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Chajej Sara                                        TO  4 / 10 - 5770
Gn 23:1 – 25:18

Haftara: 1. Kr 1:1 - 31

Nová smlouva: Jan 21:4-11, Mt 16:18

I. Otázky ke studiu

1. Proč myslíte, že si Abraham dal tak záležet na tom, aby pozemek v Hebronu koupil, když ho mohl dostat darem?

2. Proč je tato transakce v Tóře popisována tak podrobně? Myslíte, že délka příběhu odpovídá jeho významu?

3. Počet let Sářina života je 127 (Gn 23:1). Číslo 127 označuje také počet národů Perské říše (Est 1:1). Existuje mezi těmito dvěma čísly (a dvěma biblickými ženami) nějaká souvislost?

4. V Janově evangeliu 21:11 je uveden počet ryb, které vytáhl Petr, jako 153 (=127+26), 26 je numerická hodnota Božího jména (j-h-v-h, Hospodin). Napadá vás nějaká souvislost?

5. Co znamená, že Abrahamovi Hospodin požehnal „ve všem“ (Gn 24:1)? Jak se to srovnává s tím, že v té době stále ještě neměl vnuka? 

6. Příběh popisující hledání nevěsty pro Izáka je delší než zpráva o stvoření světa. Co je na tomto tématu tak důležitého? 

7. Všimněte si, jak nazývá Abraham Boha, když mluví se svým služebníkem (Gn 24:3, 24:7). Jak si vysvětlujete rozdíl mezi oběma výrazy?

8. Je známo, jak se jmenoval služebník, kterého Abraham poslal za nevěstou? Myslíte si, že tato okolnost má význam?

9. Kde končí „rodopis Terachův“, který začal v Gn 11:27? (Nápověda: až v Gn 25:18.) Kdo všechno patří mezi Terachovy potomky (viz též Gn 22:20-24)? Z jaké rodiny si vzali ženy Abraham a Náchor (11:29, 20:12)? Co je na Terachovi tak zvláštního?

10. Myslíte, že v řadě „rodopis Terachův“ (11:27), „rodopis Izákův“ (25:19), „rodopis Jákobův“ (37:2) logicky někdo chybí? Proč myslíte, že tomu tak je?

11. V Gn 24:63 čteme, že Izák „přemýšlel na poli“. Výraz se stejným kořenem v hebrejštině je také ve verších Gn 2:5 („polní křoví“) a Žalm 102:1 („prosba“). Existuje mezi těmito místy nějaká souvislost?

12. Požehnání pro Rebeku (Gn 24:60) se podobá požehnání danému Abrahamovi v Gn 22:17. Připomíná vám svým obsahem nějaký novozákonní výrok?

II. Poznámky k textu

rabi Menachem Leibtag, www.tanach.org

Dědičné vlastnictví

Gn 23:4

4 „Jsem mezi vámi cizincem a přistěhovalcem; dejte mi u vás do vlastnictví pozemek pro hrob, abych tam
 pochoval svou mrtvou.“

Výraz „[dát do vlastnictví] pozemek pro hrob“, hebrejsky (achuzat kever) vyjadřuje myšlenku dědičného vlastnictví. Pro názornější představu o obsahu a souvislostech slova achuza si najděte další místa, kde se vyskytuje:

Gn 22:13

Gn 25:26

Ex 4:4

Nu 27:7

Kromě významu „dát do dědictví“, který je zřetelný např. v Nu 27:7, vyjadřují příbuzná slova v jiných situacích významy „zachytit, držet, uchopit“. Dědictví je tedy něco, co má obdarovaný „uchopit a držet“. S tím souvisí, že se tento výraz často vyskytuje ve spojení s vazbou „dát“: existuje dárce, který „dává do dědictví“, a obdarovaný, který má „držet“ to, co dostal.

Dodávám: Srovnejte s pojmem „dědictví“, který se často vyskytuje v Nové smlouvě: např. my jsme dědicové zaslíbení (Ga 3:29), spoludědicové s Mesiášem (Řím 8:17) skrze nové narození (1 Pt 1:4). Toto dědictví je duchovní povahy: tělo a krev ho dosáhnout nemohou (1. Kor 15:50), k jeho pochopení je nutné přijmout ducha moudrosti a zjevení (Ef 1:18). Duch je také pro nás závdavkem nebo zárukou tohoto dědictví až do doby konečného vykoupení (Ef 1:14). 

rabi Menachem Leibtag, www.tanach.org

Slovo achuza, které se vyskytuje například v zaslíbení Abrahamovi v Gn 17:8, není jediný výraz, který se v Bibli užívá v souvislosti s dědičným podílem, který Bůh Izraeli zaslíbil. V jiném zaslíbení, Gn 15:4, je uvedeno jiné slovo:

4 A hle, přišlo k němu Hospodinovo slovo: „Tento tvým dědicem nebude; tvým dědicem bude ten, který vyjde ze tvých beder!“

Zde uvedené slovo „být dědicem“, neboli „dědit“, je (jaraš). Výrazy odvozené od stejného kořene najdeme dále např. v Lev 20:24, Nu 33:50-53. Význam v tomto kontextu je obdobný jako v předchozím případě (Bůh dává Izraeli určitou zemi), ale má rozdílný důsledek pro posluchače: zatímco ve výše uvedeném případě slova achuza je třeba se pouze „držet“ toho, co Bůh dává, zde je z kontextu zřejmé, že jaraš zahrnuje aktivní „boj“ a „obsazení“ země. 

Další rozdíl je v tom, že v Gn 15:4 mluví k Abrahamovi Hospodin (j-h-v-h), zatímco v Gn 17:8 Bůh (Elohim). Obě Boží jména vyjadřují dvě stránky Božího působení na zemi (viz výklad Berešit). Jméno Bůh – Elohim představuje Stvořitele celého vesmíru a užívá se obvykle v souvislosti s Jeho univerzálním panováním a přirozeným během světa. Hospodin se naopak užívá v situacích, kdy se zdůrazňuje zvláštní vztah mezi Bohem a člověkem a duchovní úkol člověka. Diskutujte o tomto rozdílu v souvislosti s výše naznačenými dvěma přístupy k „dědictví“.

Dodávám: 

Pro Izrael je dědictví hmatatelné – izraelská země (Gn 17:8). V Novém zákoně je dědictví na první pohled abstraktní a duchovní pojem – je připraveno v nebi (1. Pt 1:4). Současně je nám však již dán závdavek v podobě Ducha (Ef 1:14). Jeho projevy (např. Mt 11:5) tedy prokazují, že dědictví je již zčásti přítomno mezi námi (i když ne zcela: ne všichni věřící jsou uzdraveni apod.). 

Dědictví má tedy konkrétní podobu a zdá se, že tento pojem je velmi blízký pojmu „království Boží“. Diskutuje o tom, nakolik je pro praktický projev Božího království důležitý postoj vyjádřený slovem jaraš - dobývat (na rovině církve i jednotlivce). Jsou postoje křesťanů k duchovnímu dědictví charakterizovány oběma póly (držet a dobývat)? Odráží se v tom snad i známá debata o vztahu mezi vírou a skutky?

Manželka pro Izáka

Gn 24:1-8

1 Abraham pak byl stařec pokročilého věku a Hospodin mu ve všem požehnal.

2 Abraham tedy řekl nejstaršímu služebníkovi ve svém domě, který spravoval všechen jeho majetek: „Vlož ruku do mého klína,

3 abych tě zavázal přísahou při Hospodinu, Bohu nebe a Bohu země, že nevybereš mému synu manželku z dcer Kananejců, mezi nimiž bydlím,

4 ale půjdeš do mé země, k mým příbuzným, a tam vybereš manželku pro mého syna Izáka.“

5 Služebník mu tedy řekl: „Kdyby mě snad ta žena nechtěla následovat do této země, mám tvého syna odvést zpět do země, z níž jsi vyšel?“

6 Abraham mu odpověděl: „Chraň se tam mého syna odvést!

7 Hospodin, Bůh nebe, který mě vzal z domu mého otce a z mé vlasti, který ke mně mluvil a který mi přísahal: ‚Tvému semeni
 dám tuto zemi,‘ ten pošle před tvou tváří svého anděla a ty vybereš mému synovi manželku odtamtud.

8 Kdyby tě však ta žena nechtěla následovat, budeš této přísahy zproštěn; jen tam mého syna neodváděj zpátky.“

Aish ha Torah Institute, www http://www.aish.com/torahportion
Na příběhu o tom, jak Abraham poslal svého služebníka Izákovi pro nevěstu, je mnoho podivného. Komentátoři si všímají velké délky vyprávění, která vynikne zvláště tehdy, jestliže je srovnáme s jinými místy v Písmu, např. s právními a rituálními texty v Tóře. Midraš to komentuje tak, že množství písmen odpovídá důležitosti tématu: „Rabi Aha řekl: Pouhé hovory služebníků v domě patriarchů jsou důležitější než zákony pro jejich potomky. Tato kapitola … obsahuje dva nebo tři sloupce a hovory služebníka jsou nejen zaznamenány, ale dokonce se opakují. Naproti tomu nečistota plazů je nedílnou součástí Tóry, ale pouze z jediné částice se dozvídáme, že jejich krev znečišťuje stejně jako jejich maso.“ (Midraš Raba – Berešit 60:8) 
Dodávám:
Přemýšlejte, které jiné oddíly v Bibli obsahují velmi podrobný popis nějaké události. Z evangelií například vyniká popis Ježíšova odsouzení a ukřižování. Parafrází výše uvedeného talmudického principu můžeme dospět k výroku, že každý detail při Ježíšově ukřižování je důležitější než instrukce pro jeho následovníky. Diskutujte o tom. 

Tento pohled může například vést k porozumění, že podrobný popis Ježíšovy smrti není uveden jen proto, aby byla zdůrazněna krutost tohoto druhu popravy; tímto způsobem byly ostatně odsouzeny tisíce lidí. Naprostá výjimečnost tohoto případu je však dána tím, kdo je Ježíš a jaký význam měla smrt tohoto spravedlivého. Vysvětlením této události se vlastně zabývá celý Nový zákon a délka vyprávění je zde podpůrným dokladem její důležitosti.
Aish ha Torah Institute, www http://www.aish.com/torahportion
Další zajímavý aspekt je, že v celém dlouhém textu není ani jednou řečeno, jak se Abrahamův služebník jmenuje. Tuto otázku se opět snaží řešit midraš, který v něm vidí téhož Eliezera, který je zmíněn už dříve (Gn 15). Stejně však zůstává otázka, proč zde není uvedena jeho totožnost, ačkoli hraje v příběhu ústřední roli. Možná, že odpověď spočívá právě v tom, že to byl služebník svého pána: důležité nebylo jeho jméno, ale role Abrahamova služebníka.

Naproti tomu si ale můžeme všimnout, že v kapitole 24 není tento název používán důsledně: někdy je onen člověk označován jako služebník, jindy muž. Vysvětlení může být v tom, že se o něm střídavě mluví z různých perspektiv: pro Abrahama to byl služebník, zatímco pro místní obyvatele nějaký muž. Ve verši 61 ještě Rebeka následuje muže, ale jakmile uviděli Izáka (verš 65), ptá se ho jako služebníka. Rebeka intuitivně poznala, že v domě je pánem Izák, a ne Eliezer. 

Přitom Eliezer, který tak věrně splnil Abrahamovu prosbu, musel být pozoruhodný muž. Podle Talmudu byl mocným válečníkem. Když je popisováno, jak Abraham bojoval proti čtyřem králům, kteří zajali Lota (Gn 14:14), tradice (Talmud Nedarim 32a) říká, že vlastně bojovali jen dva lidé: Abraham a Eliezer, protože 318 je numerická hodnota jeho jména.
Gn 14:14 :

Když tedy Abram uslyšel, že jeho bratr byl zajat, vypravil tři sta osmnáct vycvičených služebníků, narozených v jeho domě a sledoval je až k Danu.

Bůh nebe, nebo Bůh země?

rabi Menachem Leibtag, www.tanach.org

Mnoho komentátorů si všimlo zvláštní nedůslednosti: Ve verši 24:3 nazývá Abraham Hospodina Bohem nebe a Bohem země, zatímco ve verši 7 pouze Bohem nebe. A dále: nebylo by v prvém případě lepší říci „Bůh nebe a země“ než „Bůh nebe a Bůh země“ (vždyť Bůh je jen jeden!)?

V hledání odpovědi různí komentátoři kladou důraz na různé aspekty příběhu: a) Abraham mluví ke svému služebníkovi; b) nutí ho přísahat; c) jeho úkolem je přivést nevěstu; d) a to z Cháranu. 

Radak vysvětluje, že v prvém případě Abraham mluví ke svému služebníkovi, který sice věří v Boha, ale možná si myslí, že Bůh je Pánem pouze na nebi a nestará se o tak pozemské věci, jako je hledání nevěsty. Proto mu zdůrazňuje, že Hospodin je též Bohem země; když později mluví o sobě, stačí zmínka o Bohu nebe, protože jemu je jasné, že Bůh se stará o vše.

Sforno vychází z toho, že Abraham se chce ujistit, že služebník přísahu dodrží. „Zemí“ rozumí tento svět a „nebem“ svět, který přijde; úvodním výrokem chce tedy služebníka „zastrašit“: nesplní-li přísahu, bude potrestán nejen v tomto světě, ale i v tom, který přijde.

Ibn Ezra dává verše do souvislosti s posláním najít nevěstu: ta sice nepochybně žije na zemi, ale ve skutečnosti se o ní rozhoduje v nebi. 

Raši se nejprve zabývá veršem 24:7, z něhož vyplyne také řešení otázky spojené s veršem 24:3. Proč Abraham nazývá Hospodina pouze Bohem nebe? Raši (na základě midraše rabi Pinchase, Berešit Raba 59:8) rozlišuje, jak lidstvo vnímalo Boha před vyvolením Abrahama, a jak se to díky Abrahamovi změnilo. Než Bůh přikázal Abrahamovi, aby odešel ze své země, nikdo Jej na zemi neuznával; Jeho království v tomto smyslu tedy bylo pouze v nebi. Jakmile však Abraham veřejně proklamoval Hospodinovo jméno (Gn 12:8), Jeho království začalo být známo též na zemi. Proto nyní lze Boha nazývat zároveň Bohem nebe a Bohem země. 

Závěrem rabi Menachem shrnuje, že z těchto výkladů je vidět, že Boha nemusíme nazývat vždy stejným jménem: záleží na situaci a na vztahu, který k němu máme. Například při dání Desatera je nazýván Bůh žárlivý (Ex 20:2-4), při dání druhých desek naopak Bůh milosrdný a milostivý (Ex 34:6-8). 

Dodávám:
Pro křesťana není nic snadnějšího než pokračovat: Bůh se nám zjevil ve svém Synu, který je vyjádřením Jeho podstaty (Heb 1:2-3); Ježíš sám řekl: „Kdo vidí mne, vidí Otce“. V Ježíši s námi Bůh navázal vztah nové kvality. Povšimněme si také, že všechna ostatní Boží jména tím neztratila platnost. Zjevení, které je lidstvu dáno, se však rozšířilo. 
III. Poznámky k jednotlivým veršům

Gn 23:1

1 Sára žila sto dvacet sedm let; tolik bylo let Sářina života. 

rabi Šlomo Katz, http://www.torah.org/learning/hamaayan/5758/chayeisarah.html

Raši tento verš komentuje slovy: Všechna její léta byla stejná svou dobrotou. Vychází to z gematrie – numerická hodnota slov „Sára žila … let“ (vajihju chajej Sara) je stejná jako slov: „Všechny byly stejně dobré“ (kulan hem šavin letova). 

Raši z toho vyvozuje, že Sára se nenechala ve vztahu k Hospodinu negativně ovlivnit svými životními zkušenostmi, ať dobrými či špatnými. Po všechny roky svého života sloužila Hospodinu a všechny byly stejně dobré. 

Midraš učí, že rabi Akiva si jednou všiml, že jeho studenti usínají. Aby je probudil, zeptal se: „Co uviděla Ester, aby mohla vládnout nad 127 národy? Uviděla, že Sára žila 127 let.“ Rabi Lewin to vysvětluje takto: Ester za svého života zakusila ponižující postavení sirotka a zažila také povznášející zkušenost být vládkyní Perské říše. Jak si dokázala uchovat svou vyrovnanost? Naučila se tomu studiem života Sáry a jejích 127 let. A proč měla tato otázka studenty rabiho Akivy probrat? Akiva žil v době deprese pro židovský národ: bylo krátce po zničení Chrámu a rozprášení povstání Bar Kochby, národ usínal. Z tohoto stavu letargie jej chtěl vytrhnout poukazem na příklad Sáry.

Dodávám: 

Jan 21:11 uvádí zvláštní číslo 153 jako počet ryb, které Petr vytáhl na Ježíšův příkaz ze sítě. Tento text se vykládá jako obraz evangelizace světa, tedy zvěstování spasení v Ježíši všem národům, a právě číslo 153 se považuje za číslo symbolizující národy světa. Je zajímavé, že 153 = 127 + 26, přičemž 26 je numerická hodnota Božího jména (j-h-v-h, Hospodin).

Další zajímavou okolností je to, že kniha Ester, v níž se číslo 127 vyskytuje, je charakteristická tím, že v ní – jako v jediné biblické knize - není ani jednou zmíněno Boží jméno. O to je souvislost v Janovi nápadnější. 

Pokud vyjdeme z předchozích úvah týkajících se čísla 127, můžeme říci, že toto číslo charakterizuje zkušenost nejen Sáry a Ester, ale celého židovského národa v průběhu dějin. Číslo zakódované v Janovi nám naznačuje tuto rovnici: Izrael + Hospodin = záchrana světa. 

Smysl Izraele je opravdu v tom, aby byl světlem národům (Iz 42:6). Jeho zkušenosti bez této perspektivy se mohou zdát bezútěšné. Někdy se Izraeli zdá, že Bůh zakryl (hester) svou tvář, že Jeho jméno chybí (to je jeden výklad faktu, že toto jméno se nevyskytuje v knize Ester, viz lekce o Purim). Když ale Bůh s nimi jedná, vždy to přináší spásu celému světu (srovnej Řím 11:11.15).

Nová smlouva nám navíc v číslu 153 nabízí nový pohled na to, jak se naplňuje poslání Izraele. V Ježíši se činností apoštolů rozšířilo poselství o jediném Bohu do všech konců světa. Činnost apoštolů – Židů – lze ve světle rovnice vidět také tak, že to je činnost, k níž Bůh sám připojil své jméno.

rabi Jaakov Menken, http://www.torah.org/learning/lifeline/5764/toldos.html

Jeden můj kamarád, který studuje Tóru a současně pracuje v počítačovém oboru, mě upozornil na zajímavou numerickou souvislost. 
V tomto oddíle čteme, že Sára se dožila 127 let. Stejné číslo se vyskytuje ještě v knize Ester, kde čteme, že král Ahašveroš vládl nad 127 národy. Protože Sára znamená v překladu „kněžna“ čili „vládkyně“, číslo 127 zřejmě má nějakou souvislost s vládnutím. 
Rovněž číslo 7 na mnoha místech reprezentuje království. Královna šabat přichází sedmého dne, takže sedmička symbolizuje Boží vládu nad přirozeným světem. Také 49 dnů počítání omeru (od pesachu do letnic) má souvislost s královstvím. 
Jak číslo 127, tak číslo 7 se dají v binárním zápisu vyjádřit jako řada jedniček: 127 je binárně 1111111 a 7 je 111. Obě čísla jsou prvočísly zvláštního druhu, která se dají vyjádřit vzorcem 2n-1. První číslo tohoto typu je 3 (binárně 11), následuje 7, 31, 127. Trojka symbolizuje tři praotce, kteří dali základ židovskému národu (dodávám: a pro křesťany trojici, jež nepochybně rovněž vyjadřuje pojem vládnutí), čísla 7 a 127 jsme právě probrali. Nabízí se otázka, zda také číslo 31 má nějaký vztah k vládnutí. 
Odpověď je, že rozhodně ano! V knize Jozue čteme, že Jozue, vládce židovského národa v době, kdy vstoupil do zaslíbené země, porazil 31 králů. Vláda nad izraelskou zemí je vládou nad 31 královstvími. 

Jaké je v tom poselství? Všechna tato čísla, která v binárním zápisu tvoří řadu jedniček, nevyhnutelně ukazují na číslo 1, na kterém všechna závisejí. Jednička je mezi všemi přirozenými čísly považována za jedinečné stvoření, svět sám pro sebe. Bůh je jeden – On je Král králů. Jestliže vše, co je nějak spojeno s vládou, ukazuje k Němu, znamená to, že každý král a každý vládce je závislý výhradně na Hospodinu. Jak je psáno: „srdce královo je v rukou Hospodinových jako potůčky vod…“ (Př. 21:1)
rabi Menachem Leibtag, www.tanach.org

Gn 23:11

Abraham a Efron Chetejský měli každý jinou perspektivu: Efron viděl váženého cizince, který vzbuzoval jeho sympatie, a tak byl ochoten mu dát pozemek k dispozici. Abraham naopak vycházel z Božího zaslíbení, které mu dávalo dlouhodobou vizi. Zatím však měl pouze slovo, nyní získal první „opěrný bod“. 

Gn 24:12-14
12 a řekl: „Hospodine, Bože mého pána Abrahama, prosím, dopřej mi dnes to setkání a prokaž mému pánu Abrahamovi své milosrdenství.

13 Hle, já stojím u pramene vody a dcery mužů tohoto města vycházejí pro vodu.

14 Ať tedy ta dívka, které řeknu: ‚Nahni prosím svůj džbán, abych se napil‘ a ona odpoví: ‚Napij se, já zatím napojím také tvé velbloudy,‘ ta ať je tou, kterou jsi určil pro svého služebníka Izáka. Podle toho poznám, že jsi mému pánu prokázal milosrdenství.“

Tato Eliezerova prosba je poměrně troufalá. Je vůbec správné takovým způsobem žádat znamení? Diskutujte.

Existuje midraš, který to komentuje takto: Čtyři lidé měli nevhodné přání, z toho třem Bůh odpověděl s milosrdenstvím:

Jsou to Eliezer (Gn 24:14), Káleb (Joz 15:16) a Saul (1 Sam 17:25); čtvrtý, jemuž se dostalo jiné odpovědi, je Jiftach (Sd 11:31). Co mají společné a čím se liší? První tři se týkají nevěsty – a to je téma, kde Bůh rád zasahuje. Ibn Ezra říká, že manželství je sice pozemské, ale uzavírá se v nebi. Jinak však pozor na neopatrné sliby, mohou člověka uvést do neštěstí!
First Fruits of Zion, ffoz.org 

Gn 24:60

a požehnali Rebece se slovy: 
 „Sestro naše, staň se matkou 

nesčíslných tisíců

a tvé semeno ať ovládne
 

brány svých nepřátel.“

Požehnání Rebeky je zjevně úzce spojeno s požehnáním, které dostal Abraham po zkoušce se svázáním Izáka. Hospodin mu řekl (Gn 22:17):

Nesmírně ti požehnám 

a nesmírně rozmnožím 

tvé semeno – 

jako hvězdy na nebi a

jako písek na břehu moře. 

Tvé semeno ovládne

brány svých nepřátel.
Pro Rebeku je toto požehnání na místě, protože ji můžeme symbolicky chápat jako předobraz Ježíšovy církve. Izák byl totiž „semenem Abrahamovým“, synem zaslíbení. V určitém smyslu jej, a jeho (neuskutečněné) obětování tedy můžeme chápat jako předobraz definitivního semene Abrahamova, který se obětoval za svět – Ježíše. Má proto svou logiku, jestliže se o Izákově nevěstě dozvídáme výroky, které mohou symbolicky platit pro nevěstu Mesiáše. 

Výrok o ovládnutí bran nepřátel je pro církev platný, jak dokládá Ježíš v Mt 16:18: 

… a na té skále postavím svou církev a brány pekla ji nepřemohou.

Ovládnutí bran nepřítele je obraz ze starověkého válečnického slovníku. Nejzranitelnějším bodem opevněného města byly brány. Kdo ovládl brány, ovládl celé město. Slovem „peklo“, řecky hades, se překládá hebrejský výraz šeol, který prostě znamená „místo mrtvých“ a používá se zaměnitelně se slovem „hrob“. Co to znamená? Brány pekla jsou brány hrobu, představují smrt. Ježíš říká, že církev přemůže i smrt. Pavel píše v 1. Kor 15:26:

Poslední nepřítel, který bude zničen, je smrt. 

rabi Šlomo Katz, http://www.torah.org/learning/hamaayan/5762/chayeisarah.html

Gn 24:63

63 A když Izák k večeru vyšel na pole, aby přemýšlel, pozvedl oči, a hle, uviděl přicházet velbloudy.

Slovní spojení popisující, co dělal Izák na poli (lasuach ba sade) najdeme také v Gn 2:5. 

5 Tehdy na zemi ještě nebylo žádné polní křoví a nerostla žádná polní bylina, neboť Hospodin Bůh nesesílal na zem déšť, a nebyl ani člověk, aby obdělával půdu.

Stejný výraz (suach) najdeme také v Žalmu 102:1 (…když v úzkostech vyléval před Bohem prosby svého srdce). Komentátoři si kladou otázku, co vlastně Izák na poli dělal (zvláště když Rebeka, jakmile ho uviděla, spadla s velblouda a ptá se, co to je za člověka – verše 64-65). Midraš to vysvětluje takto: „Rebeka uviděla jeho ruce vztažené k modlitbě a řekla si: To musí být jistě velký muž.“ Raši cituje na podporu tohoto významu právě Žalm 102:1. Rašbam naopak vychází z verše Gn 2:5 a vyvozuje, že slovo (lasuach) znamená „sázet, obdělávat“. Rebeka podle tohoto výkladu tedy viděla, jak Izák pracuje na poli. 

Rabi Menachem Ben-Zion Zaks píše, že oba tradiční výklady mohou být správné. Rebeka viděla Izáka, jak se modlí a jak pracuje na poli. Viděla, že je mistrem v obou činnostech, a právě to na ni zapůsobilo. 

� dosl. od své tváře (pod. v. 8)


� 12:7; 13:15; 15:18; 17:8


� dosl. zdědí bránu (srov. 22:17)


� dosl. zdědí bránu






