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NUMERI 
 

-ghid de studiu- 

 

 
 

 

IMAGINE  DE  ANSAMBLU 

 
 

Cărţile Exod şi Levitic definesc relaţia omului cu Dumnezeu. Într-adevăr, relaţia lui Israel 

cu Yahwe este tema centrală a acestor două cărţi şi sunt dezvoltate următoarele elemente: 

 intrarea în relaţie cu Dumnezeu; 

 definirea relaţiei cu Dumnezeu; 

 condiţiile rămânerii în relaţie cu Dumnezeu; 

 resursele necesare pentru a rămâne în relaţie cu Dumnezeu; 

 

Cartea Numeri ne vorbeşte despre posibilitatea pierderii relaţiei omului cu 

Dumnezeu, despre pericolele care ameninţă relaţia omului cu Dumnezeu. Cartea Numeri ne 

prezintă tragedia unei generaţii întregi, care, după ce a fost răscumpărată de Dumnezeu şi a intrat 

în legământ cu Yahwe, a fost lepădată de Domnul şi a murit în pustie. Este vorba de o generaţie 

întreagă ce şi-a pierdut relaţia cu Dumnezeu şi a murit în păcat, în pustie. Astfel, cartea Numeri 

creionează înaintea ochilor noştri următoarele adevăruri principale: 

 Pericolul pierderii relaţiei cu Dumnezeu este cât se poate de real. 

 Pierderea relaţiei cu Domnul are loc în urma înfăptuirii păcatului cu voia. 

 Păstrarea relaţiei cu Dumnezeu este posibilă doar prin evitarea păcatului cu voia. 

 

Păcatul cu voia este conceptul cheie al acestei cărţi. Păcatul cu voia este păcatul pentru 

care nu mai este jertfă şi iertare, şi care, prin urmare, rupe relaţia lui Israel cu Yahwe: „Dacă unul 

singur a păcătuit fără voie, să aducă o capră de un an ca jertfă pentru păcat. Preotul să facă 

ispăşire pentru cel ce a păcătuit fără voie înaintea Domnului; când va face ispăşire pentru el, i se 

va ierta. Atât pentru băştinaşul dintre copiii lui Israel, cât şi pentru străinul care locuieşte în 

mijlocul lor, să fie aceeaşi lege, când va păcătui fără voie. Dar dacă cineva, fie băştinaş, fie 

străin, păcătuieşte cu voie, huleşte pe Domnul: acela va fi nimicit din mijlocul poporului său, căci 

a nesocotit cuvântul Domnului şi a călcat porunca Lui; va fi nimicit şi îşi va lua astfel pedeapsa 
pentru nelegiuirea lui.” (Numeri 15:27-31). 

Din Levitic ştim că păcatul cu voia nu se confundă cu păcatul făcut cu intenţie. În Levitic 

se descoperă că, pentru păcate intenţionate (ex. furt, vezi Levitic 6), există jertfă şi iertare. Deci, 

păcatul cu voia este mai mult decât un păcat intenţionat. Atunci, ce este păcatul cu voia? Nu ne 

grăbim să dăm răspunsul, până ce nu studiem cu atenţie întreaga carte Numeri. De fapt, aceasta 

este marea provocare a cărţii, şi anume: să definească păcatul cu voia, acel păcat care rupe relaţia 

cu Dumnezeu şi pentru care nu mai este iertare. 

Fără să dezvoltăm acum foarte mult această temă, amintim totuşi faptul că pericolul 

înfăptuirii păcatului cu voia rămâne o realitate incontestabilă şi în Noul Legământ. De ce acest 

lucru? 

În primul rând, deoarece în Noul Testament găsim pasaje adresate Bisericii, care o 

îndeamnă să nu repete tragedia generaţiei din Numeri: 
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 „Fraţilor, nu vreau să nu ştiţi că părinţii noştri toţi au fost sub nor, toţi au trecut 

prin mare, toţi au fost botezaţi în nor şi în mare, pentru Moise; toţi au mâncat 

aceeaşi mâncare duhovnicească şi toţi au băut aceeaşi băutură duhovnicească, 

pentru că beau dintr-o stâncă duhovnicească ce venea după ei; şi stânca era 

Hristos. Totuşi cei mai mulţi dintre ei, n-au fost plăcuţi lui Dumnezeu, căci au pierit 

în pustie. Şi aceste lucruri s-au întâmplat ca să ne slujească nouă drept pilde, 

pentru ca să nu poftim după lucruri rele, cum au poftit ei. Să nu fiţi închinători la 

idoli, ca unii dintre ei, după cum este scris: <<Poporul a şezut să mănânce şi să 

bea; şi s-au sculat să joace.>> Să nu curvim, cum au făcut unii din ei, aşa că într-o 

singură zi au căzut douăzeci şi trei de mii. Să nu ispitim pe Domnul, cum L-au ispitit 

unii din ei, care au pierit prin şerpi. Să nu cârtiţi, cum au cârtit unii din ei, care au 

fost nimiciţi de Nimicitorul. Aceste lucruri ni s-au întâmplat ca să ne slujească drept 

pilde, şi au fost scrise pentru învăţătura noastră, peste care au venit sfârşiturile 

veacurilor. Astfel dar, cine crede că stă în picioare, să ia seama să nu cadă.” (1 

Corinteni 10:1-12) 

 „De aceea, cum zice Duhul Sfânt: <<Astăzi, dacă auziţi glasul Lui, nu vă împietriţi 

inimile, ca în ziua răzvrătirii, ca în ziua ispitirii în pustie, unde părinţii voştri M-au 

ispitit, şi M-au pus la încercare, şi au văzut lucrările Mele patruzeci de ani! De 

aceea, M-am dezgustat de neamul acesta şi am zis: <<Ei întotdeauna se rătăcesc în 

inima lor. N-au cunoscut căile Mele! Am jurat dar în mânia Mea că nu vor intra în 

odihna Mea!>> Luaţi seama dar, fraţilor, ca nici unul dintre voi să n-aibă o inimă 

rea şi necredincioasă, care să vă despartă de Dumnezeul cel viu. Ci îndemnaţi-vă 

unii pe alţii în fiecare zi, câtă vreme se zice: <<Astăzi>>, pentru ca nici unul dintre 

voi să nu se împietrească prin înşelăciunea păcatului... Să ne grăbim dar să intrăm 

în odihna aceasta, pentru ca nimeni să nu cadă în aceeaşi pildă de neascultare.” 

(Evrei 3:7-13, 4:11) 

 

În al doilea rând, acest lucru este adevărat, deoarece Noul Testament foloseşte termenul 

„păcatul cu voia” în mod explicit, într-un pasaj ce se adresează celor credincioşi: „Să veghem 

unii asupra altora, ca să ne îndemnăm la dragoste şi la fapte bune. Să nu părăsim adunarea 

noastră, cum au unii obicei; ci să ne îndemnăm unii pe alţii, şi cu atât mai mult, cu cât vedeţi că 

ziua se apropie. Căci, dacă păcătuim cu voia, după ce am primit cunoştinţa adevărului, nu mai 

rămâne nici o jertfă pentru păcate, ci doar o aşteptare înfricoşată a judecăţii, şi văpaia unui foc, 

care va mistui pe cei răzvrătiţi. Cine a călcat Legea lui Moise, este omorât fără milă, pe mărturia 

a doi sau trei martori. Cu cât mai aspră pedeapsă credeţi că va lua cel ce va călca în picioare pe 

Fiul lui Dumnezeu, va pângări sângele legământului, cu care a fost sfinţit  şi va batjocori pe 

Duhul harului? Căci ştim Cine este Cel ce a zis: <<A Mea este răzbunarea, Eu voi răsplăti!>> Şi 

în altă parte: <<Domnul va judeca pe poporul Său.>> Grozav lucru este să cazi în mâinile 

Dumnezeului celui viu!”(Evrei 10:24-31) 
 

Nu vreau să intru acum în celebra dezbatere: în Noul Legământ, un om născut din nou îşi 

poate sau nu pierde relaţia cu Dumnezeu? Vreau însă să fac această observaţie simplă: pasajele de 

mai sus sunt extrem de clare, se adresează celor născuţi din nou şi subliniază posibilitatea repetării 

tragediei generaţiei din Numeri. Într-adevăr, oare pentru ce a lăsat Dumnezeu cartea Numeri în 

Scriptură? Oare pe tot parcursul ei trebuie să predicăm următorul mesaj: „Ce s-a întâmplat lor, nu 

ni se poate întâmpla nouă. Slavă Lui!”, sau poate ar trebui să predicăm ce predica Pavel şi autorul 

Epistolei către Evrei: „Mare atenţie să nu repetăm tragedia acestei generaţii!”? 
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În ce priveşte structura cărţii Numeri, am putea împărţi cartea în trei secţiuni: 

I. 1-10       Sărbătoarea plecării din Sinai 

II. 11-25     Tragedia păcatului cu voia 

III. 26-36     O nouă şansă 
 

 

I. 1-10     Sărbătoarea plecării din Sinai 

 
Primele 10 capitole creionează sărbătoarea plecării din Sinai spre ţara promisă. Este vorba 

de fapt de pregătirea poporului pentru drumul până în Canaan şi pentru cucerirea Canaanului. 

Poporul este numărat şi este aşezat pe seminţii în jurul Cortului înconjurat de seminţia lui Levi, se 

sărbătoreşte Paştele, se sună din trâmbiţe şi poporul pleacă spre moştenire după porunca 

Domnului. Această secţiune, a pregătirii poporului pentru noua etapă a cuceririi Canaanului ne 

descoperă şi resursele pe care Dumnezeu le-a pus la dispoziţia poporului pentru ca acesta să poată 

să rămână în ascultare de Domnul şi să evite tragedia ce a urmat. 

Este ceva mai greu de subîmpărţit această secţiune, însă am putea propune următoarea 

secţiune orientativă: 
1) 1-4     Organizarea poporului şi a Leviţilor în jurul Cortului 
2) 5-6     Legi pentru curăţirea poporului 
3) 7-10   Ultimele pregătiri dinaintea plecării 

 

 

II. 11-25     Tragedia păcatului cu voia 

 
Această secţiune defineşte păcatul cu voia. Ea ne descoperă atât ce este păcatul cu voia, 

cât şi ce nu este păcatul cu voia. În cap. 11-14, Autorul ne prezintă răzvrătirile poporului care au 

dus la lepădarea sa de către Yahwe. În cap. 15-19 sunt narate alte răzvrătiri care oferă explicaţii 

suplimentare prin care să putem înţelege mai bine păcatul comis de popor în cap. 11-14. În cap. 

10-25, Autorul ne vorbeşte despre temerile false cu privire la păcatul cu voia şi subliniază foarte 

clar că păcatul cu voia nu este nici un accident şi nici o consecinţă a unui atac spiritual prea 

puternic, căruia omul nu-i poate face faţă. Deci, am putea structura cea de-a doua secţiune a cărţii 

astfel: 

 
1) 11-14     Lepădarea unei generaţii întregi 
2) 15-19     Noi răzvrătiri 
3) 20-25     Temerile false cu privire la păcatul cu voia 
 

 

III. 26-36     O nouă şansă 

 
Ultima secţiune a cărţii începe cu o nouă numărătoare a unei noi generaţii. Această 

secţiune este pentru mine partea cea mai misterioasă a cărţii. Sunt multe pasaje cu teme diferite: 

intrarea în moştenire, jertfe, sărbători, războaie, frământările din inima lui Moise, juruinţe, etc. De 

aceea, îmi este greu acum să propun o structură precisă a acestei secţiuni. Ce pot însă să observ 

este că Dumnezeu oferă o nouă şansă noii generaţii a lui Israel, dar şi faptul că această generaţie 

se va confrunta cu ispitele şi pericolele pe care le-a înfruntat vechea generaţie. Înţeleg deci, că 

tragedia vechii generaţii nu predetermină evoluţia spirituală a noii generaţii, dar şi faptul că 

Dumnezeu rămâne la fel de intransigent cu fiecare generaţie  şi ar lepăda-o şi pe ea (vezi cap. 32), 

dacă aceasta ar comite păcatul cu voia. Păcatul cu voia nu este ceva îngrozitor care s-a putut 
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întâmpla doar generaţiei care a ieşit din Egipt, ci este o tragedie care ameninţă fiecare generaţie 

în parte. 

 

 

A. ÎNTREBĂRI 

 

I. 1-10     Sărbătoarea plecării din Sinai 
 

1) 1-4     Organizarea poporului şi a Leviţilor în jurul Cortului 
 

Cap. 1 - Numărătoarea 

 Care este scopul şi raţiunea acestei numărători? 

 Din ce pricină nu sunt numărate şi femeile şi cei ce nu prezentau o condiţie fizică 

exemplară? Să fie vorba de o discriminare a femeilor, a celor bolnavi şi a celor în vârstă? 

 Citiţi cu atenţie versetul 20. El se repetă de 12 ori, o dată pentru fiecare seminţie. De ce 

atâta „risipă” de text? Din ce pricină autorul nu ne poate spune pe scurt cât avea fiecare 

seminţie şi astfel ar fi încheiat capitolul în 12 versete?  

 Cele douăsprezece căpetenii ale seminţiilor lui Israel au fost alese de Dumnezeu sau de 

popor? 

 Are vreo importanţă ordinea în care ne sunt prezentate seminţiile în acest capitol? 

 Din ce motive nu a participat seminţia lui Levi la această numărătoare? 

 De ce tocmai Levi a fost pus de o parte pentru slujba Cortului, şi cum anume prezenţa sa 

în jurul Cortului împiedica revărsarea mâniei lui Dumnezeu peste popor (vezi 1:53)? 

 

Cap. 2 – Aşezarea taberelor 

 Care este scopul organizării taberei în această manieră? 

 Care sunt criteriile pe baza cărora sunt grupate seminţiile trei câte trei? 

 De ce doreşte Dumnezeu ca fiecare seminţie să aibă un loc bine delimitat şi de ce nu a 

îngăduit amestecarea acestora? 

 De vreme ce biruinţa asupra vrăjmaşilor venea de la Domnul ce locuia în mijlocul lor, de 

ce mai era nevoie de o organizare aşa de precisă a oştilor lui Israel? 

 

Cap. 3 – Leviţii şi întâii născuţi ai lui Israel 

 De ce anume toţi întâii născuţi ai lui Israel erau închinaţi Domnului? În ce sens erau 

închinaţi Lui? Oare nu tot poporul era închinat Domnului? Ce era special cu întâii născuţi? 

 În ce sens Dumnezeu l-a luat pe Levi în locul tuturor întâilor născuţi ai lui Israel şi pe ce 

bază a făcut Dumnezeu această înlocuire? 

 Din ce pricină numărătoarea începea de la o lună în sus, şi nu de la 20 de ani în sus, ca în 

cap. 1? 

 

Cap. 4 – Slujbele Leviţilor 

 De ce ar fi pedepsit Domnul cu moartea pe Chehatiţi, dacă ar fi „împachetat” ei obiectele 

de la Cort? 

 De ce mai toate obiectele Cortului erau „împachetate” cu piele de viţel de mare? Ce 

culoare are acest material? Era vreun obiect care făcea excepţie acestui „ambalaj”? 

 Pe ce criterii au fost încredinţate slujbe distincte Chehatiţilor, Gherşoniţilor şi Merariţilor? 

 De ce numărătoarea se făcea de la 30 de ani la 50 de ani? Oare cei cu vârsta între 20 şi 30 

de ani nu puteau şi ei să care materialele Cortului? Oare nu erau ei chiar mai puternici 

decât cei de 45-50 de ani? 

 Care este relevanţa primelor 4 capitole pentru Biserica nou-testamentală? 
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2) 5-6     Curăţirea poporului 
 

 Conform cărţii Levitic, cei ce se atingeau de un mort sau aveau lepădare de sămânţă 

trebuiau alungaţi afară din tabără? 

 Din ce pricină, înaintea plecării, Dumnezeu reînnoieşte tocmai aceste trei porunci: izolarea 

celor necuraţi, pedepsirea furtului şi pedepsirea adulterului? 

 Care este scopul ritualului cu apa de gelozie? O femeie avea acelaşi drept la gelozie ca un 

bărbat? Cum se pot soluţiona cazurile de gelozie în Noul Testament? Mai are vreo 

relevanţă pentru noi ritualul din Numeri 5? 

 De ce a dat Domnul legea nazireatului? Ce mesaj transmitea Domnul poporului prin 

această lege? 

 De ce tocmai aceste trei interdicţii compuneau legea nazireatului (să nu bei, să nu te tunzi, 

să nu atingi un mort)? Care este semnificaţia fiecărei interdicţii? 

 Din ce pricină nazireatul era compromis prin atingerea accidentală de un mort? Şi de ce 

era socotit drept păcat acest accident (vezi 6:9,11)? 

 De ce este aşezată legea nazireatului tocmai în acest loc, în cartea Numeri? De ce nu a fost 

aşezată de exemplu în secţiunea curăţirilor din cartea Levitic? 

 Ce legătură ar putea fi între legea nazireatului şi binecuvântarea de la sfârşitul cap. 6? Ce 

asociaţii s-ar putea face între conţinutul binecuvântării şi elementele Cortului? 

 Are nazireatul vreun corespondent nou-testamental? 

 

3) 7-10     Ultimele pregătiri dinaintea plecării  
 

Cap. 7-8 - Târnosirea altarului şi închinarea Leviţilor 

 Ce înseamnă târnosirea altarului? 

 Cap. 7 din Numeri este cotat ca unul dintre cele mai plictisitoare capitole din Biblie din 

perspectiva unei simple lecturi. Din ce pricină este descris fiecare dar al fiecărei seminţii, 

de vreme ce, fiind identice, autorul ar fi putut preciza într-un singur verset că celelalte 11 

căpetenii au adus acelaşi dar? De ce această repetiţie obsedantă? 

 Din ce pricină darurile erau identice? De ce au fost aduse aceste daruri în zile diferite? Are 

vreo importanţă ordinea în care căpeteniile seminţiilor şi-au adus darul? 

 De ce trebuia ca fiii lui Chehat să poarte lucrurile sfinte pe umeri, spre deosebire de 

Gherşoniţi şi Merariţi, care transportau materialele Cortului cu ajutorul carelor cu boi? 

 Când a avut loc târnosirea altarului: înainte sau după numărătoare?  

 Cu ce scop aşază autorul pasajul despre comunicarea lui Moise cu Domnul şi despre 

candele (7:89-9:4) între târnosirea altarului şi închinarea Leviţilor? 

 De ce insistă Dumnezeu ca aceste candele din sfeşnic să lumineze în faţă? 

 Analizaţi cu atenţie ritualul închinării Leviţilor. Ce mesaj vrea să transmită Yahwe prin 

intermediul acestui ritual? 

 În Levitic 4 sunt număraţi Leviţii cu vârsta între 30 şi 50 de ani. În Levitic 8:23-26 ni se 

spune că intervalul, în care Leviţii puteau sluji la Cort, este între 25-30 de ani. Cum 

explicaţi această aparentă neconcordanţă? Cum comentaţi aceste limite de vârstă: 25,30,50 

de ani? 

 

Cap. 9-10 - Sărbătorirea Paştelui şi plecarea din Sinai 

 Ce rost are relatarea sărbătoririi Paştelui în acest loc din cartea Numeri? Ce mesaj vrea să 

transmită Autorul prin evidenţierea posibilităţii de a sărbători Paştele şi în a doua lună? 

 De ce credeţi că era aşa de aspră pedeapsa pe care o lua cel care nu sărbătorea Paştele 

(vezi 9:13)? 
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 Ce mesaj vrea să transmită Autorul prin pasajul cu norul călăuzitor? Încercaţi să 

empatizaţi cu evreii: era greu sau uşor să se lase călăuziţi de nor? Şi, în cele din urmă, de 

ce urmau itinerariul hotărât de nor? Cât timp s-au lăsat călăuziţi de nor? 

 Trâmbiţele au fost construite pentru Dumnezeu sau pentru popor? În 10:9- 10 Autorul 

precizează că în urma sunatului din trâmbiţă, Yahwe avea să-şi aducă aminte de Israel. 

Are nevoie Dumnezeu de astfel de „indicatori mnezici” pentru a-Şi aminti de poporul 

Său? 

 De ce Israel a plecat din Sinai tocmai la data de 20 a lunii a doua din anul al doilea? 

 Ce rost are descrierea amănunţită a plecării taberei din Sinai din 10:11-28? 

 În 10:12 se precizează că norul s-a oprit în pustia Paran. Cât a durat călătoria de la Sinai 

până la Paran? 

 De ce insistă Moise aşa de mult ca Hobab să meargă cu ei? Cum vi se par argumentele lui 

Moise? De ce îl cheamă pe Hobab să le fie călăuză (10:31), de vreme ce Domnul le era 

călăuză (10:33)? 

 Cum comentaţi siguranţa lui Moise cu privire la binele pe care Domnul îl va face lui Israel 

(vezi 10:29,32)?  

 

 

II. 11-25     Tragedia păcatului cu voia 
 

1) 11-14     Lepădarea unei generaţii întregi 
 

Cap. 11 – Disperarea poporului şi disperarea lui Moise 

 

 Ce ar fi zis Hobab despre promisiunile lui Moise din 10:29,32, dacă ar fi venit cu Israel, în 

urma incidentului din 11:1-3? 

 Cât timp a trecut de la plecarea din Sinai şi cârtirile de la începutul cap. 11? 

 Cum de s-a ajuns la cârtire? Cum e posibil ca după minunata sărbătoare a plecării din 

Sinai, să apară cârtiri în inima poporului? Care credeţi că au fost motivele concrete ale 

cârtirii lor? 

 Oare cât de grave au fost aceste cârtiri, încât Domnul a mistuit o parte din marginea 

taberei? Ce puteţi spune despre destinul veşnic al celor mistuiţi? 

 Cam ce proporţie din popor credeţi că s-a dedat la cârtire? 

 Ştim că în Egipt evreii au fost supuşi la o aspră robie. Cum e posibil ca foştii robi să 

ajungă să vorbească aşa de frumos despre şederea lor în Egipt (11:4-5)? 

 Oare mana era aşa rea la gust? De ce au devenit aşa de împotrivitori faţă de mană? 

 Cum comentaţi disperarea şi lipsa de credinţă a lui Moise? Pe el de ce nu-l pedepseşte 

Dumnezeu ca pe poporul disperat şi necredincios? 

 Cum comentaţi decizia lui Dumnezeu de a le da carne şi de a le împlini astfel cererea, în 

ciuda faptului că venea dintr-o inimă lacomă şi răzvrătită? Ce putem învăţa despre Yahwe 

din această întâmplare? 

 Dacă Autorul este interesat în primul rând să evidenţieze răzvrătirea poporului, de ce ne 

vorbeşte aşa de mult despre frământările inimii lui Moise? 

 Cum se armonizează detaliul cu reacţia lui Iosua (11:28-29) cu restul capitolului? 

 

Cap. 12 – Lepădarea unei generaţii întregi 

 În Deuteronom 1:22 se precizează că poporul a avut propunerea să trimită iscoade. Cum 

se armonizează Deuteronom 1 cu Numeri 13, în care ni se relatează că Dumnezeu a 

poruncit trimiterea iscoadelor? 
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 Dacă în Canaan era o degradare morală aşa de mare (vezi Levitic 18), atunci cum se 

explică prezenţa unor roade aşa de bogate ale pământului? 

 Cum se explică influenţa celor 10 iscoade asupra întregului popor? 

 Comparaţi răzvrătirea poporului din Deuteronom 32 (viţelul de aur) şi cea din Numeri 14. 

Care vi se pare mai mare? Din ce pricină în Deuteronom 32-34, poporul a fost reprimit în 

planurile Domnului, pe când în Numeri 14 Dumnezeu leapădă o generaţie întreagă? 

 Care credeţi că a fost cauza răzvrătirii poporului? 

 Cum să înţelegem iertarea din vers. 20? Ce fel de iertare este aceasta care nu-ţi asigură 

reintrarea în planurile Domnului? 

 Dumnezeu hotărăşte ca o întreagă generaţie să nu vadă ţara promisă şi să moară în pustie. 

Această decizie reflectă o măsură disciplinatorie faţă de slujitorii Domnului sau o lepădare 

a acestora? Cei ce au murit în pustie au ajuns în rai sau în iad? Argumentaţi răspunsul. 

 Generaţia căreia Domnul i-a jurat că nu va vedea ţara promisă a avut vreodată o relaţie 

autentică cu Domnul, a avut vreodată credinţa mântuitoare în inima ei? 

 Hotărârea lui Dumnezeu din Numeri 14 este irevocabilă, sau este o hotărâre  ce ar putea fi 

schimbată în anumite condiţii? Decizia lui Dumnezeu din Numeri 14 este asemenea 

deciziilor descrise în Ieremia 18:1-11, sau este un jurământ ce nu poate fi nicidecum 

schimbat? 

 Comparaţi jalea poporului din Numeri 14:39 cu cea a aceluiaşi popor din Exod 33:4. Care 

sunt asemănările şi care sunt diferenţele? 

 Care este relevanţa tragediei din Numeri 14 pentru Biserica nou-testamentală? Biserica 

poate repeta această tragedie? 

 

2) 15-19     Noi răzvrătiri 
 

Cap. 15 – Păcatele fără voie şi păcatul cu voia 

 În Levitic Domnul nu poruncise ca o ardere de tot sau o jertfă de mulţumire să fie însoţită 

în mod obligatoriu de un dar de mâncare. De ce dă Domnul această poruncă tocmai acum? 

 Din ce motive mărimea darului de mâncare şi a jertfei de băutură varia în funcţie de tipul 

de animal care era jertfit? 

 Care este semnificaţia jertfei de băutură? 

 Ce rost are aşezarea unui pasaj despre jertfe şi pârga plămădelii tocmai în acest loc din 

cartea Numeri? 

 Păcatele fără voie sunt păcatele inconştiente, iar păcatele cu voia sunt cele conştiente? 

 De ce pentru păcatul cu voia nu este iertare? Este vorba despre păcate cumplite pe care 

Dumnezeu în economia Lui a ales să nu le ierte, sau este vorba de o inimă împietrită ce nu 

mai vrea să se pocăiască? O inimă se poate împietri aşa de tare, încât efectiv pocăinţa să 

devină imposibilă? 

 Putem afirma că poporul din Numeri 14 a înfăptuit păcatul cu voia? 

 Ce rost au ultimele două tablouri ale capitolului (15:32-41)? 

 De ce nu i s-a oferit şansa pocăinţei celui ce a încălcat Sabatul? 

 Din ce cauză ciucurile aveau culoare albastră? 

 Are păcatul cu voia vreun corespondent nou-testamental? 

 

 Cap. 16 – Răzvrătiri împotriva Marelui Preot 

 Care era adevărata motivaţie din spatele reclamaţiei lui Core, Datan şi Abiram? 

 Aveau motive legitime să pună la îndoială poziţia pe care o ocupa Aaron? 

 De unde aveau cădelniţe cei 250 de răzvrătiţi? 

 Vers. 16:18 precizează faptul că cei răzvrătiţi au răspuns chemării lui Moise. Oare cu ce 

aşteptări s-au înfăţişat ei înaintea Domnului? 

 Ce anume i-a motivat pe Moise şi pe Aaron să mijlocească pentru salvarea poporului? 
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 Vers. 16:30 precizează că cei răzvrătiţi au hulit pe Domnul. Cum puteţi defini hulirea 

Domnului în lumina capitolului 16? 

 Care este rostul relatării răzvrătirilor din cap. 16 în contextul mai larg al cărţii Numeri? 

 Care credeţi că este corespondentul nou-testamental al răzvrătirii faţă de Aaron şi Moise 

din Numeri 16? 

  

Cap. 17-18 – Statutul preoţilor şi al Leviţilor 

 Ce învăţăm despre Yahwe din cap. 17? Ce anume L-a determinat să-l confirme din nou pe 

Aaron ca Mare Preot? 

 De ce credeţi că este reluat statutul preoţilor şi Leviţilor (prezentat în Levitic şi la 

începutul cărţii Numeri) în Numeri 18? 

 Dumnezeu reia aceste statuturi pentru Aaron şi Moise, sau pentru popor? 

 Sunt şi lucruri noi pe care le descoperă cap. 18? 

 De ce se insistă din statutul preoţilor tocmai pe hrana preoţilor şi a Leviţilor? 

 Ce aplicaţii am putea extrage din aceste capitole? 

 

 Cap. 19 – Apa de curăţire 

 Acest ritual a fost valabil doar pentru anii petrecuţi de Israel în pustie, sau este un ritual pe 

care Israel trebuie să-l practice şi după intrarea în ţară? 

 Ce spune cartea Levitic despre numărul de zile în care era necurat cel ce se atingea de un 

mort şi despre maniera în care putea fi el curăţit? 

 Din ce pricină este aleasă o vacă roşie? De ce este arsă afară din tabără? Şi de ce preotul 

care realiza ritualul, cât şi cel ce o ardea (dacă nu era tot preotul) deveneau necuraţi? Se 

întâmpla aşa la toate jertfele aduse Domnului? 

 Există vreun alt ritual al Cortului Întâlnirii care să semene cu cel descris în Numeri 19? 

 Care este scopul şi semnificaţia ritualului din Numeri 19? 

 Ce rost are prezentarea acestui ritual tocmai în acest loc din cartea Numeri? 

 

3) 20-25     Temerile false cu privire la păcatul cu voia 
 

 Cap. 20 – Păcatul lui Moise şi al lui Aaron. Moartea lui Aaron 

 Fixaţi din punct de vedere temporal evenimentele din cap. 20. Cam la ce distanţă 

temporală sunt acestea faţă de evenimentele din Numeri 14? 

 De ce, în urma cârtirilor, Dumnezeu nu intervine cu nici o urgie, ci hotărăşte să le dea 

apă? 

 În ce a constat păcatul lui Moise şi al lui Aaron? 

 De ce îi pedepseşte Domnul prin interdicţia de a intra în ţară? 

 Moise şi Aaron primesc aceeaşi interdicţie ca generaţia din Numeri 14. Să înţelegem deci 

că Moise şi Aaron au fost puşi „în aceeaşi oală” cu răzvrătiţii din Numeri 14? 

 În ce sens Moise şi Aaron nu L-au sfinţit pe Domnul înaintea copiilor lui Israel (vezi 

20:12)? Şi dacă ei nu au făcut acest lucru, de ce în 20:13 autorul trage concluzia că la 

Meriba, Domnul a fost sfinţit între copiii lui Israel? 

 De ce nu a pornit Israel război împotriva lui Edom, de vreme ce acesta nu i-a îngăduit să 

treacă prin ţinutul lui? 

 De ce nu i-a îngăduit Edom acest lucru? 

 Care este scopul cu care ne relatează Autorul această întâmplare? 

 De ce credeţi că Dumnezeu a hotărât moartea lui Aaron tocmai în acest moment? De ce nu 

a murit odată cu Moise, de exemplu (vezi Deuteronom 34)? 

 Aaron şi Maria au murit în pustie asemenea răzvrătiţilor din Numeri 14. Ce puteţi să ne 

spuneţi despre destinul lor veşnic? 
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 Cap. 21 – Şarpele de aramă. Luptele lui Israel 

 De ce a îngăduit Domnul ca în prima fază a războiului cu împăratul Aradului, Israel să fie 

înfrânt? 

 Cum de nu a repetat Israel răzvrătirea din Numeri 14? 

 Cum explicaţi această alternanţă între ascultarea de Domnul (21:1-3) şi neascultarea de 

Domnul (21:4-6) în viaţa lui Israel? 

 Soluţia pe care le-o oferă Domnul este un şarpe de aramă. Este o soluţie din afara cadrului 

Cortului Întâlnirii. De ce nu li se oferă o soluţie din cadrul Cortului, ca de exemplu, 

tămâierea din Numeri 16 (16:47)? 

 Şi de ce Dumnezeu alege tocmai un şarpe pe o prăjină? 

 Care este scopul relatării călătoriilor de la Obat în câmpia Moabului? 

 Analizaţi cântarea lui Israel. Este înălţat Domnul în această cântare? Oare chiar căpeteniile 

au săpat această fântână? 

 De ce îi nimiceşte Israel pe Sihon şi Og? De ce nu a procedat la fel cu Edomiţii? 

 Care este scopul cu care ne relatează Autorul victoriile lui Israel asupra celor două 

împărăţii? 

 

 Cap. 22-24 – Binecuvântarea lui Balaam 

 Cine era acest Balaam? Cum de comunica cu Dumnezeu? Era Balaam slujitorul 

Dumnezeului celui viu? 

 Vers. 21:20-22 ne prezintă la prima vedere o contradicţie cât se poate de clară, şi anume: 

Dumnezeu îi spune să se ducă, şi apoi Se aprinde de mânie pentru că a plecat cu trimişii 

lui Balac. Cum explicaţi acest lucru? 

 Care este rolul măgăriţei în toată această întâmplare? De ce Se foloseşte Dumnezeu de 

această măgăriţă pentru a-l scăpa şi mustra pe Balaam? 

 Balaam rămâne uimit de faptul că măgăriţa sa a început să vorbească? 

 Dacă îngerul Domnului s-a împotrivit plecării sale aşa de mult, de ce până la urmă a 

îngăduit ca Balaam să meargă la Balac (22:35)? 

 De ce nu i-a îngăduit Domnul lui Balaam să-l blesteme pe Israel? 

 Oare ce s-ar fi întâmplat dacă Balaam l-a fi blestemat pe Israel? Oare chiar ar fi avut efect 

rostirea acestui blestem? 

 Cum explicaţi vers. 23:21?  

 Mesajul lui Balaam era 100% din partea lui Dumnezeu?  

 Cum comentaţi profeţiile din 24:15-24? Când s-au împlinit ele în istorie? 

 De ce, după ce prima dată Domnul i-a poruncit să binecuvânteze, la îndemnul lui Balac, 

Balaam s-a mai suit de două ori pe munte? 

 Ce ne spune Noul Testament despre Balaam? 

 Ce relevanţă au cap. 22-24 pentru problematica păcatului cu voia? 

 

 Cap. 25 – Închinarea la idoli şi fapta lui Fineas 

 Comparaţi capitolele 21 şi 25. În capitolul 21 descoperim încrederea lui Israel în Yahwe. 

Cum se explicǎ tragedia şi cǎderea spiritualǎ din capitolul 25? 

 De data aceasta, nici tǎmâia, nici şarpele de aramǎ, ci reacţia lui Fineas a pus capǎt acestei 

urgii. Explicaţi de ce anume fapta lui Fineas a potolit mânia lui Dumnezeu? 

 Care credeţi cǎ este rolul acestui capitol în definirea pǎcatului cu voia? 

 Ce legǎturǎ ar putea fi între capitolul 25 şi binecuvântarea lui Balaam (capitolele 22-24)? 
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III. O nouǎ şansǎ 
 

Capitolul 26 –  O nouǎ numǎrǎtoare 

 Comparaţi prima numǎrǎtoare (capitolul 1) cu aceasta: ce asemǎnǎri şi diferenţe 

remarcaţi? 

 Care este scopul acestei numǎrǎtori? 

 De ce insistǎ autorul asupra familiilor componente ale fiecǎrei seminţii? 

 Comparaţi diferenţele dintre rezultatele primei numǎrǎtori cu cele ale acesteia. 

 Ce aplicaţii credeţi cǎ propune acest capitol? 

 

Capitolul 27 – Legea asupra moştenitorilor. Iosua  

 Analizaţi relevanţa argumentelor fetelor lui Ţelofhad (v. 3-4). Dacǎ tatǎl lor ar fi fǎcut 

parte din ceata lui Core, cererea lor ar mai fost acceptatǎ de Domnul? 

 De ce a acceptat Domnul cererea lor? De ce era atât de important ca sǎ nu se stingǎ 

numele tatǎlui lor? 

 Fetele lui Ţelofhad erau foarte preocupate de moştenirea lor. Acest lucru reflecta ceva 

pozitiv sau negativ despre starea lor spiritualǎ? 

 Ce relevanţǎ are aceastǎ întâmplare pentru credincioşii nou-testamentali? 

 Cum comentaţi reacţia lui Moise la vestea cǎ va muri în curând? Dumneavoastrǎ ce 

reacţie aţi fi avut în locul lui? Sau ce reacţie aţi avea acum dacǎ Domnul v-ar spune cǎ 

peste câteva sǎptǎmâni veţi muri? 

 A acceptat întru totul Dumnezeu propunerea lui Moise? 

 Oare poporul nu putea trǎi în ascultare fǎrǎ un lider dedicat? 

 Cine avea sǎ fie liderul poporului: Iosua sau Eleazar? Oare cererea lui Moise nu sfideazǎ 

ungerea lui Eleazar din capitolul 20? Cum te-ai fi simţit dacǎ erai în locul lui Eleazar şi 

asistai la rugǎciunea lui Moise din capitolul 27? 

 Care erau responsabilitǎţile şi chemarea lui Iosua? 

 Ce legǎturǎ sǎ fie între cererea fetelor lui Ţelofhad şi cererea lui Moise? 

 

 Ultima secţiune a cǎrţii este misterioasǎ. Avem multe tablouri care abordeazǎ o 

sumedenie de teme: moştenirea, jertfele, rǎzboaiele lui Israel, juruinţele etc. Din aceastǎ 

pricinǎ, principalele întrebǎri pentru toatǎ aceastǎ secţiune sunt urmǎtoarele: 

– Care este tema unificatoare a secţiunii? 

– Care este structura acestei secţiuni şi care este înlǎnţuirea logicǎ dintre tablouri? 

– Cum anume se oglindeşte aceastǎ secţiune în tematica pǎcatului cu voia? 

– Ce lucru nou despre pǎcatul cu voia ne descoperǎ aceastǎ secţiune? 

 

Capitolele 28-29 - Jertfele din Israel 

 Fiecare zi, Sabat, lunǎ nouǎ, sǎrbǎtoare era acompaniatǎ de anumite jertfe. Existǎ vreo 

legǎturǎ între semnificaţia evenimentului şi numǎrul, respectiv natura jertfelor care 

trebuiau aduse pe altar? 

 Existǎ noutǎţi faţǎ de informaţiile oferite de cartea Levitic? Dacǎ da, de ce credeţi cǎ au 

fost revelate lui Israel abia acum ? Dacǎ nu, atunci de ce au foste revelate informaţiile 

leviticale tocmai în acest moment al istoriei lui Israel ? 

 De ce insistǎ autorul atât de mult pe sǎrbǎtoarea Cortului ? Ce semnificaţie ar putea avea 

descreşterea numǎrului de jertfe? De ce autorul nu face economie de text şi nu explicǎ 

aceastǎ descreştere în mai puţine versete ? 

 Care este mesajul acestui pasaj ? De ce sunt prezentate doar jertfele aduse cu ocazia 

sǎrbǎtorilor ? 
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Capitolul 30 – Juruinţa femeilor 

 Acest capitol apare destul de ciudat între capitolele 29 şi 31. Sesizaţi vreo legǎturǎ logicǎ 

între conţinutul capitolului 31 şi cel al capitolelor vecine ? 

 Din ce pricinǎ juruinţa unei femei putea fi invalidatǎ de tatǎl sau soţul ei ? Femeia nu avea 

dreptul la o relaţie personalǎ cu Dumnezeu, care este mai presus de relaţia cu tatǎl sau cu 

soţul ? 

 Din ce motive credeţi cǎ tatǎl sau soţul femeii nu ar fi fost de acord cu juruinţa ? Puteţi sǎ 

vǎ imaginaţi un exemplu concret ? 

 Femeia putea invalida jurǎmântul unui bǎrbat (fiu sau soţ) ? Argumentaţi şi explicaţi. 

 

Capitolul 31 – Biruinţa asupra Madianiţilor 

 De ce a poruncit Domnul nimicirea Madianiţilor ? oare în capitolul 25 nu este Israel acela 

care s-a dus dupǎ dumnezeii Madianului ? 

 De ce a fost omorât şi Balaam ? 

 Ce fel de Dumnezeu este acesta care porunceşte şi moartea pruncilor şi a femeilor ? 

 Cum vi se pare modalitatea de împǎrţire a prǎzii? Oare nu se cuvenea ca toatǎ partea sǎ fie 

a celor ce au luptat? De ce se dǎ o parte şi Leviţilor şi o parte întregii adunǎri?  

 Prada de rǎzboi este micǎ sau mare, raportatǎ la întreaga tabǎrǎ? 

 De ce au fost trimişi doar 12.000 de ostaşi, şi de ce o mie din fiecare seminţie ? Acest 

numǎr reprezenta o oaste mare sau micǎ ? 

 De ce a fost trimis înaintea oştirii tocmai Fineas ? Nu era normal sǎ fie trimis Iosua ? 

 De ce nu s-a dus şi Moise la luptǎ cu ei ? 

 

Capitolul 32 – Galaadul dat lui Gad şi Ruben 

 Cum vi se pare cererea celor douǎ seminţii, care nu corespunde cu planul iniţial al 

Domnului, care dorea sǎ le dea doar ţara de dincolo de Iordan? 

 Care este motivaţia cererii lor? Cererea le pune într-o luminǎ pozitivǎ sau negativǎ pe cele 

douǎ seminţii? 

 Acestea au intenţionat de la început sǎ participe la tot rǎzboiul (de dincolo de Iordan) sau 

sperau cǎ vor putea evita aceastǎ etapǎ? 

 De ce nu se putea ca ei sǎ rǎmânǎ la est de Iordan, fǎrǎ a mai participa la rǎzboiul de la 

vest de Iordan ? 

 Moise a fost pânǎ la urmǎ de acord cu propunerea lor. Aceasta a însemnat o modificare a 

planului iniţial al lui Dumnezeu. Cum a reacţionat Domnul faţǎ de aceastǎ schimbare? 

 Ce reflectǎ acest capitol în legǎturǎ cu tematica pǎcatului cu voia ?  

 

Capitolul 33: 1-49 – Popasurile israeliţilor 

 Ce rost are aceastǎ listǎ plictisitoare? 

 Ce mesaj vrea sǎ transmitǎ Autorul prin aceste versete? 

 Ce rost are plasarea acestor popasuri tocmai în acest loc din cartea Numeri? 

 Ce aţi predica din acest pasaj, sau ce aplicaţii aţi propune la grupul de casǎ ? 

 

Capitolul 33 :50 – 24 :29 – Despre moştenirea promisǎ 

 Ce fel de Dumnezeu este acesta care porunceşte exterminarea unei naţiuni întregi? 

 Care este scopul unei descrieri atât de amǎnunţite a graniţelor viitoarei moşteniri? 

 De ce ţara trebuia împǎrţitǎ prin sorţi ? alte strategii nu erau oare mai eficiente (preferinţe, 

mǎrimea seminţiei, negociere)? 

 

Capitolul 35 – Cetǎţile de scǎpare 

 Ce relevanţǎ are aşezarea acestui capitol la finalul cǎrţii Numeri? 
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 Cum vi se pare judecarea ucigaşului fǎrǎ voie? Comparaţi legislaţia iudaicǎ cu cea din 

România cu referire la omorul prin imprudenţǎ. 

 De ce, dacǎ nu a avut nici cea mai micǎ intenţie de a comite crimǎ, ucigaşul fǎrǎ voie 

primeşte pedeapsa de a fi privat de libertatea sa în Israel? 

 De ce privarea de libertate înceta tocmai la moartea Marelui Preot? Oare nu ar fi fost mai 

logic sǎ înceteze de Yom Kippur? 

 Ce se întâmpla în cazul în care cineva omora fǎrǎ voie tocmai pe Marele Preot? 

 Este vreo asemǎnare între ucigaşul fǎrǎ voie şi cel ce pǎcǎtuieşte cu voie? 

 

Capitolul 36 – Cǎsǎtoria fetelor lui Ţelofhad 

 Cât de potrivit vi se pare acest tablou pentru sfârşitul cǎrţii Numeri ?  Reflectǎ în vreun fel 

mesajul cǎrţii? 

 Ultima secţiune începe cu cererea fetelor lui Ţelofhad şi se încheie cu nunta lor. De ce 

credeţi cǎ îşi concepe în felul acesta Autorul ultima secţiune? 

 Oare fetele lui Ţelofhad nu s-au simţit frustrate pentru cǎ li s-a redus cercul bǎrbaţilor cu 

care s-ar fi putut cǎsǎtori? 

 

 

IV. Întrebǎri pentru recapitulare 
 

 Care este mesajul central al fiecǎrei secţiuni a cǎrţii? 

 Care este înlǎnţuirea logicǎ a celor trei secţiuni? 

 Care este mesajul central al cǎrţii? 

 Definiţi pǎcatul cu voia în lumina întregii cǎrţi. 

 Reliefaţi relevanţa tragediei pǎcatului cu voia pentru credincioşii Noului Legǎmânt. 

 Cum poate fi prevenitǎ înfǎptuirea pǎcatului cu voia? 

 Ce ţi-a vorbit ţie Domnul în mod special prin cartea Numeri ? 

 Care sunt deciziile practice pe care le poţi lua în viaţa ta în urma studierii cǎrţii Numeri? 

 Ce crezi cǎ a vorbit Domnul Bisericii tale în urma studierii cǎrţii Numeri? 
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I. Sărbătoarea plecării din Sinai (1:1 -10:36) 

 
1) 1-4     Organizarea taberei 

 

a) 1:1 -54     Numărătoarea 

 

După porunca Domnului, Moise a făcut numărătoarea copiilor lui Israel, 

 după familiile lor, 

 după casele părinţilor lor,  

 numărând pe cap numele tuturor bărbaţilor, 

 de la vârsta de 20 de ani în sus, 

 pe toţi cei din Israel care erau în stare să poarte armele. 

 

Rezultatele numărătorii au fost următoarele: 

 

 Ruben = 46.500 

 Simeon = 59.300 

 Gad = 45.650 

 Iuda = 74.600 

 Isahar = 54.400 

 Zabulon = 57.400 

 Efraim = 40.500 

 Manase = 32.200 

 Beniamin = 35.400 

 Dan = 62.700 

 Aşer = 41.500 

 Neftali = 53.400 

                 ---------------------------- 

TOTAL = 603.550 

 

Ne putem întreba: în cele din urmă, care a fost scopul acestei numărători? Observăm 

faptul că au fost număraţi doar bărbaţii peste 20 de ani, care erau în stare să poarte armele. Este 

vorba deci de o numărătoare a oştirii lui Israel. Dumnezeu, Marele General, vrea să-Şi numere 

oastea. Dar oare nu ştia El dinainte numărul tuturor ostaşilor lui Israel? Şi oare nu putea El să-i 

descopere lui Moise numărul de ostaşi al fiecărei seminţii? Cu siguranţă cã da, însă numărătoarea, 

deşi este poruncită de Domnul, este făcută pentru popor. Israel trebuia să fie conştientizat şi 

responsabilizat cu privire la războiul ce va urma cu canaaniţii. Până acum au stat la Sinai, s-au 

odihnit şi s-au bucurat de coborârea lui Dumnezeu în mijlocul lor. Însă, în curând avea să înceapă 

o nouă etapă, un război dificil cu popoarele canaanite care avea să dureze ani de zile (vezi cartea 

Iosua). 

Numărătoarea aceasta este ca o trezire pentru popor  şi ca o binevenită pregătire. Mesajul 

lui Dumnezeu este foarte clar: „Se apropie războiul; acesta va fi cât se poate de real, deci 

pregătiţi-vă!”. Israel se putea lăuda cu promisiunea Domnului că Acesta va nimici dinaintea sa 

toate popoarele Canaanului. Însă, Dumnezeu voia să conlucreze cu Israel la procesul revărsării 

judecăţii lui Dumnezeu asupra popoarelor Canaanului. Israel nu va dormi în corturile sale, iar 

Domnul va aduce foc şi pucioasă şi vor fi astfel nimiciţi toţi canaaniţii. Domnul îi va nimici prin 

sabia lui Israel. Domnul va da biruinţa, însă Israel va lupta pe câmpul de război. 

Numărătoarea s-a făcut pentru a pregăti războiul. Moise trebuia să ştie de ce dispune 

efectiv militar pentru a organiza tabăra şi pentru a planifica războiul. Israel pricepe că Dumnezeu 

îl va implica cu adevărat în nimicirea canaaniţilor. 

Pregătirea pentru război nu se reduce doar la aspecte pur organizatorice şi militare. 

Războiul pe care avea să-l poarte Israel avea să fie un război de ordin spiritual în primul rând. Ei 
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erau un popor care a fost rob mult timp în ţara Egiptului. Ei nu aveau experienţă militară şi nici 

mulţi ostaşi instruiţi. Armata lui Israel era formată în majoritatea ei din oameni simpli, care au 

lucrat la construcţiile clădirilor şi monumentelor din Egipt. În schimb, canaaniţii aveau o ţară a 

lor, aveau putere socio-economică, aveau experienţă şi instruire militară. Printre ei se găseau şi 

războinici de excepţie (fiii lui Anac – vezi Numeri 13:33) şi cetăţi întărite şi foarte mari (vezi 

Numeri 13:20). Credinţa lor avea să fie testată. Pentru a putea începe şi finaliza un asemenea 

război, aveau nevoie de mult curaj. Acest curaj putea izvorî doar din încrederea lor în Dumnezeu. 

Cel rău avea să-i atace cu îndoială şi cu frica de oameni şi de eşec. Adevăratul război avea să fie 

de natură spirituală. Biruinţa vizibilă asupra canaaniţilor avea să fie doar o urmare şi o dovadă a 

biruinţei spirituale din inima lor. Israel trebuia responsabilizat cu privire la războiul, deopotrivă 

spiritual şi fizic, ce va urma. Numărătoarea din capitolul 1 are tocmai acest scop.  

Autorul ar fi putut face multă economie de text dacă nu ar mai fi repetat conţinutul 

versetelor 20-21 în dreptul fiecărei seminţii şi dacă ar fi specificat direct rezultatul numărătorii, 

aşa cum am făcut noi ceva mai sus. Dar Autorul vrea să repete de 12 ori conţinutul acestor 

versete. Repetiţia are rolul de a accentua o idee extrem de importantă şi pe care noi avem tendinţa 

să o neglijăm. 

Ideea de pregătire de război se repetă de 12 ori prin intermediul expresiei: „...de la vârsta 

de 20 de ani în sus, pe toţi cei în stare să poarte armele.” Astfel, mesajul capitolului 1 poate fi 

văzut prin prisma unui imperativ pe care Yahwe vrea să-l întipărească în mintea lui Israel şi cea a 

cititorului, şi anume: „Israel, pregăteşte-te de război. Războiul va fi real şi vei fi implicat cu toată 

fiinţa ta în el. Deci, fii cu luare aminte şi pregăteşte-te!”. 

Vom observa că răzvrătirile din Numeri 11-12 au sunt rezultatul faptului că poporul a 

pierdut perspectiva războiului şi a început să viseze la un concediu relaxant şi în condiţii de lux. 

Iar în Numeri 13-14, ei au dat înapoi tocmai pentru că s-au temut de războiul cu Canaaniţii. Ca 

Unul care ştia testele ce vor urma, Yahwe îi pregăteşte din timp pentru ele. 

Capitolul 1 se încheie cu pasajul despre Leviţi, care nu au participat la această 

numărătoare, deoarece Domnul i-a ales pentru o slujbă specială şi anume, aceea de a tăbărî în 

jurul Cortului şi de a ajuta la lucrul şi transportarea Cortului Întâlnirii. Acest pasaj consolidează 

ideea că războiul pe care avea să-l ducă Israel era în primul rând unul de ordin spiritual. În 

versetul 53, Autorul precizează: „Dar Leviţii să tăbărască în jurul Cortului Întâlnirii pentru ca să 

nu izbucnească mânia Mea împotriva adunării copiilor lui Israel.” Care era cel mai mare pericol 

ce ameninţa pe Israel: puterea războinicilor canaaniţi sau mânia lui Dumnezeu care locuia în 

mijlocul lor? În mod ciudat, pericolele nu veneau din partea duşmanilor fizici, ci din partea 

Marelui lor General. Problema nu era de fapt între Israel şi canaaniţi, ci între Israel şi Yahwe. 

Yahwe era un Dumnezeu preasfânt care ura păcatul. Pierderea lui Israel putea surveni imediat 

tocmai prin sfidarea acestei sfinţenii şi prin complacerea în păcat. De aceea, Domnul îi alege pe 

Leviţi şi-i aşează între Cort şi Israel. Acest „zid viu” aducea aminte israeliţilor de sfinţenia lui 

Dumnezeu şi-i responsabiliza să vegheze asupra inimii lor şi să ducă o viaţă curată, după voia lui 

Dumnezeu. 

Israel se pregătea pentru război. Dar adevăratul război era cu sine, cu poftele sale şi cu 

îndemnurile firii pământeşti. Adevăratul război ce se dădea în inima lor era cu ispitirile lumii 

întunericului. Dacă acest război era câştigat, biruinţa asupra canaaniţilor survenea ca o consecinţă 

naturală şi certă. 
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b) 2:1-34     Aşezarea taberelor 

 

 

 
  

  

Ce putea învăţa Israel sau ce putem învăţa noi din această aşezare a taberelor? Cred că 

lucrul cel mai important este faptul că taberele sunt aşezate cu precizie în jurul Cortului. Cortul 

este centrul taberei. Israel a ieşit din Egipt şi a ajuns la muntele Domnului. Acolo Domnul i-a 

descoperit poruncile Sale şi apoi, a coborât în mijlocul lor în Cortul Întâlnirii. Însă atunci evreiii 

nu erau aşa de bine organizaţi. Acum însă, Domnul organizează cu precizie tabăra şi se asigură de 

centralitatea Cortului Întâlnirii. Israel este astfel ajutat să înţeleagă şi să păstreze vii în minte 

următoarele adevăruri: 

 

 Yahwe, Cel nevăzut, este Împăratul, Generalul, Stăpânul lor; 

 Yahwe este raţiunea existenţei lor şi sensul vieţii lor; 

 Yahwe este punctul central al vieţii lor şi ei trebuie să graviteze în jurul acestui 

punct, slujindu-L pe Domnul. 

 

Într-adevăr, Israel a fost chemat să fie robul Domnului şi nu invers. Israel este în planurile 

Domnului şi nu Domnul în planurile lui Israel. Prezenţa lui Yahwe în mijlocul taberei era comoara 

lui Israel, ceea ce-l diferenţia de toate popoarele pământului. 

Organizarea taberei are şi o importanţă practică. Israel număra în total (cu bătrâni, femei, 

copii) peste două milioane de oameni. Să conduci două milioane de oameni prin pustie nu este un 

lucru uşor. Lipsa unei bune organizări ar fi condus în timpul drumului la haos, îmbulzeală, 

împrăştierea Israeliţilor, şi apoi, toate acestea la ceartă, tensiuni, frustrări. O comunitate, dincolo 

de hrana spirituală care îi este oferită, are nevoie de o organizare eficientă. Şi în această 

organizare, liderii au un rol fundamental. Tabăra este împărţită în 12 sectoare. Pentru fiecare 

sector este responsabil o căpetenie. Apoi, sectoarele sunt grupate câte trei, şi pentru fiecare grupă 

de trei, este responsabil tot unul din mai marii lui Israel. 

DAN = 62.700 

AŞER = 41.500 

NEFTALI = 53.400 

157.600 

IV 

III’ 

LEVIŢII 

CORTUL 

III IUDA = 74.600 

ISAHAR = 54.400 

ZABULON = 57.400 

186.400 

RUBEN = 46.500 

SIMEON = 59.300 

GAD = 45.650 

151.450 

II 

I 
EFRAIM = 40.500 

MANASE = 32.200 

BENIAMIN =35.400 

         108.100                       

TOTAL = 603.550 

ostaşi 
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Ordinea plecării este precizată cu claritate. Domnul este un bun Conducător. El previne 

prin această bună organizare cearta, dezbinările şi tensiunile. Capitolul 2 din Numeri este foarte 

important mai ales pentru comunităţile „prea spirituale”, care neglijează latura organizatorică 

supradimensionând importanţa „spiritualului”. 

Capitolul 3 se încheie cu afirmaţia: „Aşa tăbărau ei, după steagurile lor; şi astfel porneau 

la drum, fiecare după familia lui, după casa părinţilor lui.”. Yahwe este foarte interesat de 

legătura evreului atât cu familia de origine, cât şi cu cea lărgită. Dumnezeu doreşte în Israel 

familii unite, care să lupte împreună, şi cultivă cu mare atenţie sentimentul apartenenţei. De 

asemenea, Yahwe oferă un loc specific fiecărei seminţii în parte. În cele din urmă, ţara avea să fie 

împărţită după cele 12 seminţii ale lui Israel. Conducătorul suprem ştie că este mai uşor de condus 

o ţară, dacă este împărţită pe sectoare. În secolul XXI vorbim de judeţe, cantoane, state, etc. Era 

firesc deci ca fiecare seminţie să lupte împreună. Acest lucru avea să sporească coeziunea în 

cadrul seminţiilor şi să faciliteze locuirea împreună în locul din moştenire destinat lor. Până la 

numărătoarea din capitolul 1, este foarte posibil ca israeliţii să fie amestecaţi între ei. De-abia 

acum sunt aşezaţi pe seminţii şi pe familii. 

Cum am putea comenta gruparea celor 12 seminţii, trei câte trei? Poate un strateg militar 

ar aprecia raportul numeric dintre cele 4 grupe. Înaintea taberei avem numărul cel mai mare de 

ostaşi (186.400). În dreapta şi în stânga avem un număr ceva mai mic de ostaşi (157.000, respectiv 

151.450), iar în spate, unde era mai puţin probabil ca forţele inamice să desfăşoare un atac, 

numărul cel mai mic de ostaşi, însă nu foarte mic (108.100). Israel era responsabilizat de Domnul. 

Deşi Domnul le promitea biruinţa, ei trebuiau să facă tot ce ţine de ei pentru a birui. Ei conlucrau 

cu Dumnezeu. Dumnezeu avea să le dea biruinţa tocmai lucrând în ei înţelepciune, curaj, voinţă, 

pricepere, putere. Dumnezeu avea să biruiască prin ei. El avea să îi inspire cu strategii militare, El 

avea să le dea curajul şi puterea fizică de care vor fi avut nevoie. 

O altă observaţie interesantă o putem face dacă vom compara aranjarea taberei pe seminţii 

cu harta Canaanului, după împărţirea ţării din cartea Iosua. Vom observa că, în mare parte, 

Dumnezeu îi grupează în Numeri capitolul 2 într-un mod similar cum îi va grupa în ţară. Într-

adevăr, în Iosua, descoperim că Dan, Aşer şi Neftali sunt vecini în nordul ţării, iar ceva mai la sud 

îi găsim pe Efraim, Manase şi Beniamin. Din nou: Ruben şi Gad sunt vecini, iar Simeon este în 

stânga lui Ruben, deşi îi desparte Marea Moartă. Isahar este şi el vecin cu Zabulon în ţara 

promisă. Doar poziţia seminţiei lui Iuda din Numeri capitolul 2 nu se potriveşte cu aranjarea 

seminţiilor pe teritoriul ţării Canaan. Dumnezeu, care ştia dinainte cum vor fi aranjate seminţiile 

în ţara Canaanului, le grupează în Numeri capitolul 2, astfel încât fiecare seminţie să se 

obişnuiască de pe acum cu viitorii lor vecini. Dan avea să meargă şi să lupte alături de Aşer şi 

Neftali. Între aceste seminţii aveau să se lege în mod inevitabil prietenii, căsătorii, etc. Dan avea 

să se obişnuiască cu Aşer şi Neftali alături de el, şi mare îi va fi bucuria când va afla că aceste 

două seminţii aveau să îi fie vecini pentru totdeauna.  

Marele Conducător al lui Israel este atât de preocupat de unitatea lui Israel! Pilonii acestei 

unităţi ar putea fi: relaţia cu familia şi relaţia cu vecinii. Dacă aceste două tipuri de relaţie sunt 

şubrede, atunci totul va fi şubred în popor. Domnul ştie că, a merge împreună şi mai ales, a lupta 

împreună reprezintă un liant extrem de puternic. Atunci când ţara avea să fie împărţită între 

seminţii, două mari pericole aveau să se abată asupra lui Israel: invidia („Seminţia X are un 

teritoriu mai mare şi mai bun!”) orientată în special spre vecini şi dorinţa de expansiune („Vreau 

mai mult pământ!”), ce va ţinti mai întâi tot pe vecini. 

 

În cartea Iosua am vǎzut cum Domnul luptǎ împotriva acestor douǎ ispite. El împarte ţara 

ţinând cont de douǎ criterii: numǎrul şi sorţul. Apoi, el noteazǎ în cartea sfântǎ cu mare precizie 

graniţa fiecǎrei seminţii şi stipuleazǎ clar faptul cǎ aceste graniţe sunt imuabile: în înţelepciunea şi 

dragostea Sa, Domnul le-a hotǎrât astfel pentru totdeauna.  

În Numeri capitolul 2 descoperim cǎ Domnul a mai fǎcut ceva cu mult înainte de 

împǎrţirea ţǎrii, şi anume a grupat seminţiile înaintea rǎzboiului, aşa cum aveau sǎ fie ele grupate 

în ţarǎ. Mare este înţelepciunea şi dragostea Domnului! 
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c) 3:1 – 51 Numǎrǎtoarea Leviţilor 

 

 

MERARI 

6200 

 

  GHERŞONIŢII    CORTUL          PREOŢII 

 

CHEHAT 

8600 

 

 

TOTAL LEVIŢI (de la o lunǎ în sus) = 22.000 

TOTAL ÎNTÂI NǍSCUŢI         = 22.273 

 -273 (rǎscumpǎraţi cu sicli de argint)  

 

Preoţii se ocupau de slujba Cortului. Însǎ ei erau destul de puţini şi nu puteau face şi 

slujba din Cort şi în acelaşi timp sǎ aibǎ grijǎ şi de: zeciuieli, pregǎtirea lemnelor, îngrijirea 

turmelor, transportarea Cortului etc. Aveau nevoie de ajutor. Însǎ dacǎ oricine ar fi putut sǎ se 

apropie de Cort, sfinţenia lui Dumnezeu ar fi fost umbritǎ, ştirbitǎ înaintea poporului. Din acest 

motiv, la fel cum Aaron şi fii lui au fost aleşi şi unşi pentru preoţie, la fel era nevoie ca unii din 

popor sǎ fie aleşi de Dumnezeu pentru slujba din jurul Cortului Întâlnirii. Poporul înţelegea astfel 

cǎ nu oricine şi nu oricum se poate apropia de Cort, ci doar cel ales şi uns de Dumnezeu în aceastǎ 

slujbǎ. 

Dar pe cine sǎ aleagǎ Domnul în aceastǎ slujbǎ? Iniţial, se pare cǎ Domnul a dorit sǎ 

aleagǎ pe toţi întâi-nǎscuţii lui Israel. Iatǎ ce spune Dumnezeu în Exod 13:2: “Pune-Mi deoparte 

ca sfânt pe orice întâi nǎscut, pe orice întâi nǎscut din copiii lui Israel, atât dintre oameni, cât şi 

dintre dobitoace: este al Meu.” La ieşirea din Egipt, Dumnezeu a hotǎrât sǎ nimiceascǎ orice întâi 

nǎscut din aceastǎ ţarǎ. Întâiul nǎscut era reprezentantul fiecǎrei familii şi condamnarea sa la 

moarte reflecta mânia şi judecata lui Dumnezeu peste întreaga familie. Domnul însǎ a oferit şi o 

soluţie: jertfirea unui miel în locul întâiului nǎscut. 

Astfel, întâiul nǎscut (şi o datǎ cu el întreaga familie) era rǎscumpǎrat înaintea Domnului. 

Era o rǎscumpǎrare prin har, prin credinţǎ, în baza jertfei: Dumnezeu vroia sǎ le transmitǎ acest 

mesaj: o datǎ ce ai fost rǎscumpǎrat de Domnul, Îi aparţii în întregime. Acest mesaj era transmis 

prin închinarea tuturor întâilor nǎscuţi Domnului. Fiind reprezentantul întregii familii, aceasta 

percepea cǎ şi ea aparţine lui Dumnezeu în întregime. Prin punerea deoparte pentru Domnul a 

tuturor întâilor nǎscuţi, Israel îşi amintea din an în an cǎ aparţine Domnului, deoarece a fost 

rǎscumpǎrat din Egipt.  

Însǎ întâii nǎscuţi erau puşi deoparte pentru ce? Cred cǎ Dumnezeu avea în vedere tocmai 

slujba din jurul Cortului, care oglindea faptul cǎ ei Îi aparţin în întregime şi Îi slujesc neîncetat. 

Trebuia ca ei sǎ reprezinte un model pentru popor. Deşi restul poporului nu slujea la Cort, ci 

fiecare îşi avea meseria lui, ogoarele şi turmele lui, şi ei aprţineau în întregime Domnului şi 

trebuiau sǎ slujeascǎ neîncetat acolo unde i-a aşezat Acesta în popor. Cred cǎ acesta a fost planul 

iniţial al lui Dumnezeu.  

În Numeri capitolul 3 intervine o schimbare: Dumnezeu îi ia pe Leviţi în locul tuturor 

întâilor nǎscuţi ai lui Israel pentru a face slujba Cortului. Acum Leviţii sunt cei chemaţi sǎ fie un 

model de slujire pentru popor şi sǎ le aminteascǎ de faptul cǎ aparţin, în urma rǎscumpǎrǎrii, 

Domnului în întregime. Din ce pricinǎ a schimbat Domnul planul iniţial? De ce l-a ales tocmai pe 

Levi? Rǎspunsul îl gǎsim în Exod 32 : 25-29. în urma pǎcatului cu viţelul de aur, poporul avea 

inima împietritǎ. Moise face o chemare înaintea întregii tabere :” Cine este pentru Domnul sǎ 

vinǎ la mine!” Singurii care rǎspund sunt copiii  lui Levi. Ba mai mult, Moise cere Leviţilor un 
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lucru foarte greu de împlinit: “Aşa vorbeşte Domnul, Dumnezeul lui Israel: «Fiecare din voi sǎ se 

încingǎ cu sabia; mergeţi şi strǎbateţi tabǎra de la o parte la alta şi fiecare sǎ omoare pe fratele, 
prietenul şi pe ruda sa.» “Levi ascultǎ, iar Moise le spune: « Predaţi-vǎ azi în slujba Domnului, 

chiar cu jertfa fiului şi fratelui vostru, pentru ca binecuvântarea Lui sǎ vinǎ astǎzi peste voi!» 
În binecuvântarea sa din Deuteronom 33, când vorbeşte despre Levi, cel pus deoparte 

pentru slujba Domnului, Moise aminteşte tocmai de acest mare act de credinţǎ: “Despre Levi a 

zis: «Tumim şi urim au fost încredinţaţi bǎrbatului sfânt, pe care l-ai încercat la Mara şi cu care 

Te-ai certat la apele Meriba.» Levi a zis despre tatǎl sǎu şi despre mama sa: «Nu i-am vǎzut! » şi 

despre fraţii lui: « Nu vǎ cunosc! », iar de copii nu a vrut sǎ mai ştie. Cǎci ei pǎzesc Cuvântul 

Tǎu şi ţin legǎmântul Tǎu. Ei învaţǎ pe Iacov poruncile Tale şi pe Israel Legeea Ta ; ei pun 

tǎmâie sub nǎrile Tale şi ardere de tot pe altarul Tǎu. ” Levi a fost chemat sǎ participe la slujba 

de la Cort nu pentru cǎ era rudǎ cu Aaroniţii (preoţii), ci pentru cǎ s-a dedicat Domnului printr-un 

act de credinţǎ aşa de mare. 

Tot Israelul ştia cǎ Levi a primit aceastǎ onoare din pricina jertfei din Exod 32. Astfel, 

poporul avea  înaintea sa, prin alegerea lui Levi, un nou mesaj din partea Domnului, şi anume: cel 

care cu preţul unei mari dureri se dedicǎ Domnului, primeşte onoarea sǎ se apropie mai mult de 

Domnul şi sǎ Îi slujeascǎ. Şi se pare cǎ acesta este şi motivul pentru care Dumnezeu schimbǎ 

planul iniţial. El vrea sǎ îl rǎsplǎteascǎ pe Levi şi sǎ ofere o nouǎ lecţie lui Israel. Privind la Levi, 

Israel poate fi încredinţat cǎ meritǎ sǎ accepţi orice suferinţǎ pentru a asculta de porunca 

Domnului şi cǎ Domnul ştie şi nu uitǎ sǎ rǎsplǎteascǎ pe cei ce Îl cautǎ. Dedicarea Leviţilor şi 

jertfa lor din Exod 32 a fost atât de mare, încât Domnul a dorit sǎ o pastreze vie în mintea lui 

Israel. Şi a fǎcut acest lucru, alegându-i pe Leviţi în locul întâilor nǎscuţi ai lui Israel.  

Este important sǎ amintim aici un pasaj despre Levi din Geneza 49 unde Iacov îşi 

binecuvinteazǎ fiii: “ Simeon şi Levi sunt fraţi; sǎbiile lor sunt nişte unelte de sâlnicie. Nu vreau 

sǎ intre sufletul meu la sfaturile lor, nu vreau sǎ se uneascǎ duhul meu cu adunarea lor! Cǎci, în 

mânia lor, au ucis oameni şi, în rǎtatea lor, au tǎiat vinele taurilor. Blestematǎ sǎ fie mânia lor, 

cǎci a fost prea turbatǎ, şi furia lor, cǎci a fost prea sǎlbaticǎ! Îi voi împǎrţi în Iacov şi îi voi 
risipi în Israel.” (Genesa 49:5-7) 

Din pricina mâniei sǎlbatice a lui Levi asupra urmaşilor lui a fost rostit acest verdict: “Îi 

voi risipi în Israel.” Este vorba de o pedeapsǎ. Însǎ având rol de îndreptare, aceastǎ pedeapsǎ este 

de fapt o binecuvântare (vezi Geneza 49:28). Însǎ aceastǎ pedeapsǎ nu este ca un dat irevocabil 

peste urmaşii lui Levi. Nu, doar în mǎsura în care ei aveau sǎ aprobe şi sǎ urmeze modelul tatǎlui 

lor, pedeapsa avea sǎ se reverse peste ei. Iatǎ cǎ fiii lui Levi nu au urmat calea cea rea a tatǎlui lor. 

Ei au ucis cu sabia, însǎ la porunca Domnului şi au ajuns sǎ fie risipiţi în Israel, însǎ nu ca unii 

care sunt disciplinaţi, ci ca unii care se bucurǎ sǎ fie mai aproape de Domnul şi sǎ înveţe pe Israel 

cǎile Sale. Prin modelul lor şi moştenirea geneticǎ pe care ne-o oferǎ, pǎrinţii noştri ne traseazǎ un 

drum, fie spre binecuvântare, fie spre blestem. Însǎ noi nu suntem predestinaţi sǎ urmǎm calea lor. 

Noi putem alege sǎ ne alipim de Domnul în ciuda greşelilor strǎmoşilor noştri. Dumnezeu oferǎ o 

şansǎ realǎ fiecǎrei generaţii.  

Şi Dumnezeu ştie sǎ rǎsplǎteascǎ. În Exod capitolele 33-34 tot poporul se pocǎieşte şi este 

iertat fǎrǎ sǎ depunǎ o jertfǎ asemenea Leviţilor. Poporul s-ar fi putut gândi: “Ce bine cǎ nu am 

rǎspuns la prima chemare şi am evitat jertfa Leviţilor!” Iar Leviţii s-ar fi putut gândi: “ La ce folos 

cǎ am fost singurii care am rǎspuns la prima chemare?” Dumnezeu nu rǎmâne dator niciodatǎ şi 

ştie sǎ rǎsplǎtescǎ pe cei ce Îl cautǎ. Iar rǎsplǎtirea este mereu mai mare decât jertfa.  

În concluzie, punerea lui Levi deoparte şi aşezarea lui în Cortului aducea aminte lui Israel 

de urmǎtoarele adevǎruri: 

 Dumnezeu este sfânt şi nu te poţi apropia oricum de El; 

 În urma rǎscumpǎrǎrii, Israel aparţine Domnului în întregime şi trebuie sǎ Îi slujeascǎ 

neîncetat; 

 Cel care se dedicǎ Domnului cu preţul unei mari suferinţe va primi o rǎsplǎtire specialǎ 

din partea unui Dumnezeu care ştie sǎ rǎsplǎteascǎ.  
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Capitolul se terminǎ cu rǎscumpǎrarea prin sicli de argint a celor 273 de întâi nǎscuţi ai lui 

Israel. Trebuie sǎ observǎm cǎ, la prima vedere, este o greşealǎ de calcul matematic.  Într-adevǎr, 

dacǎ facem suma Leviţilor care aparţin celor trei familii, vom obţine: 7500+8600+6200=22300, 

nu 22000, cum precizeazǎ textul. Însǎ ideea este cǎ în nişte manuscrise din Septuaginta avem 

8300 în loc de 8600, ceea ce ar conduce într-adevǎr la 22000 şi, astfel, întâii nǎscuţi ar fi cu 273 

mai mulţi decât numǎrul Leviţilor.  

Rǎscumpǎrarea specialǎ a celor 273 de întâi nǎscuţi transmite un mesaj foarte clar lui 

Israel: tot poporul aparţine Domnului în întregime. Toţi cei care au fost rǎscumpǎraţi aparţin 

Domnului.  Nu existǎ nici o excepţie, nici un rabat. De aceea, trebuie rǎscumpǎraţi şi cei 273 de 

întâi nǎscuţi care nu au putut fi înlocuiţi de Leviţi. 

 

d) 4 :1 – 49 Transportarea Cortului Întâlnirii 

 

 Chehatiţi (30-50 ani)   = 2750  -  « mobilierul » Cortului ; 

 Gherşoniţi (30-50 ani)  = 2630  -  covoare, învelitori, perdele ; 

 Merari (30-50 ani)   = 3200  -  scânduri, drugi, stâlpi, ţǎruşi. 

   TOTAL = 8580 slujitori 

 

În capitolul 4 avem o nouǎ numǎrǎtoare a Leviţilor. De data aceasta, sunt numǎraţi toţi cei 

care au vârstele cuprinse între 30 şi 50 de ani, şi anume toţi aceia care puteau participa la 

transportarea Cortului. Observǎm cǎ numǎrǎtoarea nu se face de la 25 de ani în sus. În Numeri 

capitolul 8 vom descoperi cǎ un Levit putea participa la slujbele din jurul Cortului începând cu 

vârsta de 25 de ani. Însǎ în ceea ce priveşte transportarea Cortului, aveau voie doar cei care 

trecuserǎ de 30 de ani. Ideea este cǎ aceastǎ slujbǎ presupunea mai mult decât forţǎ fizicǎ. Ea 

presupunea şi o maturitate şi responsabilitate spiritualǎ. Trebuia ca ei sǎ transporte Casa cea 

Sfântǎ a lui Dumnezeu Preasfânt. Nu erau doar simple obiecte. Era mobilierul ceresc din “biroul” 

Marelui Împǎrat. Trebuia ca atenţia şi grija lor sǎ fie înzecite pentru cǎ se apropiau de un 

Dumnezeu sfânt, iar ei trebuiau sǎ facǎ acest lucru cu inimile curate şi cu responsabilitate. Doar 

cei care aveau peste 30 de ani puteau participa la aceastǎ slujbǎ specialǎ.  

Modalitatea transportǎrii Cortului aducea aminte lui Israel de sfinţenia lui Dumnezeu. Nu 

numai cǎ doar Leviţii puteau sǎ facǎ aceastǎ slujbǎ, dar din mijlocul lor, doar cei cu vârstele între 

30 şi 50 de ani. Iar în ceea ce priveşte obiectele din Cort, acestea puteau fi împachetate doar de 

preoţi şi de-abia apoi preluate şi transportate de Chehatiţi. Avertismentul este solemn: “Sǎ nu 

intre ei sǎ înveleascǎ lucrurile sfinte, ca sǎ nu moarǎ.” (4:20) 

Israel mai putea învǎţa ceva din modul în care erau împachetate obiectele din Cort: 

 Chivot - învelitoare din piele de viţel + covor albastru; 

 Sfeşnic – covor albastru + învelitoare de viţel de mare; 

 Masa – covor albastru + învelitoare de viţel de mare; 

 Altarul tǎmâierii – covor albastru + învelitoare de viţel de mare; 

 Altarul de aramǎ – covor de purpurǎ + învelitoare de viţel de mare. 

 

Albastrul ne trimite cu gândul la cer şi la slava lui Dumnezeu. Covoarele albastre ne aduc 

aminte cǎ este vorba de fapt de un mobilier ceresc. Covorul de purpurǎ ne aduce aminte de sânge 

şi jertfǎ, de faptul cǎ fǎrǎ ea nu ne putem bucura de albastrul cerului. Însǎ toate obiectele erau 

învelite pe exterior cu piei de viţel de mare. Culoarea acestora era asemǎnǎtoare cu culoarea 

pustiei. Oare de ce se proceda astfel? Singurul obiect care era împachetat cu un covor albastru pe 

exterior era chivotul.  

Se pare cǎ Domnul vroia sǎ scoatǎ în evidenţǎ acest chivot. El simboliza scaunul de 

domnie al Domnului. Într-adevǎr, Dumnezeul cel nevǎzut şedea între heruvimi. În marea aceea de 

cenuşiu apǎrea un singur punct albastru şi acesta era chivotul, care trebuia transportat şi pe umeri. 

În timpul cǎlǎtoriei, Dumnezeu vroia sǎ le aminteascǎ evreilor cǎ cerul coborâse printre ei, mergea 
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împreunǎ cu ei şi lucrul cel mai de preţ era tocmai prezenţa Lui în mijlocul lor. Iar acest 

Dumnezeu era de trei ori sfânt, deci nu te puteai comporta oricum pe drum.  

Primele patru capitole ne descriu organizarea taberei în vederea efectuǎrii drumului prin 

pustie. Însǎ de fapt, este vorba de mult mai mult decât o organizare militarǎ. Prin intermediul 

acestei organizǎri, Domnul vrea sǎ îi focalizeze lui Israel atenţia asupra prezenţei Domnului din 

mijlocul lor şi în special asupra sfinţeniei Lui. Atât de uşor putea Israel sǎ neglijeze prezenţa Lui 

din mijlocul lor. Erau atâţia factori care îl puteau defocaliza. Organizarea taberei şi cucerirea ţǎrii 

promise puteau deveni un scop în sine. Este într-adevǎr fascinant sǎ mergi prin pustie, sǎ te 

pregǎteşti pentru rǎzboi şi sǎ cucereşti o ţarǎ unde curge lapte şi miere. Este fascinant şi atractiv. 

Atât de uşor puteau uita de Dumnezeul cel Sfânt din mijlocul lor şi de faptul cǎ în cele din urmǎ, 

relaţia cu Acesta este scopul rǎscumpǎrǎrii.  

Mereu şi mereu existǎ acest cumplit pericol ca atunci când te implici în planurile 

Domnului, sǎ te îndrǎgosteşti de ele şi sǎ neglijezi relaţia cu Dumnezeu ; şi aceasta cu atât mai 

mult cu cât Domnul este nevǎzut, iar slujbele din planul Sǎu sunt vizibile, palpabile. Toatǎ 
organizarea taberei din primele patru capitole este menitǎ sǎ îl centreze pe 
Israel pe prezenţa lui Dumnezeu din mijlocul lor şi sǎ îl ajute sǎ nu uite sfinţenia 

Acestuia.  

 

 

 

 

2.  Curǎţirea taberei (5:1- 6:27) 
 

În primele patru capitole ne este prezentatǎ organizarea taberei în jurul Cortului. În 

capitolele 5-6 urmeazǎ curǎţarea taberei. În acest text, Autorul reia douǎ porunci din Levitic 

(despre curǎţirea trupului şi despre  furt) şi descoperǎ douǎ porunci noi (despre apa de gelozie şi 

nazireat).  

 

    a)  5:1-31 Despre curǎţirea lui Israel 

 

În primul pasaj este foarte interesant faptul cǎ Dumnezeu porunceşte scoaterea afarǎ din 

tabǎrǎ nu doar a leproşilor, ci şi a celor întinaţi prin lepǎdare de sǎmânţǎ sau atingerea de un mort. 

În cartea Levitic nu descoperim o astfel de prevedere pentru aceste cazuri. De exemplu, în ceea ce 

priveşte lepǎdarea de sǎmânţǎ, Levitic precizeazǎ: “Omul care va avea o scurgere a seminţei în 

somn, sǎ-şi scalde tot trupul în apǎ şi va fi necurat pânǎ seara.” (Lev. 15:16) Dar nu se 

precizeazǎ nimic despre pǎrǎsirea taberei pentru o zi. Curǎţirea de atingerea unui mort nu este 

detaliatǎ în cartea Levitic. Se pare cǎ Numeri aduce o nouǎ luminǎ asupra procesului curǎţirii: 

dacǎ cineva este necurat pânǎ seara, atunci el trebuie sǎ stea afarǎ din tabǎrǎ pânǎ devine curat. O 

altǎ interpretare este aceea cǎ cererea lui Dumnezeu din Numeri 5:2 este doar o cerere 

contextualǎ şi nu permanent valabilǎ. Este posibil ca Domnul sǎ cearǎ o curǎţire specialǎ pentru 

un moment special (vezi de exemplu Exod 19:15), de data aceasta momentul special fiind 

sǎrbǎtoarea plecǎrii din Sinai. Oricum, este clar faptul cǎ, prin aceste porunci, Domnul îi aduce 

aminte lui Israel de sfinţenia Sa. Ea presupune o incompatibilitate totalǎ cu tot ceea ce este 

necurat. Domnul locuia acum în mijlocul lor. Astfel, orice necurǎţie trebuia îndepǎrtatǎ din tabǎrǎ.  

Domnul şi necurǎţia nu puteau locui în aceeaşi casǎ, nu puteau lua masa împreunǎ. O primǎ 

modalitate de curǎţire a taberei era scoaterea afarǎ din tabǎrǎ a ceea ce este necurat. 

A doua poruncǎ vizeazǎ furtul. Curǎţirile ceremoniale, curǎţirea trupului învǎţa pe evreu 

despre necesitatea curǎţirii inimii şi a relaţiilor. În Levitic am învǎţat cǎ adevǎrata curǎţire pe care 

o cere Dumnezeu este de naturǎ spiritualǎ, moralǎ. Din multitudinea de porunci morale, Autorul 

cǎrţii Numeri o selecteazǎ pe cea cu privire la furt. Dar ceea ce este interesant de observat este cǎ 

în Numeri 5 nu avem de-a face cu o reînnoire a poruncii « Nu fura ! », ci mai degrabǎ ne este 

prezentatǎ posibilitatea soluţionǎrii acestui furt: “Când cineva ... va pǎcǎtui împotriva aproapelui 
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sǎu ... sǎ îşi mǎrturiseascǎ pǎcatul...” Domnul le aducea aminte evreilor lecţia din Levitic 5:14-

6:7. Aceastǎ lecţie cuprinde urmǎtoarele adevǎruri: 

II.Iubirea aproapelui presupune respectarea bunurilor acestuia; 

III.Pǎcatul împotriva aproapelui este îndreptat împotriva Creatorului sǎu; 

IV.Rezolvarea pǎcatului trebuie fǎcutǎ deopotrivǎ în raport cu Domnul (jertfǎ adusǎ la 

Cort), cât şi cu aproapele (despǎgubirea acestuia). 

 

Existǎ deci posibilitatea curǎţirii şi în cazul furtului; existǎ într-adevǎr jertfǎ de ispǎşire. 

Dar nu este suficient un simplu “Iartǎ-mǎ!”. Cel care a fost pǎgubit trebuie despǎgubit, iar acest 

gest reflectǎ şi decizia celui care a furat de a nu mai prejudicia bunurile semenilor sǎi. Nu cred cǎ 

Dumnezeu selecteazǎ la întâmplare furtul. Evreii erau acum o mulţime de peste douǎ milioane de 

oameni care se deplasa prin pustie. Aceastǎ situaţie era idealǎ pentru hoţi. Cred cǎ Dumnezeu 

selecteazǎ tocmai acel pǎcat cu care ei aveau sǎ fie ispitiţi mai mult în contextul lor specific. Şi în 

acelaşi timp, Domnul ilustreazǎ o a doua modalitate de curǎţire a taberei: pocǎinţa celor care au 

pǎcǎtuit.  

Al treilea pasaj din Numeri capitolul 5 este despre apa de gelozie. Din nou este important 

sǎ observǎm cǎ nu este vorba despre o reînnoire a interdicţiei adulterului, ci mai degrabǎ despre o 

soluţionare fie a unei situaţii de adulter tǎinuit, fie a unui caz de gelozie nejustificatǎ din partea 

soţului. Poruncile au în vedere protejarea familiei şi a valorilor ei. O tabǎrǎ curatǎ este formatǎ din 

familii curate. În acel context în care erau toţi laolaltǎ şi se deplasau prin pustie, era foarte uşor sǎ 

se comitǎ un adulter şi la fel se uşor soţul putea fi cuprins de o gelozie nejustificatǎ.  

Un adulter ascuns sau un duh de gelozie nejustificat poate distruge o cǎsnicie. Însǎ 

Domnul nu doreşte acest lucru şi oferǎ soluţii pentru aceste probleme. Ritualul cu apa de gelozie 

are în primul rând scopul de a descuraja adulterul. Atunci când o femeie îşi înşealǎ soţul, o face pe 

ascuns şi îşi ia toate mǎsurile pentru a nu fi descoperitǎ. Ritualul cu apa de gelozie descoperea 

tocmai aceste pǎcate ascunse. Dumnezeu Însuşi promitea cǎ Se va implica în a descoperi 

fǎrǎdelegile ascunse ale lui Israel.  

Al doilea scop este acela de a curǎţi pe Israel de pǎcatele lui ascunse. Necurǎţia din Israel 

se putea soluţiona fie prin pocǎinţa celui necurat, fie prin izolarea şi nimicirea lui din mijlocul 

taberei. Mai dificilǎ era însǎ situaţia în care cel pǎcǎtos nu vroia sǎ se pocǎiascǎ, iar pǎcatul nu era 

cunoscut de tabǎra lui Israel. Adulterul fǎcut în ascuns reprezenta o astfel de situaţie şi era foarte 

probabil ca în acel context în care toţi erau laolaltǎ şi mergeau prin pustie mulţi sǎ cadǎ în acest 

pǎcat. În dragostea Sa pentru Israel, Dumnezeu Îşi lua angajamentul sǎ descopere aceste 

fǎrǎdelegi, pentru ca Israel sǎ poatǎ rǎmâne curat şi sǎ se bucure astfel de prezenţa Lui.  

Al treilea scop al acestui ritual  este prevenirea distrugerii unei cǎsnicii din pricina unei 

gelozii nejustificate. Soţul poate fi cuprins fǎrǎ temei de un duh de gelozie. Uneori se poate ajunge 

la un delir paranoic. Domnul oferǎ soluţie şi pentru aceastǎ situaţie. El descoperǎ nevinovǎţia 

femeii înaintea bǎrbatului ei. Dumnezeu vine în ajutorul femeii nevinovate şi îi înalţǎ curǎţia 

înaintea familiei sale. Este interesant cǎ în aceastǎ situaţie bǎrbatul este scutit de vinǎ: “Bǎrbatul 

va fi scutit de vinǎ, dar femeia aceea îşi va lua pedeapsa nelegiuirii ei.” (5:31) Gelozia este un 

sentiment normal şi reprezintǎ un semn de sǎnǎtate. Este adevǎrat cǎ gelozia normalǎ poate 

degenera în obsesie neîntemeiatǎ. Bǎrbatul care este însǎ cuprins de un duh de gelozie fǎrǎ ca 

soţia sa sǎ-l fi înşelat, şi vine cu ea înaintea Domnului, nu este socotit vinovat. Este dreptul sǎu sǎ 

fie gelos şi faptul cǎ s-a prezentat cu aceastǎ problemǎ înaintea Lui este un semn de încredere. 

Mai grav ar fi fost dacǎ el ar fi acuzat-o pe soţie înainte sǎ se fi dovedit vinovatǎ şi dacǎ ar fi ales 

sǎ rezolve problema pe cont propriu, fǎrǎ sǎ vinǎ înaintea lui Dumnezeu la Cortul Întâlnirii. 

Domnul vrea ca Israel sǎ rǎmânǎ curat şi sǎ se poatǎ bucura de prezenţa Sa. De aceea, 

înainte de a pleca la drum, Yahwe reînnoieşte şi completeazǎ modalitǎţile de curǎţire a taberei. 

Astfel, în capitolul 5 descoperim cǎ o tabǎrǎ poate fi curǎţitǎ prin: 

 Izolarea celui necurat în afara taberei; 
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 Pocǎinţa celui vinovat; 

 Descoperirea pǎcatelor ascunse şi pedepsirea celui vinovat; 

 Descoperirea nevinovǎţiei celui suspectat şi aducerea pǎcii în relaţii. 

 

În aducerea aminte a modalitǎţilor de curǎţire a taberei, Domnul selecteazǎ şi trei necurǎţii 

a cǎror apariţie era favorizatǎ de contextul în care se gǎsea  Israel (toţi laolaltǎ mergând prin 

pustie) . Cele trei necurǎţii sunt: bolile pielii, furtul şi adulterul. Dacǎ în primele patru capitole se 

organizeazǎ tabǎra în jurul Cortului şi lui Israel i se aduce aminte cǎ Domnul cel Sfânt, care este 

Proprietarul lor, este în mijlocul lor şi le cere sǎ fie sfinţi şi curaţi, în capitolul 5 sunt reamintite 

principalele modalitǎţi de curǎţire ale lui Israel.  

Cel mai mare accent este pus pe descoperirea vinovǎţiei sau nevinovǎţiei femeii 

suspectate. Acest fapt ne atrage pe de o parte atenţia asupra importanţei curǎţiei familiilor unei 

comunitǎţi, iar pe de altǎ parte subliniazǎ implicarea lui Dumnezeu în a descoperi pǎcatele 

ascunse ale lui Israel. Dumnezeu nu poate trece cu vederea pǎcatul, fie cǎ este ascuns, fie cǎ este 

public. El trebuie îndepǎrtat din mijlocul lui Israel. Însǎ poporul nu este aruncat într-o situaţie 

imposibilǎ în care el nu poate fi niciodatǎ curat, din pricina necurǎţiilor ascunse ale unei minoritǎţi 

ipocrite din Israel. Nu, Domnul se implicǎ direct în descoperirea fǎrǎdelegii din Israel şi îl ajutǎ sǎ 

se curǎţeascǎ.  

 

b) 6:1-27 Despre dedicarea lui Israel 

 

Primele patru capitole îi aduc aminte lui Israel de prezenţa Dumnezeului celui Sfânt din 

mijlocul lor. Pentru a se putea bucura de prezenţa acestui Dumnezeu, primul lucru pe care trebuie 

sǎ îl facǎ Israel este sǎ-şi curǎţeascǎ tabǎra de orice fǎrǎdelege (vezi capitolul 5). Însǎ ce va urma 

dupǎ ce tabǎra va fi curǎţitǎ? La aceastǎ întrebare ne rǎspunde capitolul 6. Prin legea nazireatului 

descoperim urmǎtorul pas: dedicarea în întregime Domnului.  

Israel era închinat Domnului şi, în urma rǎscumpǎrǎrii, aparţinea Domnului în întregime. 

Israel trebuia în fiecare zi sǎ se dedice Domnului şi sǎ Îi slujeascǎ neîncetat. Legea nazireatului 

vorbeşte însǎ despre o închinare specialǎ. Pentru o perioadǎ limitatǎ de timp, israelitul se putea 

închina Domnului într-un mod special. Aceasta însemna sǎ respecte un regulament special, sǎ 

petreacǎ probabil mai mult timp în singurǎtate cu Domnul şi sǎ fie mult mai atent la viaţa sa 

spiritualǎ.  

Vestea bunǎ pe care o aduce versetul 2 este cǎ oricine, fie bǎrbat, fie femeie, putea sǎ se 

închine Domnului. Nu Dumnezeu rǎmânea îndatorat pentru cǎ evreul s-a închinat Lui, ci evreul 

era cel onorat cǎ este acceptat sǎ se dedice Domnului într-un mod deosebit. Apoi, deşi oricine se 

putea închina Domnului, aceastǎ închinare nu putea fi oricum. Regulamentul era stabilit de Însuşi 

Domnul. Acest regulament includea trei interdicţii: 

 Sǎ nu bea vin de nici un fel; 

 Sǎ nu se tundǎ ; 

 Sǎ nu se atingǎ de nici un mort, nici mǎcar la moartea  celor mai apropiate rude. 

 

Nu putem sǎ nu observǎm cǎ douǎ dintre porunci se regǎsesc şi în Levitic şi fac referire la 

preoţi. O interdicţie este scrisǎ în Levitic 10 în contextul morţii fiilor lui Aaron: “Tu şi fiii tǎi 

împreunǎ cu tine sǎ nu beţi vin, nici bǎuturǎ ameţitoare când veţi intra în Cortul Întâlnirii, ca sa nu 

muriţi ; aceasta va fi o lege veşnicǎ pentru urmaşii voştri, ca sǎ puteţi deosebi ce este sfânt de ce 

nu este sfânt, ce este necurat de ce este curat şi sǎ puteţi învǎţa pe copiii lui Israel toate legile pe 

care li le-a dat Domnul prin Moise. » (Levitic 10:9-11) Interdicţia aceasta are în vedere momentul 

în care preoţii intrau în Cort sǎ facǎ slujba. Fiind atât de aproape de Domnul, mintea lor trebuia sǎ 

fie caracterizatǎ de o luciditate şi vigilenţǎ maximǎ pentru a deosebi ce este curat de ce este 
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necurat şi pentru a învǎţa în mod corect pe Israel cǎile Domnului. O apropiere mai mare de 

Domnul impunea o sfinţire mai mare, o responsabilizare mai mare şi o atenţie crescutǎ. 

Evreul care se închinǎ Domnului este asemǎnat cu evreul care face slujba la Cort. Într-

adevǎr, acesta se închinǎ Domnului ; nu intrǎ propriu-zis în Cort, dar se apropie mai mult de 

Domnul. Atunci trebuie sǎ fie foarte atent pentru a se feri de orice necurǎţie şi pentru a fi un 

model pentru ceilalţi în toate lucrurile. De aceea, mintea sa trebuie sǎ aibǎ un randament maxim şi 

sǎ nu fie anesteziatǎ nici mǎcar cu un strop de vin. Ideea este cǎ evreul trebuia sǎ aibǎ atenţia 

sporitǎ. Înfrânarea de la bǎuturi îi aducea aminte mereu cǎ el se apropie acum mai mult de 

Domnul şi trebuie sǎ fie atent la orice detaliu din viaţa lui.  

A doua interdicţie pe care o gǎsim în Levitic este cea cu privire la atingerea de un mort: 

“[Marele Preot] ... sǎ nu se ducǎ la nici un mort ; sǎ nu se facǎ necurat şi sǎ nu se atingǎ nici chiar 

de tatǎl sǎu sau de mama sa. » (Levitic 21:11) Este incredibil! Acum evreul care se închina 

Domnului este asemǎnat cu Marele Preot, cel care era cel mai apropiat de Dumnezeu şi care avea 

o funcţie unicǎ în Israel. Acesta trebuia sǎ fie un model desǎvârşit de sfinţenie şi trebuia sǎ fie 

mereu curat pentru a-şi putea împlini funcţia unicǎ la Cortul Întâlnirii. Aceastǎ paralelǎ îi 

comunicǎ evreului care se închina Domnului cǎ el beneficiazǎ acum de o apropiere cu totul 

specialǎ de Domnul şi cǎ, din aceastǎ pricinǎ, trebuie sǎ fie sfânt pentru Domnul în absolut toate 

domeniile vieţii lui.  Dacǎ se atingea de vreun mort, tot nazireatul trebuia reluat de la capǎt. 

Mesajul era clar: doar în sfinţire te poţi apropia de Domnul. Necurǎtia întrerupe procesul 

apropierii de Domnul şi te îndepǎrteazǎ de El. Dacǎ a intervenit o necurǎţie, ea trebuie îndepǎrtatǎ 

şi apoi procesul apropierii de Domnul reluat de la capǎt.  

Ce am învǎţat pânǎ acum? Cǎ cel ce se închinǎ Domnului trebuie sǎ fie lucid şi 

responsabil, precum preotul care îşi face slujba în Cort, şi sfânt ca însuşi Marele Preot. Mai avem 

de comentat o singurǎ interdicţie : sǎ nu-şi tundǎ pǎrul, ci sǎ-l lase sǎ creascǎ în voie. Care sǎ fie 

semnificaţia acestei interdicţii ? Poate fi în primul rând un alt semn de aducere aminte pentru 

evreu : « Ai grijǎ ! Eşti închinat Domnului ! » Însǎ observǎm cǎ acest semn era unul vizibil pe 

care îl putea vedea toatǎ lumea. Acest lucru aducea cu sine un pericol, şi anume acela ca cineva sǎ 

se închine Domnului cu motivaţie greşitǎ, doar ca sǎ îl vadǎ ceilalţi şi sǎ primeascǎ o slavǎ deşartǎ 

de la muritori. Dar, dincolo de acest pericol, se pare cǎ Domnul vrea ca ceilalţi sǎ ştie pentru a li 

se stârni o gelozie sfântǎ şi pentru a fi şi ei motivaţi sǎ se apropie mai  mult de Domnul. 

Este interesant cum se sfârşea perioada de nazireat a unui evreu. Acesta venea înaintea 

Domnului la Cortul Întâlnirii şi aducea: 

 O ardere de tot; 

 O jertfǎ de ispǎşire; 

 O jertfǎ de mulţumire; 

 Un coş cu azimi, turte şi plǎcinte; 

 Un dar de mâncare; 

 O jertfǎ de bǎuturǎ. 

 

Sunt aduse toate tipurile de jertfǎ. Este evident cǎ perioada de nazireat se încheia cu o 

rededicare şi o reînnoire a legǎmântului cu Dumnezeu. Este iarǎşi foarte important faptul cǎ acest 

coş cu turte, precum şi punerea acestora  în mâinile evreului şi legǎnarea acestora sunt elemente 

specifice ale ritualului de închinare a fiilor lui Aaron în slujba preoţiei (vezi Exod 29:2, 23, 24, 

27, 28). Perioada de nazireat însemna  o perioadǎ specialǎ de apropiere de Domnul. Ea nu se 

încheia printr-o revenire la cotidian şi implicit printr-o îndepǎrtare de cele sfinte, ci printr-o 

dedicare şi apropiere mai mare de Domnul. Fiul lui Aaron care intra în slujbǎ ştia cǎ de acum 

încolo va fi mai aproape de Dumnezeu şi mai responsabil de ceea ce va face. Acelaşi mesaj 

trebuia sǎ îl primeascǎ  şi nazireul la uşa Cortului Întâlnirii. 
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Într-adevǎr, era rǎsplatǎ pentru cel care se supunea la înfrânǎri, se despǎrţea de ceilalţi 

şi se dedica într-un chip special Domnului? 

Rǎsplata o descoperim tocmai în binecuvântarea de la sfârşitul capitolului 6. Aceastǎ 

binecuvântare oglindeşte de fapt Locul Sfânt. În Locul Sfânt era un sfeşnic care lumina cele 12 

pâini aşezate înaintea lui. Mesajul era acesta: Faţa Domnului lumineazǎ peste Israel! Nazireul, în 

urma nazireatului sǎu, se apropia mai mult de Domnul, prin Duhul intra în Locul Sfânt din ceruri 

şi se putea bucura mai mult de adevǎrata şi singura binecuvântare: prezenţa lui Dumnezeu, relaţia 

personalǎ cu El, cunoaşterea mai profundǎ a caracterului Acestuia.  

Evreul nu putea sta niciodatǎ în Cortul Întâlnirii, dincolo de altar. Este vorba de o barierǎ 

fizicǎ. Legea nazireatului însǎ îl prezintǎ pe nazireu ca pe un preot aflat în imediata apropiere a lui 

Dumnezeu, iar el trebuie sǎ fie lucid, sfânt, un model pentru ceilalţi, în urma sfinţirii sale putând 

pǎşi în Locul Sfânt. Evreul trebuia sǎ înţeleagǎ cǎ apropierea de Domnul este mai mult decât 

apropierea de un Cort fizic. Dumnezeu este duh şi apropierea de El este în duhul şi prin Duhul. 

În concluzie, legea nazireatului aducea aminte lui Israel urmǎtoarele adevǎruri: 

c) Aşteptarea şi dorinţa lui Yahwe este ca fiii şi fiicele Lui sǎ Îl caute mai mult şi sǎ 

se apropie mai mult de El; 

d) Oricine se poate apropia mai mult de Domnul, dar nu oricum;  

e) Calea apropierii este sfinţirea dupǎ modelul reprezentanţilor lui Dumnezeu în 

mijlocul poporului: preoţii; 

f) Rǎsplata sfinţirii este tocmai o cunoaştere mai profundǎ a lui Dumnezeu; 

g) Adevǎrata binecuvântare este însǎşi relaţia cu Dumnezeu; 

h) Apropierea de Domnul înseamnǎ o apropiere în duh; 

i) O cheie pentru a te apropia mai mult de Dumnezeu o reprezintǎ acele perioade de 

înfrânare şi separare, de dedicare specialǎ. 

 

 

 

3. 7:1-10:36 Ultimele pregǎtiri şi plecarea din Sinai 
  

 

a) 7:1-8:89 Darurile cǎpeteniilor şi târnosirea altarului 

 Douǎ care şi patru boi – pentru fiii lui Gherşon ; 

 Patru care şi opt boi – pentru fiii lui Merari; 

 0 care şi 0 boi – pentru fiii lui Chehat, care trebuia sǎ ducǎ lucrurile sfinte pe umeri. 

 

 Darurile cǎpeteniilor lui Israel erau folosite pentru transportarea Cortului Întâlnirii. Ceea 

ce ne surprinde este faptul cǎ fiii lui Chehat nu au primit nimic. Trebuia ca ei sǎ ducǎ lucrurile 

sfinte pe umeri. Într-adevǎr, trebuia ca obiectele Cortului (chivotul, altarul tǎmâierii, sfeşnicul, 

masa, ligheanul, altarul de aramǎ) să fie duse pe umeri. De ce acest lucru? Obiectele din Cort nu 

erau chiar uşoare. 

De ce ţine Dumnezeu atât de mult ca ei sǎ le care pe umeri? Dacǎ acestea erau lucrurile 

sfinte, nu era mai bine ca Chehatiţii sǎ nu le atingǎ, ci ele sǎ fie transportate tot cu ajutorul 

carelor? Şi totuşi Dumnezeu vrea ca ele sǎ fie transportate pe umeri. Când David a vrut sǎ aducǎ 

chivotul la Ierusalim şi l-a pus într-un car, a intervenit incidentul cu Uza şi chivotul nu a ajuns la 

Ierusalim. 
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Pe urmǎ, David a fost iluminat: “David a chemat pe preoţii Ţadoc şi Abiatar şi pe Leviţii 

Uriel, Asaia, Şemaia, Eliel şi Aminadab. Şi le-a zis: “Voi sunteţi copii de familie ai Leviţilor, 

sfinţiţi-vǎ, voi şi fraţii voştri, şi suiţi chivotul Domnului, Dumnezeului lui Israel la locul pe care i 

l-am pregǎtit. Pentru cǎ n-aţi fost întâiaş datǎ, de aceea ne-a lovit Domnul, Dumnezeul nostru, 

cǎci nu L-am cǎutat dupǎ Lege.” Preoţii şi Leviţii s-au sfinţit ca sǎ suie chivotul Domnului, 

Dumnezeului lui Israel. Fiii Leviţilor au dus chivotul lui Dumnezeu pe umeri cu nişte drugi, cum 

poruncise Moise, dupǎ Cuvântul Domnului.” (1Cronici 15:12-15) 

 Dorinţa lui Dumnezeu este cât se poate de clarǎ. Dar care sǎ fie oare mesajul pe care vrea 

El sǎ îl transmitǎ poporului? Îmi vine în minte o singurǎ variantǎ de interpretare, iar aceasta este: 

Dumnezeu vroia sǎ Îşi reveleze dorinţa de a fi cât mai aproape de om, de a locui în inima omului. 

Acest mesaj era cel mai bine transmis de faptul cǎ chivotul, scaunul de domnie al Dumnezeului 

nevǎzut care şedea între heruvimi, trebuia purtat şi el tot pe umeri. Da, Domnul dorea sǎ locuiascǎ 

în inima copiilor Sǎi. 

Domnul dorea o relaţie personalǎ cu omul. Dorea o pǎrtǎşie necurmatǎ cu inima omului 

muritor.  

 Pentru târnosirea (sau închinarea, dedicarea) altarului, fiecare cǎpetenie a adus 

urmǎtoarele: 

 O farfurie de argint – 130 sicli  | pline cu floare de fǎinǎ, frǎmântatǎ cu untdelemn 

 Un lighean de argint – 70 sicli  | pentru darul de mâncare. 

 o cǎţuie de aur – 10 sicli | plină cu tămâie 

 un viţel, un berbece, un miel de un an | pentru arderea de tot 

 un ţap | pentru jertfa de ispăşire 

 doi boi, cinci berbeci, cinci ţapi, cinci miei de un an | pentru jertfa de mulţumire. 

 

Ordinea în care au adus acest dar a fost următoarea: 

 

I. (zi) Nahşon – Iuda ; 

II. (zi) Netaneel – Isahar ; 

III. (zi) Eliab – Zabulon ; 

IV. (zi) Eliţur – Ruben ; 

V. (zi) Şelumiel – Simeon ; 

VI. (zi) Eliasaf – Gad ; 

VII. (zi) Elişama – Efraim ; 

VIII. (zi) Gamliel – Manase ; 

IX. (zi) Abidan – Beniamin ; 

X. (zi)Ahiezer – Dan ; 

XI. (zi) Paguiel – Aşer ; 

XII. (zi) Ahira – Neftali.  

 

Aceste daruri se pare că au fost aduse înainte de numărătoare. Într-adevăr, în Numeri 7:10 

ni se precizează: « Căpeteniile şi-au adus darurile pentru tămâierea altarului în ziua când l-au 

uns... » Iar altarul a fost uns împreună cu celelalte elemente ale Cortului în Levitic capitolul 8. 
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Însă Autorul cărţii Numeri este interesat mai întâi de teologie şi apoi de cronologie. Cronologia se 

subordonează teologiei. Astfel, El consideră că este mai potrivit să se prezinte tabloul dedicării 

altarului după legea nazireatului decât după Levitic capitolul 8. De ce însă acest lucru? Nu ştim 

încă.  

Este un capitol tare ciudat caracterizat de repetiţie şi redundanţă. Autorul ar fi putut 

economisi vreo 70 de versete dacă ar fi precizat: « Şi fiecare căpetenie a adus acelaşi dar. »  

Se pare că Dumnezeu le poruncise să aducă acelaşi dar. Astfel, se prevenea o eventuală 

concurenţă a celor 12 seminţii, fiecare putând fi ispitită să aducă mai mult decât celelalte, pentru a 

impresiona. Pe de altă parte, mesajul lui Dumnezeu era clar: El nu face părtinire între cele 12 

seminţii şi are aceleaşi aşteptări de la fiecare dintre ele. Darul pentru închinarea altarului era 

semnul dedicării şi recunoştinţei acelei seminţii, precum şi oglindirea dorinţei ca acel Cort să fie 

funcţional, iar apropierea de Domnul posibilă. Dumnezeu aştepta exprimarea recunoştinţei din 

partea fiecărei seminţii. Domnul începea să le comunice că El se raportează la o seminţie ca la un 

mic popor. Dumnezeu vroia să le consolideze sentimentul apartenenţei la o anumită seminţie. De 

aceea, Domnul a poruncit: « Căpeteniile să vină unul câte unul, şi anume: fiecare în câte o zi 

deosebită, ca să îşi aducă darul pentru tămâierea altarului. » Dumnezeu nu se raportează doar la o 

mulţime de oameni, ci şi la fiecare individ în parte. Domnul nu veghează doar asupra unui popor, 

ci asupra fiecărei seminţii în parte. El aşteaptă ca fiecare seminţie să îşi aducă darul ei şi se bucură 

de darul fiecăreia. Pentru ca poporul să înţeleagă acest lucru, El porunceşte ca fiecare seminţie să 

aducă darul într-o altă zi.  

Şi acum înţeleg şi rostul repetiţiei din acest capitol. Dacă totul ar fi fost scurtat prin acel 

verset magic: « Şi fiecare seminţie a adus acelaşi dar într-o zi deosebită », atunci mesajul că 

Dumnezeu se raportează la fiecare seminţie în parte nu ar fi fost la fel de bine conturat. Pe când 

prin această repetiţie « obositoare », mesajul este foarte  bine accentuat. Şi Domnul pare să ne 

zică: « Vedeţi, voi cititorii, vă plictisiţi să citiţi din nou conţinutul darului pentru fiecare seminţie. 

Însă Eu sunt altfel. Eu privesc cu atenţie fiecare dar în parte, chiar dacă ştiu dinainte ce conţine 

el. » Repetiţia din capitolul 7 transmite mai bine decât orice alt instrument pedagogic acest 

adevăr: Domnul cu adevărat se raportează la fiecare seminţie în parte, se uită atent la darul 

fiecăreia şi se bucură în chip deosebit de fiecare seminţie.  

Este adevărat că la sfârşit toate darurile sunt puse împreună, dar Domnul nu uită 

contribuţia fiecărei seminţii în parte. Încă din Geneza 49 descoperim că, deşi fiii lui Iacov vor 

forma un singur popor, totuşi fiecare este ascendentul unei seminţii aparte. Evreii au păstrat acest 

sentiment al apartenenţei la o anumită seminţie. Însă se pare că,  de-a lungul şederii lor în Egipt, 

acest sentiment s-a diminuat. Era timpul ca Domnul să îl consolideze din nou.  

De ce dorea Domnul să consolideze acest sentiment şi de ce era atât de important ca Israel 

să fie organizat pe cele 12 seminţii? Cred că am mai răspuns la această întrebare la începutul 

cărţii. În primul rând, era o motivaţie de ordin practic: în felul acesta era eficientă organizarea şi 

se împiedica şi lupta pentru mai mult pământ (vezi cartea Iosua). Apoi, mai este o motivaţie de 

ordin teologic. Mesia avea să vină din una dintre seminţii. Dar din care? Şi după ce criterii? Oare 

Mesia va veni din Levi, seminţia preoţească? Mai târziu aflăm că Mesia va veni din Iuda, din linia 

regală, nu din cea preoţească. Trebuia să se facă o distincţie clară între cele două seminţii. De 

aceea şi este ales Levi să facă slujba la Cort în locul tuturor întâilor născuţi ai lui Israel. Să ne 

aducem aminte de Psalmul 110 şi Everi 7. Era foarte important ca Mesia să nu aibă nici o tangenţă 

cu seminţia preoţească, ci trebuia să fie preot după o altă rânduială şi să inaugureze astfel un nou 

legământ.  

 

 
b) 7 :89 – 8 :4 Moise şi aşezarea candelelor 

 

Pare foarte ciudată amplasarea acestui pasaj mic tocmai aici. El ne vorbeşte despre 
dorinţa arzătoare a lui Dumnezeu de a fi cât mai aproape de inima omului şi de a avea 
părtăşie cu acesta. Mai întâi, ni se vorbeşte despre relaţia specială dintre Moise şi Domnul: 
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« Când intra Moise în Cortul Întâlnirii ca să vorbească cu Domnul, auzea glasul care îi vorbea  de 

pe capacul ispăşirii, care era aşezat pe chivotul mărturiei între cei doi heruvimi. Şi vorbea cu 

Domnul. » (8 :89) Iată-L pe Domnul care se raportează la individ şi doreşte o relaţie personală cu 

acesta. Moise se bucura de o relaţie specială cu El. Pe de o parte, era o răsplată pentru toată 

credincioşia sa de ani de zile şi pentru sacrificiul de a fi renunţat la slava Egiptului, iar pe de altă 

parte Moise trebuia  să fie un prototip al lui Mesia. În acelaşi timp, prin relaţia sa specială cu 

Domnul, trebuia să stârnească o gelozie sfântă în inimile evreilor şi să le descopere dorinţa 

arzătoare a lui Dumnezeu de a avea părtăşie cu fiecare dintre ei. 

Să ne aducem aminte de pasajul superb din Exod 33. După păcatul cu viţelul de aur, când 

poporul încă ezita să Îl aleagă pe Domnul sau făcea primi paşi spre pocăinţă, Moise şi-a scos 

cortul său afară şi l-a numit Cortul Întâlnirii, iar stâlpul de nor a coborât asupra lui; textul 

precizează : « Domnul vorbea cu Moise faţă în faţă, cum vorbeşte un om cu prietenul lui. » (Exod 

33 :11) În mod premeditat, Moise a dorit să stârnească o gelozie sfântă în popor, descoperindu-le 

minunăţia unei relaţii atât de apropiate cu Domnul. 

Cred că acelaşi rol îl are şi scrierea versetului 89 din Numeri 7. Într-adevăr, pasajul care 

urmează tratează aşezarea candelelor, iar Domnul îi porunceşte lui Moise: « Când vei aşeza 

candelele în sfeşnic, cele şapte candele vor trebui să lumineze în partea dinainte a sfeşnicului. » 

(8 :2) Oare se putea şi altfel? De ce era atât de important ca să lumineze înainte? Înaintea 

sfeşnicului se afla masa cu cele 12 pâini. Lumina sfeşnicului se revărsa pe cele 12 pâini care 

simbolizau cele 12 seminţii ale lui Israel. Mesajul este limpede: porunca lui Dumnezeu ca 

sfeşnicul să lumineze în faţă oglindeşte dorinţa Acestuia de a-l lumina pe Israel, de a vorbi cu el, 

de a Se face cunoscut lui. În limbajul capitolului 6 din Numeri se vorbeşte despre dorinţa lui 

Dumnezeu de a binecuvânta poporul cu prezenţa Sa: « Domnul să te binecuvinteze şi să te 

păzească! Domnul să facă să lumineze faţa Lui peste tine şi să se îndure de tine! Domnul să-Şi 

înalţe Faţa peste tine şi să îţi dea pacea! » 

Observăm că începutul capitolului 8 reia tematica din Numeri 6. Deşi nimeni nu putea să 

vorbească cum vorbea Moise cu Domnul în Cort, totuşi fiecare din popor se putea bucura de 

cunoaşterea lui Dumnezeu şi de auzirea, prin Duhul, a glasului Lui. Ei erau chemaţi la o relaţie cu 

Domnul la fel de apropiată ca cea a lui Moise. Însă această relaţie se întemeia pe credinţă, pe 

apropierea de Dumnezeu prin Duhul, pe o auzire duhovnicească a voii Lui.  

 

 

     c) 8 :5-26 Închinarea Leviţilor 
 

La fel cum Aaron şi fiii lui au fost închinaţi în slujba preoţiei înaintea întregului norod 

(vezi Lev. 8-10), în acelaşi mod sunt închinaţi Leviţii pentru slujba Cortului în văzul poporului. 

Israel trebuia informat cu privire la alegerea pe care o făcuse Domnul. Pe de o parte, trebuia să 

înţeleagă faptul că Leviţii îi substituie pe întâii lor născuţi, iar pe de altă parte, trebuia ca ei să 

accepte faptul că Leviţii au fost aleşi de El şi nu de Moise sau Aaron într-un exces de nepotism. 

De aceea a fost foarte important ca ritualul să fie unul public în care să fie implicat poporul: 

« copiii lui Israel să îşi pună mâinile pe Leviţi ... » (8 :10b) Leviţii sunt asociaţi cu o jertfă. De 

regulă, israeliţii îşi puneau mâinile pe capul animalului care era jertfit şi, în cazul jertfei de 

mulţumire, pieptul era legănat dintr-o parte în alta. Acum israeliţii îşi pun mâinile pe Leviţi şi 

aceştia sunt cei care sunt legănaţi într-o parte şi alta. Astfel, Leviţii sunt ca un dar pe care Israel îl 

face Domnului, plin de recunoştinţă şi conştient că tot ceea ce dăruieşte Domnului tot din mâna Sa 

vine.  

Leviţii sunt o jertfă vie pe altarul slujirii lui Dumnezeu. Nu este uşor să renunţi la 

planurile tale cu privire la viaţa ta şi să accepţi să slujeşti neîncetat la Cort. Fiecare are planuri cu 

privire la cariera sa, planuri legate de atingerea unei bunăstări materiale, precum şi dorinţa de a nu 

depinde financiar de alţi oameni. Leviţii renunţă la carieră, la dreptul de a avea o moştenire în 
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Israel şi acceptă dependenţa financiară faţă de zeciuielile poporului. Din această perspectivă, 

slujba lor era o jertfă vie. 

Prezenţa Leviţilor în jurul Cortului (ne aducem aminte din capitolele 3-4) aducea aminte 

lui Israel de următoarele adevăruri: 

 În urma răscumpărării, aparţinem în întregime Domnului şi trebuie să Îi slujim 

neîncetat; 

 Dumnezeu ştie să răsplătească şi de aceea merită orice sacrificiu făcut de dragul 

Lui; 

 Adevărata răsplată este o mai mare apropiere de Domnul; 

 Dumnezeu este sfânt şi nu te poţi apropia oricum de El. 

 

Trebuia ca Leviţii să Îl reprezinte, la fel ca şi preoţii, pe Dumnezeu înaintea poporului. 

Ideea nu era doar ca să taie lemne, să care apă şi să transporte Cortul. Mai important era cum 

făceau aceste lucruri. Când transportă diferite lucruri, oamenii se ceartă de regulă, se contrazic cu 

privire la manevrare, se enervează, uneori sunt neatenţi şi strică diferite lucruri. Alţii, când este 

vorba de tăiat lemne sau cărat apă, încep să cârtească, să fie nemulţumiţi, să se lase purtaţi de lene. 

Trebuia ca Leviţii să fie altfel. Ei Îl slujeau pe Domnul în prezenţa Sa, respectând sfintele Sale 

porunci. Tot ceea ce făceau trebuia să fie făcut cu tragere de inimă, cu bucurie, cu 

responsabilitate, cu respect desăvârşit faţă de aproapele, cu atenţie sporită, în deplină pace şi 

armonie. Leviţii slujeau Domnului şi trebuia ca ei să fie un model pentru popor. Trebuia ca să 

slujească Domnului neîncetat. Chiar dacă ei erau departe de Cort şi aveau grijă de turmele şi 

casele lor, tot ceea ce făceau era pentru Domnul şi trebuia făcut cu bucurie, cu responsabilitate, în 

deplină pace şi armonie.  

 Leviţii aveau şi slujba de a învăţa poporul. Mai ales cei care împlineau 51 de ani se 

retrăgeau de regulă într-una dintre cele 48 de cetăţi leviticale răspândite în tot Israelul. După 25 de 

ani petrecuţi lângă Cort, aceştia aveau ce să înveţe pe Israel şi aveau înţelepciunea să fie 

judecători în Israel. Apoi, pe timpul lui David, tot Leviţilor li s-a dat slujba da a-L lăuda pe 

Domnul neîncetat prin muzică la Templu. Leviţii erau cu adevărat onoraţi şi trebuia ca ei să fie un 

model pentru popor.  

 Închinarea Leviţilor înaintea poporului era un pas indispensabil pentru ca plecarea să fie 

posibilă. Doar Leviţii puteau transporta lucrurile sfinte. Fără intrarea lor oficială în slujbă, 

plecarea nu era posibilă. De aceea, închinarea Leviţilor este tot o măsură organizatorică în vederea 

plecării. Însă este în acelaşi timp o minunată resursă pentru popor. Prezenţa lor în jurul Cortului şi 

modelul lor de viaţă aduceau permanent lui Israel aminte de cele patru adevăruri enumerate mai 

sus.  

 Ritualul la care participau avea un rol de responsabilizare şi pentru Leviţi. Ei înţelegeau pe 

de o parte că aparţin Domnului în întregime (« Căci ei Îmi sunt daţi cu totul din mijlocul copiilor 

lui Israel... »), iar pe de altă parte necesitatea sfinţirii din pricina sfinţeniei Dumnezeului de care se 

apropiau : « Ia pe Leviţi din mijlocul lui Israel şi curăţeşte-i. Iată cum să îi curăţeşti: stropeşte-i cu 

apă ispăşitoare; să lase să treacă biciul peste tot trupul lor, să îşi spele hainele şi să se curăţească 

[...] şi să mai iei un viţel pentru jertfa de ispaşire. » 

 Cât de diferit este Marele Împărat de ceilalţi conducători de oşti pământene! În 8:19 se 

precizează : « Am dat pe Leviţi în totul lui Aaron şi fiilor lui din mijlocul copiilor lui Israel, ca să 

facă slujba poentru copiii lui Israel în Cortul Întâlnirii, să facă ispăşire pentru copiii lui Israel şi 

astfel copiii lui Israel să nu fie loviţi cu nici o urgie atunci când se vor apropia de sfântul locaş. » 

De regulă, împăratul îşi are cortul în mijlocul taberei, iar în jurul Cortului său îşi aşează garda 

personală formată din cei mai instruiţi ostaşi. Dar Yahwe Îşi aşează în jurul Cortului Şău oameni 

neînarmaţi, care slujesc la Cort. Sunt însă cei mai credincioşi din popor. Spre deosebire de 
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împăraţii pământului, Marele Împărat nu are nevoie de apărare. El este în mijlocul taberei pentru a 

le aduce aminte israeliţilor că El este Domnul şi centrul existenţei lor şi pentru ca accesul la 

Cortul Întâlnirii să fie eficientizat pentru întreaga tabără.  

 El este Cel care apără tabăra lui Israel de vrăjmaşi. Leviţii sunt puşi în jurul Cortului nu 

pentru a-L apăra pe Marele Împărat, ci ca măsură de protecţie pentru popor. Pericolul cel mai 

mare se afla în mijlocul lor şi nu în tabăra vrăjmaşilor, iar protecţia lor trebuia să fie una 

spirituală. Trebuia ca Leviţii să se asigure că nici un om necurat nu dă buzna la Cort şi trebuia ca 

ei să fie modele de sfinţire pentru popor, pentru ca acesta să îşi aducă aminte de condiţia 

fundamentală a trăirii în prezenţa lui Dumnezeu şi a apropierii de El : SFINŢIREA. 

 

 

        d) 9 :1-14 Sărbătoarea Paştelui 
 
 Domnul a dorit ca plecarea lor din Sinai să aibă loc imediat după 
sărbătorirea Paştelui şi ca toţi israeliţii să participe la ea. Pentru că era o 

sărbătoare a Domnului, nu se putea participa oricum la ea. Cel necurat nu putea să îşi aducă darul 

lui. Dacă s-ar fi îngăduit acest lucru, s-ar fi umbrit din sfinţenia lui Dumnezeu. Este adevărat că au 

fost scoşi din Egipt prin har, prin credinţă, nu prin fapte, din pricina marii îndurări ale lui 

Dumnezeu, însă Cel care i-a răscumpărat este sfânt şi i-a chemat la sfinţire. Dumnezeu este 

intransigent şi consecvent în căile Sale. Însă a găsit o soluţie pentru pentru cel care se afla în stare 

de necurăţie, şi anume: să sărbătorească Paştele în luna a doua. Dumnezeu ştie că era extrem de 

importantă rememorarea răscumpărării pentru că ea era o resursă esenţială pentru credinţa 

poporului. De aceea, El a poruncit ca toţi să participe la această sărbătoare, iar verdictul în dreptul 

celui care sfidează sărbătoarea răsumpărării este înfricoşător : « Dacă cineva nu este necurat, nici 

nu este în călătorie şi totuşi nu prăznuieşte Paştele, sufletul acela să fie nimicit din poporul lui; 

pentru că nu a adus darul cuvenit Domnului la vremea hotărâtă, omul acela să îşi ia pedeapsa 

pentru păcatul lui. » (9 :13) 

 Pentru cel care sfidează sărbătoarea răscumpărării sale nu mai există iertare. Viaţa pentru 

acel om nu mai are nici un temei. Evreii au fost răscumpăraţi din moarte la viaţă, iar viaţa însemna 

tocmai relaţia cu Domnul. Ea se întemeia pe iubire, pe răspunsul cu dragoste la iubirea lui 

Dumnezeu arătată cel mai clar în momentul răscumpărării din Egipt. Însă dacă cineva ajungea să 

trateze cu indiferenţă momentul răscumpărării, atunci acea persoană era deja în spaţiul morţii. 

Moartea fizică venea ca o confirmare a unei morţi spirituale iremediabile. 

 De ce era atât de importantă rememorarea răscumpărării şi de ce sfidarea ei trădează o 

moarte spirituală şi o împietrire extrem de gravă a inimii? După cum am mai spus, aducerea 

aminte a răscumpărării era o resursă esenţială pentru consolidarea credinţei lor. Prin sărbătoarea 

Paştelui, ei îşi aduceau aminte : 

 De robia cumplită (deopotrivă fizică şi spirituală) din care i-a scos Domnul; 

 Că au fost eliberaţi prin har, din pricina îndurării lui Dumnezeu şi nu pe baza 

meritelor lor inexistente; 

 Că Dumnezeu este atotputernic şi că i-a scos din Egipt cu mână tare şi cu braţ 

întins; 

 Că toţi idolii sunt o minciună, că Yahwe este singurul Dumnezeu adevărat; 

 Că, o dată răscumpăraţi, ei aparţin Domnului în întregime şi trebuie să Îi slujească 

neîncetat ; 

 Că după răscumpărare urmează sfinţirea, o schimbare radicală a vieţii, o renunţare 

la vechile obiceiuri (« aluatul ») şi începerea unui nou mod de conduită, chiar 
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dacă practicarea acestuia va produce suferinţă şi lepădare de sine (« azimi şi 

ierburi amare »). 

 

Aceste adevăruri erau fundamentale pentru credinţa lor. Erau pilonii care le susţineau 

credinţa, care îi duceau la ascultare de Dumnezeu. Umbrirea în mintea lor a adevărurilor despre 

răscumpărare le scădea credinţa şi îi făcea extrem de vulnerabili în faţa atacurilor spirituale ale 

celui rău. De aceea ţinea Domnul atât de mult ca toţi să celebreze Paştele înaintea plecării spre 

cucerirea ţării Canaan. Etapa cuceririi este aşezată în contextul întregului plan al lui Dumnezeu. 

Aducerea aminte îi ajuta să meargă înainte şi să ajungă la destinaţia dorită. 

 

 

         e) 9 :15-23 Norul 
 
Norul reprezenta o altă resursă pentru întărirea credinţei lor 

mântuitoare. El le aducea aminte de prezenţa unui Dumnezeu viu în mijlocul lor. Le amintea 

că prezenţa cerului şi a Creatorului în mijlocul lor era comoara cea mai de preţ din tot universul. 

Într-adevăr, nu era uşor pentru evrei să plece exact când se ridica norul şi să poposească la oprirea 

acestuia. Ei nu ştiau când are să plece sau să se oprească norul. Apoi, în mod cert aveau şi ei 

planurile lor pământeşti, propria lor perspectivă asupra momentului când ar fi fost mai bine să 

plece sau să se oprească. 

Unul poate dorea să îşi sărbătorească ziua de naştere şi chiar atunci se dădea semnalul de 

plecare. Altul vroia poate să se odihnească mai mult şi, totuşi, norul nu se mai oprea. Unii poate 

considerau că merg prea încet, iar alţii prea repede. Aveau suficiente « motive » să se 

răzvrătească, să meargă când şi unde vor ei, să fie proprii lor dumnezei şi propriile călăuze, să lase 

norul să înainteze singur. Însă evreii nu se răzvrăteau, ci mergeau pas cu pas după nor, ascultând 

de toate poruncile Domnului şi fiind disponibili să facă şi o oprire de un an de zile. Ce îi 

determina să meargă după acest nor incomod şi imprevizibil ? 

Foarte simplu: credinţa lor. Ei credeau că norul este semnul vizibil al prezenţei lui 

Dumnezeu în mijlocul lor. Credeau că acest Dumnezeu este cea mai mare comoară din univers. 

Fără prezenţa Lui, nimic nu avea sens. El era scutul şi răsplata lor cea foarte mare, era adevărata 

binecuvântare, iar relaţia cu El, adevărata fericire. Fără Dumnezeu, chiar dacă ar fi primit toate 

bogăţiile pământului, Israel ar fi rămas sărac şi gol, lipsit de împlinire şi semnificaţie: « Dacă nu 

mergi Tu Însuţi cu noi, nu ne lăsa să plecăm de aici. Cum se va şti că am căpătat trecere înaintea 

Ta, eu şi poporul Tău? Oare nu când vei merge Tu cu noi şi când prin aceasta vom fi deosebiţi eu 

şi poporul Tău de toate popoarele de pe faţa pământului ? » (Exod 33 :15-16) 

Apoi, poporul mai credea în sfinţenia lui Dumnezeu, care urăşte păcatul şi răzvrătirea. 

Astfel, ştiau că se puteau bucura de prezenţa Lui în mijlocul lor doar dacă perseverează în sfinţire 

şi ascultare. Astfel, ei « ascultau de porunca Domnului, de porunca Domnului dată prin Moise. » 

(9 :23) 

Nu în ultimul rând, credeau în dragostea şi atotştiinţa lui Dumnezeu, credeau că El le vrea 

binele nespus de mult. Ba mai mult, credeau că El ştie mai bine decâţ ei care este adevăratul lor 

bine şi lucrurile de care au nevoie cu adevărat. Astfel, tăbărau şi porneau după porunca Domnului, 

liniştiţi şi cu inima plină de pace: « Domnul ştie mai bine! »  

Care este rostul tabloului cu norul în primele zece capitole ale cărţii Numeri? În primul 

rând, este evidenţiată o altă resursă pentru credinţa lor. În al doilea rând, este reliefată credinţa şi 

disponibilitatea lor de a asculta. Tabloul cu norul oglindeşte o relaţie cu Dumnezeu reală, 

funcţională, sănătoasă şi de dorit. Astfel, înţelegem că resursele pe care li le-a pus Domnul la 

dispoziţie nu erau în afara lor, ci erau resurse din care au gustat şi prin care trăiau. În al treilea 

rând, în contextul mai larg al cărţii Numeri, poporul ne focalizează atenţia asupra credinţei. 
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Înţelegem mai bine faptul că ea este cheia relaţiei cu Dumnezeu, că toată bătălia s-a dat în jurul 

credinţei lor şi că ei au eşuat pentru că nu au perseverat în ea. 

 

 

f) 10:1-10     Trâmbiţele de argint 
 

Facerea trâmbiţelor reprezintă ultima acţiune de pregătire a plecării. Într-adevăr, norul 

dădea semnalul de plecare, însă ei trebuiau să plece într-o anumită ordine, la distanţe temporale 

exacte. Şi aici era nevoie de trâmbiţe. Ba mai mult: dacă Marele General voia să cheme 

căpeteniile sau întreaga adunare înaintea Cortului, era iarăşi nevoie de un sistem de comunicare. 

 Dincolo de această măsură organizatorică necesară, trâmbiţele erau şi purtătoarele unui 

mesaj spiritual. Mai întâi observăm că din trâmbiţe aveau voie să sune doar preoţii, fiii lui Aaron. 

Nici măcar Leviţii nu puteau face acest lucru. Preoţii erau cei mai apropiaţi ostaşi ai Marelui 

General. Ei trebuiau să sune din trâmbiţe la glasul Lui, şi poporul trebuia să înţeleagă acest lucru. 

Ei nu slujeau unor oameni, ci Domnului. Atunci când preoţii sunau din trâmbiţe, evreii trebuiau 

să-şi aducă aminte că este vorba de porunca Domnului şi nu de nişte simple ordine omeneşti. 

 Dumnezeu porunceşte folosirea trâmbiţelor în alte două contexte: războiul şi sărbătoarea, 

iar scopul este ciudat la prima vedere: „ca Dumnezeul vostru să-Şi aducă aminte de voi.” Oare 

trâmbiţele erau făcute pentru popor sau pentru Dumnezeu? 

 Dumnezeu nu uită, în sensul în care noi, oamenii, uităm. El are o memorie perfectă şi Îşi 

aduce mereu aminte de poporul Său. Însă, El Îşi poate aduce aminte de ei după faptele lor rele ca 

să-i pedepsească, sau Îşi poate aduce aminte de ei după îndurarea Sa cea mare ca să le facă bine. 

Ideea din capitolul 10 este ca Dumnezeu să Îşi aducă aminte de ei, atât în contextul războiului, cât 

şi în contextul sărbătorii, ca să le facă bine. Ştim însă din Levitic 26 că există o condiţie clară ca 

binecuvântarea cerului să se reverse pe pământ: păzirea poruncilor Lui. Oare doar un simplu sunat 

din trâmbiţă, indiferent de starea spirituală a poporului, Îl face pe Dumnezeu să-Şi reverse 

binecuvântarea? Nu cred, Dumnezeu nu Îşi schimbă condiţiile din Levitic 26. Atunci cum să 

înţelegem versetele 9 şi 10 din Numeri capitolul 10? 

 Am putea să le înţelegem în felul următor: 

 

a) Preoţii sună din trâmbiţă! 

b) Poporul îşi aduce aminte de Domnul şi face voia Lui! 

c) Domnul Îşi aduce aminte de popor ca să-l binecuvinteze. 

 

Este adevărat că în mijlocul războiului sau în mijlocul sărbătorii aşa de uşor Îl uităm pe 

Dumnezeu! Trâmbiţa este ca un semn de aducere aminte pentru popor, ca şi norul: „Adu-Ţi 

aminte că Domnul este în mijlocul tău! El este atât Marele General, cât şi Sărbătoritul taberei!”. 
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Scurtă recapitulare(1:1 – 10:10) 
 

 

Să ne oprim puţin şi să privim spre capitolele parcurse până acum. Secţiunea 1:1-10:10 ne 

prezintă sărbătoarea plecării din Sinai. Este mai exact vorba despre organizarea şi pregătirea 

taberei pentru plecare. Organizarea este un element foarte important. El este subordonat însă 

unuia şi mai important, de natură spirituală. Şi astfel, prin intermediul elementelor organizatorice, 

Domnul pune la dispoziţia poporului toate resursele spirituale de care acesta avea nevoie. 

 

 

1) 1:1-4:49     Organizarea armatei Domnului în jurul Cortului 
 

În primele 4 capitole, tabăra este organizată pe seminţii în jurul Cortului Întâlnirii, iar 

Levi este aleasă pentru slujba specială de tabără în jurul Cortului şi pentru transportarea Cortului 

Întâlnirii. Pentru a conduce o mulţime aşa mare prin pustie, era nevoie de o asemenea organizare. 

 Însă, prin intermediul acestei organizări, Domnul aduce aminte lui Israel următoarele 

adevăruri: 

 

 Trebuie să te pregăteşti de război! 

 Războiul va fi real, căci Domnul vrea să îţi dea ţara în urma conlucrării cu tine! 

 Războiul este în primul rând de natură spirituală, şi pericolul cel mai mare vine 

chiar din mijlocul taberei, din sfinţenia lui Dumnezeu! 

 Dumnezeu este Marele General, este un Dumnezeu sfânt şi atotputernic, este 

centrul existenţei lor! 

 Ei aparţin lui Dumnezeu în întregime şi trebuie să Îl asculte neîncetat! 

 

 

2) 5:1-8:4     Curăţirea şi dedicarea taberei prin Cortul Întâlnirii 
 

Capitolul 5 ne deschide mintea să înţelegem că organizarea taberei din primele 4 capitole 

face legea leviticală operantă. Leviticul prezenta Cortul ca şi Sursă a dedicării lor. Însă, fără o 

organizare eficientă, accesul la Cort era un lucru dificil. Curăţirea efectivă a taberei are loc de-

abia în Numeri 5 (vezi 5:1-4), deşi Legea a fost dată cu câteva săptămâni înainte în Levitic.  

Ideea este că era foarte greu să intri şi să ieşi din tabără, sau să veghezi asupra aproapelui tău, sau 

să mergi la Cort fără o organizare eficientă a taberei. Acum înţelegem mai bine scopul organizării 

taberei. Să ne aducem aminte cum erau aşezate seminţiile în jurul Cortului. 

Această organizare oferea un acces rapid atât în afara taberei, cât şi la Cort. Însă, mai important 

decât accesul rapid în afara taberei, era accesul la Cort. 

În capitolul 5, descoperim că organizarea taberei făcea posibilă curăţirea ei, curăţire ce se 

putea realiza prin: 

a) izolarea celor necuraţi; 

b) pocăinţa celui păcătos şi aducerea unei jertfe la Cort; 

c) descoperirea la Cort a păcatelor ascunse ale poporului şi pedepsirea celui păcătos; 

 

Capitolul 6, prin legea nazireatului, ne aduce aminte că acest Cort al Întâlnirii nu era doar 

sursa curăţirii taberei, ci şi sursa dedicării taberei. Cortul era locul unde Îl puteau cunoaşte mai 
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bine pe Domnul, unde te puteai apropia mai mult de El şi prin intermediul căruia îţi puteai mări 

devotamentul faţă de Domnul. 

Capitolele 6-8a par a avea ca temă unificatoare ideea apropierii şi cunoaşterii lui 

Dumnezeu. Într-adevăr, legea nazireatului ne descoperă cum poate cineva să se apropie mai mult 

de Domnul. Dacă cineva vrea să se închine Domnului, să petreacă mai mult timp în singurătate cu 

Domnul, să se supună la înfrânări, să se sfinţească şi apoi, să îşi aducă darurile sale la Cortul 

Întâlnirii. Cel care va face aşa se va bucura de binecuvântarea prezenţei lui Dumnezeu, de o 

apropiere mai mare de Domnul (6:22-27). 

Tabloul cu darurile căpeteniilor pentru transportarea Cortului Întâlnirii (7:1-9) ne 

descoperă dorinţa lui Dumnezeu de a fi cât mai aproape de inima omului. Darurile pentru 

târnosirea altarului (7:10-89) pun în lumină faptul că Domnul Se raportează la fiecare individ în 

parte cu o atenţie specială. În acelaşi timp, deoarece jertfele de mulţumire şi dedicare sunt mult 

mai multe decât jertfele de ispăşire, prin aceasta ni se aduce aminte despre prima funcţie a 

altarului: altarul este în primul rând un loc al părtăşiei cu Domnul, şi apoi un loc al ispăşirii. 

Cortul este şi sursa ispăşirii, şi sursa cunoaşterii lui Dumnezeu. A doua însă oglindeşte funcţia sa 

principală. 

Şi, în fine, tabloul cu Moise şi cu aranjarea candelelor (7:89-8:4) consolidează ideea că 

Domnul vrea să aibă părtăşie cu omul şi că acesta a fost scopul principal pentru care a fost 

construit Cortul. Observăm o alternanţă între apropierea şi dedicarea poporului şi tema 

binecuvântării prezenţei Sale şi a dorinţei Acestuia de a avea părtăşie cu fiinţa umană: 

 

A. 6:1 – 6:21   Închinarea nazireului                 6:22-27  Binecuvântarea  

 

B. 7:1 – 8:8  Închinarea căpeteniilor           7:89-8:4  Moise şi aşezarea  candelelor 

 

Mesajul este clar: dacă Numeri 5 ne prezintă Cortul ca sursă a curăţirii taberei, Numeri 

6:1-8:3 ne prezintă Cortul ca  sursă a cunoaşterii lui Dumnezeu şi a apropierii de El. Proporţia de 

text ne arată şi care este funcţia principală a Cortului. 

 

 

3) 8:5-10:10     Aducerea aminte a răscumpărării şi călăuzirea divină 
 

Tabloul cu Leviţii se leagă şi de capitolul 7, şi de capitolul 9. Totuşi, în împărţirea de faţă, 

l-am aşezat alături de capitolul 9, tema comună fiind aceea a răscumpărării din Egipt. Astfel, prin 

închinarea Leviţilor şi prin Sărbătoarea Paştelui, Domnul aduce aminte poporului de 

răscumpărarea din Egipt şi de implicaţiile acestei răscumpărări. Evreii îşi aduceau astfel aminte 

de: 

 robia completă din Egipt; 

 atotputernicia lui Yahwe; 

 idolii sunt minciună, iar Yahwe este Dumnezeul cel adevărat; 

 am fost răscumpăraţi prin har, prin credinţă; 

 aparţinem Domnului în întregime; 

 am fost răscumpăraţi în vederea sfinţirii. 

 

Şi, în fine, norul şi trâmbiţele erau semne ale aducerii aminte ale prezenţei lui Dumnezeu 

în mijlocul lor şi a faptului că nu preoţii îi călăuzeau prin pustie, ci Însuşi Creatorul. 

Acestea sunt resursele pe care le-a pus Domnul la dispoziţia poporului înainte de plecarea 
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din Sinai. Dumnezeu ştia de încercările care vor urma în pustie, şi Dumnezeu ştia şi de marea 

încercare din Numeri 13-14. De aceea, El le pune la dispoziţie înainte de încercări toate resursele 

de care ei aveau nevoie pentru a birui. Putem spune că Dumnezeu Şi-a făcut partea Lui şi poporul 

a primit tot ce avea nevoie pentru a birui. Bătălia era pentru credinţa poporului şi resursele oferite 

de Domnul vizau tocmai protejarea şi întărirea credinţei. Aducerea aminte a adevărurilor despre 

Dumnezeu şi despre căile Sale, şi subordonarea vieţii acestor adevăruri este elementul cheie 

pentru protejarea şi consolidarea credinţei.  

Resursele sunt centrate în Cortul Întâlnirii. Cortul Întâlnirii este atât locul  curăţirii 

credinţei, cât şi locul consolidării ei prin cunoaşterea lui Dumnezeu. Cortul Întâlnirii este o temă 

principală a primelor 10 capitole, şi peste 90% din măsurile organizatorice şi poruncile din 

Numeri 1-10 au în vedere realizarea unui acces rapid şi sigur la Cortul Întâlnirii. Credinţa 

supravieţuieşte prin cunoaştere, prin acea cunoaştere profundă a lui Dumnezeu şi a căilor Sale. 

Credinţa reprezintă o ancorare în necunoscut. Vizibilul din jurul poporului stârnea în acesta 

neascultare de Domnul. Credinţa era cea care le dădea putere să asculte. Şi aceasta avea mereu 

nevoie de aducere aminte, de focalizare pe Dumnezeul cel Nevăzut, de o mai mare cunoaştere a 

lui Dumnezeu. 
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II. Dezastru sau tragedia păcatului cu voia (10:11 – 25:18) 
 

 
 

1) Lepădarea unei generaţii întregi (10:11 – 14:45) 
 

a) 10:11-36     Plecarea din Sinai 

Este un tablou foarte frumos, însă nu avem prea mult timp să zăbovim asupra lui. Cred că 

scopul principal al scrierii acestui pasaj este acela de a crea un contrast cu evenimentele din 

capitolul 11. Într-adevăr, plecarea se face în deplină armonie şi ascultare de Domnul, iar Moise 

este deplin convins de binele pe care-l va face Yahwe lui Israel. Şi Moise este aşa de convins şi îşi 

doreşte aşa de mult ca şi Hobab să fie părtaş acestui bine, încât apelează la argumente mai puţin 

fondate: „deci tu să ne fii călăuză” – oare Moise nu ştia că Domnul era călăuza lor? (vezi 10:31) 

Moise nu prea punea în calcul posibilitatea unui dezastru. Atât el, cât şi cititorul au fost cu 

siguranţă surprinşi de evenimentele din capitolul 11. Acesta este un prim contrast pe care-l 

premeditează Autorul. Mai este şi un al doilea contrast. 

Capitolul 10 se încheie cu un pasaj superb despre prezenţa lui Dumnezeu în mijlocul 

taberei (10:33-36) şi despre grija specială a lui Yahwe faţă de Israel. În contrast cu aceasta, la 

începutul capitolului 11, poporul cârteşte în gura mare, zicând că-i merge rău. Deci, descrierea 

plecării din Sinai are rolul de a realiza un contrast cu cârtirile din capitolul 11. Autorul 

premeditează ca cititorul să fie luat prin surprindere în capitolul 11. 

Şi contrastul dintre capitolul 10 şi capitolul 11 oglindeşte contrastul dintre prima secţiune 

a cărţii (1:10a) şi cea de-a doua (10b-25). În primele 10 capitole, expresia: „şi au ascultat de 

porunca Domnului” se repetă de aproximativ 10 ori. Cu toate acestea, începând cu capitolul 11, 

poporul începe un şir interminabil al răzvrătirilor. Întrebarea obsedantă care apare în mintea 

cititorului este: cum a fost posibil? 

 

b) 11:1-35     Cârtirile poporului şi frământările inimii lui Moise 
 

 

Capitolul 11 ar putea fi cuprins în umătoarea schemă: 

 

 

 

 

 

                                                                                                                                                   

 

 

 

 Observăm că acest capitol 11 este conceput prin împletirea a 2 planuri narative: 

răzvrătirea inimii poporului şi frământarea inimii lui Moise. Fiind în secţiunea în care se defineşte 

păcatul cu voia, ne aşteptăm la o descriere amănunţită a răzvrătirii poporului. Însă, de ce insistă 

aşa de mult Autorul pe frământările lui Moise? Ba mai mult, dacă citim cu atenţie, sesizăm că este 

alocat mai mult text celei de-a doua teme a capitolului. Oare care să fie legătura dintre cele două 

planuri narative? 

 Observăm că frământările din inima lui Moise se aseamănă cumva cu cele din inima 

poporului şi că cele două teme narative sunt dezvoltate pe o structură similară: 

 

Răzvrătirile poporului 

11:1 – 9 

 

Răzvrătirile poporului 

11:31 – 35 

 

Frământarea inimii 

lui Moise 

11:10 – 30 
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Poporul Moise 

1)  Adresează întrebări şi reproşuri 

Domnului: „Cine ne va da carne să 

mâncăm?” 

1)  Adresează reproşuri şi întrebări 

Domnului: „Oare eu am zămislit pe poporul 

acesta?” 

2)  Este într-o groapă a disperării: „Acum ni 

s-a uscat sufletul: nu mai este nimic.” 

2)  Este într-o groapă a disperării: „Decât să 

Te porţi aşa cu mine, mai bine omoară-mă, 

Te rog, dacă mai am vreo trecere înaintea 

Ta, ca să nu-mi văd nenorocirea.” 

3)  Dau dovadă de necredinţă: „Cine ne va 

da carne să mâncăm?” 

3)  Dă dovadă de necredinţă: „Sau nu 

cumva avem să prindem toţi peştii mării ca 

să le ajungă?” 

4)  Dumnezeu oferă o soluţie: „Le voi da 

carne o lună întreagă.” 

4)  Dumnezeu oferă o soluţie: oferă lui 

Moise 70 de lideri care să-l sprijine. 

5)  Poporul răspunde cu lăcomie la soluţia 

lui Dumnezeu: „În tot timpul zilei aceleia, 

şi toată noaptea, şi toată ziua următoare, 

poporul s-a sculat şi a strâns prepeliţe.” 

5)  Moise răspunde cu smerenie la soluţia 

lui Dumnezeu: „Eşti gelos pentru mine? Să 

dea Dumnezeu ca tot poporul să fie alcătuit 

din prooroci.” 

 

 Intenţia Autorului este clară şi anume: să pună în oglindă frământarea inimii poporului şi 

frământarea inimii lui Moise. La prima vedere, este vorba despre aceeaşi atitudine de răzvrătire, 

însă nu este aşa. Autorul vrea să reliefeze tocmai diferenţele dintre inima poporului şi inima lui 

Moise. Vom analiza mai întâi inima poporului, şi apoi, inima lui Moise, scoţând în evidenţă 

tocmai diferenţele dintre cele două  planuri. 

 

 

 Inima poporului parcurge trei etape: 

 

 

    Cârtire                         Dorinţi şi pofte idolatre                   Goana idolatră şi plină de   

                                                                                           lăcomie după darurile lui D-zeu 

 

 Totul a început în Numeri 11 cu cârtirea: „Poporul a cârtit în gura mare împotriva 

Domnului, zicând că-i merge rău.” Cum poţi să fii nemulţumit atunci când Dumnezeul cerurilor 

şi al pământului, comoara cea mai de preţ a Universului, este în mijlocul tău şi a promis să aibă 

grijă de tine? Cum e posibil ca un popor care a celebrat în primele zece capitole prezenţa lui 

Dumnezeu în mijlocul lor să devină nemulţumit şi să cârtească? 

 Răspunsul îl găsim în Psalmul 106:12-15: „Atunci ei au crezut în cuvintele Lui şi au 

cântat laudele Lui. Dar au uitat curând lucrările Lui şi n-au aşteptat împlinirea planurilor Lui. Ci 

i-a apucat pofta în pustie şi au ispitit pe Dumnezeu în pustie. El le-a dat ce cereau; dar a trimis o 

molimă printre ei.” Deci, ei au uitat lucrările Lui şi n-au aşteptat împlinirea planurilor Lui. Este 

adevărat că nu era confortabil să mergi prin pustie cu familia şi averea ta după tine, prin arşiţa 

soarelui şi fiind mereu atent la transportarea bunurilor personale. 

Dar, această perioadă urma să înceteze în curând. Şi dincolo de acest disconfort real, în 

mijlocul lor era Domnul şi, prin credinţă, trebuiau să-şi găsească împlinirea sufletului în relaţia cu 

El. De ce au apărut aceste cârtiri? Sunt măcar două motive. În primul rând, să nu uităm că, deşi ei 

au fost răscumpăraţi şi au primit o inimă nouă, aceasta nu a anulat pornirile păcătoase din ei. 
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 Da, Domnul le-a dat o inimă nouă (vezi Deuteronom 5:29), însă aceasta se afla în 

permanentă luptă cu inima cea veche (vezi Numeri 15:39). Îndemnurile firii pământeşti nu sunt 

anulate după intrarea în relaţia cu Dumnezeu. Ele rămân cât se poate de reale şi foarte intense. 

Al doilea motiv îl reprezintă nevegherea. În Psalmul 106 ni se spune că ei au uitat lucrările 

Lui. Pentru a nu fi uitat aceste lucrări, trebuia să vegheze asupra inimii lor şi să se gândească 

mereu la Domnul şi să împlinească ce spune psalmistul: „Cât de mult iubesc Legea Ta! Toată 

ziua mă gândesc la ea! (Ps. 119:97) Ei nu au vegheat, nu L-au păstrat pe Domnul viu în conştiinţa 

lor, au devenit vulnerabili, şi apoi, au ales să cârtească. 

 După cârtiri, s-au născut în ei nişte pofte şi dorinţe idolatre. În ei exista nevoia de fericire 

şi împlinire. Pentru că nu şi-au găsit fericirea în Domnul, în inima lor a apărut un gol şi ei au 

încercat să se gândească cu ce să-l umple. Şi au apelat la amintiri. 

Omul îşi doreşte să fie fericit, dar cei mai mulţi oameni nu sunt fericiţi. Pentru că nu poate 

accepta acest adevăr atât de dureros, omul face două lucruri: idealizează trecutul şi îşi pune 

nădejdea în viitor. Deşi ceapa din Egipt nu le-a umplut golul sufletesc şi alături de ceapă era şi 

multă robie, acum, când privesc înapoi, ei au impresia că ceapa este dătătoarea fericirii. Şi îşi pun 

nădejdea în viitorul în care vor avea ceapă, că, în sfârşit, atunci vor fi fericiţi. 

 Dorinţa înşelătoare a apărut în inima lor şi ei au crezut-o. Ce mai poate face Domnul? Nu 

poate altceva decât să le împlinească dorinţa şi, astfel, ei să realizeze că nu mâncarea şi împlinirea 

poftelor trupeşti îi face fericiţi. Şi Domnul le dă carne o lună, pentru ca ei să se scârbească de ea şi 

să se întoarcă apoi să caute fericirea la Domnul Vieţii. Şi le dă carne. Însă, poporul se alipeşte în 

mod idolatru de darul lui Dumnezeu. Poporul este apucat de poftă şi devine rob lăcomiei. Domnul 

Se mânie şi nimiceşte o parte din popor. 

  

Traseul căderii lor a fost deci următorul: 

 

1) N-au vegheat asupra inimii lor şi nu şi-au găsit fericirea în Domnul. 

 

 

2)       S-au simţit goi şi nefericiţi. 

 

 

3) Au început să caute fericirea în altă parte. 

 

 

4) S-au alipit idolatru de darurile lui Dumnezeu. 

 

 

5) Au fost nimiciţi de Domnul. 

 

Cât de diferit este Moise faţă de popor! În primul rând, el este preocupat de popor şi 

planurile Domnului. El nu este împovărat şi trist din pricina neîmplinirii propriilor dorinţe, ci din 

pricina lucrării lui Dumnezeu. Moise crede că, în sfârşit, poporul va umbla în ascultare de Domnul 

şi va renunţa la răzvrătire. Dar, iată că poporul a început din nou să se răzvrătească. Moise ajunge 

în pragul disperării. Însă, spre deosebire de popor, nu cârteşte în gura mare, ci vine la Domnul, se 

roagă şi îşi varsă inima înaintea Lui. Şi el este cuprins de necredinţă, însă ascultă de porunca 

Domnului. Rămâne în ascultare de Domnul şi spune poporului cuvintele Domnului. Apoi, spre 

deosebire de poporul egocentrat şi dedat la lăcomie, Moise primeşte cu smerenie soluţia lui 

Dumnezeu.  

El cheamă 70 de oameni pentru a împărţi sarcina conducerii poporului cu ei. Nu îi este 
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teamă că va pierde din autoritate sau slavă. Iosua devine gelos pentru Moise şi vrea să-i apere 

slava, apărându-şi de fapt slava personală. Însă, Moise nu este de acord cu Iosua. Moise îşi găsea 

împlinirea în relaţia cu Domnul şi nu în aprecierea şi slava primite de la oameni sau într-o poziţie 

de conducere sau autoritate. De aceea, el primeşte cu smerenie soluţia lui Dumnezeu pentru el. 

Chiar din capitolul 11 ne dăm seama că Autorul este foarte interesat ca cititorul să 

înţeleagă foarte bine ce este păcatul cu voia şi drumul spre acesta. De aceea, Autorul ne prezintă 

atât ce este păcatul cu voia, cât şi ce nu este păcatul cu voia. Astfel, în capitolul 11, Autorul ne 

prezintă drumul de la cârtire la alipirea idolatră faţă de darurile Domnului, dar, pe de altă parte, ne 

pune înaintea noastră şi disperarea şi reabilitarea lui Moise. Da, nevegherea, cârtirea, dorinţele 

înşelătoare duc la păcatul cu voia. Însă, aceasta nu înseamnă că pe drumul credinţei cel credincios 

nu poate trece prin momente grele, de amărăciune şi disperare. Nu trebuie să confundăm 

întristarea lui Moise cu întristarea poporului. Moise s-a luptat cu depresia, însă şi-a vărsat inima 

înaintea Domnului şi şi-a arătat disponibilitatea de a asculta de Domnul. Dacă vom face ca el, în 

momentele de disperare, normale pe drumul credinţei, vom fi în afara oricărui pericol. Însă, dacă 

vom face ca poporul, căderea noastră va fi aproape.  

În capitolul 11, primim o mare încurajare în ce priveşte inima lui Dumnezeu. Yahwe nu 

este acel Dumnezeu care abia aşteaptă să te prindă păcătuind şi care este insensibil la greutăţile şi 

durerile oamenilor. În Numeri 11, Dumnezeu Se arată sensibil şi la suferinţa poporului şi la 

suferinţa lui Moise. El nu întârzie să vină cu o soluţie şi pentru unul, şi pentru celălalt. 

Soluţia lui Dumnezeu este spre viaţă, spre vindecare, şi nu spre moarte. Cu toate acestea, 

răspunsul omului la soluţia lui Dumnezeu poate aduce moarte, şi nu viaţă. Moise se smereşte şi 

este reabilitat, însă poporul se lăcomeşte şi se afundă şi mai tare în întuneric. 

În ce priveşte definirea păcatului cu voia, este foarte important să reţinem traseul căderii 

poporului şi să nu-l confundăm cu disperarea lui Moise. Descoperim câteva elemente importante 

în ce priveşte drumul spre păcatul cu voia: 

 

 Slăbirea credinţei că Domnul este adevărata împlinire; 

 Ce fac când trec prin greutăţi: cârtesc sau îmi vărs inima înaintea Domnului? 

 Poftele trupului au o forţă teribilă şi ne pot târî spre păcatul cu voia. 

 

c) 12:1-16     Un mijlocitor exemplar 

 Capitolul 12 este un capitol tare ciudat. În capitolul 11, după cum ne aşteptam, Autorul ne 

prezintă trei răzvrătiri ale poporului. Însă, în capitolul 12, Autorul nu mai pomeneşte aproape 

nimic despre popor, însă ne descrie un conflict între Moise şi Maria şi Aaron. Ce rol are acest 

tablou în înţelegerea păcatului cu voia? Înainte să încercăm să răspundem la această întrebare, să 

analizăm puţin conflictul descris de acest capitol. 

 Maria şi Aaron sunt cuprinşi de gelozie faţă de Moise. Problema nu era de fapt căsătoria 

sa cu femeia etiopiancă, ci că Moise avea o autoritate mai mare decât ei şi o poziţie mai apreciată 

în popor. Căsătoria cu femeia etiopiancă nu a constituit decât un pretext pentru ca ei să poată să 

pună la îndoială autoritatea lui Moise şi să aspire la o poziţie similară. De aceea, ei nu au spus: 

„De ce a făcut Moise o asemenea greşeală?”, ci „Oare numai prin Moise vorbeşte Domnul? Nu 

vorbeşte oare şi prin noi?”. 

 De ce această gelozie, de ce această reacţie? Răspunsul se găseşte tot în nevoia lor de 

fericire. Acum nu este vorba de împlinirea unor nevoi de bază, biologice, ci de împlinirea unor 

nevoi superioare, psihologice: nevoia de apreciere şi semnificaţie. Ei au uitat să-şi împlinească 

aceste nevoi prin relaţia cu Domnul şi au căutat să le împlinească prin aprecierea oamenilor şi 

poziţia lor în popor. Poziţia lui Moise umbrea valoarea şi importanţa slujbei lor în ochii poporului. 
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De aceea, Moise trebuia înnegrit, iar ei înălţaţi. Şi atunci s-au legat de decizia lui Moise de a se 

căsători cu o femeie etiopiancă. Oricum, obiecţia lor nu era legitimă. De vreme ce Domnul îi 

vorbea gură către gură lui Moise şi Moise se bucura de o relaţie apropiată cu Domnul, era evident 

că şi această decizie o luase împreună cu Domnul şi sub călăuzirea Sa. Însă, atunci când vrei să 

ponegreşti pe cineva pentru ca tu să fii înălţat, logica nu mai funcţionează.  

 Dacă în capitolul 11, Moise este pus în contrast cu poporul, acum Moise este pus în 

contrast cu Aaron şi Maria. Spre deosebire de ei, Moise nu se legase de funcţia sa în poporul lui 

Dumnezeu, nu umbla după slava oamenilor şi nu-şi căuta fericirea prin formarea unei imagini cât 

mai strălucitoare înaintea sa şi înaintea poporului. Nu, Moise îşi căuta fericirea în relaţia cu 

Domnul şi în părtăşia cu Acesta. Şi Domnul îl făcea deplin fericit. Da, Domnul, şi nu lucrarea, 

Domnul, şi nu aprecierea oamenilor, Domnul, şi nu funcţia de conducător. Astfel, el a putut ieşi 

din cursa afirmării de sine. Şi pentru că a ieşit din această cursă, a devenit cel mai blând om de pe 

faţa pământului. De obicei, oamenii îşi pierd blândeţea şi reacţionează cu mânie şi răutate atunci 

când sunt loviţi în imaginea de sine. Acesta este punctul atât de vulnerabil al oamenilor aparent 

calmi, buni, blânzi şi stăpâni pe sine. Iată că Moise a fost lovit de cei mai apropiaţi în imaginea de 

sine, dar nu reacţionează cu mânie şi răutate. Moise nu se apără, nu intră în panică, ci îşi vede de 

slujire şi Îl lasă pe Domnul să-i ia apărarea. Şi Domnul i-o ia şi-l confirmă din nou ca mijlocitor al 

Său, credincios în toată casa Sa. Ba mai mult, Moise se roagă pentru Maria să fie vindecată şi, 

dacă Domnul nu ar fi poruncit ca ea să stea şapte zile afară din tabără, el ar fi primit-o chiar în 

acea zi.  

 Fără justificări, fără reacţii de mânie, fără ură şi resentimente, Moise era cel mai blând om 

de pe faţa pământului. Şi care era secretul lui? Secretul lui era următorul: s-a alipit de Domnul cu 

toată inima şi îşi găsea fericirea doar în relaţia cu Domnul.  

 Şi acum putem reveni la întrebarea noastră: ce rol are capitolul 12 în explicarea păcatului 

cu voia? Sunt mai multe variante de răspuns. Prima se referă la tipul ispitei şi ar sublinia tema 

nevoii de fericire a omului. Omul are o nevoie de fericire pe care nu o poate nega. Omul are nevoi 

puse de Domnul în el, pe care nu le poate anula. Diavolul profită de existenţa acestor nevoi şi le 

îndreaptă spre altceva decât Domnul sau pune în contradicţie în mintea omului împlinirea acestora 

cu urmarea poruncilor Domnului. Şi astfel: 

1. În capitolul 11, diavolul porneşte de la existenţa nevoilor biologice şi vine cu ispita 

îmbuibării şi a poftelor trupeşti. 

2. În capitolul 12, diavolul porneşte de la existenţa nevoilor superioare, psihologice şi 

vine cu ispita afirmării de sine şi a slavei deşarte a oamenilor. 

3. În capitolul 13, diavolul porneşte de la nevoia de siguranţă şi de la existenţa 

instinctului de conservare şi vine cu ispita fricii de a nu pieri. 

 Astfel, descoperim că poftele trupului, afirmarea de sine şi frica sunt principalele canale 

de ispitire ale celui rău, prin care acesta încearcă să nimicească credinţa. 

 Este o variantă de interpretare foarte frumoasă, şi chiar dacă ea nu este cea care surprinde 

intenţia principală a Autorului, adevărul oglindit în ea este foarte important. Şi nu este la 

întâmplare că aceste trei domenii le găsim şi în Pilda Semănătorului din Evanghelii. 

 Şi în cadrul acestei interpretări, prezenţa lui Moise este foarte importantă. Moise este un 

model pentru popor şi ne descoperă modalitatea de biruinţă asupra ispitelor celui rău. Moise, 

atunci când trece prin greutăţi, nu caută anestezice ieftine ca poporul (îmbuibarea), ci vine 

înaintea Domnului şi primeşte soluţia Lui. El nu se lasă robit de poftele trupului, şi trăieşte nu 

pentru a mânca, ci mănâncă pentru a trăi pentru planurile lui Dumnezeu. El este conştient că are şi 

alte nevoi decât cele biologice. Iar pe aceste nevoi superioare nu caută a le împlini prin slujba sa şi 

prin aprecierea oamenilor, ci prin relaţia cu Domnul. El caută să slujească Domnului, şi nu 

oamenilor, el caută aprecierea Domnului, şi nu aprecierea oamenilor. 
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 A doua interpretare evidenţiază că Moise era un mijlocitor credincios şi astfel, poporul nu 

are nici o scuză pentru căderea din 13-14. Într-adevăr, capitolul 11 îl pune pe Moise într-o postură 

ciudată pentru noi, şi-i descoperă vulnerabilitatea şi ezitările. Şi atunci, ne-am putea gândi că 

poate poporul a căzut în răzvrătirea din 13-14, deoarece a avut un mijlocitor care nu şi-a făcut 

treaba. Dar capitolul 12 îl reabilitează – dacă vreţi – pe Moise în ochii cititorului şi Moise este din 

nou confirmat ca rob al Domnului, credincios în toată Casa lui Dumnezeu. În capitolul 12, Moise 

străluceşte atât ca unul care este un model pentru popor, cât şi ca cel care mijloceşte pentru 

păcătos. El este în perfectă armonie cu ambele funcţii ale Cortului: învederarea frumuseţii 

caracterului lui Dumnezeu şi ispăşirea păcatului. Astfel, putem fi siguri că Domnul Şi-a făcut 

partea Lui, că a pus la dispoziţia poporului toate resursele necesare şi un mijlocitor minunat şi că 

poporul nu are nici o scuză pentru căderea spirituală din următoarele capitole.  

 

 Ambele variante de interpretare cu privire la rolul capitolului 12 sunt foarte frumoase şi 

surprind lucruri adevărate. Nu ştiu acum însă care a fost mesajul principal intenţionat de Autor. 

Probabil însă, că parcurgerea următoarelor capitole vor clarifica acest lucru. 

  

 

       d) 13:1-33 Raportul iscoadelor 

 

O primǎ întrebare care îmi vine în minte cu privire la acest capitol este: de ce a poruncit 

Domnul sǎ le trimitǎ pe aceste iscoade? În Deuteronom capitolul 1 descoperim cǎ iniţiativa a 

avut-o poporul: “Voi v-aţi apropiat cu toţii de mine şi aţi zis: “Sǎ trimitem nişte oameni înaintea 

noastrǎ ca sǎ iscodeascǎ ţara şi sǎ ne aducǎ rǎspuns cu privire la drumul pe care ne vom sui în 

ea şi asupra cetǎţilor în care vom ajunge.” Pǎrerea aceasta mi s-a pǎrut bunǎ şi am luat 
doisprezece oameni dintre voi, câte un om de fiecare seminţie.” (Deut. 1:22-23) Deci poporul a 

avut iniţiativa şi apoi Moise a primit confirmarea din partea lui Dumnezeu. 

De ce a avut poporul aceastǎ iniţiativǎ? La prima vedere, sunt ca unii care au înţeles 

principiile conlucrǎrii cu Dumnezeu şi cǎ şi ei trebuie sǎ îşi facǎ partea lor. Şi Iosua a trimis 

iscoade la rândul lui. Trimiterea iscoadelor fǎcea parte din orice strategie militarǎ de atac. Dar este 

posibil ca în inima lor sǎ se fi sǎlǎşluit o anumitǎ îndoialǎ şi aceasta sǎ îi fi motivat sǎ ia iniţiativa 

de a trimite iscoade.  

De ce a acceptat Dumnezeu iniţiativa lor? Şi de ce a acceptat sǎ meargǎ şi zece oameni 

despre care ştia cǎ vor transmite un raport descurajator? Moise trimite iscoadele pentru a aduna 

informaţie cu privire la bogǎţia ţǎrii şi puterea militarǎ a canaaniţilor. El se aştepta ca ţara sǎ fie 

bogatǎ, deci se aştepta sǎ primeascǎ un raport pozitiv în acest aspect şi, astfel, evreii sǎ fie 

motivaţi sǎ cucereascǎ moştenirea. 

În ceea ce priveşte puterea lor militarǎ, ca unul care a fost printre conducǎtorii Egiptului, 

Moise trebuie sǎ fi fost bine informat şi sǎ se fi aşteptat ca raportul iscoadelor sǎ precizeze o 

putere militarǎ de temut. Însǎ el doreşte ca poporul sǎ fie confruntat cu acest adevǎr înainte de a se 

avânta pe câmpul de luptǎ. Este bine sǎ ştii cǎ vrǎjmaşul este foarte puternic înainte de a-l vedea 

cu ochii tǎi. Ai timp sǎ te obişnuieşti cu acest gând, nu eşti luat prin surprindere şi îţi gǎseşti între 

timp resurse de autoîncurajare. Deci intenţia lui Moise a fost una pozitivǎ. Însǎ el nu ştia de 

viitoarea reacţie a celor zece. Domnul însǎ ştia şi totuşi a acceptat ca cei ce aveau sǎ înmoaie 

inima poporului sǎ fie printre cele douǎsprezece iscoade. De ce? 

Domnul nu ispiteşte pe nimeni, dar îngǎduie ca aleşii Lui sǎ fie ispitiţi. Domnul ne 

testeazǎ credinţa, însǎ cu scopul de a o întǎri, nu de a o distruge. Dumnezeu a pregǎtit o încercare 

pentru credinţa poporului, încercare ce avea sǎ fie declanşatǎ de raportul descurajator al celor 

zece. Din perspectivǎ omeneascǎ, reacţia celor zece a fost normalǎ, realistǎ. Aveau dreptate: 
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canaaniţii erau foarte puternici, iar cetǎţile lor bine întǎrite. Iatǎ cǎ Hebronul fusese zidit cu şapte 

ani înainte de cetatea Ţoar din Egipt. Cultura canaanitǎ putea concura cu cea egipteanǎ. Acolo 

erau şi uriaşi care se trǎgeau din fiii lui Anac, era firesc sǎ te temi şi sǎ dai înapoi. Însǎ cei zece L-

au scos pe Domnul din ecuaţia lor. Ancorarea lor înCel nevǎzut era absentǎ. În faţa avalanşei 

argumentelor vizibilului, încrederea lor în Cel nevǎzut s-a topit. Iar ei au înmuiat inima întregului 

popor. Este incredibil cât de repede pot nişte lideri descuraja tot poporul.  

Însǎ Domnul a îngǎduit ca printre cei doisprezece sǎ fie şi Iosua şi Caleb. Raportul lor a 

fost identic cu cel al celorlalţi, însǎ concluzia lor a fost diferitǎ: “Haidem sǎ ne suim şi sǎ punem 

mâna pe ţarǎ cǎci vom fi biruitori [...] Numai nu vǎ rǎzvrǎtiţi împotriva Domnului şi nu vǎ temeţi 

de oamenii din ţara aceea, cǎci îi vom mânca. Ei nu mai au nici un sprijin: Domnul este cu noi, 

nu vǎ temeţi de ei. » (13 :30 ; 14 :9) 

Cum de cei doi au reacţionat diferit? iatǎ cǎ ei au avut la dispoziţie aceleaşi resurse şi 

au fost încercaţi la fel ca cei zece. Însǎ Iosua şi Caleb au luat aminte la  resursele oferite de 

Domnul şi în momentul încercǎrii au ales sǎ se încreadǎ în Domnul. Reuşita lor demonstreazǎ 

faptul cǎ resursele divine au fost suficiente şi cǎ tot poporul ar fi putut şi ar fi trebuit sǎ ia acest 

test al credinţei. Şi prin glasul celor doi Domnul a fǎcut o chemare clarǎ poporului de a alege 

calea încrederii în Dumnezeu. Testul ar fi fost mult mai greu dacǎ toţi cei doisprezece ar fi 

descurajat poporul, dar iatǎ cǎ reprezentanţii lui Iuda şi lui Efraim (seminţii importante în Israel), 

deşi au vǎzut aceleaşi lucruri ca cei zece, au avut o perspectivǎ cu totul diferitǎ asupra viitorului. 

Ei nu au neglijat resursele puse la dispoziţie de Domnul şi au ales sǎ se încreadǎ împotriva 

oricǎrei deznǎdejdi în El. 

 

e) 14: 1-45 Rǎzvrǎtirea poporului şi verdictul lui Dumnezeu 

 

Poporul plânge, cârteşte, se rǎzvrǎteşte şi vrea sǎ se întoarcǎ în Egipt. Nu întoarcerea în 

Egipt era în sine o problemǎ, ci faptul cǎ astfel nu ascultau de porunca Domnului de a cuceri 

Canaanul. Iar neascultarea lor avea la bazǎ necredinţa. Ei nu s-au încrezut în Domnul, în 

atotputernicia, credincioşia şi dragostea Lui, ci au crezut cǎ vor muri dacǎ vor face rǎzboi cu 

canaaniţii. În mintea lor, Domnul a devenit ca un duşman care îi cǎlǎuzeşte spre pieire. Din 

pricina necredinţei lor, au fost cuprinşi de frica de oameni şi s-au temut cǎ vor pieri, cǎ vor muri 

cu toţii în rǎzboi. Toate resursele din primele zece capitole aveau rolul de a consolida credinţa lor 

în Dumnezeul cel Nevǎzut din mijlocul lor. Dar iatǎ cǎ acum au reacţionat ca şi cum Domnul cel 

Atotputernic nici nu ar fi existat. Nu au vegheat cu luare aminte asupra sufletului lor, au devenit 

extrem de vulnerabili şi s-au lǎsat cuprinşi de necredinţǎ.  

Rǎzvrǎtirea lor pare ceva nou. Ei s-au mai rǎzvrǎtit de multe ori pânǎ acum. Este adevǎrat 

cǎ acum se aflau în faţa unui test foarte important, dar noutatea pasajului se oglindeşte în verdictul 

lui Dumnezeu în urma rǎzvrǎtirii lor. Pentru a înţelege mai bine aceastǎ noutate, vom face o 

paralelǎ între Numeri capitolul 14 şi Exod 32-34. 

Într-adevǎr, sunt multe asemǎnǎri cu întâmplarea cu viţelul de aur, însǎ şi câteva deosebiri 

esenţiale. Tocmai aceste deosebiri vor reliefa noutatea teologicǎ adusǎ de Numeri 14.  

 

Razvrǎtirea cu viţelul de aur Razvrǎtirea de la Cades- Barnea 

Moise stǎ pe munte 40 de zile. Iscoadele cerceteazǎ ţara în 40 de zile. 

Poporul, ca un singur om, se dedǎ la 

idolatrie. 

Poporul, ca un singur om, doreşte sǎ se 

întoarcǎ în Egipt. 

Domnul vrea sǎ nimiceascǎ tot poporul şi îi 

promite lui Moise cǎ va face din el un neam 

mare. 

Domnul vrea sǎ nimiceascǎ tot poporul şi îi 

promite lui Moise cǎ va face din el un neam 

mare. 
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Moise mijloceşte pentru popor, invocând 

reacţia de hulǎ a egiptenilor. 

Moise mijloceşte pentru popor, invocând 

reacţia de hulǎ a egiptenilor. 

Dumnezeu îl ascultǎ pe Moise. Dumnezeu îl ascultǎ pe Moise. 

Dumnezeu îi descoperǎ lui Moise slava Sa şi 

Numele Sǎu. 

Moise mijloceşte invocând slava Domnului şi 

Numele Sǎu. 

Domnul este neclar cu privire la destinul 

poporului şi oferǎ semnale pozitive: 

“Aruncǎ-ţi podoabele de pe tine şi voi vedea 

ce-ţi voi face.” 

Verdictul Domnului este foarte clar cu 

privire la poporul rǎzvrǎtit: nu va intra în 

ţarǎ, ci va muri în pustie. 

Poporul se întristeazǎ. Poporul se întristeazǎ. 

Poporul ascultǎ de cerinţa Domnului şi-şi dǎ 

jos podoabele. 

Poporul nu ascultǎ de cerinţa Domnului, se 

încǎpǎţâneazǎ şi se avântǎ la luptǎ.  

Poporul este reprimit în relaţie, iar 

legǎmântul este reînnoit. 

Poporul este nimicit de canaaniţi şi rǎmâne 

lepǎdat de Domnul. 

 

Aceastǎ paralelǎ evidenţiazǎ noutatea adusǎ de Numeri 14. Aceasta constǎ în verdictul lui 

Dumnezeu de a lepǎda poporul. Nu mai este un « happy end », ci poporul rǎmâne lepǎdat de 

Domnul, care Se jurǎ pe viaţa Lui cǎ îl va nimici în pustie. Înainte de a dezvolta aceastǎ temǎ, 

trebuie sǎ clarificǎm câteva lucruri. 

Mai întâi, trebuie sǎ rǎspundem la întrebarea: cei care au murit în pustie şi nu au intrat în 

ţarǎ au ajuns în rai sau în iad? pentru cǎ nu este nici o problemǎ sǎ mori în pustie sau într-o ţarǎ în 

care curge laptele şi mierea dacǎ oricum ajungi în Împǎrǎţia lui Dumnezeu. În ceea ce îi priveşte 

pe cei din Numeri, problema este extrem de serioasǎ deoarece verdictul lui Dumnezeu vizeazǎ o 

pedeapsǎ veşnicǎ. În continuare, vom aminti câteva argumente care susţin aceastǎ tezǎ. Mai întâi 

observǎm cǎ, în verdictul Sǎu, Domnul foloseşte urmǎtoarele expresii: 

 “aceastǎ rea adunare”; 

 “o voi nimici în pustie”; 

 “veţi purta pedeapsa fǎrǎdelegilor voastre”. 

 

Domnul nu ar putea folosi aceste expresii pentru copiii Sǎi care Îi vor moşteni Împǎrǎţia. 

Cei din Numeri 14 vor muri în pustie cu pǎcatele pe ei, cu problema pǎcatului nerezolvatǎ. Deci 

este mai mult decât a nu ajunge într-o ţarǎ, cǎci cel care moare cu pǎcatul neispǎşit este pierdut 

pentru totdeauna. 

Apoi, în Psalmul 95 jurǎmântul lui Dumnezeu conform cǎruia nu vor intra în ţarǎ este 

reformulat astfel: “Patruzeci de ani m-am scârbit de neamul acesta şi am zis: “Este un popor cu 

inima rǎtǎcitǎ; ei nu cunosc cǎile Mele.” De aceea am jurat în mânia Mea: Nu vor intra în 
odihna Mea!” (Ps. 95:10-11) Deci neintrarea în ţarǎ este un semn al faptului cǎ nu vor intra în 

odihna veşnicǎ a lui Dumnezeu, adicǎ nu se vor putea bucura de moştenirea pe care o va da 

Domnul sfinţilor Lui la restaurarea creaţiei. 

Şi un al treilea argument este confirmarea Noului Testament. Citiţi cu atenţie 1Corinteni 

10, Evrei 3-4, Fapte 7 şi veţi descoperi cǎ autorii Noului Testament vorbesc despre cei din Numeri 

14 ca despre unii nimiciţi pentru totdeauna.  

Deci, celor din Numeri 14 nu doar că li s-a luat privilegiul de a intra în ţara promisă, ci au 

primit un verdict  în ceea ce priveşte destinul lor etern. Un al doilea lucru pe care trebuie să îl 
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clarificăm  este acela dacă ei, cei lepădaţi în Numeri 14, au fost vreodată credincioşi cu adevărat 

sau dacă nu au avut de fapt niciodată credinţa autentică, mântuitoare. Vom selecta doar câteva din 

acestea. Un prim argument îl găsim în Exod 12-13, pasaj în care citim că poporul a crezut în 

soluţia lui Dumnezeu (sângele mielului pascal) şi a fost izbăvit de sub mânia Domnului. Or, toată 

paradigma nou-testamentală a intrării în relaţie cu Domnul se bazează pe tabloul din Exod. Dacă 

acest tablou ne prezintă doar un teatru ieftin în care oameni necredincioşi şi-au vopsit în roşu 

uşiorii uşilor ale caselor lor, atunci doctrina mântuirii noastre îşi pierde credibilitatea. Ba mai 

mult, evreii din Exod 12-13 au fost izbăviţi de sub mânia lui Dumnezeu mânie care, prin îngerul 

Domnului, venea să se reverse peste Egipt. Aceasta înseamnă că ei au fost de fapt socotiţi 

neprihăniţi , iar noi ştim bine din Geneza că socotit neprihănit este doar acela care are credinţa lui 

Avraam, adică o credinţă curată şi autentică.  

Dacă facem un pas mai departe în Exod, ajungem la capitolul 24, când Domnul încheie 

legământ cu Israel, iar acesta devine “soţia” luiYahwe. Oare ar fi intrat în legământ Yahwe cu 

Israel dacă inima poporului ar fi fost  necurată şi cu inima departe de El? Cu siguranţă că nu. 

Un alt argument este chiar măturia lui Dumnezeu în ceea ce priveşte inima lor în 

momentul încheierii legământului: “O! De ar rămânea ei cu aceeaşi inimă ca să se teamă de 

Mine şi să păzească toate poruncile Mele, ca să fie fericiţi pe vecie, ei şi copiii lor!” (Deut. 5:29) 
Dumnezeu nu le-a cerut să îşi schimbe inima necredincioasă, ci să rămână cu aceeaşi inimă 

credincioasă pe care o aveau. Dacă în inima lor nu ar fi sălăşuit o credinţă autentică, dacă 

Dumnezeu nu ar fi produs o schimbare reală, oare ar mai fi făcut El mărturisirea din Deuteronom 

capitolul 5? 

Şi un ultim argument pe care îl voi menţiona este confirmarea Noului Testament. În Evrei 

11 ni se descrie profilul credinţei autentice, mântuitoare (vezi Exod 10:39). Ei bine, printre 

exemplele manifestării credinţei mântuitoare îl găsim şi pe cel din versetul 29: “Prin credinţă au 

trecut ei Marea Roşie ca pe uscat, pe când egiptenii care au încercat să o treacă au fost 

înghiţiţi.” 

Putem concluziona afirmând că în Numeri 14 Dumnezeu vorbeşte de o lepădare veşnică a 

unui popor care experimentase în mod real intrarea în relaţie cu El. Este vorba deci de pierderea 

acestei relaţii. Trebuie să comentăm şi răspunsul Domnului: “Iert cum ai cerut!” la mijlocirea lui 

Moise. În mod cert nu este vorba de o iertare completă a păcatului lor. Domnul i-a iertat de o 

pedeapsă aprigă imediată (moartea fizică a întregului popor) şi a comutat această pedeapsă în 

viitor. Însă problema păcatului lor a rămas nesoluţionată. În acest moment Domnul rosteşte un 

legământ solemn: “Dar cât este de adevărat că Eu sunt viu şi că slava Domnului va umplea 

pământul, atât este de adevărat că toţi cei ce au văzut cu ochii lor slava Mea şi minunile pe care 

le-am făcut în Egipt şi în pustie, şi totuşi M-au ispitit de zece ori acum, şi n-au ascultat glasul 

Meu, toţi aceia nu vor vedea ţara pe care am jurat părinţilor lor că le-o voi da, şi anume pe toţi 

cei ce M-au nesocotit.” (14:21-23) 

În mod cert este o diferenţă foarte mare faţă de întâmplarea cu viţelul de aur. Nu putem 

spune că păcatul lor a fost atunci mai puţin grav, însă atunci Domnul nu a rostit un asemenea 

jurământ. De ce a făcut acest lucru doar în Numeri 14? De ce, spre deosebire de Exod 32-34, în 

Numeri 14 nu se întrevede nici o speranţă de refacere a legământului? Şi atunci legământul a fost 

rupt, însă nu s-a rostit un asemenea jurământ şi apoi legământul a fost refăcut în urma pocăinţei 

lor. De ce aceste diferenţe între Numeri 14 şi Exod 32-34?  

Cuvintele din Numeri 14 sunt înfricoşǎtoare, cutremurǎtoare: “Pe viaţa Mea!” zice 

Domnul, “cǎ vǎ voi face întocmai cum aţi vorbit în auzul urechilor Mele!” (14:28) Dumnezeu Se 

pune pe Sine garant în ceea ce priveşte nimicirea lor. La fel cum odinioarǎ (vezi Geneza 15, 22) 

Dumnezeu S-a pus garant pentru mântuirea veşnicǎ, acum El S-a pus chezaş în ceea ce priveşte 

pedepsirea lor veşnicǎ. Dacǎ Domnul a rostit acum acest jurǎmânt cutremurǎtor, înseamnǎ cǎ 

situaţia era mai gravǎ decât în Exod 32-34. La prima vedere, dedarea la idolatrie şi refuzul de a 
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face rǎzboi cu canaaniţii nu diferǎ prea mult în gravitate. Şi aşa este. Însǎ existǎ cel puţin douǎ 

diferenţe între cele douǎ momente de rǎzvrǎtire. 

Prima este aceea cǎ numǎrul minunilor a crescut. Experienţa lui Israel cu Domnul s-a 

îmbogǎţit foarte mult începând cu Exod 32-34. Iatǎ ce s-a întâmplat în aceastǎ perioadǎ: poporul a 

fost reprimit în relaţie, a construit cu bucurie Cortul, Domnul a coborât în mijlocul lor, le-a dat 

Legea prin care sǎ se apropie de El, legea curǎţirilor (cartea Levitic), l-a confirmat pe Aaron ca 

Mare Preot înaintea întregului popor. I-a nimicit pe Nadab şi Abihu, a organizat poporul în jurul 

taberei, l-a pedepsit în Numeri 11. resursele puse la dispoziţie de Domnul au crescut, de aceea 

orice abatere a devenit mult mai gravǎ.  

În al doilea rând, numǎrul razvrǎtirilor a crescut. Domnul spune în Numeri 14:23b: “... şi 

totuşi M-au ispitit de zece ori acum...” Este vorba de numǎrul total de ispitiri de la ieşirea din 

Egipt pânǎ acum sau este vorba de ultimele rǎzvrǎtiri ale poporului, care au avut loc dupǎ plecarea 

lor din Sinai? În Numeri 11 avem descrise trei rǎzvrǎtiri; cu cea din capitolul 14 avem patru. Oare 

sǎ mai fi fost şase rǎzvrǎtiri pânǎ în Numeri 11 şi 14? Dacǎ nu, oare Domnul a numǎrat şi 

rǎzvrǎtirile pentru care poporul s-a pocǎit şi a fost iertat (viţelul de aur etc.)? Nu avem 

deocamdatǎ rǎspunsuri clare la aceste întrebǎri, însǎ un lucru este limpede: Domnul evidenţiazǎ 

un numǎr mare de rǎzvrǎtiri repetate.  

Deci în Numeri 14 ne aflǎm într-un moment în care atât resursele spirituale, cât şi 

rǎzvrǎtirile poporului s-au înmulţit comparativ cu perioada din Exod 32. Atunci, în Numeri 14 fie 

rǎbdarea lui Dumnezeu a ajuns la capǎt, fie inima poporului s-a îmbolnǎvit foarte tare. Cred cǎ 

ambele aspecte trebuie luate în calcul.  

Ştim din alte pasaje din Scripturǎ cǎ, deşi Domnul este îndelung rǎbdǎtor, este o vreme în 

care se umple paharul nelegiuirilor şi rǎbdarea Lui ajunge la capǎt. Cuvintele: “şi M-aţi ispitit de 

zece ori acum” sugereazǎ faptul cǎ, în urma şirului repetat de rǎzvrǎtiri, rǎbdarea Domnului a 

ajuns la capǎt. Este foarte posibil ca El sǎ aibǎ în vedere zece rǎzvrǎtiri care au loc între Numeri 

capitolele 10 şi 14. cred cǎ ar fi ciudat sǎ numere rǎzvrǎtirile din Exod, pentru care poporul a 

cǎpǎtat iertare. Problema rǎmâne însǎ deschisǎ. 

Apoi trebuie luatǎ în calcul şi inima poporului. Este evident cǎ, spre deosebire de Exod 

32, inima lui Israel a atins un grad mai mare de împietrire. Dacǎ dupǎ evenimentul cu viţelul de 

aur poporul se întristeazǎ şi experimenteazǎ o pocǎinţǎ realǎ, în Numeri 14, dupǎ auzirea 

verdictului divin, Israel se întristeazǎ, dar nu reuşeşte sǎ se pocǎiascǎ cu adevǎrat de rǎzvrǎtirea 

lui: “Moise a spus aceste lucruri tuturor copiilor lui Israel; şi poporul a fost într-o mare jale. S-

au sculat dis de dimineaţǎ a doua zi şi s-au suit pe vârful muntelui, zicând : « Iatǎ-ne ! Suntem 

gata sǎ ne suim în locul care a vorbit Domnul, cǎci am pǎcǎtuit. » (Numeri 14 :39-40) În ciuda 

obiecţiei lui Moise, ei merg la rǎzboi şi sunt înfrânţi de vrǎjmaş. Ce s-a întâmplat cu ei? Slava 

Domnului s-a arǎtat înaintea întregului Israel (14 :10), mesajul din partea Domnului a fost aspru şi 

mustrǎtor,  iar cele zece iscoade au murit de moarte nǎprasnicǎ. Toate acestea le-au temperat 

cârtirile şi i-au conştientizat cumva de faptul cǎ au greşit.  Însǎ ei nu şi-au dat seama cǎ marea 

pierdere a fost ruperea relaţiei cu Domnul, ci s-au focalizat pe ţara în care curgea lapte şi miere. Şi 

în ciuda poruncii Domnului de a se întoarce spre Marea Roşie, poporul s-a avântat în luptǎ. În acel 

moment, ei au crezut, din cauza disperǎrii unei pierderi imense, în puterea lui Dumnezeu mai 

mare decât cea a vrǎjmaşului, însǎ nu au crezut în sfinţenia Sa şi în faptul cǎ El, nu ţara, reprezintǎ 

chemarea sufletului lor. Atât credinţa, cât şi pocǎinţa lor de la sfârşitul capitolului 14 sunt extrem 

de înşelǎtoare, oglindind o inimǎ împietritǎ şi rǎtǎcitǎ. Deci nu doar cǎ rǎbdarea Domnului a ajuns 

la capǎt, dar şirul repetat de rǎzvrǎtiri în contextul unor resurse spirituale foarte numeroase, au 

produs o împietrire a inimii poporului mai mare decât cea din Exod 32. 

Sǎ ne întoarcem puţin la verdictul lui Dumnezeu: “Spune-le: “Pe viaţa Mea” zice 

Domnul, cǎ vǎ voi face întocmai cum aţi vorbit în auzul urechilor Mele. Trupurile voastre moarte 

vor cǎdea în pustia aceasta.” (Numeri 14: 28-29a) Este vorba de un verdict irevocabil sau acesta 

trebuie înţeles în spiritul textului din Ieremia 18? 
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“7. Deodată zic despre un neam, despre o împărăţie, că-l voi smulge, că-l voi surpa, şi 

că-l voi nimici.  

8. Dar dacă neamul acesta, despre care am vorbit astfel, se întoarce de la răutatea 

lui, atunci şi Mie Îmi pare rău de răul pe care Îmi pusesem în gând să i-l fac.  

9. Tot aşa însă, deodată zic despre un neam, sau despre o împărăţie, că-l voi zidi sau 

că-l voi sădi.  

10. Dar dacă neamul acesta face ce este rău înaintea Mea, şi n-ascultă glasul Meu, 

atunci Îmi pare rău şi de binele, pe care aveam de gând să i-l fac."  

(Ieremia 18:7-10)  

Oare verdictul din Numeri 14 ar putea fi reformulat astfel: “Atâta vreme cât rǎmâneţi în 

starea aceasta, nu veţi intra în ţarǎ!”? Sau este o decizie absolut irevocabilǎ: “Orice ar fi, pe Mine 

Însumi jur cǎ nu veţi intra în ţarǎ!”? 

Dacǎ verdictul este irevocabil, iar din formulare aşa pare a fi, atunci ne putem întreba pe 

ce temei este rostit el? Dacǎ verdictul este irevocabil, atunci ar intra oarecum în contradicţie cu 

spiritul din Ieremia capitolul 18. 

Ar fi douǎ temeiuri posibile pentru rostirea unui verdict irevocabil de acest tip. Primul ar 

fi acela cǎ poporul a persistat în rǎzvrǎtire, a adus la capǎt rǎbdarea lui Dumnezeu, care nu a mai 

fost dispus sǎ ierte. Pur şi simplu, rǎzvrǎtirea poporului a atins o asemenea amploare, încâ 

Domnul nu a mai vrut sǎ ierte. În economia Sa, El a ales sǎ nu ierte o rǎzvrǎtire de amplitudinea 

celei din Numeri 14: “.. atât este de adevǎrat cǎ toţi cei ce au vǎzut minunile pe care le-am fǎcut 

în Egipt şi în pustie, şi totuşi M-au ispitit de zece ori pânǎ acum şi n-au ascultat glasul Meu, toţi 
aceia nu vor vedea ţara...” (Numeri 14:22-23a) Pe baza acestei economii divine de a nu ierta o 

rǎzvrǎtire de o amplitudine foarte mare, Domnul rosteşte aceastǎ decizie irevocabilǎ. 

Al doilea temei ar fi acela cǎ inima poporului s-a împietrit atât de tare, încât îi este cu 

neputinţǎ sǎ experimenteze o pocǎinţǎ autenticǎ, iar fǎrǎ pocǎinţǎ nu se poate pune problema 

refacerii relaţiei cu Dumnezeu. Astfel, ultimul tablou din Numeri 14 ar fi ca o nota explicativǎ şi 

ne-ar prezenta un popor care efectiv este prea împietrit pentru a se mai pocǎi. El simuleazǎ o 

pocǎinţǎ, plânge înaintea Domnului, dar inima îi este prea rǎtǎcitǎ pentru a mai spune un simplu 

“Iartǎ-mǎ!”. Deci poate cǎ Domnul ar fi fost dispus sǎ ierte pe Israel şi sǎ îl reprimeascǎ, însǎ 

Israel a fost prea împietrit şi rǎtǎcit pentru a se mai poate întoarce sincer la El.  

Este important sǎ nu ne pronunţǎm prea repede asupra unei variante şi nici sǎ ne închidem 

minţile pentru alte variante posibile. Nu cred cǎ Numeri 14 clarificǎ problema, ci mai degrabǎ 

ridicǎ problema. Într-adevǎr, capitolul este construit simetric cu Exod 32-34, însǎ aduce înaintea 

cititorului un lucru nou: Dumnezeu nu doar cǎ rupe legǎmântul, dar se jurǎ pe Sine cǎ nu îl va mai 

reface cu cei care s-au rǎzvrǎtit atât de mult împotriva Sa. Aceastǎ faţetǎ nouǎ a caracterului lui 

Dumnezeu ridicǎ o mulţime de întrebǎri. Şi cred cǎ aceasta a fost şi intenţia Autorului. Singurul 
lucru foarte clar este cǎ cel care a intrat cu adevǎrat în relaţie cu Domnul îşi 
poate pierde aceastǎ relaţie şi poate sfârşi în iad. În ceea ce priveşte restul, trebuie sǎ 

studiem şi celelalte capitole din cartea Numeri pentru a gǎsi rǎspunsul la celelalte întrebǎri. 
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2) 15:1 – 19:22     Noi răzvrătiri 

În Numeri 11-14, Autorul ne prezintă căderea unei generaţii care a ajuns să fie lepădată de 

Dumnezeu. O posibilă înlănţuire de idei ar putea fi: 

 Numeri 11 – Asaltul poftelor 

 Numeri 12 – Asaltul afirmării de sine 

 Numeri 13 – Asaltul fricii 

 

                                            Numeri 14           Răzvrătirea poporului şi lepădarea lui de către D-l 

Observăm faptul că, înainte de Numeri 14, nu ne sunt relatate foarte multe răzvrătiri ale 

poporului şi că distanţa temporală între Numeri 10 şi Numeri 14 este maxim de câteva luni. Acest 

lucru este extrem de important. Înţelegem astfel că pericolul căderii este extrem de serios şi nu ne 

putem pune problema: „De câte ori trebuie să mă răzvrătesc pentru a fi lepădat de Dumnezeu?” 

sau „Cât timp mă pot complace într-un păcat fără să comit păcatul cu voia?”. Prin modul în care 

îşi construieşte Autorul naraţiunea înţelegem că pericolul este foarte mare şi că problema nu 

trebuie pusă în modul acesta. În schimb, Autorul ne prezintă principalele tipuri de atac ale celui 

rău asupra credinţei şi patru răzvrătiri ale poporului. 

Capitolul 14 ne pune înaintea unui jurământ solemn care pare a fi irevocabil. Deşi 

capitolul 14 nu este un capitol care clarifică toate aspectele păcatului cu voia, el ne dă totuşi 

câteva indicii importante. 

Primul are în vedere mulţimea resurselor puse la dispoziţia poporului: „Până când nu va 

crede el în Mine cu toate minunile pe care le fac în mijlocul lui?”, „...atât este de adevărat că toţi 

cei care au văzut cu ochii lor slava Mea şi minunile pe care le-am făcut în Egipt şi în pustie...”. 

Al doilea vizează persistenţa în fărădelege sau repetarea răzvrătirii: „Până când Mă va 

nesocoti poporul acesta...?”, „şi totuşi M-au ispitit de 10 ori acum şi n-au ascultat glasul 

Meu...”, „Până când voi lăsa această adunare rea să cârtească împotriva Mea?”. 

Iar al treilea îl reprezintă împietrirea inimii poporului: „<<Iată-ne! Suntem gata să ne 

suim în locul în care a vorbit Domnul, căci am păcătuit.>> Moise a zis: <<Pentru ce călcaţi 
porunca Domnului? Nu veţi izbuti.>>”. 

Astfel, la o primă vedere, din Numeri 11-14, am putea concepe următoarele ipoteze cu 

privire la păcatul cu voia: 

 Păcatul cu voia se regăseşte într-un şir repetat de răzvrătiri care produc o 

împietrire foarte mare. 

 Pe baza unei împietriri iremediabile, Domnul leapădă o generaţie întreagă şi 

rosteşte un jurământ solemn şi irevocabil în ce priveşte destinul lor veşnic. 

 Pericolul împietririi este foarte mare şi nu ştim nici numărul de răzvrătiri pe 

care-l putem comite şi nici perioada de timp în care ne putem complace în 

păcat fără a fi lepădaţi de Domnul. 

Deşi sunt prezente aceste indicii în capitolele 11-14, cititorul mai are nevoie de explicaţii 

suplimentare. Subsecţiunea 15-19 vine tocmai pentru a aduce aceste explicaţii suplimentare. Este 

de fapt şi secţiunea în care Autorul foloseşte expresia: „păcatul cu voia”. Să intrăm deci în 

această subsecţiune şi să analizăm noile explicaţii ale Autorului. 
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a) 15:1-31     Legi despre jertfe 

Mai întâi trebuie să observăm că Domnul vorbeşte noii generaţii: „Când veţi intra în ţara 

pe care v-o dau...”. Domnul, după tragedia unei generaţii întregi, începe să vorbească noii 

generaţii. Şi, dacă suntem atenţi, vorbirea lui Dumnezeu către noua generaţie are o legătură clară 

cu dezastrul spiritual al acesteia. 

Domnul le vorbeşte mai întâi despre jertfele de mulţumire (15:1-21) şi apoi despre cele de 

ispăşire (15:22-31). Ordinea nu este întâmplătoare. Mai întâi Domnul dă o nouă lege. Aceasta 

priveşte darul de mâncare şi jertfa de băutură. Dacă până acum arderea de tot şi jertfa de 

mulţumire puteau fi aduse fără un dar de mâncare, de acum încolo darul de mâncare şi jertfa de 

băutură trebuia să însoţească în mod obligatoriu aceste două jertfe. Şi nu doar atât, dar mărimea 

darului de mâncare trebuia să fie proporţională cu mărimea jertfei animale. Este evident că această 

nouă lege subliniază importanţa darului de mâncare. Ne aducem aminte că darul de mâncare era o 

oglinidire a Locului Sfânt: 

 

 

              Locul  Sfânt                                                                     Darul de mâncare 

 

 tămâie  

 untdelemn 

 floarea făinii                                                                                                         

 

 

   

 

 

 

 Compoziţia darului de mâncare ne aduce aminte de elementele din Locul Sfânt. Da, darul 

de mâncare purta cu sine mesajele sfinte din Locul Sfânt şi acestea erau: Domnul vrea să lumineze 

neîncetat peste Israel (lumina care se revarsă peste pâini) şi poporul trebuie să răspundă neîncetat 

cu rugăciunile sale către Domnul (tămâia). Este imaginea unei relaţii apropiate dintre Yahwe şi 

Israel, a unei stări de părtăşie, comuniune, comunicare permanentă. 

 După tragedia vechii generaţii, Domnul readuce în atenţia noii generaţii importanţa 

semnificaţiei darului de mâncare. De ce? Păi, vechea generaţie a neglijat tocmai mesajul transmis 

de darul de mâncare. Psalmistul ne spune despre procesul căderii lor: „Dar ei au uitat curând 

lucrările Lui şi n-au aşteptat împlinirea planurilor Lui.” (Psalmul 106:13). Uitarea s-a instaurat 

tocmai pentru că au neglijat aducerea aminte, comunicarea cu Domnul, această stare de părtăşie 

permanentă la care-i chema darul de mâncare. Şi este interesant că, în Numeri 15, accentul e pus 

pe untdelemn, iar tămâia nici nu este menţionată. Cu alte cuvinte, Domnul le atrage atenţia în mod 

special asupra disponibilităţii lor de a asculta glasul Domnului, de a-şi smeri inima pentru a-I auzi 

glasul şi a cunoaşte mai mult din gloria feţei Sale plină de lumină. 

 Deci, când Domnul începe să vorbească noii generaţii, le atrage atenţia a nu repeta 

greşeala părinţilor lor, care a început cu nevegherea asupra inimii lor şi asupra părtăşiei cu 

Domnul. Căderea spirituală a părinţilor a continuat cu spiritul de nemulţumire. De aceea, nu este 

la întâmplare că în Numeri 15 al doilea lucru despre care le vorbeşte Domnul este pârga 

plămădelii. Prin acest dar, evreiii recunoşteau dependenţa de Domnul şi cultivau un spirit de 

mulţumire faţă de Acesta. 

 Deci, atenţie, nouă generaţie, asupra spiritului de cârtire şi nemulţumire care a dus pe 

părinţii voştri la moarte veşnică! Prima parte a capitolului 15 se focalizează pe prima funcţie a 

Cortului, aceea de a-L face cunoscut pe Domnul. Aceasta a fost resursa aşa de neglijată de popor. 
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 În următoarea parte a capitolului 15, Domnul vorbeşte despre a doua funcţie a Cortului, 

cea ispăşitoare. Domnul aduce o mare noutate faţă de cartea Levitic. În cartea Levitic ni s-a 

menţionat doar despre păcatele fără voie care puteau fi toate iertate. Acestea includeau atât păcate 

inconştiente, cât şi păcate intenţionate (furtul, de exemplu). Domnul realizează o sinteză a jertfelor 

care aduc ispăşirea păcatelor fără voie în Numeri 15:22-29. Domnul pune astfel a doua resursă 

extrem de importantă la dispoziţia noii generaţii şi anume, funcţia ispăşitoare, de curăţire a 

Cortului Întâlnirii. Însă acum, Domnul aduce marea noutate şi vorbeşte deschis despre păcatul cu 

voia, păcat care nu mai poate fi iertat. 

 

 „Dar dacă cineva, fie băştinaş, fie străin, 

                                    păcătuieşte cu voie, 

                                    huleşte pe Domnul: 

 

                                    acela           va fi nimicit din poporul său. 
 

  

                                                                                     a nesocotit Cuvântul Domnului şi 

                                                                                     a încălcat porunca Lui; 

                                                        va fi nimicit şi  

                                                         îşi va lua astfel pedeapsa pentru  

                                                                         nelegiuirea lui.”  (15:30-31) 
 

 Este evident că discusrul Domnului din Numeri 15 este rostit în contextul dezastrului 

vechii generaţii. Noua generaţie poate înţelege că Domnul îi pune la dispoziţie funcţia revelatoare 

şi funcţia ispăşitoare a Cortului Întâlnirii. Însă, mai poate înţelege mai bine tragedia părinţilor lor: 

aceştia n-au vegheat asupra părtăşiei cu Domnul, au devenit nemulţumitori şi au ajuns să comită 

păcatul cu voia, un păcat pentru care nu este jertfă, nu este iertare. Dacă citim cu atenţie vers. 30-

31, este evident că ele fac aluzie la tragedia din Numeri 14. Expresiile „a fi nimicit”, „a 

nesocoti”, „a purta pedeapsa păcatului lor” se regăsesc toate în Numeri 14, cu privire la poporul 

care a păcătuit.  Deci, în Numeri 15, Autorul începe să clarifice ce s-a întâmplat în Numeri 14. 

Poporul, după ce a neglijat cunoaşterea lui Dumnezeu şi a devenit nemulţumitor, a ajuns să comită 

păcatul cu voia, păcatul pentru care nu este jertfă. Şi dacă păcatul nu poate fi transferat pe o jertfă, 

nu poate exista iertare, el rămâne pe făptaş şi acesta va fi nimicit.  

 Versetele 30 şi 31 nu definesc păcatul cu voia, ci doar menţionează existenţa acestui păcat, 

pentru care nu este iertare. Acum înţelegem mai bine jurământul din Numeri 14. Domnul Se jură 

pe Sine că nu vor intra în ţară şi în odihna Lui pentru că au comis un păcat ce nu poate fi iertat: 

păcatul cu voia. 

 Până acum avem următorii indici cu privire la păcatul cu voia: 

 ideea de persistenţă în necredinţă şi neascultare, în ciuda multitudinii de 

semne şi resurse oferite de Domnul (vezi 14:22); 

 o inimă împietrită (vezi sfârşitul cap. 14 în care poporul simulează o falsă 

pocăinţă şi are reacţii bizare, iraţionale); 

 ideea de călcare în picioare a întregului sistem de porunci şi valori divine 

(dacă în cazul păcatelor fără voie se menţionează călcarea vreunei porunci, în 

cazul păcatului cu voia se foloseşte expresia: „a nesocotit Cuvântul Domnului 

şi a călcat porunca Lui.” 

 o anumită încăpăţânare, o atitudine de sfidare şi răzvrătire făţişă faţă de 

Domnul (aceasta ne este sugerată de expresiile : „păcatul cu voia”, „huleşte 

pe Domnul”, care în alte traduceri apar astfel: „cu mână tare”, „cu mână de 

trufie”). 

 

CĂC

I 
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 Următoarele trei pasaje sunt scrise pentru a clarifica şi mai mult ce înseamnă păcatul cu 

voia. În primul pasaj avem pedepsirea cu moartea a unui evreu care a încălcat Sabatul, în al 

doilea, porunca cu privire la ciucure, iar în al treilea, pedepsirea unui grup de oameni care „a hulit 

pe Domnul”. (vezi Numeri 16:30) Este evident că aceste texte exemplifică păcatul cu voia. Să le 

analizăm pe rând. 

 
b) 15:32-41     Călcarea Sabatului şi a poruncii referitoare la ciucure 

 În ce priveşte întâmplarea cu cel ce a călcat Sabatul, este „clar ca bună-ziua” că este vorba 

despre o persoană care a comis păcatul cu voia. Pentru acel evreu nu a mai existat jertfă şi iertare, 

ci el a fost nimicit din mijlocul poporului său şi şi-a luat astfel pedeapsa pentru păcatul lui. Dar ce 

a făcut el aşa de grav? 

 Semnalăm mai întâi faptul că întâmplarea a avut loc undeva între Exod 16 şi Exod 19. 

Autorul alege această întâmplare din trecut şi o amplasează în Numeri 15 pentru a exemplifica 

păcatul cu voia. (15:34 menţionează că nu se dăduse legea cu privire la pedepsirea cu moartea a 

celui ce încalcă Sabatul, or această lege a fost dată lui Moise în Exod 31, imediat după intrarea în 

Legământ.)  

 Oare ce vrea să sublinieze acest pasaj cu privire la caracteristicile păcatului cu voia? Cred 

că întâmplarea ilustrează ideea de sfidare, ideea de mândrie, încăpăţânare şi răzvrătire făţişă, ideea 

de a păcătui cu mână tare şi mână de trufie. Ne aducem aminte că acel om asistase nu de mult la 

urgiile din Egipt şi la despărţirea Mării Roşii. Apoi, în Exod 16, poporul primeşte mana şi porunca 

Sabatului. La sfârşitul lui Exod 16, tot poporul se deprinde să păzească Sabatul. Închipuiţi-vă deci, 

o zi de linişte şi odihnă, în care 2 milioane de oameni stau în corturile lor şi meditează la 

frumuseţea lui Dumnezeu. Şi, deodată, cineva sparge liniştea şi începe să taie lemne. Este vorba 

de o activitate cotidiană zgomotoasă, care nu este o urgenţă ca scoaterea unui bou sau a unui copil 

din fântână. Acel evreu sfidează întreg poporul, întreaga comunitate a sfinţilor. Apoi, acest evreu 

sfidează prinicipiul odihnei, un principiu foarte important în cadrul Vechiului Legământ. Ne 

aducem aminte din Levitic 23 despre importanţa Sabatului şi a semnificaţiei acestuia. El era cheia 

tuturor sărbătorilor lui Israel. Şi, nu în ultimul rând, se pare că evreul a persistat în activitatea lui. 

Probabil, primul care l-a auzit i-a adus aminte că este Sabatul. Însă el a continuat sfidător, până 

când cei ce-l găsiseră au fost nevoiţi să-l aducă la Moise. 

 Ce a fost în mintea acelui om? O atitudine de răzvrătire făţişă şi încăpăţânată: „Eu fac 

treabă când vreau eu, aşa am făcut toată viaţa mea; de ce să mă odihnesc a 7-a zi? Nimeni nu îmi 

porunceşte şi este stăpânul meu. Şi vreau să arăt acest lucru tuturor, că eu sunt stăpânul vieţii mele 

şi nu-mi pasă de poruncile absurde date de Moise.” Deci, păcatul cu voia are ca şi caracteristică 

această atitudine de sfidare şi trufie. Nu este vorba de un păcat inconştient, sau realizat sub mare 

presiune, din slăbiciune, dar cu ezitare, nici vorba de a uita o poruncă, ci este vorba de un act cât 

se poate de conştient, de o sfidare deliberată a Domnului.  

 Pasajul cu ciucurele este foarte interesant. El nu ne prezintă o răzvrătire a poporului, ci o 

poruncă a Domnului. Este vorba de un semn de aducere aminte. Ne aducem aminte din Numeri 4 

că, atunci când mergeau, singurul element acoperit cu albastru era chivotul legământului. Când 

mergeau, firul albastru le sărea înaintea lor şi ei îşi aduceau aminte de prezenţa lui Dumnezeu şi 

poruncile Acestuia. Este o nouă resursă pe care  Domnul o dă credinţei poporului. Dar ce legătură 

să fie între ciucure şi păcatul cu voia? Cred că un indiciu îl găsim în versetul 39: „şi să nu urmaţi 

după poftele inimilor voastre şi după poftele ochilor voştri ca să vă lăsaţi târâţi la curvie.”. 

 Domnul le atrage atenţia că, deşi au intrat în relaţie cu El, ei încă poartă cu ei firea cea 

veche, o inimă deznădăjduit de rea şi nespus de înşelătoare, cu înclinaţii patologice spre a savura 

plăcerea de orice fel. Astfel, pasajul cu ciucurele ar putea sublinia faptul că pericolul păcatului cu 

voia este cât se poate de real din pricina firii pământeşti, extrem de puternica, pe care o purtăm în 

noi până la moarte. 

 La întrebarea: „Cum e posibil ca, după atâtea semne şi minuni, să te răzvrăteşti?”, unul din 

răspunsuri este acesta: din pricina firii pământeşti atât de înşelătoare pe care o purtăm în noi. 
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 Pe de altă parte, este posibil ca acest pasaj să reliefeze o a doua modalitate prin care se 

poate ajunge la păcatul cu voia. Într-adevăr, cel care încalcă Sabatul pare plin de mândrie şi 

sfidare, dar nu purtat şi robit de pofte. Astfel, alături de această atitudine de mândrie şi sfidare 

extrem de periculoasă, Autorul ne atrage atenţia şi asupra asaltului poftelor şi a jocului cu păcatul, 

care ne poate duce la înfăptuirea aceluiaşi păcat cu voia. 

 

c) 16:1-50     Răscoala împotriva Marelui Preot 

 Versetul cheie pentru înţelegerea rostului acestei secţiuni este 16:30: „atunci veţi şti că 

oamenii aceştia au hulit pe Domnul.”. Această expresie este o expresie echivalentă pentru păcatul 

cu voia: „Dar dacă cineva, fie băştinaş, fie străin, păcătuieşte cu voie, huleşte pe Domnul...” 

(15:30). Deci, este evident faptul că acest capitol 16 este o exemplificare a păcatului cu voia. Spre 

deosebire de tablourile cu Sabatul şi cu ciucurele, acesta este foarte mare. Putem spune că este o 

exemplificare principală a păcatului cu voia. De aceea, trebuie să analizăm cu mare atenţie acest 

capitol. Şi când îl analizăm, ne îngrozim de gradul de sfidare şi de împietrire al acestor oameni.  

 Obiectul răzvrătirii lor este Marele Preot. Oare am putea defini păcatul cu voia ca o 

răzvrătire faţă de Mijlocitorul Legământului? Nu cred. În Pentateuh, israeliţii sunt nimiciţi din 

pricina închinării la idoli, din pricina cârtirii, din pricina lăcomiei, curviei, din pricina refuzului de 

a intra în ţară. Deci, nu obiectul răzvrătirii defineşte păcatul cu voia. Cu toate acestea, putem 

observa că răzvrătirea faţă de Domnul generează răzvrătirea faţă de autorităţile aşezate de Domnul 

în norod. Şi ne aducem aminte că iertarea era posibilă doar prin intermediul mijlocitorului şi a 

Cortului. Atunci când sfidezi mijlocitorul pus de Domnul este clar că dai cu piciorul şansei de a fi 

iertat. Totuşi, au fost cazuri în care diferiţi oameni s-au răzvrătit faţă de mijlocitor, dar apoi le-a 

părut rău şi au fost iertaţi (vezi Maria şi Aaron în Numeri 12). 

 Deşi nu obiectul răzvrătirii defineşte păcatul cu voia, cu toate acestea obiectul răzvrătirii 

poate oglindi cu mai multă claritate gradul de sfidare a celui răzvrătit. Este una să te împotriveşti 

unor simple porunci şi este alta să ataci în mod direct lucrurile fundamentale ale Legământului. 

Atât Sabatul, cât şi Marele Preot şi rânduiala de la Cort erau aspecte esenţiale, centrale ale 

Legământului. Răzvrătirea împotriva lor oglindeşte un grad înalt de sfidare şi dispreţuire a 

Domnului. 

 Deci, Core şi ceata lui sunt de la început foarte vinovaţi, deoarece contestă un lucru 

absolut fundamental al Legământului. Vina lor este cu atât mai mare cu cât au asistat la 

confirmarea lui Aaron ca Mare Preot din Levitic 9 şi la nimicirea lui Adab şi Nabihu din Levitic 

10. Şi nu mai vorbim de toate situaţiile în care Moise a fost confirmat ca şi conducător al 

poporului: urgiile, Marea Roşie, mana, apa din stâncă, cele 10 porunci, iertarea poporului după 

mijlocirea sa, etc. Core şi ceata lui sfidează toate confirmările divine cu privire la Aaron şi Moise. 

 De ce fac ei acest lucru? Argumentul rostit de ei pare unul duhovnicesc: „Destul! Căci 

toată adunarea, toţi sunt sfinţi, şi Domnul este în mijlocul lor. Pentru ce vă ridicaţi voi mai presus 

de adunarea Domnului?” (16:3). Însă, alta era motivaţia lor reală: „În tabără au fost geloşi pe 

Moise şi pe Aaron, sfântul Domnului.” (Psalmul 106:16). Ei erau purtaţi de afirmarea de sine, 

mânaţi de setea după putere şi după slava deşartă a mulţimii. Şi vina lor este cu atât mai mare cu 

cât sunt plini de ipocrizie şi falsitate şi invocă motive duhovniceşti. Ba mai mult, deşi poporul 

fusese lepădat de Domnul şi Moise rostise: „...odată ce Domnul S-a abătut de la voi, Domnul nu 

va fi cu voi.” (15:43b), ei îndrăznesc să conteste argumentul divin şi afirmă: „toată adunarea, toţi 

sunt sfinţi şi Domnul este în mijlocul lor.” Iată că ei nu recunosc statutul lor, acela de a fi lepădaţi 

de Yahwe, ci se cred bine din punct de vedere spiritual şi consideră că norodul se bucură de o 

relaţie sănătoasă cu Domnul.  

 Apoi, răzvrătirea lor faţă de autoritate are dimensiuni patologice: când Moise îi cheamă 

„să candideze” înaintea Domnului pentru postul de conducere a norodului, iată care este replica 

lor: „Nu, nu ne suim...vrei să stăpâneşti peste noi?...Nu, nu ne suim.”. Doar a fost dorinţa lor să 

candideze. Însă, doar simplul fapt că Moise i-a chemat să candideze, lucrul acesta i-a făcut să 
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refuze. Replica lor s-ar putea traduce astfel: „Cine eşti să ne spui cum şi unde să candidăm? Nu 

vom asculta deloc de tine. Doar nu eşti tu comandantul nostru?”. Răzvrătirea şi negativismul lor 

au dimensiuni patologice. 

 Apoi, perspectiva lor asupra ţării Egiptului este înfiorătoare şi oglindeşte o împietrire şi o 

rătăcire a minţii de proporţii cosmice: „N-ajunge că ne-ai scos dintr-o ţară în care curge lapte şi 

miere ca să ne faci să murim în pustie...” Ţara robiei, ţara genocidului, ţara păcatului şi a 

idolatriei era pentru ei ţara promisă, sursa împlinirii şi fericirii lor. Au uitat oare durerea şi sclavia 

grea din Egipt? Au uitat oare că ei au fost cei care au strigat cu lacrimi fierbinţi ajutor către 

Domnul? 

 Nici perspectiva lor asupra eşecului lor nu este mai puţin înspăimântătoare: „Ce bine ne-ai 

mai dus într-o ţară în care curge lapte şi miere şi ce bine ne-ai mai dat în stăpânire ogoare şi vii! 
Crezi că poţi să iei ochii oamenilor?”. Eşecul de a intra în ţara promisă se datora necredinţei lor 

(vezi Numeri 14). 

 Însă ei nu îşi recunosc vina, ci îl fac pe Moise, cel neprihănit, ţapul ispăşitor. Mintea lor 

distorsionează realitatea într-o manieră paranoică. Ei trăiesc într-un univers paralel. Nici 

perspectiva lor asupra viitorului nu se lasă mai prejos. Iată că cei 250 se înfăţişează cu cădelniţele 

lor înaintea Cortului iar Core cheamă toată adunarea împotriva lui Moise şi Aaron înaintea 

Domnului. Este incredibil! Iată că ei se aşteptau ca Domnul să îi aleagă în slujba preoţiei şi să-i 

mistuie pe Moise şi pe Aaron. Ei nu erau atei. Ei credeau în Domnul, şi mai mult: credeau că ei au 

dreptate şi că Domnul este de partea lor! Rătăcirea minţii lor întrece orice imaginaţie! 

 Se pare că acest capitol 16 are şi rolul să ilustreze ce înseamnă o inimă împietrită. Într-

adevăr, capitolul se încheie cu reacţia de a doua zi a poporului: „Voi aţi omorât pe poporul 

Domnului!”. După ce înaintea lor s-a despicat pământul şi a coborât foc din cer în faţa unei 

vinovăţii evidente a cetei lui Core, poporul aduce o acuză absurdă. Cum e posibil? Reacţia lor 

sfidează bunul simţ şi logica. Cum e posibil? Răspunsul îl găsim într-o inimă împietrită şi rătăcită. 

 Descoperim deci un fir roşu, o temă principală a capitolului 16. Aceasta este tema 

răzvrătirii făţişe şi a împietririi. Însă, mai sunt două teme importante în acest capitol. Una din ele 

este tema neprihănirii mijlocitorului. Într-adevăr, Moise şi Aaron manifestă nişte atitudini şi 

reacţii divine. Moise, deşi este plin de mânie, nu răbufneşte faţă de duşmanii săi, ci le vorbeşte cu 

blândeţe şi demnitate. Apoi, Moise şi Aaron mijlocesc cu lacrimi fierbinţi, din toată inima pentru 

poporul care înclina să ţină partea cetei de răzvrătiţi. Ba mai mult, după ce aceştia i-au acuzat de 

crimă pe cei ce-i salvaseră prin mijlocirea lor, Moise şi Aaron intervin cu aceeaşi promptitudine 

pentru a opri urgia Domnului. Mijlocitorii dau dovadă de o înaltă maturitate şi spiritualitate. 

 O altă temă a capitolului 16, care va continua şi în capitolul 17, este tema îndurării lui 

Dumnezeu, care intervine cu semne şi minuni pentru a pune capăt răzvrătirilor poporului. Domnul 

face un lucru nemaiauzit: despică pământul şi îl şi închide la loc; apoi, aduce foc din cer. Apoi, 

mai adaugă un element altarului, un semn de aducere aminte pentru ca Israel să nu repete 

răzvrătirea lui Core. Iată că Domnul este gata să Îşi modifice mobilierul sfânt de dragul binelui 

poporului Său. Domnul intervine şi „înalţă” cădelniţa lui Aaron care opreşte urgia şi, în contrast, 

demonstrează „lipsa de putere” a cădelniţelor celor nimiciţi prin răzvrătirea lor. Această temă a 

îndurării lui Dumnezeu va continua şi în capitolul 17. 

 Am descoperit deci trei teme principale ale capitolului 16: 

1)              tema răzvrătirii şi împietririi inimii 

2)              tema neprihănirii mijlocitorilor 

3)              tema îndurării lui Dumnezeu 

 

Oare care să fie tema principală? Înclin să cred că tema principală este cea a împietririi 

inimii. Celelalte două teme se subordonează primei. Într-adevăr, neprihănirea de excepţie a 

mijlocitorilor evidenţiază şi mai mult cât de nejustificată a fost răzvrătirea lor. Dacă Moise şi 

Aaron ar fi fost oameni aspri, care în loc să slujească ar fi început să stăpânească peste popor, 
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dacă ar fi fost fireşti sau măcar mediocri din punct de vedere spiritual, atunci iniţiativa de 

schimbare a preoţiei (deşi tot nejustificată, deoarece contravenea rânduielii divine) ar fi avut, să 

spunem, anumite circumstanţe atenuante. Însă, neprihănirea de excepţie a mijlocitorilor, 

reprezintă o circumstanţă agravantă şi, astfel, se reliefează şi mai bine dimensiunea răzvrătirii şi 

împietririi lor. 

La fel şi intervenţia vizibilă a îndurării lui Dumnezeu devine o circumstanţă atenuantă, 

mărind vinovăţia răzvrătirii poporului. Descoperim astfel că ultimele două teme ale capitolului nu 

fac altceva decât să evidenţieze şi mai clar prima temă. Capitolul 16 este un capitol extrem de 

important în cartea Numeri. 

 Capitolul 16 este cel mai indicat capitol din Numeri pentru a ilustra păcatul cu voia. Într-

adevăr, dimensiunea sfidării lui Dumnezeu este şocantă şi dimensiunea împietririi şi rătăcirii 

inimii este ameţitoare. 

 Păcatul are un efect devastator asupra inimii omului. Nu poţi spune: „Lasă că păcătuiesc şi 

apoi îmi cer iertare.” După ce ai păcătuit, nu mai eşti acelaşi om ca înainte. În mintea ta a intrat un 

„virus” care îţi erodează logica şi credinţa, grila de lectură a realităţii. Deodată păcatul nu mai este 

aşa de grav, păcatul nu mai este păcat, Domnul devine „altfel” în mintea noastră, poruncile Lui se 

schimbă şi s-ar prea putea ca nici să nu-ţi mai pui problema să îţi ceri iertare. Ne aducem aminte 

de David care, după o crimă şi adulter, şi-a pus problema pocăinţei de-abia după cel puţin 9 luni 

de la comiterea păcatului. În acest timp inima i-a fost împietrită. Şi-a găsit tot felul de justificări 

sau pur şi simplu nu a putut să se smerească şi să rostească sincer: „Iartă-mă!”. Cum am descrie o 

inimă împietrită? 

 Inima împietrită nu mai reacţionează în faţa minunilor şi dovezilor evidente ale lui 

Dumnezeu. În ciuda dovezilor incontestabile din punct de vedere logic că omul respectiv nu 

merge pe calea cea bună, acesta rămâne liniştit pe calea lui. Inima împietrită distorsionează 

trecutul, prezentul şi viitorul. Inima împietrită distorsionează imaginea lui Dumnezeu şi sfidează 

logica. Ea inventează cele mai surprinzătoare autojustificări şi se agaţă cu încăpăţânare de cele 

mai puerile argumente. Inima împietrită nu acceptă adevărul despre sine şi despre necesitatea 

pocăinţei, şi deci nu se poate smeri şi pocăi. 

 Da, păcatul este dulce, amăgeşte, înfăşoară lesne, împietreşte şi aduce moartea. Efectul de 

împietrire al păcatului ne arată că nu ne putem juca cu păcatul şi că este o nebunie să încerci să 

transformi harul în desfrânare. Într-adevăr, Domnul promite iertare pentru orice păcat, dacă 

persoana în cauză se pocăieşte. Însă nu poţi merge pe varianta: „Păcătuiesc şi apoi îmi cer 

iertare!”. De ce? Din pricina efectului de împietrire al păcatului! Păcatul, cum am spus, ne atacă 

busola spirituală din mintea noastră, ne orbeşte, ne întunecă mintea şi discernământul. Păcatul este 

o urmare a necredinţei şi, înfăptuindu-l, Îi întoarcem spatele Domnului şi Îi spunem: „Nu vreau să 

mai fii Domn al inimii mele.”. Domnul ia în serios deciza noastră şi Se îndreaptă spre uşa inimii 

noastre, gata să plece. Îndreptarea Lui spre uşă înseamnă o îndepărtare a luminii din mintea 

noastră, şi o umplere a sa cu întuneric. Şi aceasta produce împietrirea. 

 Capitolul 16 ne deschide fereastra spre ce era în inima lor: o împietrire dincolo de 

imaginaţie care nu mai rezonează cu argumentele divine şi nu reacţionează în faţa chemării la 

pocăinţă. Ne aducem aminte că am început să facem cunoştinţă cu dimensiunea împietririi lor la 

sfârşitul capitolului 14, când poporul, în ciuda spuselor lui Moise, se suie să se lupte cu 

Canaaniţii. Capitolul 16 dezvoltă această temă a împietririi. Oare împietrirea inimii să fie cheia 

înţelegerii jurământului din capitolul 14 şi a păcatului cu voia? 

 Am putea astfel să definim păcatul cu voia ca o sfidare repetată şi încăpăţânată a 

Domnului, care produce o împietrire cumplită a inimii. Astfel, din punct de vedere teoretic, 

Domnul ar fi gata să-l ierte pe păcătos şi să-l primească înapoi, însă din punct de vedere practic, 

acesta este aşa de împietrit încât nu se mai poate pocăi. 

 În urma răzvrătirilor repetate şi total nejustificate care au culminat în capitolul 14, inima 

poporului s-a împietrit aşa de tare încât manifestarea pocăinţei autentice a devenit imposibilă. Este 

vorba de o împietrire iremediabilă a inimii lor. Domnul, privind la inima lor împietrită pentru 

totdeauna, poate rosti un verdict irevocabil cu privire la destinul lor veşnic. 
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 Această variantă de interpretare merge pe ideea că jurământul din Numeri 14 este 

irevocabil şi că temeiul acestei irevocabilităţi este tocmai împietrirea iremediabilă a inimii. 

Păcatul împietreşte. Aceasta este legitatea cheie prin intermediul căreia putem înţelege cartea 

Numeri. Dar nu doar atât, se pare că ar exista posibilitatea unei împietriri irevocabile şi 

iremediabile. Este extrem de interesant că, atât David, cât şi Autorul Epistolei către Evrei, atunci 

când vorbesc despre tragedia generaţiei din Numeri, aduc în discuţie ca element fundamental 

efectul înfiorător de împietrire a inimii. Se pare că, într-adevăr, procesul împietririi inimii 
este un element esenţial în înţelegerea tragediei din cartea Numeri. 
 

 

d)  17:1 – 18:32 Reconfirmarea aaroniţilor în slujba preoţiei 

 
Capitolul 17 ne prezintă un tablou superb despre înflorirea toiagului lui Aaron. Dumnezeu 

ne surprinde prin bunătatea şi îndurarea Sa, prin dorinţa Sa fără margini de salvare a celui păcătos. 

Ştim că Domnul îl confirmase pe Aaron în slujba de Mare Preot în Levitic capitolul 9 înaintea 

întregului popor. Ba mai mult, în Numeri 16 îl confirmase din nou prin pedepsirea celor ce au 

pretins că au acces la tămâiere şi prin “înălţarea” cădelniţei lui Aaron care a făcut ispăşire pentru 

popor şi a oprit urgia Domnului. Aaron fusese confirmat si reconfirmat înaintea întregului popor. 

Putem spune că Domnul îşi făcuse partea şi poporul avea la dispoziţie resurse suficiente pentru a 

birui spiritul de răzvrătire faţă de Unsul Domnului. Dar cu toate acestea, Domnul, în marea Sa 

îndurare, vine cu o nouă confirmare. Şi minunea pe care El o provoacă este extraordinară şi 

incontestabilă: un toiag să înverzească, să facă muguri, să înflorească şi să facă migdale şi aceasta 

doar în câteva ore. Dumnezeu pulsează cu semne şi minuni mult peste graniţa trasată de ceea ce 

era necesar şi suficient. Domnul le oferă mult mai multe semne şi minuni de care avea nevoie 

credinţa lor pentru a birui ispitele vizibilului. Scopul minunii este cât se poate de clar: 

- “… şi voi pune capăt cârtirilor pe care le ridică împotriva voastră copiii lui Israel.” 

- “… ca să pui astfel capăt înaintea Mea cârtirilor şi să nu moară” 
Da, dorinţa Domnului nu era să-i nimicească şi să-i prindă la colţ greşind, ci dimpotrivă, 

dorinţa arzătoare a Domnului era ca ei să trăiască şi să fie mântuiţi. Domnul nici nu dorea ca ei să 

piară şi nici nu-I era indiferentă soarta lor. Nu, ci dorinţa cea mai mare a inimii Lui era ca ei să fie 

izbaviţi de mânia Sa. 

Acest tablou subliniază marea bunătate şi îndurare a Domnului. Tragedia păcatului cu voia 

nu a avut loc din pricina unui Dumnezeu iute la mânie, care de-abia aşteaptă să calci pe alături, 

care dacă te prinde că ai greşit puţin te nimiceşte fără să clipească. Nu, ci tragedia păcatului cu 

voia are ca temelie sfidarea repetată şi încăpăţânată a unui Domn plin de har şi călcarea în 

picioare a îndurării Sale fără margini. Într-adevar, este vorba despre acea dispreţuire orgolioasă a 

Domnului care face ca îndelunga răbdare a lui Dumnezeu să-şi atingă capătul. Astfel nu este la 

întâmplare că acest capitol 17 se termină pe reacţia paranoică a poporului: “Iată că murim, pierim 

cu toţii; oricine se apropie de Cortul Domnului moare.Va trebui oare să murim cu toţii?”. Finalul 

capitolului accentuează şi mai mult că explicaţia tragediei din Numeri trebuie căutată mai întâi în 

inima bolnavă a poporului şi nu în reacţiile prea aspre a unui Dumnezeu extrem de mânios şi lipsit 

de răbdare.  

 

 

 

17:1-11 Caracterul lui Dumnezeu: plin de   bunătate, îndurare şi 

răbdare; nu vrea moartea păcătosului. 

 

Cap 17 

 

17:12 Reacţia paranoică a poporului în faţa revărsării îndurării lui 

Dumnezeu. 



 54 

 

Oare unde trebuie căutată mai întâi explicaţia pentru tragedia din Numeri? 

În capitolul 18 asaltul îndurării lui Dumnezeu continuă. Domnul reînnoieşte slujbele şi 

drepturile preoţilor şi cele ale Leviţilor. Mesajul este adresat în primul rând lui Aaron şi Leviţilor. 

De ce? Care este rolul acestei reînnoiri? 

Aaron însuşi avea nevoie de încurajare. Când o mulţime aşa mare îţi contestă funcţia poate 

chiar tu eşti cuprins de îndoială şi începi să te gândeşti dacă nu e cumva voia lui Dumnezeu să te 

retragi. Domnul îl mângâie şi-l încurajează pe Aaron spunându-I “Nu, pe tine te vreau preoţiei. Nu 

renunţa!” 

În acelaşi timp şi Leviţii aveau nevoie de încurajare. Dupa răscoala lui Core, Leviţii se 

gândeau dacă nu cumva au fost lepădaţi din slujba de la Cort. Domnul îndurărilor îi confirmă din 

nou în slujba de la Cort, însă este foarte atent să marcheze diferenţele dintre ei şi preoţi. După 

confuzia adusă de Core era binevenită o aducere aminte a diferenţelor dintre preoţi şi Leviţi. 

Capitolul 18 insistă pe următoarele diferenţe: 

 

Preoţi Leviţi 

Pot intra până în Locul Sfânt . 
Se pot apropia de Cort dar nu au voie să treacă de 

altar şi nici să atingă uneltele sfântului locaş. 

Se hrănesc din darurile sfinte aduse de 

Israel. 

Se hrănesc din zeciuielile aduse de copiii lui 

Israel. 

Nu dau zeciuială. Dau zeciuială preoţilor. 

  

Domnul în îndurarea Lui accentuează din nou diferenţele dintre Leviţi şi Preoţi pentru ca 

astfel Leviţii să nu urmeze calea răzvrătirii lui Core. 

 Capitolul 18 este şi un îndemn pentru colaborarea între preoţi şi Leviţi. După greşeala 

catastrofală a lui Core, este posibil ca aaroniţii şi chiar mulţi din popor să-I privească cu 

suspiciune pe Leviţi. Dar mesajul Domnului este clar: El vrea ca ei să rămână în slujba Cortului şi 

vrea să îndepărteze orice răceală sau distanţă afectivă între preoţi şi leviţi. Urmăriţi cu atenţie 

expresiile folosite de Yahwe: 

- “Apropie de asemenea de tine pe fraţii tăi, seminţia lui Levi, seminţia tatălui tău, ca 

să fie legaţi de tine şi să-ţi slujească” (18:2) 

- “Ei să se alipească de tine şi să păzească tot ce priveşte Cortul Întâlnirii” (18:4) 

- “Iată că am luat pe fraţii voştri Leviţii din mijlocul copiilor lui Israel, ca unii care 

sunt daţi Domnului: ei vă sunt încredinţaţi vouă în dar, ca să facă slujba Cortului 

Întâlnirii” (18:6) 
Era nevoie şi de Leviţi la Cort. Aceştia trebuie să colaboreze în deplină armonie cu preoţii. 

Relaţia dintre aaroniţi şi leviţi trebuia să oglindească dragostea şi frumuseţea caracterului lui 

Dumnezeu. De aceea Domnul vrea să îndepărteze orice barieră afectivă. Aaroniţii nu trebuie să-i 

privească cu ochi răi, ci ca pe un dar primit de la Domnul. La rândul lor Leviţii trebuie să se 

alipească de fraţii lor, să fie una cu ei, dar şi să accepte autoritatea lor: “Ei să păzească ce le-ai 

poruncit tu…”(18:3 a). Unitatea nu presupune sfidarea structurii de autoritate. Leviţii trebuie să 

înveţe să asculte de autoritatea pusă de Domnul peste ei.  

Faptul că Leviţii trebuie să dea zeciuială preoţilor din zeciuielile lui Israel (şi ce e mai bun 

din acestea) este un element foarte important care subliniază foarte clar că aaroniţii sunt mai 

aproape de Domnul şi trebuie ascultaţi. Iarăşi: doar preoţii au dreptul să mănânce din darurile 

sfinte a lui Israel şi într-un loc sfânt, pe când Leviţii se hrănesc din zeciuieli şi le pot mânca într-

un loc oarecare. 
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Domnul vrea să-I păstreze şi pe Leviţi în slujba Cortului, dar în acelaşi timp să facă o 

diferenţă cât se poate de clară între ei şi preoţi. De ce? În cap 3, 4 şi cap 8 am discutat despre 

semnificaţia alegerii Leviţilor în locul întâilor născuţi a lui Israel. Domnul dorea ca să păstreze 

prin Levi toate acele mari adevăruri în memoria lui Israel. Însă în ce-I priveşte pe aaroniţi, ei 

aveau o slujbă aparte şi trebuia într-un mod deosebit să poarte adevărurile despre slujba de 

Mijlocitor. Domnul nu a ales o seminţie ci un om, pe Aaron în slujba de Mare Preot. Acest fapt 

vorbea deja despre alegerea acelui unic, singur, bun Isus Hristos în slujba unei preoţii veşnice. 

Astfel Leviţii purtau un mesaj anume, iar aaroniţii altul. Era vorba de două mesaje distincte care 

trebuiau păstrate şi întărite tocmai prin două slujbe distincte la Cort. Şi aceste mesaje erau foarte 

importante deoarece pregăteau venirea Marelui Mesia, preot după rânduiala lui Melhisedec. De 

aceea, Dumnezeu nu negociază cu aceste rânduieli de la Cort, şi cine le încălca era pedepsit cu 

moartea. În joc era pusă tocmai înţelegerea funcţiei de Mijlocitor al unui Hristos. Dacă acest 

adevăr este compromis, atunci totul se duce de râpă. Domnul vrea să fie cât se poate de clar: nu 

oricine se poate apropia de Domnul, ci doar acela pe care-l alege El! Şi dacă Aaron a fost 

reconfirmat prin înflorirea toiagului lipsit de viaţă, Hristos a fost înalţat în funcţia de Mare Preot 

prin învierea Sa din morţi. Doar în contextul unor rânduieli foarte stricte în ce priveşte apropierea 

de Cort, capătă putere cuvintele profetice din Ieremia: “Căpetenia lui va fi din mijlocul lui, şi 

stăpânitorul lui va ieşi din mijlocul lui;îl voi apropia şi va veni la Mine; căci cine ar îndrăzni să 

se apropie din capul lui de Mine? zice Domnul” (Ieremia 30:21). 
Aş mai face măcar două observaţii cu privire la capitolul 18. Prima are în vedere repetarea 

următoarei teme:  

- “dar să nu se apropie nici de uneltele Sfântului Locaş, nici de altar ca să nu muriţi şi 

ei şi voi” (18:3 b) 

- “ca să nu mai fie mânie împotriva lui Israel” (18:4b) 

- “străinul care se va apropia va fi omorât” (18:7 b) 

- “Copiii lui Israel să nu se apropie de Cortul Întâlnirii ca să nu se facă vinovaţi de 

vreun păcat şi să moară” (18:22b) 

- “nici nu veţi pângări darurile sfinte ale copiilor lui Israel şi nu veţi muri” (18:32b) 

Autorul subliniază de cinci ori care este scopul şi grija Dumnezeului care dă aceste legi: să 

nu muriţi. Iată că Domnul este Preasfânt şi nimiceşte pe oricine se apropie de capul lui de 

Domnul, însă în acelaşi timp El nu vrea să nimicescă pe popor. Cum va rezolva Domnul această 

situaţie? Îşi va diminua din sfinţenie şi va fi mai puţin intransigent? Nu! Ci îşi va lua toate 

măsurile de precauţie ca nimeni să nu se apropie la întâmplare de El. Ne aducem aminte de faptul 

că şi cap 17 a fost scris în acelaşi spirit: “ca să pui astfel capăt înaintea Mea cârtirilor lor şi sa nu 

moară” (17:10b)  

Deci cap. 17-18 ar putea fi intitulate asaltul îndurării lui Dumnezeu după răzvrătirile 

poporului din cap. 16. Domnul vine cu noi măsuri ale harului pentru a preveni nimicirea 

israeliţilor. Însă este interesant faptul că între cele două capitole ale harului, Autorul aşază reacţia 

poporului. 

 Cap 17: Reconfirmarea lui Aaron în slujba preoţiei ca poporul să nu piară! 

 Reacţia poporului: “Iată că murim, pierim cu toţii!” 

                                              “Va trebui oare să murim cu toţii?” 

 Cap 18: Sublinierea importanţei colaborării dintre preoţi şi Leviţi dar şi  a diferenţelor 

categorice ale slujbelor lor  ca poporul să nu piară! 

Mesajul este dar: explicarea tragediei generaţiei din Numeri nu trebuie cautată în inima 

unui Dumnezeu lipsit de har şi iute la mânie, care abia aşteaptă să nimicească, ci în inima bolnavă 

a poporului care sfidează revărsarea oceanelor îndurării lui Dumnezeu. 

A doua observaţie are în vedere păcatele săvârşite împotriva Cortului Întâlnirii. Cortul 

Întâlnirii avea două funcţii mântuitoare: revelarea caracterului lui Dumnezeu şi ispăşirea 

fărădelegii. Cele două funcţii erau operaţionale doar dacă se respectau rânduielile divine cu privire 

la Cort. Schimbarea acestor rânduieli reprezenta o dispreţuire a Domnului şi împiedicau 

manifestarea celor două funcţii: atât cunoaşterea cât şi iertarea deveneau imposibile. 
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Core şi ceata lui s-au răzvrătit tocmai împotriva rânduielilor de la Cort. În această situaţie 

nici cunoaşterea lui Dumnezeu şi nici iertarea nu mai erau posibile în ce-I priveşte. 

 Oare sǎ însemne cǎ pǎcatele sǎvârşite împotriva Cortului Întâlnirii nu mai pot fi iertate? 

 Logica ar putea fi urmǎtoarea: Cortul oferǎ iertarea. Sfidarea lui face imposibilǎ cǎpǎtarea 

ei. Deci pǎcatele sǎvârşite împotriva rânduielilor de la Cort nu pot fi iertate. Într-adevǎr, în cartea 

Levitic încǎlcarea rânduielilor de la Cort sunt pedepsite de obicei cu moartea. Sǎ fie deci pǎcatul 

cu voia acel pǎcat sǎvârşit împotriva Cortului Întâlnirii? 

 Pentru cǎlcarea de lege se gǎseşte iertare la Cort, dar pentru cǎlcarea în picioare a 

Cortului, singurul cadru al iertǎrii, nimeni nu mai poate oferi iertare. Capitolul 16 pare sǎ susţinǎ o 

astfel de ipotezǎ. Într-adevǎr, Moise, mijlocitorul, care este gata sǎ mijloceascǎ şi pentru vrǎjmaşii 

lui, acum înceteazǎ sǎ mijloceascǎ şi rosteşte nişte cuvinte surprinzǎtoare: “nu cǎuta la darul lor.” 

A uitat Mosie sǎ mijloceascǎ? Sau ştia cǎ, de vreme ce pǎcatul cetei lui Core era îndreptat 

împotriva Cortului (singurul cadru al iertǎrii), pentru ei nu mai exista posibilitatea iertǎrii. Chiar şi 

capitolele 17 şi 18 par a susţine aceastǎ ipotezǎ. Într-adevǎr, în 17 gǎsim cuvintele: “Şi să pui 

astfel capăt înaintea Mea cârtirilor lor (împotriva rânduielilor de la Cort) şi să nu moară.” 

 Concluzia care s-ar putea desprinde ar fi aceea că pentru cârtirile îndreptate împotriva 

Cortului nu este iertare. Capitolul 18 repetǎ şi introduce urmǎtoarea temă: „Tu şi fiii tăi, şi casa 

tatălui tău să purtaţi pedeapsa fărădelegilor fǎcute în sfântul locaş; tu şi fiii tăi să purtaţi pedeapsa 

fărădelegilor fǎcute în împlinirea slujbei voastre preoţeşti”. Dar expresia: „a purta pedeapsa 

fărădelegii făcute” o găsim în Numeri 15:31, cu referire la păcatul cu voia. Oare acesta să fie 

păcatul cu voia, sfidarea rânduielilor de la Cort? Într-adevăr, expresia din 18:1 sugerează faptul cǎ 

nu ar fi iertare pentru păcatele săvârşite de preoţi la Cort. Deci nu ar exista iertare pentru păcatele 

săvârşite împotriva cadrului iertării: Cortul Întâlnirii. 

 Deşi pare foarte atractivă şi bine argumentatǎ aceastǎ ipotezǎ, totuşi ea are mai multe 

cusururi. În primul rând, observǎm că pedeapsa cu moartea nu este stipulată doar pentru păcatele 

sǎvârşite în mod direct împotriva Cortului Întâlnirii. Ne aducem aminte că pedeapsa capitală este 

stipulată şi pentru situaţii de genul: idolatrie, vrăjitorie, perversiuni sexuale, adulter, crimă. Deci, 

nu doar pentru păcatele săvârşite împotriva Cortului nu exista iertare. Apoi, ne aducem aminte de 

exemplificările păcatului cu voia în cartea Numeri. Da, in capitolul 16 este vorba despre 

răzvrătirea împotriva Marelui Preot. Dar găsim în alte capitole cârtirile poporului care zice că îi 

merge rău,vedem situaţia în care este apucat de poftă, când se dedă la curvie şi idolatrie (vezi 

Numeri 25), omul care încalcă legea Sabatului, şi să nu uitǎm că lepădarea lor din Numeri 14 nu a 

avut loc în urma unui păcat săvârşit în mod direct împotriva Cortului, ci datoritǎ împotrivirii lor 

sub imperiul fricii de oameni de a merge la război. Deci este clar că nu putem restrânge păcatul cu 

voia la fărădelegile săvârşite împotriva Cortului. Cu toate acestea, pedepsele capitale cu referire la 

neglijarea rânduielilor de la cort ne arată douǎ lucruri: 

1. Aceste rânduieli sunt foarte importante şi nu pot fi schimbate la voia întâmplării. 

Mântuirea oferitǎ la Cort rǎmâne o ofertă reală doar dacǎ sunt respectate aceste rânduieli. 

De ce? Am menţionat deja cu alte ocazii că acest Cort revela pe Domnul şi pregătea 

înţelegerea slujbei viitoare a lui Mesia. Neglijarea rânduielilor de la Cort ar fi dus la 

compromiterea mesajului despre Dumnezeu şi despre lucrarea lui Mesia. Or, fără acestea 

douǎ, nu există mântuire.   

2. Încǎlcarea acestor rânduieli presupunea un înalt grad de sfidare şi răzvrătire. Şi cred că 

aici este hiba înţelegerii păcatului cu voia. Nu obiectul specifc al păcatului contează, ci 

dimensiunea sfidării şi împietririi. Este adevărat în acelaşi timp că păcatele din anumite 

domenii reflectǎ un mai mare grad de împietrire. De aceea nu este la întâmplare faptul că 

pedeapsa capitală este stipulată în special cu referire la perversiuni sexuale, idolatrie, 

crimă şi sfidarea Cortului. 

       Discuţia aceasta am mai avut-o în Levitic, în capitolul 20. Dar şi atunci am insistat pe 

faptul că sunt situaţii în care s-a căpătat iertare pentru astfel de păcate (vezi David si Bat-Şeba 

etc.) 

 



 57 

 Este adevărat că atâta vreme cât cineva sfidează rânduielile de la Cort nu poate fi iertat, 

dar la fel de adevărat este că dacă cineva persistă în păcatul minciunii nu poate fi iertat. Însă 

păcatul cu voia ridică următoarea problemă: mai poate fi el iertat vreodată? Într-adevăr, este 

logic să acceptǎm faptul că, până când cel păcătos nu se pocăieşte în chip autentic (adică până 

cînd nu renunţă la păcat şi la sfidarea rânduielilor Cortului), nu poate fi iertat. Însă mai există 

speranţa iertării. Numeri 15 ne prezintă însă păcatul cu voia ca pe un păcat care nu poate fi 

iertat. Şi revenim la vechea întrebare: omul nu poate fi iertat pentru că Domnul a ales să nu 

ierte un anumit păcat carcaterizat de un înalt grad de mândrie şi sfidare, sau pentru că acel om 

s-a împietrit în mod iremediabil şi nu se mai poate pocǎi cu adevărat? Până acum toate 

indiciile din cartea Numeri ne sugerează faptul că problema ar fi inima împietrită a poporului. 

Chiar în capitolele de faţă (17 şi 18) descoperim după răzvrătirea din capitolul 16 un 

Dumnezeu plin de îndurare care nu vrea moartea pǎcǎtosului şi care Îşi revarsă îndurarea peste 

popor. În schimb, poporul persistă în rătăcire şi are reacţii paranoice. Ba mai mult, este extrem 

de important faptul că nu găsim nicăieri în Numeri şi nici în întreaga Scriptură vreo situaţie în 

care cel păcătos să manifeste o pocăinţă autentică şi totuşi Domnul să nu îl primească înapoi. 

Dimpotrivă, găsim exemple (ca la sfârşitul capitolului 14) de false pocăinţe care reflectă 

împietrirea şi rătăcirea unei inimi care a perseverat în transgresarea poruncilor divine.  

 Deci revenim la încălcarea poruncilor de la Cort: dacă cineva îşi cere totuşi iertare cu o 

inimă sinceră? Nu va fi el oare iertat? La fel ca în cazul lui David care a comis păcate pentru 

care era stipulată pedeapsa capitală, şi totuşi a fost iertat după ce s-a pocăit, cred că şi acum 

Domnul este dispus să ierte şi aceste păcate. Un exemplu în acest sens îl găsim în Ieremia şi 

Ezechiel. Deşi poprul amestecase ritualurile păgâne cu rânduielile de la Cort, totuşi Domnul 

îşi arată disponibilitatea de a ierta şi de a-i primi înapoi. Însă în ceea ce priveşte păcatele 

săvârşite împotriva rânduielilor de la Cort, ca şi cele care presupun perversiuni sexuale, 

ocultism şi crimă, problema care se pune este următoarea: oare împietrirea nu va fi atât de 

mare încât cel păcătos nu va mai putea manifesta o pocăinţă autentică? Pedeapsa capitală, 

stipulată pentru comiterea acestor păcate, ne avertizează că pericolul împietririi irevocabile 

este foarte mare. 

 

 

e) 19:1-22  Vaca roşie şi apa de curǎţire 
 

 Acest capitol este scris în stilul Levitice fului şi reînnoieşte principii importante din 

secţiunea Curǎţirilor a cărţii Levitic. În acelaşi timp aduce şi lucruri noi. Dar marea înrebare 

este: cum ne ajută acest capitol să înţelegem mai bine păcatul cu voia? Însǎ înainte de a 

încerca să răspundem la această întrebare, să analizăm puţin conţinutul acestui capitol.  

 Numeri 19 ne aduce aminte în primul rând că atunci când un om se atinge de un mort 

devine necurat. Ştim acest lucru din cartea Levitic. Într-adevăr, în Levitic 21 citim cǎ preotul 

nu trebuie să se facă necurat prin atingerea de un mort. Dar Levitic nu ne spune cât timp este 

necurat cel ce a atins un mort, şi nici nu detaliază ritualul curăţirii. În ce sens atingerea de un 

mort te făcea necurat? Ne reamintim de cele două principii fundamentale din Levitic: 

principiul igienei şi principiul pedagogic. Primul are în vedere faptul că Domnul era interesat 

de sănătatea lor fizică şi le dădea porunci înţelepte prin care să prevină contractarea diferitelor 

boli şi să evite răspândirea epidemiilor în comunitate. Şim cu toţii că atingerea de un mort 

implică posibilitatea de a contacta diferiţi viruşi şi că spălarea corpului după astfel de contacte 

este obligatorie. Domnul îi responsabiliza pe evrei să aibă grijă de trupul lor, de templul 

Duhului Sfânt.  

 Principiul pedagogic se referă la intenţia lui Dumnezeu de a-i învăţa necesiatea curăţirii 

spirituale pornind de la elemente fizice, uşor comprehensibile (cum ar fi în cazul nostru 

curăţirea trupului). După cum murdăria fizică expune trupul la îmbolnăvire şi provoacǎ 

repulsie, la fel întinăciunea morală aduce moarte în suflet şi îi provoacă scârbă lui Dumnezeu. 
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Moartea era o consecinţă a păcatului şi un simbol al acestuia. Domnul însă îi dorea sfinţi, şi cu 

trupul şi cu inima. 

  La intersecţia dintre cele două principii de mai sus se găseşte principiul contaminării. La 

fel cum bolile trupului sunt transmisibile, la fel păcatul unui individ poate declanşa adevărate 

epidemii spirituale în comunitate. Şi acest principiu levitical este reînnoit în Numeri 19. Dar 

noutatea din Numeri este aceea că detaliază perioada şi procesul curăţirii. Perioada este de 7 

zile, iar procesul curăţirii presupune stropirea cu o apă specială de curăţire în a treia şi a şaptea 

zi. Nu ne surpirnde nimic până acum. Dra întrebările încep să apară atunci când ne îndreptăm 

atenţia cǎtre modul în care se pregătea această apă de curăţire. Iată elemntele pregătirii: 

- găsirea unei vaci roşii, fără cusur şi nepusă la jug; 

- junghierea vacii în afara taberei; 

- stropirea cu sângele vacii de 7 ori înaintea Cortului; 

- arderea în întregime a vacii, împreună cu lemn de cedru, isop şi cârmâz; 

- strângerea şi păstrarea cenuşii pentru apa de curăţire. 

 

Şi încă ceva care este absolut şocant: preotul, cel care ardea vaca şi cel ce strângea cenuşă 

trebuia să îşi spele trupul în apă şi să fie necurat până seara. De ce vacă roşie, de ce rasă în 

afara taberei şi mai ales de ce toţi cei care participau la acest ritual deveneau necuraţi? Aceste 

lucruri ne aduc aminte de marea Zi a Curăţirii. Într-adevăr, atunci trebuia ca resturile viţelului 

ispăşitor sǎ fie arse afară din tabǎră. Atât preotul care junghia jertfa, cât şi cel ce ardea 

rămăşiţele şi cel ce alunga în pustie ţapul pentru Azazel trebuia să îşi scalde trupul în apă. 

Acest lucru le arăta evreilor că viţelul şi ţapul erau încărcate cu  păcatele norodului. Să 

înţelegem deci şi că vaca roşie era o jertfă ispăşitoare încărcată în chip simbolic cu păcatele 

norodului? 

Se pare că Domnul tratează problema morţii cu cea mai mare seriozitate. Noi ne-am 

obişnuit cu moartea. Însă aceasta nu a existat până la căderea lui Lucifer, nu a fost plănuită de 

Domnul, nu are ce căuta în Împărăţia Sa şi este simbolul triumfului păcatului, este elemntul 

care oglindeşte atât de bine ce a adus păcatul în lume. Moartea ne înfioară, aduce suferinţă şi 

separare între semeni, sugrumă potopul de viaţă plănuit de Domnul. Să ne aducem aminte că 

ultimul duşman pe care îl va învinge Hristos va fi moartea însăşi. Pentru a le descoperi 

repulsia Sa faţă de moarte şi consecinţele pe care le aduce ea, şi pentru a le educa astfel simţul 

spiritual, Domnul le oferă a apă de curăţire specială care provine de la o jertfă specială şi care 

aduce aminte de marea jertfă de Yom Kippur.  

Atingerea de un mort trebuia ispăşită în baza unei jertfe speciale. Şi ce jertfă putea fi mai 

specială decât una care se aseamăna atât de bine cu jertfa din Ziua Curǎţirii? Faptul că preotul 

nu mânca din ea şi că era arsă în întregime le arăta că Domnul îşi asumă Singur 

responsabilitaea rezolvării problemei morţii: preoţii nu puteau fi pǎrtaşi acestei slujbe. Era o 

problemă extrem de serioasă pe care o putea soluţiona doar Domnul. 

Nu este la întâmplare faptul că acestă poruncă este dată în Numeri 19. Este de fapt o 

poruncă pentru noua generaţie, care timp de 38 de ani şi-a îngropat părinţii. Relevanţa ei este 

maximă pentru o generaţie care umblă prin pustie şi care zilnic trebuie să înmormânteze pe cei 

ce sunt răpuşi de mânia lui Dumnezeu. Este important să observăm faptul că Domnul nu dă 

toate poruncile o dată. Nu, ci El le dă pe rând, şi alege pentru o poruncă contextul cel mai 

prilenic pentru ca ea să fie înţeleasă de popor şi percepută ca relevantă. Domnul vrea astfel să 

educe simţul spiritual al noii generaţiei. El se foloseşte de lucruri atât de frecvente din viaţa 

lor în acel context (atingerea de un mormânt sau de un mort) pentru a-i învăţa despre sfinţenia 

Sa incompatibilă cu păcatul care aduce moartea şi despre necesitatea  curăţirii: „Un om care 

va fi necurat şi nu se va curăţi va fi nimicit din mijlocul adunării, căci a spurcat sfântul locaş 

al Domnului”. 

Acum cred că este momentul să analizăm relevanţa acestui capitol pentru tematica 

păcatului cu voia. Trebuie să menţionăm că sunt două variante de interpretare în acest sens. 

Prima stipulează faptul că această poruncă cu vaca roşie şi apa de curăţire specială ar fi 
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valabilă doar pentru cei 38 de ani petrecuţi în pustie. Domnul vrea să transmită mesajul că cei 

ce au murit în pustie au murit cu păcatul pe ei, şi de aceea după atingerea corpurilor lor 

neînsufleţite se impune o curăţire specială. Astel, Domnul vrea să sublinieze faptul că ei au 

murit cu păcatul neispăşit şi că au avut ca destin o moarte veşnică. Această interpretare este 

foarte legată de problematica păcatului cu voia şi s-ar potrivi foarte bine după capitolul 18.  

Din capitlul 20 deja atenţia autorului se îndreaptă spre noua generaţie. În ceea ce priveşte 

vechea generaţie, după prezentarea răzvrătirilor lor repetate în pofida semnelor îndurării lui 

Dumnezeu, în capitolele 11-18 Domnul mai are de spus un singur lucru despre vechea 

generaţie. Au murit cu păcatele pe ei în pustie. S-ar accentua astfel încă odată faptul că păcatul 

cu voia nu aduce doar o pedeapsă disciplinară irevocabilă („nu veţi intra în ţară!”), ci şi 

pecetluirea unui destin etern („nu veţi intra în odihna Mea!”). 

Dar această interpretare, oricât de atractivă ar fi ea, neglijează câteva versete importante, 

cum ar fi: „Aceasta să fie o lege veşnică atât pentru copiii lui Israel, cât şi pentru strǎinul care 

locuieşte în mijlocul lor.” (19:10, 21). Astfel, cred că suntem nevoiţi să căutăm o altă variantă 

de interpretare. Pe aceasta am menţionat-o deja în parte. Domnul dă această lege tocmai acum 

deoarece contextul este foarte potrivit. El vrea să înveţe atât noua generaţie, cât şi următoarele 

generaţii cât de mare este incompatibilitatea dintre Domnul vieţii şi păcatul aducător de 

moarte şi durere.  Mai dificil este însă să legăm această interpretare de tematica păcatului cu 

voia.  

 Întrezăresc totuşi o lumină. Am descoperit deja cǎ în capitolele 17 şi 18 Domnul răspunde 

unor afirmaţii extrem de dure din partea poporului: „Iată că murim, pierim, pierim cu toţii! 

Oricine se apropie de Cortul Domnului moare. Va trebui oare să murim cu toţii?”. Şi într-adevăr, 

cele două capitole arată cum îndurarea lui Dumnezeu ia toate măsurile care-i stau în putinţă ca 

poporul să nu moară. De vreo şase ori este exprimată în mod direct dorinţa lui Dumnezeu: El nu 

vrea moartea păcătosului, ci ca el să trăiască. Şi acum îmi dau şi mai bine seama de ce Domnul 

alege ca semn de confirmare a lui Aaron tocmai un toiag înflorit. Mesajul este clar: Domnul este 

un Dumnezeu al vieţii care nu iubeşte moartea, ci vrea să o învingă. Ba mai mult, iată că toiagul 

nu doar că înflorise, dar şi înverzise, făcuse muguri şi copsese migdale. Domnul nu doar că vrea 

să dea lui Israel viaţa, dar vrea să o dea din belşug. Cât de diferit este Domnul faţă de modul 

eronat în care este perceput de cǎtre popor! În lumina celor spuse până acum, rolul capitolului 19 

este mai mult decît evident. Cum altfel putea Domnul să scoată minciuna din mintea poporului - 

care spunea că Domnul este de partea morţii (vezi 17:12-13) - decât descoperindu-Şi ura Sa faţă 

de moarte. Iată că poporul se gândea că Domnul este prieten cu moartea, de vreme ce Îi plǎcea 

atât de mult să nimicească. Evreii ştiau de la religiile idolatre că existau zeii morţii. În lumina 

frecventelor urgii, ei se gândeau că Yahwe este un astfel de zeu al morţii. Dar iată că în capitolul 

19 El Şi-a descoperit ura şi repulsia faţă de moarte. Într-adevăr, un Domn al vieţii nu poate urî 

ceva mai mult decât absenţa vieţii. Ei bine, Yahwe este Autorul vieţii care poartă vrăjmaşie morţii 

şi pe care o va nimici pentru vecie. Este incredibil cât de frumos se armonizează capitolul 19 cu 

cele dinaintea lui. Simt nevoia să sar în sus de bucurie şi să-L laud pe Domnul vieţii. Tu nu? 

 

  

 

3) Numeri 20-25 - Temerile false cu privire la păcatul cu voia  
 

 

 Capitolele 11-19 definesc păcatul cu voia. În aceste capitole Autorul insistă atât pe ceea ce 

este păcatul cu voia, cât şi pe ce nu semnificǎ păcatul cu voia. Cu toate acestea, deşi abordează 

anumite temeri pe care le-ar putea avea cu referire la păcatul cu voia, nu face din analiza acestor 

temeri o temă centrală. Ei bine, acum, în capitolele 20-25, se pare că Autorul se focalizează în 

mod special pe temerile false cu privire la păcatul cu voia. Într-adevăr, capitolele 11-19 sunt 

înspăimântătoare şi am putea intra foarte uşor în panică: oare am înfǎptuit păcatul cu voia? Oare 

viitorul nu-mi va rezerva atacuri spirituale prea mari la care nu voi putea face faţă şi voi ajunge să 
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înfăptuiesc păcatul cu voia? Ce mă fac cu bolile spirituale pe care le am şi în virtutea cărora se 

întâmplă să am căderi repetate? 

 Din această persepectivă această subsecţiunea ar putea fi citită în felul următor: 

 Păcatul cu voia 

a) nu trebuie confundat cu o cădere accidentală (cap. 20); 

b) şi nici cu ezitările din pruncia spirituală (cap. 21); 

c) nici nu poate fi rezultatul unui atac spiritual prea puternic (cap.22-24); 

d) ci păcatul cu voia presupune o sfidare a Domnului şi o dare de bunăvoie pe mâna 

păcatului (cap.25). 

 

Să analizăm pe rând aceste temeri, precum şi răspunsurile liniştitoare propuse de  

Autor. 

 

 

 

 

a) 20:1-21:35 – Păcatul cu voia şi accidentele spirituale 
 

Primul pasaj ne prezintă păcatul lui Moise şi al lui Aaron. Despre ce să fie 

vorba? Observăm mai întâi că este vorba în text de noua generaţie. Dacă analizăm cu atenţie 

amplasarea temporală a morţii Mariei, vom descoperi că ne aflăm la sfârşitul celor 40 de ani. 

Deci, noua generaţie forma mojoritatea poporului. Apoi, sesizăm că Mosie şi Aaron în loc să 

vorbească stâncii, au lovit de două ori stânca cu toiagul. Nu au ascultat deci de porunca 

Domnului. Dar mai mult decât atât, au vorbit într-un mod neduhovnicesc poporului: „Ascultaţi, 

răzvrătiţilor! Vom putea noi oare să vă scoatem apă din stânca aceasta?”. Exact acest aspect este 

subliniat şi de Psalml 106: „Ei au mâniat pe Domnul la apele Meriba; şi Moise a fost pedepsit din 

pricina lor. Căci s-au răzvrătit împotriva Duhului Lui, şi Moise a vorbit în chip uşuratic cu 

buzele.” (Ps.106:32-33). Moise şi-a pierdut cumpătul. A luat în mod personal răzvrătirea lor şi a 

reacţionat la nervi şi a vorbit ca unul care dorea să închidă gura poporului şi să îi arate că el, cel 

acuzat, are dreptate. Prin această reacţie nu L-a sfinţit pe Domnul înaintea copiilor lui Israel, adică 

nu L-a reprezentat pe Domnul înaintea poporului. Era vorba de o nouă generaţie, căreia Domnul 

vroia sa îi dea o nouă şansă. Domnul se arată îngăduitor faţă de slăbiciunile lor. Să fii crescut de o 

generaţie aşa de răzvrătită nu este un lucru de neglijat. A fost destul de uşor ca noua generaţie să 

urmeze pilda răzvrătirilor părinţilor lor.  

Însă ei erau acum la început de drum şi Domnul se arată îngăduitor şi nu rosteşte nici un 

cuvînt de mustrare împotriva lor. Domnul vrea în schimb să le arate că El este Domnul vieţii care 

i-a scos din Egipt, nu pentru a-i nimici în pustie, ci pentru a le da viaţa din belşug. Astfel, nu este 

la întâmplare faptul că Domnul îi porunceşte lui Moise să ia toiagul înflorit din Sfânta Sfintelor. 

Toiagul rămânea probabil tot timpul înflorit. Acest lucru oglindea un Domn susţinător al vieţii, şi 

nu nimicitor al ei. El, Domnul vieţii, avea să le dea apă din stâncă. Mosie trebuia să vorbească 

stâncii, şi nu să lovească cu toiagul în stâncă. Actul de lovire poate sugera mânie, asprime, 

supărare. Dar Domnul era un susur blând care Se purta cu cea mai mare gingăşie cu noua 

generaţie şi dorea să li se prezinte ca un Dumnezeu al vieţii şi îndurării. Dorea să îi cucerească 

prin frumuseţea Lui. Mosie însă era pe altă lungime de undă, vorbindu-le cu asprime şi lovind cu 

toiagul vieţii de două ori stânca.  

 În urma păcatului lor, Mosie şi Aaron primesc următoarea pedeapsă: „nu voi veţi duce 

adunarea aceasta în ţara pe care i-o dau.” La prima vedere, este aceeaşi pedeapsă cu cea primită 

de poporul răzvrătit în Numeri 14. Oare Moise a făcut păcatul cu voia? Oare nici el nu mai poate 

fi iertat? Sunt câteva diferenţe fundamentale între istoria lui Moise şi istoria poporului răzvrătit. În 

primul rând, verdictul din Numeri 14 care stipula imposibilitatea intrării lor în ţară era însoţit de 

expresii de genul: „îi voi nimici în pustie”, „Îmi voi trage mâna de la ei”, „îşi vor purta pedeapsa 

păcatului lor”. Astfel de expresii lipsesc în cazul lui Moise. Înţelegem deci că esenţa problemei 
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nu era în cele din urmă intrarea în ţară, ci intrarea în odihna veşnică a lui Dumnezeu, deci 

mântuirea sufletului lor. Mosie a fost doar disciplinat, însă vechea generaţie şi-a pecetluit destinul 

spre iad.  

 În al doilea rând, spre deosebire de norodul care a persistat la nesfârşit în neascultare, 

Mosie a revenit pe linia ascultării de Domnul şi aceasta până la sfârşitul vieţii lui. Iar în al treilea 

rând, dacă generaţia din Numeri devine un exemplu negativ în întreaga Scriptură, Mosie rămîne 

un model de referinţă, îl găsim în slavă, alături de Ilie, pe muntele Schimbării la Faţă vorbind cu 

Domnul Isus despre sfârşitul Lui de la Ierusalim. 

 Deci Mosie nu a făcut păcatul cu voia. A fost o neveghere, a fost un accident spiritual de 

care Mosie este deplin responsabil. Iar gravitatea fărădelegii sale este una foarte mare. Cu toate 

acestea Mosie nu este lepădat de Domnul. El este iertat şi revine pe linia ascultării de Domnul. 

Faptul că gravitatea faptei sale a fost mare, o arată şi pedeaspa pe care i-a dat-o Domnul. De ce i-a 

dat Domnul această pedeapsă? Moise avea o funcţie foarte importantă, aceea de a-L reprezenta pe 

Dumnezeu înaintea poporului. El era mijlocitorul legământului. Noua generaţie îşi forma 

concepţia despre Dumnezeu analizând cuvintele şi comportamentul lui Mosie. Noua generaţie a 

fost crescută de nişte părinţi care le-au inoculat idei de genul: „Iată că murim, pierim, pierim cu 

toţii! Oricine se apropie de Cortul Domnului moare. Va trebui oare să murim cu toţii?” Nu este 

de mirare că ei manifestǎ o reacţie atât de fatalistă în Numeri 20. Mosie însă nu trebuia să dea apă 

la moară imaginii false despre Dumnezeu pe care o alimentaseră părinţii lor. Mosie trebuia să le 

prezinte un Dumnezeu al vieţii şi îndurării. El nu face acest lucru. Miza era foarte mare. Acum, în 

mintea noii generaţii începea să se dezvolte conceptul privitor la Dumnezeu. Mosie a făcut o 

greşeală foarte mare, şi atunci Domnul a venit cu soluţia. Pentru ca poporul să înţeleagă că 

Domnul nu a fost deloc de acord cu recţia lui Moise şi că acesta nu L-a reprezentat aşa cum 

trebuia la Meriba, El îi aplică acestuia o pedeapsă publică, care avea menirea să corecteze 

imaginea greşită despre Domnul, pe care Mosie o transmisese poporului. Astfel, deşi Mosie nu L-

a sfinţit pe Domnul înaintea adunării, Domnul S-a sfinţit El singur prin pedeaspa pe care a dat-o 

lui Moise. De aceea se încheie pasajul astfel: „Acestea sunt apele Meriba, unde s-au certat copii 

lui Israel cu Domnul care a fost sfinţit între ei.”   

 Acest tablou ne întărăşte convingerea că păcatul cu voia vizează destinul etern al omului 

şi că nu trebuie confundat cu un accident spiritual, chiar dacă acesta este foarte mare şi dacă cel 

care l-a produs este deplin responsabil de el. Astfel, ne este îndepărtatǎ acea temere falsă care 

poate fi formulatǎ astfel: dacă voi avea o cădere mai mare, dacă din neveghere voi reprezenta 

greşit Numele Domnului, voi fi lepădat fără posibilitate de întoarcere? Dar temeri şi mai mari apar 

după ce am comis o greşeală a cărei gravitate este ceva mai mare: oare am comis păcatul cu voia? 

Oare mai pot fi iertat? Oare Domnul mă mai primeşte înapoi? Răspunsul este DA! Există iertare şi 

pentru greşeli mari, la fel cum a existat şi pentru greşeala lui Mosie. Condiţia este însă să ne 

pocăim cu adevǎrat şi să revenim în ascultare de Domnul, aşa cum a făcut Moise. Niciodată 

Domnul nu va respinge pe un păcătos care în mod sincer se pocăieşte înaintea Lui. Este adevărat 

că păcatul împietreşte şi putem ajunge în situaţia în care să nu mai putem manifesta o pocăinţa 

autentică. Însă, dacă ne pocăim sincer înaintea Sa, oricât de mare ar fi păcatul nostru, acesta poate 

şi va fi iertat. Aceasta nu înseamnă că nu vor rămâne consecinţele dureroase ale păcatului nostru. 

Persistenţa consecinţelor nu este o dovadă a faptului că nu am fost iertaţi. Domnul va folosi 

consecinţele păcatului nostru spre binele nostru şi spre binele celor din jur. Avem nevoie nu doar 

de iertare, dar şi de disciplinare, vindecare şi modelare. Tatăl care ne iubeşte ne va pedepsi pentru 

păcatele noastre (într-o măsură mult mai mică desigur) chiar dacă ne-a iertat.  

 Capitolul 20 mai conţine două tablouri: cel cu Edom şi cel cu moartea lui Aaron. Tabloul 

cu moartea lui Aaron se leagǎ în mod clar de accidentul moral al celor doi titani spirituali. 

Domnul vrea să îl mai ţină pe Mosie în viaţă pentru a scrie Deuteronomul şi pentru a-l pregăti pe 

Iosua şi pe noua generaţie pentru cucerirea ţării Canaanului. Însă pe Aaron Domnul îl cheamă 

acasă imediat după greşeala lor de la Meriba. Moartea lui Aaron este o dovadă clară şi imediată că 

Domnul a fost împotriva reacţiei lor de la Meriba, şi că hotărârea lui Dumnezeu ca cei doi să nu 

intre în ţară este irevocabilă. Moartea lui Aaron este o anunţarea şi a morţii lui Moise. Moartea lui 
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Aaron este spre slava lui Dumnezeu deoarece, prin ea, Israel îşi poate corecta imaginea falsă 

despre Domnul pe care şi-au format-o în urma reacţiei lui Mosie şi lui Aaron după răzvrătirea lor. 

Iată că în anumite contexte moartea noastră este mai folositoare pentru planurile lui Dumnezeu 

decât rămânerea noastră în viaţă. Deci, fie prin viaţa noastră, fie prin moartea noastră, Numele 

Domnului să fie proslăvit.  

 Graba Domnului de a-l chema pe Aaron, precum şi proporţia de text alocată acestui 

eveniment (opt versete), reliefează grija lui Dumnezeu pentru credinţa noii generaţii. Iată că 

Domnul dă o şansă fiecărei generaţii şi nu judecă pe copii după comportamentul părinţilor lor. 

Avem zugrăvit înaintea noastră caracterul unui Dumnezeu încet la mânie, plin de bunătate, 

blândeţe, gingăşie şi îndurare. Înţelegem din nou faptul că reacţia divină din Numeri 14 a avut loc 

după ce paharul sfidărilor poporului s-a umplut. Înaintea unei noi generaţii aflate la început de 

drum Domnul se arată la fel de plin de răbdare şi îngăduinţă ca pe drumul din Egipt până la Sinai 

(vezi Exod 13-18). 

 Tabloul cu Edom apare la prima vedere ca nuca în perete. Parcă nu are nici o legătură cu 

contextul în care este plasat. Edom refuză trecerea lui Israel pe teritoriul său. Care ar putea fi 

motivaţiile? Fie frica de un eventual atac din partea lui Israel, fie pur şi simplu răutate şi egoism. 

Ţinând cont de prezenţa lui Yahwe din mijlocul lui Israel şi de credibilitatea Acestuia, reacţia lui 

Edom este totuşi nejustificată: „Şi Edom i-a ieşit înainte cu multă gloată şi cu mână tare.” Însă 

este foarte interesantă reacţia lui Yahwe, creatorul şi proprietarul atât al lui Edom, cât şi al ţării 

sale. Domnul nu îl cheamă pe Israel să facă război, ci îl îndeamnă să se abată de la Edom şi să 

facă un ocol considerabil. Iată că Yahwe nu este un Domnl al nimicirii. Noua generaţie a asistat la 

nimicirea părinţilor lor în pustie şi acum se îndrepta să nimicească la poruncă Domnului pe 

canaaniţi. Ce puteau crede ei despre Domnul lor? Astfel, incidentul cu Edom este binevenit. Dacă 

Yahwe ar fi fost Domnul războiului şi mîniei, atunci cu siguranţă că avea un pretext suficient de 

important pentru a-l nimici pe Edom. Dar ocolul poruncit de Yahwe descoperă noii generaţii că El 

este altfel. Da, vrea să îi nimicească pe canaaniţi, dar după sute de ani de îndelungă răbdare, acum 

când paharul fărădelegilor lor s-a umplut şi s-a ridicat până la cer, şi când nu mai este şansă de 

întoarcere. Deci, se pare că tema unificatoare a capitolului 20 este grija lui Dumnezeu pentru 

credinţa noii generaţii. Capitolul 20 ne înfăţişează un Dumnezeu care este încet la mânie şi plin de 

bunătate şi care nu hotărăşte nimicirea în urma unei singure greşeli. Poporul greşeşte, Moise 

greşeşte, Aaron greşeşte, Edom greşeşte. Domnul se arată plin de îngăduinţă şi le dă o nouă şansă 

tuturor. Deci, păcatul cu voia nu poate fi confundat cu o singură greşeală, oricât de mare ar fi ea. 

Păcatul cu voia presupune mai degrabă un proces de  sfidare şi răzvrătire, o persisitenţă deliberată 

în fărădelege.    

 Capitolul 21 ne prezintă trei mari birunţe şi o înfrângere. Cele trei biruinţe ne descopră 

faptul că în inima noii generaţii se coace credinţa autentică. Într-adevăr, aceasta ia testele pe care 

părinţii ei le-a picat. Părinţii lor au cedat din pricina fricii de oameni, atunci când au văzut puterea 

vrăjmaşului. Dar ei, prin credinţa în puterea lui Dumnezeu, înving frica de oameni şi obţin trei 

biruinţe notabile. Prima este împotriva împăratului Aradului. A fost un test foarte mare pentru 

israeliţi, ţinând cont că erau prunci din punct de vedere spiritual şi că în prima fază a bătăliei 

canaaniţii au avut sorţi de izbândă şi au luat mulţi prinşi de război. Aveau motive „mai 

întemeiate”ca părinţii lor să se răzvrătescă împotriva Domnului şi să Îi impute necredincioşia. Însă 

ei au făcut un jurământ Domnului şi s-au avîntat în luptă, iar Domnul a fost de partea lor şi le-a 

dat o mare izbândă. Următoarele două victorii au fost împotriva lui Sihon şi Og. Aceştia erau doi 

împăraţi foarte puternici, mai puternici chiar decât împăratul Aradului. Autorul citează din spusele 

poeţilor care înalţă puterea lui Sihon care a înfrânt Moabul, un regat cu o putere militară de temut. 

Şi tocmai pentru că Sihon şi Og au fost doi împăraţi foarte puternici, victoria asupra lor rămâne un 

important stâlp de aducere aminte în istoria lui Israel: „Lăudaţi pe Domnul Domnilor, căci în veac 

ţine îndurarea Lui!...Pe Cel ce a lovit pe împăraţi mari, căci în veac ţine îndurarea Lui! Pe Cel ce 

a ucis împăraţi puternici, căci în veac ţine îndurarea Lui! Pe Sihon, împăratul Amoriţilor, căci în 

veac ţine îndurarea Lui! Şi pe Og, împăratul Basanului, căci în veac ţine îndurarea Lui!” 

(Ps.136:3,17-20). 



 63 

 Dar între aceste mari biruinţe, Autorul inserează şi o înfrângere. Poporul cârteşte 

împotriva Domnului din pricina greutăţilor de pe drum. Domnul le trimite şerpi înfocaţi. Aceşti 

şerpi, ne aduc aminte de şarpele din Eden, şi sunt un simbol al răului, al păcatului şi al lumii 

demonice. Poporul îşi cere iertare de la Moise şi de la Domnul şi cere izbăvirea. Este interesantă 

soluţia pe care le-o oferă Domnul. Iată că nu mai face apel la elemente ale Cortului Întâlnirii (ca 

în Numeri 16 de exemplu, când Aaron a tămâiat înaintea urgiei Domnului), ci la un element din 

afara Cortului. Iar acest element presupunea un şarpe de aramă pus pe o prăjină. Şarpele care 

muşca, era acum în chip simbolic judecat şi blestemat prin spânzurarea lui pe o prăjină. Ecourile 

mesianice ale acestei imagni sunt evidente. Nu la întâmplare, Domnul Isus i-a spus lui Nicodim: 

„Şi după cum a înălţat Mosie şarpele în pustie, tot aşa trebuie să fie înălţat şi Fiul omului, pentru 

ca oricine crede în El să nu piară, ci să aibă viaţa veşnică.” (Ioan 3:14-15). Domnul Isus a purtat 

în trupul Său, pe lemn, păcatele omenirii întregi. Răul a fost astfel judecat. Stăpânitorul lumii 

acesteia a fost judecat, iar domniile şi stăpânirile au fost fǎcute de ocară, acolo, la cruce.  

 Revenind la contextul din Numeri, ne întrebăm de ce a inserat Autorul aici acestă 

înfrîngere spirituală a lui Israel. Dacă analizăm cu atenţie capitolele 20 şi 21, vom descoperi faptul 

că Autorul reaşează o paralelă între vechea şi noua generaţie. În lumina acestei paralele, vom 

înţelege şi mai bine rolul fiecărui pasaj. 

 

 

Vechea generaţie 

 

 

Noua generaţie 

Se răzvrăteşte la Cades, şi Domnul o 

leapădă. (cap. 14) 

Se răzvrăteşte la Cades, dar Domnul îi 

mai dă o şansă. (cap. 20) 

Domnul îi cere să nu se mai suie 

împotriva canaaniţilor, însă Israel nu 

ascultă. 

Domnul le cere să nu facă război cu 

Edom, iar Israel ascultă. 

Israeliţii sunt nimiciţi la Horma. Israeliţii biruiesc la Horma. 

Copiii lui Israel cârtesc împotriva manei; 

nu se menţionează dacă şi-au cerut 

iertare. 

Copiii lui Israel cârtesc împotriva manei, 

dar apoi îşi cer iertare. 

 

Mosie trimite 12 iscoade. Moise trimite din nou iscoade (21:32) 

Copiii lui Israel sunt cuprinşi de frică şi 

dau înapoi împotriva vrăjmaşului. 

Copiii lui Israel biruiesc frica de oameni 

şi se avîntă în luptă. 

   

 

 Este evident faptul că Autorul a premeditat o paralelă între cele două generaţii. Oare de 

ce? Sunt într-adevăr foarte multe asemănări. Dar acestea nu fac decât să accentueze şi mai mult 

diferenţele. Diferenţa fundamentală este aceea că, dacă vechea generaţie a fost lepădată în mod 

ireversibil, noua generaţie este reprimită în relaţie cu Domnul, în ciuda căderilor ei. Domnul Se 

arată plin de răbdare şi îngăduinţă  faţă noua generaţie. Oare să fie Domnul părtinitor? Nicidecum! 

Capitolele 20-21 ne aduc aminte de drumul din Egipt până la Sinai a primei generaţii. Acolo 

descoperim aceeaşi îngăduinţă din partea Domnului. Însă era vorba tot de perioada prunciei 

spirituale. În capitolele 20-21, Domnul dă aceeaşi şansă noii generaţii. Deci păcatul cu voia nu 

trebuie confundat cu ezitările şi căderile spirituale din pruncia spirituală. Poporul a păcătuit, dar 

apoi a revenit în ascultare şi a fost iertat. O altă diferenţă esenţială între noua şi vechea generaţie, 

este aceea că noua generaţie, după căderi, a revenit pe linia ascultării. La vechea generaţie lipseşte 

tocmai această revenire sinceră. Deci, se accentuează încă odată faptul că nu există un anumit 

păcat pe care, în economia Lui, Domnul a decis să nu-l ierte, ci că absenţa unei pocăinţe autentice 

este cauza neiertării. Trebuie să apreciem grija cu care Autorul defineşte păcatul cu voia şi cu care 

subliniază ce nu este păcatul cu voia, îndepărtând astfel de temeri false. 

 Într-adevăr, tragedia păcatului cu voia din capitolele 11-19 este înfiorătoare şi stârneşte 

temeri false precum: 
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 Oare un simplu accident poate însemna păcatul cu voia? 

 Dacă totuşi mă întorc sincer la Domnul, mă va mai primi El înapoi? 

 Oare Domnul este atât de iute în mînia Lui, încât să lepede pe cei din pruncia spirituală în 

urma ezitărilor lor? 

 

Răspunsul dat de capitolele 20-21 este: Nicidecum! Într-adevăr, prin contrastul dintre noua şi 

vechea generaţie înţelegem şi mai bine ce înseamnă păcatul cu voia. Domnul este îngăduitor faţă 

de noua generaţie pentru că este la început de drum, pentru că nu benefeciază de resurse atât de 

multe ca prima generaţie, pentru că nu a persistat atât de mult ca pǎrinţii lor în răzvrătire, ci a 

revenit prompt pe drumul ascultării de Domnul.  

 

 

 

 

 

 

 

 

b) 22:1-24:25  Păcatul cu voia şi lumile spirituale 

 
 Capitolele 22-24 reprezintă o subsecţiune destul de grea care necesită multe explicaţii şi 

clarificări. Aş vrea în primul rând să clarific miza acestei înlănţuiri de evenimente ciudate. Totul 

porneşte de la spaima lui Balac, împăratul Moabului. El se teme că va fi nimicit de Israel. Nu are 

curaj să pornească la luptă împotriva lui, şi de aceea cheamă un faimos vrăjitor pentru a blestema 

acest popor. După care urmează descrierea unui război spiritual care are drept miză decizia lui 

Balaam. Domnul lui Israel intervine cu autoritate şi îi interzice lui Balaam rostirea oricărui 

blestem. Balaam ascultă de Domnul şi, în loc să blesteme, rosteşte binecuvântări. O întrebare 

extrem de importantă este următoarea: ce s-ar fi întâmplat totuşi dacă Balaam ar fi rostit blesteme 

împotriva lui Israel? Ar fi avut ele oare efect? Cu siguranţă cǎ nu! Israel era sub protecţie divină. 

Atunci de ce a fost investită atâta energie pentru ca Balaam să fie convins să nu rostească nici un 

blestem? Care este în cele din urmă miza acestei înlănţuiri de evenimente?  

 Dacă Balaam ar fi blestemat pe Israel, lui Israel nu i s-ar fi întâmplat nimic rău. Însă Balac 

ar fi prins curaj şi ar fi început război împotriva lui Israel, iar Israel cu siguranţă l-ar fi nimicit prin 

puterea Domnului. De fapt, temerea lui Balac este nejustificată, este o temere falsă. Yahwe nu 

avea de gând să facă război cu Moabul. Iată ce ne spune Moise în Deuteronom: „Domnul mi-a 

zis: Nu face război cu Moab, şi nu te apuca la luptă cu el; căci nu-ţi voi da nimic să stăpâneşti în 
ţara lui: „Arul l-am dat în stăpânire copiilor lui Lot.” ” (Deut. 2:9). Deci, această subscţiune ne 

descopră dragostea Domnului faţă de Moab şi intervenţia Sa divină pentru a împiedica nimicirea 

lui. Iată cum o temere falsă îi poate aduce pieirea lui Balaam. Este oare la întâmplare faptul că ne 

aflăm în secţiunea care tratează tema temerilor false cu referire la păcatul cu voia? Cu siguranţă cǎ 

nu! Prin istoria lui Balac, Autorul ne ilustrează cât de periculoasă poate fi o temere falsă. Temerea 

falsă te poate împinge la acţiuni care îţi pot aduce pieirea. Acest lucru justifică intervenţia lui 

Dumnezeu din acestă subsecţiune.  

 Capitolele 22-24 ne descoperă faptul că temerile false pot fi fatale. Astfel, este legitimă 

grija Autorului de a aduce explicaţii suplimentare pentru a elimina orice temere falsă cu privire la 

păcatul cu voia. Merită acest efort, deoarece temerile false cu privire la păcatul cu voia pot fi şi ele 

fatale. De exemplu, dacă o persoanǎ confundă o cădere accidentală cu păcatul cu voia, ea va crede 

că nu mai poate fi iertată. Dacă crede acest lucru, nu îşi va mai cere iertare cu credinţă. Astfel, nici 

nu va mai fi iertată,iar apoi în mod inevitabil se va împietri, şi în cele din urmă poate comite chiar 

păcatul cu voia. 

 Însă capitolele 22-24 tratează şi o temere specifică cu privire la păcatul cu voia. Această 

temere se referă la lumile spirituale şi la o eventuală putere a vrăjitoriilor şi descântecelor. Ea ar 
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putea fi formulată astfel: dacă presiunea lumii demonice va fi prea mare şi voi ajunge să fac 

păcatul cu voia? Dacă în faţa acestei presiuni, Domnul mă va uita să mă va lăsa pradă celui rău? 

Subsecţiunea cu Balaam oferă un răspuns minunat şi liniştitor acestor temeri. 

 Înainte să detaliem acest răspuns, trebuie să clarificăm câteva elemente din capitolul 22. 

Mai întâi de toate, trebuie să înţelegem că Balaam era un vrăjitor păgân care nu avea o relaţie 

personală cu Yahwe. Cu toate acestea, Balaam era conştient de existenţa unei autorităţi supreme 

în lumea spirituală, deşi, după cum vom vedea, era şi multă confuzie în mintea lui. Ţinând cont de 

dorinţa lui Dumnezeu de a-l cruţa pe Balac, Domnul intervine în viaţa lui Balaam, îi descoperă 

voia Sa şi îl împiedică să rostească vreun blestem în dreptul lui Israel. Aceasta nu înseamnă că 

Domnul i se arǎta mereu lui Balaam, cu orice ocazie, şi îi descoperea voia Sa. Dar în mod cert, 

marea neclaritate o aduce versetul 20: „Dumnezeu a venit la Balaam în timpul nopţii şi i-a zis: 

„Fiindcă oamenii aceştia au venit să te cheme, scoală-te si du-te cu ei; dar să faci numai ce-ţi voi 
spune.” De ce? După acest verset, Autorul ne descrie mânia lui Dumnezeu cauzată de plecarea lui 

Balaam. După care, Domnul i se descoperă din nou pe drum, îl mustră, dar apoi nu-l întoarce 

acasă, ci îi spune: „Du-te cu oamenii aceştia; dar să spui numai cuvintele pe care ţi le voi spune 

Eu.” Care este deci diferenţa dintre mesajul din v.20 şi cel din v. 35? Care a fost în cele din urmă 

păcatul lui Balaam? 

 Avem cel puţin două variante de interpretare. Prima stipulează că Domnul care i-a vorbit 

în v.20 este Domnul întunericului. Această interpretare este în spiritul versetului din Corinteni: 

”Şi nu este de mirare, căci chiar Satana se preface într-un înger de lumină.” (2 Cor. 1:14). 

Balaam ar fi trebuit să respingă de la început cea de-a doua ofertă. Însă, deşi afişa un total 

dezinteres faţă de lucrurile materiale, inima sa era foarte atrasă spre câştig. De aceea, el adaugă: 

„Totuşi, vă rog, rămâneţi aici la noapte, şi voi vedea ce-mi mai spune Domnul.” Atunci când 

cineva ştie voia lui Dumnezeu, dar din pricina unei dorinţe idolatre întreabă din nou care e voia 

Domnului, intră pe un tărâm alunecos în care poate fi foarte uşor călăuzit de Satan, care ştie să se 

prefacă într-un înger de lumină. Astfel, Dumnezeul din v.20 este Dumnezeul întunericului care se 

dă drept Yahwe şi îi oferă lui Balaam o călăuzire după poftele inimii sale. 

Balaam este vinovat deoarece se lasă robit de dorinţa de câştig şi cade într-o rătăcire cumplită, în 

care nu mai deosebeşte întunericul de lumină, vocea lui Dumnezeu de cea a celui rău. Într-adevăr, 

Iuda vorbeşte astfel despre proorocii mincinoşi din vremea lui: „Vai de ei! Căci au urmat calea 

lui Cain! S-au aruncat în rătăcirea lui Balaam din dorinţa de câştig! Au pierit într-o răscoală ca 
a lui Core!”. Petru comentează în mod similar evenimentele din Numeri 22: „După ce au părăsit 

calea cea dreaptă, au rătăcit şi au urmat calea lui Balaam, fiul lui Bosor, care a iubit plata 

fărădelegii. Dar a fost aspru mustrat pentru călcarea lui de lege: o măgăriţă necuvântătoare, 
care a început să vorbească cu glas omenesc, a pus frâu nebuniei prorocului.” (2 Petru 2:15-16). 

Petru vorbeşte în mod clar despre o călcare de lege. Dar dacă este vorba de călcare de lege, atunci 

înseamnă că porunca de a merge cu ei (Numeri 22:20) nu putea veni din partea lui Dumnezeu. 

Expresiile „rătăcire” şi „nebunie” ilustrează foarte bine situaţia în care confunzi călăuzirea luminii 

cu cea a întunericului.  

Această interpretare trebuie să răspundă la următoarea întrebare: de ce Autorul foloseşte 

cuvântul „Dumnezeu” şi nu „Satan”. Un posibil răspuns ar fi acela că folosirea aceleiaşi expresii 

ilustrează şi mai bine capacitatea lui Satan de a se preface într-un înger de lumină şi de a se da 

drept Dumnezeu. Un cititor atent ar trebui să tresară la v.20 care pare să contrazică spusele 

precedente ale Domnului. Iar în ceea ce priveşte deznodământul din v.35, Domnul îl trimite de 

data aceasta pe Balaam la Balac, însă acum Balaam se află sub autoritatea lui Dumnezeu. Prima 

dată se afla sub autoritatea unui alt dumnezeu şi ar fi rostit cu siguranţă spusele acestuia, spre 

pierirea lui Balac.  

A doua interpretare susţine că ar fi forţat şi unic în Scriptură ca expresia „Dumnezeu” 

folosită puţin mai sus cu referire la Domnul cel adevărat, s-o atribuim acum lui Satan. Sunt de 

acord cu această obiecţie. Însă rămâne de rezolvat următoarea neclaritate: care este în cele din 

urmă cǎlcarea de lege a lui Balaam? A doua interpretare oferă un răspuns extrem de interesant la 

această întrebare. Domnul, în v.20, îl trimite pe Balaam la Balac. De ce? Domnul dorea să 
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transmită un mesaj foarte clar lui Balac (vom vedea că discursurile lui Balaam din capitolele 23-

24 sunt adresate de fapt lui Balac). Acesta nu a înţeles deocamdată mesajul. El credea doar că 

Balaam vrea să ceară o recompensă foarte mare. Dar Domnul vrea ca Balac să afle că Israel este 

binecuvântat şi că descântecele nu au nici o putere asupra lui. De aceea îl trimite a doua oară pe 

Balaam, însă îi atrage atenţia să rămână sub autoritatea lui şi să spună doar cuvintele lui. Şi aici 

intervine păcatul lui Balaam. Din dorinţa de câştig, deşi pleacă la porunca Domnului, el se 

sustrage în duhul lui de sub autoritatea Lui şi se aşază pe nesimţite sub autoritatea unui dumnezeu 

gata să îi împlinească poftele. Dar, pentru a primi recompensa, Balaam trebuia să blesteme. 

Astfel, el acceptă să plece, însă cu gândul de a blestema şi convingându-se că, de vreme ce 

Domnul l-a trimis la Balac, de fapt şi dorinţa lui este ca să blesteme. Astfel, înţelegem rostul 

versetului din v.35: „Du-te cu oamenii aceştia (deci nu faptul că te-ai dus reprezintă greşeala ta); 

dar să spui numai cuvintele pe care ţi le voi spune Eu.” (deci aici era problema: Balaam avea 

intenţia să rostească blestemul şi încerca să se convingă că aceasta era şi voia lui Dumnezeu). 

Pentru a înţelege mai bine această interpretare, voi oferi două exemple. Să ne închipuim 

că Domnul i se arată unui pastor şi îi spune să predice în duminica respectivă din Numeri 22 şi îi 

dă o lumină minunată asupra capitolului. Predicatorul ascultă de Domnul şi începe să îşi 

pregătească predica. Dar la jumătatea pregătirii, în faţa frumuseţii predicii, începe să se lase purtat 

de vraja afirmării de sine şi îşi schimbă pe nesimţite motivaţia. În loc să lucreze pentru slava 

Domnului, el începe să lucreze pentru slava sa. Astfel, pe nesimţite, el şi-a schimbat autoritatea: a 

ieşit de sub autoritatea lui Dumnezeu şi a acceptat autoritatea unui dumnezeu care este gata să-i 

aprobe dorinţele idolatre. 

Al doilea exemplu: un băiat necredincios îi cere o întâlnire unei fete credincioase (în 

vederea încheierii unei prietenii). Domnul i se arată fetei şi îi spune: „Nu te duce la întâlnire.” 

Fata nu se duce. Băiatul o mai sună o dată. Fata întreabă din nou pe Domnul. Domnul îi 

spune:”Bine, du-te, dar să îi spui doar cuvintele Mele.” Şi este lesne de înţeles că, de fapt, 

cuvintele sale sunt: Domnul nu este de acord cu o astfel de relaţie. Fata se duce. Însă ea este foarte 

atrasă de acel băiat. Şi pe drum începe să se gândească: „de vreme ce Domnul m-a trimis, 

înseamnă că el se va întoarce la Domnul; Domnul este de acord, deci eu trebuie să mă supun 

Domnului şi să accept să intru într-o relaţie de prietenie cu el”. Pe drum, fata are trei accidente 

grave şi este aproape să o calce o maşină. Şi atunci un măturător de stradă îi spune: „ Mǎi fată 

măi, se vede că drumul pe care mergi duce la pierzanie. Ai grijă ce ai de gând să faci cu viaţa ta. 

Nu ştiu ce ai de gând să faci acum, dar eu m-aş gândi mai bine.” Fata se trezeşte din rătăcire, îşi 

cere iertare, după care se duce la întâlnire şi îi explică pe scurt şi politicos acelui băiat de ce nu 

poate intra într-o astfel de relaţie. 

Ambele interpretări merg în acelaşi spirit, însă a doua mi se pare mai potrivită şi nu cred 

că forţează textul. Ba mai mult, iată că şi traducerea NIV ne sugerează că ar fi mai potrivită 

această interpretare. Este vorba de v.22a: în timp ce Cornilescu traduce: „Dumnezeu S-a aprins de 

mânie pentru că plecase”, NIV traduce: "Dar Dumnezeu era foarte mânios când el a plecat.” 

Traducerea din limba engleză sugerează mai bine faptul că nu faptul că plecase, ci atitudinea cu 

care plecase este elementul care a declanşat mânia Domnului. 

Acum că am clarificat miza acestor evenimente, precum şi rătăcirea lui Balaam, putem 

analiza şi celelalte aspecte ale textului. Un element important pe care îl descoperim în capitolul 22 

se referă la autoritatea Domnului chiar în domeniul lumilor demonice. Iată că Balaam era un 

vrăjitor care intra în contact cu lumile spirituale. Dar Yahwe este autoritatea respectată şi în acest 

domeniu şi poate sǎ îi poruncească lui Balaam să spună doar ce vrea El. Da, poate împiedica 

duhurile necurate să transmită mesaje false lui Balaam şi poate să scoată pe un vrajitor dintr-o 

rătăcire de mari proporţii. Atunci când îmi este teamă de un atac spiritual prea mare, este atât de 

liniştitor să ştiu că diavolul nu poate lucra de capul lui pe pământ, că Domnul îi pune limită, că El 

este autoritatea şi în domeniul lumilor spirituale şi nimeni şi nimic nu se poate împotrivi voii Lui. 

Şi Îl vedem la lucru cum orchestrează evenimentele astfel încât peste Balac să nu vină o ispită mai 

mare decât ar fi putut-o el duce. Şi este extraordinar modul în care Domnul îşi arată autoritatea şi 

controlul asupra lumilor spirituale: El îşi transmite mesajul prin Balaam, un vrăjitor de seamă, 
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care, din dorinţa de câştig, tare ar fi vrut să rostească un alt mesaj.  

Incidentul cu măgăriţa este extrem de interesant. În primul rând, vedem dragostea lui 

Dumnezeu pentru Balaam şi modul în care Îl ajută să înţeleagă voia Lui. Balaam primeşte două 

lecţii foarte importante. Mai întâi, el poate empatiza cu Domnul în situaţia în care Acesta nu este 

ascultat. Iată că, în urma neascultării măgăriţei sale, el se mânie şi este gata să o nimicească cu 

sabia. Exact în acel moment îl vede pe Îngerul Domnului cu sabia scoasă înaintea lui. Balaam 

poate înţelege legitimitatea mâniei Domnului şi faptul că el era în neascultare. A doua lecţie 

vizează smerirea vrăjitorului. Balaam avea o bunǎ părere despre sine şi o mare încredere îm 

discernământul sǎu spiritual. Dar iată că acum şi o măgăriţă înţelege mai bine ca el situaţia şi îl 

mustră cu aspime. Tu, marele vrăjitor, să fii mustrat de o măgăriţǎ! Balaam nu se arată uimit că 

măgăriţa vorbeşte. Probabil cǎ era atât de mânios, încât mânia i-a inhibat o reacţie imediată de 

uimire. Oricum, lecţia de smerenie rămâne valabilă. În acest sens trebuie să înţelegem cuvintele 

lui Petru: „Dar a fost aspru mustrat pentru călcarea lui de lege: o măgăriţă necuvântătoare, care 

a început să vorbească cu glas omenesc, a pus frâu nebuniei proorocului.” 
 Capitolele 23-24 ne prezintă cele patru discursuri rostite de Balaam din partea Domnului. 

Observăm mai întâi încercarea lui Balaam de a-l îndupleca pe Domnul prin descântece. Balaam a 

descoperit că trebuie să respecte autoritatea şi voia lui Yahwe. Şi atunci el încearcă să schimbe 

voia lui Dumnezeu prin descântece, de aceea aduce de două ori şapte viţei şi şapte berbeci pe 

şapte altare. A treia oară însă autorul precizează: ”Balaam a văzut că Domnul găseşte cu cale să 

binecuvinteze pe Israel şi n-a mai alergat ca în celelalte rânduri la descântece.” Şi chiar Domnul 

i-a rostit în mod clar la a doua revelaţie: „Descântecul nu poate face nimic împotriva lui Iacov, 

nici vrăjitoria împotriva lui Israel.” Cât de liniştitor este acest lucru! Iată că lumile spirituale nu au 

o dinamică necunoscută şi impreviziblă. Iată că nu se poate întâmpla ceva tainic în văzduh care sǎ 

îl determine pe Domnul să blesteme poporul Lui. Nu, ci Domnul este credincios promisiunilor 

sale şi, de aceea, nu avem motive să ne temem:       „Ce a spus nu va face? Ce a făgăduit oare nu 

va împlini?” Protecţia Lui este desăvârşită şi oferă o siguranţă absolută.  

 Însă nu trebuie să uităm că această protecţie împotriva oricărui blestem este condiţionată 

de ascultarea poporului. Acest lucru este subliniat de mai multe ori în discursurile lui Balaam: „O, 

de aş muri de moartea celor neprihăniţi şi sfârşitul meu să fie ca al lor!” (23:10); „El nu vede 

nici o fărădelege în Iacov, nu vede nici o răutate în Israel.”(23:21). Poporul căpătase iertare prin 

înălţarea şarpelui de aramă şi acum trăia în ascultare de Domnul. Balaam înţelege foarte bine 

condiţia, şi că singura posibilitate ca Israel să păţească ceva rău este ca acesta să fie pedepsit de 

Însuşi Domnul lor ca urmare a fărădelegilor lor. De aceea vine mai târziu cu propunerea să 

ademenească pe Israel spre curvie şi idolatrie. Şi reuşeşte ceea ce nu a reuşit prin descântec: să 

aducă blestemul Domnului peste Israel (vezi cap. 25). 

   Un alt lucru important de sesizat este că toate discursurile se adresează lui Balac şi au 

scopul de a-l opri pe acesta să pornească rǎzboi împotriva lui Israel. Ne aducem aminte de discuţia 

de la început. Balac întrupează tema temerilor false care îţi pot aduce pieirea. Domnul încearcă sǎ 

îl tempereze şi chiar să îi îndepărteze aceste temeri false. Mai întâi îi demonstrează cǎ descântecul 

nu poate face nimic împotriva lui Israel. Apoi, începe să îi vorbească despre puterea pe care i-o dă 

Domnul lui Israel în războaie (23:24,24:7), precum şi de soarta celor ce se ridică împotriva lui 

Israel: „Tăria lui este ca a bivolului pentru el. El nimiceşte neamurile care se ridică împotriva lui, 

le sfarmă oasele şi le prăpădeşte cu săgeţile Lui.” (24:8). Şi nu în ultimul rând, Domnul îi 

dezvăluie faptul că pedeapsa de care Balac se temea pentru poporul lui este reală, dar că va veni 

mai târziu: „Îl văd, dar nu acum, îl privesc, dar nu de aproape. O stea răsare din Iacov, un toiag 

de cârmuire se ridică din Israel. El străpunge laturile Moabului şi prăpădeşte pe toţi fiii lui Set.” 
(24:17). Acest împărat anunţat de Balaam ar putea fi David care a făcut război împotriva 

Moabului şi apoi Mesia cel aşteptat care la a doua Sa venire va judeca toate neamurile. Important 

pentru Balac este să înţeleagă că momentul pedepsirii nu sosise acum. 

 În concluzie, capitolele 22-24 ne descoperă pe de o parte faptul că temerile false ne pot 

aduce nenorocirea, iar pe de altǎ parte, faptul că nu trebuie să ne temem de un atac spiritual prea 

puternic, de o presiune prea mare a lumii demonice sau a descântecelor, deoarece, atâta vreme cât 
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rămânem în ascultare de Domnul, El este drept şi credincios în a ne oferi o protecţie spirituală 

desăvârşită.  

 
 c) 25:1-18 Păcatul cu voia şi o inimă rea şi înşelătoare 

 
 „El a zis: „Cum? Aţi lăsat cu viaţă pe toate femeile? Iată că ele sunt acelea care, după 

cuvântul lui Balaam, au târât pe copiii lui Israel să păcătuiască împotriva Domnului în fapta lui 

Peor; şi atunci a izbucnit urgia în adunarea Domnului.”” (31:15-16) 
 Ce s-a întâmplat deci în capitolul 25? Balaam s-a gândit că ar fi totuşi, o pierdere prea 

mare să nu ia nimic din casa de aur şi argint al lui Balac. Şi atunci i-a venit o idee. S-a întors 

acasă, a făcut o selecţie de fotomodele şi s-a întors la Balac. A mai selectat şi fotomodele dintre 

moabite şi apoi au organizat o sărbătoare, instruindu-le pe femei cum să invite pe bărbaţii lui 

Israel la sărbătoare. Logica lui Balaam a fost simplă: „Eu nu pot face nimic cu descântecele mele 

împotriva lui Israel, dar dacă Israel păcătuieşte împotriva Domnului, Însuşi Domnul îl va 

pedepsi.” Şi atunci Balaam premeditează o ispită pentru bărbaţii lui Israel. Şi era simplu de ales: 

ispita sexuală. Urâciunea faptei lui Balaam este de dimensiuni cosmice. Iată că el înţelege cum 

funcţionează relaţia dintre Israel şi Yahwe şi organizează un context prin care Israel să 

păcătuiască împotriva lui Yahwe. Este înfiorător ceea ce poate face omul din dorinţa de câştig!  

 Şi înţelegem că Israel nu trebuia să se teamă de descântece sau demoni, ci de Domnul 

Însuşi. Când Israel este în ascultare de Domnul, El îi oferă protecţie desăvârşită, dar când Israel 

alege fărădelegea, Însuşi Domnul Se întoarce împotriva lui. O parte dintre bărbaţii lui Israel se 

dedau la curvie şi apoi la idolatrie. Ei sfidează pe Domnul. Gradul de sfidare este ilustrat de Zimri 

care aduce sub ochii întregii adunări a copiilor lui Israel o femeie madianită. Nimicirea acestor 

bărbaţi este o dovadă a faptului că ei au înfăptuit păcatul cu voia. Sfidarea a fost atât de mare, 

încât ea a produs o împietrire ireversibilǎ în inima lor. Iată, deci, că sursa păcatului cu voia nu 

trebuie cǎutatǎ nici în accidentele spirituale, nici într-o presiune prea mare din partea lumii 

spirituale, nici în necredincioşia lui Dumnezeu în a ne proteja, ci într-o inimă rea şi înşelătoare 

care, pentru plăcerea de o clipă a păcatului, sfidează pe Domnul şi se lasă târâtă în mocirla 

păcatului. 

 Capitolul 25 este binevenit pentru a înţelege faptul că protecţia divină lăudată în capitolele 

22-24 nu este necondiţionată. Într-adevăr, nimeni nu îl poate smulge pe Israel din mîna Domnului. 

Însă, în capitolul 25 descoperim că Israel poate pleca de bunăvoie din mâna Lui, atrăgând astfel 

mânia Sa asupra lui. Domnul ne apără de atacurile celui rău, însă atunci când îi întoarcem spatele, 

El Însuşi este împotriva noastră, deoarece mânia Lui Se descoperă din cer împotriva oricărei 

necinstiri a lui Dumnezeu şi împotriva oricărei nelegiuiri a oamenilor care înăduşă adevărul în 

nelegiuirea lor. Nu putem porni de la premisa că oricum Domnul e bun şi ne va apăra de orice rău. 

Da, acest lucru este adevărat, dar protecţia Lui este condiţionată de încrederea noastră în El şi nu 

este un cec în alb.  

 Dar capitolul 25 nu tratează doar tema revărsării mâniei lui Dumnezeu, ci şi cea a 

îndepărtării ei. De data aceasta, urgia este oprită nu prin mijlocirea lui Moise, nu prin aducerea 

unei jertfe sau înălţarea unui şarpe de aramă, ci prin fapta lui Fineas. Fineas ucide pe o căpetenie a 

lui Simeon care a adus înaintea întregului popor o madianită în tabără. Contextul nu a fost aşa 

simplu. Iată că era vorba de o căpetenie, care avea supuşi (care este foarte posibil să fi fost în 

acelaşi duh cu el). Se pare că el se baza pe o anumită protecţie dacǎ şi-a permis să treacă cu 

madianita chiar prin faţa lui Moise care era la Cort. Într-adevăr, mulţi din Israel s-au dedat la 

curvie şi idolatrie, iar Zimri ştia acest lucru. Poporul se afla în confuzie şi poate era cuprins de 

milă („cum să omor eu pe cei apropiaţi mie?”) sau chiar de frică. În urma poruncii din versetul 5, 

poporul pare încă nedumerit, iar în faţa lui Zimri toţi parcă paralizează şi nimeni nu îndrăzneşte să 

ia atitudine. Zimri ajunge astfel bine mersi în cortul lui. În acest context, Fineas îşi face curaj şi se 

avântă singur pentru a-l pedepsi pe Zimri. Fineas nu a mai putut să suporte hulirea Numelui 

Domnului prin sfidarea lui Zimri. Şi atunci, din râvnă pentru Domnul şi pentru gloria Numelui 

Său, el reacţionează în faţa răului şi îndeplineşte judecata lui Dumnezeu. Cred că în acest sens 
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trebuie interpretată şi apreciată fapta lui Fineas. Ar fi fost simplu dacă Fineas ar fi avut în spate o 

sută  de oşteni gata sǎ îl ajute. Dar faptul că a fost singur şi că a reacţionat atunci cînd ceilalţi 

ezitau, tocmai acest lucru a făcut să străluceacsă atât de mult fapta sa. 

 Dar pasajul accentuează şi mai mult un alt lucru, şi anume reacţia Domnului în faţa faptei 

lui Fineas. Domnul opreşte imediat urgia şi îi promite lui Fineas funcţia de Mare Preot. Iată că 

Domnul vrea ca urgia să fie oprită. El îi spune lui Moise ce trebuie să se facă pentru încetarea 

mâniei sale, iar când Fineas urmează indicaţiile divine, atunci El îşi întrerupe imediat mânia şi îl 

răsplăteşte pe acesta pentru faptul că a făcut ispăşire pentru Israel pentru fapta sa. Iată că Domnul 

nu este deranjat pentru că cineva a intervenit şi a oprit revărsarea mâniei sale. Nu, ci dimpotrivă, 

El se bucură şi îi multumeşte – dacă vreţi – lui Fineas pentru fapta sa. Autorul nu uită să ne aducă 

aminte şi în acest context faptul că Domnul este încet la mînie şi că El nu vrea moartea 

păcătosului şi că Îşi opreşte cu bucurie mînia. Este extraordinar în cartea Numeri modul în care 

alternează tema împietririi poporului cu cea a îndurării lui Dumnezeu. Autorul vrea să se asigure 

că am înţeles că tragedia păcatului cu voia trebuie explicată nu prin iuţimea mâniei lui Dumnezeu 

şi prin nedisponibilitatea Sa de a mai ierta, ci prin împietrirea unei inimi rele şi necredincioase 

care nu mai vrea să se smerească şi să se pocăiască înaintea Cerului. 
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III. O nouǎ şansǎ 
 

 
 Intrǎm în ultima secţiune a cǎrţii. Este o secţiune cu tablouri diverse şi, de aceea, este mai 

greu sǎ se delimiteze foarte clar subsecţiunile care o compun. Astfel, vom studia capitol cu 

capitol, urmând sǎ identificǎm mai târziu subsecţiunile mai mari şi legǎtura dintre tablouri. 

 
a) Capitolul 26 – Numǎrǎtoarea 

 
Este vorba de a doua numǎrǎtoare. Ne întrebǎm iar care este scopul acestei numǎrǎtori şi 

dacǎ este vreo diferenţǎ între prima numǎrǎtoare şi aceasta.  

În numǎrǎtoare sunt cuprinşi tot doar bǎrbaţii ale cǎror vârste depǎşesc 20 de ani, în stare sǎ poarte 

armele. Putem crede deci cǎ scopurile militare ale primei numǎrǎtori rǎmân valabile. Domnul Îşi 

pregǎteşte poporul pentru rǎzboi şi responsabilizeazǎ fiecare individ. Însǎ existǎ şi diferenţe între 

cele douǎ numǎrǎtori. În prima nu se menţioneazǎ şi familiile componente ale seminţiilor, pe când 

în capitolul 26 se pune un accent deosebit pe aceastǎ temǎ. De ce era important sǎ fie spcificate şi 

familiile componente ale seminţiilor? Deoarece aceastǎ numǎrǎtoare are şi un alt scop.  

Numǎrǎtoarea este fǎcutǎ şi în vederea împǎrţirii moştenirii. Iatǎ cǎ, la sfârşitul 

numǎrǎtorii, autorul precizeazǎ cǎ ţara, deşi trebuie împǎrţitǎ prin sorţi, trebuie împǎrţitǎ între 

seminţiile cu numǎr mare şi cele mai puţin numeroase. Deci, în urma numǎrǎtorii, se formau douǎ 

grupe: grupa seminţiilor mari şi grupa seminţiilor mici. Apoi, se împǎrţea ţara în teritorii mai mari 

şi teritorii mai mici, iar de-abia apoi urma tragerea la sorţi pe cele douǎ categorii. Iar o moştenire, 

o datǎ cǎzutǎ unei seminţii, urma la rândul ei sǎ fie împǎrţita familiilor seminţiei respective. Iatǎ 

de ce în capitolul 26 se pune un accent deosebit pe familiile componente. Înţelegem deci cǎ acest 

capitol aşazǎ înaintea noastrǎ tema moştenirii care pare a fi o temǎ centralǎ, unificatoare pentru a 

treia secţiune a cǎrţii Numeri.  

  Aceasta este principala diferenţǎ dintre cele douǎ numǎrǎtori. Dacǎ prima pune în 

luminǎ tema rǎzboiului, a doua reliefeazǎ tema moştenirii. O a doua diferenţǎ este aceea cǎ a doua 

numǎrǎtoare este întrerupta de anumite comentarii ale autorului, pe când cea din capitolul 1 curge 

ca un fluviu. Comentariul cel mai important pare a fi cel care specificǎ faptul cǎ nimeni dintre cei 

care luaserǎ parte la prima numǎrǎtoare nu mai era în viaţǎ. Autorul vrea sǎ demonstreze cǎ 

verdictul lui Dumnezeu din Numeri 14 a fost cât se poate de adevǎrat şi serios. Iatǎ cǎ Domnul s-a 

ţinut de jurǎmânt şi nimeni dintre cei cuprinşi în prima numǎrǎtoare nu a intrat în ţarǎ. Implicaţiile 

sunt foarte mari. Ştim cǎ în Ps. 95 verdictul: “Nu veţi intra în ţarǎ!” este reformulat: “Nu veţi intra 

în odihna Mea!”. Deci jurǎmântul vizeazǎ destinul etern al lor, iar moartea în pustie este o dovadǎ 

a faptului cǎ nu au fost plǎcuţi lui Dumnezeu. Concluzia este înspǎimântǎtoare: înseamnǎ cǎ nici 

unul dintre cei din vechea generaţie nu s-a pocǎit. Iatǎ cǎ întreaga generaţie a persistat în 

împietrire 38 de ani, în ciuda semnelor şi minunilor divine care au continuat sǎ se reverse în 

tabǎrǎ.  

 Acest lucru confirmǎ teoria împietririi irevocabile a inimii. Iatǎ cǎ nici unul dintre cei care 

au depǎşit acel grad fatal de împietrire nu s-a mai pocǎit. Pǎcatul cu voia cauzeazǎ o împietrire 

ireversibilǎ a inimii. Înţelegem ceva despre liberul arbitru. Dacǎ cineva persistǎ în alegerea de a-L 

respinge pe Domnul, el începe sǎ se identifice cu acestǎ alegere şi alegerea sa devine finalǎ, 

eternǎ, imuabilǎ. Cu alte cuvinte, dacǎ Domnul i-ar mai fi lǎsat o sutǎ de ani pe pǎmânt şi i-ar fi 

chemat la pocǎinţǎ, ei tot nu s-ar fi întors la El. Ba mai mult, dacǎ Domnul i-ar fi adus înapoi pe 

pǎmânt din Locuinţa Morţilor, ei tot ar fi continuat sǎ aleagǎ rǎzvrǎtirea faţǎ de Domnul. Aceastǎ 

interpretare contravine universalismlui şi explicǎ de ce iadul este etern. Dacǎ extrapolǎm, 

înţelegem de ce nu existǎ şansǎ pentru mântuirea diavolului. Nu pentru cǎ Domnul, în marea Lui 

dragoste, nu ar fi dipus sa îl primeascǎ, ci pentru cǎ el este atât de împietrit, încât nu se mai poate 

smeri înaintea Creatorului. Dacǎ pǎcatul împietreşte ireversibil, atunci cât de împietrit trebuie sǎ 

fie cel care a inventat pǎcatul? Fac sublinirea cǎ aceste extrapolǎri sunt doar nişte ipoteze 
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teologice. Terenul însǎ pare destul de alunecos, deşi exemplul generaţiei din Numeri ne 

legitimeazǎ într-o oarecare mǎsurǎ sǎ construim astfel de ipoteze. 

 Oricum ce este clar, este cǎ prin exemplul acestei generaţii a morţii, Domnul construieşte 

cel mai puternic avertisment din Biblie şi din întreaga Sa revelare de Sine cu privire la efectele 

fatale şi   iremediabile ale pacatului cu voia. De aceea, trebuie sǎ ne fie groaza de rau, şi sǎ ne 

alipim tare de bine. Trebuie sǎ ne aducem aminte cǎ nici unul din cei care au comis pǎcatul cu 

voia nu s-a întors la Domnul, deşi 38 de ani au fost “bombardaţi” cu semnele îndurǎrii lui 

Dumnezeu. Acum cred cǎ este timpul, sǎ ne întrebam de ce totuşi cei din vechea generaţie s-au 

ţinut dupǎ  Cort 38 de ani? De ce nu s-au întors în Egipt sau sǎ fi plecat  în alta parte? Un prim 

rǎspuns este acela cǎ nu prea au avut de ales. Poate cǎ în urma înfrîngerii din Numeri 14 cînd au 

fost nimciţi pînǎ  la Horma, au fost cuprinşi de fricǎ şi  nu au mai îndrǎznit sǎ  plece nicǎieri. 

Poate cǎ s-au mulţumit cu mana şi confortul pe care li-l asigura Domnul în pustie. Al doilea 

rǎspuns îl descoperim dacǎ ne întoarcem în Numeri 16. Iatǎ cǎ observǎm la Core un limbaj 

religios şi faptul cǎ el se credea bine  în relaţia lui cu Dumnezeu. Putem emite ipoteza cǎ ei au  

ţinut sǎ urmeze Cortul pentru a se amǎgi pe ei inşişi, pentru a-şi linişti conştiinţa. Astfel, poporul a 

refuzat sǎ accepte durerosul adevǎr cǎ sunt lepǎdaţi, precum şi statutul de rǎzvrǎtit. El a continuat 

sǎ se convigǎ pe sine cǎ este adunarea Domnului  şi cǎ toţi sunt sfinţi. Pentru amǎgirea propriei 

conştiinţe omul este în stare sǎ facǎ sacrificii imense. Iatǎ cǎ vechea generaţie alege sǎ urmeze cu 

stoicism traseul norului prin pustie pentru a evita mustrǎrile de conştiinţǎ şi sentimentele de 

vinovǎţie.  

 Mai sunt trei comentarii ale autorului care fac referire la efectul de  împietrire al păcatului 

şi la pedeapsa lui Dumnezeu pentru păcat. Primul şi cel mai dezvoltat ne aduce aminte de sfârşitul 

tragic al lui Core, Datan şi Abiram. Al doilea pomeneşte de moartea lui Er şi Onan, iar ultimul 

readuce în memoria noastră arderea lui Nadab şi Abihu. Există deci un şir de comentarii ale 

morţii, care aduc în atenţia noastră tragedia păcatului cu voia.  

 Există şi un al doilea tip de comentarii. Acestea evidenţiază o altă temă, şi anume, tema 

moştenirii: Ţelofhad a avut doar fiice, moştenirea trebuie să se împartă prin sorţi între cei în 

număr mare şi cei în număr mic, Leviţii nu au fost cuprinşi în numărătoare deoarece lor nu li s-a 

dat moştenire în mijlocul copiilor lui Israel. Ultimul comentariu cu Leviţii ne aduce aminte că 

adevărata moştenire era Domnul şi că intrarea în moştenirea fizică este o paradigmă pentru 

intrarea în moştenirea spirituală şi eternă. Acum înţelegem mai bine de ce Domnul nu a îngăduit 

ca nici unul din cei răzvrătiţi să intre în Canaan. Mesajul teologic ar fi: cei care îl hulesc pe 

Domnul şi sfidează chemările harului Său, nu vor avea parte cu nici un chip de moştenirea 

cerească promisă doar celor ce cred în El.  Astfel, devine şi mai clar de ce în capitolul 26 sunt 

prezente ambele tipuri de comentarii:comentarii ale morţii şi comentarii despre moştenire. 

Capitolul 26 vrea să ne asigure că nici unul din cei răzvrătiţi nu a avut şi nu va avea parte de 

intrarea în eterna odihnă a lui Dumnezeu. Implicaţiile păcatului cu voia sunt deci eterne şi nu doar 

temporare. Domnul şi-a ţinut jurământul şi împietrirea s-a dovedit a fi iremediabilă. 

 
b) cap.27 – Cererea fetelor lui Ţelofhad şi cererea lui Moise 

 
Capitolul 27 ne prezintă două cereri şi răspunsul lui  

Dumnezeu la ele. Este foarte interesant de ce autorul aşază aceste două cereri una lângă alta. Le 

vom analiza pe rînd, după care vom încerca să descoprim legătura dintre ele, precum şi vreo 

posibilă conexiune cu tematica păcatului cu voia. 

 La prima vedere cererea fetelor lui Ţelofhad pare una materialistă şi egoistă. Însă ele sunt 

preocupate de pericolul stingerii numelui tatălui lor. Erau alte vremuri şi o altă mentalitate , iar 

această preocupare era legitimă în cultura vremii respective. Dincolo de motivaţia din spatele 

cererii lor, putem observa multe lucruri pozitive la fetele lui Ţelofhad. Mai întâi este de apreciat 

curajul lor. Iată că ele, femei tinere, se înfăţişează înaintea lui Moise şi a mai marilor poporului. 

Nouă ne este poate frică să vorbim cu un director sau un primar, dar ele au intrat in audienţă la 

Moise însuşi. Apoi, sesizăm cât de mult străluceşte credinţa lor. Iată că, deşi Israel nu cucerise 
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încă partea de la vest de Iordan, aceste tinere sunt preocupate de împărţirea moşteniri şi pun 

problema de parcă ţara ar fi fost deja cucerită sau de parcă procesul cuceririi ar fi fost doar o 

simplă formalitatea. Iată deci că ele dau dovadă de o mare încredere în Dumnezeu, de acea 

credinţă care a lipsit primei generaţii în Numeri 14. Al treilea lucru de apreciat la fetele lui 

Ţelofhad este discernământul lor spiritual. Ele sunt conştiente de destinul etern al vechii generaţii: 

„ci a murit pentru păcatul lui.”. Ele sunt conştiente că prima generaţie a murit cu păcatul pe ia.  În 

acelaşi timp ele fac o diferenţă între răzvrătirea adunării şi cea a cetei lui Core, şi aduc ca  

argument pentru cererea lor faptul că tatăl lor nu s-a unit cu ceata lui Core. Copii lui Datan şi 

Abiram au pierit împreună cu părinţii lor. Deci se pare că astfel s-a stins numele unor familii în 

Israel. Însă Ţelofhad deşi era răzvrătit nu a participat la răscoala din Numeri 16. Iată că fetele lui 

Ţelofhad observă faptul că, chiar în acelaşi context al păcatului cu voia există grade diferite de 

sfidare şi împietrire. Ele consideră că ar fi justificat să se stingă numele cetei lui Core (ca o pildă 

pentru popor), dar nejustificat să se stingă numele lui Ţelofhad a cărui păcat a fost asemănător cu 

a celorlalţi din vremea lui a căror nume va fi touşi purtat în Canaan de copiii lor. Discernământul 

lor spiritual este confirmat de Domnul Însuşi: „Fetele lui Ţelofhad au dreptate.” Iată că şi Moise 

pare eclipsat de discernămîntul acestor fete. Moise întreabă pe Domnul, dar pentru ele răspunsul 

pare clar de la început. Un al patrulea lucru care le onorează pe aceste tinere este disponibilitatea 

lor de a accepta soluţia lui Dumnezeu. Acest lucru se vede mai bine în ultimul capitol al cărţii 

când fetele lui Ţelofhad primesc poruncă să se căsătorească doar cu bărbaţi din aceeaşi seminţie. 

Or, ştim cu toţii cât de sensibil este acest capitol al alegerii partenerului. Ele însă, se încred în 

Domnul şi acceptă restrângerea potenţialilor soţi. 

 De ce oare Domnul acceptă propunerea lor? De ce era aşa de important ca să nu se stingă 

numele unei familii din Israel? În Daniel 12 şi13 găsim un verset foarte interesant: „ Iar tu, du-te  

până va veni sfârşitul; tu te vei odihni şi te vei scula iarăşi odată în partea ta de moştenire, la 
sfârşitul zilelor.” Există deci o paralelă clară între moştenirea fizică şi moştenirea eternă din 

Împărăţia veşnică a lui Dumnezeu. Şi poate că această lege care prevenea stingerea numelui unei 

familii din Israel are şi scopul să întărească această paralelă. Moştenirea fizică primită de o 

seminţie sau de o familie, în urma ascultării ei de Domnul, oglindea răsplata eternă pe care o va da 

Domnul. Ca acest mesaj să rămână valabil pentru generaţiile  care vor urma, Domnul dă această 

lege prin care previne stingerea numelui unei familii şi înstrăinarea moştenirii ei. Această lege 

este în spiritul legii anului de veselie, şi atunci am comenat mai pe larg importanţa imuabilităţii 

graniţelor moştenirilor teritoriale.   

 Mă gândesc la o posibilă legătură dintre acest pasaj şi tematica păcatului cu voia. Textul 

face aluzie la răscoala lui Core şi aminteşte faptul că cei din vechea generaţie au murit din pricina 

păcatului lor. Dar care să fie legătura cu tematica principală a cărţii Numeri? Îmi vin în minte mai 

multe posibilităţi. Textul ar putea fi o ilustraţie a credinţei noii generaţii, fapt care justifică de ce 

această nouă generaţie este primită în moştenire, spre deosebire de prima generaţie care a pierit în 

pustie. Deci, nu trecerea timpului, sau un favoritism divin, a făcut ca noua generaţie să intre în 

moştenirea promisă, ci credinţa lor. O altă posibilitate este aceea că prin acest pasaj înţelegem că 

moştenirea fizică are un corespondent etern, şi că neintrarea în moştenirea fizică oglindeşte 

neintrarea în odihna lui Dumnezeu. Acest lucru nu ar fi la întâmplare, căci după cum vom vedea, 

tema moştenirii este o temă centrală în ultima secţiune a cărţii Numeri.  Deocamdată ne limităm la 

aceste posbilităţi, rămânând să  revenim mai târziu asupra înlănţuirilor de idei. 

 Cererea fetelor lui Ţelofhad este urmată de cererea lui Moise. Domnul îl informează pe 

Moise că sfârşitul lui este aproape şi îl invită pe munte pentr a-i arăta moştenirea promisă. Oare de 

ce procedează astfel Domnul? Domnul ştia că Moise şi-a dorit foarte mult să intre în ţară. Acesta a 

fost visul lui. La 40 de ani a avut prima încercare de a conduce poporul spre moştenirea promisă. 

Şi a sperat 80 de ani că visul lui va deveni realitate. Şi iată că acum, din pricina unei nevegheri, nu 

are voie să intre în moştenire. Totuşi, Domnul în bunătatea lui îi îngăduie înainte de moarte să 

vadă ţara promisă. Iată un pasaj din Deuteronom care pune în lumină dorinţa arzîndă a lui Moise 

de a intra în ţară: „În vremea aceea m-am rugat Domnului şi am zis: „Stapâne , Doamne! Tu ai 

început să arăţi robului Tău mărirea Ta şi mâna Ta cea puternică; căci care este dumnezeul 
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acela, îm cer şi pe pământ, care să poată face lucrări ca ale Tale şi să aibă o putere ca a Ta? 

Lasă-mă, te rog, să văd ţara aceea bună de dincolo de Iordan, munţii aceia frumoşi ai 

Libanului!”. Dar Domnul S-a mâniat pe mine din cauza voastră şi nu m-a ascultat. Domnul mi-a 

zis: „Destul! Nu-Mi mai vorbi de lucrul acesta. Suie-te pe vîrful muntelui Pisga, uită-te spre apus, 

spre miază-zi şi spre răsărit, şi priveşte-o doar cu ochii; căci nu vei trece Iordanul acesta!”” 

(Deut. 3:23+27). Oare de ce  îşi dorea Moise atât de mult să intre în moştenire? Oare ţinta lui nu 

era moştenirea cerească? Iată că Domnul vrea să îl cheme acasă în ceruri, şi el vrea să intre într-o 

ţară pământească şi trecătoare. Oare ce era în inima lui Moise? Pasajul din Numeri 27 ne 

descoperă taina din inima lui Moise. Atunci când Domnul îi pomeneşte că sfârşitul lui este 

aproape, el sare ca ars şi mijloceşte pentru un lider puternic pentru popor. Expresia pe care o 

foloseşte Moise: „Domnul, Dumnezeul duhurilor oricărui trup..” a mai fost folsită în Numeri 16 

când Moise mijlocea pentru salvarea adunării de mînia Domnului. Repetarea expresii ne-ar putea 

sugera cât de intensă a fost mijlocirea din Numeri 16. iată că inima lui Moise bătea pentru poporul 

Domnului, care era moştenirea Domnului. Iată de ce dorea el să intre în ţară  pentru că dorea să 

păstoreacsă şi să păzească turma Domnului, dorea să apere de atacurile celui rău bucuria şi soţia 

lui Dumnezeu, dorea să conducă oştirea Domnului în următoarea fază a revelării de Sine a lui 

Dumnezeu. Nu ţara în sine, ci planurile măreţe ale Domnului şi dragostea pentru poporul 

Domnului îl făceau să ezite în faţa chemării Domnului de a veni acasă. Reacţia lui Moise în faţa 

chemării acasă (apropo, tu cum ai fi reacţionat?) îmi aduce aminte de atitudinea model a lui Pavel 

în faţa morţii: „Dar dacă trebuie să mai trăiesc în trup, face să trăiesc; şi nu ştiu ce trebuie să 

aleg. Sunt strâns din două părţi: aş vrea să mă mut şi să fiu împreună cu Hristos, căci ar fi cu 
mult mai bine; dar, pentru voi, este mai de trebuinţă să rămân în trup.” (Filipeni 1:22-24). La fel 

ca Moise, Pavel este preocupat de Biserică, de moştenirea şi bucuria Domnului. 

 Dacă tabloul cu fetele lui Ţelofhad ne comută atenţia pe semnificaţia spirituală a 

moştenirii, tabloul cu cererea lui Moise de a intra în ţară nu are nimic în sine. Moştenirea lui 

Moise era Domnul Însuşi, şi el va avea parte de aceasta în măsura în care îl va sluji şi va fi 

preocupat de planurile Sale şi de moştenirea şi bucuria Sa: poporul Său. Astfel, ambele tablouri ne 

îndreaptă atenţia spre moştenirea eternă şi spirituală, relaţia cu Dumnezeu. Perspectivele însă sunt 

diferite. Primul ne aduce aminte că vechea generaţie nu a intrat în ţară din pricina păcatului lor, şi 

deci înţelegem că neintrarea în ţară are şi o semnificaţie spirituală.  Al doilea, ni-l prezintă pe 

Moise care nu intră în ţară, dar care rămâne preocupat de planurile Domnului şi care se bucură de 

o extraordinară relaţie cu Domnul. Lecţia pare clară: deşi intrarea în ţara fizică nu reprezintă nimic 

în sine, totuşi procesul luării în stăpânire a Canaanului este o paradigmă pentru intrarea în 

moştenirea cea eternă şi nestricăcioasă, păstrată în ceruri pentru noi. Oare aceasta să fie intenţia 

Autorului în capitolul 27, şi anume aceea de a clarifica tematica intrării în moştenire? Este o 

varaiantă interesantă de interpretare, dar e prea devreme ca să ne pronunţăm. 

 Revenim la cererea lui Moise. Mai observ un lucru foarte important: Moise este foarte 

conştient că o conducere înţeleaptă este un element indispensabil pentru succesul spiritual al 

naţiunii. De aceea el nu se roaga pentru popor, ci pentru o conducere duhovnicească. Moise a 

văzut de numărate ori în pustie cum căderea poporului a fost precedată de cea a liderilor şi cum 

trezirea spirtuală a naţiunii a avut loc tot prin intermediul liderilor. Era o legitate pe care Moise o 

cunoştea foarte bine. Însă cererea lui ridică unele întrebări: Moise nu avea încredere în Eleazar? 

De ce cere un alt conducător? Şi de ce cere un om şi nu un grup de oameni la cîrma naţiunii? Nu 

sunt întrebări prea uşoare. Mă gândesc totuşi că Moise se referea la un om care să îl înlocuiască pe 

el. Şi ştim că Moise a fost unic în istorie, din perspectiva faptului că a cumulat cele trei funcţii de 

preot, prooroc şi împărat. Şi cred că el avea încredere în Eleazar, dar ştia că Eleazar este doar 

Mare Preot. Moise dorea un predecesor care să aibă acelaşi profil cu al său, tocmai pentru ca 

vegherea şi cârmuirea lui Israel să fie cât mai bună. Îl vedem pe Moise că nu fuge după locuri 

unice în istorie, ci doreşte ca , de dragul binelui poporului Domnului, să fie şi alţii cu aceleaşi 

privilegii ca ale sale şi cu aceeaşi putere de conducere şi de influenţă asupra poporului. Domnul 

însă avea alte planuri şi îi ascultă doar pe jumătate cererea. Domnul dorea ca Moise să rămână 

unic în istorie, şi să fie cel mai complet şi complex prototip al lui Mesia, al Aceluia ca avea să fie 
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un prooroc ca Moise.  De aceea Domnul îl alege pe Iosua pentru a conduce oştile lui Israel în 

Canaan, dar nu-l face şi preot, ci chiar îl subordonează lui Eleazar care avea să rămână liderul 

spiritual al naţiunii, deşi nu cumula toate atributele şi funcţiile avute de Moise. Cred că în acest 

sens putem interpreta cererea lui Moise şi răspunsul Domnului. 

 

 
c) Cap. 28-29   Jertfele si sărbătorile din Israel 

 
Capitolele 28 şi 29 sunt dedicate jertfelor care trebuia aduse  

în Israel cu ocazia diferitelor zile şi sărbători. Zilele şi sărbătorile sunt aşezate în ordine progesivă 

şi cronologică, şi ni se specifică cu exactitate ce tipuri de jertfe trebuiau aduse la Cort cu ocaziile 

respective. Să încercăm să schematizăm conţinutul acestor capitole: 

 

i) Jertfa zilnică 

1 dimineaţa: un miel ca ardere de tot, un dar de mâncare şi  o jertfă de băutură 

2 seara: idem 

 

ii) Jertfa de Sabat 

 ardere de tot: doi miei + darul de mâncare şi jertfa de băutură 

 afară de jertfa necurmată 

 

iii) Jertfele de lună nouă 

1 ardere de tot: doi viţei, un berbece,  şapte miei 

2 darurile de mâncare (diferenţiate)  

3 jertfele de băutură (diferenţiate) 

4 jertfă de ispăşire: un  ţap 

5 afară de jertfa necurmată 

 

iv) Jertfele de Paşte 

1 ardere de tot: doi viţei,  un berbece,  şapte  miei 

2 darul de mâncare (diferenţiat) 

3 jertfă de ispăşire: un ţap 

4 timp de şapte zile, în fiecare zi 

5 afară de arderea de tot necurmată 

 

v) Jertfele de Rusalii 

1 ardere de tot: doi viţei,  un berbece,  şapte miei 

2 darul de mâncare (diferenţiat) 

3 jertfa de băutură: peste miei 

4 jertfă de ispăşire: un ţap 

5 afară de arderea de tot necurmată 

 

vi) Jertfele de Ziua Trâmbiţei 

1 ardere de tot: un viţel,  un berbece,  şapte miei 

2 darul de mâncare (diferenţiat) 

3 jertfă de ispăşire: un ţap 

4 afară de arderea de tot de fiecare lună şi cea necurmată 

 

vii) Jertfele din Ziua Ispăşirii 

1 ardere de tot: un viţel,  un berbece,  şapte miei 

2 darul de mâncare (diferenţiat) 

3 jertfă de ispăşire: un ţap 
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4 afară de jertfa de ispăşire şi arderea de tot 

 

viii)Jertfele de Sărbătoarea Corturilor 

1 Ziua 1 

 ardere de tot: 13 viţei, doi berbeci, 14 miei 

 darul de mâncare (diferenţiat) + jertfa de băutură 

 jertfă de ispăşire: un ţap 

 afară de arderea de tot necurmată 

2 Ziua 2 

 Ardere de tot: 12 viţei, doi berbeci, 14 miei 

 darul de mâncare (diferenţiat) + jertfa de băutură 

 jertfă de ispăşire: un ţap 

 afară de arderea de tot necurmată 

3  Ziua 3 

 Ardere de tot: 11 viţei, doi berbeci, 14 miei 

 darul de mâncare (diferenţiat) + jertfa de băutură 

 jertfă de ispăşire: un ţap 

 afară de arderea de tot necurmată 

4   Ziua 4 

 Ardere de tot: 10 viţei, doi berbeci, 14 miei 

 darul de mâncare (diferenţiat) + jertfa de băutură 

 jertfă de ispăşire: un ţap 

 afară de arderea de tot necurmată 

5    Ziua 5 

 Ardere de tot: nouă viţei, doi berbeci, 14 miei 

 darul de mâncare (diferenţiat) + jertfa de băutură 

 jertfă de ispăşire: un ţap 

 afară de arderea de tot necurmată 

6     Ziua 6 

 Ardere de tot: opt viţei, doi berbeci, 14 miei 

 darul de mâncare (diferenţiat) + jertfa de băutură 

 jertfă de ispăşire: un ţap 

 afară de arderea de tot necurmată 

7      Ziua 7 

 Ardere de tot:  viţei, doi berbeci, 14 miei 

 darul de mâncare (diferenţiat) + jertfa de băutură 

 jertfă de ispăşire: un ţap 

 afară de arderea de tot necurmată 

8       Ziua 8 

 Ardere de tot: un viţel, un  berbece,  şapte miei 

 darul de mâncare (diferenţiat) + jertfa de băutură 

 jertfă de ispăşire: un ţap 

 afară de arderea de tot necurmată 

 

 

 

Observăm faptul că referirile la jertfa necurmată sunt foarte  

multe. Subsecţiunea începe cu prezentarea jertfei necurmate, după care expresia „afară de arderea 

de tot necurmată” se repetă de cel puţin 14 ori. Este destul de clar că Autorul doreşte să 

accentuieze semnificaţia jertfei necurmate. Ne aducem aminte că prezenţa jertfei necurmate a fost 
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una din condiţiile din Exod 40 care au făcut posibilă coborârea slavei Domnului în mijlocul 

poporului. Candelele trebuiau să ardă necurmat, tămâia trebuia să ardă necurmat, marele Preot 

trebuia să poarte necurmat judecata lui Israel înaintea Domnului şi arderea de tot trebuia să ardă 

necurmat pe altar.  Toate aceste patru elemente fundamentale care făceau posibilă prezenţa lui 

Dumnezeu în mijlocul poporului punea în lumină care erau condiţiile spirituale pe care trebuia să 

le îndeplinească Israel pentru a se putea bucura de o relaţie permanentă cu Yahwe. Temelia era 

reprezentată de iertare. Prezenţa jertfei pe altar şi a mijlocitorului le aducea aminte că prima 

condiţie a părtăşiei cu Domnul este iertarea. Însă celelalte elemente oglindesc dimesiunea 

ascultării de Domnul. Candelele şi tămâia ne învaţă că Isreal este chemat la o părtăşie, 

comunicare, comuniune permanentă cu Domnul, iar jertfa necurmată cu darul ei de mâncare 

reflectă necesitatea unei ascultări continue şi necondiţionate de toate poruncile . Domnul avea să 

rămână în mijlocul poporului doar dacă acesta devenea o jertfă necurmată vie prin ascultarea sa 

totală de poruncile divine. Deci, cele patru elemente de la Cort oglindeau condiţiile pe care trebuia 

să le îndeplinească poporul. Cortul creiona astfel modelul ideal al relaţiei omului cu Dumnezeu, 

model pe care Israel trebuia să îl urmeze fără preget.  

 Astfel, capitolele 28-29 insistă pe condiţia ascultării de Domnul pe care trebuia să o 

îndeplinească noua generaţie dacă ea dorea să rămână în relaţie cu Domnul. Observăm că cu 

ocazia fiecărei sărbători Domnul reînoieşte această condiţie fundamentală. Este adevărat că de 

fiecare dată se menţionează şi aducerea unui ţap ca jertfă de ispăşire (şi ni se aduce astfel aminte 

de condiţia pocăinţei şi iertării), dar cantitativ vorbind, triumful aparţine arderii de tot şi darului de 

mâncare, care nu sunt altceva decât o reînnoire a jertfei necurmate. Deci, cu ocazia fiecărei 

sărbători, când poporul avea mai mult timp pentru meditaţie, Domnul accentuiază şi mai mult 

semnificaţia arderii de tot. 

 Despre semnificaţia arderii de tot şi a darului de mâncare am vorbit mai mult în Levitic şi 

am amintit ceva şi în Numeri 15. Acum voi face  un scurt rezumat al semnificaţiilor: 

 Arderea de tot: aparţin Domnului în întregime şi trebuie să  fie o jertfă vie pe altarul Lui. 

 Darul de mâncare: jertfa mea are două dimensiuni: 

- dimensiunea părtăşiei permanente: comunicare, comuniune, Domnul este Tatăl şi 

Prietenul meu (undelemnul şi tămîia). 

- dimensiunea ascultării permanente: ascultare de toate poruncile legământului pentru 

a-l reprezenta printre popoare, Domnul este Împăratul şi Stapânul meu 

 

Ei bine, Domnul vrea să reînnoiască aceste semnificaţii cu  

prilejul fiecărei sărbători. Un accent deosebit este pus şi pe darul de mâncare a cărui cantitate 

trebuie să fie proporţională cu mărimea arderii de tot. Ne aducem aminte de Numeri 15 şi de lecţia 

învăţată din acest principiu al proporţionalităţii: noua generaţie nu trebuie să neglijeze părtăşia 

necurmată cu Domnul, adică nu trebuie să repete greşeala părinţilor lor. 

 Putem vedea astfel capitolele 28 şi 29 ca o resursă pe care Domnul o dă noii generaţii. 

Domnul vrea să înveţe noua generaţie că, dacă vrea să se bucure de sărbătoarea prezenţei lui 

Dumnezeu, trebuie neapărat să îndeplinească condiţiile reflectate de jertfa necurmată. Mesajul era 

clar: să aparţii în întregime Domnului, să ai părtăşie cu El şi să asculţi de poruncile Lui necurmat, 

necurmat, necurmat. Ceea ce este foarte interesant este că jertfa de ieri nu poate asigura 

sărbătoarea de azi. Fiecare zi şi fiecare sărbătoare este făcută posibilă doar de jertfa de azi, şi nici 

măcar de cea de mâine. Părinţii lor începuseră bine ca şi ei. Dar au neglijat jertfa de azi, şi apoi au 

pierit în pustie. Prin capitolele 28-29, Domnul provoacă noua generaţie la perseverenţă, la o 

ascultare zilnică, la o trăire a prezentului în credincioşie. Ne aducem acum aminte de cuvintele 

psalmistului: „ Astăzi, dacă auziţi glasul Lui, nu vă împietriţi inimile...” sau: „O, de aţi asculta 

azi glasul Lui...”. De sărbătoare te poţi bucura doar azi, iar condiţia rămâne mereu aceeaşi: jertfa 

ascultării de Domnul.  

 Ceea ce rămâne pentru mine un mister este descreşterea numărului arderilor de tot în 

timpul Sărbătorii Corturilor. Autorul alocă o cantitate foarte mare de text acestei sărbători şi 

accentuează ideea descreşterii numărului arderilor de tot de-a lungul sărbătorii.  Ce mesaj vroia să 
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transmită Domnul prin această descreştere? Ideea de descreştere o mai întâlnim în Levitic cap. 1 şi 

cap. 5. Domnul îngăduia săracului ca să aducă o jertfă mai mică, pentru ca jertfa să nu-i fie o 

povară prea mare şi astfel să se obtureze mesajul harului. Dar oare ce să însemne descreşterea 

numerică din Numeri 29? Oare Domnul vrea să le transmită că nu jertfa în sine este importantă, ci 

ascultarea efectivă de poruncile divine? Oare Domnul vrea să le distragă atenţia de pe ritualul în 

sine şi să le-o comute pe viaţa de supunere pe care trebuiau să o trăiască înaintea Domnului? 

Deocamdată, descreşterea rămâne un mister. 

 Capitolele 28-29 ar putea fi o continuare firească a cap. 26-27. În capitolele 26-27 este 

introdusă tema moştenirii şi ni se atrage atenţia că moştenirea fizică are un corespondent spiritual, 

şi anume:  moştenirea eternă pe care o oferă Domnul celor ce cred în El. Capitolele 28-29 

focalizează atenţia poporului pe adevărata moştenire şi pe condiţiile ce trebuie îndeplinite pentru a 

avea parte de ea. Poporul se pregătea să intre în Canaan. Era o mare ispită să îşi lege inima de 

moştenirea vizibilă şi să uite de Domnul. Prin cap. 28-29, Domnul îşi învaţă poporul că adevărata 

sărbătoare este intrarea în prezenţa lui Dumnezeu şi că pentru aceasta, viaţa poporului trebuie să 

fie asemenea jertfei necurmate.   

 

  

d) Capitolul 30 – Juruinţele femeilor 
 

 Mesajul acestui capitol pare foarte clar şi logic. Mai  greu este însă să surprindem legătura 

cu capitolele vecine, şi mai ales cea cu tematica păcatului cu voia. Versetul cheie al acestui capitol 

este v.16: „Acestea sunt legile pe care le-a dat lui Moise Domnul, ca să aibă putere între un 

bărbat şi nevasta lui, între un tată şi fata lui, când ea este în tinereţe şi acasă la tatăl ei.” Această 

lege era necesară deoarece rezolva o anumită dilemă care putea apărea în contextul juruinţelor 

femeilor. Dilema izvora din existenţa a două porunci care ar fi putut intra în conflict. Prima era: 

juruinţele făcute Domnului trebuie împlinite, iar a doua: femeia trebuie să se supună soţului şi 

tatălui ei. Şi atunci apare în mod logic întrebarea: dar dacă tatăl sau soţul ei nu este de acord cu 

jurământul făcut de ea, ce trebuie să facă femeia? 

 Înainte de a comenta mai departe textul, mă opresc puţin pentru a mă minuna de 

frumuseţea caracterului lui Dumnezeu şi a legilor sale. Iată că Domnul prevede o posibilă situaţie 

conflictuală între două din poruncile Lui, şi intervine cu o a treia lege care să soluţioneze dilema 

morală a femeii. Iată câtă grijă are Domnul de conştiinţa femeii şi cât de preocupat este El ca 

femeia să rămânǎ în ascultare de Domnul, să evite situaţii de vinovăţie falsă. Şi a treia lege stipula 

clar faptul că bărbatul avea autoritatea să desfiinţeze sau să confirme jurământul femeii. Însă dacă 

legea ar fi stipulat doar atât, ar fi fost ştirbită autoritatea lui Dumnezeu asupra femeii. De aceea, 

mai este adăugată o clauză: bărbatul are acest drept doar în prima zi. Dacă el îl exercită mai târziu, 

atunci femeia trebuie să îl asculte, dar el va fi cel tras la răspundere de Domnul, sau cum traduce 

Cornilescu: „el va fi vinovat de păcatul nevestei lui.” Domnul deci nu acordă autoritatea absolută 

bărbatului asupra femeii. Bărbatul avea un drept special doar 24 de ore după ce auzea prima dată 

de jurământul femeii. Domnul dă această lege de dragul conştiinţei femeii, dar şi pentru a avea 

autoritate între un bărbat şi nevasta lui. În cele din urmă, Domnul, şi nu bărbatul, era autoritatea 

finală a femeii, iar bărbatul nu era altceva decât un reprezentant al autorităţii divine asupra femeii. 

Ca reprezentant al autorităţii divine, acesta trebuia să acţioneze în armonie cu autoritatea lui 

Dumnezeu, nu să o sfideze, jucându-se cu valabilitatea jurămintelor femeii faţă de Domnul. Dacă 

un bărbat se apuca să desfiinţeze şi să reconfirme jurămintele femeii de la o zi la alta, cum s-ar fi 

simţit femeia şi cum ar mai fi priceput ea că autoritatea finală este Domnul?  

 Acest capitol întăreşte faptul că bărbatul este lăsat ca şi autoritate a lui Dumnezeu asupra 

femeii. Femeia înţelege că, deşi are o relaţie personală cu Domnul, ea nu poate în numele acesteia 

să sfideze autoritatea soţului ei.  Ne aducem aminte de cartea femeile „superspirituale” din Corint 

care, din dorinţa de a se dedica Domnului, renunţau la relaţiile sexuale cu soţul, la menaj şi chiar 

la a mai sta împreună cu bǎrbatul. Răspunsul Domnlui este clar: mai întâi trebuie îndeplinite 

responsabilităţile de soţie, şi apoi te poţi implica cu binecuvântarea Domnului în lucrarea de 



 78 

slujire a Bisericii. Astfel, legea din Numeri 30 protejează nu doar femeia, ci şi pe bărbat. Ce putea 

răspunde un bărbat (care ştia că jurămintele făcute Domnului trebuie împlinite întocmai) dacă 

soţia lui tocmai îl anunţa că a făcut o juruinţă Domnului de a renunţa la relaţia sexuală pentru un 

an şi să petreacă o lună în singurătate cu Dumnezeu? Bărbatul era şi el pus în faţa unei dileme. 

Legea din Numeri 30 protejează pe amândoi de anumite posibile abuzuri cu justificări spirituale, 

şi înalţă autoritatea lui Dumnezeu asupra familiei.  

 Cum spuneam, conţinutul şi raţiunea acestei legi minunate par mai clare, dar cînd vine 

vorba să descoperim înlǎnţuirea de idei, atunci suntem în impas. Mai este o observaţie interesantă 

asupra acestui capitol. El aduce în discuţie posibilitatea unui transfer de vinovăţie: el, bărbatul va 

fi responsabil sau vinovat de păcatul ei (vezi Numeri 30:15). Mai descoperim acest principiu la 

Cortul Întâlnirii, când vinovăţia evreului era transferată atât pe animal, cât şi pe preotul mijlocitor. 

Însă, dacă în contextul Cortului transferul era de natură simbolică, în situaţia din Numeri 31 

transferul era cât se poate de real. Domnul aminteşte în Vechiul Testament în diverse feluri şi 

contexte despre posibilitatea transferului de vinovăţie şi face acest lucru în vederea pregătirii 

înţelegerii lucrării ispăşitoare a Robului Domnului (vezi Isaia 53). 

 În concluzie, legea din Numeri 30 este binevenită, este foarte utilă (ea protejând atât pe 

bărbat, cât şi pe femeie), include şi aspecte mesianice, însă nu întrezăresc legătura cu tematica 

păcatului cu voia sau cu capitolele vecine. 

 

 

e) Cap. 31 – Nimicirea madianiţilor 
 

 Madianiţii locuiau în sudul Moabului. Ei erau un popor diferit de moabiţi şi trăiau într-o 

regiune distinctă, însă apropiată. În capitolul 22 Balac cheamă bătrânii Madianului pntru a se 

sfătui şi a găsi o soluţie împotriva lui Israel. Este posibil ca tocmai aceştia să îi fi sugerat 

chemarea lui Balaam care locuia tocmai în Petor, pe malul Eufratului. Este posibil ca Madianiţii 

să fi priceput că Israel este puternic din pricina Dumnezeului lui. Într-adevăr, îm vechime 

victoriile unui popor erau asociate cu puterea dumnezeilor lui. Dacă Israel l-a înfrânt pe Sihon şi 

Og, atunci înseamnă că Yahwe este foarte puternic printre dumnezei. Şi atunci soluţia a fost 

chemarea unui expert în descântece şi zeităţi care să îl înduplece pe Yahwe să nu-i mai ţină partea 

lui Israel. Se pare că asta urmărea Balaam, care recunoştea puterea şi autoritatea lui Yahwe. Să nu 

uităm că trecuseră doar 40 de ani de la ieşirea din Egipt pe care curva Rahav o comentează puţin 

mai târziu astfel: „Ştiu că Domnul v-a dat ţara aceasta, căci ne-a apucat groaza de voi şi toţi 

locuitorii ţării tremură înaintea voastră. Fiindcă am auzit cum, la ieşirea voastră din Egipt, 

Domnul a secat înaintea voastră apele Mării Roşii şi am auzit ce aţi făcut celor doi împăraţi ai 

Amoriţilor, dincolo de Iordan, lui Sihon şi Og, pe care i-aţi nimicit cu desăvârşire. De când am 

auzit acest lucru, ni s-a tăiat inima, şi toţi ne-am pierdut nădejdea înaintea voastră; căci Domnul 
Dumnezeul vostru este Dumnezeu sus în ceruri şi jos pe pământ.” (Iosua 2:9-11). Şi mai 

interesant este să analizăm cuvintele Filistenilor rostite cu vreo patru sute de ani mai târziu: „Vai 

de noi! Cine ne va izbăvi din mâna acestor dumnezei puternici? Dumnezeii aceştia au lovit pe 
Egipteni cu tot felul de urgii în pustie.” (Samuel 4:7); „Pentru ce vă împietriţi inima cum şi-au 

împietrit inima Egiptenii şi Faraon? Nu i-a pedepsit El şi n-au lăsat ei atunci pe copiii lui Israel 

să plece?” 

 Este clar că în vremea lui Balaam Yahwe era un Dumnezeu cunoscut. În cultura vremii 

era o practică să urmăreşti dumnezeii mai puternici şi să ţi-i adaugi în panteonul personal. Iată că, 

prin ieşirea din Egipt al lui Israel, Yahwe se prezentase cu un CV impresionant şi intrase în topul 

dumnezeilor celor mai puternici. Astfel se explică şi de ce Balaam nu a mers de capul lui la Balac, 

ci a încercat mai întâi să intre în contact cu Yahwe pentru a-I cunoaşte voia. Balaam recunoştea 

autoritatea lui Yahwe şi nu îşi permitea să meargă la Balac pur şi simplu de capul lui. 

 Se pare că acest Balaam se afla într-o legǎtură mai specială cu Madianiţii. Numeri 24-25 

ne spune că Ballam s-a dus la casa lui. Nu ştim exact dacă se referă la casa lui din Petor sau la 

casa lui Madian. Cert este însă că în capitolul 31 îl găsim în Madian.  
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 În capitolul 25 poporul este ispitit deopotrivă de fetele moabite şi cele madianite. Cu toate 

acestea, se pare că creierul acestei capcane a fost madianit şi că majoritatea femeilor erau 

madianite. În felul acesta s-ar explica decizia lui Dumnezeu de a cruţa Moabul, dar de a nimici cu 

desăvârşire Madianul. O altă explicaţie ar fi că paharul nelegiuirlor moabiţilor nu se umpluse încă, 

pe când madianiţii, prin această ultimă fărădelege, au depăşit limita răbdǎrii lui Dumnezeu. Cartea 

Isaia ne deschide perspectiva judecăţii popoarelor. Fiecare naţiune are un pahar al fărădelegii. 

Când acesta se umple, Domnul Îşi revarsă mânia şi pedeapsa într-un mod vizibil şi cumplit. Este 

posibil ca paharul istoric al madianiţilor să fi fost mult mai plin decât cel al moabiţilor. 

 Ştim din cartea Iosua că Domnul porunceşte nimicirea unei naţiuni doar atunci când 

împietrirea acesteia a ajuns irevocabilă şi când ea reprezintă printre naţiuni doar un focar 

iremediabil de infecţie morală. Pentru binele pământului întreg, Domnul decide să nimicească 

acest focar de infecţie. Aşa s-a întâmplat şi în cazul madianiţilor.  

 Capitolul 31 ne descoperă ultima lucrare a lui Moise. Această lucrare este foarte 

importantă, ţînând cont de faptul că următorii 7 ani de zile Domnul programase războaie pentru 

Israel. Într-devăr, trebuia ca ei să cucerească încetul cu încetul Canaanul. Nimicirea madianiţilor 

devine un model de referinţă pentru toate războaiele pe care trebuia ca ei să le poarte. Deci 

capitolul 31 reprezintǎ o pregătire pentru intrarea în moştenire. În acest capitol sunt foarte multe 

detalii care construiesc împreună un model de biruinţă asupra vrăjmaşului. Să analizăm pe rând 

aceste elemente componente de referinţă. 

 

 Strategia poruncită de Domnul 

Strategia a fost comandată de Generalul Suprem al armatei, şi anume: să meargă la luptă 

1000 de ostaşi din fiecare seminţie. Evreii puteau învăţa astfel că luarea în stăpânire a moştenirii 

este o responsabilitate pentru toate seminţiile. Fiecare seminţie, mare, mică, trebuia să se implice 

cu toată fiinţa în acest proces.  Cucerirea Canaanului era o responsabilitate colectivă, şi trebuia ca 

ei să lupte împreună. Apoi, această strategie putea fi un test al credinţei. Nu ştim exact cât de mare 

era armata moabită, dar poate evreii ar fi dorit să meargă într-un numǎr mai mare la război. Însă 

Domnul a poruncit doar 12.000. Ei erau obişnuiţi că, alături de victoria militară, Domnul doreşte 

să aducă o biruinţă în inima lor şi să le consolideze încrederea în El. În cartea Iosua observăm 

cum Domnul alege strategii diferite pentru bătălii diferite, şi fiecare strategie înglobează o lecţie 

spirituală pe care poporul trebuia să o înveţe. În cele din urmă, nu intrarea lor în ţara fizică, ci 

intrarea Împǎrǎţiei lui Dumnezeu în inima lor era adevărata intrare în moştenire. 

 

 Nimicirea cu desăvârşire 

Nimicirea cu desăvârşire era un alt test pe care trebuia să îl  

ia poporul. Erau diferite motive care i-ar fi putut împiedica să împlinească această poruncă, şi 

anume: lenea, o milă falsă, dorinţa de avea soţii şi sclavi. În capitolul 31 cred că dorinţa de avea 

soţii frumoase sau o milă falsă i-a determinat să nu nimicească femeile. Moise s-a mâniat însă şi 

le-a deschis ochii. Femeile acelea făcuseră un lucru atât de grav, încât erau vrednice de moarte. Şi 

apoi, dacă ele erau lăsate în viaţă, atunci ar fi înduplecat din nou inima bărbaţilor israeliţi pentru a 

sluji dumnezeilor străini. Domnul porunceşte doar nimicirea acelor persoane a căror împietrire 

este iremediabilă. Păstrarea lor în viaţă se va transforma într-o catostrofă spirituală pentru ceilalţi 

din jurul lor. Să nu uităm că trebuia ca ei să omoare şi copii mici. Cum puteau ei face acest lucru? 

Şi de ce trebuia să fie omorâţi copii nevinovaţi? Domnul poate privi în fântâna genetică a unei 

naţiuni şi poate şti care va fi comportamentul generaţiilor viitoare. Atunci când generaţia va urma 

exemplul sodomic al părinţilor, Domnul poate decide şi nimicirea copiilor mici. Dacă în astfel de 

situaţii Israel s-ar fi arătat mai bun decât Dumnezeu şi ar fi cruţat copii mici, aceştia ar fi crescut 

mari, ar fi urmat exemplul părinţilor lor naturali, ar fi slujit idolilor şi ar fi fost o capcană pentru 

Israel, un laţ şi un spin în coaste, o pricină de cădere, un factor determinant pentru un iminent 

dezastru spiritual al lui Israel. Mila falsă minimalizează dimensiunea vinovăţiei şi gravităţii 

faptelor celor ce trebuie pedepsiţi. Dar ori de câte  ori încercăm să fim mai buni decât Domnul şi 

necinstim astfel dreptatea Sa, ne pregătim propia pieire. 
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 Curăţirea de după bătălie 

Acesta era un element foarte important. Toţi cei ce se  

atinseseră de un mort trebuia să parcurgă acel ritual complex al apei de curăţire. Prin acest ritual ei 

îşi aduceau aminte de sfinţenia lui Dumnezeu, de cât de mult urăşte Domnul păcatul şi moartea. 

Ciudat este faptul cǎ, după procesul nimicirii, ei îşi aduceau aminte că Domnul este un Dumnezeu 

al vieţii. Acest lucru era însă foarte important, ca nu cumva, după repetate nimiciri, să îşi 

distorsioneze ei înşişi imaginea despre El.  

 Dar nu doar trupul trebuia curăţit, ci şi toată prada de război. Acest al doilea tip de curăţire 

le aducea aminte că poporul nimicit era un popor necurat care trebuia pedepsit din pricina 

păcatelor lor.  Prada de război provenea dintr-un spaţiu al blestemului, şi trebuia ca ei să aibǎ grijǎ 

cum anume administrau acele obiecte. Aceste obiecte altădată slujiserǎ unor obiective idolatre şi 

păcatoase. Ei aveau dreptul să le foloseacsă, însă trebuia să le curăţească şi să înveţe să le 

folosească într-un alt mod, spre slava şi cinstea lui Dumnezeu. 

 

 Un dar pentru Domnul din prada de război 

Să ai biruinţă după biruinţă nu e puţin lucru. Pericolul  

mândriei şi a punerii încrederii în ei înşişi într-un mod exagerat era un pericol iminent. Pentru 

aceasta, era foarte important ca din prada de război să se dea mai întâi o parte Domnului; astfel, ei 

îşi aduceau aminte că biruinţa vine de la El, că ei sunt total dependenţi de Domnul. Astfel, puteau 

rămâne smeriţi şi cu o imagine cumpătată despre ei înşişi.  

 

 Împărţirea prăzii 

Este foarte interesant că o parte din paradă era luatǎ şi de cei ce nu au mers la război. 

Acest lucru le aducea aminte că sunt un întreg, un trup, şi că orice biruinţă este colectivă. Dar ce 

au făcut cei care au stat acasă? Poate s-au rugat, au avut grijă de copii şi de animale, şi un lucru 

foarte important pentru biruinţă: au rămas în ascultare de Domnul. Biruinţa era în primul rând de 

natură spirituală, iar ascultarea tuturor de Domnul era condiţia de bază pentru ca ei să obţină 

victoria mult aşteptată.  

 Cu toate acestea, cei au mers la război au primit o parte mai mare. Deşi orice biruinţǎ în 

poporul lui Dumnezeu este biruinţa întregului popor, totuşi sunt unii care duc greul şi ei vor primi 

o răsplată specială. Se creează astfel un echilibru între contribuţia colectivă şi cea individuală, 

între răsplata colectivă şi cea pentru fiecare persoană în parte. 

 

 Un dar de bunăvoie pentru Domnul 

Capitolul se încheie cu uimirea ostaşilor datoratǎ faptului că nimeni nu a murit la luptă şi 

cu aducerea darului lor de bunăvoie. Nu avem pasaje care să specifice clar că Domnul a promis lui 

Israel că toţi cei ce vor merge la război vor rămânea în viaţă. Se pare că a fost o excepţie care a 

pus în uimire căpeteniile. Ei simt nevoia să mulţumească Domnului. Acest lucru arată că ei au 

înţeles că totul era un har, că nu erau vrednici şi nu meritau un asemenea dar. Este interesantă 

perspectiva lor asupra darului: „ca să se facă ispăşire pentru sufletele noastre înaintea Domnului.”  

Nu ştiu exact cum să o comentez. Ştim că ispăşirea presupunea de regulă prezenţa sângelui. 

Oricum ei simt nevoia de ispăşire. De ce? Ei înţeleg cât de preţioasă a fost viaţa lor înaintea 

Domnului şi, în acelaşi timp, sunt conştienţi de lipsa meritelor. De aici poate nevoia de ispăşire: 

„noi nu merităm acest lucru, ci avem nevoie de ispăşire pentru sufletele noastre păcătoase. Astfel, 

înţelegem că darurile de bunăvoie sunt binevenite alături de cele obligatorii şi ele înalţă harul lui 

Dumnezeu: nu doar că victoria nu a fost obţinută prin puterea noastră, dar nici din pricina 

bunătăţii şi meritelor noastre! 

 

  Nimicirea Madianţilor face parte din pregătirea luării în stăpânire a Canaanului. Ea 

rămâne un model de referinţă pentru toţi anii de război care aveau să urmeze. Ultima lucrare a lui 
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Moise a avut o importanţă specială în procesul cuceririi moştenirii.  Observăm faptul că 

moştenirea este o temă cheie a acestei secţiuni. 

 

f) Cap. 32 – Galaadul dat lui Gad şi Ruben 
 

 În mod evident, tot tema moştenirii este tema centrală. În acelaşi timp, şi legătura cu 

tematica păcatului cu voia este mai clară. Capitolul 32 este un capitol extrem de important în 

contextul cărţii Numeri. Învătăm mai întâi că tragedia păcatului cu voia este o istorie repetabilă: 

„Şi iată că voi luaţi locul părinţilor voştri, ca nişte odrasle de oameni păcǎtoşi, ca să faceţi pe 

Domnul să Se aprindă de mânie şi mai tare înpotriva lui Israel. Căci, dacă vă întoarceţi de la El, 

El va lăsa mai departe pe Israel să rătăcească în pustie şi veţi aduce pierderea poporului acestuia 

întreg (32:14-15). Iată că Moise este conştient că noua generaţie poate comite greşeala fatală a 

părinţilor lor. Înţelegem deci că tragedia primei generaţii nu a fost o excepţie în istorie, un caz 

unic şi irepetabil. Tragedia lor nu a fost asemenea unei epidemii care apărut doar într-un moment 

în istorie, în nişte condiţii cu totul speciale, şi care nu mai poate ameninţa scena omenirii. Nu, 

pericolul păcatului cu voia este un pericol real care ameninţă fiecare generaţie, iar Domnul care nu 

este părtinitor îi va pedepsi şi pe ei, ca şi pe părinţii lor. Efectul de împietrire al păcatului rămâne 

real pentru orice om de pe această planetă, indiferent de poziţia sa socială sau de secolul în care 

trăieşte. Astfel, tragedia celor din Numeri devine o pildă pentru întreaga umanitate, şi în mod 

special pentru tot poporul lui Dumnezeu de-a lungul istoriei.  

 O a doua lecţie pe care o învăţăm în acest capitol este legat de caracterul paradigmtic al 

moştenirii fizice. Dacă ei nu ascultau, Domnul era hotărât să nu-i lase să intre în moştenire. Deci, 

intrarea în moştenirea fizică este 100% condiţionată de credincioşia şi ascultarea lui Israel de 

Domnul. Iată că Domnul este dispus să mai aştepte încă 40 de ani în pustie, însă nu negociază 

această condiţie. De ce acest lucru? Am descoperit în capitolele 26 şi 27 faptul că intrarea în 

moştenirea fizică este în planul revelării de Sine a lui Dumnezeu o paradigmă pentru intrarea în 

moştenirea cea veşnică. Capitolul 32 consolidează această paradigmă, accentuând faptul că doar 

cei credincioşi pot intra în moştenire. Dacă intrarea în moştenire nu ar avea un caracater 

paradigmatic, ca şi ieşirea din Egipt, atunci nu ar avea rost aceste condiţionări irevocabile. 

Caracterul paradigmatic al intrării în moştenire potenţează caracterul paradigmatic al neintrării în 

moştenire. Înţelegem încă o dată că cei care nu au intrat în moştenire, ci au pierit în pustie, au 

murit cu păcatul pe ei, şi nu vor avea parte de moştenirea cea veşnică a lui Dumnezeu. Deci, cel 

care a scris Psalmul 95 nu speculează când redă jurământul din Numeri 14 prin expresia: „Am 

jurat dar în mânia Mea, că nu vor intra în odihna Mea!”. Psalmistul a înţeles caracterul 

paradigmatic al intrării şi al neintrării în moştenire. 

 Însă a treia lecţie pe care o învăţăm din Numeri 32 este că, deşi intrarea în moştenirea 

fizică de dincolo de Iordan oglindeşte intrarea în moştenirea eternă promisă de Dumnezeu, cu 

toate acestea ea nu reprezintă ceva în sine. Acest lucru se desprinde din flexibilitatea graniţelor şi 

din disponibilitatea lui Moise şi a lui Dumnezeu de a le da celor două seminţii şi jumǎtate un 

teritoriu la Est de Iordan. Însă condiţia este să meargă cu celelalte seminţii la Vest de Iordan şi să 

supună Canaanul. Deci, ce-L interesează pe Domnul este ascultarea de El şi punerea în încrederii 

în El. De fapt, Domnul ar fi putut să nimicească singur popoarele canaanite. Însă El dă această 

slujbă  lui Israel tocmai pentru a-i testa şi creşte credinţa în Dumnezeu. Credinţa şi ascultarea de 

Domnul este ceea ce contează, şi nu intrarea şi rămânerea într-un teritoriu geografic bine 

delimitat. Pentru ca paradigma să fie relevantă pentru generaţiile care vor urma şi care erau deja în 

ţară, trebuia evidenţiată foarte clar condiţia de natură spirtuală pentru intrarea în moştenire. 

Această condiţie a încrederii în Dumnezeu străluceşte şi mai mult în capitolul 32, când Domnul 

este dispus să dea celor două seminţii un alt teritoriu decât cel făgăduit iniţial.  

 Graniţele moştenirii fizice sunt flexibile şi negociabile, dar condiţia intrării în ea 

(ascultarea şi încrederea în Domnul) este o lege implacabilă. Doar cei care vor urma în totul calea 

Domnului vor avea parte de moştenire. Iar a urma în totul calea Domnului înseamnă să 
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perseverezi ca Iosua şi Caleb în credinţă şi să te încrezi în Domnul în pofida noilor contexte şi 

încercări din viaţa ta.  

 A patra lecţie vizează credinţa noii generaţii. Cele două seminţii şi jumǎtate dau dovadă de 

o mare credinţă. Nu doar că ei se supun lui Moise şi sunt dispuşi să meargă în fruntea oştii lui 

Israel dincolo de Iordan, dar ei sunt gata să îşi lase soţiile şi copiii la Est de Iordan pentru o vreme 

destul de îndelungată. Ei îşi iau anumite măsuri de protecţie, însă se încred tot în Domnul, cred că 

El le vrea binele prin poruncile Lui, cǎ le va proteja familiile. Domnul nu dă moştenirea acestei 

noi generaţii pentru că era deja în întârziere cu 40 de ani şi planurile Sale trebuiau să continue 

numaidecât, ci pentru că noua generaţie avea o credinţă autentică în El. Domnul nu manifestă 

favoritisme faţă de noua generaţie. El este la fel de intransigent şi o supune la teste similare cu 

cele ale vechii generaţii. Ceea ce face diferenţă între generaţii este perseverarea în credinţă. Spre 

deosebire de prima generaţie, generaţia condusă de Iosua a perseverat în încrederea şi ascultarea 

de Domnul. Doar aşa au putut intra şi lua în stăpânire ţara Canaanului. Ultima parte din cartea 

Numeri este foarte importantă pentru înţelegerea cărţii Iosua. Cartea Iosua este o carte relevantă 

pentru noi deoarece procesul luării în stăpânire a moştenirii fizice este o oglindire a procesului 

luării în stăpânire a moştenrii cereşti. Fără ultima parte din cartea Numeri, ar fi fost foarte greu să 

descoperim acest lucru doar din cartea Iosua. Devine din ce în ce mai clar că ultima secţiune din 

cartea Numeri demonstrează caracaterul paradigmatic al intrării în moştenire. Acest fapt are două 

consecinţe majore. Mai întâi, înţelegem că tragedia vechii generaţii este o tragedie repetabilă care 

ameninţă fiecare generaţie. Şi apoi, pricepem că biruinţa noii generaţii din cartea Iosua este o 

biruinţă pe care trebuie să o imităm dacă vrem să avem parte de moştenirea cerească, care nu se 

poate strica şi care este păstrată în ceruri pentru noi. 

 

g) Cap.33 – Popasurile lui Israel 
 

 Cred că am primit o lumină în ceea ce priveşte cea de-a treia secţiune a cărţii Numeri. 

Într-adevăr, tema unificatoare este tema moştenirii. Şi Autorul ne comunică trei lucruri principale 

despre moştenire: 

 

  cap.26-29 – Natura moştenirii 

  cap. 31-33 – Cucerirea moştenirii 

  cap. 34-36 – Administrarea (stăpânirrea) moştenirii 

 

În capitolele 26-29, Autorul se focalizează asupra caracterului pradigmatic al moştenirii şi 

al intrării în moştenire. Moştenirea fizică, deşi nu reprezintă nimic în sine, are un corespondent 

etern şi intrea în moştenirea fizică oglindeşte intrarea în sărbătoarea odihnei prezenţei lui 

Dumnezeu. 

 În capitolele 31-33, Autorul ne vorbeşte despre cuerirea moştenirii şi se concentrează 

asupra condiţiilor care ar trebui îndeplinite de popor pentru a pune stăpânire pe moştenire. Iată 

ceea ce trebuie să facă Israel: 

- ei trebuie să poarte războaiele Domnului după modelul de la nimicirea madianiţilor 

(cap.31); 

- ei nu se pot sustrage de la război, război în care Domnul vrea să le testeze încrederea în El 

(cap.32); 

- ei nu trebuie să urmeze plida părinţilor lor, ci să persevereze în ascultare şi să nimicească 

toţi canaaniţii şi toţi idolii, pentru ca să nu piară la rândul lor sub mânia lui Dumnezeu 

(cap.33) 

Şi în fine, în capitolele 34-36 descopreim nişte principii sfinte despre administrarea 

moştenirii, principii care reflectă şi condiţiile rămânerii în moştenire. 

 

 Acum suntem deci în capitolul 33. Am văzut că cele două capitole precedente (31 şi 32) 

sunt centrate pe tema războiului. Capitolul 31 este un model de război sfânt, iar 32 accentuează 
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faptul că Israel, şi nici măcar o seminţie, nu se poate sustrage de la războaiele Domnului, dacă 

vrea să aibă parte de moştenire.  Cele două capitolele ar fi putut continua cu sfârşitul 

capitolului 33, şi anume cu pasajul în care Domnul porunceşte ca toţi canaaniţii să fie nimiciţi. 

Dar înainte de a scrie acest pasaj, Autorul aşterne pe hârtia lista cu toate popasurile lui Israel, din 

Egipt până în câmpia Moabului. Oare de ce? 

 Observăm că nu este doar o înşiruire de localităţi, ci avem tot felul de indicii, care să ne 

aducă aminte de anumite evenimente şi să ne facă cumva să retrăim toată istoria lui Israel de 40 de 

ani. Aşă că, pe măsură ce un evreu citea aceastǎ înşiruire de popasuri, el retrăia cu nostalgie istoria 

poporului său. Prima parte ne atrage atenţia asupra începutului bun a primei generaţii. Au ieşit 

prin credinţă din Egipt, au trecut prin credinţă marea Roşie şi, în ciuda ezitărilor din pustie, au 

revenit sub autoritatea lui Dumnezeu şi au ajuns la Sinai unde au intrat în legământ cu Domnul, 

unde au primit Cortul, au organizat tabăra şi a avut loc sărbătoarea plecării spre Canaan. Dar apoi, 

tragedie: răzvrătire după rǎzvrătire. Şi răbdarea lui Dumnezeu ajunge la capăt, iar El leapădă 

această generaţie, pe care o face să rătăcească 38 de ani în pustie. Şi se naşte o nouă generaţie. Ei 

încep bine, precum părinţii lor. Au şi ei ezitări, dar revin sub autoritatea divină. La fel ca părinţii 

lor, ajung şi ei la graniţa ţării promise. Oare ei ce vor face - vor repeta istoria neascultării 

părinţilor lor? Dar oare pot împărtăşi ei acelaşi destin? 

 Şi când avem aceste semne de întrebare în minte, apare înaintea noastră taboul cu 

canaaniţii. El insistă pe porunca divină de a nimici toţi idolii şi toţi canaaniţii. Israel este chemat 

să persevereze în ascultare, adică este chemat să facă tocmai ce nu au făcut părinţii lor, adică să 

persevereze până la sfârşit în încrederea faţă de Domnul. Şi Domnul le atrage atenţia că, în caz că 

se vor culca pe o ureche precum părinţii lor, consecinţele neperseverării în credinţă vor fi aceleaşi: 

nimicrea lor de mânia lui Dumnezeu. Acest lucru îl regăsim în ultimile versete ale capitolelor: 

„Dar dacă nu veţi izgoni dinaintea voastră pe locuitorii ţării, aceia dintre ei pe care îi veţi lăsa, 

vă vor fi ca nişte spini în ochi şi ca nişte ghimpi în coaste: vă vor fi vrăjmaşi în ţara în care veţi 

merge să vă aşezaţi. Şi vă voi face şi vouă cum hotărâsem să le fac lor.” 
 Observăm că aceste trei capitole (31-33) care aduc înaintea noastră condiţiile pe care 

trebuie să le îndeplinească noua generaţie pentru a lua parte de moştenire insistă şi asupra 

pericolului repetării istoriei tragice a părinţilor lor. 

 Astfel, capitolul 31 ne aduce aminte de tragedia din capitolul 25, când urgia Domnului s-a 

aprins împotriva noii generaţii (vechea generaţie murise deja, vezi Deut. 2:14 şi Numeri 21:12). 

Deşi era noua generaţie, Domnul nu se sfieşte să-şi reverse mânia şi să nimicească 24.000 de mii 

din popor.  

 În capitolul 32, Moise le spune foarte clar: „Căci dacă vă întoarceţi de la El, El va lăsa mai 

departe pe Israel să rătăcească în pustie, şi veţi aduce pierderea poporului acestuia întreg.” 

 Iar acum, în capitolul 33, Domnul îşi încheie discursul cu acest avertisment solemn: în caz 

de neperseverare în ascultare, sfârşitul lor va fi ca cel al canaaniţilor. Este cât se poate de clar că 

tragedia păcatului cu voia este un pericol cu care se va confrunta şi noua generaţie. Dar numai ea? 

Nu, din pricina caracterului paradigmatic al intrării în moştenire, înţelegem că oricine vrea să aibă 

parte de moştenirea cerească, se va confrunta cu ispita repetării acestei istorii a neascultării. De 

aceea, Domnul are un imperativ clar pentru toţi cei ce vor să intre în Împărăţia Sa: „Perseveraţi, 

perseveraţi şi iar perseveraţi în credinţă!” Fiecare zi e o nouă bătălie spirituală în care se aşteaptă 

de la noi să ne reînnoim încrederea în Domnul. Astǎzi să ascultăm glasul Lui! Atât ni se cere. Dar 

acest „astǎzi” se înnoieşte cu fiecare zi. 

  

h) Cap. 34, 36 – Împărţirea moştenirii 
 

 O dată cu capitolul 34 intrăm în subsecţiunea dedicată principiilor administrării 

moştenirii. Capitolul 34 ne descoperă douǎ principii minunate: 

1. graniţe precise şi fixe ale moştenirii 

2. împărţirea teritoriului prin tragere la sorţi 
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Primul principiu este extrem de important. Domnul trasează cu precizie moştenirea pe 

care le-o va da în stăpînire.  De ce era important acest lucru? În fiecare naţiune era o dorinţă de 

expansiune, de afirmare şi putere. Şi, de regulă, mai mult pămînt şi mai multe resurse însemna 

mai multă putere. Istoria omenirii este măcinată de războaie fără sfârşit. Mobilul este mereu 

acelaşi: mai mult pămînt, mai multe resusre. Celelalte motive invocate sunt doar pretexte 

justificatoare. Însă principala motivaţie este una materială. Domnul îi dă lui Israel graniţe fixe. 

Astfel, sunt temperate tendinţele expansioniste ale lui Israel. Israel trebuia să înveţe să se 

mulţumească cu ce i-a dat Domnul, să administreze şi să dezvolte cu responsabilitate moştenirea 

primită. Explorarea „curţii vecinului”, dorinţa după mai mult putea fi o mare pricină de 

defocalizare şi neglijare a administrării moştenirii primite. Trebuia ca Israel să îşi focalizeze 

energiile spre dezvoltarea în Canaan a unei societăţi aparte care să îl reprezinte pe Domnul printre 

popoare. Acesta era acel lucru mai mǎreţ la care trebuia el să tânjească, şi nu mărirea spaţiului 

geografic. 

 Dar lupta pentru pământ putea avea loc şi în interiorul propriului teritoriu. De aceea, 

Domnul instaurează principiul tragerii la sorţi. Putea să apară invidia sau suspiciunea între 

seminţii. Dar astfel ei ştiau că, în urma sorţului, Domnul a hotărât ce şi cui să-i dea. Fiecare 

trebuia să aibă încredere în Domnul şi să fie mulţumit cu moştenirea care i-a căzut la sorţi. 

„Domnul ştie mai bine”, acesta trebuia să fie răspunsul pe care trebuia să îl dea orice israelit 

atunci cînd era ispitit cu gînduri de genul: „dar parcă moştenirea lui Efraim e mai bună, dar parcă 

moştenirea mea e prea mică” etc. Trebuia ca ei să creadă că Domnul îi iubeşte pe toţi şi ştie cel 

mai bine ce este mai bun pentru fiecare în parte. Doar fiind mulţumiţi cu ce au primit puteau să se 

focalizeze să împlinească mandatul pe care li l-a dat Domnul.  

În capitolul 36 principiul tragerii la sorţi este întărit de principiul imuabilităţii graniţelor. 

După legea dată în capitolul 27 a apărut o nouă problemă. Cei din Manase şi-au dat seama că, 

dacă fetele lui Ţelofhad se vor căsători cu bărbaţi din alte seminţii, atunci moştenirea lor va trece 

în dreptul acelei seminţii. Apoi, se creea un precedent care demonstra că teritoriul unei seminţii 

putea fi înstrăinat unei alte seminţii. Domnul însă intervine şi dă o lege prin care întăreşte 

următorul principiu al moştenirii: „Nici o moştenire să nu treacǎ de la o seminţie la alta, ci 

seminţiile copiilor lui Israel să se ţină fiecare de moştenirea sa.” (36:9).  
Astfel, Domnul restricţionează aria din care fetele lui Ţelofhad îşi puteau alege soţii: „Iată 

ce porunceşte Domnul cu privire la fetele lui Ţelofhad: „Să se mărite după cine vor vrea, numai 

să se mărite într-o familie din seminţia părintească.” (36:6). Este interesantă expresia: „după cine 

vor vrea”. În cultura vremii nu se prea punea problema liberului arbitru al femeilor în ceea ce 

priveşte căsătoria. Iată că Yahwe respectă liberul arbitru al femeii. Familia putea fi întemeiată 

doar în urma consimţământului ambilor parteneri. 

Revenind la moştenire, înţelegem dorinţa lui Dumnezeu ca graniţele seminţiilor să nu se 

schimbe sub nici o formă. Din Levitic ştim despre anul de veselie, cînd fiecare bucăţică de pământ 

cumpărată în ultimii 50 de ani se întorcea la seminţia care o deţinuse la început. Domnul nu a lăsat 

absolut nici o portiţă. De ce? Lupta pentru pământ putea să apară şi între seminţii. Unitatea 

naţiunii putea fi distrusă prin goana după mai mult pămînt şi mai multă putere. Domnul dă legi 

precise prin care să protejeze unitatea naţiunii. Fiecare trebuia să fie mulţumit cu ce i-a dat 

Domnul şi să respecte cu stricteţe ce a dat Domnul celorlalţi din jurul lui.  

Ideea este că doar atunci când vom fi mulţumiţi cu ce ne-a dat Domnul vom putea să ne 

focalizăm cu adevărat spre a-L reprezenta pe El printre Neamuri. Psalmistul spune: „O moştenire 

frumoasă mi-a căzut la sorţi, o frumoasă moşie mi-a fost dată.” (16:6). Este un act de credinţă să 

spui aceste lucruri, când poate vecinul are ceva mai bun, iar moştenirea ta este poate mai strâmtă 

şi cu mai puţină apă etc. Domnul vrea să ne înveţe că El este suveran şi că tot ce avem este o 

moştenire plăcută, trebuie să învăţăm să fim mulţumiţi de trupul nostru, de coeficientul nostru de 

inteligenţă, de darurile noastre spirituale, de familia noastră, de oraşul şi ţara noastră, de biserica 

în care ne-a aşezat Domnul. Din perspectiva dragostei Lui şi înţelepciunii Lui, acestea sunt o 

moştenire plăcută, reprezintǎ cel mai bun lucru pentru noi, adică reprezintă cadrul cel mai bun în 

care Domnul poate zidi în noi chipul Lui. 
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Fiecare context şi detaliu al vieţii noastre este un dar divin, căci „toate lucrurile lucrează 

împreună spre binele celor ce îl iubesc pe Dumnezeu” (Romani 8:28). Dar diavolul vrea să ne 

defocalizeze, făcându-ne să tânjim mereu după altceva decât după ce avem, să ne dorim mereu 

capra vecinului. Mereu ne spunem: „dacă aş avea asta şi asta, atunci..”, sau: „după ce voi termina 

sau după ce va trece asta...atunci Îl voi sluji pe Domnul...etc.”, sau „de mâine..., de la anul...”. 

Este o mare păcăleală. Nu vom mai ajunge niciodată sǎ ne luăm în serios chemarea, să 

administrăm şi să dezvoltăm ceea ce ne-a dat Domnul. Înţelepciunea din Proverbe ne spune: „Nu 

te făli cu ziua de mâine, căci nu ştii ce poate aduce o zi.” (Pv.27:1). Astăzi trebuie să fim 

mulţumiţi ca să putem să ne luăm în serios chemarea de a-L reprezenta pe Domnul printre 

neamuri.  

Capitolele 34 şi 36 ne atrag atenţia şi asupra unui alt pericol care poate compromite 

preoţia poporului lui Dumnezeu. Acesta este invidia şi competiţia din cadrul poporului lui 

Dumnezeu. Dacă la ei invidia putea să apară între seminţii, la noi poate să apară între biserici, 

între lucrările din aceeaşi biserică, sau între lucrători. M-aş opri puţin să vorbesc depsre invidia 

dintre Biserici. De regulă, unitatea dintre Biserici este compromisă din pricina spiritului de 

competiţie. Dacă ne lăsăm purtaţi de îndemnurile firii pământeşti, atunci întrebarea: „ Cine este 

mai mare?” va fi cea care ne va guverna vieţile şi deciziile. Când sunt preocupat să fiu cel mai 

mare (în sens firesc), atunci se întâmplă următoarele lucruri: 

 mă simt ameninţat de reuşitele unei Biserici; 

 mă simt înălţat de eşecurile unei Biserici; 

 voi fi gata să trâmbiţez eşecurile celorlalţi; 

 şi voi fi abonat în mod constant la bursa bârfelor dintre Biserici. 

 

Nu? Înnegrindu-i pe ceilalţi mă înalţ pe mine. E foarte simplu. Iar bârfa, o dată apărută, va 

creşte şi va înălţa ziduri până la cer între Bisericile locale. Unitatea va deveni o himeră. 

Care este soluţia? Să îmi aduc aminte că moştenirea este a Domnului şi că noi suntem 

chemaţi să fim una în El. Biruinţa unei Biserici este biruinţa Domnului, iar eşecul ei este durerea 

Domnului. Şi dacă este a Domnului, este şi a mea. De aceea, voi plânge cu cei ce plâng şi mă voi 

bucura cu cei ce se bucurǎ, iar bârfa va fi o urâciune. Şi, chiar dacă celelalte Biserici îmi vor bârfi 

Biserica, voi lua decizia de a nu răspunde cu aceeaşi monedă. Suntem chemaţi să fim una de 

dragul lui Hristos şi a gloriei Sale. 

 „Cine este cel mai mare?” este o întrebare pe care cel rău ne-o va şopti mereu în 

ureche, şi mai ales atunci când vom privi şi la lucrarea altuia sau a altei Biserici. Noi trebuie să 

răspundem astfel: „Cel mai mare este, a fost şi va fi doar Hristos, iar noi suntem nişte umili 

slujitori ai Săi, care ne putem apropia mai mult de El doar în măsura în care Îi urmăm modelul 

desăvârşit de bunătate şi dragoste necondiţionată.” Iar dragostea nu se mânie, nu se laudă, nu se 

umflă de mândrie, nu se gândeşte la rău... 
  

 

i) Cap. 35 - Cetăţile leviticale   
 

Capitolul 35 ne descoperă încă două principii despre administrarea moştenirii: 

1. principiul cetăţilor leviticale 

2. principiul cetăţilor de scăpare 

 

Să analizăm primul principiu. Levi nu avea parte de moştenire. Totuşi, ei aveau nevoie de 

o casă, o curte etc., şi mai ales că ei slujeau la Cort doar de la 25 de ani până la 50 de ani. Domnul 

Se gândeşte la nevoile lor şi le găseşte o soluţie. Soluţia este să le dea 48 de cetăţi în Israel.  

Foarte important este faptul că aceste cetăţi nu sunt grupate în acelaşi teritoriu, ci sunt răspândite 

în tot Israelul. Oare de ce? Ne-am putea gândi în primul rând că aşa era corect, ca fiecare seminţie 

să doneze un număr de cetăţi pentru Levi, cel care îi slujea la Cort. Apoi, să nu uităm că Levi 

purta cu sine următorul mesaj: Domnul este adevărata moştenire. Ei bine, Domnul doreşte să 
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poarte acest mesaj în tot Israelul, şi de aceea îl răspândeşte pe Levi pe întreg teritoriul. Şi nu în 

ultimul rând, să ne aducem aminte că Levi avea datoria să îl înveţe pe Israel căile Domnului. 

Cetăţile Leviticale erau pline de oameni peste 50 de ani care slujiseră 25 de ani la Cort. Cetăţile 

Leviticale depozitau înţelepciunea duhovnicească a lui Israel. Era o resursă pentru întreg poporul. 

Domnul este deci preocupat de modul în care Israel învăţa căile Domnului. De aceea, îşi aşează 

învăţătorii în tot Israelul. 

Principiul cetăţilor leviticale ne arată că pentru Yahwe învăţarea poporului despre căile 

Sale şi aducerea aminte permanentă a faptului că adevărata moştenire este Domnul Însuşi 

reprezintǎ o prioritate. 

Principiul cetăţilor leviticale este completat de cel al cetăţilor de scăpare. Cel care omora 

pe aproapele său trebuia omorât şi el. Însă, dacă se producea un omor fără intenţie, din neglijenţă, 

imprudenţǎ sau întâmplare, atunci Domnul oferea o soluţie celui vinovat: cetăţile de scăpare. 

Acesta putea fugi în ele, şi astfel îşi scăpa viaţa. Însă era privat de libertate şi trebuia să rămână în 

cetatea respectivă până la moartea Marelui Preot. 

Deci, din pricina sfinţeniei lui Dumnezeu care locuia în mijlocul moştenirii, în moştenire 

trebuia înfăptuită dreptatea. Înfăptuirea dreptăţii avea la bază valoarea vieţii umane. De aceea, o 

lege fundamentală stipula uciderea tuturor ucigaşilor. Însă Domnul este drept până la capăt şi face 

diferenţă între un omor cu intenţie şi unul neintenţionat, din imprudenţă, şi decide izbăvirea 

ucigaşului. Însă, din pricina valorii vieţii, nici nu poate trece cu uşurinţă peste faptul că totuşi un 

suflet a murit şi, deci, nu poate oferi o soluţie ieftină şi simplistă. Astfel, ucigaşul fără voie este 

privat de libertate şi trebuie să stea în cetatea de scăpare până la moartea Marelui Preot. Cetatea de 

scăpare este spaţiul harului care îl protejează de mânia răzbunătorului sângelui celui mort.  

De ce era cetatea de scăpare o cetate Leviticală? De regulă, nu se întâmpla oricui o 

asemenea tragedie, de a omorî pe cineva fără voie. Deci, Domnul avea o lucrare de cercetare, 

atenţionare pentru acel om, care fie se juca cu iresponsabilitatea şi imprudenţa, fie avea alte 

probleme; sau fie era o lucrare de încercare, ca în cazul lui Iov. Oricum, cetatea leviticalǎ era cel 

mai bun loc pentru a-şi reanaliza viaţa şi principiile de viaţă în lumina Cuvântului lui Dumnezeu. 

De ce la moartea marelui Preot? Vărsarea de sânge trebuia ispăşită. Chiar dacă a fost fără 

intenţie, omorul trebuia ispăşit. Teoretic, cea  mai indicată zi pentru acest lucru ar fi fost Yom 

Kippur, când oricum se făcea ispăşire pentru toate păcatele poporului. Însă Domnul alege o altă 

modalitate de ilustrare a ispăşirii: moartea marelui Preot, al celui care purta toate fărădelegile 

poporului înaintea Domnului. Oare de ce? În primul rând, se pare că Domnul dorea ca ucigaşul 

fără voie să petreacă mai mult timp în cetatea de scăpare. Pedeapsa trebuia să fie aspră pentru a 

motiva la atenţie şi responsabilitate în relaţiile cu semenii. Apoi, Domnul dorea ca ucigaşii fără 

voie să nu petreacă aceeşi perioadă de timp. Unii (care vreau poate nevoie de o perioadă mai mare 

de refacere spirituală) petreceau mai mult timp în cetate, alţii mai puţin. În suveranitatea şi 

înţelepciunea Sa, Domnul le potrivea pe toate.  

În acelaşi timp, moartea Mareului Preot are ceva deosebit faţă de Yom Kippur şi are cu 

siguranţă şi o perspectivă mesianică. Ne aducem aminte din capitolul 30 de situaţia în care păcatul 

soţiei era transferat asupra bărbatului. Prin astfel de legi, Domnul pregătea de fapt înţelegerea 

jertfei substituitoare a Fiului Său. În capitolul 35 găsim un lucru asemănător. Jertfa de Yom 

Kippur şi celelalte jertfe animale nu înlocuiau viaţa unui om cu o viaţă de om, ci cu una de 

animal.  

Pentru a creiona un model ispǎşitor, trebuia surprinsǎ ideea morţii şi cea de înlocuire a 

vieţii umane cu viaţa altui om. Animalul era cel care murea, iar preotul purta simbolic pǎcatele 

celui vinovat. Dar preotul nu murea. Cele douǎ elemente erau cumva prezente, dar nu erau 

unificate. Acum, prin aceastǎ lege din Numeri 35, Domnul uneşte cele douǎ elemente. Iatǎ cǎ 

ucigasul fǎrǎ voie devenea liber de-abia atunci când Marele Preot, cel care purta pǎcatele 

norodului, murea. Marele Preot purta şi pǎcatul lui, iar prin moartea sa, el înlocuia în moarte viaţa 

celui ce ucisese. Viaţǎ pentru viaţǎ cerea legea dreptǎţii lui Dumnezeu. Şi iatǎ cǎ viaţa ucigaşului 

fǎrǎ voie era substituitǎ în moarte de viaţa Marelui Preot. 
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Lucrul cel mai interesant şi paradigmatic este acela cǎ ucigaşul fǎrǎ voie putea fi iertat 

înainte de moartea Marelui Preot. Deci el era iertat pe baza pocǎinţei sale şi a jertfelor animale, 

dar era restricţionat şi nu se putea bucura de libertate totalǎ, decât atunci când murea un OM care 

purta simbolic şi pǎcatul lui. Într-adevǎr, aceastǎ situaţie oglindeşte atât de bine statutul celor din 

Vechiul Testament: ei erau iertaţi, dar dacǎ un animal, şi nu un om, murise în locul lor, ispǎşirea 

nu era desǎvârşitǎ înaintea Domnului. De aceea, ei nu aveau libertate absolutǎ în a se apropia de 

Domnul şi existau tot felul de bariere (perdeaua, mijlocitorul uman etc.). Dar a venit o vreme când 

Omul Isus Hristos a murit pentru pǎcatele lor. Acest lucru a fǎcut ca ispǎşirea sǎ fie desǎvârşitǎ şi 

le-a oferit libertatea totalǎ a apropierii de Dumnezeu. Vechiul Testament opereazǎ cu imagini 

simbolice, ca cea din Numeri 35, imagini care trebuia sǎ îi pregǎteascǎ sǎ înţeleagǎ jertfa lui 

Mesia. Din aceastǎ perspectivǎ, legea din Numeri 35 are o importanţǎ deosebitǎ deoarece 

ilustreazǎ foarte bine necesitatea morţii unui om pentru a rezolva problema pǎcatului. 

Mesajul transmis de principiile din Numeri 35 sunt  

sintetizate foarte bine de finalul capitolului: „Sǎ nu pângǎriţi ţara unde veţi fi, cǎci sângele celui 

nevinovat pângǎreşte ţara; şi ispǎşirea sângelui vǎrsat în ţarǎ nu se va mai putea face decât prin 

sângele celui ce-l va vǎrsa. Sǎ nu pângǎriţi deci ţara în care veţi merge sǎ locuiţi şi în mijlocul 

cǎreia voi locui şi Eu, cǎci Eu sunt Domnul care locuieşte în mijlocul copiilor lui Israel.” Aceste 

principii îi învǎţau pe Israeliţi cǎ dupǎ cucerirea moştenirii ei nu se puteau culca pe o ureche. Iatǎ 

cǎ Domnul cel sfânt locuia în mijlocul lor şi trebuia ca ei sǎ trǎiascǎ o viaţǎ sfântǎ şi sǎ nu 

pângǎreascǎ ţara. Popoarele canaanite o fǎcuserǎ şi ţara i-a vǎrsat din gura ei. Israeliţii puteau 

repeta istoria tragicǎ a popoarelor canaanite. Soluţia era se persevereze în sfinţire şi sǎ respecte 

viaţa umanǎ din pricina Celui ce a creat-o.  

  În cele din urmǎ, toate aceste ultime trei capitole care ne vorbesc despre principiile 

administrǎrii moştenirii ne atrag atenţia asupra faptului cǎ moştenirea nu este garantatǎ 100%, nici 

mǎcar de cucerirea ţǎrii şi de nimicirea tuturor canaaniţilor. Iatǎ cǎ, chiar dupǎ cucerirea 

canaaniţilor, trebuia ca ei sǎ aibǎ grijǎ sǎ nu pângǎreascǎ ţara. Este o chemare la perseverenţǎ în 

credinţǎ. Şi aceastǎ perseverenţǎ trebuia sǎ existe pânǎ la moarte. În cele din urmǎ, nu nimicirea 

canaaniţilor, ci încrederea în Domnul era condiţia fundamentalǎ pentru stǎpânirea moştenirii. Iar 

încrederea în Domnul este un element care va fi testat atâta timp cât mai suntem în acest trup. De 

aceea, soluţia pentru a intra şi a te bucura vesnic de moştenire este perseverenţa în credinţǎ pânǎ la 

sfârşit, pânǎ la sfârşitul acestei vieţi trecǎtoare. 

 Deci, ultima secţiune din Numeri ne focalizeazǎ atenţia asupra moştenirii: 

I) 26-29 – Natura moştenirii 

II) 30-33 -  Cucerirea moştenirii 

III) 34-36 – Administrarea moştenirii 

 

Mai avem o „restanţǎ” în ceea ce priveste rolul capitolului 30. Cred totuşi cǎ face parte din 

subsecţiunea despre cucerirea moştenirii şi ne atrage atenţia asupra faptului cǎ femeia beneficiazǎ 

de moştenire împreunǎ cu bǎrbatul şi nu invers. Capitolul 30 ne creioneazǎ o structurǎ de 

autoritate în care bǎrbatul este capul familiei. Oare aceastǎ structurǎ are vreo relevanţǎ pentru 

intrarea în moştenire? Da! Bǎrbaţii erau cei care mergeau la rǎzboi, iar moştenirea era împǎrţitǎ la 

sorţi dupǎ numele bǎrbaţilor. Femeile se puteau bucura de moştenire prin bǎrbaţi şi beneficiau de 

ea dacǎ respectau structura de autoritate aşezatǎ de Dumnezeu în familie. Astfel, înţelegem cǎ, 

deşi atât bǎrbatul, cât şi femeia erau conditionaţi de acelaşi element (credinţa în Domnul) pentru e 

beneficia de moştenire. Cu toate acestea, ei cucereau moştenirea de pe poziţii de autoritate 

diferite. Cucerirea moştenirii, atât pentru un bǎrbat, cât şi despre o femeie, era condiţionatǎ şi de 

respectarea structurii de autoritate lǎsate de Domnul. În cele din urmǎ, respectarea acestei structuri 

era un alt semn al încrederii în Domnul. Însǎ cucerirea moştenirii fizice era o paradigmǎ pentru 

cucerirea moştenirii spirituale. Astfel, înţelegem faptul cǎ respectarea structurii de autoritate este o 

conditie şi pentru intrarea în moştenirea spiritualǎ. Capitolul 30, în contextul cuceririi moştenirii, 

pare sǎ anticipeze cuvintele lui Petru: „Bǎrbaţilor, purtaţi-vǎ şi voi la rândul vostru, cu 
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înţelepciune cu nevestele voastre, dând cinste femeii ca unui vas mai slab, ca unele care vor 

moşteni împreunǎ cu voi harul vieţii, ca sǎ nu fie împiedicate rugǎciunile voastre.” (1 Petru 3:7). 
  

 Ultima subsecţiune din cartea Numeri este extrem de importantǎ pentru înţelegerea 

pǎcatului cu voia. Tocmai din pricina caracterului paradigmatic al intrǎrii în moştenire, putem 

afirma cǎ tragedia primei generaţii este o istorie repetabilǎ de cǎtre oricine vrea sǎ intre în 

moştenirea veşnicǎ a lui Dumnezeu. Şi de aceea îndemnul obsedant din ultima secţiune a cǎrţii 

Numeri este: dacǎ vrei sǎ ai parte de moştenire, persevereazǎ în credinţǎ înainte de a intra în ţarǎ, 

în procesul purtǎrii rǎzboaielor Domnului, în nimicirea tuturor canaaniţilor, iar dupǎ nimicirea 

tuturor canaaniţilor, pânǎ la moarte. Astfel, înţelegem psalmul 95. Psalmistul reinterpreteazǎ 

jurǎmântul din Numeri 14 şi, în loc sǎ spunǎ: „nu veţi intra în ţarǎ”, el spune: „Am jurat dar în 

mânia Mea cǎ nu veţi intra în Odihna Mea.” El face aceastǎ reinterpretare în lumina ultimei 

secţiuni din cartea Numeri. Tocmai pentru cǎ intrarea în moştenirea fizicǎ oglindeşte procesul 

intrǎrii în odihna veşnicǎ a lui Dumnezeu, el poate folosi alte cuvinte şi poate astfel generaliza 

tragedia din Numeri 14. Într-adevǎr, psalmistul transmite cititorului mesajul cǎ oricine din poporul 

Domnului trebuie sǎ asculte azi de Domnul din pricina pericolului împietririi inimii care este 

valabil pentru oricine se complace în fǎrǎdelege. 
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Recapitulare 

 

 

Tema centrală a cărţii este cu siguranţă păcatul cu voia sau, altfel spus, pericolul care 

ameninţă relația cu Dumnezeu.  

Cartea Numeri este împărţită în trei secțiuni, fiecare din ele transmiţându-ne un adevăr 

esenţial despre păcatul cu voia. 

Prima secţiune (cap.1-10) ne descoperă care sunt resursele pe care le pune la dispoziţie 

Dumnezeu poporului Său pentru a evita păcatul cu voia. Resursa principală este Cortul 

Întâlnirii sau, mai bine zis, Dumnezeu Însuşi. Cele două funcţii ale Cortului, cea de ispăşire şi 

cea de revelare a caracterului lui Dumnezeu, sunt primele două resurse oferite de Dumnezeu. 

Pocăinţa imediată de păcat şi  cunoaşterea permanentă a gloriei Celui Peaînalt asigură 

protecţie în războiul spiritual în care este poporul lui Dumnezeu. O altă resursă pe care o 

decoperim în primele 10 capitole este comunitatea lui Dumnezeu. În împlinirea planurilor lui 

Dumnezeu pentru Israel, totul are loc în comunitate şi prin comunitate. Domnul nu a conceput 

intrarea în moştenire ca pe un proces individualist, ci totul are loc într-un context comunitar. 

Comunitatea reprezintă un cadru de protecţie spirituală de care nu se poate lipsi nimeni. Şi tot 

primele 10 capitole evidenţiază că după curăţire, cunoaşterea şi alipirea de comunitatea lui 

Dumnezeu, evreul, pentru a se putea bucura de protecţia divina, trebuia să asculte de 

poruncile divine şi să îşi ia în serios mandatul de a-L reprezenta pe Yahwe până la marginile 

Pământului. Resursele oferite de Dumnezeu au fost desăvârşite, aşa că poporul nu se poate 

scuza pentru tragedia ce a urmat. 

Prima secţiune, alături de reliefarea resurselor puse la dispoziţie de Dumnezeu 

poporului Său, ne atrage atenţia asupra faptului că Israel se afla într-o stare spirituală bună. 

Păcatul cu voia presupune o cădere de la credinţă. Însă, dacă poporul nu era în credinţă, atunci 

este un nonsens să vorbim despre pericolul care ne ameninţă relaţia cu Dumnezeu. Autorul 

este foarte grijiliu, şi în primele 10 capitole, alături de evidenţierea resurselor, ne dă şi multe 

indicii despre starea spirituală a poporului. Sunt cel puţin 10 semne clare care zugrăvesc un 

popor credincios care trăieşte în ascultare de Domnul. Toate aceste semne culminează în cap. 

10 cu perspectiva lui Moise asupra viitorului. Moise este 100% convins de faptul că Domnul 

va face bine şi nu rău poporului. Convingerea sa putea fi întemeiată doar dacă vedea la popor 

o râvnă autentică pentru Domnul. Şi aşa era. Poporul a pornit bine. Nu începutul a fost 

problematic, ci finalizarea procesului. 

 

A doua secţiune (cap.11-25) este dedicată definirii păcatului cu voia. Mai întâi 

(cap.11-14), Autorul ne arată că, după un şir repetat de răzvrătiri poporul este lepădat în mod 

irevocabil de Dumnezeu. Şi ne întrebăm care este temeiul acestui jurământ irevocabil de a 

lepăda poporul? Cap. 15-16 ne îndreaptă atenţia spre o inimă nespus de rea şi înşelătoare, care 

după ce îl sfidează pe Domnul cu mândrie, cunoaşte o împietrire care întrece orice imaginaţie. 

Apoi, cap. 17-19 ne focalizează atenţia asupra inimii pline de îndurare a lui Dumnezeu care 

nu vrea moartea păcatosului, care iubeşte viaţa şi urăşte moartea şi nimicirea. Concluzia pare 

să fie clară: lepădarea irevocabilă a poporului se întemeiază pe împietrirea iremediabilă a 

inimii lor, şi nu pe lipsa de disponibilitate a lui Dumnezeu de a  Se mai îndura. 

Cap. 20-21 vin şi întăresc această concluzie, descoprindu-ne că păcatul cu voia nu 

trebuie confundat cu un accident spiritual. Domnul este dispus să ierte şi o greşeală enormă ca 
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aceea a lui Mosie, cât şi ezitările poporului din pruncia spirituală. În ce-L priveşte pe Domnul, 

El ese gata să ierte orice păcat, atâta vreme cât cel păcătos se întoarce spre El.  

În această secţiune Autorul este foarte grijuliu în definirea păcatului cu voia. El insistă 

astfel atât asupra ce este păcatul cu voia, cât şi asupra ce nu este păcatul cu voia. El alungă 

principalele temeri cu privire la păcatul cu voia. Alături de perspectiva unui Dumnezeu al 

morţii şi iute la mânie şi de posibilitatea de a confunda un accident spiritual cu păcatul pe care 

Domnul nu-l mai iartă, Autorul alungă şi temerea falsă legată de un atac spiritual prea 

puternic, care ne-ar putea împinge spre păcatul cu voia. Astfel, în cap. 22-25, Domnul ne 

asigură de protecţia Sa desăvârşită în faţa atacurilor celui rău, atâta vreme cât poporul Său 

rămâne în ascultare de Dumnezeu. 

În urma celor spuse am putea defini păcatul cu voia astfel: 

Păcatul cu voia este o sfidare plină de mândrie a Domnului, o persistenţă încăpăţânată în 

păcat, care: 

  rupe relaţia cu Dumnezeu 

  produce o împietrire iremediabilă a inimii, 

  şi, drept consecinţă, face imposibilă pocăinţa şi primirea iertării divine. 

 

Tema unificatoare a ultimei secţiuni este moştenirea. 

Autorul ne prezintă:  

 cap.26-29: Natura moştenirii 

 cap.30-33: Cucerirea moştenirii 

 cap.34-36: Administrarea moştenirii 

Ce relevanţă au aceste lucruri pentru tematica păcatului cu voia?  

Cel mai important adevăr al secţiunii este că intrarea în moştenirea fizică este o paradigmă 

pentru intrarea în moştenirea spirituală. Astfel, înţelegem că tragedia primei generaţii este o 

tragedie paradigmatică şi că istoria lor este o istorie repetabilă pentru orice generaţie. Deci, 

păcatul cu voia nu este un accident al istoriei, ci o realitate care ameninţă pe oricine vrea să 

intre în moştenirea spirituală a lui Dumnezeu. Acesta este cel mai importnat adevăr teologic al 

secţiunii. Pericolul nu a fost valabil doar pentru ei, ci este valabil pentru toate generaţiile. De 

aceea         Psalmul 95 îndeamnă toate generaţiile să asculte azi de Domnul tocmai pentru a nu 

li se împietri inima ca celor din Numeri 14. Deci, şi noi ne putem împietri inima ca şi ei.  

 Alte adevăruri importante ale acestei secţiuni ar fi: 

 răzvrătirea părinţilor nu predestinează la cădere spirituală pe copiii lor; 

 noua generaţie a intrat în moştenire din pricina credinţei lor în Domnul; 

 soluţia pentru a nu repeta tragedia părinţilor este ancorarea în moştenirea 

cerească şi perseverarea în credinţă. 

 

Aceasta este pe scurt cartea Numeri. Oare aceste adevăruri sunt valabile şi în Noul 

Legământ?  

Cartea cea mai în măsură să ne ofere un răspuns în acest sens, este cartea Evrei, singura carte 

din Noul Testament care foloseşte terminologia „păcatul cu voia” şi cartea din Noul 

Testament cu cele mai multe referiri la tragedia din Numeri. O simplă lectură a cărţii ne 

creionează un răspuns cât se poate de clar: Da! Aceste adevărui sunt valabile şi pentru noi, 

credincioşii din Noul Legământ. Pentru a ilustra acest lucru vom face o mică incursiune în a 

doua parte a capitolului 10 din Evrei. 

 Dacă analizăm cu atenţie a doua parte a capitolului 10, vom descoperi cu uimire că 

autorul îşi structurează ideile în armonie cu conţinutul cărţii Numeri: 

I) Ev.10:19-25-Resurse şi cadrul de protecţie spirituală 

II) Ev.10:26-31- Păcatul cu voia 
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III) Ev.10:32-39 – Ancorarea în moştenirea cerească şi  îndemn la perseverenţă în 

credinţă 

 

 Într-adevăr, Autorul face de fapt un rezumat al cărţii Numeri. În cadrul resurselor 

găsim curăţirea de păcat şi cunoaşterea lui Dumnezeu prin Hristos (fiind în Noul Legământ, 

Cortul este înlocuit cu realitatea Hristosului lui Dumnezeu), alipirea de comunitatea lui 

Dumnezeu şi perseverarea în mandatul preoţiei. Resursele sunt aceleaşi. Diferenţa are în 

vedere doar modalitatea apropierii de Dumnezeu. Fiind în Noul Legământ ne apropiem de 

Domnul prin Hristos, şi nu printr-un cort pământesc şi mijlocitori umani. 

 În ce priveşte păcatul cu voia, pasajul II reliefează cât se poate de clar că pericolul din 

Numeri este valabil şi pentru credincioşii nou testamentali. Esenţa păcatului este aceeaşi: 

sfidarea (vezi v.29), iar consecinţa identică: nu mai există posibilitatea iertării (vezi v.26-27). 

Ba mai mult, în Noul Legământ lucrurile sunt şi mai serioase: „Cine a călcat Legea lui Moise 

ese omorât pe mărturia a doi sau trei martori. Cu cât mai aspră pedeapsă credeţi că va lua cel 

ce va călca în picioare pe Fiul lui Dumnezeu, va pângări sângele legământului cu care a fost 

sfinţit şi va batjocori pe Duhul harului?” 

 Şi în fine, pasajul III ne ancorează în moştenirea cerească şi în aşteptarea venirii lui 

Hristos şi ne îndeamnă să perseverăm în credinţă: „Şi cel neprihănit va trăi prin credinţă: dar 

dacă dă înapoi, sufletul Meu nu găseşte plăcere în el. Noi nu suntem însă din aceia care dau 

înapoi ca să se piardă, ci din aceia care au credinţă pentru mântuirea sufletului.” Asemănările 

cu ultima secţiune din cartea Numeri sunt mai mult decât evidente. 

 Putem afirma că adevărurile teologice ale cărţii Numeri sunt valabile şi pentru 

credincioşii nou-testamentali. Şi în contextul Noului Legământ aş sublinia câteva lucruri. Mai 

întâi aş zăbovi puţin asupra resurselor din Evrei 10. Acestea sunt obligatorii şi nu facultative. 

La întrebarea: de ce să perseverez în aceste lucruri, autorul răspunde în v.26: „Căci dacă 

păcătuim cu voia..”. Cu alte cuvinte, neglijarea resurselor ne conduce în mod inevitabil pe 

drumul păcatului cu voia. Deci resursele nu sunt nici facultative, şi nici opţionale. Ele sunt 

vitale pentru orice credincios. Într-adevăr, aceste lucruri simple: studierea Cuvântului, 

rugăciunea, părtăşia frăţească, sfinţirea personală, vegherea asupra fraţilor şi mărtursirea lui 

Hristos creionează cadrul de protecţie – singurul cadru – spirituală. Acest cadru de protecţie 

este desăvârşit. Rămânerea în el este un semn al perseverării în credinţă, şi cum mântuirea 

este doar prin credinţă, rămânerea în acest cadru este şi o garanţie a biruinţei noastre finale. 

Nimeni nu ne va smulge din mâna Lui. Ne putem bucura de siguranţă şi de moştenirea 

viitoare. Însă nimeni nu ne va opri să plecăm noi singuri din mâna Lui, alegând să nu ne mai 

încredem în El şi neglijând aceste lucruri atât de simple. 

Cartea Numeri şi cartea Evrei ne oferă o perspectivă realistă şi echilibrată asupra siguranţei 

mântuirii. Da, putem fi siguri de mântuirea noastră şi ne putem bucura încă de pe acum de 

biruinţa finală şi moştenirea viitoare. Însă această siguranţă este condiţionată de rămânerea 

noastră în cadrul de protecţie al lui Dumnezeu. Cât suntem în acest cadru ne putem bucura din 

plin de mântuirea trecută, prezentă şi viitoare. Însă dacă nu perseverăm în credinţă (baza 

mântuirii noastre), dacă începem să ne jucăm cu păcatul și să neglijăm cadrul de protecţie, ar 

fi o nebunie să ne bucurăm din această ipostază de siguranţa mântuirii noastre.  

 Această perspectivă nu umbreşte mântuirea prin har şi nici nu propune o perspectivă a 

mântuirii şi prin credinţă, şi prin fapte. Unii ar putea spune: înseamnă că mântuirea este prin 

credinţă (cea de la naşterea din nou), şi prin fapte (rămânerea în cadrul de protecţie prin 

studiu, rugăciunea, evanghelizare etc.). Nu este aşa. Cine pune problema aşa, nu a înţeles ce 

înseamnă credinţa. Să nu uităm că după Evrei 10, urmează Evrei 11, un capitol dedicat 

credinţei mântuitoare. Şi în Evrei 10, înţelegem că în spatele tuturor faptelor măreţe ale 

sfinţilor din vechime se află credinţa: „Prin credinţă a adus Avraam jertfă pe Isaac..”. Şi mai 

înţelegem ceva foarte important: credinţa nu este ceva static, un dat pe care l-am primit la 
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naşterea din nou şi care funcţionează automat. Nu, ci credinţa este un elemnt dinamic, şi 

credinţa iniţială trebuie reînnoită în mod conştient în fiecare zi prin repetarea alegerii de a mă 

încrede din nou în Dumnezeu. Iată ce ne spune Ev.11:29: „Prin credinţă au trecut ei Marea 

Roşie ca pe uscat...”. iată că generaţia din Numeri a deţinut la un moment dat credinţa 

mântuitoare. Ce s-a întâmplat? Nu au continuat să se încreadă în Domnul în noile contexte din 

pustie. Deci, credinţa este un element dinamic, care dacă este reînnoită se dezvoltă şi se 

întăreşte. Dar dacă, cel neprihănit dă înapoi, adică dacă alege să nu se mai încreadă în Domnul 

Său, atunci credinţa lui scade şi se transformă în cele din urmă în necredinţă. Doar din această 

perspectivă au sens îndemnurile de a persevera în credinţă. Dacă credinţa iniţială de la 

naşterea din nou ar funcţiona ca pe pilot automat, atunci înseamnă că alegerile ulterioare de a 

mă încrede în Domnul ar veni de la sine. Şi atunci îndemnurile adresate celui credincios de a 

persevera în credinţă ar fi un nonsens. Atât Numeri, cât şi Evrei, cât şi toată Biblia este plină 

de îndemnuri adresate celui credincios de a persevera în credinţă. Aceste îndemnuri au sens 

doar dacă credinţa este un element dinamic care, pentru a supravieţui, trebuie mereu reînnoit. 

         Deci, mântuirea este doar prin har, doar prin credinţă. Dar credinţa iniţială nu ne 

predestinează să credem şi mai târziu. Alegerea iniţială de a ne încrede în Hristos trebuie 

reînnoită în fiecare zi. Dovada reînnoirii ei este tocmai rămânerea în cadrul de protecţie fixat 

de Domnul. Neglijarea acestui cadru vine doar ca urmare a necredinţei mele, şi necredinţa 

mea poate să se multiplice în inima mea şi să distrugă credinţa mântuitoare. Aceasta este 

ecuaţia păcatului cu voia, privind-o prin lentila hermeneutică a credinţei. 

 Marea descoperire cu privire la păcatul cu voia în urma studierii cărţii Numeri este 

următoarea: nu orice cădere de la credinţă presupune păcatul cu voia. Păcatul cu voia are 

această caracteristică: împietrirea este iremediabilă. Însă, în ce priveşte căderea din har, deşi 

este mereu acompaniată de o puternică împietrire, împietrirea nu este mereu iremediabilă. 

Dacă împietrirea ce însoţeşte căderea din har ar fi întotdeauna iremediabilă, atunci înseamnă 

că nu ar mai trebui să ne rugăm şi nici să sperăm pentru cei ce odată au cunoscut adevărul şi 

totuşi au căzut. Unele pasaje din Noul Testament ne sugerează în schimb acest lucru: 

 „Căci cei ce au fost luminaţi odată, şi au gustat darul ceresc, şi s-au făcut părtaşi 

Duhului Sfânt, şi au gustat Cuvântul cel bun şi puterile veacului viitor – şi care 

totuşi au căzut, este cu neputinţă să fie înnoiţi iarăşi şi aduşi la pocăinţă, fiindcă ei 

răstignesc din nou pentru ei, pe Fiul lui Dumnezeu, şi-L dau să fie batjocorit.” 

(Ev.6:4-6). 

 „Căci dacă păcătuim cu voia, după ce am primit cunoştinţa adevărului, nu mai 

rămâne nici o jertfă pentru păcate, ci doar o aşteptare înfricoşată a judecăţii şi 

văpaia unui foc care va mistui pe cei răzvrătiţi.” (Ev.10:26-27) 

 „Dacă vede cineva pe fratele său săvârşind un păcat care nu duce la moarte, să se 

roage; şi Dumnezeu îi va da viaţa, pentru cei ce n-au săvârşit un păcat care duce la 

moarte. Este un păcat care duce la moarte ; nu-i zic să se roage pentru păcatul 

acela. Orice nelegiuire este păcat; dar este un păcat care nu duce la moarte.” (1Ioan 

5:16-17) 

 

Aceste pasaje ne-ar sugera că orice cădere din har presupune făptuirea păcatului cu 

voia, şi că oricine a căzut din credinţă este pierdut pentru totdeauna. Totuşi, în Noul 

Testament descoperim şi pasaje mai luminoase. Un astfel de pasaj este în Matei 18: „Dacă 

vezi pe fratele tău că a păcătuit, du-te şi mustră-l între tine şi el singur......şi dacă nu vrea să 

asculte nici de Biserică, să fie pentru tine ca un păgân şi ca un vameş.” (Mt.18:15,17). 

Observaţi, Domnul Isus nu ne spune ca cel ce cade din har să fie pentru noi ca unul lepădat şi 

care nu mai are nici o şansă, ci el spune să fie pentru noi ca un păgân şi ca un vameş. În 

Limbajul Mântuitorului aceste expresii sunt atribuite celor necredincioşi pentru a căror 
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mântuire trebuie să luptăm şi să sperăm. Deci, noi trebuie să privim pe cel căzut de la credinţă 

ca pe unul care mai are şansă la mântuire. 

Un alt pasaj îl găsim în Corinteni. Iată ce ne spune Pavel despre curvarul din Corint: 

„În Numele Domnlui Isus, voi şi duhul meu, fiind adunaţi laolaltă, prin puterea Domnului 

nostru Isus, am hotărât ca un astfel de om să fie dat pe mâna Satanei, pentru nimicirea cărnii, 

ca duhul lui să fie mântuit în ziua Domnului Isus.” (1 Cor. 5:4-5). Este evident că Pavel mai 

oferă curvarului șansă la mântuire. Cum să împăcăm aceste tipuri de pasaje? Cum să ne 

raportăm la cei ce cad din credinţă? 

Cred că soluţia este să privim lucrurile din perspectiva următoarelor adevăruri: 

1. Persistarea în păcat a celui născut din nou, va duce în mod cert la căderea 

lui din har. 

2. Căderea sa din har este întotdeauna însoţită de o împietrire cumplită. 

3. Această împietrire este irevocabilă de multe ori, dar nu întotdeauna. 

4. Doar Dumnezeu, care cunoaşte adâncimile inimii, poate şti dacă 

împietrirea celui căzut din har este iremediabilă sau nu. 

5. Drept consecinţă noi trebuie să predicăm pericolul împietrii iremediabile a 

celor care după ce au fost născuţi din nou se joacă cu păcatul (ca în Evrei 6 

şi Evrei 10), dar trebuie să luptăm şi să sperăm pentru mântuirea celor 

căzuţi din har (ca în 1 Cor.5 şi Matei 18). 

 

Această perspectivă pare echilibrată şi mulţumitoare. Însă mai rămâne de clarificat 

pasajul din 1 Ioan 5, care la prima vedere, pare a ne sugera că (în cazul în care păcatul care 

duce la moarte din text se confundă cu păcatul cu voia) ne putem da seama – uneori cel puţin 

– dacă cineva  comite sau nu păcatul cu voia. Cum să interpretăm acest pasaj? Ar fi două 

abordări. Prima susţine că pot fi cazuri (sau cel puţin au fost în primul secol) în care Domnul 

să descopere prin proorocii Săi Bisericii Sale că unii oameni au comis păcatul cu voia. Astfel, 

Domnul îndeamnă Biserica Sa să nu îşi risipească din energii pentru a se lupta pentru cauze 

pierdute. Cealaltă abordare susţine că nu există niciodată posibilitatea de a cunoaşte dacă 

cineva a comis păcatul cu voia, ci că textul se referă la altceva: fie păcatul care duce la moarte 

nu se confundă cu păcatul cu voia, fie că expresia: „nu-i zic să se roage pentru păcatul acela” 

are în vedere nu sugestia de a nu te ruga deloc pentru persoana respectivă, ci mai degrabă 

îndemnul de a evita o anumită atitudine în rugăciue, ca de exemplu: Nu trebuie să te rogi ca 

pentru un frate care are o problemă cu un păcat, ci ca pentru un necredincios care este mort în 

păcat. Atunci când vom studia 1 Ioan, va rămâne să clarificăm acest pasaj, într-adevăr destul 

de complicat. 
 


