; Iez 32,22). Un pas nou si important in evolutie este conturat in asa-zisii
psalmi mistici: 15,9-10; 48,16; 72, unde psalmistul exprima speranta ca YHWH il va
elibera din mormant. Asumand aceasta credinta in puterea lui Dumnezeu si asupra
mormantului (Am 9,2; Ps 139,8; Deut 32,22; Iov 14,12-15; 26,6; Pilde 15,11),
eliberarea din iad dobandeste in Ps 15,9-10 forma sperantei In invierea trupeasca,
care indica eliberarea trupului nsusi. Potrivit lui F. Manzi'®, desi psalmistul nu a
precizat cum si-a inchipuit ca Dumnezeu 1l va scoate din iad, speranta lui era ca nu
va ramane pentru totdeauna parasit de Dumnezeu in groapa, un loc al stricaciunii.

Restaurarea nationala si invierea individuala in scrierile profetice

Contextul de persecutie si suferinta trditd in timpul exilului babilonian a
facut ca credinta lui Israel Tn YHWH sa se maturizeze. Sperand in credinciosia si
atotputernicia sa, poporul Israel nu a putut accepta ca dreptii au fost abandonati in
mainile celor rai.

Dacd nu este usor sa gasim elemente de eshatologie Tn Pentateuh?’, fapt
confirmat de saducheii din vremea Mantuitorului (Mt 22,23; Mc 12,18; Lc 20,27;
FAp 23,8) care au respins ideea invierii din morti tocmai pentru ca, potrivit lor,
aceasta idee nu este prezenta in cele cinci carti ale Pentateuhului, doar acestea erau
considerate de catre ei ca fiind inspirate. Cu toate acestea, in cartile profetilor putem
gasi o fluiditate creativa Intre restaurarea nationald a Israelului exilat si noua creatie
sau Invierea trupeasca a celor morti.

Un astfel de text poate fi considerat cel din Is 26,19: ,Mortii Tai vor trai
si trupurile lor vor nvia! Desteptati-va, cantati de bucurie, voi cei ce salasluiti
in pulbere! Caci roua Ta este roud de lumina si din sanul pamantului umbrele
vor invia (B"RD7).” Acest verset trebuie citit in contextul capitolelor 24-27,

19 Franco Manzi, Aneliti di risurrezione. Salmi per camminare verso la patria (Milano:
Ancora, 2019), 36.

2 Jean Louis Ska, ,,Dal monte Sinai al monte Nebo: escatologia nel Pentateuco?” RSB
1-2 (2022): 55-75. Autorul n articolul sau distinge trei faze in istoria cercetarii asupra
escatologiei biblice: Wellhausen si scoala sa, care limiteaza eshatologia la perioada
post-exil; un reinnoit interes pentru escatologie incepand cu Klaus Koch, Otto Ploger si Paul
Hanson; situatia curenta. Autorul prefera sa vorbeasca despre escatologie ca ,,reflectie asupra
destinului final privind individul si intregul popor” (p. 68).
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asa-numita apocalipsa a lui Isaia. Potrivit lui B. Childs?! si A. Mello*, aceste capitole
apartin genului apocaliptic pentru ca se concentreazad pe judecata cosmica a lumii si
restaurarea ei finala de catre Dumnezeu, dar si datorita absentei unor referinte istorice
explicite. Prima parte a acestor capitole se ocupa in principal de distrugerea unei
»cetati pustiite” nespecificata (Is 24,10), iar partea a doua se ocupa de construirea
,cetdtii puternice” (Is 26,1). '

Alternarea posesivelor: «mortii Tai» («?[’lj?;»), «trupurile lor» («"1\1‘?;;»)
creeaza dificultati Tn intelegerea cine este vorbitorul: este Dumnezeu sau este
comunitatea evreiasca? In contextul capitolelor 26 si 27, v. 19 este concluzia
cuvantdrii anterioare, In care vorbeste Israel, sau este inceputul celei urmatoare, in
care vorbeste Dumnezeu?* Daca marturisirea de credinta din v. 19 este atribuita unui
individ sau Intregii comunitati de rugaciune, atunci mortii sunt cei ai lui Israel. Daca,
totusi, Dumnezeu este cel care vorbeste, ne aflam in fata unei promisiuni ca raspuns
la rugaciunea comunitatii.

O alta problema ridicatda de v. 19 este daca este o metafora cu privire la
restaurarea poporului Israel exilat* sau daca este o afirmare a invierii individuale®.
Potrivit lui B. Childs®, distinctia este complet irelevanta pentru intelegerea functiei
promisiunii din capitol 26. Sensul versetului 19 nu trebuie redus la o simpld promisiune
a Tncetarii persecutiei si a suferintei, continutul sau evidentiaza promisiunea lui
Dumnezeu cd viata se extinde dincolo de sfarsitul existentei pamantesti. Interventia
extraordinara a lui Dumnezeu in creatia sa este exprimata printr-o alta metafora, cea

2! Brevard CHiLps, Isaia, (Brescia: Queriniana, 2005), 190.

22 Alberto MELLO, Isaia. Introduzione, traduzione e commento (Milano: San Paolo, 2012),
174.

23 Majoritatea autorilor, cu care suntem de acord, descriu v. 19 ca o marturisire de
credinta a comunitatii rugdtoare: Otto KAIsER, Isaia. Capitoli 13-39. Traduzione e commento
(Brescia: Paideia, 2002), 265; Willem BEUuKEN, Jesaja 13-27, Herders Theologischer Kommen-
tar zum Alten Testament (Freiburg: Verlag Herder, 2007), 380-5; Annemarieke vAN DER WOUDE,
Resurrection or Transformation? Concepts of Death in Isaiah 24-27, in Todd HiBBARD —
Chum Paul Kiv, Formation and intertextuality in Isaiah 24-27 (Atlanta: Society of Biblical
Literature, 2013), 154-63; CHiLDs, Isaia, 205; John GarLpinGay, The Theology of the Book of
Isaiah (Downers Grove: InterVarsity Press, 2014), 51.

24 Dan G. JounstoN, From Chaos to Restoration. An Integrative Reading of Isaiah 24-27,
(Sheffield: JSOT Press, 1988), 80; Jon LEVENSON, Resurrection and the Restoration of Israel.
The Ultimate Victory of the God of Life (New Haven: Yale University Press, 2006), 200;
BEUKEN, Jesaja 13-27, 383; Mark FiNNEY, Resurrection, Hell and the Afterlife. Body and Soul
in Antiquity, Judaism and Early Christianity (New York: Routledge, 2016), 32.

% Edward Young, The Book of Isaiah. Chapters 19-39, vol 2 (Grand Rapids: Eerdmans,
1992), 227; Joseph BLENKINSOPP, Isaiah 1-39. A New Translation with Introduction and
Commentary, vol. 2, (New York: Doubleday, 2000), 371; KaIsEr, Isaia, 263.

%6 CHILDS, Isaia, 209.



de ,,roud luminoasd”. Tnvierea ca lucrare a ,rouei luminoase” a lui Dumnezeu este
tdgaduita pentru unii (v. 14) si afirmata pentru altii (v. 19).

Potrivit lui P. S. Johnston?, aici este vorba probabil mai mult decat despre o
simpla restaurare nationald a poporului Israel. Ambele v. 14 ca v. 19 se refera in mod
specific la ,,umbre” si ,,morti”, adica indivizi decedati. Aplicatia poate fi nationala,
dar imaginea presupune un concept de inviere individualad a cel putin unora dintre
israeliti, a celor drepti.

Un alt text profetic care se aseamana cu Is 26,19 este cel din lez 37,1-14.
Intr-o viziune extraordinard, Ezechiel, prin porunca lui Dumnezeu, profeteste
duhului sa invie mulfimea de oase uscate Imprastiate pe o campie. Viziunea este
explicata imediat: ,,0asele acestea sunt toata casa lui Israel. [...] Si voi pune in
voi duhul Meu si veti invia” (v. 11.14). Israelitii exilati si-au pierdut speranta, dar
Domnul le va deschide mormintele si 1i va repatria si vor trai. Starea lui Israel in
exil este comparabila cu cea a unui mort, fara nici un suflu de viata, doar interventia
miraculoasd a lui YHWH poate reda speranta poporului exilat. Viziunea trupurilor
inviate indica in mod clar un popor restaurat. Potrivit lui J. D. Levenson®, pentru
evreii de atunci, Tnvierea mortilor este Intotdeauna si indisolubil legata de restaurarea
poporului Israel.

Profetul, pentru a transmite poporului speranta unei ,reintoarceri la viata”,
foloseste o metaford sugestiva, cea a Invierii. Evident, aceasta metafora nu are un
caracter eshatologic precis si explicit, dar totusi este posibil ca imaginea reintoarcerii
la viata (Os 6,1-3; lez 37,1-14) sa contina implicit o proiectie a Tnvierii trupesti
eshatologice.

Metafora Invierii se va transforma intr-un concept eshatologic real si precis,
textele aproape contemporane cu cele amintite, care marturisesc credinta in invierea
trupeasca sunt: Dan 12,1-3 si 2Mac 7. Aceste doua texte interpreteaza realist
asteptarile lui ez 37 si Is 26,19.

Ambele texte sunt datate in secolul al II-lea 1.Hr., mai exact, textele descriu
persecutia si epoca revoltei macabeilor Tmpotriva programului de elenizare a
Palestinei initiat de regele seleucid Antioh al I'V-lea Epifan (215-164 1.Hr.) din a
doua jumatate a secolului al II-lea 1.Hr.

Aceste doua texte au elemente comune: suferinta martirilor are o functie
rascumpdratoare pentru poporul Israel; credinciosia poporului va fi rasplatita, Tn timp
ce brutalitatea persecutorilor va fi pedepsitd de Dumnezeul dreptatii; viata noua,
invierea trupeasca pe care o asteapta este darul Dumnezeului creator.

Dan 12,2-3 este probabil cel mai clar text din Vechiul Testament care vorbeste

27 KoHNSTON, Shades of Sheol, 225.
28 LEVENSON, Resurrection and the Restoration of Israel, 165.
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despre invierea trupeasci, a devenit de bazd pe aceasta tema. In acelasi timp, ne oferd
una dintre modalitatile in care unele texte mai vechi (in care sunt prezente imagini
si termeni similari) au fost citite n secolul al II-lea 1.Hr. Potrivit lui G. Ancona®,
wanuntul viitoarei Tnvieri in Daniel, pe langa faptul ca preia o perspectiva mai
universala, manifesta o profunzime calitativ noua din punct de vedere eshatologic”.

,»91 In vremea aceea se va scula Mihail, marele voievod care ocroteste pe fiii
poporului tau, si va fi vreme de stramtorare cum n-a mai fost de cand sunt popoarele
si pana In vremea de acum. Dar Tn vremea aceea, poporul tdu va fi mantuit si anume
oricine va fi gasit scris in carte. Si multi dintre cei care dorm 1n tarana pamantului se
vor scula, unii la viatd vesnica, iar altii spre ocara si rusine vesnica. Si cei intelepti
vor lumina ca stralucirea cerului si cei care vor fi indrumat pe multi pe calea dreptatii
vor fi ca stelele in vecii vecilor”

In 2Mac 7 este relatat cazul a sapte frati care, impreund cu mama lor, sunt
arestati si fortati de regele Antioh al IV-lea Epifane sa mdnance carne de porc
interzisd de lege. Pentru a-si atinge scopul, regele ii supune torturii. Inainte de a
fi torturati, ei profita de ocazie pentru a marturisi despre credinta lor In nviere.
De exemplu, al doilea fiu i se adreseaza regelui: ,,Tu dar, nelegiuitule, ne scoti pe
noi dintr-aceasta viata, Tnsa Imparatul lumii, pe noi cei care murim pentru legile Lui,
iarasi ne va invia cu inviere de viata vesnica” (7,9). Al patrulea, la randul sau, afirma:
,Bine este a muta nadejdile cele de la oameni si a astepta pe cele de la Dumnezeu, ca
noi iar vom invia prin El, iar tie nu-ti Va fi inviere spre viata” (7,14). In sfarsit, mama
cu curaj viril afirma: ,,Ziditorul lumii, Care a zidit pe om de la nasterea lui, va va da
ca un milostiv iardsi duh si viata” (7,23).

Nemurirea sufletului

In pasajul 2,23-3,10, din cartea Tngelepciunea lui Solomon, autorul subliniaza
contrastul dintre speranta in nemurire a celor drepti si credinta celor rai ca, moartea
are ultimul cuvant asupra existentei umane. Aceste sperante se vor Implini in ziua
judecatii, cand se va demonstra ca omul este facut dupa chipul lui Dumnezeu, adica
nesticacios.

Cartea Intelepciunea lui Solomon scrisd probabil in jurul anului 30 1.Hr.
de catre un evreu de origine elenista (probabil Alexandria Tn Egipt), cu utilizarea
conceptului de nemurire (@Bavaoia) si, de asemenea, de nesticaciune («d@Bapaia»)
a introdus o noutate semnificativa in contextul eshatologic biblic. Autorul cartii
foloseste probabil acesti termeni noi pentru a exprima continutul credintei
iudaice, deoarece se afla Intr-un mediu cultural diferit de cel evreiesc. Desi autorul
prefera sa sublinieze ca sufletele vor fi cele care vor supravietui dupa moarte

2 ANcoNa, Escatologia cristiana, 39.



(nemurirea sufletului), viziunea sa despre viatd, moarte si viata de apoi ramane ferm
inradacinatd in revelatia biblica (7, 1-6).

Conform presupunerii ca grecii credeau in nemurirea sufletului si evreii in
invierea trupului, Tnvatitura explicitd a Intelepciunii lui Solomon despre nemurirea
sufletului ar exclude Invierea trupeasca dupa moarte. O astfel de interpretare a
Intelepciunii este inca raspanditd printre teologi. Potrivit lui N. T. Wright®°, conceptele
de ,Inviere” si ,,nemurire” nu sunt antitetice in sine, conceptul de ,,nemurire” daca
nu se reduce doar la perspectiva platonica (un suflet nemuritor preexistent care este
nchis intr-un corp pentru o perioada de timp, pana ce moartea il va elibera) nu exclude
invierea trupeasca. In realitate, Invierea este o forma sau un tip de ,,nemurire”.

Pentru autorul Intelepciunea lui Solomon, sufletul nu este nemuritor prin
natura (conform conceptiilor platonice si stoice), ci poate obtine nemurirea prin
intelepciune, este o nemurire care va consta Intr-o viata trupeasca reinnoita, cand
sufletul va primi un trup care sa i corespunda (9,15). Potrivit teologilor F. Manzi,
N. T. Wright si A. F. Segal, desi termenul de ,,inviere” nu este mentionat Tn cartea
Intelepciunii lui Solomon, conceptul de ,nemurire a sufletului” implica si invierea
trupeasca.

Desi autorul foloseste infrastructura lingvistica a gandirii greco-platonice
(de exemplu, contrastul dintre ,,sufletul nemuritor si incoruptibil” si ,,trupul muritor
si coruptibil”), continutul mesajului raméne Tn concordantd cu intreaga traditie
biblica. Capitolele 1 pana la 5 sunt o naratiune evreiasca clasica, Dumnezeul creator
este Dumnezeul vietii, care a creat fiintele umane dupa ,,chipul si asemdnarea Sa”
(Fac 1,26; Sol 2,23b), destinul lor este o existenta fara sfarsit. Tocmai din acest
motiv, intrarea mortii in lume nu poate fi atribuita lui Dumnezeu (Sol 1,13-14), ci
sarpelui Genezei (Sol 2,24a). Pentru autorul iudeo-alexandrian, moartea nu are un
rol eliberator ca pentru greci, ci este un intrus in creatia buna si frumoasa dorita de
Creator (Sol 1,12-15).

Speranta autorului Intelepciunii lui Solomon este in armonie cu speranta
profetilor: Dumnezeu nu va lasa pe cei drepti Tn mainile celor rai. Dreptii persecutati
si ucisi de cei rai nu dispar pentru totdeauna asa cum presupun ei (Sol 3,2), sufletele
lor sunt in sigurantd, ,,in mainile lui Dumnezeu” (Sol 3,1), speranta lor este o viata
fara moarte, este nemurirea (Sol 3,4).

Probabil cad autorul Intelepciunii lui Solomon foloseste conceptele de
,nemurire” si ,nestricaciune” a sufletelor (Sol 2,23; 6,19) si nu de Inviere trupeasca,
deoarece printre destinatarii cartii se aflau si pagani.

30 WriGHT, Risurrezione, 204.
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Nemurirea sufletului in scrierile lui Filon din Alexandria

Un mare exponent al iudaismului alexandrin care a Tncercat sa creeze o sinteza
intre credinta mozaica si filozofia greaca a fost Filon din Alexandria (25 1.Hr. -
40 d.Hr.). Potrivit lui H. A. Wolfson, in iudaismul din vremea lui Filon au aparut
doua tendinte asupra vietii de apoi a individului: una care sustinea teza invierii
trupului (specifica iudaismului palestinian), si alta care sustinea teza nemuririi suflet
(specifica iudaismului elenistic).

Intrucat nu face nicio referire la invierea trupeasca a mortilor in scrierile sale,
Filon din Alexandria poate fi considerat un sustinator al tezei nemuririi sufletului.
Pozitia lui Filon cu privire la nemurirea sufletului difera de toate pozitiile filozofilor
care sustin aceasta. De exemplu, spre deosebire de doctrina platonica conform careia
sufletul atat al celor drepti, cét si al celor rai este nemuritor prin naturd, Filon admite
nemurirea sufletului numai pentru cei drepti, virtuosi, ca dar sau har de la Dumnezeu.
In schimb, sufletele celor rai sunt osandite la moarte vesnica. Pentru Filon, nemurirea
sufletului este o rasplata rezervata doar celor drepti, dar tagaduita celor rai. Spre
deosebire de stoici care admiteau supravietuirea sufletului celor intelepti pentru o
anumita perioada de timp, Filon a sustinut ca nemurirea sufletului celor drepti este
eternd. Textul citat de Filon ca argument pentru teza sa este Fac 15,15: ,Iar tu vei
trece la parintii tdi in pace si vei fi ingropat la batraneti fericite”. Referindu-se la
acest verset, el afirma:

,Pentru cd, atunci cand cineva 1i spune unui muribund: ,,Vei trece la parintii
tdi”, ce altceva inseamna decat a reprezenta o alta viata fara trup, pe care ar trebui sa
o traiasca doar sufletul inteleptului?”3!.

Ceea ce seamand, dar in acelasi timp 1l deosebeste pe Filon de apostolul
Pavel este teoria celor doi. Filon si-a dezvoltat teoria a doi oameni pe baza celor
doua relatari despre crearea omului prezente in cartea Facerea (1,26-27; 2,7).
Potrivit lui Filon, Dumnezeu a creat doua tipuri de oameni categoric diferite: un ,,om
ceresc” (o0paviog &vBpwmog), creat dupa chipul lui Dumnezeu (Fac 1,26-27) si un
,0m pamantesc” (ynivog dvOpwmog) , modelat din pulberea pamantului (Fac 2,7).
Descriind teoria celor doi oameni, Filon afirma:

,Existd doud feluri de oameni, unul este omul ceresc si celalalt este omul
pamantesc. Omul ceresc, asa cum a fost creat dupa chipul lui Dumnezeu, nu participa
la o substanta coruptibila si in general terestrd, in timp ce omul pamantesc a fost luat
dintr-o materie imprastiatd, pe care Moise a numit-o praf. De aceea, el spune ca omul
ceresc nu a fost ,,plasmuit”, ci mai degraba ,,modelat dupa chipul” lui Dumnezeu, iar
omul pamantesc este o fiinta modelata si nu generata de Mester”?.

3 FiLoN, Quaestiones et solutiones in Genesim, I1I, 11.

2 FiLon, Legum allegoriae, I, 31. Cfr. Claude MonpEskrt, Philon d’Alexandrie. Legum
allegoriae (Paris: Cerf, 1962), 59.



Potrivit lui Filon, sufletul nu este nemuritor 1n sine, el devine nemuritor doar
prin duhul dumnezeiesc dat de Dumnezeu: ,,a suflat suflare de viata si omul a devenit
fiinta vie” (Fac 2,7b). Cel care sufla este Dumnezeu; cel care primeste este intelectul;
iar ceea ce este suflat este duhul. Filon indica Tn unele dintre scrierile sale ca fiintele
umane au preexistat ca minti pure, fara trup, Tnainte de viata lor n trup® si, odata
cu sfarsitul vietii pamantesti, se vor Intoarce la acea forma de existentd*. Potrivit
lui Runia, teoria celor doi oameni evidentiaza contrastul dintre viata In trup si viata
ca minte fara trup. Filon concepe viata de apoi doar In termeni de intelect sufletesc,
abrogand dimensiunea somatica a omului.

Potrivit lui Stefan Nordgaard®, teoria lui Filon despre cei doi oameni poate
fi rezumata in felul urmator: omul ceresc poate fi definit ca om asa cum este Tnainte
si dupa existenta sa pamanteascd, adicd ca o minte purd si fara trup, vivificata si
iluminatd de duhul lui Dumnezeu (pentru Filon intelectul era ,,elementul suveran
al sufletului” cf. De opificio mundi 69), iar omul pamantesc ca om asa cum este in
timpul vietii sale pamantesti, adica un compus de trup si minte, tnsufletit si luminat
de suflarea lui Dumnezeu.

Daca pentru Filon, care admite o creatie dubla, primul om este cel ceresc,
ideal, nemuritor, creat dupa chipul lui Dumnezeu (Fac 1,26-27), iar al doilea este
muritor, compus din trup si suflet (Fac 2,7); pentru apostolul Pavel primul om,
Adam, a devenit o fiinta vie, iar ultimul Adam (Hristos) a devenit un duh datator de
viata (1Cor 15,45). Este important de mentionat ca accentul din 1Cor 15 nu este pus
pe lucruri pamantesti si spirituale in general, ci pe trupurile firesti (c@pa Yoyixov)
si duhovnicesti (0@pa nvevpatikov). In 1Cor 15 accentul este pus pe trup, apostolul
Pavel vrea sa spuna ca numai escatologic Duhul lui Dumnezeu va influenta trupul
in asa mdsurd ncat trupul se va transforma intr-un trup pneumatic. Abia atunci vom
duce la maximum imaginea omului ceresc care este omul eshatologic (1Cor 15,49).
Biruinta asupra mortii si spiritualizarea dimensiunii somatice a omului sunt date
omului prin Domnul lisus Hristos ,,incepatura celor adormiti” (1Cor 15,20.57).

3 Cfr. FiLon, De Gigantibus 12. Cfr. André MosEs, Philon d’Alexandrie. De Gigantibus quod
Deus sit immutabilis (Paris: Cerf, 1963), 27; De Somniis I, 135-138. Cfr. Pierre SAVINEL,
Philon d’Alexandrie. De Somniis (Paris: Cerf, 1962), 81-3.

3 Cfr. FiLon, Questiones et Solutiones in Genesin 3, 11; Legatio ad Caium 1, 105; 2, 77.
Cfr. André PeLLETIER, Philon d’Alexandrie. Legatio ad Caium (Paris: Cerf, 1972), 135;
De Cherubim 114. Cfr. Jean Gorez, Philon d’Alexandrie. De Cherubim (Paris: Cerf, 1963),
73; De Sacrifciis Abelis et Caini 5.

% Stefan NorDGAARD, Paul’s Appropriation of Philo’s Theory of ‘Two Men’in 1 Corinthians
15.45-49 (Cambridge: Cambridge University Press, 2011), 355.
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Concluzii

Omul a Tncercat dintotdeauna sa inteleaga misterul vietii, mortii si posibila
supravietuire in viata de apoi. Tocmai din acest motiv, obiectivul acestui articol a
fost acela de a analiza cateva texte ale Vechiului Testament care evidentiaza speranta
poporului ales in viata de apoi. Din primele scrieri ale Vechiului Testament putem
constata ca, speranta poporului ales se limiteaza doar la cucerirea tarii fagaduite, la
prosperitate, la multimea descendentilor, fara o perspectiva foarte clara asupra vietii
de dupa moarte.

Potrivit majoritatii exegetilor, experienta persecutiei, a suferintei, a exilului,
dar mai ales a martiriului suferit de Israel, contribuie la maturizarea credintei
poporului ales iIn Dumnezeul dreptatii care, ramanand credincios poporului sau, nu
va ldsa pe cei drepti din Israel in mdinile dusmanilor. Initial, victoria asupra mortii are
o dimensiune colectiva (Iez 37,1-14; Is 26,19), dar apoi, aceasta speranta colectiva
devine o speranta individuala (Dan 12,2-3; 2Mac 7). Putem constata o trecere de la
speranta restaurarii nationale la afirmarea Invierii individuale.

Daca in contextul cultural elenistic s-a facut o distinctie clara Intre suflet si
corp (o antropologie dualistd), supravietuirea dupa moarte fiind descrisa doar in
termeni de nemurire a sufletului, negand posibilitatea tnvierii din morti. In contextul
iudaic, insd, predomind o antropologie unitard, holistica. In consecintd, invierea din
morti devine parte a sperantei poporului Israel (Dan 12, 2-3; 2Mac 7).

Filon din Alexandria, contemporan cu apostolul Pavel, care a incercat sa creeze
o sintezd intre credinta mozaica si filosofia greaca; in ceea ce priveste dimensiunea
eshatologica a omului, el ramane fidel teoriei platonice despre nemurirea sufletului,
excluzand Invierea trupului, Tn ciuda faptului ca era evreu. Cu toate acestea, pentru
Filon, sufletul nu este nemuritor prin fire, asa cum sustinea Platon, ci este un dar de
la Dumnezeu acordat celor drepti. Dacd pentru Filon nu este de conceput nvierea
trupului, ci doar nemurirea sufletului celor drepti; in schimb, in scrierile Vechiului
Testament sunt articulate atat doctrina invierii din morti cat si doctrina nemuririi
sufletului (in special in Cartea Intelepciunii lui Solomon).
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Abstract

The Judeo-Christian scriptures do not present a systematic teaching about the human
soul or its fate after the death of the body. What they present to us is diverse information;
casual and sometimes embryonic about these subjects. It is the exegetes and theologians
who have been tasked with discerning the information revealed within these texts and with
systematizing them. In this study we will provide a review of the way in which the New
Testament writings and the later the patristic authors interpreted and consolidated what was
revealed in the Old Testament texts regarding the immaterial core of man, the soul, and its
existence after the death of the body. Key words:

Keywords: Soul, Life after death, Patristics, Old Testament, New Testament

Introducere

Vechiul Testament ebraic, Tanah-ul, nu cuprinde nicio scriere care sa trateze In
mod specific sau sistematic tematica vietii de apoi. In cuvintele biblistului Yehezkel
Kaufmann: ,,Poporul credea in viata de apoi, dar scrierile biblice nu scoteau nicio
concluzie religioasa din aceasta doctrina”. Scrierile Tanah-ului sunt preocupate de
pamantul fagaduit, de popor, de templu si de monarhie. La acel stadiu inca nu erau
preocupati de soarta omului dupa moartea trupeasca, iar cauzele acestui fapt sunt
diverse. Explica tot Kaufmann ca ,,ideea judecatii dupa moarte nu fusese adoptata
deoarece aceasta presupunea, in mentalitatea vremii, existenta unor zei ai lumii de
jos care sa judece mortii si a apoteozei ca rasplata pentru cei drepti”®. Viata de apoi
va fi aprofundata in iudaismul tarziu din perioada intertestamentara, insa, cu toate
acestea, putem gasi indicii a unor notiuni incipiente atat despre subiectul care va
experimenta viata de apoi, si anume sufletul sau spiritul omenesc, exprimat prin

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

2 Yehezkel Kaurmann, The Religion of Israel. From its Beginnings to the Babylonian Exile
(London: George Allen & Unwin LTD, 1961), 311.

3 KaurMmaNN, The Religion of Israel, 316.



termenii ebraici nefes, nesamah si riiah, cat si a locatiei acestei experimentari,
denumita sa’ol de catre textul biblic Tnsd pomenita si folosind alte expresii precum
wayyé’asef ‘el-’ammayv (,,si s-a Intrunit cu parintii sai”) sau sahabta ’et-’aboteha
(,te vei odihni cu parintii tdi”).

In studiul de fatd dorim a face o scurtd trecere in revisti a felului in care
aceste informatii veterotestamentare Tn stare embrionara au ajuns sd se maturizeze
si sa se dezvolte in scrierile Noului Testament si ale sfintilor parinti ai Bisericii lui
Hristos. Mergand pe paradigma continuitatii si a cresterii In adevar, privim aceste
doctrine ca rod al inspiratiei si a revelatiei divine si dorim sa le urmam dezvoltarea
finala pe care au atins-o odata cu Incheierea perioadei descoperirilor dumnezeiesti.
Redarea tuturor instantelor si a scrierilor relevante In aceasta privinta depaseste
dorinta de sinteza a acestui articol, asa ca vom reda doar instante si exemple pe
care le consideram paradigmatice si reprezentative pentru subiectul tratat. Pe langa
aceasta parte introductiva si partea finald, a concluziilor, studiul va fi impartit in patru
mici sectiuni care vor trata, pe rand: 1. Viziunea noutestamentara asupra sufletului;
2. Viziunea patristica asupra sufletului; 3. Viziunea noutestamentara asupra locatiei
sufletului dupa moartea trupului; 4. Viziunea patristica asupra locatiei sufletului dupa
moartea trupului.

O sinteza a perspectivei noutestamentare asupra sufletului

»lextele Noului Testament reflectd puternic viziunea asupra lumii si
antropologia semitica monista. Lanzillotta remarca Tn mod specific folosirea notabila
a termenului Yoy In Noul Testament, deoarece «dovedeste absenta totala a sensului
care pentru noi este cel mai evident, adica suflet». Fiinta umana, in Noul Testament,
este Tn mod clar o unitate. Atunci cand de pomeneste despre o dimensiune interioara,
aceasta nu este conceputa ca fiind un element separat. [Presupusul suflet] nu este
nici mai apreciat decat trupul si nici nu se asteapta sa supravietuiasca trupului dupa
moarte. In acest sens, Ferguson a remarcat ci ideea de «nemurire a sufletului» pare
pur si simplu a fi rezultatul Tmbinarii traditiei filozofice grecesti cu textul biblic™.

Aceasta acuza de imbinare a filosofiei grecesti cu textul biblic face referire
doar la ,nemurirea sufletului” asa cum ea era conceputa de catre greci, cum am
vézut deja. In alte cuvinte, Noul Testament nu este de acord cu ideea conform careia
omul se identifica in mod plenar doar cu esenta sa nemateriala (sufletul), iar ca trupul
acestuia ar fi doar o carapace accidentala, conjuncturala si optionala in care sufletul
se adaposteste putin timp iar apoi o pdraseste. Revelatia biblica matura nu neaga
faptul cd omul 1si continua existenta Tn mod constient dupa moartea trupului sau,
asa cum putem aprecia in mod clar in cel putin doua relatari noutestamentare: pilda

4 Eliezer GonzaLez, The Fate of the Dead in Early Third Century North African Christianity
(Tiibingen: Mohr Siebeck, 2014), 44.
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bogatului nemilostiv si a saracului Lazar din capitolul 16,19-31 a Evangheliei dupa
Luca si pasajul despre martiri din capitolul 6,9-11 a Apocalipsei, despre care textul
marturiseste: elSov vmokdtw T00 Buotaotnpiov TAG Yuxds TRV Eopayuévawv Stk TOV
Adyov 100 B£00 kai S1ix v paptupiav iy elyov kai Ekpacav pwvij peydin Adyovieg éwg
né1E O Seomdng O dyrog Kai GAnBivég ob Kpivels kai ékSIKel O alpa NUAV €k TV
Katolkouvtwy &mi ¢ yA¢® (,Am vazut sub altar sufletele celor care au fost Tnjunghiati
pentru cuvantul lui Dumnezeu si pentru marturia pe care au dat-o, si au strigat cu
glas mare: «Pana cand, Stapane, Tu care esti sfant si demn de incredere, nu vei
face dreptate si nu vei razbuna sangele nostru asupra locuitorilor pamantului?»” —
Ap 6,9-10).

La prima vedere, nu pare sa existe vreo diferenta intre felul in care viata
dupa moarte e portretizata Tn mitul platonician a lui Er si aceste doua instante
noutestamentare pe care le-am mentionat. In toate cele trei relatiri observam ca
oamenii Isi continua existenta constienta dupa moartea trupului si cd acum sunt
,locuitori” sau ,cdldtori” prin lumea de dincolo. In parabola din Luca nu este
mentionata nici macar invierea eshatologica, textul dand de inteles ca locatia sau
starea 1n care se afla atat Lazar cat si Avraam si bogatul nemilostiv este definitiva,
si astfel 1si vor purta la nesfarsit existenta fara ca unii sa treaca la ceilalti, deoarece
Avraam 1l informeaza pe bogatul nemilostiv ca petaéd NuAOv kai VPOV ydoua péya
éotnpiktan 8nwg ol Bédovreg Safijvan évBev mpog Ouag pn Svvevrar pnde éxeibev
npo¢ nuac Siamepdotv (,,Intre noi si voi este o mare pripastie, astfel incat cei
care ar vrea sa treaca de aici la voi sa nu poata, si nici de acolo sa treaca la noi” —
Lc 16,26). Bogatul nemilostiv preia ipostaza lui Ardiaeus din mitul platonician,
»gura” nelasandu-1 sa paraseasca chinurile iadului pentru a se desfata de deliciile
ceresti de care se bucurad Lazar Tn sanul lui Avraam. La fel, observam ca in marturia
Apocalipsei sufletele (fuyd¢) martirilor duc o existenta constienta dupa moartea lor
si au chiar strigd pentru a li se face dreptate. In niciuna dintre instante nu observim
o viata de apoi ca cea homerica sau mesopotamiand, unde, desi omul exista in
continuare dupd moarte, are o existentd mai mult letargicd si sumbrd. In cazurile
biblice nu e asa, ci, la fel ca la Platon, sufletele sunt perfect constiente de cele ce
s-au intamplat pe pamant in vietile lor (tékvov pvrofnt 6t anélafeg ta ayabd gouv
&v 1] (wfj oov [,,Fiule, adu-ti aminte ca ai primit cele bune in timpul vietii tale”] —
Lc 16,25) cat si de cele ce se Intampla in continuare (strigatul puternic al sufletelor
din Apocalipsa care vad ca nca nu se implineste pe pamant dreptatea promisa de
Dumnezeu).

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



Prin urmare, strict din prisma experimentarii vietii de apoi, sufletul biblic nu
este diferit de cel platonician. Doar In contextul antropologic este diferit, deoarece
antropologia platoniciand este una in care sufletul este cu adevarat omul si tot ceea
ce el Tnseamnd. Sufletul provine din lumea ideilor si materializarea sa In forma
trupului este ceva de nedorit si de care trebuie scdpat. Mantuirea platoniciana si
cea neoplatoniciand va fi scaparea de trup prin practici ascetice care spiritualizeaza
omul si il detaseaza tot mai mult de materie pana cand acesta poate deveni din nou
o parte a lumii formelor, unindu-se cu Unul (évwaig). Acesta este sensul pentru care
citatul din Gonzalez redat mai sus spune ca ideea de ,,nemurire a sufletului” este un
fmprumut din filosofia greaca pagana. Antropologia veterotestamentara Tmplinitd in
Noul Testament este clar una de tip monist. Omul este un tot unitar, trupul fiind la fel
de esential pentru om precum sufletul. Dumnezeul biblic considera ca materia este
,foarte buna”, dupa cum marturiseste prima relatare a creatiei: ,,Si a vazut Dumnezeu
tot cat a facut si iata ca erau foarte bune” — Fac 1,31, si se foloseste de materie pentru
a-1 plasmui pe om dupa insesi imaginea Sa: ,,Si l-a facut Dumnezeu pe Adam in
imaginea Sa; In imaginea lui Dumnezeu l-a facut pe el” — Fc 1,27. Naratiunea biblica
neaga aprioric orice atitudine ostila fata de materie. Mantuirea, In conceptia biblica,
nu este scaparea de materie ci restaurarea materiei la gloria initiala intentionata de
Dumnezeu pentru ea. Omul este atat trupesc cat si psihic, si nu este nici doar trupul,
nici doar sufletul, iar despartirea dintre ambele cauzata de moartea trupului este ceva
de nedorit, care va fi remediat la inviere, cand componentul material si cel nematerial
al omului se vor reuni din nou.

Ipoteza imprumutului pagan al conceptiei despre suflet este Tn continuare
populara Tn multe cercuri, atribuind aceasta ,,corupere” anumitor teologi crestini de
renume, cum chiar Encyclopedia Britannica explica: ,,conceptiile crestine despre
o dihotomie trup-suflet isi au obarsia printre grecii antici si au fost introduse in
teologia crestind foarte devreme de catre Sf. Grigorie de Nisa si Sf. Augustin”®. Cei
care sustin aceasta ipoteza sunt de opinie ca interpretarea biblica ,nealterata” este
cea care considera psyché-ul scripturilor ca fiind doar suflarea de viata care paraseste
omul dupa ce trupul moare. O problema pe care aceasta abordare o intampind este ca
nici printre grecii antici nu a existat un singur punct de vedere asupra antropologiei
in general sau asupra sufletului (psyché) in particular. Primele articuldri ale grecilor
antici asupra filosofiei, cele din scrierile homerice, folosesc termenul psyché doar
pentru a se referi la suflul de viatd, fiind echivalentul termenului ebraic nefes’, nefiind
asociat cu nicio dihotomie sau cu vreo notiune de nemurire in general, Tnsa, totusi,
ceva asemanator sufletului din gandirea elina ulterioard exista si printre scrierile
6T. Editors of Encyclopaedia Britannica, ,,Soul”, accesat 27 iunie, 2023, https://www.britan-
nica.com/topic/soul-religion-and-philosophy.

7 Everett FErRGUSON, Encyclopedia of Early Christianity (New York: Routledge, 1999), 1079.
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epocii arhaice. Doar dupa aceea, am vazut, Incepand cu sec. VI 1. Hr., gasim in
anumite cercuri orfice si socratice conceptia conform careia sufletul supravietuieste
si primeste o recompensa sau o pedeapsa dupa moarte®. Din aceasta conceptie
rezultd o concluzie clara: omul este echivalent, in realitate, cu sufletul sdu, iar trupul
este optional, fiindca omul 1si continua existenta si dupa moartea trupului. Aceasta
credinta in nemurirea sufletului ridica multiple Intrebari legate de necesitatea sau de
natura trupului, cu care filosofia platoniciana a trebuit sa se confrunte dar pe care
crestinii nu le au, fiindca antropologia crestina matura (si cea biblicd in general) este
una monista.

Aceasta antropologie crestind monista si unitarda nu neaga, subliniem din
nou, o dihotomie sau un dualism (oricat de paradoxal ar suna aladturarea termenilor
monism-dualism) Tn cadrul aceluiasi ntreg numit om. Cuvintele lui Iisus sunt clare
n aceasta privinta: kai pn @ofelofe Qo TV GMOKTEVVOVIWV TO GAUA TV &€ Yuxnv
un duvapévev anokteivar pofeiofe 8¢ pdAiov tov Suvdpevoy kal Poynv kai odua
anoAéoat év yeéwvn (,Si sa nu va fie frica de cei care ucid trupul dar sufletul nu il
pot ucide; fie-va frica, mai bine, de cel ce distruge si sufletul, si trupul in gheena”
— Mt 10,28). ,,Potrivit lui G. Dautzenberg, in monografia sa despre cuvantul yoyn
in cuvintele Domnului din Evanghelii, in acest caz cuvantul trebuie tradus drept
«suflet» si nu drept «viata». Textul afirma o supravietuire a sufletului in cazul
in care si dupd ce corpul este ucis, ceea ce nu se poate intelege fara un anumit
dualism antropologic, care corespunde schitei o@pa—yuyxry”®. Si in scrierile pauliene
observam acelasi dualism pe care Iisus 1l mentioneaza: ouvéxopat 8¢ €k T@v dVo v
émOupiav Exwv €i¢ 10 dvardoa kai odv Xplotéd elvat moAAG yap paAAov Kpelooov 1o
o€ émpévety év 1] oapkl avaykaiotepov 8t” pas (,Sunt constrans de acestea doua:
de dorinta de a fi dezlegat [de trup] si de a fi cu Hristos, si aceasta ar fi mult mai
bine. Insi este nevoie mai mare ca pentru voi si riman in trup” — Fil 1,23-24). Acest
limbaj ar putea sugera foarte bine o conceptie platoniciana despre om: trupul fiind
ceva de care ,esti desfacut” si iti poti continua existenta mai departe — n cazul lui
Pavel, in Hristos —, dar poti si rdmai si ,,in trup”. In ambele cazuri pare exprimata
conceptia conform careia persoana umana — Pavel, Tn acest caz — este aceeasi si
daca ramane in trup, si daca este desfacut de acesta. El nu sufera o diminuare si nici
madcar nu intra intr-o stare de constiinta atenuata cum sunt cele ale mesopotamienilor
antici sau a Hadesului homeric. Pierderea trupului nu-i scade persoanei din calitatea
experimentdrii realitdtii. Din contrd, chiar Pavel exprimd cd ar fi mult mai bine sa fie
desfacut de trup, insinuand ca o astfel de existenta ar fi una superioara sau mai de
dorit decat cea care se petrece In trup. Si, totusi:

8 FErGUSON, Encyclopedia, 1079.
9 Candido Pozo, Teologia del mds alld (Madrid: Biblioteca de Autores Cristianos, 1968), 70.



,Este de remarcat faptul ca felul Tn care Pavel se foloseste de limbajul
«trupului» si «sufletului» pare a fi unic. In legaturd cu utilizarea de citre Pavel a
termenului Yuyn In comparatie cu cel al altor ganditori evrei, Jewett observa ca Pavel
nu 1l foloseste niciodata in sensul strict al unei «parti ale omului legate de Dumnezeu
care supravietuieste dupa moarte». Nici nu argumenteaza pentru nemurirea sufletului
folosind dihotomia dintre sarx/soma si pneuma care a fost deseori folosita de catre
rabini. Asa cum a remarcat Clark-Soles, aceasta dihotomie populara este absenta din
scrierile lui Pavel in intregime. In mod corespunzitor, este de remarcat faptul ca In
descrierea sa a calatoriei sale vizionare prin cer din 2Cor 12,1-5, Pavel nu stie daca
aceastd caldtorie s-a petrecut in trup sau nu (v. 3). Cel putin este clar cd Pavel nu
foloseste conceptul unui suflet (yyuyr) pentru a-si descrie calatoria cereasca”®®.

Daca e sa comparam calatoria lui Pavel prin sferele ceresti cu cea a lui Er, dat
fiind faptul ca e un echivalent corespunzator printre cele din Antichitate, observam
ca ele diferd substantial. Difera in primul rand scopul lor, cea a lui Er fiind doar
pentru a le transmite, ulterior, oamenilor informatiile necesare de viata de apoi si de
judecata din aceasta. Am putea spune ca Mitul lui Er are un rol apologetic. Pavel,
in schimb, mentioneaza ca rfikovaev &ppnta pripata & ok €€ov avipdnw AaAfjoat
(A auzit cuvinte de negrait care omului nu-i este permis a le spune” — 2Cor 12,4),
lasand totul un mister. Motivul pentru care Pavel isi descrie calatoria e incert,
deoarece nu ne explicd de ce a considerat de cuviinta sa le spund asta corintenilor.
Putem spune ca povestirea are un rol anecdotic.

Ceea ce dorim sa remarcam este ceea ce Pavel are de spus legat de modul in
care s-a petrecut caldtoria: eite év odpar ovk olda eite éKTO¢ TOD TWHATOG OVK 0lda
(,,Daca a fost in trup, nu stiu; daca a fost in afara trupului, nu stiu” — 2Cor 12,2).
Aici, Pavel descrie doua feluri in care omul poate exista sau experimenta realitatea.
Cea év oopartt e cunoscuta tuturor, Insa la ce se refera prin éktog 100 copatog? Si
calatoria lui Er s-a petrecut éktog 100 owpatog, dat fiindca soma lui Er era pe pila
funerard, pe pamant. Chiar daca nu in acelasi fel ca grecii, Pavel tot recunoaste un
mod de existenta a omului care este ékto¢ 100 owpatog — ,,in afara trupului”. Trupul
nu este necesar pentru ca omul sa experimenteze ceva sau sa existe in general, dupa
cum vedem la Pavel, iar aceasta conceptie, bineinteles, se poate extinde si dupa
moartea trupului Tn vederea negdrii unei anihildri sau adormiri a constiintei pana la
invierea generala. Totusi: ,,Harris observa ca Noul Testament nu arata niciun interes
in a identifica un singur component al persoanei care ar putea supravietui mortii
in detrimentul altor componente. Antropologia noutestamentara este n, esentd, una
monista si, din acest motiv, faptul cd nici Noul Testament, nici scriitorii crestini
primari au folosit vreodatd termenul «suflet nemuritor» sau «spirit nemuritor» ar

10 GonzaLkz, The Fate of the Dead, 44-5.
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trebui sa pondereze foarte mult Tn relatie cu felul in care concepem raspunsurile la
aceste Intrebari. Dupd cum a subliniat Clark-Soles, «primii crestini, la fel ca rabinii,
au nteles ca unirea cu Dumnezeu era unirea intregului om, atat a sufletului cat si a
trupului»”!'.

Toate acestea fiind spuse, incheiem analiza noastra noutestamentara prin
sublinierea notiunii moniste pe care scripturile iudeo-crestine o sustin in legdtura
cu omul. Invierea si restaurarea intregii creatii rimane scopul si telul final revelat
n scripturi, si nu supravietuirea unui suflet omenesc despartit de trup si despartit de
restul creatiei Intr-o stare sau o existenta paradisiaca. Omul a fost conceput pentru
a fi o parte a creatiei, iar mantuirea se face la un loc cu tot restul creatiei, ea avand
caracterul de restaurare. Mantuirea nu este in afara creatiei si nu este o izbavire sau
o scapare a omului de creatie si de existenta pe pamant.

O sinteza a perspectivei patristice asupra sufletului

Printre scrierile patristice, care reprezinta felul Tn care crestinii au interpretat
revelatia biblica, exista multe si avizate abordari ale subiectului nemuririi sufletului.
Aici se cuvine sa-1 amintim pe Sf. Atenagora din Atena, care scrie prima lucrare
dupa Noul Testament care trateaza exclusiv subiectul vietii de apoi din perspectiva
crestind (ITepi avaotdosws vekpav), vorbind si despre suflet desi nu in mod
sistematic, precum si pe Sf. Augustin, cel care a scris indelung despre acest subiect
(De Immortalitate Anime, De Anima et eius Origine contra Vincentium Victorem,
De Origine Animae Hominis si De Quantitate Animae) sau pe Sf. Grigorie de Nisa
(ITepi Wuyng kar Avaotdoewc). La fel cum Noul Testament nu reprezinta obiectul
analizei tezei noastre, nici scrierile patristice nu o fac, deci doar vom aminti cateva
aspecte importante pentru a trage concluziile pertinente acestei sectiuni. Despre
conceptiile crestinilor de dupa Noul Testament legate de viata de dupa moarte si
existenta sufletului ne spune John McGuckin ca ,,la inceput, multi crestini s-au opus
acestei idei [a nemuririi intrinseci a sufletului], socotita incompatibila cu mesajul
Evangheliei, si a fost preferat conceptul de nemurire conditionala a sufletului, care
stipula cd Dumnezeu va indlta fiinta umana la viata nemuritoare [...] numai daca
creatura va da ascultare legamantului Sau”*2.

Doar ca, daca nemurirea sufletului era conditionald, si nu intrinseca, atunci
existenta omului putea lua sfarsit. Maturizarea gandirii crestine asupra acestui subiect
a dus spre o treptata constientizare a pericolului pe care conceptia anihilarii sufletului
il avea. In cuvintele lui Pozo, ,in fata unui cadavru care incepe sa se descompuna,
Dumnezeu sustrage si pastreaza separat substanta non-fenomenologica a trupului.

" GonzaLEz, The Fate of the Dead, 45.
12 John Anthony McGuckin, Dictionar de teologie patristicd (Iasi: Doxologia, 2014), 482.



Cadavrul, desi pastreaza o continuitate fenomenologica cu acel trup viu care a fost
odatd, nu mai este acesta. Din contrd, plecand de la substanta non-fenomenologica a
trupului viu, Dumnezeu ar reconstrui corpul inviat si tocmai prezenta acelei substante
(identitati substantiale) ar face ca acel trup sa fie cel personal si nu altul”'®. Astfel se
asigura continuitatea de identitate Tn cadrul persoanei umane care trece prin diferite
,»stagii”, si nu-si pierde identitatea In niciunul dintre ele. Conceptia anihilationista,
care tagaduieste o continuitate a identitatii Tn cazul celor damnati, neaga insesi
premisele de baza ale identitdtii umane. Oricum: ,,Desi aceasta opinie a avut un singur
reprezentant in sec. IV, autorul crestin african Arnobius, ea nu a existat in crestinism
pand recent, exceptand cazuri izolate de speculatie filosofica. [...] Invatatura despre
murirea sufletului este In general considerata a fi opusa doctrinei crestine despre om
si despre demnitatea si responsabilitatea sufletului uman”'“.

Trebuie sa tinem mereu cont de faptul ca nu vorbim despre conceptii
monolitice, iar gandirea crestina nu s-a dezvoltat ca un tot unitar care a evoluat
treptat, ci s-a format cu aporturile multor ganditori din diverse contexte si pozitii.
Nemesius, episcop In cetatea siriand Emesa, Tn sec. IV, este primul autor crestin al
unei opere care sintetizeaza in mod formal o Tnvatatura antropologica®®. Motivul care
1l face pe acest autor sa fie important pentru studiul nostru este acela ca este primul
care oferd o viziune crestind de sinteza asupra antropologiei'®. Scopul nostru este
acela de a analiza dezvoltarea antropologiei veterotestamentare pana la atingerea
stagiului noutestamentar, iar lucrarea episcopului din Emesa reprezinta un status
geestionis al epocii sale, care sintetizeaza gandirea crestina maturd ajunsa pana la el.
Avand ca reper final cele expuse n lucrarea lui, putem observa stagiile anterioare de
dezvoltare ale antropologiei pana la maturizarea sa finala in Noul Testament, care nu
ne expune o invatatura sistematica, aceasta fiind ratiunea din spatele apelarii la prima
Invatdtura antropologica sistematica alcatuitd de cdtre un crestin cu autoritate — un
episcop.

Acesta afirma ca Tov d&vOpormov €k Yuxng voepds Kol ToUATOG &PloTA
kateokevaopévovt’ (,,Omul este foarte bine alcatuit din suflet intelegator si din
trup”), expunand o conceptie dihotomd asupra omului. Criticand conceptiile lui
Plotin si ale lui Apolinarie, tot el ne aduce la cunostintd cd @v éon kai ITAwTivog,

13 Pozo, La teologia del mds alld, 120.

14F. L. Cross st E. A. LiviNngsToNE, ed. The Oxford Dictionary of the Christian Church (New
York: Oxford University Press, 1997), 393.

1>William TELFER, ,,Autexousia,” The Journal of Theological Studies VIII (1957): 127.

16 Prin acest termen vom desemna conceptia sau Invatatura despre fiinta umana si despre
alcatuirea ei.

7Moreno Morani, ed., Nemesii Emeseni De natura hominis, Bibliotheca scriptorum Graeco-
rum et Romanorum Teubneriana (Leipzig: B. G. Teubner, 1987), 1.
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@AV elvar v Yoxnv kai &Aov OV vodv Soypatioavieg, &k pidv tov dvlpwmov
ovveoTdvar, odpatog kai Yuyfig kai vod. olg AkoAolBnae kai AmoAvdpiog 6 THg
AaoSikelag yevopevog émiokomog'® (,,Deci unii - Plotin printre ei -, au considerat ca
omul este compus din trei elemente: trup, suflet si minte”'). Si Apolinarie, care a
devenit episcop al Lodiceii, le-a urmat). Din aceasta ultima fraza trebuie sa remarcam
mai multe date importante. In primul rand, episcopul Nemesius se pozitioneaza
in favoare dihotomiei antropologice si le transmite credinciosilor care 1l citesc ca
aceasta este pozitia corectd. In al doilea rand, oferd exemple negative pe care le
prezinta ca nedemne de crezare si urmare: filosoful neoplatonist Plotin si episcopul
Apolinarie al Laodiceii, condamnat la cel de-al doilea sinod ecumenic, in 381 d. Hr.
Trebuie, 1nsa, sa fim precauti, deoarece Nemesius nu condamna trihotomismul in
general, ci doar un anume trihotomism. Observdm ca triada pe care el o enumera
ca fiind eronatd este cea alcatuita din trup, suflet si minte. Astfel, iesind de sub
sfera influentei platoniciene, el neagd ca crestinismul ar fi compatibil cu credinta
conform careia nous-ul ar fi o entitate independenta de suflet si de trup. Aceasta
era o conceptie caracteristica sistemului neoplatonist, care concepea trei ipostasuri:
Unul, nous-ul si sufletul. Nous-ul neoplatonist reprezenta dimensiunea cunoasterii
intuitive desdvarsite?. In acelasi timp, Nemesius afirma despre sufletul omului ca
este noeras — intelegator, inteligent. Prin urmare, 1i atribuite sufletului omenesc o
functie noeticd pe care platonismul si neoplatonismul o considera ca fiind o entitate
sau un component independent in cadrul creatiei, o credintd a caror implicatii nu
le vom dezvolta in aceasta tezd. Nu trebuie sa uitdm, Insd, ca episcopul din Emesa
ramane tributar lui Platon prin faptul ca si el considera ca sufletul este nemuritor si
necorporal?'.

O sinteza a perspectivei noutestamentare asupra locatiei sufletului dupa

moarte

E necesar sd Tincepem aceasta sectiune amintind stadiul la care
Tanah-ul* ajunge in ceea ce priveste locatia omului dupa moartea trupeasca:
,,Sheol (ebr. ‘71&@) semnifica in Vechiul Testament lumea de jos, locul spiritelor care

18 Morani, Nemesii Emeseni De natura hominis,.

19 Am tradus cuvantul vo¢ prin ,,minte”, insa, potrivit James STRONG, The Strongest Strong’s
Exhaustive Concordance of the Bible (Grand Rapids: Zondervan, 2001), 1517, poate fi tradus
drept ,,intelect”; ,,gandire”; ,,pricepere” etc.

20 Cross, The Oxford Dictionary of the Christian Church, 1136.

2t Petru Ciprian NEDELCU, ,Substantialitatea sufletului uman la Nemesius din Emesa,”
Transilvania 3-4 (2015): 106.

22 Nici scrierile deuterocanonice ale LXX-ei nu dezvolta subiectul mai mult, nsa el va
cunoaste o evolutie mare in scrierile apocrife, precum 1 Enoh sau 4 Ezdra.



au parasit aceasta lume. Nu se cunoaste felul in care a derivat cuvantul. Cuvantul
poate fi tradus Tn mai multe feluri, precum «iad», «mormant» sau «prapastie», insa
unele traduceri mai recente prefera sa lase cuvantul netradus, ca un nume propriu.
Cuvantul reflecta o notiune nedezvoltata si obscurd a vietii de apoi, care a lasat loc in
mod gradual conceptelor mai definite ale iudaismului tarziu. Notiunea era raspandita
in mitologia semita timpurie si ea poate fi studiatd Tn paralel cu cea din sursele
acadiene si babiloniene”?,

Aceasta este descrierea generald pe care o putem oferi cuvantului. Biblistul F.
B. Pearson ne ofera si mai multe detalii in ceea ce priveste atat caracteristicile locatiei
fizice cat si starea celor care se aflau Tn aceasta locatie: ,,Se credea ca Sheol-ul este in
adancurile pamantului, la fel cum se concepe astézi despre iad. In Vechiul Testament,
Sheol-ul este reprezentat ca fiind opusul sferei superioare a vietii si a luminii. [...]
Sheol-ul era vazut ca fiind locatia in care mergeau toti oamenii, marele rendezvous
al mortilor. Aici, cei morti se adunau triburilor si familiilor lor. [...] Starea celor care
se afld in Sheol nu este indicatd foarte clar. [...] Nu trebuie sd credem, 1nsa, ca Sheol-
ul era privit ca fiind un loc In care mortii nu mai erau constienti. Desi existenta era
diafana, ea era, totusi, una reala”.

Aceasta este notiunea care va fi mostenita de catre Noul Testament. Desi
conceptia despre sa’ol va fi supusa unei reflectii filosofice si teologice in scrierile
apocrife, scrierile noutestamentare nu sunt deosebit de bogate in ceea ce priveste
descrierea acestui loc. In cele ce urmeazd vom reda anumite texte din Noul Testament
care expun conceptia hagiografilor acestuia despre taramul de jos al mortilor.

Incepand cu Mt 12,40, vedem ci textul spune: domep yap v Twvag év i
KOl 100 k1jTouG TPElG Nuépag Kal Tpelc vOkTag obtws otat 0 viog T00 GvBpwmov
év 1] kapdia 11 yi¢ 1peis Nuépag kai 1peic voktag (,Caci asa cum a fost Tona in
pantecele chitului trei zile si trei nopti, va fi Fiul omului Tn inima pamantului trei
zile si trei nopti”). Biblistul R. T. France comenteaz pasajul spunand: ,invierea lui
Ilisus demonstreaza o corespondenta intre El si lona proorocul, ambii fiind miraculos
scapati de moarte. In cazul lui Iona era o moarte virtuala (cf. Iona 2,2.6, «pantecele
Sheol-ului», «prapastia»), insa in cazul lui lisus va fi moartea reald (fie ca «inima
pamantului» se refera la Sheol, locatia mortilor, fie ca se refera doar la mormant)”.
Consideram, Tnsd, ca ,,inima pamantului” este o referinta la locul care, potrivit viziunii
iudaice asupra lumii, este cel mai adanc al creatiei. Poate fi vorba doar despre sd’6l,
nefiind o aluzie la mormant, iar pasajul, pe 1angd ca este prima referinta explicita

2 Cross, The Oxford Dictionary, 1494.

24 F. B. PeARsoN, ,,Sheol and Hades in Old and New Testament,” Review & Expositor 35.3
(1938): 304, 306.

» R. T. Francg, The Gospel of Matthew (Grand Rapids: William B. Eerdmans Publishing
Company, 2007), 491.

175



176

la moartea Hristosului, este si o marturie a petrecerii reale a acestuia in taramul
mortilor la fel ca toti oamenii, fiind si o marturie explicita a umanitatii Sale depline.

In Fapte 2,31 citim: mpoidcyv éAdAnoev mepi Ti¢ Gvaotdoews o0 Xpiotod
6 olte éykatedeipBn ei¢ &dnv olite i) odpé avtod eldev StapBopav (,,Vizand mai
nainte, a vorbit [David] despre invierea lui Hristos [zicand] ca nici nu a fost parasit
El in Hades, nici carnea Lui nu a cunoscut putrezirea”). Ne oprim asupra acestui
subiect deoarece dorim a mentiona cateva cuvinte despre Hades. Tot Pearson ne
explicd: ,,Cuvantul noutestamentar care corespunde Sheol-ului veterotestamentar
este Hades. Septuaginta 1-a folosit ca traducere pentru Sheol. [...] Semnificatia lui
originald era identica cu cea a Sheol-ului, singura diferenta fiind despartirea in doua
compartimente, unul pentru cei buni iar altul pentru cei rai”?. Faptul ca atat LXX cat
si Noul Testament alege acest termen pentru a-si exprima propria conceptie despre
taramul de jos al mortilor este ceva semnificativ, deoarece ne face sa ne intrebam
despre cat de paralel e termenul cu originalul grecesc. Cuvantul este acelasi, dar
semnificatia cuvantului este tot aceeasi cu cea a grecilor antici? E semnificativ a
studia acest caz deoarece, daca semnificatia biblicd a termenului e paralela si
sinonima cu cea greceasca, studierea cuvantului in izvoarele sale originale ar elucida
si mai mult viziunea iudaica (atat Vechiul cat si Noul Testament sunt scrieri iudaice
si tributare iudaismului epocii) asupra vietii de apoi.

In 1Pe 3,18-19 citim: 611 kai Xpiotog dnaé nepi apaptidv énabev Sikarog vrép
adikwv iva Oudg mpooayayn 1@ Be@ Oavatwbeic pev oapki {womoinbeic &€ mveduatt
év @ kad Toi¢ v puAakij nvedpaoty mopevbeic ékripuéev (,,Fiindca si Hristos a patimit
odatd pentru pacate; Cel drept pentru cei nedrepti, pentru ca pe voi sa va aduca la
Dumnezeu, fiind dat mortii potrivit carnii si fiind inviat in spirit, in care a si mers
in inchisoarea spiritelor, predicand”). Versetul acesta este unul dintre cele mai
problematice ale epistolei si ale Noului Testament Tn general, din mai multe motive.
Aici vom aminti doar cele doud motive principale care sunt relevante pentru studiul
nostry, si anume: 1. Identitatea spiritelor si 2. Locul 1n care se afla acestea. Biblistul
Paul Achtemeier ofera o schita a celor doua conceptii care se afla in antiteza cu
privire la identitatea spiritelor, spunand ca versetul se poate interpreta ca facand
referire atat la sufletele celor morti cat si la ingerii cazuti care au cauzat, potrivit unei
traditii iudaice, rdutatea de pe vremea lui Noe. El crede ca aceasta ultimd ipoteza e
mai plauzibild”. Nu toti sunt de acord. Biblistii Travis Williams si David Horrell
cred ca se referd la suflete omenesti?®. Nu vom spune mai multe despre acest subiect,
fiindca depaseste scopul acestei sectiuni axate pe locatia spiritelor, nu pe spirite
%6 PEARSON, ,,Sheol and Hades,” 309.

27 Paul J. ACHTEMEIER, 1 Peter (Minneapolis: Fortress Press, 1996), 252-6.

28 Travis B. WiLLiams st Davip G. HorreLL, 1 Peter. A Critical and Exegetical Commentary.
Volume 2. Chapters 3-5 (London: T&T Clark, 2023), 228.



in sine. Despre locatia mentionata in versetul 19, puAakfj (phylaké), ne spun tot
acesti biblisti cd ,,ceea ce trebuie retinut, totusi, este ca puAakni nu e folosit pentru
a face referire la locul mortilor ca intreg. In schimb, este o locatie speciala in care
sufletele omenesti nerdscumpdrate si rdzvratite sunt tinute Tnainte de judecatd. Acest
lucru pare sa mute descrierea dincolo de notiunile generale despre locul mortilor in
perspectivele apocaliptice referitoare la pedepsele care 1i asteapta pe rai la sfarsitul
veacurilor”?. Cuvantul phylaké denotd, prin urmare, o notiune avansata legata de
viata de apoi, unde vedem ca exista o despartire intre drepti si pacatosi si unde acestia
din urma asteapta eshatonul ntr-un loc destinat lor.

Am lasat pilda din Lc 16,19-31 la sfarsit deoarece e cea mai complexa si
completa in ceea ce priveste informatiile legate de viata de apoi si deoarece am mai
analizat-o odata Tn sectiunea care priveste soarta sufletului omenesc dupa moarte.
Aici vom analiza pilda strict din punct de vedere al locatiilor prezente n ea. Omitem
faptul ca si ea este problematica din anumite privinte, din care amintim doar ipoteza
conform careia ea ar avea la baza relatarea egipteana a lui Satni-Khamois si a fiului
sau, Senosiris sau cd ar fi apocrifa si ar fi fost inseratd a posteriori de catre biserica in
Evanghelia dupa Luca, pe l1anga alte acuzatii de care aminteste biblistul Aecio Carius
in studiul sdu®’. Nu consideram aceste informatii relevante deoarece, oricum ar fi, ea
a ajuns sa fie canonizata si devine parte a textului biblic. Acestea fiind spuse, vom
analiza informatiile pe care pilda le reda in legatura cu geografia sau cosmologia
vietii de apoi:

a. dnofavelv 10V MoV Kal dnevexBijvar avtov OO TV dyyéAwv €l TOv
KOATTov APpacdy armébavev 8¢ kal o0 mAovotog kai €tdon (,A murit saracul si a fost
dus de catre ingeri la pieptul lui Avraam; a murit si bogatul si a fost Ingropat” —
Lc 16,22). Pilda ne introduce dintr-o data in doua locatii. Locatia In care este dus
saracul e numitd ,,pieptul lui Avraam” si asta ne aratd ca e o locatie de cinste suprema.
In aceastd locatie era Avraam, pdrintele tuturor iudeilor iar scena evoca o masa
festiva la care gazda 1i aseza langd ea la masa pe cei mai onorifici si iubiti membri,
ceva ce vedem si in In 13,23 unde ucenicul cel iubit al Domnului statea k0Arte 100
Inood (,,]a pieptul lui Tisus”). In alte cuvinte, Lazar primeste dupd moarte cinstea si
desfatarile de care bogatul egoist il lipseste Tn viata. Acest bogat, in schimb, este doar
»ingropat”. Vedem deja o distinctie Intre cele doua destine dupa moarte ale acestor
persoane.

b. kal év 1® &bn éndpag T00¢ OPBaALOLG adTol Umdpywv €v PBaodvoig opd
ABpaau ano pakpobev kai Adlapov év 1oi¢ koAnoig avtod (,,Ilar, in Hades, si-a ridicat
ochii fiind Tn chinuri si 1-a vazut pe Avraam la indepartare si pe Lazar la pieptul sau”

2 'WiLLiams and HorreLL, 1 Peter, 237.

% Aecio E. CaIrus, ,, The Rich Man and Lazarus: An Apocryphal Interpolation?,” Journal of
Asia Adventist Seminary 9.1 (2006): 36, 41-42.
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— Lc 16,23). Vedem aici mentionat Hades-ul, ceea ce deja ne ofera indicii despre
felul locatiei in care saracul se afla, adica taramul de jos al mortilor sau infernul.
Textul ne spune ca doar el este Tn Hades, in timp ce Avraam si Lazar sunt departe
de el, insa cunoastem din literatura iudaica aprocrifa a epocii ca atat pacatosii cat si
dreptii mergeau in acelasi loc, diferita fiind doar starea lor de binecuvantare sau de
chin®.

C. petaéd NUAV Kal DUQV xdoua péya éotnpiktal 6mws ol Oédovreg Stafijvat
&vBev mpog Dudig pn Svvwvtal pndé éxeibev mpdg fudc Stamepdoy (,,Intre noi si voi
este o prapastie mare, ca cei care vor sa treaca de aici la voi sa nu poata si nici voi
sa nu puteti trece la noi de acolo”). Este o scena caracteristica a viziunilor despre
viata de apoi a zonei levantului mediteraneean, cum putem aprecia si in mitul lui Er
ardtat de cdtre Platon In Republica. Ea aratd starea definitiva care se atinge odata
cu moartea, neputand fi schimbata. Ideea acestei prapastii poate ntari ideea ca
persoanele acestea erau in acelasi loc, doar ca locul era despartit pe compartimente.

O sinteza a perspectivei patristice asupra locatiei sufletului dupa moartea

trupului

Primul scriitor crestin care abordeaza mai amanuntit subiectul intreg al
vietii de apoi, atat in ceea ce priveste subiectul care o experimenteaza cat si locatia
acestei conditii este Tertulian In De anima. Am pastrat acest material pentru aceasta
sectiune si nu pentru sectiunea care trateaza sufletul fiindca el ofera o descriere
valoroasa a Hades-ului dintr-o perspectiva crestina: ,,Pentru noi, regiunile inferioare
(ale Hadesului) nu sunt niste cavitati goale, nici vreo canalizare subterand a lumii, ci
un vast spatiu adanc in interiorul pamantului si o adancime ascunsa in maruntaiele
cele mai de jos ale lui; astfel citim ca Hristos, la moartea Sa, a petrecut trei zile in
inima pamantului, adica in adancitura interioara secreta care este ascunsa in pamant,
inchisa de pamant si suprapusa adancurilor abisale care se afla Tnca si mai jos. [...]
Trebuie sa credeti ca Hades-ul este o regiune subterana si sa-i tineti la distanta pe cei
care sunt prea mandri sa creada ca sufletele credinciosilor merita un loc in regiunile
de jos”*.

Putem observa ca acest subiect nu sufera o dezvoltare majora in literatura
crestina primitivd. Conceptia rdmane aceeasi ca cea noutestamentara cel putin in
primele secole ale crestinismului. Hades-ul se afla tot in pamant si descrierile facute
acestuia nu sunt diferite fata de ce avem in Noul Testament. Mai mult, la Tertulian si
locatia dreptilor va ramane tot aceeasi cu cea a pacatosilor.

31 Joseph RaTZINGER, Eschatology. Death and Eternal Life (Washington, D.C.: The Catholic
University of America Press, 1988), 120-1.

32 TERTULIAN, ,,A Treatise on the Soul,” accesat 28 martie, 2024, https://www.newadvent.org/
fathers/0310.htm.



O noua dezvoltare 1n legatura cu acest subiect va aparea odata cu discutarea
efectelor pacatului lui Adam si a destinului celor care mor fara sa fi primit baia
regenerarii, adica botezul, dar care nici nu au vreo vina personald, cum sunt copiii.
Astfel se dezvolta printre crestinii apuseni notiunea de limbus, o dezvoltare a notiunii
biblice de Hades: ,,Grigorie de Nyssa a dedicat un tratat copiilor care au murit
prematur, iar Efrem a plasat acesti copii mici in paradis, dar abia cu aparitia teologiei
lui Augustin a pdcatului originar, soarta copiilor care au murit nebotezati a devenit
o subiect de preocupare teologicd urgenta. In termenii alesi de Augustin, intrebarea
avea un singur raspuns posibil: copiii care murisera fara botez erau damnati. In 418,
sinodul anti-pelagian de la Cartagina a aprobat in mod oficial aceasta teorie”*.

Aceasta notiune de limbus (cuvant care desemneaza tocmai periferia unui loc)
este o dezvoltare directd a sa’6l-ului si a Hades-ului biblic. Acum nu mai avem doar
doua locatii, una pentru cei drepti si alta pentru cei pacatosi, ci, odata cu dezvoltarea
teologiei legate de pacatul lui Adam, ceva specific crestinismului deoarece Vechiul
Testament si iudaismul nu au aceasta doctrina, ele devin trei. Putem, de asemenea, sa
observam cd deja s-a statornicit in crestinism ideea ca dreptii si pacatosii asteapta in
locuri diferite nvierea, parasind uniformitatea veterotestamentara in ceea ce privea
viata de apoi.

O ultima dezvoltare Tn acest sens va avea loc odatd cu cresterea specularii si
a teologhisirii legate de purificarile care au loc dupa moarte. Cea mai clara instanta
a acestei doctrine o avem la Sf. Grigorie cel Mare, care afirma: ,,Si totusi, trebuie sa
credem cd Tnainte de judecata exista un foc purificator, pentru pacatele usoare, fiindca
Biblia spune ca «celui care va zice impotriva Duhului Sfant, nu i se va ierta lui nici
n veacul acesta, nici in cel ce va sa fie». Prin aceasta invatatura se da de nteles ca
unele pacate pot fi iertate in veacul acesta, iar altele, Tn cel viitor”4. Aceasta locatie
va primi printre crestinii apuseni numele de purgatorium, iar, Tn ceea ce-i priveste
geografia, e dificil a preciza ceva clar. Daca este sau nu o parte a Hades-ului, sau este
un loc independent, Intre locul dreptilor si cel al pacatosilor, nu se stie.

Concluzii

Invititura despre eshatologia intermedie in Vechiul Testament este
una primitivd, incipientd si embrionara. Ceea ce se poate intrezari in textele
veterotetsamentare sunt doar informatii colaterale, deoarece niciuna dintre scrieri
nu este preocupatd de tratarea amanuntita a subiectului vietii de apoi, sau chiar de
oferirea unei antropologii bine conturate. Chiar si asa, in aceste scrieri gasim

3 Jean-Yves LacostE, Encyclopedia of Christian Theology (New York: Routledge, 2005),
931.

3+ Sr. GRIGORIE CEL MARE, Dialoguri despre moarte (Bucuresti: Editura Sophia, 2018), 112.
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presdrate semintele care aveau sa germineze in Noul Testament si care aveau sa fie
duse la deplina maturitate de catre Biserica lui Hristos.

In Noul Testament putem observa o antropologie tributard conceptiei israelite
si iudaice, unde omul nu este compus din mai multe parti ci este un tot unitar. Chiar
si asa, avem bine definita credinta conform cdreia acesta ddinuie si este constient
dupa moartea trupului, bucurandu-se de o viata de apoi in care se afla In partasie cu
personaje notorii ale istoriei sacre ale poporului, Intr-un loc in ceruri la care pacatosii,
care se afla in tinutul subpamantean al mortilor, chinuiti de flacari, nu mai pot nici
sa aspire.

In scrierile posterioare ale Bisericii vedem cum toate aceste informatii revelate
in scrierile biblice sunt amanuntit analizate si explicate. Vedem ca omul, desi ramane
o realitate unitard, este ,,compus” din mai multe elemente care si acestea, la randul
lor, au alte elemente si functii specifice (cum am vazut in cazul suflet-intelect).
Omul este pe deplin constient dupa moartea trupului si dupa moarte se bucura
de binecuvantare sau de chinuri, asteptand invierea In timp ce, daca e nevoie, se
purifica. Fostul tinut subpamantean al mortilor din Vechiul Testament, care odata era
tinutul in care plecau toti rdposatii, devine ceva rezervat doar pacdtosilor, In timp
ce cerurile, care in Vechiul Testament erau doar lacasul lui Dumnezeu, devin patria
tuturor sfintilor care acum se bucurd alaturi de ingeri.

Evolutia si dezvoltarea istorica pana la maturitate a invataturii biblice despre
viata de apoi nu este uniforma si nici omogena, dar trebuie reamintit, ca si concluzie
finala, ca crestinismul este o religie a Invierii si ca nu concepe, in mod ultim, o
viatd de apoi in care trupul si lumea materiala lipsesc, ci asteapta restaurarea tuturor
lucrurilor in Hristos si doar pe acel pamant nou si cer nou se va putea trai o ,,viata
de apoi” adevarata.
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Abstract

In the present study we propose to approach the iconographic motif of the cloud
from the scriptural perspective of the New Testament writings, intending to investigate to
what extent the iconic representations of clouds respect the details mentioned in the holy
text and assume the theological message it conveys. In our research we will pay particular
attention to the cloud, an element of nature used in the New Testament writings in different
hypostases: as a natural element, as a topos of God’s glory, as a place of God’s hiding place,
as a manifestation of God’s grace. In our approach we will also make use of the method of
contextualization and linguistic analysis, but the main working method is specific to the
Christian East, in which the unity of the text and the integrity of the theological message are
paramount.

Keywords: Cloud, Glory of God, Erminia, New Testament, Iconization

Introducere

Scrierile Noului Testament vin sd plineasca, sa desavarseasca ceea ce
Dumnezeu a revelat oamenilor prin scrierile Vechiului Testament, astfel ncat,
din aceastd perspectiva, scrierile Vechiului Testament nu si-au finalizat rostul, ci
au un caracter dinamic prin care ni se adreseaza si noud. Tema manifestarii slavei
lui Dumnezeu din scrierile veterotestamentare este regasita si n scrierile Noului
Testament, uneori fiind asociate acesteia aceleasi simboluri si imagini Tntalnite in
Vechiul Testament, imaginea norului fiind una dintre acestea. Inacest sens, asumarea
simbolismului norilor Tn Noul Testament ar trebuie sa comporte o perspectiva
hristologicad, soteriologicd, pnevmatologica si eshatologica.

De notat este faptul ca Sfantul Ioan Gura de Aur, in comentariul sau la
Epistola catre Evrei, remarca faptul cd pentru a se ilustra marturiile slavei din
scrierile Vechiului Testament dar si pe cele din Noul Testament, Sfantul Apostol
Pavel utilizeaza imaginea plastica a unui nor de mdrturii: ,,De aceea si noi, avand
imprejurul nostru atata nor de marturii, sa lepadam orice povara si pacatul ce grabnic

! Studiul are acordul coordonatorului (Prof. univ. dr. Marilena Preda Sanc) pentru publicare
n acest volum.



ne Tmpresoara si sa alergam cu staruinta n lupta care ne sta nainte.” (Evr 12,1).
In virtutea ideii conform céreia la Dumnezeu nu existd un dualism, o opozitie Intre
intuneric si luming, iatd cum comenteaza Sfantul Toan Gura de Aur versetul paulin:
,In multe locuri scriptura scoate mangaierea in cele rele de la Tmprejurdrile petrecute,
precum de pilda zice proorocul ,,si va fi umbra ziua asupra caldurii si ca acoperamant
si ascundere de vifor si de ploaie (Is 4,6)”. Tot asa zice si aici, ca amintirea acelor
sfinti, Tntocmai ca si un nor care acopera pe cineva de arsita soarelui, Tnalta sufletul
cel obosit de rele si il apara [...] Nor de mdrturii. Care nor? Desigur ca prin aceasta
expresie el intelege nu numai marturiile din Testamentul Nou, ci si pe cele din
Testamentul Vechi, fiindca si acestia au marturisit despre maretia lui Dumnezeu, ca
de pilda cei trei coconi (tineri, n.n.), cei de pe langa Ilie si proorocii toti.”?

Norul plin de slava divina in Noul Testament

Daca aratarea slavei lui Dumnezeu In Vechiul Testament, indeosebi cea de
pe muntele Sinai era una infricosatoare, manifestata fiind prin foc, Intuneric, ceata,
duhul cel de vifor, Noul Testament — ne spune Sfantul Ioan Gura de Aur — nu a
mai avut nevoie de nimic din toate acestea, ci a fost data in forma de conversatiuni
sublime de Domnul si Dumnezeul nostru Iisus Hristos®. In aceeasi epistold citre
Evrei, Sfantul Apostol Pavel le aminteste acestora: ,,Caci voi nu v-ati apropiat nici
de muntele ce putea fi pipait, nici de focul care ardea cu flacara, nici de nor, nici de
bezna, nici de vijelie, nici de glasul trambitei, nici de rasunetul cuvintelor despre
care cei ce 1l auzeau s-au rugat sa nu li se mai graiasca, deoarece nu puteau sa sufere
porunca: ,,Chiar daca si fiard de s-ar atinge de munte, sa fie ucisa cu pietre, sau sa
fie strdpunsa cu sageata” Si atdt de Infricosdtoare era ardtarea, Incat Moise a zis:
,»Sunt inspaimantat si ma cutremur!” (Evr 12,18-21)

In versetele de mai sus are loc o pregitire a evreilor in vederea lamuririi
superioritatii revelatiei noutestamentare, ca revelatie a slavei lui Dumnezeu,
comparativ cu revelarea veterotestamentara. Pe mai departe, apostolul Pavel le spune
cu claritate: ,,Ci v-ati apropiat de muntele Sion si de cetatea Dumnezeului celui
viu, de Ierusalimul cel ceresc si de zeci de mii de ingeri, in adunare sarbatoreasca,
si de Biserica celor intdi nascuti, care sunt scrisi in ceruri si de Dumnezeu,
Judecatorul tuturor, si de duhurile dreptilor celor desavarsiti, si de Iisus, Mijlocitorul
noului testament, si de sangele stropirii care graieste mai bine decat al lui Abel.”
(Evr 12, 22-24) Asadar, In Noul Testament, credinciosilor li se ofera Ierusalimul cel
ceresc in locul Ierusalimului de pe pamant, in locul lui Moise li se daruieste Hristos,

2T. Atnanasiu, Comentariile sau explicarea epistolei cdtre Evrei a celui intru sfinti, pdrinte-
lui nostru Toan Christostom (Bucuresti: Tipografia Cartilor Bisericesti 1923), 325-6.

3 AtHAaNAsIU, Comentariile sau explicarea epistolei cdtre Evrei, 365.
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in locul poporului, zeci de mii de Ingeri, iar credinciosii sunt numiti ca fiind cei
dintdi ndscuti‘.

Facand o comparatie intre marturisirea lui Moise si cea a Sfantului Apostol
Pavel, Sfantul Ioan Gura de Aur scoate din nou in evidenta superioritatea revelatiei si
manifestarii slavei in Noul Testament, printr-o serie de comparatii, utilizand imaginea
norilor: ,,Moise a purtat pe pieptul sdu cele doud lespezi de piatrd, pe cand Pavel a
avut Inlauntru chiar pe Hristos. Purta cu sine Tnsasi icoana impdrateascd, de aceea
el era mai insemnat si decat masa cea de aur ce era pusa pe chivotul legii si decat
heruvimii de acolo [...] Pe cerul de deasupra noastra cateodata il face posomorat
vreun nor gros, care 1l intunecd, pe cand pieptul lui Pavel niciodata n-a fost intunecat
de vreun astfel de nor, sau mai bine zis, au trecut de multe ori peste dansul nori
grosi nsa n-au fost in stare sa-i Intunece lumina, ci chiar Tn mijlocul ispitelor si a
primejdiilor, aceasta lumina stralucea>.

Aceeasi imagine a norului apare n capitolul 10 al epistolei I catre Corinteni,
insa cu o semnificatie aparte, anamnetica, dar In acelasi timp simbolica: ,,Caci nu
voiesc, fratilor, ca voi sa nu stiti ca parintii nostri au fost toti sub nor si ca toti au
trecut prin mare. Si toti, intru Moise, au fost botezati n nor si in mare. Si toti au
mancat aceeasi mancare duhovniceasca; Si toti, aceeasi bautura duhovniceasca au
baut, pentru cd beau din piatra duhovniceasca ce 1i urma. lar piatra era Hristos.”
(1Cor 10,1-4)

Semnificatia acestui botez in nor si in mare de care au avut parte evreii care
l-au urmat pe Moise la iesirea din Egipt este pusa in legatura cu crestinii care, desi au
primit taina Botezului si s-au bucurat de tainele duhovnicesti, nu se vor putea folosi
de acestea daca nu vor da dovada de o viata vrednica de harul primit. Daca evreii,
primind curaj prin trecerea lui Moise mai intai prin mare, l-au urmat pe acesta, tot
asa si primii crestini, care au crezut in Hristos si Tn Invierea Lui, s-au botezat®. Insd
apostolul Pavel, in mod pedagogic, vrea sa arate ca in ciuda faptului ca Dumnezeu
i-a salvat pe evrei in pustie, acestia s-au indepartat de Dumnezeu si au pierit’. Tot asa,
si crestinii care, desi botezati, prin faptele lor nevrednice vor indeparta de la ei norul
harului lui Dumnezeu, vor avea parte de aceeasi soarta a pieirii.

Avand in vedere faptul ca intentionam abordarea distincta a temei manifestarii
slavei lui Dumnezeu in relatérile legate de Schimbarea la Fata si de Iniltarea la cer

4 AtHanasiu, Comentariile sau explicarea epistolei cdtre Evrei, 366.

> T. AtHaNAsIU, Explicarea Epistolei I cdtre Corinteni a celui intru sfinti pdrintelui nostru
Ioan Christostom Arhiepiscopul Constantinopolei (Bucuresti: Atelierele grafice SOCEC &
Co., 1908), 172.

¢ AtHANAsIU, Explicarea Epistolei I cdtre Corinteni, 306.

7 Philip Graham RyYKEN, Exodus - Saved for God’s Glory (Wheaton: Crossway Books, 2005),
24,



a Domnului, Tn asociere cu iconizarea mandorlei ca ipostaza particulara a norului
luminos, nu vom insista pe relatarile scripturistice legate de cele doua praznice
imparatesti, mentionand totusi cd acestea reprezinta nucleul manifestarii slavei lui
Dumnezeu In Noul Testament. Astfel, lucrarea de fata va viza aspectele de ordin
teologic si iconografic mai mult din perspectiva eshatologica.

Unul dintre principalele texte scripturistice ale Noului Testament referitoare
la venirea lui Hristos in slava, pe nori, la a doua Sa venire este cel din Evanghelia
dupa Matei: ,,Jar indata dupa stramtorarea acelor zile, soarele se va intuneca si luna
nu va mai da lumina ei, iar stelele vor cadea din cer si puterile cerurilor se vor
zgudui. Atunci se va ardta pe cer semnul Fiului Omului si vor plange toate neamurile
pamantului si vor vedea pe Fiul Omului venind pe norii cerului, cu putere si cu slava
multa. Si va trimite pe Ingerii Sai, cu sunet mare de trambitd, si vor aduna pe cei
alesi ai Lui din cele patru vanturi, de la marginile cerurilor pana la celelalte margini.”
(Mt 24,29-31)

n una dintre omiliile sale, Sfantul Toan Gura de Aur explica alaturarea crucii
cu norii pe care va veni Fiul Omului la Judecatd. Hristos nu va mai veni pe cruce,
desi semnul crucii va aparea pe cer mai luminos decat soarele, ci va veni pe norii
cerului, cu putere si slava multa; El va veni pe nori, asa cum S-a indltat®. Cu toate ca
Hristos vine cu atata slava si stralucire, El 1i cheama pe cei alesi prin ingeri, ca prin
aceasta sa 1i cinsteascd, asa cum spune si Sfantul Apostol Pavel in 1 Tesaloniceni:
,Ca Insusi Domnul Se va pogori din cer la porunca, la glasul arhanghelului”.
Deci ngerii vor strange pe cei Inviati, iar norii vor rapi pe cei stransi, Intr-o clipita.
El continua: ,,Dupa aceea, noi cei vii, care vom fi ramas, vom fi rapiti, iTmpreuna cu ei,
n nori, ca sa Intampinam pe Domnul Tn vazduh, si asa pururea vom fi cu Domnul.”
(1Tes 4,17). Vedem astfel ca Hristos nu 1i va astepta pe cei drepti In cer, ci se coboara
pe nori, iar dreptii, la randul lor, in semn de cinstire vor iesi In Intdmpinarea Lui®.
Daca 1n conceptia necredinciosilor Dumnezeu, locuind ,,intru cele Tnalte”, e separat
de pamant prin perdeaua norilor si miscarea Sa se face numai circular, la periferia
cerurilor, departe de oameni, iatd cd epistola I catre Tesaloniceni contesta aceasta
teorie.

Textul scripturistic din Matei 24 trebuie pus in legatura cu un altul, care duce
mai departe ideea venirii si ardtarii Fiului Omului Tn slava, pe norii cerului, alaturi
de ingeri, pentru a judeca omenirea: ,,Cand va veni Fiul Omului intru slava Sa, si
toti sfintii ingeri cu El, atunci va sedea pe tronul slavei Sale. Si se vor aduna Tnaintea

8 Sr. ToaN GURA DE Aur, Omilii la Matei, in PSB 23, trad. Dumitru Fecioru (Bucuresti:
Ed. Institutului Biblic si de Misiune al Bisericii Ortodoxe Romane, 1994), 867.
9 T. Atnanasiu, Comentariile sau explicarea epistolei cdtre Coloseni, I si II Tesaloniceni

a celui intru sfinti pdrintelui nostru loan Christostom Arhiepiscopul Constantinopolei
(Bucuresti: Atelierele grafice I.V. Socescu, 1905), 238.

185



186

Lui toate neamurile si-i va desparti pe unii de altii, precum desparte pastorul oile
de capre.” (Mt 25,31-32). Daca la Intdia Sa venire pe pamant Hristos a venit intru
necinste, intru ocari, intru sudalme, la a doua venire, va sedea pe scaunul slavei
Lui. Observam ca acum, cu putin timp Inainte de Patimile Sale, Domnul Hristos
pomeneste necontenit de slava intrucat rastignirea Sa era aproape si parea lucru de
ocara; de aceea le da curaj ucenicilor Sai, le pune sub ochi Infricosatoarea judecata si
strange 1n jur toata lumea. Sfantul Toan Gura de Aur spune acestea: ,,Nu numai prin
aceasta face infricosator cuvantul, ci si prin aceea ca aratd cerurile goale. Toti ingerii
vor fi Tmpreuna cu El si vor da marturie de toate slujbele facute de ei, la porunca
stapanului, pentru mantuirea oamenilor”'°.

Imaginea Fiului Omului sezand in slava apare si in relatarea procesului
Mantuitorului, cand Hristos 1i raspunde lui Caiafa: ,,lisus i-a raspuns: ,, Tu ai zis. Dar
va mai spun Eu voud: De acum 1l veti vedea pe Fiul Omului sezand de-a dreapta
Puterii si venind pe norii cerului”, text reprodus si in Evanghelia dupa Marcu astfel:
Hlar Iisus i-a zis: ,,Eu sunt, si-L veti vedea pe Fiul Omului sezand de-a dreapta Puterii
si venind pe norii cerului” (Mc 14,62). In ambele texte apare elementul de localizare
,de-a dreapta Puterii”, sintagma utilizata Tn mod intentionat in fata sinedriului
care aducea acuzatii lui Hristos, Intrucat facea referire la textele profetice din
Daniel 7,13-14: ,,Am privit in vedenia de noapte, si iata pe norii cerului venea
cineva ca Fiul Omului si El a inaintat pana la Cel vechi de zile, si a fost dus 1n fata
Lui. Si Lui I s-a dat stapanirea, slava si Imparatia, si toate popoarele, neamurile si
limbile Ti slujeau Lui. Stipanirea Lui este vesnicd, stipanire care nu va trece, iar
imparatia Lui nu va fi nimicita niciodata.”, dar si la textul profetic din Psalmul 109,1:
,»Zis-a Domnul Domnului Meu: Sezi de-a dreapta Mea, pana ce voi pune pe vrajmasii
Tai asternut picioarelor Tale”. Astfel, Hristos le arata acuzatorilor Sai ca desi acum
apare 1n fata lor n chip smerit, usor de umilit, la a doua Sa venire El va veni din cer,
cu puterea Tatalui' si va Imparati ca Fiu al lui Dumnezeu atunci cand Imparatia lui
Dumnezeu va veni (Mc 8,38), imparatia Sa fiind revelata Tn slava la Parusie'.

Expresia pe norii cerului a fost analizata de catre unii biblisti, Tndeosebi 1n
contextul profetiei din Daniel 7,13-14. Astfel, norii cerului au fost uneori tradusi
ca norii Raiului. ,Raiul” se refera la Dumnezeu, precum In expresia englezeasca
,Kingdom of Heaven” (,,impéritia Cerurilor/ Imparitia lui Dumnezeu”). Comentariul
atribuit rabinului Saadya Gaon (882-942) face presupunerea ca expresia ,,pe norii
cerului” face referire la Tngeri. Din moment ce in traditia iudaicd nu se cuvenea a
vorbi despre Dumnezeu ca actionand in mod direct uman, conventia ulterioara a

10 Sk, JToaN GURA DE AUR, Omilii la Matei, 895.

1 Sr. TroFILACT AL BULGARIEL, Tdlcuirea Sfintei Evanghelii de la Matei (Bucuresti: Sophia,
2007), 402.

12 David Freepman, The Anchor Yale Bible Dictionary (New York: Doubleday, 1992), 1366.



fost una de a se ameliora astfel de referinte prin termenul ,,slava” - ceea ce se vede
este ,,slava lui Dumnezeu”. Rabinii au vorbit despre ,,norii slavei” si in curand vom
discuta unele dintre referintele lor. Pentru traditia lui Matei, vedem o contopire a
doua intelegeri a ,,norilor Cerului”, ceea ce nu era o aparitie neobisnuita in traditia
rabinica. Observam ca diferitele traditii targumice (uneori numite ,Palestinian
Targumim”) si impart interpretarile legate de expresia ,,slava Mea” (Ies 33,22). Unii
au ,slava Shekhinei mele”, in timp ce altii au ,,adunari de ingeri”. Dar, dupa cum
spuneam, pentru ,,norii cerului” lui Daniel, Evangheliile combina cele doua traditii
si ne ofera expresia ,,slava Tatdlui Sau” dar si ,,ingerii sai”*°.

Desi nu apare in mod explicit imaginea norului, in relatarea biblica privind
uciderea Sfantului Arhidiacon Stefan, primul martir crestin, ni se descriu urmatoarele:
,lar Stefan, fiind plin de Duh Sfant si privind la cer, a vazut slava lui Dumnezeu
si pe lisus stand de-a dreapta lui Dumnezeu.” (FAp 7,55). Asadar, mucenicii care
si-au dat viata pentru Hristos au vazut ca rasplatd slava lui Dumnezeu. Despre o
deschidere a cerurilor ni se relateaza in evanghelii atunci cand se face referire la
Botezul Domnului in Iordan: ,lar botezandu-se lisus, cand iesea din apa, indata
cerurile s-au deschis si Duhul lui Dumnezeu s-a vazut pogorandu-se ca un porumbel
si venind peste EL.” (Mt 3,16). Nici in acest caz nu apare explicit imaginea norului,
insa deschiderea cerurilor ar putea fi imaginata si ca strapungere sau despartire a
norilor din vazduh, pentru a se face mult mai vizibila aratarea slavei sau a harului
Sfantului Duh.

Tot in scrierile Noului Testament, imaginea norilor apare n cartea
Apocalipsei, carte cu continut profetic: ,Iata, El vine cu norii si orice ochi il va
vedea si-L vor vedea si cei ce L-au impuns si se vor jeli, din pricina Lui, toate
semintiile pamantului. Asa. Amin” (Apoc 1,7). De asemenea, in capitolul 10 al
Apocalipsei avem imaginea ngerului invaluit Tn nor: ,,inger invaluit In nor —,,Si am
vazut alt Tnger puternic, pogorandu-se din cer, invaluit Intr-un nor si pe capul lui era
curcubeul, iar fata lui stralucea ca soarele si picioarele lui erau ca niste stalpi de foc”
(Apoc 10,1). Mai departe, in capitolul 14 din Apocalipsa avem din nou imaginea
Fiului Omului ce sade pe nor: ,,Si am privit si iata un nor alb si Cel ce sedea pe nor
era asemenea Fiului Omului, avand pe cap cununa de aur si in mana secera ascutita.”
(Apoc 14,14).

Reprezentarea artistica a norului slavei

In erminii, icoana care infitiseazi A Doua Venire a Domnului este incadrata
in ciclul dogmatic, aceasta ocupand zona de deasupra intrarii principale in naos,
cupola centrala sau conca absidei de rasarit. Dogma pe care aceasta o exprima este

13 H.W. Basser and M.B. Couen, The Gospel of Matthew and Judaic Traditions:
A Relevance-Based Commentary (Leiden: Brill Academic Publishers, 2015), 427-8.
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continuta in Crezul Ortodox, in articolele legate de Iisus Hristos: ,,Si iardsi va sa
vina cu slavd, si judece viii si mortii, a Carui Impdratie nu va avea sfarsit”. In mod
traditional, icoana se zugraveste pe peretele de apus al pronaosului, pentru a fi vazuta
de credinciosi atunci cand ies din Biserica, pentru a le aminti patrunzator despre
sfarsitul vietii, de moarte si despre viata vesnica'.

In lucrarea sa Ghid de iconografie bizantind, Cavarnos descrie astfel scena:
In centrul compozitiei se afld Hristos intr-o slavd circulard (mandorla), asezat pe
tron, nconjurat de multi ingeri. In dreapta Lui sti Maica Domnului, iar in stanga,
Sfantul Toan Inaintemergitorul, ambii plecati in rugiciune, Hristos binecuvanteaza
cu amandoud mainile, iar pe pieptul lui sta Sfanta Evanghelie, deschisa la urmatoarele
cuvinte: ,,Veniti, binecuvantatii Tatilui Meu, mosteniti Imparatia pregatiti voud de
la intemeierea lumii” (Mt 25,34). Deasupra Lui sta scris: ,lisus Hristos, slava si
bucuria lumii”. Ti ies in intdmpinare cete de sfinti: apostoli, prooroci, mucenici,
ierarhi, cdlugari si drepti, atat femei cat si barbati. Sub aceasta scena apare zugravit
un inger zburand si sunand din trambita (Mt 24,31). Pamantul si marea 1i dau pe
mortii lor, cuprinsi de nori (cf. Apoc 20,13)".

In Erminia lui Dionisie din Furna, norii apar ilustrati la textul din
Apocalipsa 4,1: ,,Dupa acestea, m-am uitat si iatd o usa era deschisa in cer si glasul
cel dintai — glasul ca de trambita, pe care l-am auzit vorbind cu mine — mi-a zis:
Suie-te aici si 1ti voi arata cele ce trebuie sa fie dupd acestea.” . Dionisie descrie astfel
modul de zugravire: ,,Nori si deasupra lor Tatal Cel fara de inceput pe un scaun,
tinand in dreapta Sa o carte inchisa si pecetluitd cu sapte peceti; si un Miel avand
sapte coarne si sapte ochi, tindnd cu cele doua picioare ale lui cartea pe care o tine
Tatdl Cel fara de inceput...”"°.

Norii mai apar ca sugestie de zugravire si in alte texte din Apocalipsa:

Hristos pe nori, purtand stihar alb — la textul ,,Eu loan, fratele vostru si
impreuna cu voi partas la suferinta si la imparatia si la rabdarea in Tisus, fost-a n
insula ce se cheama Patmos, pentru cuvantul lui Dumnezeu si pentru marturia lui
lisus.” (Apoc 1,9);

Un inger suindu-se cu nori — la textul ,,Dupa aceasta am vazut patru ngeri
stand la cele patru colturi ale pamantului si tinand 1n frau cele patru vanturi ale lui,
pentru ca vant sa nu sufle pe pamant, nici pe mare nici pe vreun copac. Si-am vazut
un alt Tnger, care se ridica de la Soare-Rasare si avea pecetea Viului Dumnezeu...;”
(Apoc 7,1-2);

14 Constantine CavarNoOs, Ghid de iconografie Bizantina (Bucuresti: Sophia, 2005), 54-5.
15 CavarNos, Ghid de iconografie Bizantina, 55.
16 Dionisie pIN FurNa, Erminia picturii bizantine (Bucuresti: Sophia, 2000), 131.



Nori multi si in mijloc Tatal cel fara de Inceput — ,,Dupa acestea, m-am uitat si
iata multime multa, pe care nimeni nu putea s-o numere, din tot neamul si semintiile
si popoarele si limbile, stand naintea tronului si Tnaintea Mielului, Tmbracati Tn
vesminte albe si avand in mand ramuri de finic.” (Apoc 7, 9);

Nori sub Tatal —,,Si cand Mielul a deschis pecetea a saptea, s-a facut tacere in
cer, ca la o jumatate de ceas.” (Apoc 8,1);

Nori si deasupra lor un inger trambitand — ,,Si a trambitat al cincilea inger,
si am vazut o stea cdzutd din cer pe pamant si i s-a dat cheia fantanii adancului.”
(Apoc 9,1);

Domnul Hristos sezand pe nori, pe scaun Tnalt — ,,Si a trambitat al saptelea
inger si s-au pornit, in cer, glasuri puternice care ziceau: Imparatia lumii a ajuns a
Domnului nostru si a Hristosului Sau si va Impadrati in vecii vecilor.” (Apoc 11,15);

Preasfanta Fecioara pe nori, cu aripi de inger — ,,Si s-a aratat din cer un semn
mare: o femeie Tnvesmantatd cu soarele si luna era sub picioarele ei si pe cap purta
cununa din douasprezece stele.” (Apoc 12,1);

Hristos pe nori, cu cununa de aur pe cap si o secera mare in mana — ,,Si am
privit si iata un nor alb si Cel ce sedea pe nor era asemenea Fiului Omului, avand pe
cap cununa de aur si Tn mand secera ascutita.” (Apoc 14,14);

Nori Intunecosi dinjosul ingerilor — ,,Dupa acestea, am vazut un alt inger,
pogorandu-se din cer, avand putere mare, si pamantul s-a luminat de slava lui, si
a strigat cu glas puternic si a zis: A cazut! A cazut Babilonul cel mare si a ajuns
locas demonilor, inchisoare tuturor duhurilor necurate, si inchisoare tuturor pasarilor
spurcate si urate.” (Apoc 18,1-2).

Hristos pe nori, calare pe un cal alb —,,Si am vazut cerul deschis si iatd un cal
alb, si Cel ce sedea pe el se numeste Credincios si Adevarat si judeca si se razboieste
ntru dreptate.” (Apoc 19,11).

Concluzii

Asadar, pe langa nucleul revelational al aratarii slavei lui Dumnezeu in Noul
Testament, iconizat Tn icoanele Schimbdrii la Fatd si Indltiri Domnului, norii apar
atat n evanghelii, cat si 1n scrierile epistolare, de cele mai multe ori putand fi pusi
in legatura cu implinirea unor texte profetice veterotestamentare. De asemenea, o
pondere importanta n ceea ce priveste recomandarile erminiilor de zugravire a unor
scene care includ norii o are cartea profetica a Apocalipsei.
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Abstract

The study analyzes the episode of the healing of the woman with the issue of
blood from scriptural, patristic and artistic perspectives. The synoptic Gospels provide
complementary details of this event, emphasizing the woman’s faith and Jesus’ reaction.
Patristic interpretations, such as those of St Ambrose, St Cyril of Alexandria and St Ephrem
Sirulus, add symbolic and theological dimensions, emphasizing the role of the woman as
a symbol of faith and the Church. In Byzantine art, the scene of healing was frequently
depicted, starting with representations from the 2nd-3rd centuries and continuing with
frescoes, mosaics and bas-reliefs. These artworks emphasize both the woman’s faith and
the healing power of Jesus. The study also explores how these artistic representations were
influenced by diverse historical and cultural contexts, reaching as far back as the Serbian and
Russian frescoes of the 14th-15th centuries.

Keywords: Healing, Woman, Jesus Christ, Patristic interpretation, Artistic

representation

Introducere

Episodul vindecadrii femeii cu scurgerea de sange este unul dintre cele mai
remarcabile si semnificative miracole relatate in Evangheliile sinoptice. Acest
eveniment, mentionat de Marcu, Luca si Matei, nu este doar o marturie a puterii
divine a lui Tisus Hristos, ci si o expresie profunda a credintei si a transformarii
spirituale. Femeia, bolnava de 12 ani, isi cheltuise intreaga avere pe tratamente
medicale fara succes, fiind marginalizata si izolatd conform normelor sociale si
religioase ale vremii. Cu toate acestea, ea a gasit curajul de a se apropia de lisus
intr-un gest de credinta profunda, sperand ca simpla atingere a vesmantului Lui 1i va
aduce vindecarea.

Acest episod este interpretat de Parintii Bisericii intr-o cheie simbolica,
adesea vazut ca o reprezentare a Bisericii in suferinta si a celor credinciosi care
se apropie de Dumnezeu cu speranta si credinta. Sfantul Ambrozie cel Mare, de

! Studiul are acordul coordonatorului (Pr. prof. univ. dr. [oan Chirila) pentru publicare Tn acest
volum.
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exemplu, compara femeia cu scurgerea de sdnge cu neamurile care, desi exclud
pentru o perioada de Legea Mozaica, sunt chemate la mantuire prin credinta. Sfantul
Chiril al Alexandriei explica gestul discret al femeii prin restrictiile impuse de Legea
Mozaica femeilor in starea de impuritate rituald, in timp ce Sfantul Efrem Sirul
subliniaza minunea in sine ca o dovada a dumnezeirii lui Hristos.

Pe langa semnificatia teologica si spirituald, vindecarea femeii a avut un
impact considerabil asupra artei crestine. De la reprezentarile timpurii din catacombe
si pana la icoanele bizantine si frescele din bisericile medievale, acest eveniment a
fost ilustrat Intr-o varietate de stiluri si medii, reflectand evolutia iconografiei cres-
tine si modul Tn care comunitatile crestine au perceput si au valorizat acest miracol.
Tn aceasta lucrare, vom explora atat interpretarile patristice ale acestui episod, cat si
modul Tn care a fost reprezentat artistic de-a lungul secolelor, evidentiind continu-
itatile si variatiile iconografice care au Tnsotit dezvoltarea artei sacre crestine.

Cuvantul scripturistic

Episodul vindecarii acestei femei este descris detaliat de catre Evanghelistii
care relateaza evenimentul Tnvierii fiicei lui Iair: Marcu si Luca. Detaliile oferite de
evanghelistul Marcu (5,25-34%) sunt urmatoarele: femeia era bolnava de 12 ani de
curgere de sange; desi Tsi cheltuise averea, cautdnd vindecare la medici, boala ei se
agravase chiar daca a fost silitd sa Tndure multe tratamente de la doctori; auzind de
minunile pe care le savarsea lisus, aceasta a venit si cu discretie, fara a fi observata
de nimeni, s-a atins de poala vesmantului Lui; lisus simte ca din Sine a iesit puterea
care i-a adus vindecare femeii si se intoarce spre multime si intreaba cine s-a atins
de El; ucenicii 1i atrag atentia Mantuitorului ca in conditiile imbulzelilor Tn mijlocul
carora se afla este de-a dreptul imposibil sa identifice persoana care s-a atins de El;
[isus scruteaza cu privirea multimea din apropiere pentru a identifica pe cea care s-a
atins de El; femeia se Infricoseaza de cele Intamplate, se apropie de Hristos, cade

2 ,Si era o femeie care avea, de doisprezece ani, curgere de sange. Si multe Indurase de la
multi doctori, cheltuindu-si toate ale sale, dar nefolosind nimic, ci mai mult mergand inspre
mai rau. Auzind ea cele despre Iisus, a venit in multime si pe la spate s-a atins de haina Lui.
Céci Tsi zicea: De ma voi atinge macar de haina Lui, ma voi vindeca! $i indatd izvorul san-
gelui ei a Incetat si ea a simtit Tn trup ca s-a vindecat de boala. Si Indatd, cunoscand Iisus in
Sine puterea iesita din El, intorcandu-Se catre multime, a Intrebat: Cine s-a atins de Mine?
Si I-au zis ucenicii Lui: Vezi multimea imbulzindu-Te si zici: Cine s-a atins de Mine? Si Se
uita Tmprejur sa vada pe aceea care facuse aceasta. Iar femeia, Infricosdndu-se si tremurand,
stiind ce i se facuse, a venit si a cazut inaintea Lui si I-a marturisit tot adevarul; Iar El i-a
zis: Fiica, credinta ta te-a mantuit, mergi in pace si fii sanatoasa de boala ta!” (Mc 5,25-34)
Pentru detalii exegetice vezi: William L. Lang, The Gospel of Mark, in The New Internatio-
nal Commentary on the New Testament (Grand Rapids: William B. Eerdmans, 1974); Robert
A. GueLicH, Mark 1-8: 26, in Word Biblical Commentary (Zondervan Academic, 2018).



Tnaintea Lui si 1i marturiseste gandul si fapta sa; Mantuitorul ii apreciaza credinta si
1i certifica vindecarea deplina.

Detaliile oferite de evanghelistul Luca (8,43-48%) sunt urmatoarele: subliniaza
neputinta medicilor de a-i oferi tamdduire femeii; scurgerea de sange s-a oprind
de-ndata ce femeia s-a atins de poala hainei Mantuitorului; la intrebarea Domnului,
toti au tagaduit ca s-au atins de El; Luca 1i ofera lui Petru initiativa de a sugera
Mantuitorului ca identificarea persoanei care s-a atins de El este extrem de dificila;
madrturisirea femeii este facuta Tnaintea tuturor celor prezenti.

Detaliile oferite de evanghelistul Matei (9,20-22%) sunt urmatoarele: femeia
se gandea Tn sinea sa ca prin atingerea de poala vesmantului se va face sanatoasa;
cunoscandu-i gandul, Domnul se intoarce spre ea si o incurajeaza sa faca ceea ce si-a
propus pentru a primi de-ndatd vindecare.

Episodul vindecarii femeii cu scurgere de sange este relatat, dupa cum am
sesizat de catre Evanghelistii sinoptici. Marcu detaliaza cd femeia, bolnava de
12 ani, si-a cheltuit toata averea pe tratamente medicale fara succes. Ea se atinge
discret de vesmantul lui Tisus si este vindecatd, iar Iisus simte iesirea puterii din
El si intreaba cine s-a atins de El. Femeia, tematoare, marturiseste totul, iar Tisus Ti
lauda credinta si confirma vindecarea. Luca subliniaza imposibilitatea medicilor de
a o ajuta si mentioneaza ca scurgerea s-a oprit imediat. Petru sugereaza dificultatea
de a identifica persoana care s-a atins de lisus, dar femeia marturiseste public. Matei
adauga ca femeia credea ca se va vindeca atingdnd vesmantul lui Tisus, iar El o
Incurajeaza si confirmd vindecarea.

3 ,Si o femeie, care de doisprezece ani avea scurgere de sange si cheltuise cu doctorii toata
averea ei, si de nici unul nu putuse sa fie vindecata, Apropiindu-se pe la spate, s-a atins de
poala hainei Lui si Tndata s-a oprit curgerea sangelui ei. Si a zis Tisus: Cine este cel ce s-a atins
de Mine? Dar toti tagaduind, Petru si ceilalti care erau cu El, au zis: Invatitorule, multimile
Te Tmbulzesc si Te stramtoreaza si Tu zici: Cine este cel ce s-a atins de mine? Iar Iisus a zis:
S-a atins de Mine cineva. Caci am simtit o putere care a iesit din Mine. Si, femeia, vazan-
du-se vaditd, a venit tremurand si, cazand Tnaintea Lui, a spus de fata cu tot poporul din ce
cauza s-a atins de El si cum s-a timaduit indata. Iar El i-a zis: Indrizneste, fiica, credinta ta
te-a mantuit. Mergi in pace.” (Lc 8,43-48) Pentru detalii exegetice vezi: Joel B. GReEN, The
Gospel of Luke, in The New International Commentary on the New Testament (Grand Rapids:
William B. Eerdmans, 1997); John NorLanD, Luke 1:1-9:20, in Word Biblical Commentary
(Thomas Nelson Inc, 1989).

4 ,Si iatd o femeie cu scurgere de sange de doisprezece ani, apropiindu-se de El pe la spate,
s-a atins de poala hainei Lui. Caci zicea in gandul ei: Numai sa ma ating de haina Lui si ma
voi face sanitoas; Iar lisus, ntorcandu-Se si vizand-o, i-a zis: Indrazneste, fiica, credinta ta
te-a mantuit. Si s-a tamaduit femeia din ceasul acela.” (Mt 9,20-22) Pentru detalii exegetice
vezi: R.T. Francg, The Gospel of Matthew, in The New International Commentary on the
New Testament (Grand Rapids: William B. Eerdmans, 2007); Donald A. HAGNER, Matthew
1-13, in Word Biblical Commentary (Word Books Publisher, 1993).
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Cuvantul patristic

Sf. Ambrozie cel Mare interpreteaza in cheie simbolicd evenimentul. Femeia cu
scurgere de sange i simbolizeaza pe cei credinciosi dintre neamuri care naddjduiesc
s fie primiti pentru credinta si faptele lor bune de citre Dumnezeu. Indrizneala lor
a fost buna si, ca atare au primit ceea ce au dorit. Fiica lui Tair simboliza sinagoga
iudaica, iar femeia cu curgere de sange Biserica aflata in suferinta: stingerea uneia
avea sa fie Tnceputul celeilalte®.

Sf. Chiril al Alexandriei desluseste motivul pentru care femeia si-a Implinit
gandul in ascuns, departe de privirea celorlalti: Legea lui Moise interzicea femeilor
care era in perioada curgerii firesti de sange sa se atinga de cele sfinte sau de cei
drepti. Daca s-ar fi aflat ca ea este Tn mijlocul multimii ar fi fost culpabila si ar fi
trebuit sa sufere pedeapsa statornicita in lege®.

Sf. Efrem Sirul oferd o explicatie insistentei cu care Mantuitorul cauta sa afle
cine s-a atins de poala hainei Lui si s-a vindecat. Boala femeii era una rara. Medicii
s-au dovedit neputinciosi in a-i oferi vindecare. Ceea ce nu au putut sa faca acestia
a putut face Mantuitorul prin intermediul hainelor sale: ,,Deoarece stiinta doctorilor,
imbracatd cu Tntreaga, noastra ntelepciune fost redusd la tdcere, dumnezeirea
imbracata in vesminte a fost preamarita. Acesta S-a Tmbracat cu trup si S-a pogorat
pe pamant pentru ca oamenii sa 1l fure. Si-a dezvéluit dumnezeirea prin semne, astfel
incat nici macar credinta in umanitatea Sa sa nu poata fi explicata. Si-a dezvaluit
umanitatea pentru ca fiintele superioare sa creada ca El este inferior, iar dumnezeirea
Si-a dezvaluit-o pentru ca cei inferiori si Il accepte drept Cineva superior. A luat
trup de om pentru ca oamenii sa atinga dumnezeirea si Si-a descoperit dumnezeirea
pentru ca ei sd nu fie zdrobiti in picioare.””

Sfantul Chiril subliniaza faptul ca simtirea pe care Iisus Hristos o are atunci
cand puterea vindecatoare iese din Sine indica firea Sa dumnezeiasca, fiindca aceasta
calitatea de a simti astfel de lucruri este proprie numai lui Dumnezeu®.

In opinia Sfantului Efrem Sirul, Mantuitorul a dorit si scoatd in evidenta
gandul, discretia si credinta ei. O astfel de manifestare nu putea sa fie trecutd cu

> Sr. AMBROZIE AL MiLanuLrul, Tdlcuire la Evanghelia dupd Luca 6.56-57 — Arthur Just Jr.
(ed.), Ancient Christian Commentary on Scripture: Luke (Downers Grove: InterVarsity
Press, 2005).

6 Sr. CHIRIL AL ALEXANDRIEI, Comentariu la Luca, Omilia 45 — Arthur Just Jr. (ed.), Ancient
Christian Commentary on Scripture: Luke (Downers Grove: InterVarsity Press, 2005).

7 Sr. EFREM SiruL, Comentariu la Diatesaronul lui Tatian 7.16-17 — Manlio Simonetti (ed.),
Ancient Christian Commentary on Scripture: Matthew 1-13 (Downers Grove: InterVarsity
Press, 2001).

8 Sr, CHIRIL AL ALEXANDRIEI, Comentariu la Luca, Omilia 45 — Just Jr. (ed.), Luke.



vederea, motiv pentru care, Domnul a pus-o Inaintea tuturor pentru a sublinia virtutea
femeii. Drept rasplata, Mantuitorul i-a dat femeii in dar ,,pacea Sa™.

Tiparul bizantin de reprezentre artistica a vindecarii femeii

Vindecarea femeii care suferea de scurgere de sange s-a bucurat de o atentie
sporitd Tnca din perioada primara a Bisericii. Istoricul si episcopul Eusebiu al
Cezareea consemneaza faptul ca In timpul domniei imparatului Constantin cel Mare
(274-337 d.Hr.) a vazut o statuie din bronz, undeva in Cezareea lui Filip care infatisa
aceasta minune. Se crede cd statuia a fost realizatd la cererea femeii vindecate,
care se pare ca ficea parte dintr-o familie cu o stare materiald foarte buna. Insa
reprezentarile artistice care au infatisat acest eveniment sunt mult mai vechi, unele
datand chiar din secolul al II-lea. O monedd romand din perioada domniei lui Adrian
(76-138 d.Hr.) are pe una dintre fete reprezentatd scena vindecarii femeii cu scurgere
de sange. Mantuitorul este reprezentat in vesminte romane, avand mana Intinsa spre
o femeie care sta Tnaintea lui ingenuncheata. Motivul pentru care s-a optat pentru
aceasta reprezentare are legat de ratiuni economice, moneda aceasta fiind pusa in
circulatie Tntr-o zona frecventata de multi crestini.

Cea mai cunoscuta reprezentare a acestui episod este o fresca din Catacombele
Sf. Marcellin si Petru care dateaza din secolul al ITI-lea. Pictura ilustreaza momentul
in care femeia se atinge de poala vesmantului lui lisus Hristos. Domnul este
invesmantat cu haine romane priveste peste umar la femei, intinzand mana spre
aceasta. Fresca marcheazd atdt momentul vindecarii femeii, cat si incuviintarea
gestului facut de acesta de catre Mantuitorul. Aceasta perspectiva avea sa constituie
punctul central al reprezentdrii evenimentului scripturistic.

O alta reprezentare, realizata in tehnica mozaic, provine din Ravenna (Italia)
si este datatd de specialisti In secolul al VI-lea. Scena este mult mai dezvoltata,
cuprinzand detalii care fac referire la contextul mai larg in care s-a petrecut acest
episod scripturistic. In cadrul acestui mozaic apar mai multe persoane. Unul dintre
acestia std in spatele Mantuitorului, invesmantat Tn haine care se deosebesc de
vestimentatia celorlalti barbati. Cel mai probabil acesta este unul dintre apostoli,
anume Petru, care 1i atrage atentia asupra faptului ca va fi imposibil sa fie identificata
persoana care a determinat iesirea puterii vindecatoare din interiorul Lui, de vreme
ce multimea 1l imbulzeste din toate partile. De cealalta parte a scenei sunt infatisati
trei barbati care stau si privesc la cele intdmplate. Acestia fac trimitere la multimea
care a fost prezenta la acest eveniment si a auzit marturia femeii privitoare la boala sa
si la credinta pe care o avea ca doar printr-o simpla atingere de haina Mantuitorului

9 Sk. ErreM SiruL, Comentariu la Diatesaronul lui Tatian 7.10 — Simonetti (ed.), Matthew
1-13.
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se va vindeca. De data aceasta femeia se prosterneaza la pamant, gest care este
mentionat de cdtre Evanghelisti.

Scena vindecarii femeii este reprezentata destul de frecvent pe sarcofage,
datorita importantei sale, dar si faptului ca putea sa fie infatisata cu usurinta intr-un
cadru restrans, fiindca era suficient sa fie reprezentate doar doua persoane: Domnul
si femeia vindecatd. In cele ce urmeazd vom infitisa mai multe basoreliefuri si vom
scoate in evidenta specificul fiecaruia. Primul sarcofag apartine lui Agape si lui
Crescent si este datat de specialisti In intervalul 330-360. Scena vindecdrii femeii
face parte dintr-o expunere mai ampla a unor minuni savarsite de catre Mantuitorul.
Astfel ca de-o parte avem cel mai probabil invierea lui Lazar, iar de cealaltd parte
minunea preschimbarii apei in vin de la nunta din Cana. In scena vindecérii, Domnul
este reprezentat din spate. El priveste peste umadr, spre femeia care este ingenuncheata
si cu mainile apropiate de vesmantul Mantuitorului, continuand se dialogheze un
barbat care are Tn mana un rulou Inchis. Cel mai probabil, barbatul respectiv este
Apostolul Petru.

In continuare vom prezenta trei exemple de reprezentari de tipul basorelief
care sunt datate intre secolele IV-V, pentru a scoate in evidenta statornicirea unui
tipar. In toate cele trei scene, Domnul este infitisat singur cu femeia bolnava. Aceasta
std iIngenuncheata cu mainile Intinse spre poala vesmantului. Domnul sta in picioare,
priveste in directia in care se afla femeia si are mana Tntinsa spre aceasta, fie pentru
a sugera dialogul, fie pentru a indica vindecarea femeii. In toate cele trei cazuri,
decorul sugereaza un mediu citadin. Prima reprezentare este realizatd pe o placuta de
fildes, dateaza din intervalul 360-370 si se pastreaza la Muzeul Civico din Brescia.
Cea de-a doua face parte dintr-un sarcofag din grotele de la Vatican si este datat de
specialisti, candva In intervalul 350-375, iar ultima reprezentare care provine din
secolul al V-lea se pastreaza la Muzeul Arheologic din Istanbul.

Vom aveam in vedere modul in care a fost receptat acest tipar a fost receptat in
miniaturi. Pentru a ilustra aceste perspective propunem spre analiza doua miniaturi
occidentale din secolele X-XI. Prima miniatura face parte din Codexul Egberti,
care a fost datat de specialisti in jurul anilor 977-993. Putem observa cu usurinta ca
miniaturistul asuma un tipar care deja era generalizat, un tipar similar cu cel avut in
vedere de cdtre mozaicarul din Ravenna. Domnul si femeia vindecata sunt flancati
de doua grupuri de oameni: cel al apostolilor si cel al poporului care 1l Tnsotea pe
Domnul In drumul sdu spre casa lui lair. Atat pozitia acestora, cat si vestimentatia
ii diferentiaza. In cadrul apostolilor il putem identifica cu usurintd pe Petru care i se
adreseazd Domnului. In privinta modului in care sunt infétisati Mantuitorul si femeia
bolnava de scurgerea de sange, putem sesiza ca ei sunt reprezentati In acelasi mod.
Domnul priveste spre femeie / apostoli peste umar, iar femeia este prosternata, cu
mainile Tntinse pentru a se atinge de poala hainei sau pentru a-si marturisi fapta si



motivul care a determinat-o si se apropie de Mantuitorul. In cazul celei de-a doua
imagini care provine din Codex Aureus din Echternach (Luxemburg — cca 1030) se
cuvinte sa precizam mai inti faptul ca aceasta scena face parte dintr-o suitd de minuni
savarsite de Mantuitorul Hristos. Aici am redat doar modul In care este reprezentat
acest eveniment. Ca nota specificd a acestei miniaturi este grupul numeros care 1l
insoteste pe Hristos. Miniaturistul doreste sd surprinda mult mai bine faptul ca in
jurul Mantuitorului era o multime mare de oameni care se imbulzeau.

Din categoria mozaicurilor vom avea In vedere doud reprezentari: scenele
din Biserica Adormirii Maicii Domnului din Monreale (Sicilia) care dateaza din
secolele XII-XII si celebra Biserici Chora din Constantinopol. In cazul primului
mozaic accentul este pus de artist pe detaliile pe care ni le furnizeaza Evanghelistii
si grupeaza in jurul si Tn spatele Mantuitorului o multime semnificativd de oameni.
Autorul mozaicului are in vedere atat dialogul Mantuitorului cu Petru pe care-1
vedem 1n partea stdnga, cu mana dreapta ridicata spre Domnului, cat si marturia
femeii care este partial ridicata si in dialog cu Mantuitorul. Semnalam Tn acest cadru
prezenta lui lair care este situat 1anga Domnul. Semnele distinctive de recunoastere
ale acestuia sunt vesmintele sale si mahrama pe care acesta o are pe cap. Mozaicul
de Chora este mult mai dinamic. Mantuitorul si doi dintre ucenicii Sai, prin pozitia
mainilor si ale picioarelor, sugereaza graba acestora de a ajunge cat mai repede la
casa lui lair. Femeia bolnava este prosternata la picioarele Mantuitorului si prinde
cu mainile ei poala vesmantului Domnului. Se remarcd Tn acest cadru un barbat
care are capul acoperit cu 0 mahrama si priveste, indicand cu méana sa, spre femeia
prosternatd inaintea Domnului. Daca vom corela cu modul in care Iar este reprezentat
in Catedrala din Monreale si faptul cd aici Tn mozaicul de la Chora, niciun alt barbat
nu are capul acoperit, putem presupune ci el este Iair. Infitisarea, gestul sdu de a o
arata pe femeie cu mana si privirea pe care o are indreptata spre Domnul ar putea
sugera ca acesta 1i cere Mantuitorului sa o vindece Tnainte de a ajunge la casa sa.

Vom Incheia demersul nostru de prezentare al modului in care a fost asumat
si generalizat tiparul iconografic al evenimentului vindecarii femeii bolnave de
scurgere de sange in spatiul sarb si Tn cel rus. Primele doua fresce pe care le vom
analiza provin din spatiu sarb, cea dintdi apartinand Manastirii Decani. Ambele fresce
dateaza din secolul al XIV-lea. Fresca de la Manastirea Decani surprinde dialogul
dintre Mantuitorul si femeia deja vindecata. Atingerea poalei vesmantului pare sa fie
aici o exemplificare personala a modului Tn care femeia a actionat pentru a se vindeca.
Observam ca si 1n acest caz, cele doud grupuri de oameni sunt delimitate. Pictorul
foloseste aici ca element de separare relieful. Cealalta fresca care are urmatorul titlu
— Hristos vindeca [pe femeia cu] scurgerea de sange — careia i-a fost rezervat un
spatiu mult mai generos, opteaza pentru expunerea separata a celei apostolilor si
a celorlalti oameni. Avand in vedere ca Iair nu poate fi identificat in aceste fresce,
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deducem ca pictorul nu a avut In vedere incredintarea speciala a mai marelui
sinagogii, ci a intregii multimi. Ultima fresca provine din Rusia de la Manastirea
Ferapontov (cca 1502) coreleaza vindecarea femeii cu curgerea de sange cu episodul
nvierii fiicei lui lair. Aceastd asociere este cat se poate de fireasca, fiindcd vindecare
femeii este intercalatd de Evanghelisti in evenimentul invierii fiicei lui Iair. In cazul
acestei fresce se poate remarca pozitia femeii. In majoritatea cazurilor, femeia este
reprezentata fie prosternata, fie ingenuncheata. Aici femeia sta in picioare alaturi de
Mantuitorul cu care se afld In dialog.

Detaliile oferite de Dionisie din Furna sunt urmatoarele: , Hristos stand
si Intorcandu-si fata [inapoi, subls. tr.] catre apostoli, si o femeie Ingenuncheata
[la spate, subls. tr.], atingand poalele Lui si uitandu-se n sus, iar El o binecuvanteaza.
si Tmprejur multime multa de popor.”*°

Concluzii

In concluzie, episodul vindecarii femeii cu scurgerea de singe, asa cum este
relatat in Evangheliile sinoptice, este un exemplu remarcabil al puterii divine a lui
Tisus Hristos si al credintei profunde a celor care L-au urmat. Interpretarile patristice
ofera o intelegere mai profunda a simbolismului acestui miracol, vazand in femeia
vindecatd o imagine a Bisericii si a neamurilor care se apropie de Dumnezeu cu
credinta si speranta. Reprezentdrile artistice de-a lungul secolelor, de la frescele
timpurii din catacombe pana la mozaicurile bizantine si miniaturile medievale,
reflectd o continuitate in iconografia crestina, dar si o diversitate in modul de
exprimare vizuala a acestui eveniment. Aceste reprezentdri nu doar ca ilustreaza
minunea, ci si transmit mesajul teologic al mantuirii si al puterii transformatoare a
credintei, oferind un punct de Intalnire intre teologie si arta in traditia crestina.

10 Dionisie piN Furna, Erminia picturii bizantine (Bucuresti: Sofia, 2000), 106. Vezi detalii
1n Constantine Cavarnos, Ghid de iconogrdfie bizantind, trad. de Anca Popescu (Bucuresti:
Sofia, 2005) si Leonid Uspensky si Vladimir Lossky, Cdlduziri in lumea icoanei, trad. de
Anca Popescu (Bucuresti: Sofia, 2003).






200
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Abstract

The identity of the anti-Christian characters in the book of Revelation has fascinated
many readers of the New Testament. The ancient Christians recognized the Antichrist as
the famous enemy of Jesus Christ and the Church in the two Beasts of the Apocalypse.
To discover if they live in «apocalyptic times», the first Christians tried to decipher the famous
numbers and characters from the book of Revelation. The continuous contemporaneity with
the apocalyptic time made sense by identifying the Antichrist and the female characters of
chapters 12 and 17 with historical persons and groups of everyday people. The woman of the
17th chapter constitutes the final character, whose identity helps us to understand the dual
symbols used by St. John to encrypt the message of the writing of Revelation. The author of
Revelation constructed the Woman «clothed in scarlet» sitting on the Beast» (chapter 17) in
antithesis to the Woman «clothed in the sun» sitting on the moon (chapter 12). She was most
often identified with Rome, as a collective character, representing the malevolent people.
But throughout history, commentators on Revelation have paid less attention to the individual
figure of the Woman in chapter 17, who represents an anti-model for the readers of St. John»s
writing.

Keywords: Apocalypse, Lord, Woman, Antichrist, Beast, Symbol

Introducere

Identitatea personajelor anticrestine din cartea Apocalipsa i-a fascinat pe multi
cititori ai Noului Testament. Crestinii antici au recunoscut in cele doud Fiare ale
Apocalipsei pe Antihrist, celebrul dusman al lui lisus Hristos si al Bisericii. Pentru
a putea descoperi daca traiesc ,,vremuri apocaliptice”, primii crestini au Tncercat sa
descifreze faimoasele numere din cartea Revelatiei. Contemporaneitatea continua cu
timpul apocaliptic avea sens n virtutea identificarii Antihristului si a personajelor
feminine din capitolele 12 si 17 cu persoane istorice si grupuri de oameni din cotidian.

Femeia din capitolul al 17-lea constituie personajul ultim, a carei identitate ne
ajuta sa intelegem simbolurile duale folosite de Sfantul Ioan pentru a cripta mesajul
scrierii Revelatiei. Autorul Apocalipsei a construit Femeia ,,invesmantata In rosu



aprins”, asezata pe Fiara” (cap. 17), In antiteza cu Femeia ,,invesmantata in soare”,
asezatd pe luna (cap. 12)%.

In teza mea de doctorat, simbolurile duale utilizate de autorul cartii Apocalipsa
pentru a creiona personajele din capitolele 12 si 17 sunt analizate in detaliu, deoarece
intelegerea acestora reprezintd cheia hermeneutica pentru decriptarea celei mai
enigmatice carti din Sfanta Scriptura.

Femeia ,,invesmantata in soare” din capitolul al 12-lea este un dublu simbol,
un personaj individual, simbolizand-o pe Maria, Mama lui lisus, si o figura colectiva,
reprezentand Biserica. In calitate de personaj individual, Fecioara Maria este un
model pentru crestinii cirora Sfantul Ioan a redactat Apocalipsa. In calitate de
figura colectiva, personajul feminin simbolizeaza crestinii care sunt prigoniti pentru
credinta in Domnul Hristos, dar in cele din urma sunt salvati de Dumnezeu si vor
trona n ceruri?.

Femeia ,,invesmantata in rosu” din capitolul al 17-lea este conturata de Sfantul
Ioan in antiteza cu Femeia capitolului 12. Ea a fost identificata de cele mai multe
ori cu Roma, n calitate de personaj colectiv, reprezentandu-i pe oamenii rduvoitori.
Insd, de-a lungul istoriei, comentatorii Apocalipsei au acordat mai putind atentie
figurii individuale a Femeii din capitolul al 17-lea, care reprezinta un anti-model
pentru cititorii scrierii Sfantului Ioan®.

Prin urmare, in prezentul studiu voi expune, Intr-o forma succinta, identitatea
Femeii din Apocalipsa 17, consemnata de crestinii antici si comentatorii ortodocsi
moderni.

Femeia ,,invesmantata in rosu” in relatie cu personajele capitolului 17

Femeia din Apocalipsa 17 ii este descoperita Sfantului Ioan de unul dintre cei
sapte Ingeri, care aveau cele sapte cupe. Ea este descrisa asemenea unei desfranate,
dar Tmpodobita cu aur, cu pietre pretioase si margaritare. Detine un potir din aur cu
toate necurdtiile, iar pe frunte are scris un nume tainic. In cele din urmd, Femeia este
un simbol pentru cetatea care are autoritatea peste regii pamantului.

! Toan Dorin SALvAN, ,,Femeia Apocalipsei din capitolul al XII-lea - o interpretare duala?,”
in Pastoratie si duhovnicie in diaspora. Puterea de grija pentru cei adormiti, in cultul si
practica Bisericii ortodoxe (Cluj-Napoca: Renasterea, 2022), 789-99. Pentru mai multe
detalii despre simbolurile duale in Apocalipsd, in special 1n capitolul al 12-lea, a se vedea:
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: Brant PiTre, Isus si
rdddcinile evreiesti ale Mariei, trad. Monica Brosteanu (Bucuresti: Humanitas, 2020).

2 SALVAN, ,,Femeia Apocalipsei din capitolul al XII-lea”, 789-99.

3 A se vedea in prezentul studiu, interpretarile crestinilor antici, greci si latini, si
ortodocsilor contemporani cu privire la identitatea Femeii din Apocalipsa 17 in calitate de
personaj individual si figura colectiva.
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In opinia mea, Sfantul Ioan construieste Femeia din capitolul al 17-lea in
calitate de personaj individual si figura colectiva in relatie cu celelalte personaje
ale capitolului 17 si n antiteza cu figura feminina din capitolul al 12-lea: Femeia —
Fiara ridicata din mare; Femeia — sfintii si martirii vs. locuitorii pamantului;
Femeia — regii pamantului; Femeia — cetatea; Femeia — Dumnezeu.

Femeia — Fiara ridicata din mare

Autorul Apocalipsei ne descopera Femeia ,,invesmantata in rosu” asezata pe
Fiara ridicatd din mare (Apoc 13,1-10) intr-un pustiu. In timpul vedeniilor, Sfantul
Ioan ,,se mird cu mirare mare” (Apoc 17,6), iar ingerul talmadcitor ii reveleaza tainele
Femeii si Fiarei.

Fiara ,,care era si nu mai este si vine” este un simbol pentru ,,al optulea
rege”. Acest personaj antihristic, in calitate de figura individuala, este un ecou al
mitului Nero Redivivus. Femeia capitolului al 17-lea are autoritatea asupra regilor
pamantului, asadar ea le ofera regalitatea prin care guverneaza pamantul (Apoc 17,18).
Regii pamantului ofera toata autoritatea Fiarei ridicata din mare (Apoc 17,17)*

In cele din urm4, regii pAmantului si Fiara o urdsc pe Femeia ,,invesmantata in
rosu”. Ea este prigonitd de Fiara prin intermediul regilor pdmantului, care o pardsesc
si golesc, 1i devoreaza carnea si o arde in foc (Apoc 17,16).

Asadar, 1n relatia Femeia - Fiara ridicata din mare, personajul feminin din
capitolul al 17-lea constituie un instrument prin intermediul caruia Fiara 1si manifesta
puterea demonica in lume.

Femeia — sfintii si martirii vs. locuitorii pdmantului

Femeia din Apocalipsa 17 are autoritatea asupra regilor pamantului si le ofera
acestora regalitatea prin intermediul caruia 1i guverneaza pe locuitorii pamantului
(Apoc 17,18). Imaginea personajului feminin este fastuoasa, voluptoasa si luxurianta,
dar activitatea ei este distrugatoare atat pentru oamenii credinciosi lui Dumnezeu, cat
si pentru slujitorii ei®.

Cu regalitatea oferitdi de Femeie, regii pamantului ,,s-au desfranat”, iar
locuitorii pAmantului ,,s-au Tmbétat cu vinul desfrandrii ei” (Apoc 17,2). Insa, Femeia
,,invesmantata in rosu”, care i Tmbatd pe oamenii rauvoitori, s-a Tmbatat cu sangele
sfintilor si martirilor (Apoc 17,6). Ea 1i desfata pe cei peste care are autoritate, dar se
desfata prin varsarea de sange a celor care nu 1i ofera ascultare.

4 Savvas Acouripis, Comentariu la Apocalipsd, trad. Constantin Coman (Bucuresti: Ed.
Bizantina, 2004), 255.

> Acouripis, Comentariu la Apocalipsd, 249.



Asemenea Femeii, sfintii si pacatosii poarta nume tainice scrise pe frunti. Daca
numele tainice ale sfintilor sugereaza consacrarea pentru Dumnezeu, numele
misterioase ale oamenilor rauvoitori si Femeii ne evidentiaza ca ei apartin Fiarei®.

Femeia — regii pamdntului

Sfantul Ioan ne releva Tn Apocalipsa 17 o figurd feminina care dispune de
autoritate asupra lumii (Apoc 17,15). Ea troneaza peste toti regii pamantului, iar
pentru Tnceput, troneaza si peste al optulea Tmpadrat. Femeia din Apocalipsa 17 ofera
regalitatea conducatorilor locuitorilor pamantului, care ofera guvernarea lor Fiarei.

Regii pamantului primesc guvernarea lumii pentru putin timp. Ei Tmpdratesc
lumea Tmpreund cu Fiara (Apoc 17,12). Insd, in cele din urma regii pimantului si
Fiara se intorc Tmpotriva Femeii desfranate, parasind-o si golind-o, devorandu-i
carnea si arzand-o 1n foc (Apoc 17,16).

Prin urmare, Femeia ofera autoritate regilor pamantului, iar pentru Inceput ea
troneaza peste conducatorii lumii si Fiara, dar in cele din urma, printr-o salbaticie
cruntd, ea este prigonita si ucisa de cei peste care trona’.

Femeia — cetatea

Femeia din Apocalipsa 17 poarta un nume tainic, ,,Babilonul cel mare, mama
desfranatelor si a urdciunilor pamantului” (Apoc 17,5). Ea este asezata pe ,,ape
multe”, pe care ingerul interpret le descifreaza, revelandu-i Sfantului Toan ca sunt
,,popoare si multimi, neamuri si limbi” (Apoc 17,15).

Personajul feminin este un simbol pentru ,,cetatea cea mare”, ,,Babilonul”,
identificat de comentatorii antici si moderni cu Roma, vestita capitald imperiala din
timpul redactarii ultimei carti din canonul Noului Testament®.

Femeia — Dumnezeu

Autorul Apocalipsei ne descopera ca Dumnezeu ,,le-a pus in inima” regilor
pamantului sa o prigoneasca si ucida pe Femeia ,,invesmantata in rosu”, oferind
Fiarei toata autoritatea pe care au primit-o de la Femeie.

Pentru atrocitatile produse, Dumnezeu planuieste ca Femeia sa isi primeasca
,rasplata, fiind prigonita si ucisa chiar de regii cdrora ea le-a oferit regalitatea.

® Numele tdinuit pe cre Femeia ,,invesmantata Tn rosu” releva puternica legdturd dintre ea si
Fiara pe spatele cdreia troneazd. A se consulta: Acouripis, Comentariu la Apocalipsd, 249

7 Acouripis, Comentariu la Apocalipsd, 258.

8 Pentru mai multe detalii despre Femeia din Apocalipsa 17 si ,,Babilonul, cetatea cea mare”,
a se vedea: Ioannis SkiaDAREsIS, Apocalipsa Sfantului Ioan Teologul. Cele dintdi si cele de pe
urmd in dialog (lasi: Doxologia, 2014), 132-3, 328-9.
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Femeia din Apocalipsa 17 in comentariile antice grecesti si latine

Cartea Apocalipsa a fost larg raspandita in primele comunitati crestine. Cititorii
ei au fost fascinati de modul inedit al Sfantului Ioan de a reda descoperirile primite
de la Dumnezeu. De asemenea, Parintii Bisericii Primare au incercat sa inteleaga
simbolurile folosite de autor si sa ofere o interpretare a Revelatiei pe Tntelesul tuturor.

Desi multe comentarii apocaliptice au fost pierdute, la inceputul secolului al
IV-lea, crestinii antici au cunoscut un comentariu celebru, redactat in limba latina si
atribuit Sfantului Victor, Episcop de Petovium (d. 304). Comentatorul latin identifica
Femeia din Apocalipsa 17 cu Senatul roman, prin intermediul caruia Diavolul si
manifesta puterea demonica in lume®.

Sfantul Victor consemneaza ca Apocalipsa a fost scrisa Tn timpul domniei lui
Domitian, dar acesta nu a fost ultimul conducdtor al Imperiului. De aceea, ,,Fiara
care era si nu mai este” 1l reprezintd pe Tmpdratul Nero, care desi a fost detronat si
presupus decedat, se va intoarce triumfator si va instaura o lunga domnie, iar legile
pe care le va promulga vor fi Tmpotriva crestinilor'.

Comentariul ,,pierdut” al nord-africanului Ticoniu (330-390), redactat in limba
latind Tntre anii 370-390, a fost reconstruit. Pentru exegetul latin, Femeia desfranata
reprezintd falsa guvernare romana. Conducatorii Imperiului se bucura de autoritate,
dar regalitatea au primit-o de la Diavol'!.

La Tnceputul secolului al VI-lea, Oecumeniu a scris un celebru comentariu
in limba greacd, in care ofera ample explicatii despre identitatea personajelor
apocaliptice. Comentatorul bizantin interpreteaza Femeia capitolului al 17-lea cu
Roma, capitala imperiald. In interpretarea pe care o oferd personajului feminin,
Oecumeniu nu se opreste doar la vechea capitala imperiala. El specifica faptul ca
Roma Tnseamna atat vechea Roma, cat si cea noud, Constantinopolul'.

In aceeasi perioadd, Sfantul Cezar (470-543), Episcop de Arles, redacteaza
un comentariu in limba latina. Opera sa este asemenea unei culegeri cu omilii, in
cuprinsul carora Femeia ,,invesmantata in rosu” exprima toate popoarele care nu
implinesc voia lui Dumnezeu®.

9 VICTORINUS OF PETEVIUM, APRINGIUS OF BEJA, CAESARIUS OF ARLES, BADE THE VENERABLE,

Latin Commentaries on Revelation, trans. William C. Weinrich (Downers Grove, Illinois:
InterVarsity Press, 2011), 19.

10 Sfantul Victor este primul comentator al Apocalipsei care realizeaza o asociere intre rana
de moarte a Fiarei apocaliptice si mitul Nero Redivivus: Victorinus, Latin Commentaries on
Revelation, 17-8.

" Tycontus, Exposition of the Apocalypse, trans. Francis X. Gumerlock (Washington D.C.:
The Catholic University Press, 2017), 132-42.

12 OecumMEeNIUs, ANDREW OF CAESAREA, Greek Commentaries on Revelation, trans. Thomas C.
Oden (Downers Grove, Illinois: InterVarsity Press, 2011), 72-6.

13 Caesarius, Latin Commentaries on Revelation, 87.



La sfarsitul secolului al VI-lea / inceputul secolului al VII-lea, Sfantul Andrei,
Episcop al Cezareei scrie un celebru comentariu in limba greacd, care alaturi de
comentariul lui Oecumeniu, sunt considerate de exegetii moderni a fi cele mai
importante comentarii antice ale cartii Apocalipsa din Biserica Rasariteand. Pentru
Sfantul Andrei, Femeia desfranata constituie un simbol atat pentru vechea capitala
imperiald, cat si pentru celelalte imparatii ale lumii de dupa Imperiul roman'“.

Asadar, pentru comentatorii antici greci si latini, Femeia ,,invesmantata in
rosu” din Apocalipsa 17 simbolizeaza un personaj colectiv, capitala imperiala, cu
locuitorii si institutiile ei, care nu Tmplinesc Evanghelia, ci savarsesc pacate si slujesc
Diavolului, prigonindu-i pe crestini.

Femeia din Apocalipsa 17 in comentariile ortodoxe moderne

Biserica Ortodoxd se bucurd de putine comentarii moderne despre cartea
Apocalipsa. Publicului larg 7i sunt cunoscute numai patru comentarii. Cel mai vechi
comentariu modern apartine Arhiepiscopului Averky Taushev, publicat in limba rusa
n perioada 1957-1959 ca anexa la ,,Holy Trinity Calendar” a Bisericii Ortodoxe Ruse
din Statul New York si tiparit sub forma de carte abia in anul 1974. Averky Taushev o
identifica pe Femeia din Apocalipsa 17 cu Roma, vechea capitala imperiala'.

In anul 1994, profesorul universitar Savvas Agouridis publicd in limba greaci
un comentariu la cartea Apocalipsa, care este tradusd In numeroase limbi. Dupa
parerea mea, lucrarea lui Agouridis a devenit cel mai cunoscut comentariu ortodox
modern la scrierea apocaliptica din canonul Noului Testament.

Pentru profesorul grec, Femeia din Apocalipsa 17 constituie atat o figura
colectivd, cat si un personaj individual. In calitate de figurd colectivd, personajul
feminin simbolizeazd vestita cetate romana. In calitate de personaj individual,
Agouridis le mentioneaza pe reginele Izabela si Cleopatra a Egiptului, Dea Roma
si Agripina Iulia, mama imparatului Nero, ca posibile interpretari ale simbolului
Femeii'®.

Un alt comentariu ortodox modern despre cartea Revelatiei apartine parintelui
american Lawrence R. Farley, preot slujitor in Biserica Ortodoxda a Americii In

14 ANDREW OF CAESAREA, Greek Commentaries on Revelation, 176-80.

15 Archbishop Averky TausHev, The Apocalypse in the Teaching of Ancient Christianity,
trans. Seraphim Rose (Platina, California: St. Herman of Alaska Brotherhood, 1995),
187-90. In limba romana, traducerea parintelui Seraphim Rose in limba engleza a fost tradusa
in limba romana: Archbishop Averky TausHev, Apocalipsa Sfantului Ioan. Un comentariu
ortodox, trad. Felix Trusca (Iasi: Sophia, 2012), 186-95.

16 Acouripis, Comentariu la Apocalipsd, 248.

205



206

Statul Alaska. Comentariul a fost publicat in limba engleza in anul 2011, iar Farley
identificd Femeia ,,invesmantata in rosu” cu Roma, capitala imperiala'.

Cel de-al patrulea si cel mai recent comentariu modern despre Apocalipsa in
Biserica Ortodoxa a fost publicat in limba greaca de parintele profesor universitar
Ioannis Skiadaresis Tn anul 2013. Pentru comentatorul grec, Femeia din capitolul al
17-lea simbolizeaza capitala Imperiului Roman din timpul redactarii ultimei carti din
canonul Sfintei Scripturi'®.

Astfel, Femeia din Apocalipsa 17 reprezinta pentru comentatorii ortodocsi
moderni cu precadere un personaj colectiv, simbolizand vestita cetate Roma, dar
si o figura individuala, simbolizand celebre femei din istorie, care constituie un
anti-model pentru crestini.

Femeia din Apocalipsa 17 vs. Femeia din Apocalipsa 12 — o interpretare

duala?

Autorul cartii Apocalipsa construieste personajele scrierii sale cu ajutorul
simbolului dual, prin intermediul caruia personajele reprezinta atat figuri individuale,
cat si figuri colective. Personajele individuale constituie modele sau anti-modele
pentru figurile colective.

Astfel, Femeia ,,invesmantata in soare” din Apocalipsa 12 o simbolizeaza
pe Maica Domnului, in calitate de personaj individual, care este un model pentru
crestini, si reprezinta Biserica, in calitate de figura colectiva®.

Femeia ,,invesmantata in rosu” din Apocalipsa 17 este construitd de Sfantul
Ioan Tn antiteza cu Femeia capitolului al 12-lea. Personajul feminin din Apocalipsa
12 este ,,invesmantata in soare” si troneaza peste luna, avand pe cap o coroana din
doisprezece stele, In timp ce Femeia din Apocalipsa 17 este ,,invesmantata in rosu”
si troneazd peste ape multe (Apoc 17,1) si Fiara ridicata din mare (Apoc 17,3).

Ambele Femei sunt mame. Prima Femeie este mama ,,copilului de parte
barbateasca, care va pastori toate neamurile cu un toiag de fier” (Apoc 12,5), in
timp ce a doua Femeie este ,,mama desfranatelor si necuratiilor” (Apoc 17,5).
De asemenea, ambele Femei se afld Tn cele din urma in pustiu (Apoc 12,14; 17,3),
unde sunt prigonite de Balaur, respectiv Fiara si regii pamantului, care sunt slujitorii
Balaurului (Apoc 12,15; 17,16).

Deznodamantul celor doua Femei apocaliptice este diferit. Femeii din
Apocalipsa 12 ii vine in ajutor creatia si Dumnezeu o protejeaza de Balaur
(Apoc 12,14-16), in timp ce Femeia din Apocalipsa 17, din voia lui Dumnezeu, este
7 Lawrance R. Fariey, The Apocalypse of St. John. A Revelation of Love and Power
(Chesterton, Indiana: Conciliar Press, 2011), Kindle Edition.

18 Sk1ADARESIS, Apocalipsa Sfantului Ioan Teologul, 132-3, 328-9.
19 SArvaN, ,,Femeia Apocalipsei din capitolul al XII-lea”, 789-99.



prigonita si ucisa cu salbaticie de Fiara si regii pamantului peste care trona si le
oferea regalitatea (Apoc 17,16).

Femeia din Apocalipsa 12 este un simbol dual. Femeia din Apocalipsa 17
este construitd de Sfantul Ioan in antiteza cu Femeia din Apocalipsa 12. Asadar,
daca personajul feminin din capitolul al 12-lea constituie un dublu simbol, si figura
feminina din capitolul al 17-lea reprezinta un simbol dual®.

Identificarea Femeii din Apocalipsa 17 cu o figura colectiva nu mai necesita
vreo argumentare. Insé, cand ne oprim asupra interpretarii ei Tn calitate de personaj
individual, Tncercam sa descoperim ce femeie din istorie a fost utilizata de autorul
cartii Revelatiei pentru a fi simbolizatd de Femeia ,,invesmantata in rosu”.

In teza mea de doctorat, in calitate de personaj individual, Femeia din
Apocalipsa 17 o simbolizeaza pe Agripina Iulia, mama Tmpdratului Nero. Mitul Nero
Redivivus este utilizat de Sfantul Ioan in scrierea Apocalipsei. Iata de ce pentru
multi comentatori antici si moderni, Nero reprezinta Fiara apocalipticd si Antihristul.
Antihristul este celebrul dusman al Domnului Hristos.

De asemenea, autorul cartii Revelatiei foloseste episoade din istoria vietii
Maicii Domnului si Mantuitorului pentru a construi personajul feminin din Apocalipsa
12. Prin urmare, datorita unei analize Tn detaliu, putem identifica episoade din istoria
vietii mamei Tmpdratului Nero?'.

Agripina Iulia a fost una dintre cele mai influente femei din istoria Romei
antice, bucurandu-se de guvernarea Imperiului in calitate de regenta si imparateasa.
Insd, pentru primii crestini, viata imorald a mamei lui Nero a reprezentat un
anti-model. Jocurile de palat si uciderile pretendentilor la tron, i-au creionat Agripinei
un portret diabolic. Nero, celebrul dusman al crestinilor, a primit autoritatea imperiala
de la Agripina. Cu toate acestea, intre Agripina si Nero a izbucnit un conflict pentru
puterea imperiald, in cele din urma, Nero si-a prigonit si ucis mama?®.

Prin urmare, Femeia ,,invesmantata in rosu”, asemenea Femeii din Apocalipsa
12, constituie un simbol dual, reprezentand cetatea Roma in calitate de figura
colectiva, si pe Imparateasa Agripina Iulia, mama imparatului Nero, in calitate de
personaj individual si anti-model pentru cititorii ultimei carti din canonul Noului
Testament.

2 PiTRE, Jesus and the Jewish Roots of Mary, 87.

2l Anthony A. BARrReTT, Agrippina: Sister of Caligula, Wife of Claudius, Mother of Nero
(London: B.T. Batsford Ldt, 2005), Kindle Edition.

22 Anthony A. Barrert, Agrippina: Sex, Power and Politics in the Early Empire
(Connecticut, New Haven: Yale University Press, 1999), Kindle Edition.
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Concluzii

Sfantul Ioan, autorul cartii Revelatiei, a utilizat Tn construirea personajelor
apocaliptice simbolul dual. Cu ajutorul dublului simbol, personajele proeminente
din scrierea sa reprezinta atat o figurd colectiva, cat si o figurd individuala. In calitate
de figuri individuale, personajele constituie modele sau antimodele pentru figurile
colective pe care le reprezinta.

Astfel, Femeia din Apocalipsa 12 o simbolizeaza pe Maria, Mama lui Tisus,
n calitate de personaj individual si model pentru crestini, si reprezinta Biserica, Tn
calitate de figura colectiva.

Femeia din Apocalipsa 17 este creionata de Sfantul Ioan Tn antiteza cu Femeia
din capitolul al 12-lea. Identitatea Femeii desfranate a fost interpretata in comentariile
antice grecesti si latine. De cele mai multe ori, personajul feminin ,,invesmantat in
rosu” a fost considerat a fi un simbol pentru Roma, vechea capitala imperiala.

In comentariile ortodoxe moderne, desi foarte putine la numér, Femeia din
Apocalipsa 17 cunoaste atat interpretari individuale, cat si colective.

In prezentul studiu, Femeia ,,invesmantatd n rosu” cunoaste interpretarea
simbolului dual. In calitate de figurd colectivd, ea reprezinti Roma si locuitorii
rauvoitori din capitala imperiald. In calitate de personaj individual, Femeia capitolului
al 17-lea o simbolizeaza pe Tmparateasa Agripina Iulia, mama faimosului Tmparat
Nero.

Spre deosebire de Maica Domnului, simbolizata in Apocalipsa 12 prin Femeia
,,invesmantata in soare”, care este un model pentru Bisericd, Agripina Iulia, mama
lui Nero, este simbolizata de Sfantul Ioan in Apocalipsa 17 de Femeia ,,invesmantata
in rosu”, care este anti-erou, anti-model pentru oamenii binevoitori din Imperiu, care
fac voia lui Dumnezeu.
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Preotia dupa randuiala lui Melchisedec, regele Salemului
— temeiuri biblice pentru realizarea unei cateheze!
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Abstract

After the many contradictory discussions about the existence and importance of the
priesthood in the New Testament as well, disputes caused especially between neo-Protestant
cults, I present this study, to demonstrate the necessity of the sacramental priesthood in the
new Law as well. The usefulness of the New Testament priesthood was prophesied since the
Old Testament, when King Melchizedek of Salem welcomed Patriarch Abraham with bread
and wine (Fac 14:18). Christ instituted the Eucharist, also with bread and wine, ,,according to
the order of Melchizedek” (Ps 109,4), and the Holy Apostles followed this exhortation. If the
animal sacrifices were replaced by the presence of the Lord’s Body and Blood on the Altar
table, the New Testament priesthood always had its role in the Christian Church.

Keywords: bread, wine, priesthood, sacrifice, the Old Testament

Introducere

Preotia Vechiului Testament este o preinchipuire a preotiei Mantuitorului
nostru lisus Hristos, prelungitd peste veacuri in preotia Bisericii, numita preotie
slujitoare. Daca facem o comparatie dogmatica intre preotiile celor doua Testamente,
constatdm ca preotia din Vechiul Testament este umbra preotiei Mantuitorului, iar un
temei pentru aceasta afirmatie este cantarea dogmatica a glasului al doilea ,, Trecut-a
umbra Legii si Darul a venit...”, cantare ce se canta sambadta seara la vecernie?.

Intruparea Domnului nostru lisus Hristos este dovada iubirii nemdérginite a
lui Dumnezeu fatd de neamul omenesc. Din cauza cdderii omului Tn pdcat a slabit
legatura dintre om si Dumnezeu, Tnsa a slabit si comuniunea dintre semeni, acestea
putand fii restabilite doar prin preotia Mantuitorului Hristos®. Notiunea de jertfa
este prezenta In restaurarea omului, caci in acelasi timp cu Intruparea Mantuitorului
Incepe si preotia Lui, intelegandu-se ca S-a Intrupat pentru a se jertfi. Astfel prin

! Studiul are acordul coordonatorului (Pr. prof. univ. dr. Vasile Gordon) pentru publicare n
acest volum.

2 Catavasier sau octoih mic (Bucuresti: IBMBOR, 2017), 132.

3 Joan MIHALTAN, Preotia Mantuitorului Hristos si Preotia Bisericeascd (Oradea: Episcopia
Oradea, 1993), 39.



Tisus Hristos Intreaga omenire intra din nou in legatura cu Creatorul®. Prin lucrarea
preotiei Sale, Iisus a restaurat natura umana aducand o lume noua, o lume a harului
mantuitor si Tndumnezeitor. Acum, in Noul Testament jertfitorul si jertfa sunt
izvoratoare a puterilor dumnezeiesti, spre deosebire de Vechiul Testament cand erau
doar preinchipuiri In anumite evenimente sau persoane. Una dintre persoane este
Melchisedec, cel care 1-a prevestit pe Mesia, Cel care va frange pdinea si va da
paharul Noului Legamant Sfintilor Sai Ucenici.

Melchisedec — Regele Salemului

Scriptura spune cd Melchisedec era ,,impdrat al Salemului” (Fac 14,18). Sfantul
Apostol Pavel il numeste ,,imparat al pacii” (Evr 7,2), intrucat ,,Salem” inseamna
,pace”. In limba ebraicd ,,Melhi” nseamni ,impardtie”, iar ,Sedec”, ,dreptate”.
Aceste calificative — dreptatea si pacea — erau virtuti care se asteptau numai de la
Regele-Mesia, agadar persoana lui Melchisedec ne duce cu gandul la Hristos.

Melchisedec este un personaj hieratic cu nume simbolic (rege al dreptatii si al
pdcii), cumuland atributele regalitdtii si sacerdotiului. Salemul in traditia iudaica, e
identificat cu Ierusalimul (Ieru-Salem), a carui divinitate El Elyon (Dumnezeul cel
Preainalt) e si divinitatea lui Avram. Teofil al Antiohiei confirmad identitatea Salim
— Ierusalim: ,,A fost un imparat drept cu numele Melchisedec in cetatea Salim, care
acum se numeste Terosolima”*

Melchisedec, preot-rege apare ca o ,,cometa trecatoare”® pe scena istoriei
Vechiului Testament Tn perioada patriarhului Avraam, mai precis In momentul
intoarcerii acestuia victorios dintr-un razboi contra regelui Elamului si aliatilor
acestuia’.

4 Dumitru STANILOAE, Tisus Hristos sau restaurarea omului (Bucuresti: Basilica, 2013), 117.

®> TeoFIL AL ANTIOHIEL, Trei cdrti catre Autolic, 11, 21, in PSB 2, trad. Teodor Bodogae, Olimp
Caciuld, Dumitru Fecioru (Bucuresti: IBMO, 1980), 300.

6 Mirecea CHIALDA, Melchisedec preot-rege din Salem (Caransebes: Tiparul Tiporafiei
Diecezene,1946), 5.

7 Din cartea Facerii cap. 14 se cunoaste ca patriarhul Avraam a avut un razboi cu regele

Elamului, Kedarlaomer si cu citiva aliati ai acestuia, pentru a scoate din robia lor pe Lot,
nepotul sau. Razboiul se poarta in localitatea Dan (Lais-Lesem) pe afluientul mijlociu al Tor-
danului, Mahr-El-Laddan. Avraam il invinge pe Kedarlaomer, punindu-i pe fuga armata, pe
care o urmareste pina la Hoba, localitate care se afld in partea stingd a Damascului. In refugiul
lor, armatele elamito-caldeene parasesc prizonierii si prada rapita din tinutul Pentapolei si
astfel, Lot este salvat. Razboiul purtat de Avraam este important nu numai pentru interesul
sau istoric, ci mai mult pentru Insemnatatea lui religioasa, atit pentru iconomia Vechiului Te-
stament, facind sa iasa la lumina istoriei biblice personalitatea acestui rege Melchisedec, care
Intimpinind pe Avraam, jertfind lui Dumnezeu si binecuvintind pe protoparintele poporului
evreu, ajunge sa fie una dintre cele mai puternice devezi ale pastrarii revelatiei primordiale, a
credintei curate si adevarate. Aceasta personalitate va fi si prima figura biblica care Intrunind

211



212

Sf. Apostol Pavel vede in regele Melchisedec prefigurarea lui Tisus Hristos
(Evr 7,1-26), iar Sfintii Parinti vad in painea si vinul oferit lui Avram, imaginea
Euharistiei. Pasajul a ridicat o serie de ntrebari, fiind foarte exploatat in traditia
patristica. El-Elyon, al carui preot e Melchisedec, cuvant compus din doua elemente
fiecare reprezentand o divinitate distincta din panteonul fenician, e identificat cu
Dumnezeul lui Avram. ,,Elyon” e utilizat mai cu seama In psalmi ca unul dintre
numele divine. Aducerea painii si vinului, interpretatd in exegeza patristica drept
sacrificiu euharistic si aparitia numelui ,,Melchisedec” in Psalmii 109 si 4 ca una
dintre figurile lui David (tot rege-preot), au furnizat argumente pentru identificarea
lui Melchisedec cu Iisus. Crestinii vad Tn Melchisedec un typos pentru neamurile
pagane care se vor converti la crestinism, Tntrucat Melchisedec nu era circumcis.

Avraam reprezintd Legea, Melchisedec harul. Pdinea e un simbol al hranei
spirituale, iar vinul Inchipuie nemurirea si initierea. Melchisedec e un personaj

» A
1

Invaluit Tn mister, apare brusc pentru ca mai apoi sa nu se mai vorbeasca despre el.
Este preot monoteist Tntr-un tinut renumit printr-o idolatrie de un materialism cras®.

Melchisedec era preot In Salem, viitorul Ierusalim. El vesteste pe Hristos,
Impératul picii, care si El va oferi painea si vinul Apostolilor, tot in Ierusalim. Era
preot fie ca-i dadusera aceasta cinste oamenii lui din pricina varstei inaintate, fie
ca el Insusi a Indeplinit slujbe preotesti, ca Noe, ca Abel, ca Avraam, el fiind tip al
lui Hristos. Dupa cum Melchisedec este fara tata si fara mama pentru ca nu sunt
pomeniti parintii lui si este fara spita de neam pentru ca nu i s-a facut genealogia,
tot asa si Hristos este fara spitd de neam, pentru ca nu are nici in cer mama, nici pe
pamant tata. Cinstea pe care o da Avraam lui Melchisedec, ne dezvaluie o alta taina!
,2Minuneaza-te de puterea dumnezeiestii Scripturi, ca de la Tnceput a prevestit cele ce
aveau sa fie. Avram a rasplatit pe Melchisedec din prazile pe care le-a adus si i-a dat
lui zeciuiala din tot, fiind astfel dascal tuturora, invatandu-ne sa fim recunoscatori si
sa dam parga din cele date noud de Dumnezeu™®.

In ceea ce priveste versetul: ,,Juratu-S-a Domnul si nu-I va parea rau. Tu esti
preot in veac, dupa randuiala lui Melchisedec” (Ps 110,4), cuvintele dupa sensul
lor literal sunt adresate regelui, caruia 1i sunt atribuite functiuni sacerdotale de cel
mai nalt ordin si care erau inserate in ritualul sarbatorii iudaice a intronizarii. In
timpul Domnului lisus Hristos, la inceputul erei crestine,acest psalm era interpretat

n persoana sa dubla functie de preot si rege in slujba adevaratului Dumnezeu, va reprezenta
tipul sau prefigurarea persoanei prin care se va aduce singura si cea mai deplina jertfa, pe
Mantuitorul Tisus Hristos.

8 Toan Sorin Usca, Vechiul Testament in Tdlcuirea Sfintilor Pdrinti (Bucuresti: Christiana,
2008 ), 171-3.

9 Sr. IoaNn GURA DE Aur, Omilii la Facere, in PSB 22, trad. Dumitru Fecioru (Bucuresti:
IBMO, 1989), 23-5.



deja mesianic, cercetdrile mai noi dovedind pe baza unor speculatii teologice ca nu
doar crestinii au interpretat mesianic acest psalm, ci chiar iudaismul il identifica pe
Melchisedec nsusi, daca nu chiar cu Mesia, cel putin cu alte figuri eshatologice®®.

Acest mare preot ,,al Dumnezeului Celui Preainalt” poseda doua mari calitati,
precum Tnsusi numele ni-1 arata. Pentru aceasta, nu Tntamplator autorul epistolei se
opreste asupra sensului pe care 1l oferd acest nume ,,Melchisedec”, de la evreiescul
»Malki-tsedec” care se talcuieste ,,rege al dreptatii” si dupa numele resedintei sale,
cetatea Salemului ce se talcuieste pe evreieste ,,cetatea pacii” este si rege al pdcii.

Sf. Toan Gura de Aur, interpretand acest text vede o mare asemanare intre
numele lui Melchisedec si cel al Mantuitorului Iisus Hristos: ,,Ce om poate fi imparat
al dreptatii si al pacii? Nimeni altul decat numai singur Domnul nostru Tisus Hristos”!'.
Filon de Alexandria asimileaza Logosul cu Melchesedec si-1 numeste ,,Preotul lui
Dumnezeu”, identificindu-l cu Mesia. Sfantul Maxim Marturisitorul, spune ca
daca era ,fara tatd, fara mama si fara neam” (Evr 7,3), nu inseamna altceva decat
lepadarea deplina a trasaturilor naturale, produsa in el de harul suprem din pricina
virtutii'?, asadar nu era dupa fire dumnezeu, ci doar dupd har. El avea cunostinta
care circumscrie timpul si veacul si contemplatia ce depaseste existenta a toata fiinta
materiald si nemateriala: ,,Acest mare Melchisedec, pentru virtutea dumnezeiasca
ntiparita in el, s-a invrednicit sa fie chip al lui Hristos Dumnezeu si al tainelor Lui
negraite”".

Intr-o scriere fragmentard descoperitd la Qumran, rolul central in planul
eshatologic de a elimina puterea lui Veliar si de a executa judecata lui Dumnezeu, i
este rezervatd lui Melchisedec. Se poate aminti n acest sens si ,,Invétdtorul dreptatii”
al sectei de la Qumran, care pe de o parte prezinta caracteristici eshatologice, iar pe
de alta parte cum se vede si din Comentariul lui Habacuc (II, 3) supune despre el
ci este preot, jertfitor. In ,,Regula comunititii” de la Qumran precum si in ,,Scrierea
din Damasc” si in apocrifa ntitulata ,, Testamentul celor 12 patriarhi” se distinge un
Mesia-Preot si un Mesia-Rege politic'.

Asadar, e evident ca cel putin in anumite cercuri din cadrul iudaismului,
speranta venirii unui arhiereu mesianic desavarsit era totusi Intretinuta, misiunea
sa prinzand contur Tn opozitie si in comparatie cu arhiereul mozaic. Astfel, Tnaintea

10 Stelian ToraNA, Tisus Hristos Arhiereu vesnic — dupd Epistola cdtre Evrei (Cluj-Napoca:
Presa Universitara Clujeana, 2000), 267.

1 Sr. Toan GURA DE AUR, Comentariile sau explicarea Epistolei cdtre Evrei, trad. Theodosie
Athanasiu (Bucuresti: Tipografia cartilor bisericesti, 1923), 177.

12 Sp, MaxiM MARTURISITORUL, Ambigua, in PSB 80, trad. Dumitru Stdniloae (Bucuresti:
IBMO, 1983), 137.

13 Sr. MaxiM MARTURISITORUL, Ambigua, 142.
14 ToraNA, Iisus Hristos Arhiereu, 268-7.
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scrierii Epistolei cdtre Evrei, in unele cercuri iudaice existasera speculatii cu privire
la Melchisedec, in care acesta era asimilat cu diferite personaje eshatologice.
In acest sens, meritul deosebit al Epistolei citre Evrei este acela de a fi demonstrat
ca speranta iudaica a unei preotii desdvarsite s-a Tmplinit Tn lisus Hristos. Existenta
acestei sperante aratd ca argumentatia epistolei nu e fara un scop si un obiect, ci ca
ea era necesara si se inscria pe linia efortului general al crestinilor veacului apostolic
de a dovedi ca Tisus Hristos este Mesia si in acelasi timp, Arhiereu vesnic, dupa
randuiala unei preotii vegnice'.

Melchisedec si prefigurarea preotiei

Preotul ,dupa randuiala lui Melchisedec”, trebuie sa fie ,preot in veac”
(Evr 6,20), intrucat Melchisedec din Geneza e prezentat ca fiind ,,preot pururea”
(Evr 7,1-3)'°. Preotia lui Melchisedec apare astfel ca superioara celei lui Aaron,
de aceea despre Mantuitorul lisus Hristos nu se spune ca este preot in veac dupa
randuiala lui Aaron, ci dupa randuiala lui Melchisedec. Ca preot, el a prefigurat acea
preotie idealda, a unei randuieli spirituale si nu trupesti, cum era cea levitica si anume
preotia care nu avea sa inceteze niciodata.

Daca Melchisedec se releva pe sine ca fiind deosebit si Tn toate superior
preotilor leviti, atunci si Hristos, preot dupa randuiala lui Melchisedec, se va gasi
ntr-o postura asemadnatoare de diferenta si superioritate,fatd de preotia veche.

Istoria lui Melchisedec prefigureaza Taina Euharistiei, Intemeiata de
Mantuitorul, iar faptul ca el a fost imparat, ne duce cu gandul ca si Domnul Hristos
e Tmparatul vesnic si ca l-a Impartasit pe Avraam, ne duce cu gandul ca Hristos
este Arhiereul suprem, care 1i Tmpartageste pe oamenii drepti, precum oarecand
Melchisedec pe Avraam, evreul ales si stramosul poporului privilegiat.

Masa aceea preinchipuia masa aceasta mistica, dupa cum si preotul acela
era tipul si icoana adevaratului arhiereu Hristos'’. Suntem avertizati ca asemeni lui
Avram, sa primim si noi Euharistia doar dupa ce am biruit pe cei de alt neam8, adica
patimile si poftele straine de duhul si firea noastra. Biruind deci pe vrajmasii vazuti si
nevazuti si neprimind nimic de la lume, ci cinstind mai mult bogatia de sus, suntem
binecuvantati de Hristos, Imparatul pacii, suntem binecuvantati ca cei ce primim
locuinta cereasca ca merinde a vietii celei de taina®.

15 ToraNA, Iisus Hristos Arhiereu, 269-70.

16 ToraNA, Iisus Hristos Arhiereu, 272.

7Sk, ToaAN DamascHMUL, Dogmatica 1V,13 (Bucuresti: Scripta, 1993), 70.

18 Tntalnirea lui Avraam cu Melchisedec si ospatarea sa, au loc doar dupi ce el a iesit invigator
asupra neamurilor idolatre.

19 Sp, CHIRIL AL ALEXANDRIEL, Glafire la Facere, Tn PSB 39, trad. Dumitru Staniloae
(Bucuresti: IBMO, 1992), 70.



Avraam recunoaste superioritatea lui Melchisedec si-i da acestuia zeciuiala,
nsd ,,nu in fire spunem ca avea Melchisedec superioritatea, ci in calitatea de preot,
de aceea nu s-a retinut Avraam, ci i-a recunoscut ceea ce avea superior, cinstindu-1
si prin darurile zeciuielii”?, ,,caci fara indoiald cel mai mic se binecuvinteaza de cel
mai mare” (Evr 7,7). Este un principiu bine stabilit ca binecuvantarea coboara de
la parinte la copil, de la rege la supus, de la superior la inferior, ceea ce epistola nu
omite sa precizeze. De aici se trage concluzia justa ca, fiindu-i superior lui Avraam,
este superior si urmasilor lui.

Interpretand aceste cuvinte, Teofilact al Bulgariei spune: ,,El covarsea pe
Avraam, cd de nu l-ar fi covarsit, nu l-ar fi blagoslovit pe Avraam si nu ar fi luat
zeciuiala de la dansul si fiindca din Avraam se trageau preotii Legii Vechi, aratat
este ca si pe aceia i covarsea Melchisedec, fiindca, blagoslovind el pe stramosul lui
Avraam si luandu-I zeciuiald, totodata blagoslovea si lua zeciuiala si de la preotii
cei ce se trageau din Avraam. Si daca, inchipuind pe Hristos, Melchisedec atat
intrecea pe preotii Legii, cu mult mai mult 1i covarsea pe ei Hristos, Intdiul chip al
lui Melchisedec si Melchisedec cel adevarat”.

Hristos — Arhiereu dupa randuiala lui Melchisedec si nu a lui Aaron

Asadar, Melchisedec este arhiereul prin excelenta. Preotia aceasta si-a gasit
Tnsa Tmplinirea absoluta si definitiva In lisus Hristos care este Arhiereul adevarat.
Acest mod de argumentare a superioritatii preotiei lui Tisus Hristos, fata de cea
levitica, are la bazd o conceptie profund teologica: Iisus Hristos, adevaratul Arhiereu
nu a Impins numai spre sfarsit prin venirea Sa preotia veche, ci a si implinit-o in
Persoana Sa. Raportul de subordonare este realizat, in chip cat se poate de logic, prin
afirmarea faptului ca insusi Levi, ,,reprezentantul preotiei levitice” si care primea
zeciuiald, a dat chiar el zeciuiala lui Melchisedec prin Avraam, in coapsele caruia era
inca Tn momentul intalnirii istorice dintre acestia. Astfel, Levi si urmasii sai trec in
raport de subordonare fatd de Melchisedec®.

Raportul de diferenta dintre cele doua preotii, cea levitica si cea ,,dupa
randuiala lui Melchisedec”, e scos in evidentd, in primul rand, prin ardtarea
necesitdtii schimbarii preotiei. Un prim motiv care sta la baza acestei necesitati este
imposibilitatea celei dintdi de a aduce desavarsirea®: ,,Deci daca desavarsirea ar
fi fost prin preotia levitilor, caci legea s-a dat poporului pe temeiul preotiei lor, ce

20 Sr. CHIRIL AL ALEXANDRIEIL, Glafire la Facere, 72.

21 Sk, TeoFILCT AL BULGARIEL, Explicarea Epistolei cdtre Evrei (Bucuresti: Sophia, 2019), 168.
22 ToraNA, Tisus Hristos Arhiereu, 289.

23 ToraNA, Iisus Hristos Arhiereu, 291.
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nevoie era sa se mai ridice un alt preot dupa randuiala lui Melchisedec si sa nu se zica
dupa randuiala lui Aaron?” (Evr 7,11).

Noua preotie se instituie dupa o noua randuiala, deoarece vechea preotie
levitica se dovedise neputincioasa de a aduce o imbunatatire in ceea ce priveste viata
spirituala a oamenilor. Tipul preotiei lui Tisus Hristos este preotia dupa randuiala lui
Melchisedec (Evr 5,8-10).

Ca urmare a epistolei catre evrei a Sfantului Apostol Pavel, Sfintii Parinti au
dat o mare importanta aspectului hristologic al persoanei lui Melchisedec. Pentru
Tustin Martirul si Filozoful, Hristos este preot si rege, si nu Ezechia asa cum afirma
iudeii, care Tmplineste figura lui Melchisedec?*. Pentru ca Avraam cel circumcis a
dat zeciuiala lui Melchisedec cel necircumcis®, Hristos va fi marele arhiereu al celor
circumcisi si celor necircumcisi®®. Hristos fiind pentru totdeauna capul Bisericii.

Concluzii

In Noul Testament crestinii au posibilitatea sa obtind mantuirea si viata vesnica
atat de mult dorita, pentru ca prin jertfa lui Iisus Hristos au obtinut impdcarea cu
Dumnezeu si izvorul harului aducator de sfintire. Jertfa lui Iisus Hristos este pentru
credinciosul crestin izvorul dragostei, al sfintirii si al mantuirii. Jertfa Mantuitorului
este de o superioritate incomparabild deoarece aceasta are caracterele adevaratului
sacrificiu. Ea este superioara tuturor jertfelor Vechiului Testament prin calitatea
victimei. Deci nu numai preotia lui Hristos se descopera ca desavarsita in comparatie
cu preotia vechi testamentard, ci si jertfa care este strans legatd de aceasta preotie
a Lui este de asemenea desavarsita. In Vechiul Testament preotia Legamantului s-a
detasat de slujirea idolilor si zeitdtilor, ca apoi Aaron sa fie ales si identificat ca
inceput de succesiune prin toiagul sau (Evr 9,4). In acelasi timp si celelalte popoare
au raspuns chemarii prin preotia lui Melchisedec (Evr 7,17.21). Deci preotia crestina
este profetita neintrerupt si Tmplinita prin Mantuitorul Hristos, care a transmis-o
prin ucenicii Sai (Mc 16,17.20), a instituit-o dupa inviere (In 20,21) si a imbracat
pe Apostoli in harul desavarsit la Cincizecime (FAp 2,1-4), cu putere de a mari
Biserica pand la marginile pamantului?’. Teologia despre preotia lui Hristos poate
sa se centreze in jurul dublei Tmpliniri, a preotiei si a jertfei vetero-testamentare.
Epistola catre evrei este cea care prezinta indeosebi doctrina despre jertfa Arhiereului
Tisus”?, Pe drept cuvant superioritatea unei religii se masoara dupa superioritatea
24 SF. TusTiN MARTIRUL s1 FiLosoruL, Dialog cu iudeul Trifon, in PSB 2, trad. Teodor Bodogae,
Olimp Caciula, Dumitru Fecioru (Bucuresti: IBMO, 1980), 144-46, 106, 182, 204.
2 Sr. TusTiN MARTIRUL s1 FiLosoruL, Dialog cu iudeul Trifon, 86.
%6 Sf. TusTIN MARTIRUL $1 FiLosoruL, Dialog cu iudeul Trifon, 146.
27 Petre Davip, Invazia sectelor, vol. 3 (Constanta: Europolis, 2000), 125-26.
28 Boris BoBrinskoy, Taina Bisericii, trad. Vasile Manea (Cluj Napoca: Patmos, 2002), 194.



sacerdotiului ei. In Vechiul Testament jertfa si preotia erau doar o umbra, pe cand
Hristos aduce vesnica rdscumpadrare. El vine ca Arhiereul adevarat, intrd in cortul cel
nefacut de mana cu propriul Sau sange (Evr 9,11), sangele Legamantului celui Nou,
varsat pe cruce, odata pentru totdeauna si pentru toti, preinchipuind darul de paine si
de vin adus de Melchisedec lui Avraam.

Avandu-si temeiul si izvorul in arhieria lui Hristos, in care se concentreaza
intreaga Sa opera rascumparatoare (Evr 9,11-14), preotia sacramentala crestina este
o institutie esentiala Bisericii si de asemenea ea a fost precedata de preotia Vechiului
Testament. Diaconii, preotii si episcopii sunt continuatori ai preotilor Legii Vechi,
avand insa o lucrare superioara deoarece prin ei se actualizeaza in viata credinciosilor
preotia lui Hristos si prin aceasta intreaga Sa lucrare mantuitoare si sfintitoare in
lume. Credinciosii sunt numiti preoti pe temeiul apartenetei lor la noul popor ales
al lui Dumnezeu, in care s-au implinit fagaduintele Vechiului Testament (Ies 19,6;
Is 61,6).

Dupa Pogorarea Sfantului Duh, Sfintii Apostoli au intemeiat biserici crestine,
randuind 1n fruntea lor o ierarhie bisericeasca bine constituita, separand astfel preotia
universal, de cea sacramentald. Rostul pe care il avea preotia vechi-testamentara in
constatarea diferitelor boli este actualizata in preotia speciala a Bisericii, prin puterea
pe care aceastd preotie o are in vindecarea madularelor Trupului lui Hristos, prin
Sfintele Taine, mai exact a Sfintei Impartisanii. Preotia haricd, sacramentala vine
din slujirea arhiereasca a lui Hristos si este transmisa fara intrerupere de la Sintii
Apostoli, prin episcopi pana astazi, prin Sfanta Taina a Hirotoniei. Daca in Vechiul
Testament preotia era vazutd ca cea mai nalta slujire, cu atat mai mult Tn Noul
Testament cand avem o preotie desavarsitd, instituita de Hristos, dupa randuiala lui
Melchisedec, aceasta reprezinta cea mai inalta misiune.

Vedem astfel cd prin Melchisedec se schimba legea preotiei, de la semintia
lui Levi care era destinata exclusiv slujirii dupa lege, la o noua preotie si o noud lege,
caci era necesar sa se schimbe legea, daca s-a schimbat preotia, adica cea ,,dupa
randuiala lui Melchisedec”?, preinchipuindu-L pe Hristos, ca Arhiereu si Imaparat
Vesnic.

29 Sr. NECTARIE AL EGHINEI, Despre Preotie, trad. Laura Enache (Iasi: Doxologia, 2013), 9.
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Abstract

In examining the theological role of goods within the Christian community, Holy
Scripture represents an indispensable point of departure. It provides not only fundamental
teachings on the stewardship of material goods but also on the moral responsibilities of
believers to use them wisely and generously. In their writings, the Apostles emphasize the
importance of solidarity and mutual help, promoting the idea that material goods are to be
considered as divine gifts, meant to be used for the common good. This study proposes to
present the aspects of goods given by the faithful first to the Apostles, and later to bishops
and priests, and the canonical norms by which they should be used in the life of the Church.
This approach recalls the responsibility for material goods and the importance of cultivating
an attitude of thanksgiving for what we have received. This study will also address the
responsibility for material goods and the importance of cultivating an attitude of gratitude for
what has been received. Finally, it will provide a perspective on the clergy and the faithful
are encouraged to act in a manner that reflects not only Scriptural truths and a profound
dedication to the common good but is thus combined to achieve a state of harmony with the
divine will.

Keywords: Goods, Stewardship, New Testament, Canons, Church

Introducere

In Noul Testament in comparatie de Vechiul Testament observim o alta
abordare a darurilor care deveneau bunuri ale Bisericii. Astfel administratia
patrimoniului Bisericii Tn timpul Sfintilor Apostoli s-a indreptat in special pentru
ajutorarea fratilor in Hristos iar, dupa acestia, in primele secole, episcopii au fost
singurii administratori ai bunurilor bisericesti. Apostolii primeau daruri din partea
credinciosilor si le Tmparteau tuturor celor care aveau nevoie®.

Bogadtia este o binecuvantare pentru cel care o chiverniseste in buna randuiala
spre scopuri nobile, la fel cum si sardacia nu este intotdeauna vrednica de lauda, ci

! Studiul are acordul coordonatorului (Pr. conf. univ. dr. Patriciu Vlaicu) pentru publicare in
acest volum.

2 Torgu D. Ivan, Bunurile bisericesti in primele sase secole: situatia lor juridicd si canonicd,
Studia canonica I, (Bucuresti: Basilica, 2014), 220.
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doar aceea Tmplinita prin justa alegere a telului evanghelic®, dupa cum mentioneaza
Sfantul Vasile cel Mare. De aceea, Domnul lisus vorbeste despre desavarsirea
omului doar atunci cand acesta se poate lepada de avuturile sale fara regrete:
,lisus i-a zis: Daca voiesti sa fii desavarsit, du-te, vinde averea ta, da-o saracilor, si vei
avea comoara in cer; dupa aceea, vino si urmeaza-Mi” (Mt 19,21). Milostenia, chiar
si din averea Bisericii, oferd un aspect de noblete, de respect din partea societatii. In
acest sens, gasim, in Canonul 11 al lui Teofil al Alexandriei ca beneficiarii de facto
ale bunurilor bisericesti sa fie cei nevoiasi: ,,Vaduvele, saracii si strdinii calatori sa
beneficieze de toata sustinerea si sa nu-si Tmproprieze nimeni bunurile bisericii™.
Jertfa cu inima deschisa adusa de fiecare si fara parere de rau sunt daruri care nu se
invechesc si, mai ales comoara neilmputinata in ceruri®. De multe ori observam ca
oamenii zgarciti, chiar daca sunt bogati, sunt foarte saraci in cele duhovnicesti si mai
ales Tn omenie si recunostinta fata de Dumnezeu si de semeni.

Porunca Mantuitorului care zice ,,Fericiti cei saraci cu duhul” (Mt 5,3); nu se
refera la cei saraci cu averea, ci la acele persoane care au ales saracia din imboldul
sufletului lor, cum sunt calugarii de exemplu, pentru cd niciun lucru care nu izvoraste
din vointa liberd, nu poate fi numit fericit®. Bogatia este foarte vizibila de multe
ori si in randul preotilor, care atunci cand sunt observati de comunitate cu lucruri
extravagante sunt acuzati de fapte imorale, legate de modul cum gestioneaza averea
Bisericii si cum si-au procurat elementele care smintesc. Pe buna dreptate, Domnul
lisus Hristos le transmite apostolilor ,,si le-a poruncit sa nu ia nimic cu ei pe cale,
ci numai toiag. Nici paine, nici traista, nici bani la cingatoare” (Mc 6,8); ca sa nu
fie acuzati de fapte imorale. Dar stim ca Domnul ne porunceste ,,in dar ati luat, in
dar sa dati” (Mt 10,7) pentru ca bunurile primite la Biserica trebuie sa fie folosite
spre folosul comunitatii. Totusi Mantuitorul doreste sa fie rasplatit si slujitorul
pentru misiunea lui, de aceea si puncteaza acest lucru ca ,,vrednic este lucratorul de
hrana sa” (Mt 10,10). Aceastd hrand necesita procurata, deci, daca slujesti Biserica
poti beneficia de hrana ta si a familiei tale din renumeratia oferita de Biserica.
Este adevarat ca, n vremea apostolilor, crestinii puneau totul la picioarele acestora,
iar ei le distribuiau dupa trebuinta fiecdrui nevoias. Sfantul Vasile cel Mare atrdgea
atentia ca trebuie sa ai mare experienta sa faci deosebire Intre cel aflat cu adevarat in
nevoi si cel care cerseste din lacomie’.

3 Sr. VasILE CEL MARE, Scrieri dogmatice si exegetice, Tn PSB, vol. 4, seria noud (Bucuresti:
Basilica, 2011), 476.

4 Razvan Persa, Canoanele Bisericii Ortodoxe Vol. 3 Canoanele Sfintilor Parinti, canoanele
intregitoare si prescriptii canonice (Bucuresti: Basilica, 2018), 209.

® Sr. VASILE CEL MARE, Scrieri dogmatice si exegetice, 254.
6 Sr. VASILE CEL. MARE, Scrieri dogmatice si exegetice, 254.
7 SF. VasILE CEL MARE, Epistole, in PSB, vol. 3, trad. Teodor Bodogae (Bucuresti: Basilica,



Fundamentarea canonica a bunurilor si averii in Noul Testament

Bunurile si averile n perioada apostolica erau la comun, iar cei nou botezati de
multe ori isi vindeau averile si le puneau la dispozitia apostolilor sa le chiverniseasca
in functie de nevoile oamenilor. Mai mult de atat, credinciosii faceau milostenie din
averile lor, dupa cuvantul Domnului lisus — ,,Fericiti cei milostivi, ca aceea se vor
milui” (Mt 5,7), prin aceasta credinciosii Tsi castigau viata viitoare®. Primii crestini
se hraneau din cuvintele Mantuitorului si nu mai erau nrobiti de averea lor, ci ei
deveneau liberi. Acestia iubeau libertatea sa slujeasca comunitatii si sa fie de folos.
Gasim aceasta idee Tn Faptele Apostolilor ,Si isi vindeau bunurile si averile si le
imparteau tuturor, dupa cum avea nevoie fiecare” (FAp 2,45). Referitor la acest
verset, si mai ales la aceasta bucurie comuna din perioada apostolica, Sf. Vasile cel
Mare atrage atentia crestinilor din vremea sa despre faptul ca ar trebui sa urmeze
primilor crestini in fapte de milostenie. Totusi, referitor la aceste bunuri, ele au intrat
sub gestionarea comunitatilor care formau Biserica. Dupa Sfintii Apostoli au ramas
Episcopii care sa duca mai departe traditia apostolica. Acestia au intocmit o serie de
canoane prin care sa fie bine chivernisita atat partea duhovniceasca dar si partea de
administrare materiald a bunurilor pe care Biserica le poseda. Astfel, primul canon
luat din punct de vedere cronologic cu referire la bunurile bisericesti este Canonul
38 Apostolic: ,,Episcopul sa aiba purtarea de grija a tuturor bunurilor bisericesti si
sd le administreze ca si cum Dumnezeu l-ar supraveghea. Insd nu-i este permis si-si
Tnsugeasca ceva din acestea sau sa daruiasca cele ale lui Dumnezeu propriilor rude.
Iar daca ele ar fi sarace, sa li se ofere ca unor saraci, dar sa nu vanda cele ale Bisericii
sub pretextul acestora.”

Se poate observa cum Sfintii Apostoli, in cateva cuvinte, directioneaza
lucrarea administrativd a bunurilor bisericesti spre ajutorarea saracilor, chiar daca
acestia pot fi si preoti sau episcopi. Mai mult decat atat, putem observa accentul pus
pe stoparea sub orice pretext a instrdindrii bunurilor bisericesti, fapt reglementat
pana astazi cu norme foarte exacte!® despre modul cum se poate Tnstraina un bun al

2010), 238.

8 Sr. ToaN GURA DE AUR, Omilii La Matei, in PSB, vol. 23, trad. Dumitru Fecioru (Bucuresti:
IBMO, 1994), 1003.

9 Razvan Persa, Canoanele Bisericii Ortodoxe Vol. 1 Canoanele apostolice si canoanele
sinoadelor ecumenice (Bucuresti: Basilica, 2018), 118.

10 Art. 98, lit. I — In cazul Tnstrdindrii (vanzare, donatie etc.) bunurilor imobile ale Centrului
eparhial (cladiri sau terenuri), Consiliul eparhial propune spre aprobare Adunarii eparhiale
solutii statutare. Hotararile privind Instrdinarea devin valide numai dupa aprobarea lor de
catre Sinodul mitropolitan;

Art.113, lit. I, Sinodul mitropolitan are si urmatoarele atributii: valideaza sau invalideaza
hotarari ale adunarilor eparhiale din cuprinsul mitropoliei privind instrainarea bunurilor
imobile (cladiri sau terenuri) eparhiale;
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Bisericii. Canonul 38 Apostolic este Intarit la Sinodul VII Ecumenic prin Canonul 12
care este foarte categoric cu privire la grija episcopului care trebuie sa nu instraineze
bunurile bisericesti, pentru ca acestea sunt agoniseala Bisericii: ,,Daca vreun episcop
sau egumen va fi descoperit cd Instrdineazd pe mana stapanirii lumesti ceva din
proprietdtile episcopiei sau ale manastirii, sau ca le ofera unei alte persoane, aceasta
conferire sd fie nuld, conform canonului Sfintilor Apostoli, care spune: ,,episcopul sa
aiba purtarea de grija a tuturor bunurilor bisericesti si sa le administreze ca si cum
Dumnezeu l-ar supraveghea. Nu-i este permis Tnsa sa-si Insugseasca ceva din acestea
sau sa daruiasca cele ale lui Dumnezeu propriilor rude. Iar daca ele ar fi sarace, sa
li se ofere ca unor saraci, dar sd nu vanda cele ale Bisericii sub pretextul acestora.
Iar daca ar pretinde ca un pamant produce numai cheltuiala si nu aduce niciun profit,
nici atunci sa nu ofere terenul demnitarilor locali, ci clericilor sau agricultorilor.
Iar daca un demnitar ar Intrebuinta vreo viclenie perfida si va cumpara pamantul de
la cleric sau de la taran, si atunci vanzarea va fi nula, si va fi restituit episcopiei sau
manastirii. Si episcopul sau egumenul care fac acest lucru sa fie alungati — episcopul
din episcopie, si egumenul din manastire — ca unii care risipesc in chip vatamator
ceea ce nu ei au agonisit.”!!

Sf. Vasile cel Mare aduce In constiinta poporului cd, primii crestini aveau
toate la comun — viata, trairea duhovniceasca, agapa frateasca, iubirea nefatarnica.
Tot Sfantul Vasile cel Mare n, omiliile si cuvantarile sale, prezintd forma bisericii
primare — multe trupuri faceau un singur Trup'?. Acest exemplu aratd ca deja
comunitatile formau Biserica, cel mai de pret bun al bisericii primare erau credinciosii
care aveau bucuria de a darui apostolilor toate ale lor si le urmau Intru toate. Putem
spune ca, desi erau crestini cu diferite origini si caractere, erau uniti Intr-o singura
intelegere', legea iubirii lui Hristos propovaduita de Apostoli.

Art. 170, pct. 10 — Transmiterea cu orice titlu a folosintei sau proprietatii asupra bunurilor
imobile care apartin parohiilor, manastirilor, protopopiatelor si altor institutii bisericesti cu
personalitate juridicd din cuprinsul eparhiei (vanzare, cumparare, Inchiriere, schimbare etc.),
precum si grevarea cu sarcini sau afectarea de servituti a acestor bunuri prevazute la alin.
(6) si (7), se aproba de Consiliul eparhial, iar Instrainarea bunurilor imobile (cladiri si
terenuri) ale Centrului eparhial, de catre Sinodul mitropolitan.

Art. 176, pct. 1 — Dobandirea, instrainarea, grevarea si administrarea patrimoniului
bisericesc, controlul si verificarea gestionara se desfasoara in conformitate cu prevederile
statutare si regulamentare in vigoare. Forma definitiva a acestor acte este cea aprobatd de
Consiliul eparhial, respectiv de Sinodul mitropolitan. A se vedea Statutul pentru Organizarea
si Functionarea Bisericii Ortodoxe Romdne (Bucuresti: IBMO, 2011).

1 PersA, Canoanele Bisericii Ortodoxe, vol. 1, 354.

2. Sr. VasiLE cEL MaRrE, Omilii si Cuvdntdri, in PSB, vol. 17, trad. Dumitru Fecioru
(Bucuresti: IBMO, 1986), 432.

13 Sk, VasiLE ceL MaRE, Omilii si Cuvantdri, 432.



Observam ca Biserica Primard, desi era impartitd in mai multe trupuri,
Sf. Ioan Gura de Aur ne spune cd aceastd unitate de comuniune i facea pe cei multi
sa fie una'. In Faptele Apostolilor se spune ,,Iar inima si sufletul multimii celor ce au
crezut erau una si nici unul nu zicea cd este al sdu ceva din averea sa, ci toate le erau
de obste.” (FAp 4, 32). Comunitatea apostolilor era respectata pentru ca nvataturile
lor erau Tn concordantd cu faptele lor. Astfel primii crestini aduceau averea lor si
o0 lasau sa fie administrata de apostoli pentru ca ei, apostolii si credinciosii aveau o
singura casd, o singurd masa, un singur suflet’.

Ajungand in secolul al IV-lea, observam la Sf. Ioan Gura de Aur ca, credinciosii
si-au pierdut ravna primilor crestini, mai mult, daca la Tnceput apostolii, episcopii
erau hraniti si li se asigura tot ce aveau nevoie din prinosul credinciosilor'®, plus
ca faceau multe milostenii din ce dobandeau, incepand cu libertatea crestinismului,
acest comportament se schimba. Crestinii 1si pierd din evlavie si, din cauza neomeniei
acestora, Biserica este nevoita sa aiba terenuri, case, cladiri de inchiriat si multe
lucruri gospodaresti din care sa obtina venituri'’, venituri care alta data erau obtinute
de credinciosii Bisericii care le administrau. Din aceasta cauza, Sf. loan Gura de
Aur constata cd credinciosii raman fara rod, iar preotii se ocupa cu ce nu se cuvine!®
misiunii preotesti.

Administrarea bunurilor Bisericii de la inceput era o sarcina a credinciosilor
care erau pe langa apostoli si, pe urma langa episcopi. Dar, cu timpul, legatura
acesta s-a deteriorat si ajungem in secolul la IV-lea cand observam ca Biserica nu
mai beneficiaza de sprijinul credinciosilor, ci acestia se sarguiesc mai mult sa-si
adune averi personale, uitdnd de milostenie’®. In acest context Biserica ajunge si
fie asemadnatd cu o casa a oamenilor de afaceri®® pentru ca episcopii au ajuns sa
poarte grija de cele materiale,?! cum ar fi sd comercializeze vinul si cerealele de pe
averile lor, iar rugdciunea de ,,impdcare cu Dumnezeu” sa fie neglijata din prisma
acestor activitati. Aceasta problema va fi dezbatuta si de Sinodul IV-lea Ecumenic,
care, va pune in discutie problema bunurilor bisericesti trasand cateva reguli clare
despre modul de administrare. In acest sens Canonul 3 Sinodul IV Ecumenic
mentioneaza: ,,A ajuns la [cunostinta] Sfantului Sinod ca unii dintre cei Tnscrisi In

14 Sk, ToaN GURA DE AUr, Omilii la Matei, 273.
15 Sk, IoAN GURA DE AUR, Omilii la Matei, 402.
16 Sk, ToaN GURA DE AUR, Omilii la Matei, 962.
17 Sr. IoaN GURA DE AUR, Omilii la Matei, 962.
18 Sr. ToaN GURA DE AUR, Omilii la Matei, 962.
19 Sk, JoaN GURA DE AUR, Omilii la Matei, 962.
20 Sk, IoaN GURA DE AUR, Omilii la Matei, 962.

21 Razvan PErsa, Studiul canonic al economului bisericesc pentru administarea bunurilor
eclesiale, in Bunurile bisericii: ieri si azi, Studia canonica II (Bucuresti: Basilica, 2016), 420.
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cler au devenit, din cauza dorintei rusinoase de castig, arendasi ai averilor altora si
se preocupa cu activitati lumesti, neglijand, pe de-o parte, slujirea lui Dumnezeu si
frecventand, pe de alta, casele celor din lume, asumandu-si, din iubire de arginti,
administrarile averilor. De aceea, Sfantul si Marele Sinod a decis ca, Tn viitor, niciun
episcop, cleric sau monah sa nu fie arendas al unor averi sau sa-si ia asupra lui
Insusi administrari lumesti ale bunurilor, doar daca ar fi desemnat cumva prin lege
pentru tutelarea obligatorie a minorilor sau daca episcopul cetatii 1-ar Incredinta, cu
fricd de Dumnezeu, sa preia grija bunurilor bisericesti sau a orfanilor, a vaduvelor
neingrijite si a persoanelor care au nevoie in mod deosebit de ajutorul bisericesc. Iar
daca cineva, pe viitor, va incerca sa incalce cele ce s-au hotarat, unul ca acesta sa fie
supus pedepselor bisericesti.”*

In acestd situatie apar acele asezaminte de binefacere? pe langi Biserica, ce
aveau ca si scop sa se ocupe de hrana vaduvelor si a orfanilor pentru ca preotul sa
nu mai fie expus. Referitor la ocuparea preotului cu alte activitdti care nu sunt in
concordanta cu misiunea preoteasca avem si canonul 81 Apostolic care mentioneaza:
,Am spus cd nu trebuie ca un episcop sau un preot sa se coboare pe sine Tnsusi in
administratii publice, ci sa se indeletniceasca cu treburile bisericesti. Astfel, fie sa se
supuna sa nu faca acest lucru, fie sd fie caterisit. Caci, potrivit poruncii Domnului,
,nimeni nu poate sluji la doi domni (Mt 6, 24).”%

Din acest canon observam pericolul la care se expune preotul atunci cand
deviaza de la misiunea preoteasca, dar ajungem si la vorbele Sfantului Toan Gura
de Aur amintite mai sus, ca preotii, pentru a reusi sa aiba cele necesare ajutorarii
saracilor, se ocupa cu vanzarea diferitelor produse. De multe ori, de-a lungul
istoriei, activitatile exterioare misiunii preotesti, au facut ca acestia sa cada sub lupa
comunitatilor. Nevoia preotului pentru cele necesare traiului de zi cu zi si mai ales
necesitatea finantarii unor lucrari la locasurile sfinte, I-au impins de multe ori spre
activitati si practici mai putin morale. Sfintii Parinti au semnalat aceste derapaje pentru
ca sminteau si smintesc si astdzi comunitati de crestini. La Sinodul din Cartagina
(419) Sfintii Parinti adunati au dezbatut si problema activitatilor contrare chemarii
preotesti, specificand foarte clar directia pe care trebuie sa o urmeze un cleric. Astfel
Canonul 16 Cartagina reprezinta o pedagogie clericala: ,,De asemenea, s-a acceptat
ca episcopii, preotii si diaconii sa nu fie Intreprinzatori sau administratori si nici sa
nu-si procure hrana printr-o munca rusginoasa sau necinstita. Caci sunt datori sa fie

22 PErsA, Canoanele Bisericii Ortodoxe, vol. 1, 217.
23 Sk, IoaN GURA DE AUR, Omilii la Matei, 962.

24 PersA, Canoanele Bisericii Ortodoxe, vol. 1, 131.



atenti la ceea ce s-a scris: Niciun om care este ostas pentru Dumnezeu nu se amesteca
pe sine n lucruri lumesti.”*

Jurisdictia teritoriala a episcopiilor a devenit tot mai mare incepand cu secolul
al I'V-lea si astfel apar si parohiile?® care aveau n stapanire bunuri. Biserica a sesizat
anumite abuzuri si discutii legate de modul cum administreaza anumiti clerici
bunurile Bisercii?’ si, astfel, se institue functia economului. Despre aceasta institutie,
a economului, gasim precizari in Canonul 26 al Sinodului IV Ecumenic?®. Conform
acestui canon, scopul impunerii unui econom a fost Intreit: un prim aspect este legat
de transparenta administrarii averilor de catre Episcop, cu martori pentru a nu fi
suspiciuni, apoi, o mai buna administrare pentru a nu se risipii avutia bisericii si, nu
n ultimul rand, preotul trebuie sa se abiliteze in fata credinciosilor, sa aiba o conduita
morala, ca orice acuza legata de administrarea precara a bunurilor bisericesti, daca
ar aparea sa nu aiba fundament. Observam ca, desi prin Canonul 26, Sfintii Parinti
impun functia economului, acesta trebuie sa fie sub supravegherea episcopului®.

Economul averilor sale nu este mai prejos decat cel care chiverniseste averile
Bisericii. De aceea, Canonul 24 Antiohia aduce precizdri care sa constientizeze
personalul clerical despre importanta administrarii bunurilor apartinand Bisericii.
,Bunurile Bisericii trebuie sa fie bine pastrate pentru Biserica si sa fie pazite cu
toata Ingrijirea, cu constiinta buna si cu credinta in Dumnezeu, purtatorul de grija
si judecatorul tuturor. Si se cuvine ca acestea sa fie administrate cu judecata si
autoritatea episcopului, cdruia i-a fost Tncredintat intregul popor si sufletele celor din
adunare. Insd bunurile care apartin Bisericii sa fie evidente si sa fie cu vointa preotilor
si a diaconilor dimprejurul lui, ca acestia sa stie si sa nu le fie niciodata necunoscute
cele ce sunt ale Bisericii si s nu le fie ascuns nimic. Astfel incat, daca se Intampla ca
episcopul sa moard, de vreme ce bunurile care apartin Bisericii sunt evidente, acestea
% Razvan Persa, Canoanele Bisericii Ortodoxe Vol. 2 Canoanele sinoadelor locale
(Bucuregsti: Basilica, 2018), 144.

% Joannis Ziziouras, Euharistie, episcop, bisericd: unitatea Bisericii in dumnezeiasca
Euharistie si episcop, in primele trei secole crestine, trad. loan-Valentin Istrati (Bucuresti:
Basilica, 2009), 194.

27 Georgica GRIGORITA, Prevederi canonice privind dreptul de administrare a bunurilor
Bisericii, in Bunurile bisericii: ieri si azi Studia canonica II (Bucuresti: Basilica, 2016),
176.

28 Canonul 26 Sinodul IV Ecumenic mentioneza: Fiindcd in unele biserici, dupd cum am
fost informati, episcopii administreaza bunurile bisericesti fara iconom, s-a decis ca fiecare
biserica ce are un episcop sa aiba si un iconom din propriul ei cler, care sa administreze
bunurile bisericesti dupa vointa propriului episcop, pentru ca administrarea bisericii sa
nu fie fara marturie si pentru ca, din aceasta cauzd, sa fie risipite bunurile Bisericii Tnsasi
si sa fie adusa vreo ocara asupra preotimii. Iar daca nu ar face acest lucru, sa fie supus
dumnezeiestilor canoane. PErsa, Canoanele Bisericii Ortodoxe, vol. 1, 217.

2 PERrsA, Studiul canonic al economului bisericesc, 433.
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nici nu se risipesc si nici nu se pierd si nici lucrurile personale ale episcopului nu sunt
tulburate sub pretextul bunurilor bisericesti. Caci este un lucru drept si placut in fata
lui Dumnezeu si a oamenilor ca lucrurile personale ale episcopului sa fie lasate celor
carora ar dori el, iar lucrurile Bisericii sa fie pastrate pentru ea. Si astfel nici Biserica
sa nu sufere nicio paguba si nici episcopul sa nu fie deposedat de bunuri sub pretextul
Bisericii, si nici apartinatorii episcopului sa nu cada in procese si prin aceasta el sa
fie Invaluit, dupa moartea sa, de calomnie.”*

Sf. Toan Gura de Aur in Omiliile de la Matei subliniaza, referitor la
administarea averii Bisercii ca, la fel cum un om gospodar nu 1si imprastie fara rost
si la Intdmplare averea sa, nici economul Bisericii nu are puterea sa risipeasca fara
rost si la intamplare cele date de credinciosi pentru hrana celor saracilor®.

Averea bisericii trebuie chivernisitda cu multa responsabilitate pentru ca
Dumnezeu ne va cere socoteald de averea incredintata® si de aceea nu trebuie sa
o risipim fara rost. Noi, cei care administrdm averea Bisericii, suntem randuiti de
Dumnezeu sa facem fapte bune cu ajutorul ei, pentru ca daca le vom Intrebuita cu
pricepere spre trebuita celor sarmani® va creste dragostea dintre oameni si folosul
activitatii Bisericii se va vedea 1n societate.

Biserica s-a ingrijit si de slujitorii ei care sunt lipsiti pentru a avea cele
necesare dupa cum se poate observa si in Canonul 25 Antiohia: ,,Episcopul sa aiba
putere asupra bunurilor Bisericii, incét sa le administreze cu toatd evlavia si frica de
Dumnezeu pentru toti cei care au nevoie. Dar, daca ar avea trebuintd, atunci sa se
Tmpartaseasca si el de cele de care are nevoie pentru necesitatile sale constrangatoare
si ale fratilor primiti de el ca oaspeti, pentru ca acestia sa nu fie in niciun fel lipsiti,
conform dumnezeiescului Apostol, care spune: Daca avem hrana si imbrdacaminte,
vom fi multumiti cu acestea [1Tim 6,8], Iar daca nu s-ar multumi cu acestea, ci ar
preschimba bunurile in necesitatile lui proprii si nu ar manui veniturile Bisericii
sau roadele tarinilor cu vointa preotilor sau a diaconilor, ci le-ar conferi puterea sa
casnicilor si rudelor lui sau fratilor sau fiilor, incat gestiunile Bisericii sa fie vatamate
n ascuns prin unii ca acestia, atunci el sa dea socoteala sinodului eparhiei. Iar daca
episcopul sau preotii cei dimpreuna cu el ar fi acuzati in vreun alt mod, fiindca sustrag
pentru ei insisi lucrurile care apartin Bisericii sau dintre cele ale tarinilor sau si
dintr-un alt pretext bisericesc, Incat cei sdraci sunt stramtorati, iar defaimarea si

30 Prrsa, Canoanele Bisericii Ortodoxe, vol. 2, 76.
31 Sr. IoaN GURA DE Aur, Omilii la Matei, 879.
32 Sk, IoaN GURA DE AUR, Omilii la Matei, 879.
33 Sr. Toan GURA DE Aur, Omilii la Matei, 880.



calomnia ar fi atribuite gestiunii si celor care le administreaza in acest fel, atunci
acegtia sd primeasca o indreptare, Sfantul Sinod hotdrand ceea ce li se cuvine.”*

Dupad cum am vazut in acest canon, puterea episcopului asupra bunurilor
bisericesti este ridicatd, el poate administra averea Bisercii dupa propria vointa in
conformitate cu Sfintele Canoane, dar, daca va neglija aceste hotarari ale Sfintilor
Parinti, sa fie adus Sinodului pentru indreptare. Din pdcate au existat si existd
anumite abuzuri, chiar Tn randul episcopilor care profita de pozitia primita si produc
mari pagube Bisericii. Referitor la aceste abuzuri, Biserica, prin Sfintii Parinti, a
sesizat si a formulat reguli de indreptare. Daca 1n secolul IV sunt stabilite canoane
specifice administrarii bunurilor bisericesti, in timp acestea sunt reluate si formulate
spetelor ivite. De exemplu, in secolul al V-lea apare cazul Episcopului Petru din
Alexandria care, din pdcate va risipi averea Bisericii, iar atunci Sfantul Chiril al
Alexandriei formuleazd o serie de directive care au primit nota unor canoane. in
exemplul dat ne referim la Canonul 2 al Sfantului Chiril care 1si aduce consideratia
sa fata de averea Bisericii: ,,Caci bunurile valoroase si proprietdtile imobile trebuie
sa fie pastrate neinstrainate pentru biserica, iar administrarea cheltuielilor facute sa
fie Incredintata celor care conduc sub vremuri dumnezeiasca preotie.”

Calitatea crestinilor de astazi nu mai este ca a acelora din primele veacuri in
ceea ce priveste implicarea Tn Biserica®, pentru ca noi acum ne chivernisim averea
spre bundstarea noastra, dar atunci puneau pret pe bogatia duhovniceasca, primita
din invatatura si faptele apostolilor, ajutorarea fratilor. Astazi, ar fi bine ca macar
atunci cand mergem la Sfanta Biserica si formam o comunitate duhovniceasca, sa
fim una® 1n trdire si lucrare.

Referitor la bunurile care erau aduse de primii crestini si erau administrate
de Apostoli, vorbim de o prima gestiune materiala a Bisericii din care se faceau
diverse fapte de milostenie dupa cum observam in cartea Faptele Apostolilor
,»9i-1 puneau (avutul) la picioarele apostolilor. Si se Tmpartea fiecaruia dupa cum
avea cineva trebuinta.” (FAp 4,35). De aici putem observa cd Apostolii aveau
menirea sa ofere darurile. Primii crestini, ca si madulare ale lui Hristos, se identifica
cu lucrarea Bisericii, care puteau ei insisi sa faca acest gest, dar altfel este primit din
mana celui care 1l propovaduieste pe Iisus Hristos. Desigur ca in acest caz dispare
mandria si slava desarta a celui care 1si aduce averea la picioarele Apostolilor.
Dupa perioada apostolica, episcopilor si preotilor li s-a dat puterea Invatatoreasca,
dar si Indatorirea de a se ingriji si de bunurile primite de comunitate. In acest sens

34 Pgrrsa, Canoanele Bisericii Ortodoxe, vol. 2, 77.
35 PErsa, Canoanele Bisericii Ortodoxe, vol. 3, 216.

% Patriciu-Dorin Viaicu, Canon si libertate: impdrtdsirea continud din experienta Bisericii
(Cluj-Napoca: Presa Universitara Clujeand, 2013), 19.

37 Sr. IoaN GURA DE AUR, Omilii la Matei, 402.
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Canonul 41 Apostolic este foarte explicit cu indatoririle Episcopului ca si chivernisitor
al bunurilor: ,,Poruncim ca episcopul sa aiba putere asupra bunurilor Bisericii, caci,
daca trebuie sa i se Incredinteze sufletele valoroase ale oamenilor, cu atat mai mult ar
trebui sa porunceasca in privinta banilor, ca toate sa fie administrate dupa puterea sa
si sa fie oferite nevoiasilor prin preotii si diaconii cu frica lui Dumnezeu si cu toata
evlavia. Dar dacd ar avea nevoie, atunci sa se impartageasca si el de cele de care are
nevoie pentru necesitatile sale constrangatoare si pentru cele ale fratilor primiti ca
oaspeti, ca acegtia sa nu fie Tn niciun fel lipsiti. Caci legea lui Dumnezeu a randuit ca
cei care stau la altar sa se hraneasca de la altar, fiindca nici soldatul nu poarta arme
impotriva dusmanilor din soldele proprii (1Cor 9,7).”%

Apostolii, ne spune Sfantul Toan Gura de Aur, au lasat unditele si plasele de
pescuit, dar au avut sub administarea lor averile tuturor crestinilor, contravaloarea
caselor si pamanturilor acestora® ,,Avand tarina si vanzand-o, a adus banii si i-a pus
la picioarele apostolilor.” (FAp 4,37); chiar panad la ascultarea suprema ca Apostolii
erau stapani pe nsesi trupurile credinciosilor. Aceste gesturi ale crestinilor erau
realizate pentru ca aveau incredere in cei care chiverniseau cu chibzuiala scopul
evlaviei® lor. Biserica, Inca de la inceput, prin cei randuiti ciuta momentul si masura
in randuiala ajutorarii celor nevoiasi. In acest sens, Sf. Vasile cel Mare ne spune cé
trebuie sa aratam compatimire si iubire de frati, fata de cei care sunt invatati sa sufere
necazul cu rabdare*.

Nu in ultimul rand, in legatura cu avutul invatatorului sau (Episcop, preot),
urmand indemnul Apostolului Pavel ,,Cel care primeste cuvantul invataturii sa faca
parte invatatorului sau din toate bunurile” (Gal 6,6). Sf. Vasile cel Mare, 1n scrierile
sale dogmatice referitor la acest verset, arata ca vrednic este lucratorul de plata sa,
n sensul ca cel care este catehizat in invatatura crestina sa rasplateasca tnvatatorului
sdu din averea sa*, pentru ca acesta Tmpartaseste cu el pe langa invatatura Domnului
lisus Hristos si necazurile si problemele vietii.

Concluzii

In concluzie din aspectele teologice si canonice prezentate putem avea citeva
directii viitoare in cercetarea administrarii bunurilor bisericesti. Am observat ca partea
teologica este completata de lucrarea canonica care 7i ofera episcopului sau preotului
0 sarcind precisa privind administrarea bunurilor bisericesti. Astfel episcopul sau

3 Prrsa, Canoanele Bisericii Ortodoxe, vol. 1, 119.

39 Sr. IoaNn GURA DE AUR, Omilii la Matei, 738.

40 Sr. VASILE CEL MARE, Scrieri dogmatice si exegetice, 406.
4 Sk. VASILE CEL MARE, Scrieri dogmatice si exegetice, 406.
42 Sr., VasILE CEL MARE, Scrieri dogmatice si exegetice, 274.



preotul sunt responsabili direct de actiunile lor in administrarea bunurilor Bisericii cu
sanctiuni foarte precise privind unele abateri. Mai trebuie sa observam ca in lucrarea
Bisericii este nevoie sa se imparta sarcinile din Biserica. Activitatea preotului trebuie
sustinutd de credinciosi prin implicarea la nivel de voluntariat in misiunea Bisericii.

In completarea celor mentionate, un aspect important este legat de patrimoniului
bisericesc. Din analiza sfintelor canoane am vazut ca acesta nu trebuie diminuat,
iar daca exista unele situatii exceptionale trebuie urmate procedurile canonice si
statutare. Pentru ca Biserica are in patrimoniul sau valori inestimabile, trebuie sa
avem o atentie sporita cu privire la pastrarea si conservarea acestora. Cu alte cuvinte
subliniem faptul ca Noul Testament promoveaza o viziune a darurilor si a administrarii
bunurilor care unifica mila si responsabilitatea sociald, evidentiind atat importanta
generozitatii, cat si necesitatea unei administrari corecte a resurselor pentru binele
comunitatii. Astfel, interactiunea dintre Tnvataturile din Sfanta Scriptura, activitatea
apostolilor si reglementarile episcopale evidentiaza o sinteza complexa a conceptului
de bunuri in viata crestina. Aceasta sinteza nu doar ca subliniaza importanta bunurilor
materiale, ci si a modului in care acestea pot fi utilizate ca instrumente de expresie a
credintei si a solidaritatii umane.

Aceastda abordare ramane relevanta si actuala si in contextul Bisericii
contemporane.
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Abstract

Angelology is the systematic study of angelic existences and has been part of Orthodox
Dogmatics since the first Ecumenical Councils. Approaching a general description, all the
Biblical appearances of the Heavenly Powers before men are described physically (,,with six
wings, with many eyes”; or having ,,the shape of a man”). Nevertheless, we are compelled
to clearly understand that angels are symbolic descriptions thus man can understand, as far
as the human mind can penetrate the Divine will in the wonderful work (creation) for which
the angels were created. By nature and definition, angels have no bodies and no material
characteristics of any kind. St Simeon the New Theologian showcases the presence of angels
in the carefulness of our salvation, and St Maximus the Confessor offers several comparisons
of human nature vis-a-vis the angelic one, insisting crucially (as imperative) the need for the
man to become flawless before God and the Angels. Therefore, the believer has a major task
to realize the value, carefulness of our salvation, and power of the angels as the Creator gave
them.

Keywords: Angels, Divine Liturgy, Church, Achievement, Eucharistic

Introducere

Puterile ceresti sant alcatuite Tn noua cete, iar Biserica le are ca si model de
organizare, pentru ca ingerii si oamenii 1l sldvesc Impreuna pe Dumnezeu. Biserica
luptatoare, daruieste sfinti prin sangele martirilor care s-a varsat pentru Hristos, iar
Biserica triumfatoare Implineste aceastd lucrare prin lucrarea Harului Dumnezeiesc.

Abordand o descriere generald, toate aparitiile Biblice ale puterilor ceresti, In
fata oamenilor, sunt creionate Intr-un mod fizic (,,cu sase aripi, cu multi ochi”; sau
sub ,,forma unui om”). Cu toate acestea, trebuie sa se inteleaga clar ca ele sunt doar
descrieri simbolice. Prin natura si definitie, ingerii nu au corpuri si nici proprietati
materiale de niciun fel. Sunt fiinte strict spirituale.

in aceastd lucrare, doresc si readuc in lumind importanta Sfintilor Ingeri in
viata liturgica a omului si in Liturghia de dupa Liturghie. Cele mai importante scrieri
si descrieri ale Sfintilor Ingeri care au fost ficute, cu versete din Sfanta Scripturd,

! Studiul are acordul coordonatorului (Pr. prof. univ. dr. Cristinel Ioja) pentru publicare Tn
acest volum.
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le gasim in opera Sfantului Dionisie Areopagitul (are cea mai ampla lucrare pe
aceasta tema), la Sf. Maxim Marturisitorul, Sf. Simeon Noul Teolog si la alti Parinti
ai Bisericii care s-au preocupat de aceasta problematica, contemporani si filocalici.
De o deosebita importantd, am gasit cu cale, sa fac referire la cartile de cult, in care
sunt cuprinse Slujbele Bisericii (Liturghier, Molitfelnic, Ceaslov etc.).

Ca structura, am facut o scurta referire la ierarhile ceresti, la rolul acestora in
Dumnezeiasca Liturghie, marturii de descoperiri ale slujirii ingerilor, dimpreuna cu
oamenii.

Categorisirea cetelor ingeresti dupa modelul dionisian

O clasificare a Tngerilor, ne este revelata in textele Sfintei Scripturi, precum
si locul si lucrarea in procesul de mantuire al omului pentru care au fost creati de
Dumnezeu. In acest context, Sfantul Dionisie Areopagitul alcituieste o lucrare de
mare valoare, pe aceasta temd, descriind taina ierarhiei Tngeresti, asa precum nimeni
nu a facut-o niciodata pana atunci, bazata pe Sfanta Scriptura?.

Tngerii sant toti duhuri slujitoare ,,ingerii, oare, nu sunt toti duhuri slujitoare,
trimise ca sa slujeasca pentru cei ce vor fi mostenitorii mantuirii?” (Evr 1,14). Fericitul
Augustin ne intreaba ,,Doresti oare sa sti numele firii Tngeresti? Numele lui este cel
de duh. Vrei sa sti rostul ei ? Este cel de Tnger. Prin firea sa este duh, iar prin lucrarea
sa — Inger.”® Sfanta Scripturd ne evidentiaza existenta unui numar foarte mare de
numar ,,milioane de Tngeri” (Dn 7,10) sau legiuni de ingeri (Mt 26,53). Biserica
bazandu-se pe Sfanta Scriptura si urmand Sfantului Dionisie Areopagitul care a scris
lucrarea ,,Ierarhia cereasca” ne ofera amanuntit alcituirea Ierarhiei Ingeresti avand
trei trepte cu cate trei cete:

Treapta I: Serafimii (Is 6,2-7 (dar sunt citate ca referinte indirecte) si
Nm 21, 6; Dt 8,15; Ps 104,4; Is 14,29 si 30,6), Heruvimii (Fc 3,24; les 25,18;
2Rg 6,2 si 22,11; Ps 18,10; 80,1; 99,1; Is 37,16; ez 10) si Tronurile (Col 1,16).

Treapta a II-a: Domniile (Ef 1,21; Col 1,16), Puterile (Rom 8,38; Ef 1,21) si
Stapaniile (Ef 1,21; Col 1,16; 2,10).

Treapta a I1I-a: Tncepétoriile (Rom 8,38; Ef 1,21; Col 1,16; 2,10), Arhanghelii
(Dn 10; 1 Tes 4,16; Tuda 9) si Ingerii (frecventa termenului, mai ales in ambianta
neotestamentard, ne dispenseaza de trimiteri specifice.

Modelul Sfantului Dionisie e preluat si de Toma d’Aquino. Foarte aproape
de modelul dionisian e si schema Sfantului Grigorie cel Mare, urmat de alti

2 Sr. DIoNISIE AREOPAGITUL, Opere Complete si Scoliile Sfantului Maxim Madrturisitorul
(Bucuresti: Paideia, 1996), 15.

3 Sr. SErAFIM AL Dwmitrovurul, Despre ingeri, Colectia Pdrinti Rusi (Bucuresti: Sophia,
2013), 15.



Parinti precum Sfantul Ambrozie, Fericitul Ieronim, Isidor de Sevilla, Sfantul Ioan
Damaschinul, Sfantul Maxim Marturisitorul si alti parinti si scriitori bisericesti*.

Prezentele ingeresti in contextul tematic al Sfintei Liturghii

In carul randuielii Proscomidiei sunt mentionate cele noud cete de sfinti,
aratand prin aceasta cd noud sunt cetele ingerilor (Scaune, Domnii, Incepétorii,
Stapaniri, Puteri, Heruvimi, Serafimi, Arhangheli si Ingeri); precum cetele Sfintilor
lui Dumnezeu tot noua sunt: Apostoli, Prooroci, Mucenici, Arhierei, Pustnici,
Tematori de Dumnezeu, Drepti, Locuitori in Pustie, Calugari, Patriarhi, si toti Sfintii
care au pdtimit pentru Hristos si au castigat indrazneald catre Stapanul®. Un loc
aparte il ocupa Maica Domnului, Impérateasa tuturor (Stitut-a Impéariteasa de-a
dreapta Ta Tmbrdcata in haina auritd si preainfrumusetata” — Ps 44,11), ca una ce a
nascut mdntuirea noastrd; de asemenea si Sfantului Ioan Botezatorul ii este acordat
un loc aparte fiind numit inger in trup, temeiul proorocilor, Botezdtorul lui Hristos,
pentru ca el a fost Tnvrednicit ,,sa atinga crestetul Stapanului”, si sa-1 boteze in Iordan
(Mt 3,13).

Cetele tuturor Sfintilor si cetele Sfintilor ingeri alcatuiesc Biserica
triumfdtoare. Dumnezeu Impdratul impdratilor si Domnul domnilor sade pe tron
preainalt Tnconjurat de cetele Tngerilor si asa este prezent in slava aceasta la fiecare
jertfa a Sfintei Liturghii.

In cadrul Liturghiei Euharistice, ingerii au rol de mijlocitori aldturi de
Maica Domnului. Preotul invoca Ingerii sa se alature credinciosilor spre implinirea
desavarsita a laudelor catre divinitate. Sf. Nicolae Cabasila teologhisea® despre
cantarea ,,Sfinte Dumnezeule” ca fiind ,,imprumutata parte din cantarea ingerilor,
parte din cartea sfintilor psalmi ai proorocului si este alcatuita de Biserica lui Hristos,
fiind inchinata Sfintei Treimi. Intr-adevar, cuvantul Sfinte, cantat de trei ori este parte
din imnul serafimilor (Is 6,1-3; Apoc 4,8), iar cuvintele: Dumnezeule, tare, fara de
moarte, sunt din acel psalm al lui David in care el spune: Insetat-a sufletul meu
de Dumnezeu cel tare, Cel Viu (Ps 41,2)”7. Astfel este simbolizata in sens mistic
unirea Bisericii triumfatoare cu Biserica luptatoare, unirea dintre cele sensibile si
cele inteligibile, realizata prin Intruparea Mantuitorului Hristos”®.

4 Lucretia (Iustina) GAGEA, ,,Sfintii Tngeri, slujitori ai lui Dumnezeu, calduze si pazitori ai

oamenilor in vreme de suferinta,” Studia Doctoralia VI (2021): 193-4.
® Micul Ceaslov cu Sinaxarul de peste an (Bucuresti: Agapis, 2001), 50-1.

6 Sr. NicoLAE CaBasiLA, Tdlcuirea dumnezeiestii Liturghii, trad. Ene Braniste (Bucuresti:
EIBMBOR, 2011), 59-60.

7 Rafael PovirNARU, ,,Ingerii in dimensiunea liturgica a Bisericii,” Altarul Banatului (2017):
1009.

8 lulian GHETU, Sfintii Ingeri (Falticeni: Mila Crestind, 2011), 257.
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Urcusul duhovnicesc al Sfintei Liturghii ni se descopera treptat, incepand cu
psalmi din Vechiul Testament, ectenii, predica de pe munte (Fericirile, Mt 5,3-12),
iar Vohodul mic ne aduce in prim plan iesirea la propovaduire a Mantuitorului nostru
lisus Hristos. Aici preotul Binecuvinteazd intrarea purtdnd Evanghelia Tn maini
rosteste: “Stapane Doamne, Dumnezeul nostru, Cel ce ai asezat in ceruri cetele si
ostile ngerilor si ale arhanghelilor spre slujba slavei Tale, fa ca impreuna cu intrarea
noastra sa fie si intrarea sfintilor ingeri, care slujesc Tmpreuna cu noi si Tmpreuna
slavesc bunatatea Ta...”. De aici reiese faptul ca ingerii slujesc Impreuna cu oamenii.
Unii ingeri, In cer, canta Sfinte Dumnezeule, iar noi pe pamant cu bucurie urcam
catre usa cea cereasca deschisa de Dumnezeu coborét la noi Tmpreund cu ingerii,
cantam dimpreunad cu ei cantarea Ingereasca. Aceasta cantare a Trisaghionului, prin
rugdciunea de taind ce o cuprinde reprezinta Vechiul Testament™.

Imnul Heruvic simbolizeaza puntea de legatura intre Noul si Vechiul
Testament prin revelarea Treimii. Aceasta realitate liturgicd justificd pe deplin
motivul inaltarii neincetate a ingerilor, teologhisitda de Sf. Dionisie Areopagitul.
Din aceastd abordare, ierarhia ingerilor serveste ca model oamenilor, devenind pentru
noi toti o adevarata motivatie spre a ne inalta duhovniceste si a reusi in acest fel sa
ne desavarsim. Cantarea Heruvicului ni se descopera “sensul cel mai intim al maririi
care se Tmplineste in simtul cel mai adanc al tainei''. ,,Noi, care pe heruvimi cu taina
Inchipuim si facatoarei de viata Treimi Intreit-sfanta cantare aducem, toata grija cea
lumeasca sa o lepadam.”!? Puterile ceresti slavesc in permanenta pe Dumnezeu si se
sarguiesc sa faca cat mai lesne cu putinta apropierea omului de Dumnezeu in slujirea
liturgica si nu numai. ,,Ca pe Impératul tuturor, si primim pe Cel inconjurat in chip
nevazut de cetele ingeresti. Aliluia, Aliluia, Aliluia.”"

In cadrul Liturghiei Sfantului Ierarh Vasile cel Mare ni se infitiseazd pe
langd acest heruvic, (Noi care pe heruvimi...) Incd doud heruvice unul din Joia cea
Mare si unul din Sdmbata Mare: ,,Sa taca tot trupul omenesc si sa stea cu frica si cu

9 Liturghier (Bucuresti: EIBMBOR, 2012), 140.

10 PoVIRNARU, ,,Ingerii Tn dimensiunea liturgica a Biericii,” 109.

1t Andrew LoutH, Deslusirea Tainei — Despre natura teologiei (Sibiu: Deisis, 1999), 221.

12 Octoihul Mic (Sibiu: Tiparul Tipografiei Eparhiale, 1991), 54. ,,Nimeni din cei legati cu
pofte si cu desfatari trupesti nu este vrednic sa vina, sa se apropie, sau sa slujeasca Tie,
Imparatul slavei; caci a sluji Tie este lucru mare si infricosator chiar pentru puterile cele
ceresti. Dar, totusi, pentru iubirea Ta de oameni cea negrdita si nemasurata, fara mutare si
fara schimbare Te-ai facut om, si Arhiereu al nostru Te-ai facut, si, ca un Stapan a toate,
ne-ai dat slujba sfanta a acestei jertfe liturgice si fara sange; ca singur Tu, Doamne Dumnezeul
nostru, stapanesti cele ceresti si cele pamantesti, Care Te porti pe scaunul heruvimilor, Domnul
serafimilor si Imparatul lui Israel, Cel ce singur esti Sfant si Intru sfinti Te odihnesti.”
Liturghier, 159.

13 Liturghier, 159.



cutremur si nimic pdmantesc Intru sine si nu gandeascd, cd Impéaratul Imparatilor
si Domnul domnilor merge sa se junghie si sa se dea spre mancare credinciosilor.
Si merg Tnaintea lui cetele Ingeresti cu toata capetenia si puterea, heruvimii cei cu
ochi multi si serafimii cei cu cate sase aripi, fetele acoperindu-si si cantand cantare:
Aliluia, Aliluia, Aliluia”.*#

La Liturghia Darurilor mai Inainte Sfintite a Sfantului Ierarh Grigorie Dialogul,
care se savarseste numai in perioada Triodului, cantarea heruvimica aduce in prim
plan infricosatoarea porunca: ,Acum Puterile ceresti Tmpreund cu noi nevazut
slujesc, ca iatd, intrd Tmparatul Slavei. Tata, Jertfa tainica savarsitd, de dansele este
Inconjurata. Cu credintd si cu dragoste sa ne apropiem, ca pdrtasi ai vietii vesnice sa
ne facem. Aliluia, Aliluia, Aliluia”'®, prin aceasta aratandu-ni-se ca puterile ceresti
slujesc Tmpreuna cu noi in chip nevazut, asteptand apropierea noastra cu dragoste in
fata Tmparatului Slavei. Ceea ce cantim la acest imn este o realitate sfant'®.

Fara o iubire sincera in duh Dumnezeiesc, fata de aproapele, nu putem avea
0 marturisire adevarata a credintei si a iubirii, fata de Dumnezeu. De aceea, in
Simbolul de Credintd, ni se prezintd o iubire si o madrturisire eshatologica. Parintii
Bisericii aveau o credinta foarte ferma n existenta a unei lumi spirituale, asa cum
este afirmat Tn primul articol al Crezului de la Niceea in cuvintele ,,... a tuturor celor
vazute si nevazute”. Prin acesti doi termeni se intelege ngerii si sufletul omenesc'”.

Caderea ngerilor (Is 14,12-14) a adus cu sine separarea celor care il iubesc
pe Dumnezeu, de cei care nu il iubesc pe Dumnezeu. Ce a facut Sfantul Arhanghel
Mihail la vederea prabusirii ingerilor? El a spus: ,,Sa stam bine, sa stam cu frica, sa

"J

luam aminte... !” Ar fi bine ca atunci cand ganduri si simtaminte navalnice ne tulbura
si tind sd ne stapaneasca, sd repetdm acest Indemn. Si sa 1l intelegem!

Ce facem noi, atunci cand puterile ceresti in chip nevazut, cu frica si cu
cutremur nconjoara Sfanta Masa si privesc cu dragoste Chipul Sfintei Jertfe?
Ne ridicdm sus inimile catre Domnul si cantam Tmpreuna cu ei cdntarea de biruinta:
»ofant, Sfant, Sfant, Domnul Savaot! Plin este cerul si pamantul de slava Ta! Osana
intru cei de sus! Binecuvantat este cel ce vine Intru numele Domnului! Osana intru
cei de sus!”'® Multumirea si lauda adusa lui Dumnezeu continud prin cantarea
Serafimilor pururea in ceruri, adica ,,Sfant, sfant, sfant Domnul Savaot...” impletita
cu cantarea cea pamanteascd, ce o cantau cetele omenesti, cu ramuri in maini, la

14 Liturghier, 234-5.

15 Octoihul Mic, 55.

16 Toannis FounpoutLis, Dialoguri Liturgice, vol. 3 (Bucuresti: Ed. Bizantina, 2009), 220.

17 Siphiwe NprLovu and Angelo NicoLaIDEs, ,,Angels and Angelology: The Ministering Spirits
and Elect sons of God,” Journal of Theology 102.1 (2021), 2.

18 [ iturghier, 173; SF. TEOFAN ZAVORATUL, Aprinzdnd scdnteia dumnezeiascd — Invitdturi
despre cum sd pdstrdm rdvna duhovniceascd (Euharistica, 2001), 135-8.
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Intrarea Domnului Iisus 1n Ierusalim, adica ,,Osana, binecuvantat este Cel ce vine
intru numele Domnului...”, preamdrindu-se astfel Sfanta Treime, cei de sus cantand
impreund cu cei de pe pamant, Biserica cereasca unindu-se cu Biserica pimanteasca.

Mantuitorul lisus Hristos, purtat in pantece de Preacurata Fecioara (Is 7,14)
S-a Intrupat pentru mantuirea neamului omenesc; omul a fost plasmuit de Dumnezeu
cu mainile Sale, El nu S-a intrupat pentru ingeri, ci pentru oameni, pentru ca omul
a fost creat din nemarginita iubire a lui Dumnezeu si asezat mai presus de toata
creatia si stapan al ei (Fac 1,26-30), pe cand la crearea omului, lumea nevazuta si
toate puterile ceresti erau deja existente (Fac 1,1); Maica Domnului, a fost aleasa
dintre oameni si hranita in templu de catre Inger. Ea a fost ridicata la cinstea cea mai
presus de inger dupa cum ne spune cantarea axionului: ,,Cuvine-se cu adevarat sa te
fericim, Nascatoare de Dumnezeu, cea pururea fericita si prea nevinovata si Maica
Dumnezeului nostru. Ceea ce esti mai cinstita decat heruvimii si mai marita fara de
asemanare decat serafimii, care fard stricaciune pe Dumnezeu Cuvantul ai nascut,
pe tine, cea cu adevarat Nascatoare de Dumnezeu, te marim”*®. Semnificativ este si
axionul de la Liturghia Sfantului Ierarh Vasile cel Mare ,,De Tine se bucurd, ceea ce
esti plind de dar toata faptura, soborul ingeresc si neamul omenesc...”*

Asadar, Ingerii sunt prezenti mai ales la Jertfa Euharisticd*. Liturghia fiind,
de fapt, o participare solemna la liturghia din ceruri, preamarire oferita in mod
solemn Preasfintei Treimi de Intreaga creatie a puterilor ceresti. Prezenta ingerilor
introduce Euharistia chiar in rai. Ele ajutd sa-1 inconjoare cu un mister sfant. ,, Ingerii 1l
inconjoara pe preot tainic cu toatd bunacuviinta”, scrie Sfantul Ioan Gura de Aur®.
Jintreaga Biserica se umple cu Puterile ceresti care vin si-L inconjoare in chip
nevazut pe Cel care este prezent pe Sfanta Masa.” In alta parte, tot Sfantul Toan Gura
de Aur ne spune: ,,Gandeste-te acum la ce fel de cor vei intra. Desi ai un trup, ai fost
considerat vrednic sa te alaturi Puterilor cerului pentru a canta laudele Celui care
este Stapanul tuturor.” ,,Jatd masa imparateasca. Ingerii slujesc la ea. Domnul Insusi
este prezent”?.

Ingerii nu au trebuintd de fmpartdsirea cu Trupul si Sangele Mantuitorului
Hristos, pentru cd ei se impartdsesc vesnic de vederea lui Dumnezeu. Oamenii se
impartasesc continuu cu Trupul si Sangele lui Hristos spre iertarea iertarea pacatelor

19 Octoihul Mic, 57.
20 Octoihul Mic, 57.

2 Karl Christian FeLmy, De la Cina de Taina la Dumnezeiasca Liturghie a Bisericii
Ortodoxe. Un comentariu istoric (Sibiu, Deisis, 2004), 74-83.

22 Sr, ToaN GURA DE AUR, Comentarii sau Explicarea Epistolei I catrd Corinteni, a celui intru
sfinti pdrintelui nostru Ioan Chrisostom, trad. Theodosie Athanasiu (Bucuresti, Atelierele
grafice SOCEC & CO., 1908), 78-80 si 153.

23 Sr. ToaN GURA DE Aur, Comentarii sau Explicarea Epistolei I cdtrd Corinteni, 469-70.



si spre dobandirea vietii celei vesnice (Mt 26,28; Rom 8,11). Ingerii, in Sfanta
Liturghie fac unirea permanentd intre nemurire si muritor, pentru muritorul ca sa
devind nemurire.

Chinonicele fac referire la Tngeri in lucrarea lor permanenta de a deschide
taina cea necuprinsa a Tainei: ,Laudati pe Domnul din Ceruri, laudati-L. pe El
intru cele inalte. Alilluia. Aliluia. Aliluia.” ,,Cel ce faci pe Ingerii Tai duhuri si pe
slugile Tale para de foc. Alilulia. Aliluia. Aliluia.” ,,Binecuvantat este cel ce vine Intru
numele Domnului. Aliluia. Aliluia. Aliluia,”* tindnd ancora Bisericii legatd de
dorirea cea vesnicd®. Daca ingerii 1l binecuvanteaza permanent pe Dumnezeu,
omul, fiind creat pentru vesnicie are ca dar savarsirea acestei Taine, impartasirea de
ea, pe care Tngerii doar o privesc?.

Sfarsitul Sfintei Liturghii, nu este un sfarsit, ci este o deschidere a lui
Dumnezeu cadtre noi si o daruire a vietii noastre lui Dumnezeu — ,,Cu pace sa iesim”;
»intru numele Domnului”. Dumnezeiasca Liturghie este slujba Impacérii noastre cu
Dumnezeu, intalnirea cu sfintii si Tmpreuna slujire cu Tngerii.

Concluzii

In cantarea serafimilor, glasurile oamenilor din biserici se unesc cu ale
ingerilor din ceruri. Marele arhiereu este cuprins nevazut si tainic coborand din
cer in Ierusalimul Sfdntului Altar inconjurat cu toata slava cereasca a ingerilor si
ale cetelor tuturor sfintilor, asa precum mparatul pamantesc se afla in permanenta
nsotit Tn aceasta slava efemera.

Fara Dumnezeu, omul, nu are nici sens si nici directie in viata lui. Sensul vietii
este dat de Sfanta Liturghie acolo unde ne intdlnim tainic cu insusi Creatorul nostru
si sfintitorul vietii noastre, pentru ca aici cerul se uneste cu pamantul, iar efemerul
devine vesnicie. Sfanta Liturghie este punctul central al vietii Bisericii, tocmai din
pricind cd ea ni-l aduce pe Hristos Domnul real, intreg si de fiecare data cand o vom
sluji.

Sfintele Taine sunt puterile dumnezeiesti care vin Tn ajutorul crestinului,
chemat sa urce pe scara virtutilor prin impartasirea cu ele spre sfintirea sufletului,
spre curdtirea simturilor, luminarea sufletului, si unirea cu Dumnezeu. Oamenii
buni in lume devin duhovnicesti, se nasc, se hranesc, si se Tnmultesc prin sfanta
cuminecatura desavarsind si sfintind Trupul tainic al Bisericii.

24 Octoihul Mic, 59-60.
2 larion V. FeLEA, Tdlcuirea Sfintei Liturghii (Suceava: Fundatia Iustin Parvu, 2012), 181.

%6 Teopor DE ANDIDA, Comentariul Liturgic (Craiova: Mitropolia Olteniei, 2006), 33-9; 41-5;
54-64; 83-8; 113-5.
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Lucrarea sfintilor ingeri in taina Sfintei Liturghii ni se descopera odata
prin talcuirile Sfintilor Parinti, iar mai apoi prin rugdciunile rostite de catre preot
(anaforalele), si In plan mistic n trdirea acestei Taine Dumnezeiesti in fiecare dintre
noi.
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