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Este estudo é dedicado a elevacdo da alma de Esther Alpern a”h
Favor ndo transportar este impresso no Shabat; apds o Shabat, estara a sua disposi¢ao

Por que os cohanim e levitas trabalhavam no Bet Hamicdash?

Na Parasha anterior, Moshé disse a Bené Yisrael que eles eram a nagdo santificada para Hashem. Por isso,
deveriam respeitar muitas leis que os ndao-judeus ndo precisam cumprir.

Moshé continuou dizendo: “Uma tribo entre vos é mais santa que as outras: a tribo de Levi. E dentro da tribo
de Levi, os cohanim sdo ainda mais santos que os demais levitas. Apenas os cohanim podem executar a avoda
(servigo) dos corbanot (sacrificios). Os levitas fardo as demais tarefas do Bet Hamicdash.

Por que Hashem elegeu a tribo de Levi para servi-Lo no Bet Hamicdash?

A resposta é que esta tribo foi leal a Hashem, mesmo em tempos dificeis e perigosos.

Apesar de a maioria dos membros de Bené Yisrael adorar idolos no Egito, os levitas nunca o fizeram! A maioria
de Bené Yisrael deixou de fazer berit mild (circuncisdo) em seus filhos recém-nascidos quando o Farad o
proibiu. Em contrapartida, os levitas continuaram a fazé-lo, apesar de ser perigoso.

Também no deserto os levitas se destacaram como tsadikim. Quando Aharon perguntou “Quem doara ouro
para fazer uma imagem?”, a maioria dos homens doou. Porém nem um homem da tribo de Levi doou ouro,
nem se inclinou perante o bezerro.

Por isso, Hashem disse: “Elegerei esta tribo de tsadikim para realizar Minha avoda no Mishcan e no Bet
Hamicdash.”

Como os cohanim sao o grupo mais sagrado da tribo de Levi, devem observar leis especiais.

Um cohen nao deve tocar num corpo morto
Moshé ordenou aos cohanim: “Nao podereis tocar nem carregar o corpo de um morto. Ndo podereis sequer
permanecer sob um teto onde haja um corpo, e ndo podereis entrar num cemitério nem assistir ao enterro de
outro judeu; ndo vos sera permitido caminhar sobre um timulo, nem toca-lo.”
“Porém, é uma mitsva enterrar vossos sete parentes mais proximos, mesmo que isto os torne impuros.”
Os sete parentes mais proximos de um homem séo:
1. Sua esposa
. Sua mae
. Seu pai
. Seu filho
. Sua filha
. Seu irmao
. Sua irma solteira (se a irmd do cohen for casada, este ndo pode enterra-la)
Atualmente essas leis especiais ainda se aplicam aos cohanim, devendo ser observadas por homens e
meninos, porém ndo por mulheres e meninas.
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Ao ingressar no servico ao rei, o cozinheiro chefe foi avisado: “Vocé é responsavel pela preparagdo de todas as
refeicdes levadas a mesa real. O rei esta acostumado as mais refinadas iguarias, preparadas da maneira mais
atraente. Se alguma vez vocé tocar num corpo sem vida ao fazer compras no mercado, ficara impregnado de
odor. O cheiro serad percebido no palacio, e o paladar sensivel do rei o detectard até mesmo na comida.
Portanto, tome cuidado para nunca entrar em contato com um corpo sem vida!”

Similarmente, os cohanim que oferecem os sacrificios no Bet Hamicdash devem ser puros, sem impurezas que
se impregnam em seus COorpos.

Um Cohen Gadol (Sumo Sacerdote) é ainda mais sagrado que um cohen comum. Ele ndo pode sequer enterrar
seus sete parentes mais préoximos. Existe uma Unica pessoa cujo enterro é uma mitsva para ele: um met
mitsva. No trecho seguinte, mais detalhes sobre isto.

Até um Cohen Gadol deve sepultar um met mitsva (um corpo judeu abandonado)

Se um Cohen Gadol ou cohen estiver andando por um caminho deserto e deparar-se com um judeu morto,
deve proclamar: “Encontrei um judeu que necessita de sepultura! Por favor, se ha alguém me ouvindo, que
venha e o enterre!”

Se alguém escutar seu chamado, o cohen ndo deve sepultar o corpo. Contudo, se ninguém o escuta, o cohen
deve enterrar este judeu morto. Esta € uma mitsva importante: ocupar-se de um met mitsvd, um corpo

abandonado de um judeu.



Um cohen que sepultar um met mitsvd ou um de seus parentes torna-se impuro. Na época do Templo, ndo lhe
era permitido voltar ao Bet Hamicdash ou realizar a avoda até ser purificado com agua misturada as cinzas da
vaca vermelha.

Matrimonios proibidos a um cohen

A Tora proibe um cohen de casar-se com uma dessas mulheres: (Estas leis também vigoram atualmente)

v' Chalala: a filha de um cohen ou Cohen Gadol nascida de uma unido que |lhe é proibida; por exemplo, uma
moga nascida do casamento entre um cohen e uma divorciada

v' Zona: uma mulher que teve relagGes proibidas

v' Guiyoret: uma convertida. O cohen s6 pode casar-se com uma moga judia de nascimento

v' Guerusha: uma mulher divorciada

Um Cohen Gadol tem mais restricdes ao escolher uma esposa que um cohen comum, por causa de sua
santidade superior. Enquanto um ndo cohen pode casar-se com uma zond, chalala ou divorciada, ele ndo pode
tomar como esposa nem uma vilva. (Uma villva estd acostumada com os habitos de seu primeiro marido,
sendo-lhe mais dificil adaptar-se a nova posigdo de esposa do Cohen Gadol.)

Ele deve desposar uma moga que nunca teve relagdbes com outro homem.

Se um cohen contrai matriménio com uma mulher que |lhe é proibida, e esta da a luz um filho, este filho é
chamado de chalal. Ele ndo é considerado cohen, nem pode realizar a avoda.

Devemos honrar um cohen

A Tora nos comanda a dar prioridade a um cohen em todos os assuntos comunitarios. Por exemplo:

v Num banquete ou refeicdo, o cohen deve ser servido primeiro.

v" Ao lavarem as maos para a refeicdo em grupos pequenos, o cohen deve ser o primeiro.

v" Concedem-lhe a honra de recitar a béncdo sobre o pao.

v Tem o direito de ser o primeiro a ser escolhido para liderar o zimun (a introducdo a Béngdo apds as
RefeicGes, se trés ou mais adultos comem uma refeicdo juntos).

v E o primeiro a ser chamado & Tord, seguido de um /evi e por Gltimo um yisrael.

Ao distinguirmos o cohen, devotamos honra ao Todo Poderoso, que o escolheu como Seu servo.

Os alunos de Rabi Pereda perguntaram: “Por qual mérito o senhor vive até idade tdo avancada?” (Rabi Pereda
viveu quatrocentos anos.)

Respondeu: “Durante toda minha vida fui especialmente cuidadoso com trés coisas:

1. Ninguém jamais chegou a Casa de Estudos mais cedo que eu.

2. Jamais recitei a béngdo sobre o pdo (hamdtsi) se houvesse um cohen presente. Pelo contrario, concedia-lhe
honra de tal mitsva.

3. Jamais comi carne de um animal sem ter previamente separado as partes que sao presentes de um cohen;
ou seja, os ombros, mandibulas e estbmago.

Um cohen deve possuir cinco caracteristicas para servir como Sumo Sacerdote

Todos os cohanim sdo santos, mas o Cohen Gadol é “Santo dos Santos”. Fora consagrado pelo San'hedrin (a
mais alta corte de justica) de setenta e um membros. Ao ingressar para o servigo, era ungido com o sagrado
shémen hamishcha (6leo da ungdo e consagragdo utilizado no Primeiro Templo), e portava os oito trajes do
Sumo Sacerdote.

Quais os atributos que um cohen deve possuir para ser eleito como Sumo Sacerdote? Sao cinco qualificagbes:

1. Sabedoria: Este é um pré-requisito.

O Cohen Gadol realizava o servigo Divino como representante da nagao inteira. A qualidade mais importante de
todas era sua grandeza em Tora.

2. Aparéncia agradavel: Apesar da beleza externa ndo ser uma qualidade intrinseca importante, é apropriado
ao Sumo Sacerdote possuir boa aparéncia, em honra a Hashem e ao Bet Hamicdash. (Da mesma forma, ao
escolhermos um objeto para mitsva, é de bom tom escolhermos o mais bonito.)

3. Forca fisica: E uma vantagem para o servico do Cohen Gadol se ele for forte. Para citar apenas um exemplo,
deve realizar o extenuante servigo de Yom Kipur em jejum.

4. Riqueza: O Cohen Gadol deve ter posicao financeira melhor que os outros cohanim.

5. Idade: E preferivel que possua a dignidade e experiéncia que advém com a maturidade. Na préatica, contudo,
o tribunal escolhia o Cohen Gadol independentemente da idade, contanto que possua as outras qualificagdes.
Se o filho de um Cohen Gadol esta apto a tomar seu lugar, tem precedéncia sobre os outros cohanim, mesmo
se for jovem.

Um rei judeu também precisa ter os mesmo cinco atributos.

O que acontece, no entanto, se determinado cohen é mais elegivel que qualquer outro para Cohen Gadol, ou
um judeu para ser rei, mas faltam-lhes riqueza ou aparéncia?
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Se ha riquezas que |he faltam, seus colegas cohanim tém obrigagdo de supri-lo.

Pinechas, o entalhador, foi eleito Cohen Gadol. Os cohanim sairam ao seu encontro, e o viram talhando pedras
num veio. Encheram o veio até o topo com moedas de ouro, cumprindo assim a obrigagdo de enriquecé-lo.

Se um Cohen Gadol ou rei ndo tiver boa aparéncia ou forga, um admiravel milagre ocorre. Nossos Sabios
contam que enquanto estda sendo ungido com o shémen hamishchd, sua aparéncia externa se modifica
miraculosamente, fazendo com que cresga se for baixo, e fique forte se for fraco.

Fatores que impedem o cohen de realizar o servigo Divino

1. Um cohen com algum defeito fisico ndo pode realizar a avoda do Bet Hamicdash.

Um defeito fisico pode ser de nascimento; por exemplo, cegueira (mesmo de um olho); ou um defeito
temporario, como por exemplo um ferimento. O cohen retoma sua avoda somente quando curado. Nossos
Sabios enumeram cento e quarenta imperfeicdes que desqualificam o cohen de realizar a avoda.

O Zo6har ensina que os cohanim refletem as Hostes Celestiais, que sdo perfeitas. Assim sendo, tanto os
cohanim quanto os sacrificios precisam estar em estado de perfeigdo para o servigo Divino.

Um cohen que ndo pode oferecer sacrificios por causa de uma imperfeicdo recebe outras tarefas no Bet
Hamicdash, como examinar a madeira para o Altar, a fim de certificar-se que ndao tem vermes. Apesar de nao
realizar o servigo, Ihe é permitido comer dos sacrificios.

2. Um cohen também pode ser desqualificado para o servico por causa de um defeito em sua linhagem, ou
seja, um de seus ancestrais contraiu matrimonio proibido a um cohen.

3. Um cohen fica temporariamente excluido do servigo se tornar-se impuro, por exemplo, por ter tocado um
corpo sem vida ou a carcaga de um animal. Enquanto permanecer impuro, ndo pode comer dos sacrificios e da
teruma, sua porgao da produgdo agricola.

Quem pode comer teruma

Um agricultor judeu que colhe seus cereais deve entregar uma parte ao cohen. Esta porcao recebe o nome de
terumd. Uma vez que a teruma é sagrada, existem leis especiais determinando quem pode comé-la.

Qualquer cohen e sua familia podem comer a terumd, se estiverem puros. Se estiverem impuros, porém,
devem esperar até estarem puros novamente. Um judeu que ndo é cohen ndo pode comer teruma.

Apenas animais perfeitos podem ser oferecidos como sacrificios

Hashem ordenou: “Se um animal tem um mum (defeito) em seu corpo, ndo pode ser oferecido como corban.”
Qual o significado desta mitsva?

Se alguém compra um livro para si e descobre que ha uma pequena mancha que o macule, talvez ndo se
importe muito. Porém, se planeja presentear este livro a alguém, pensara: “Ndo fica bem dar de presente um
livro manchado. Seria melhor voltar a livraria e troca-lo por um exemplar impecavel.”

Quando oferecemos um corban, estamos dando um presente a Hashem. Assim como ndo queriamos dar um
presente imperfeito a alguém, ndo seria apropriado oferecer um animal com defeito a Hashem.

Existem mais de cingiienta defeitos que tornam um animal proibido como corban. Por exemplo, o animal nao
pode ser cego, nem mesmo de um so6 olho; ndo pode ser coxo; ndo pode ter o rabo muito curto, ndo pode ter
um corte na lingua ou na boca, e ndo pode tremer por causa da idade ou de doengas. Se alguém levasse um
animal com defeito ao Bet Hamicdash, o cohen proibiria que fosse oferecido sobre o Altar.

Os animais escolhidos como corbanot ndo somente nao tinham defeitos, mas eram os mais belos de que se
dispunham. Tudo o que se utilizava sobre o Altar era o melhor que havia. Por exemplo, para as oferendas de
vinho, este era trazido de um local especial de Erets Yisrael, famoso pelo seu excelente vinho. E para as
oferendas de farinha (minchd) jamais se utilizava azeite com cheiro forte ou de procedéncia duvidosa. Pelo
contrario, o azeite era trazido de um local especial, famoso por seu azeite de oliva de 6tima qualidade. A
farinha para estas oferendas também era da melhor que havia.

Vemos, portanto, que quando se trata de servir a Hashem, devemos utilizar somente os melhores objetos
disponiveis.

Atualmente, ndao temos o Bet Hamicdash e nao podemos levar animais especiais como corbanot sobre o Altar.
Podemos, todavia, honrar Hashem utilizando os objetos mais finos para realizar mitsvot. Comprar um par de
tefilin ou uma mezuza casher é caro. Muitas outra mitsvot custam dinheiro. Cumprir mitsvot com objetos que
sdo ao mesmo tempo belos e casher pode ser oneroso, mesmo assim, honramos Hashem quando damos
preferéncia a estes objetos.

A regra é: “Podemos ser comedidos quando se trata de gastar conosco, porém devemos ser generosos quando
gastamos para Hashem.”

Uma histéria sobre um sacrificio defeituoso



Um dos pecados que causou a destruicdo do Segundo Templo foi o dédio infundado. Ilustra-se isto com a
histéria de um judeu chamado Bar Camtsa, cujo servo de um homem rico convidou-o por engano para a festa
de seu amo. De fato, o servo fora incumbido de convidar outra pessoa com nome parecido: Camtsa.

Quando Bar Camtsa, ao invés de Camtsa, apareceu para o banquete, o anfitrido ficou furioso, pois odiava Bar
Camtsa. “Saia daqui imediatamente!” ordenou.

Bar Camtsa, envergonhado por ter sido expulso na frente de todos os convidados, pediu para ficar. Porém o
anfitrido insistiu em sua partida. Bar Camtsa entdo quis pagar o que comesse, mas em vao. Continuou,
oferecendo arcar com metade das despesas do banquete; e finalmente com a festa toda. Ndao obstante, o
anfitrido nao queria o inimigo em sua casa. Bar Camtsa saiu envergonhado e humilhado, jurando vinganca nao
apenas contra o rico anfitrido, mas também contra toda a coletividade judaica; uma vez que culpava os sabios
que estavam no banquete por terem assistido sua humilhagdo e expulsdo em siléncio.

Comecou a freqlientar circulos romanos, e espalhar rumores de que os judeus estariam tramando uma revolta
contra o imperador. Isto chegou aos ouvidos do imperador, e perguntou a Bar Camtsa: “"Que provas posso ter
de que vocé estd falando a verdade?”

“Sua Majestade pode comprovar por si 0 qudo baixo estd na estima dos judeus enviando um sacrificio ao seu
Templo. Certamente ndao o oferecerdo!” predisse Bar Camtsa.

O imperador enviou um bezerro saudavel, de primeira classe, para ser ofertado sobre o Altar. Contudo, Bar
Camtsa infligiu-lhe um pequeno ferimento, uma incisdo no labio superior (indicacdo de que a geragdo pecou
através de odio e lashon hard). Esta pequena incisdo jamais seria considerada um defeito pelos padrées
comuns. Contudo, de acordo com a Tora, desqualifica o animal para o sacrificio.

Os Séabios estavam cientes da armadilha, e tendiam a permitir a oferenda do animal, apesar do defeito, a fim
de impedir uma provavel guerra. Todavia, um idoso e venerado sabio, Rabi Zecharya ben Akilas, objetou a
oferenda de um animal imperfeito. Conseqlientemente, os judeus ndo aceitaram o bezerro como sacrificio, e o
imperador decidiu travar guerra contra Yerushalayim.

A proibicao de abater um animal mae e seu filhote no mesmo dia

“Um animal mde, como uma vaca ou ovelha, ndo poderds abaté-los, e seu filhote, no mesmo dia.”

Hashem nos disse: “Assim como seu Pai no Céu é misericordioso, vocé também deve sé-lo. Cumprindo esta
mitsva, adquire-se o Atributo Divino da Misericordia, pelo qual sou louvado.”

Apesar de parecer que a mitsva origina-se de nobres consideragdes de misericordia, ndo devemos supor que
compreendemos sua verdadeira razdo. De fato, todas as mitsvot sdo decretos Divinos, muito além da légica e
emocdes humanas.

E proibido abater um animal mae e seu filhote no mesmo dia, independentemente do fato se o animal esta
destinado a ser um sacrificio ou para uso particular. Contudo, a proibicdo da Tora refere-se apenas a animais
domeésticos e ndo a selvagens ou aves.

Antigamente, era costume em Erets Yisrael abater animais antes de cada festa - na véspera de Yom Tov de
Shemini Atséret (ao invés do primeiro dia de Yom Tov, pois antes de Sucot, estdo todos ocupados construindo
a sucd e adquirindo as Quatro Espécies, deixando pouco tempo para o abate), na véspera de Péssach, de
Shavuot, e de Rosh Hashana. Assim, havia carne em abundancia para as Festas.

Num daqueles dias de abate, um fazendeiro que vendera o animal mae e seu filhote tinha de chamar a atengao
para o fato, relatando-o ao segundo comprador (que adquirira um dos dois) para que nao abatesse seu animal
no mesmo dia.

Se um animal mae foi comprado pela familia de um noivo, e o filhote pela da noiva, o vendedor deve informar
a segunda familia do fato, a fim de prevenir os dois animais de serem abatidos no mesmo dia.

Chilul Hashem - Nao desonrar o Nome de Hashem

O que é chilul Hashem, uma vergonha para o nome de Hashem?

Se alguém apontar uma arma para vocé e ameacar: “Cometa um pecado ou eu atiro”, vocé deve permitir que
atire ou cometer o pecado?

A resposta é que deve-se cometer o pecado, a menos que seja um destes trés:

1. Assassinato

2. Adorar idolos

3. Contrair matrimonio ou manter relagbes com alguém proibido

A mitsva de preservar a vida esta acima de todas as outras mitsvot, exceto essas trés.

Um judeu que se vé obrigado a transgredir uma das proibigdes acima deve sacrificar sua vida. Se nao o fizer e
cometer o pecado, causara chilul Hashem. Desonrou o nome de Hashem, pois concluiu que ndo valeria a pena
sacrificar sua vida por Hashem.

Mais duas transgressoes incluem-se na categoria de “profanar o Nome Divino”:
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v Se um judeu - mesmo em particular — peca, nao porque foi vencido pela tentagdo, nem porque se beneficia
pessoalmente, mas apenas pelo simples propdsito de provocar o Criador e desafiar Sua Vontade, profana o
Nome dos Céus. (Ele degrada a honra de Hashem a seus proprios olhos.)

v" Cada vez que um judeu se comporta de maneira a levar outros judeus a depreciar Hashem ou a Sua Tor4a,
esta fazendo um chilul Hashem.

Quanto mais respeitada e conhecida a pessoa, mais zelosamente deve evitar quaisquer atos ou palavras que
possam criar falsa impressao, e profanar o Nome de Hashem aos olhos de outrem.

Que espécie de atos profana o Nome do Todo Poderoso? Depende do status da pessoa na sociedade.

O grande sabio Rav explicou certa vez: “Se eu comprasse carne no agougue e ndo pagasse minha conta
imediatamente, estaria profanando o Nome do Todo Poderoso.”

Rav era uma pessoa famosa. Se atrasasse o pagamento, o agougueiro poderia suspeitar de que estava
tentando esquivar-se do pagamento, e portanto seu respeito por um estudioso da Tora diminuiria.

Além disso, o agougueiro imitaria o exemplo, pensando que ndo precisa ser meticuloso em evitar roubo, se até
mesmo uma grande pessoa como Rav tratou a proibicao com leviandade.

Rabi Yochanan explicou: “Eu estaria profanando o Nome Divino se alguma vez me vissem andando por ai, e
ndo estivesse empenhado na Tord, ou ndo usando tefilin.” (As pessoas ndo perceberiam que eu ndo estava me
sentindo bem. Por outro lado, concluiriam que o estudo da Tord pode ndo ser tdo importante; afinal de contas,
se um conhecido sabio como eu ndo esta constantemente ocupado com ela...)

Cada pessoa deve refletir no que pode constituir chilul Hashem para ela, de acordo com sua posicao na
sociedade. Alguém que estuda Tord tem uma obrigacdo maior a esse respeito. Se demonstra mau carater ou
comportamento ndo-refinado, profana a honra da Tora, e consequentemente, d'Ele, que a deu para nos.

Se alguém profanar o Nome de Hashem e quiser fazer teshuva, como deve proceder?

Deve santificar o Grande Nome da mesma maneira que O profanara anteriormente. Por exemplo, se falou
lashon hara, causando chilul Hashem com os labios, deve, doravante, usar os labios para falar palavras de
Tora. Se utilizou erroneamente os pés para ir a um local onde cometeu algum pecado, deve apressar-se em
cumprir mitsvot. Se empregou as maos para o mal, deve colocar tefilin, dar tsedaca, e assim por diante.

O versiculo que proibe a profanacao do Nome de Hashem também ordena: “E devo ser santificado no meio de
Bené Yisrael.” As duas mitsvot estdo juntas na Tora indicando-nos que devemos retificar um chilul Hashem com
0 kidush Hashem correspondente.

Kidush Hashem - Santificar o nome de Hashem

Se ordenarem a um judeu que cometa assassinato, adore idolos ou mantenha relagdes com alguém proibido,
do contrario serad executado, deve deixar que o matem. Sua morte entdo trara kidush Hashem, santificara o
nome de Hashem. Sua alma sera recompensada no Mundo Vindouro.

Somos todos servos de Hashem, e um bom servo deve estar disposto a sacrificar sua vida por seu amo. Cada
vez que rezamos o versiculo Shema Yisrael, devemos nos lembrar que estamos dispostos a morrer antes de
negar que Hashem é o Unico D'us.

Como se sabe, milhares e milhares de judeus, no transcorrer de nossa histéria, foram mortos por kidush
Hashem. Destacar determinados martires para ilustrar esta mitsva seria injustica para com inimeros judeus,
também em nossa época, que doaram a vida para santificar Seu Santo Nome. Homens, mulheres e mesmo
criangas de nossa nagdo, incomparavel em santidade, submeteram-se sem hesitar a horriveis torturas, morte
na fogueira, pela espada, e toda sorte de métodos barbaros e indescritiveis, a negar sua fé em Hashem.

Como podemos cumprir esta mitsva atualmente

Ha dois aspectos da mitsva de kidush Hashem que podemos cumprir em nossa vida cotidiana:

v" Toda pessoa pode santificar o Nome do Todo Poderoso sempre que se defrontar com a escolha de
transgredir ou ndo um mandamento da Tora, ou cumprir ou ndo um mandamento positivo. Quando se abstém
de cometer um pecado, ou cumprir uma mitsva positiva, ndo porque se sente pressionado pelo ambiente ou a
fim de receber recompensa; porém apenas por uma razdo - pelo amor ao mandamento do Todo Poderoso, sua
acao santifica o Nome de Hashem. Sempre que um judeu age com esta motivacdo em mente (mesmo em
particular), glorifica o Grande Nome e cumpre a mitsva de kidush Hashem.

v" Outra oportunidade de cumprir essa mitsvd é comportar-se de tal maneira que os que observam sejam
tomados pela grandeza e dignidade de um judeu que foi educado nos caminhos de Tord. As atividades diarias
de um judeu tornam-se, assim, demonstracdo da grandeza do Todo Poderoso e Sua Tora.

O Rambam (Maimoénides) descreve um judeu cuja aparéncia e conduta representam um verdadeiro Kidush
Hashem como se segue:
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“Se um judeu versado em Tora dirige-se aos outros numa maneira gentil e amistosa, recebe-os com semblante
aberto e receptivo, ndo os ofende mesmo se o insultam, honra até os que o tratam levianamente, dirige os
negoécios honestamente; é visto ocupando-se constantemente com Tord enquanto veste talit e coloca tefilin, e
se ainda age em relacdo aos companheiros além do exigido por lei, entdo este judeu santifica o Nome Divino.”

Nossos Sabios depreendem da mitsvd de santificar Hashem que para qualquer assunto de santidade é
necessario um quorum de dez homens judeus adultos - um minyan. Apenas se um minyan estiver completo é
que lemos a Tord, recitamos Kedusha (trecho na repeticdo da Amida), Cadish, Barechu, Bircat Cohanim (a
Béncdo Sacerdotal) e assim por diante.

As leis dos Yamim Tovim

Hashem disse a Moshé: “Fale a Bené Yisrael e ensine-lhes as leis dos Yamim Tovim.”

Moshé disse a Bené Yisrael: O sétimo dia de cada semana é Shabat. Neste dia ndo deveras fazer nenhum dos
trinta e nove tipos de melacha (trabalho).

As datas dos Yamim Tovim que Hashem nos deu também sdo sagradas. Porém, em Yom Tov pode-se executar
alguns tipos de melacha: preparar e cozinhar alimentos, e carregar pela rua objetos necessarios, tarefas estas
proibidas no Shabat.

“Cada Yom Tov é Unico, portanto devereis trazer corbanot especiais ao Bet Hamicdash.”

Moshé instituiu que deve-se comecar a estudar as leis de cada Yom Tov trinta dias antes do comego da Festa, e
no préprio Yom Tov.

A pessoa deve tornar um habito familiarizar-se com as leis de Péssach antes de Péssach, com as de Shavuot
antes da Festa de Shavuot, e com as de Sucot antes de Sucot; bem como estuda-las em Yom Tov.

Shabat

Por que a mengao do Shabat precede a das Festas?

Ha uma diferenga basica entre Shabat e Yom Tov.

Enquanto a santidade de cada sétimo dia foi proclamada por D'us no momento da Criagcdo de uma vez por
todas, o dia em que ocorria 0 Yom Tov na época do Bet Hamicdash variava de ano para ano. O inicio de um
novo més judaico era determinado pelo Tribunal, dependendo do relato satisfatorio de duas testemunhas
idoneas, que observaram a aparéncia da lua nova.

Seguindo esse raciocinio, o inicio da Festa depende de quando foi Rosh Chédesh, no vigésimo nono ou
trigésimo dia do més lunar. Ndo so6 isso, como depende da decisdo do Tribunal se o ano tera ou ndo um més
extra intercalado nos doze regulamentares. Hashem garantiu-nos que o dia que for proclamado Yom Tov pelo
Tribunal também sera sancionado por Ele no Céu.

Pode-se pressupor que a profanagdao do Yom Tov poderia ser tomada levianamente, pois sua santidade foi
colocada em vigor pelo homem. Portanto, a Tora o justapde ao Shabat, a fim de ensinar-nos que a profanagao
de ambos é igualmente proibida.

Quais Festas a Tord ordena que observemos?

. Péssach

. Shavuot

. Sucot

. Rosh Hashana

. Yom Kipur

Também celebramos Chanuca e Purim. Estas duas Festas ndo foram ordenadas pela Tord. Foram instituidas
mais tarde pelos Sabios, por causa dos acontecimentos que ocorreram posteriormente em nossa historia.

As trés primeiras - Péssach, Shavuot e Sucot - recebem o nome de Shalosh Regalim, ou seja “As trés Festas
de peregrinacdo (a Yerushalayim)”. Em cada uma destas Festas, os homens devem viajar ao Bet Hamicdash e
oferecer corbanot.

a b wWNE=

Por que Hashem nos proibiu de fazer a maior parte dos trabalhos em Yom Tov?

A razdo, em parte, € que Hashem quis nos dar um descanso de nossas tarefas semanais e proporcionar prazer.
Existe, porém, uma razao mais profunda. Se nos fosse permitido trabalhar em Yom Tov, estariamos demasiado
ocupados para estudar e conversar sobre as razoes pelas quais Hashem nos deu este Yom Tov, e acerca dos
grandes milagres que Ele realizou neste dia para os nossos antepassados. Contudo, como nos é proibido quase
todo tipo de trabalho, temos tempo para discorrer sobre as grandes maravilhas que Hashem fez para o nosso
povo. Este é o verdadeiro propdsito de Yom Tov.

A Festa de Péssach



Moshé disse a Bené Yisrael: “Todos os anos na, primavera, guardareis Péssach durante sete dias. Esta Festa
vos lembra como tirei vossos antepassados do Egito.”

Na época em que o Bet Hamicdash existia, os judeus levavam seus cordeiros como corbanot de Péssach na
tarde da véspera da Festa para o patio do Bet Hamicdash, para sacrifica-los. A noite, cada familia comia seu
cordeiro com matsad e maror (ervas amargas). Atualmente, ndo temos o corban Péssach, mas mesmo assim,
comemos matsa e maror no Séder.

Em Péssach, ndo podemos comer alimentos que contenham chaméts (levedados). O primeiro e sétimo dias de
Péssach (fora de Erets Yisrael, também o segundo e oitavo dias) sao Yom Tov, e nao podemos fazer nenhum
trabalho proibido nestes dias.

Os cinco dias intermediarios de Péssach (fora de Erets Yisrael, guatro) sdo Chol/ Hamoéd. Quando existia o Bet
Hamicdash, ofereciam-se sacrificios especiais de mussaf todos os dias de Chol Hamoéd. Honramos Chol
Hamoéd com comidas e roupas especiais, e limitando nossos afazeres as tarefas permitidas nesses dias.

Minchat Haémer - a oferenda comunitaria de cevada no segundo dia de Péssach

Além dos sacrificios de mussaf de Yom Tov, a 16 de Nissan, segundo dia de Péssach, uma oferenda de 6mer
era levada.

Consistia de um émer (medida equivalente a cerca de dois quilos e meio) de farinha de cevada que era
misturada com 6leo e incenso. Era acompanhada de um carneiro oferecido como sacrificio de o/4.

Os preparativos para a obtencdo do 6mer de farinha de cevada eram conduzidos com grande jubilo e com a
participacdo do publico em honra a mitsva.

Na véspera de Péssach, os delegados do Tribunal visitavam o campo do qual a cevada para o émer seria
colhida. Amarravam as espigas em feixes, a fim de facilitar o corte apés Yom Tov.

Em motsaé Yom Tov, na noite seguinte ao primeiro dia de Yom Tov, todos os habitantes da area juntavam-se,
para estar presentes ao corte da cevada. Criavam uma grande comocdo, para divulgar a mitsva.

Trés judeus eram escolhidos como ceifadores. Anualmente, os ceifadores seguiam o ritual de perguntarem a
todos os presentes, ao cair da noite:

"0 sol ja se p6s?” (A mitsva tinha inicio ao anoitecer.)

“Sim”, respondiam os presentes.

"0 sol ja se p6s?” repetia o coletor.

“Sim.”

"0 sol ja se p6s?” perguntavam pela terceira vez.

“Sim”, repetia a multidao.

Entdo, cada um dos cortadores perguntava:

“Devo ceifar com esta foice?”

“Sim”, respondia o povo.

“Devo ceifar com esta foice?” cada questdo e a respectiva resposta era repetida trés vezes.

“Devo por a colheita nesta cesta?” perguntavam os ceifadores.

“Sim”, respondia o povo, e sucessivamente, por trés vezes.

Se fosse Shabat, os ceifadores perguntavam:

“Hoje é Shabat?” (Ou seja: “Devo ceifar, mesmo no Shabat?"”)

“Sim”, respondiam (pois a ceifa do émer superava a proibicdo do Shabat).

Também repetiam esta pergunta trés vezes, e finalmente cada ceifador perguntava:

“Devo ceifar agora?”

“Sim”, era a resposta.

“Devo ceifar agora?” etc.

Quao magnifico era testemunhar como os judeus se juntavam, esmerando-se em engrandecer a mitsva!
Hashem disse a Bené Yisrael: “Oferecendo-Me o 6mer de cevada, os grdos da colheita de seus campos serdo
abengoados!”

Esta oferenda era trazida em Péssach, porque Péssach é a época em que a Corte Celestial julga a colheita de
graos para o ano inteiro.

Hashem disse ao povo: “Espero que Me retribuam apenas uma infima fracdo do que concedo a vocés. No
deserto, apesar de ter suprido cada membro de familia com um 6mer de man diariamente, ndo pedi que cada
individuo trouxesse um émer de cevada como retribuigdo. A nagdo inteira oferece um Unico é6mer!”

Ceifava-se trés sed (cerca de oito quilos) de cevada a fim de obter um émer (cerca de dois quilos e meio) de
farinha peneirada pura. Apds a colheita, a cevada era levada ao patio do Bet Hamicdash, debulhada, os graos
tostados no fogo, moidos e peneirados treze vezes, para obter uma farinha absolutamente pura.

O cohen misturava o 6mer de farinha com 6leo, preparando-o da maneira prescrita a oferenda de mincha.
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Realizava entdo a ceriménia do balancar (tenufad). Balangava a frigideira contendo a oferenda aos quatro pontos
cardeais, e para cima e para baixo.

A cerimbnia do balancar simboliza nossa aceitacdo da autoridade de Hashem. Ao balancar a oferenda para
frente e para tras, declaramos e asseveramos que o mundo é d'Ele; balancando-a para cima e para baixo,
declaramos que Ele é o Senhor sobre as esferas superiores e inferiores.

Além disso, como recompensa por balancga-la em todas as direcGes, Hashem protege a colheita de maus ventos
das quatro direcGes, e por balanga-la para cima e para baixo, do orvalho prejudicial vindo de cima.

Em seguida, o cohen toma uma mancheia (comets) da massa, salga-a e a queima sobre o Altar. O
remanescente era comido pelos cohanim, no perimetro do patio do Templo.

Apesar de ndo podermos oferecer um corban émer apods a destruicdo do Bet Hamicdash, o mérito de
estudarmos as respectivas leis equivale a realmente elevarmos a oferenda sobre o Altar.

Chadash - A proibicdo de comer da nova colheita antes da oferenda do 6mer

Se um judeu, na época do Bet Hamicdash, quisesse comer dos novos graos colhidos na primavera, ele teria de
esperar até que se oferecesse o corban émer (o que acontecia no segundo dia de Péssach).

Nao seria correto se um judeu comesse da nova colheita antes de fazer uma oferenda a Hashem. Assim que o
corban émer fosse oferecido, os judeus ja poderiam comer o pdo assado com a nova farinha.

Atualmente, também devemos esperar até 16 de Nissan, o dia que se oferecia o dmer, antes de comer os
novos graos.

Sefirat Habmer — A mitsva de contar sete semanas desde o dia em que se oferecia o 6mer )
Todo judeu, onde quer que viva, tem a mitsva de contar sete semanas a partir da noite de 16 de Nissan. E
mitsva contar tanto os dias quanto as semanas. Contamos da seguinte forma:

Hoje é o primeiro dia da Contagem do Omer.

Hoje é o segundo dia da Contagem do Aémer.

Hoje é o terceiro dia da Contagem do Omer.

E assim sucessivamente até chegar ao sétimo dia, quando passamos a contar assim: Hoje é o sétimo dia, que
perfaz uma semana do 6mer. E continuamos até chegar ao 499, o dia anterior a Shavuot.

Por que Hashem nos ordenou a mitsva de contar o 6mer?

Para o povo judeu, nada é mais importante que a Tord. A principal razdo pela qual Hashem tirou Bené Yisrael
do Egito foi exatamente para outorgar-lhes a Tord. Desde que Bené Yisrael sairam do Egito, esperaram
impacientes por este acontecimento, Matan Tord. Quando estamos esperando algum acontecimento especial,
contamos os dias que faltam, ainda mais quando se trata do recebimento de um presente maravilhoso.

Existe outra razdo para a Contagem do Omer. No Egito, muitos de Bené Yisrael adoravam idolos. Desceram até
0 49° grau de impureza. Ao sairem do Egito, os judeus se esforgaram diligentemente para livrarem-se de seus
habitos idolatras, e para santificarem-se. Foram elevando-se durante 49 dias, até alcancarem santidade
suficiente para merecerem a Tord. Nesta época do ano, também devemos esforgcar-nos para nos aprimorar.
Devemos perguntar-nos: “O que mais posso fazer para aproximar-me da Tora?”

Por que contamos o émer a partir do segundo dia de Péssach?

Poderiamos perguntar: Por que comegamos a contar a partir do segundo dia de Péssach, e nao do primeiro, o
dia em que saimos do Egito? Ha duas respostas possiveis:

1. No primeiro dia de Yom Tov estamos ocupados com as mitsvot de Péssach, que nos recordam o Exodo do
Egito. Estas mitsvot tao importantes requerem toda a nossa atengao. Hashem ndo quis confundir-nos,
ordenando-nos outra mitsva. Ele esperou mais um dia.

2. Bené Yisrael sairam do Egito no primeiro dia de Péssach, porém, numa parte deste dia, ainda estavam no
Egito. Hashem queria que contassemos 49 dias completos desde a saida do Egito.

Contamos de Péssach, época da redencdao da escraviddo fisica do Egito, até a Outorga da Tora, para
demonstrar que a redengdo espiritual conseguida através do estudo de Tord e cumprimento das mitsvot é
considerada até de maior importancia que a libertacao fisica.

Rabi Aba e Rabi Chiya estavam andando no caminho e discorrendo sobre assuntos de Tora.

Rabi Chiya perguntou ao colega: “A Tora ordena contar sete semanas. Qual o significado desta contagem?”
Rabi Aba replicou: “No Exodo, o povo judeu era como uma noiva que estava nida (impura) e precisava
purificar-se para seu marido. Correspondendo aos sete dias que ela conta, o povo contou sete semanas. No dia
da Outorga da Tord, estavam livres da impureza espiritual do Egito, e prontos a casarem-se com Hashem no
Monte Sinai.”

Um Sabio também deve purificar-se durante estas sete semanas, para que na noite de Shavuot esteja pronto
para receber a Tord com a maior devogdo e apego a Hashem.
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A Festa de Shavuot

Moshé ordenou a Bené Yisrael: “No quinquagésimo dia da contagem guardareis a Festa de Shavuot.”

A Tora foi outorgada sete semanas ap0s a redencdo do Egito. Foi dada em Shabat, o sétimo e mais sagrado dia
da semana.

Honramos Shavuot nao realizando nenhum trabalho proibido, e fazendo refeigdes festivas.

Na época do Bet Hamicdash, levava-se uma oferenda especial em Shavuot, os shete haléchem (dois paes).

Os dois paes eram preparados com o primeiro trigo da nova colheita.

Hashem disse: “Pelo vosso mérito de Me oferecerdes um corban de trigo, abengoarei vossos frutos.”

Os dois paes nao eram colocados sobre o Altar, mas repartidos entre os cohanim. A massa dos pdes podia
fermentar e tornar-se chaméts. Isto era uma excegdo, pois a massa dos demais corbanot ndo podia fermentar.
ApOs os dois paes serem oferecidos, os demais corbanot dos novos graos também podiam ser ofertados.

Os devotos ndo dormem na noite de Shavuot. Em vez disso, ocupam-se da Tora.

Rabi Shim'on costumava estudar Tora a noite inteira, chamando-a de noite em que a noiva é trazida ao noivo.
Rabi Shim'on disse ao sabio que estudava com ele: “Qudo afortunado é seu quinhdo! A noiva ndo entra na
chupa sem vocé. Quem quer que adorne a noiva nesta noite e se rejubile com ela é inscrito no Livro das
Memodrias de Hashem; é abencoado com sete béncdos Divinas (sheva berachot), e coroas de esferas
superiores. Que cada um de nds expligue novos conceitos de Tora, adornando assim a noiva com ornamentos.”
Por que é costume ficar acordado em Shavuot?

O Midrash relata que Bené Yisrael dormiram demais na manhd da Outorga da Tord. Hashem acordou-os com
raios e trovoes, e Moshé os levou ao Monte Sinai. Ao ficarmos acordados na noite que precede Matan Tor3,
demonstramos que ansiamos pela dadiva da Tora.

Em cada Shavuot o sabio Rabi Yossef dizia aos membros de sua casa: “Preparem uma refeicdo especial para
mim! Se ndo fosse por Matan Tora, eu ndo seria ninguém, a ndo ser mais um dos muitos “Yossefs” pela rua!”

A Tora chama Shavuot “a Festa do quinquagésimo dia apds a oferenda do 6mer” (23:16).

“Shavuot” (Devarim 16:9), significa “a Festa das Semanas”, pois contamos sete semanas desde a oferenda do
Omer; e “Festa da Colheita” (Shemot 23:16), pois a festa ocorre na época da colheita. Também é denominado
“Chag Habicurim - Festa das Primicias”, significando que nela, o shete haléchem, o primeiro pdao da nova
colheita de trigo era elevado sobre o Altar.

Apesar de Shavuot ser a época da outorga dos Dez Mandamentos, a Tord ndo chama Shavuot de “Yom Tov de
Matan Tora”, tampouco nos ordena alguma mitsva especial de Shavuot que nos recorde a Outorga da Tora.
Uma razdo é que um judeu ndo deve levar a Tora a sério apenas uma vez por ano, mas sim observar a Tord
cada e todos os dias do ano.

Quando vamos a sinagoga na manhd de Shavuot, escutamos na leitura da Tora que Bené Yisrael receberam a
Tora no Monte Sinai. Ficamos de pé e escutamos a leitura dos Dez Mandamentos respeitosamente. Hashem
considera isto como se estivéssemos naquele instante no Sinai na Outorga da Tora.

A festa de Rosh Hashana, o comego do novo ano

Moshé explicou a Bené Yisrael: “Todos os anos, no primeiro dia de Tishrei, guardareis o Yom Tov. Tocareis o
shofar e recitareis versiculos declarando que Hashem é vosso Rei.”

Este Yom Tov é chamado de Rosh Hashand. Observamos Rosh Hashana por dois dias, no dia um e dois de
Tishrei. Rosh Hashana é o dia em que Hashem julga tanto o povo judeu quanto todas as nagdes do mundo.
Rosh Hashana é diferente das demais Festas. Em Péssach, Shavuot e Sucot estamos cheios de jubilo. Em Rosh
Hashana, todavia, sentimo-nos temerosos, pois Hashem abre o Livro da Vida. Ele nos julga a todos. Nossos
Sabios nos ensinaram a nos alegrarmos, fazer refeicGes festivas e vestir roupas especiais. Nosso temor do
julgamento de Hashem é mesclado de jubilo. Temos confianga de que Hashem nos julgara com misericordia.

Por que Hashem nos ordenou tocar o shofar em Rosh Hashana?

1. O shofar tem a mesma fungdo do despertador. Quando alguém esta dormindo sob as cobertas e ouve o
“trim"” do despertador, pula para fora da cama. “E hora de se levantar!” Assim também é despertado pelo som
do shofar. “E Rosh Hashana, o dia do julgamento! Acordem, vds que dormis! Fazei teshuva agora!” Hashem nos
ordenou tocar o shofar em Rosh Hashana para lembrarmos que devemos fazer teshuva.

2. O shofar é feito de chifre de carneiro. Ele nos recorda o sacrificio de Yitschac no Monte Moriya, onde
Avraham estava pronto a sacrifica-lo. Ao invés disto, acabou sacrificando um carneiro. Ao tocarmos o shofar,
rogamos a Hashem: “Por favor, lembra-Te do sacrificio de Yitschac. Também estamos dispostos a dar nossas
vidas por Ti, como nossos antepassados o fizeram. Pelo seu mérito, sé indulgente conosco!”

O sacrificio de Yitschac ocorreu no primeiro dia de Tishrei. Assim, recordamos este mérito em Rosh Hashana.
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Yom Kipur

Moshé disse aos judeus: “No décimo dia de Tishrei, guardareis um Yom Tov diferente. Neste dia, ndo podereis
comer nem beber, nem cozinhar ou carregar objetos pela rua como fazeis nas demais Festas. Além disto, todos
os trabalhos proibidos no Shabat também sdo proibidos neste dia. Este Yom Tov é Yom Kipur, o Dia do Perddo.
Neste dia, Hashem perdoara vossos pecados.”

Por que Hashem escolheu dez de Tishrei para perdoar nossos pecados?

O numero dez é especial. Recorda-nos das dez provas com as quais Hashem testou Avraham, e ele passou com
éxito. Este mérito nos ajuda em Yom Kipur. Hashem também lembra o nosso mérito de ter aceitado os Dez
Mandamentos no Monte Sinai.

Em Yom Kipur, Hashem nos deu as segundas tabuas e disse: “Perdoei Bené Yisrael pelo pecado do bezerro de
ouro.” Com esse perdao, Hashem transformou Yom Kipur num dia de perdao para todas as geragdes.

Apesar de ndao podermos comer nem beber em Yom Kipur, € um Yom Tov. Nossos Sabios nos ensinaram: “O
maior Yom Tov na antiguidade era Yom Kipur. Os judeus sentiam-se jubilosos, pois sabiam que neste dia
Hashem perdoaria seus pecados.”

A Festa de Sucot )

Moshé disse a Bené Yisrael: “No dia quinze de Tishrei celebrareis Sucot por sete dias.” Fora de Erets Yisrael,
Sucot dura oito dias.

Apesar de ser uma mitsva alegrar-se em todas as Festas, Sucot € a mais alegre de todas. Ha duas razdes:

1. Sucot vem logo apdés Rosh Hashana e Yom Kipur, os dias de teshuva e arrependimento. Depois de fazer
teshuva nestes dias, nossos coracées estdo alegres, pois nossos pecados foram perdoados.

2. Antigamente, quando Bené Yisrael eram um povo agricola em Erets Yisrael, ndo eram completamente felizes
em Péssach. Tinham acabado de semear o trigo, e estavam preocupados, pois ndo sabiam se os resultados da
colheita seriam bons ou ndo. O trigo era o principal alimento durante o ano todo; se a colheita falhasse, nao
haveria alimento suficiente. Em Shavuot o trigo era colhido, e os agricultores ficavam aliviados. Nao estavam,
porém, completamente felizes. Os frutos das arvores e vinhas ainda ndo haviam amadurecido. Talvez a colheita
fosse parca.

Finalmente, chegava Sucot. Os camponeses ja haviam abastecido seus silos e celeiros de abundantes frutos, e
colhido os cereais dos campos. Estavam preparados para enfrentar o longo inverno. Agora sim, podiam sentir-
se completamente alegres e felizes.

A mitsva de morar em cabanas, sucot

Hashem nos ordenou: “Durante os sete dias de Sucot, devereis habitar em sucot.”

A Tora ordena que cada homem judeu transfira a base de sua moradia de sua casa para a suca por todos os
sete dias da Festa. Durante este tempo, a sucd se torna sua residéncia permanente, e a casa, a temporaria.
Para que uma suca ndo se pareca com uma casa, ndo pode haver nada sélido que a proteja da chuva. Pelo
contrario, deve ser coberta por sechach (ramos), espacados entre si.

E mitsvd, porém, tornar a sucd habitdvel como a prépria casa, portanto, deve-se colocar na sucd louca fina,
bem como outros artigos domésticos, e estender uma toalha de mesa bonita.

Por que Hashem quer que moremos em sucot durante esta Festa?

A Tora explica: “Em sucot habitareis, para que vossas geracées saibam que Eu, Hashem, coloquei Bené Yisrael
em sucot quando vos tirei do Egito.”

Em que espécie de sucd os judeus habitaram no deserto?

1. Rabi Akiva explicou que os judeus construiram cabanas portateis de madeira, nas quais viveram no deserto.
2. Segundo outra opinido, as “sucot” a que a Tora se refere ndo eram cabanas de madeira, mas as Nuvens de
Gldria com as quais o Todo Poderoso rodeou Bené Yisrael, protegendo-os dos inimigos e perigos a sua volta, e
do sol escaldante do deserto. Esta é a opinido aceita.

Portanto, fomos ordenados a habitar em sucot neste Yom Tov para lembrar os portentosos milagres que o Todo
Poderoso realizou no deserto para nossa nacdo, protegendo nossos ancestrais com as Nuvens de Gloria.

Rabi Akiva sustentava que a Tord enfatiza a grandeza da geragdo do deserto. Uma enorme populagdo
consistindo de homens, mulheres e criancas seguiu Moshé sem hesitar a uma terra de ninguém, desprovida de
qualquer vegetacao, e habitada por serpentes, escorpides e feras. Nao habitavam em bairros residenciais,
porém tiveram de erguer cabanas para si. Contudo, seguiram a lideranca de Moshé durante quarenta anos. Nos
também somos ordenados a habitar em cabanas de madeira, a fim de aprendermos a adotar uma atitude de
confianga total em Hashem, exatamente como fizeram nossos ancestrais.
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Aparentemente o Yom Tov de Sucot deveria ser comemorado apds Péssach, na primavera, quando os eventos
do Exodo realmente ocorreram.

Ndo obstante, a Tora coloca propositadamente esta Festa no inicio da estacdo fria. Se Sucot fosse em Nissan ou
Iyar, poderiamos supor que a familia estivesse se mudando para o ar livre a fim de aproveitar o clima ameno e
agradavel. Da maneira como realmente €&, as criangas perguntardo o motivo da mitsva.

Os ushpizin - visitantes celestiais

Segundo a tradigdo cabalista, somos visitados na suca pelos sete ushpizin (convidados) celestiais: Avraham
Yitschac, Yaacov, Moshé&, Aharon, Yossef e David. Em cada um dos sete dias da Festa, um dos ushpizin (na
ordem acima) lidera o grupo.

A Cabala ensina que a Shechina estende Suas asas sobre o judeu que se senta na Suca. Depois que entra,
visitantes celestiais (chamados de ushpizin) também entram para compartilhar a morada Divina com ele.
Conta-se que Rabi Hamnuna, o velho, costumava entrar na suca com espirito alegre e elevado. Uma vez
dentro, levantava-se, dirigia-se a entrada e dizia: “Convidemos as visitas celestiais!”

Quando a mesa estava posta e ja recitara a béncdo de “leshev bassuca”, exclamava: “Sentem-se, visitantes
celestiais, acomodem-se!”

Antes de comer, erguia as maos alegremente e anunciava: “Qudo afortunado é nosso quinhdo, e qudo feliz e
afortunado é todo o povo judeu, cuja porcdo é Hashem!”

A fim de agradar os visitantes celestiais um judeu também deve alegrar os pobres neste Yom Tov, convidando-
os as refeicGes, ou dando-lhes uma consideravel doagdo antes da Festa.

Se, enquanto convida as visitas celestiais a sua suca, ndo compartilhar com os pobres da terra, a mesa que ele
arruma na sucd ndo é a mesa do Todo Poderoso, e ndo merece a presenca dos seres celestiais.

Cada um é obrigado a dar conforme suas possibilidades, como esta escrito: “Todo homem deve dar como
puder, de acordo com a béngdo de Hashem, teu D'us, conforme Ele te deu” (Devarim 15:17). Que ndo diga:
“Primeiro, comprarei supérfluos para mim, entdo verei o que sobra para os pobres”, mas sim, que faga seu
orgamento incluindo os pobres em suas despesas de Yom Tov. Se alegra os pobres, o Todo Poderoso alegra-Se
com ele.

Arbaa Minim - As Quatro Espécies
Moshé disse a Bené Yisrael: “Em Sucot, é mitsva segurar as Quatro Espécies de plantas: etrog (fruta citrica),
lulav (ramo de tdmara), hadassim (murta) e aravot (salgueiro).”

Na época do Bet Hamicdash, estas espécies eram tomadas todo dia por sete dias (pelos cohanim e visitantes
no Bet Hamicdash). Contudo, fora do Bet Hamicdash, de acordo com a Lei da Tord, eram tomadas apenas no
primeiro dia de Sucot.

Apos a destruicdo do Templo, Rabi Yochanan instituiu que os judeus tomassem as Quatro Espécies todos os
dias de Sucot por sete dias, em memaria ao Bet Hamicdash.

No Bet Hamicdash, o cohen costumava circular o Altar uma vez ao dia com as Quatro Espécies na mdo,
exclamando: “Ana, Hashem, hoshia na! / Por favor, Hashem, por favor, salve!” No sétimo dia, Yom Tov,
circulavam o Altar sete vezes como sinal de despedida, louvando-O por proporcionar-lhes expiagao.

Por que fomos ordenados a pegar Quatro Espécies em Sucot? Eis alguns motivos dados pelos Sabios:

1. Em Sucot o Todo Poderoso determina quanta chuva descera no ano vindouro.

Hashem diz: “Ordenei-te pegar as Quatro Espécies a fim de te garantir méritos, para que haja chuvas
abundantes durante o ano.”

Como usamos para uma mitsva estas Quatro Espécies que necessitam de muita agua, Hashem nos garante
abundante suprimento de chuvas.

2. As Quatro Espécies também representam os quatro segmentos de Bené Yisrael.

v O etrog é comestivel e tem cheiro agradavel, correspondendo ao judeu que tem tanto conhecimento de
Tord quanto mitsvot.

v" 0O lulav brota da palmeira frutifera, porém ele préprio ndo tem cheiro doce. Representa o judeu que estuda
Tord mas ndo cumpre as mitsvot.

v" O hadas exala um odor fragrante, contudo ndo é comestivel, semelhante ao judeu que cumpre as mitsvot,
mas lhe falta conhecimento de Tora.

v" Os aravot ndo sdao comestiveis nem exalam aroma agradavel. Sdo comparados ao judeu desprovido de Tora
e mitsvot (mas que ainda esta ligado a comunidade judaica).

Hashem disse: “Que os quatro segmentos juntem-se em unidao, assim um pode complementar o outro!”
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Quando alguém despende grande soma de dinheiro para adquirir um jogo das Quatro Espécies casher e belo,
ndo deve pensar que por causa disso incorrera em perda; na verdade, ganhou. Isto é verdade, com duplo
sentido:

Primeiro, a pessoa que gasta dinheiro na verdade ndo o gasta para si, pois no final tera de deixa-lo para tras. A
Tord e mitsvot que adquire, no entanto, permanecem eternamente suas.

Além disso, o dinheiro extra que um judeu despende em honra ao Shabat, Yom Tov, Rosh Chédesh; ou na
educacdo judaica auténtica e estudo de Tora dos filhos lhe é restituido pelo Céu.

Hashem disse: “No Egito, Eu te ordenei pegar um ramo da erva ezov e mergulha-lo no sangue do sacrificio de
Péssach (Shemot 12:22). Quanto vocé gastou para comprar o ezov? E uma erva que nao custa quase nada. E o
que recebeu em troca? Os despojos do Mar Vermelho!

“Se um judeu gasta uma quantia substancial para adquirir um etrog e lulav, quanto mais ndo recebera em
troca?!”

A Festa de Shemini Atséret

Sucot dura sete dias. O oitavo dia € um Yom Tov novo, diferente, chamado Shemini Atséret. (Fora de Erets
Yisrael, acrescenta-se um nono dia, Simchat Tord). Por que Hashem acrescentou um dia de Yom Tov a Sucot?
A resposta nos vem através de uma parabola.

O rei que nao permitia que seus filhos partissem

Havia um rei que via muito pouco os seus filhos, pois estes moravam muito longe. De vez em quando,
convidava-os para a uma reuniao familiar para passar algum tempo em sua companhia.

Certa vez, convidou os filhos a uma festa que durou sete dias. Comeram, beberam e passaram horas
conversando. Todos aproveitaram bastante o encontro. Ao terminarem os sete dias, o pai perguntou aos filhos:
“Quando vocés poderdo voltar para a proxima reunido familiar?”

“Dentro de cinquienta dias”, responderam. O pai ficou satisfeito e deixou-os partir.

Cinguenta dias depois, celebraram o reencontro no palacio. Foi uma breve reunido, e ao final do dia os filhos
tiveram de partir. Novamente, o pai perguntou: “Quando vocés poderdo voltar para me ver?”

Pensaram um pouco e responderam: “Daqui a quatro meses.”

“Isto € muito tempo! Portanto, quando vocés voltarem celebraremos uma festa de sete dias!”

Ao final de quatro meses os filhos voltaram, como haviam prometido. Celebraram a espléndida reunido em
familia com uma festa que durou sete dias. Quando estavam prestes a partir, o pai perguntou-lhes: “Quando
voltarei a vé-los?” Os filhos pensaram e responderam: “S6 poderemos voltar a nos ver em seis ou sete meses.
A proxima reunido tera de esperar até 13.”

“Tanto tempo assim?” perguntou o rei, desolado. "Como poderei deixa-los partir, sabendo que so6 voltarei a ver
vocés daqui a seis meses? Por favor, figuem mais um dia. Mandarei que os criados preparem mais comida.
Aproveitemos mais este dia!”

Os filhos concordaram em ficar, pois sabiam que a separagao seria longa.

A licdo da parabola

Em Péssach, Bené Yisrael viajavam em peregrinacdo ao Bet Hamicdash, e ficavam em Yerushalayim com seu
“Pai, o Rei” por sete dias.

Hashem pede-lhes que voltem cinqlenta dias depois, em Shavuot.

Eles voltam ao Bet Hamicdash quatro meses depois, em Sucot. Porém, depois de Sucot ndo ha nenhum Yom
Tov até meio ano mais tarde. (Nos anos bissextos, sete meses.) Hashem disp6s o calendario assim de
proposito, a fim de evitar que os judeus viajassem no inverno, quando chove e faz frio.

Em troca, Hashem acrescenta mais um Yom Tov depois de Sucot, Shemini Atséret, que dura um Unico dia.
Shemini Atséret significa “reter o oitavo dia”. No oitavo dia de Sucot, Hashem nos detém no Bet Hamicdash
mais um dia, demonstrando-nos o quanto Ele nos ama. Hashem age como um pai, para quem ¢ dificil se
separar de seus filhos e pede-lhes que figuem mais um dia, pois a separacdo a seguir sera muito demorada.

Infelizmente, hoje jad ndo podemos estar no Bet Hamicdash em Yom Tov. Ndo podemos honrar Shemini Atséret
com corbanot especiais deste dia. Mas guardamos a santidade de Yom Tov ndo fazendo trabalhos proibidos,
comendo alimentos especiais, vestindo roupas festivas e recitando oragdes especificas.

Hamecalel - o filho do egipcio que blasfemou contra o Nome Divino

O episddio do blasfemador ocorreu durante o primeiro ano em que Bené Yisrael estavam no deserto.

Dentre os judeus havia um de origem egipcia. Sua mde era Shelomit bat Divri, a Unica mulher judia a
submeter-se a um egipcio; ndo de propdsito, mas na errénea suposicdo de que era seu marido. Contudo, era
um infortdnio.
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Ela era bem falante. Assim, enquanto ainda no Egito, o supervisor egipcio chegou certa manha para buscar seu
marido para o trabalho, e ela sorriu e cumprimentou-o. Isto encorajou-o a retornar apds seu marido ter ido
trabalhar, para satisfazer seus desejos vis.

O marido de Shelomit percebeu o supervisor deixando sua casa e compreendeu o que havia feito. Temendo que
o fato se tornasse publico, o egipcio em seguida tentou silenciar o marido de Shelomit para sempre,
chicoteando-o no trabalho com golpes tao violentos que logo lhe causaram a morte.

Quando Moshé estava inspecionando os campos de trabalho egipcios, ficou chocado em ver o supervisor egipcio
maltratar o judeu mortalmente. Decidiu fazer justica, a fim de santificar o Nome de Hashem. Golpeou o egipcio
com a morte, pronunciando o Nome Divino.

Agora, o filho de Shelomit, cujo pai era egipcio, provou que herdara o carater perverso do pai. A fim de
provocar Bené Yisrael, comecou a ridicularizar os ensinamentos de Moshé.

O final desta Parasha relata como Moshé instruira o povo nas leis dos Léchem Hapanim (pdes da proposicdo),
explicando que deveriam ser assados toda sexta-feira, e colocados na Mesa sagrada (Shulchan) até o Shabat
seguinte, e entdo distribuido entre os cohanim.

“Serd que é apropriado que num Santuario, o palacio do Rei, o pdo seja distribuido nove dias apds assado,
quando ja esta rancoso?” zombou o filho do egipcio.

De fato, Hashem ordenou de propédsito que o pdao ndo fosse removido da Mesa até o Shabat seguinte, a fim de
demonstrar Sua preocupagdo e zelo com Bené Yisrael. Um milagre revelado mantinha os pdes frescos e
quentinhos por nove dias no Mishcan e no Bet Hamicdash. Nao obstante, esse perverso nao acreditava no
milagre.

Um dia, o filho do egipcio decidiu mudar-se para a secdo da tribo de Dan. Assim que colocou la sua tenda, um
judeu dirigiu-se a ele e perguntou: “"Quem lhe deu o direito de acampar sob nosso estandarte?”

“Minha made é da tribo de Dan”, respondeu o filho do egipcio.

“A ordem do acampamento depende da linhagem paterna”, disse o judeu. “Vocé ndo pertence a este lugar.”
“Pertengo”, desafiou o filho do egipcio.

“Consultemos o tribunal de Moshé para sabermos quem tem razdo”, sugeriu o judeu.

Quando os membros do tribunal escutaram a contenda, legislaram que o judeu tinha razdao. Todas as tribos
acampavam de acordo com a ordem tradicionalmente estabelecida pelo patriarca Yaacov, e sua linhagem
determinada de acordo com a ancestralidade paterna.

O filho do egipcio perguntou em furia: “E quem é meu pai?”

“Vocé sabe, o egipcio que Moshé matou”, disseram-lhe.

“Entao ele o matou? Como fez isso?”

“Meramente pronunciou o Tetragrama Divino, e seu pai caiu morto.”

Quando o filho do egipcio ouviu isto, pronunciou o mesmo Nome, blasfemando e amaldigoando-O.

Foi imediatamente levado a Moshé para punigdao. Moshé consultou o Todo Poderoso se deveria ou ndo ser-lhe
imputada pena capital. Entrementes, prendeu o homem.

Hashem instruiu Moshé a apedrejar o filho do egipcio, acrescentando: “Esta é a lei para todas as geraces: Um
judeu que pronuncia o Nome Divino de Quatro Letras e blasfema incorre em pena capital por apedrejamento.”
Ele nao foi executado como um ato de vinganga por ter provocado um judeu de nascimento; mas somente para
cumprir o mandamento Divino.

A remocao do blasfemador deste mundo apaga o temido chilul Hashem (profanagcao do Nome Divino) que
causara.

Por que esta discussdo irrompeu agora e por que foi registrada nesta Parasha??

Uma das razdes é, simplesmente, porque ambos os assuntos estdo interligados. Apds ensinar a Bené Yisrael
sobre as Festas, Moshé explicou como acende-se a Menora e qual o procedimento para colocagédo e retirada dos
pdes sagrados do Mishcan. Como ja relatado, este individuo ridicularizou esta mitsva.

Outra explicacdo associa este fato ao inicio da Parasha:

O marido de Shelomit era o perverso Datan. Datan fara parte dos individuos que se associardo a Coérach e
iniciardo uma revolta contestando a lideranca de Moshé. Exigiram que Moshé extinguisse qualquer distingdo
entre os diferentes niveis de judeus. (Este episddio sera relatado no proximo livro da Tord, Bamidbar na
Parasha de Corach.)

Datan considerava-se um cohen e propunha que cada judeu pudesse transformar-se num Cohen Gadol.
Quando Moshé ensinou, no comeco desta Parasha, que os cohanim estdo proibidos de casarem-se com uma
zona (uma mulher que manteve relagdes proibidas), Datan, o suposto cohen, separou-se de sua esposa e foi
morar sozinho. Normalmente, um filho segue a linhagem do pai e vive no acampamento destinado a sua tribo.
Porém, como Datan ndo era seu verdadeiro pai, decidiu morar com sua mde na tribo de Dan. Os membros da
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tribo de Dan perceberam que havia algo de errado e apos investigarem o assunto, recusaram-se a permitir que
ele se estabelecesse 14. Assim teve inicio o episddio acima descrito.
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