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Bo                                                   TO  12 / 09 - 5769
Ex 10:1 – 13:16

Haftara: Jer 46:13 - 28

Nová smlouva: 1. Kor 5:7-8; Ko 2:11-15

Tento oddíl pojednává o ustanovení pesachu. Přestože svátek nastane až za několik měsíců, věnujeme mu nyní pozornost a doporučujeme vrátit se podle potřeby k tomuto výkladu, až to bude aktuální. 

I. Otázky ke studiu

1. Proč se mají jíst o pesachu nekvašené chleby? Je někde v Tóře uveden důvod?

2. Je ve 12. kapitole Exodu ustanoven jeden svátek, nebo dva? (Srovnejte 12:6-14, 15-20.)

3. Jaký je význam slavení oběti Beránka podle Ex 12:26-27?

4. Jaký je význam slavení s nekvašenými chleby podle Ex 13:3?

5. Nekvašené chleby se mají jíst po sedm dnů. Které jiné rituály mají sedmidenní délku? Jaký mohou mít význam? 

6. Kde všude se v Bibli mluví o kvasu? S jakým významem?

7. Může kvas někdy symbolizovat něco pozitivního?

8. Jaký je význam přikázání, že člověk musí být nejprve obřezán, než se smí zúčastnit pesachové oběti? (Ex 12:43-48)

9. Smějí se křesťané z pohanů účastnit pesachové oběti?

10. Na kterou smlouvu odkazuje Ex 12:40-41?

11. Jak souvisí smlouva v Gn 17:7 s ustanovením o obřízce v Ex 12:43-48?

12. Jaký je vztah mezi obřízkou a křtem podle Ko 2:11-13?

13. Jaké jsou podobnosti mezi osudem Izraelců v Egyptě a osudem Lota v Sodomě? Vysvětluje to, proč Lot pekl nekvašené chleby? (Gn 19:3)
II. Poznámky k textu
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Jeden, nebo dva svátky?
Proč jíme o pesachu nekvašené chleby (macesy, hebr. macot)? Pravděpodobně jste přišli na jednu z těchto dvou možných odpovědí: 1. abychom si připomínali, že Hospodin vyvedl Izraelce z Egypta náhle; 2. abychom si připomínali dobu otroctví v Egyptě. Oba důvody se navzájem dost liší. Který je správný? Je možné, že jsou správné oba? Další otázka zní, proč nestačí jíst macesy – platí totiž přísný zákaz čehokoli kvašeného. V židovské tradici kvas – chámec – se nesmí v tuto dobu nejen jíst, ale ani vlastnit, ani se na něj nesmí pohlédnout. 

Poprvé jsou nekvašené chleby zmíněny v Ex 12:8:

8 Tu noc budou jíst maso pečené na ohni a nekvašené chleby; budou je jíst s trpkými bylinami.

To je řečeno v kontextu ustanovení hodu beránka (v. 12:3-14). Další zmínka je ve verších 12:15-20:

15 Po sedm dní budete jíst nekvašené chleby; hned prvního dne odstraníte ze svých domů kvas. Duše každého, kdo by mezi prvním a sedmým dnem jedl cokoli kvašeného, bude vyhlazena z Izraele.

16 Prvního dne bude svaté shromáždění, také sedmého dne budete mít svaté shromáždění. V těch dnech se nesmí dělat žádná práce; pouze to, co každý potřebuje k jídlu, to jediné smíte udělat.

17 Budete zachovávat svátek nekvašených chlebů, neboť právě toho dne jsem vyvedl vaše zástupy
 z egyptské země. Tento den budete zachovávat ve všech svých pokoleních – to je věčné ustanovení.

18 Od večera čtrnáctého dne prvního měsíce až do večera jedenadvacátého dne téhož měsíce budete jíst nekvašené chleby.

19 Po sedm dní se ve vašich domech nenajde kvas. Duše každého, kdo by jedl něco kvašeného, bude vyhlazena z izraelské obce, ať to bude cizinec nebo narozený v zemi.

20 Nebudete jíst nic kvašeného; ve všech svých příbytcích
 budete jíst nekvašené chleby.‘“

Všimněte si, že ani na jenom místě není uveden žádný důvod, proč se mají nekvašené chleby jíst. Konečně další zmínku o nekvašených chlebech nalézáme jaksi mimochodem při popisu vlastního odchodu z Egypta ve verši 12:39:

39 Z těsta, které vynesli z Egypta, pak napekli nekvašené podpopelné chleby, protože ještě nevykynulo. Byli totiž z Egypta vyhnáni
 a nemohli se zdržovat, takže si ani nepřipravili jídlo na cestu.

Předtím se dočteme, jak Izraelci museli opustit zemi náhle a brali s sebou zadělané těsto, které ještě nevykynulo. Je jasné, že nevykvašený chléb byl jejich prvním jídlem na cestě. Tento popis událostí vede přímo k názoru, že nekvašené chleby se mají jíst na památku způsobu odchodu z Egypta (odpověď č. 1), a tedy také ostatních událostí, které se staly (10 ran, Hospodinovo vysvobození). Srovnejte verš 12:17. 
Toto vysvětlení má však jistou vadu: přikázání jíst nekvašené chleby bylo vydáno dva týdny před událostmi, které má podle této teorie připomínat (viz 12:1-3). Navíc, i kdyby toto přikázání prorocky předvídalo, jakým způsobem se odchod odehraje, nevysvětluje to, proč měli jíst nekvašené chleby také večer 14. dne spolu s beránkem. Kromě toho lze položit další, nepřímou otázku: je možné, aby tak důrazně ustanovené přikázání týkající se nekvašených chlebů bylo založeno pouze na náhodné okolnosti, že těsto nestačilo vykynout? Nebo má odstranění kvasu nějaký hlubší důvod?

Při podrobnějším čtení 12. kapitoly si všimneme, že Mojžíš ustanovuje dva svátky. Nejprve hod beránka, který je popsán ve verších 12:3-13, přičemž ve verši 14 je řečeno, že to, co udělají Izraelci poprvé v Egyptě, mají slavit po všechna pokolení. Ve verších 15-20 dochází však náhle ke změně tématu: zavádí se sedmidenní svátek nekvašených chlebů. V tomto ustanovení je silný důraz nejen na to, co se má jíst (macot), ale též, co se jíst nesmí (nic kvašeného). 

Ustanovení svátku nekvašených chlebů najdeme ještě ve verších 13:3-8. Všimněte si, že verše 12:1-20 obsahují Boží řeč Mojžíšovi. Ten pak slova vyřídil lidu při dvou příležitostech: Nejprve jim přikázal hod beránka (12:21 násl.), a teprve poté, až vyšli, ustanovil svátek nekvašených chlebů (13:3-8). Také tento fakt ukazuje na existenci dvou různých svátků. (Že jde o dva svátky je vidět také z těchto veršů: Lev 23:5-6, Nu 28:16-17.)

Jaký mají tyto svátky význam? Hod beránka je zdůvodněn takto (Ex 12:26-27):
26 Až vám vaši synové řeknou: ‚Co znamená tato vaše služba?‘

27 odpovíte: ‚Je to oběť beránka Hospodinu, který v Egyptě minul domy synů Izraele, když bil Egypt, ale naše domy vysvobodil.‘
Svátek nekvašených chlebů je zdůvodněn těmito slovy (Ex 13:3):

Mojžíš tedy lidu řekl: „Pamatuj na tento den, v němž jsi vyšel z Egypta, z domu otroctví, neboť Hospodin vás odtud vyvedl silou své ruky. Proto ať se nejí nic kvašeného.

Při hodu beránka tedy Izrael děkuje za záchranu před ranou prvorozenství – Bůh uviděl krev na veřejích a překročil jejich příbytky. V následujících sedmi dnech pak odstranění veškerého kvasu zřejmě nějak souvisí s připomenutím, že svoboda od otroctví není samozřejmá a něco od člověka vyžaduje.

Dodávám:
Novozákonní význam hodu beránka je pro křesťany patrný na první pohled: Beránek je obrazem Ježíše - Beránka Božího, který snímá hřích světa (Jan 1:29). Tento obraz je velmi názorný: Ježíš zemřel na kříži (právě o pesachu!) a Jeho krev je nástrojem vykoupení z hříchu (Ef 1:7, 1 Pt 1:19, Ko 1:20). Pavel píše, že víra v jeho krev nám dává podíl na tomto vykoupení (Řím 3:23-25), a tedy záchraně. Paralelou je okolnost, že Izraelci v Egyptě museli krví beránka označit své veřeje, spolehnout tedy na toto znamení krve. Tam, kde je Bůh uviděl, překročil je a zachránil před smrtí. Tam, kde spoléháme na znamení Ježíšovy krve, Bůh nás zachrání před věčnou smrtí. Je to Jeho dílo, my k tomu nemůžeme nic přidat – právě jen spolehnout se, věřit. 

V této souvislosti stojí také za zmínku, že Boží záchrana úzce souvisí s Božím soudem. Není zde žádný „neutrální“ prostor: buď život, nebo smrt.

Avšak i svátek nekvašených chlebů má novozákonní rozměr. Apoštol Pavel v 1 Kor 5:7-8 věřící v Korintu jednak vyzývá, aby tento svátek slavili (v. 8 – děláme to?), jednak dává kvasu duchovní význam „špatnosti a ničemnosti“. Kvas máme odstranit – to je zřejmá narážka na židovskou tradici, při které se před pesachem provádí důkladný úklid a veškerý nalezený chámec se spaluje - a pak máme po sedm dnů pojídat nekvašené chleby symbolizující „upřímnost a pravdu“. 

Na rozdíl od hodu Beránka je zde patrný důraz na naši aktivitu. Kvas souvisí se způsobem našeho života a Písmo nás i na mnoha jiných místech jasně vyzývá, abychom zanechali špatnosti a žili v pravdě. To vyžaduje stálou pozornost, stálé rozhodování a občas důkladný úklid. Přestože jsme vírou vykoupeni, neznamená to, že jsme dokonalí. I zde je obraz odchodu z Egypta užitečný: díky krvi beránka byl Izrael vysvobozen z egyptského otroctví, ale pak se musel vydat na nelehkou cestu do Zaslíbené země. Také křesťan, který uvěří v moc Ježíšovy krve, se ocitá na začátku cesty, která od něj bude vyžadovat mnoho životních rozhodnutí. Dvojí svátek tak názorně symbolizuje obě části této skutečnosti. 
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Svátek nekvašených chlebů

Ex 13:3-8

3 Mojžíš tedy lidu řekl: „Pamatuj na tento den, v němž jsi vyšel z Egypta, z domu otroctví, neboť Hospodin vás odtud vyvedl silou své ruky. Proto ať se nejí nic kvašeného.

4 Dnes vycházíte, v měsíci Abíb.

5 Až tě tedy Hospodin přivede do země Kananejců, Chetejců, Amorejců, Hevejců a Jebuzejců, o níž přísahal tvým otcům, že ti ji dá,
 do země oplývající mlékem a medem,
 budete v tento měsíc konat tuto službu:

6 Po sedm dní budeš jíst nekvašené chleby a sedmého dne bude Hospodinova slavnost.

7 Po sedm dní se budou jíst nekvašené chleby. Nevyskytne se u tebe nic kvašeného, na celém tvém území se nevyskytne kvas.

8 V ten den svému synu řekneš: ‚To proto, co pro mě Hospodin udělal, když jsem vycházel z Egypta.‘“

V tomto textu, kterým se ustanovuje svátek nekvašených chlebů, je napsáno, že se nesmí jíst nic kvašeného. Jde tedy ještě o něco jiného než o pozitivní přikázání jíst macesy. Nic kvašeného se nesmí vůbec vyskytnout v domě. Židovská tradice to navíc podtrhuje výkladem, že chámec (kvas) nesmí žádný Žid po sedm dnů svátků ani vlastnit, ba ani vidět. Cokoli kvašeného, co se během úklidu před svátkem nalezne, musí být spáleno. Jakou to má symboliku?

Klíčovým slovem je modlářství. Již v průběhu Mojžíšových rozhovorů s lidem (Ex 6:9, viz výklad parašat Vaera) se ukázalo, že Bůh vyzývá Izrael k odvržení ohyzdných model (viz Ez 20:5-9). Izrael však neposlechl. Proto zaznívá těsně před opuštěním Egypta tato výzva ještě jednou, tentokrát v symbolické formě odstranění kvasu. Znamená to výzvu k pokání. Rabi Menachem na potvrzení uvádí, že o této situaci něco napovídá už samo slovo pesach, které znamená „překročení“: Bůh, chtěl-li Izraelce zachránit, musel je „překročit“, protože podle spravedlnosti by si zasloužili smrt!

Když se pak slaví pesach s nekvašenými chleby, připomíná se nejen historická událost vysvobození z otroctví, ale též účel, k němuž byl lid vykoupen. Slavení pesachu tedy představuje nejen výraz vděčnosti za vykoupení, ale současně i deklaraci ochoty Boha poslouchat. Jak je u biblických svátků obvyklé, tuto vnitřní lekci pomáhá člověku prožít vnější názorný úkon. V tomto případě jím je důkladné vyčištění kvasu a pak sedmidenní abstinence od čehokoli kvašeného. Sedm dnů je doba, která je potřebná k vytvoření určitého životního návyku, rutiny. Jen tehdy je naše pokání dokonalé, jestliže změníme v dotčené oblasti svůj životní styl. 

Poznámka na okraj: Význam sedmidenních cyklů jako základu pro vytvoření životního stylu podporují i jiná místa v Písmu, kde je tento cyklus zaváděn. Jde především o týden – šest dnů práce a den odpočinutí, dále sedmidenní období nutné k očištění od rituální nečistoty (viz kniha Leviticus), sedm dnů zasvěcení kněží či chrámu apod.
Ještě k duchovnímu významu kvasu: V Písmu je nepřijatelnost kvasu zmíněna také v souvislosti s obětováním obětí na oltáři (Lev 2:11, 6:9-10). I z tohoto místa vyplývá, že kvas je z nějakého důvodu nepřijatelný.

V Talmudu je k tomu několik výkladů: kvas symbolizuje pýchu, zlé sklony (jecer ha ra) nebo modloslužbu. Právě souvislost mezi modlářstvím a kvasem je zvlášť výrazná: příslušné zákony v Tóře jsou v obou případech téměř stejné: Kdo neposlechne, bude vyhlazen z lidu; člověku z něj nesmí plynout žádný prospěch; při nalezení musí být zničen/spálen (Rambam Hilchot Avoda Zara, kap. 7). 

Dodávám:
V Novém zákoně má zmínka o kvasu zpravidla obdobně negativní povahu (viz Mt 16:6, 1 Kor 5:7-8, Ga 5:9). Najde se však i užití kvasu v kladné souvislosti: Mt 13:33 a Lk 13:21. Diskutujte, co mají oba významy společného. Jaká vlastnost kvasu je zde nositelem symbolického významu? Může být někdy pozitivní a jindy negativní?
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Pesach a obřízka

Ex 12:40-51

Zmínka o čtyřech stech letech ve verši 40 je jasným odkazem na smlouvu, kterou uzavřel Hospodin s Abrahamem (Gn 15:13-14). 
Ex 12:40-41
40 Doba, během níž synové Izraele pobývali v Egyptě, byla čtyři sta třicet let.

41 Právě toho dne, kdy uplynulo čtyři sta třicet let, vyšly všechny Hospodinovy zástupy z egyptské  země.

Gn 15:13-14

13 Tehdy Hospodin řekl Abramovi: „Věz jistě, že tví potomci budou žít jako cizinci v zemi, která není jejich; tam budou zotročeni a utlačováni po čtyři sta let.

14 Já však také budu soudit národ, jemuž budou otročit, a potom odejdou s velikým jměním.“

Komentátoři nejsou sice zajedno v tom, odkdy se toto období má počítat, ale všichni souhlasí, že „pobyt potomstva v cizí zemi“ se naplnil v egyptském otroctví. Verše Ex 12:37-42 nás tedy informují, že přišel čas, kdy Bůh splní své zaslíbení dané Abrahamovi.

Podívejme se nyní na následující oddíl: Ex 12:43-49:

43 Hospodin Mojžíšovi a Áronovi řekl: „Toto je ustanovení Hodu beránka: Nesmí ho jíst žádný cizinec.

44 Každý otrok koupený za peníze ho však jíst smí, bude-li obřezán.

45 Nesmí ho jíst přistěhovalec ani nádeník.

46 Musí být sněden v jednom domě – nic z jeho masa nevyneseš z domu ven. Nezlámete v něm jedinou kost.

47 To bude činit celá izraelská obec.

48 Kdyby u tebe pobýval cizinec a chtěl by Hospodinu slavit Hod beránka, ať je u něj obřezán každý mužského pohlaví. Potom může přistoupit, aby jej slavil, a bude jako by se narodil v zemi. Žádný neobřezanec ho však jíst nesmí.

49 Pro domorodce i cizince bude stejné pravidlo
.“

Jeho jádrem je zopakování příkazu obřízky, který byl poprvé dán Abrahamovi v souvislosti s jinou smlouvou zapsanou v Gn 17:7-12:
7 Ustanovím také svou smlouvu mezi sebou a tebou i tvým semenem po tobě v jejich pokoleních: věčnou smlouvu, že budu tvým Bohem i Bohem tvého semene po tobě.

8 Tobě a tvému semeni po tobě dám zem tvého putování, celou kananejskou zem, do věčného vlastnictví, a budu jejich Bohem.“

9 Bůh také řekl Abrahamovi: „Ty pak budeš zachovávat mou smlouvu - ty i tvé semeno po tobě v jejich pokoleních.

10 Toto je má smlouva, kterou budete zachovávat mezi mnou a vámi a mezi tvým semenem po tobě: každý, kdo je mezi vámi mužského pohlaví, bude obřezán.

11 Obřežete své neobřezané tělo
 a to vám bude znamením smlouvy mezi mnou a vámi.

12 Každý mužského pohlaví, jak narozený v domě, tak koupený za peníze od kteréhokoli cizince, jenž není ze tvého semene, bude mezi vámi ve vašich pokoleních obřezán, když mu bude osm dní.“

Tyto dva sousední, ale zdánlivě spolu nesouvisející úseky (Ex 12:40-41 a 43-48) tedy dávají pesach do přímé souvislosti s oběma zásadními smlouvami knihy Genesis. Jaký je význam přikázání, že člověk musí být nejprve obřezán, než se smí zúčastnit pesachové oběti?

Podle rabi Menachema obřízka symbolizuje tu rovinu Božího jednání s Izraelem, která se soustředí na nitro člověka: znamená osobní přijetí Boha člověkem („budu vaším Bohem“). Zkoumaný příkaz pak znamená, že Žid musí nejprve přijmout Boha na rovině osobní a rodinné (obřízka, Gn 17), a teprve pak může svou účastí na hodu beránka proklamovat Boží jednání na rovině národa (Gn 15). Tato rovnováha mezi vztahem k Bohu na rovině osobní a na rovině národa je pro Židy jedním z hlavních témat Tóry, zejména knih Exodus a Deuteronomium. 
Dodávám:

Vzhledem k tak klíčovému významu obřízky pro duchovní život Izraele není divu, že se Nový zákon zabývá právě tímto přikázáním a otázkou jeho závaznosti pro věřící z pohanů tak podrobně. Stanoví zcela jasně, že fyzická obřízka není pro pohanské národy vyžadována, současně však mluví o obřízce srdce, tedy o jakési její „nehmotné variantě“, která je naopak nutná, a to jak pro Žida, tak pro pohana (Řím 2:25-29).
Protože je použito právě obrazu obřízky, můžeme studiem původního přikázání lépe porozumět tomu, co od nás v tomto smyslu Bůh očekává. Gn 17 je i pro nás výzvou, abychom přijali Boha jako osobního Pána. Zřejmě i z tohoto důvodu bývá někdy obřízka svým významem srovnávána s křesťanským křtem.
Text Koloským 2:11-15 dává obřízku a křest zajímavým způsobem do souvislosti:

11 V Něm [tj. v Kristu] jste byli také obřezáni obřízkou, která nebyla udělána lidskou rukou, nýbrž spočívala ve svlečení těla hříchů v obřízce Kristově, 

12 když jste byli spolu s ním ve křtu pohřbeni a v něm jste byli spolu i vzkříšeni skrze víru v působení Boha, který ho vzkřísil z mrtvých. 

13 I vás, když jste byli mrtvi v proviněních a neobřízce svého těla, spolu s ním obživil, když nám všechny provinění odpustil

14 a vymazal rukou psaný záznam, který svědčil proti nám svými ustanoveními a který nám byl nepřátelský; odstranil jej z našeho středu tím, že jej přibil ke kříži. 

15 Tak odzbrojil knížata a mocnosti a veřejně je vystavil na odiv, když je vedl triumfálním průvodem v něm.     
Adolf Novotný, Biblický slovník, Praha 1956  

Adolf Novotný upozorňuje, že křesťanský křest nenavazuje přímo na obřízku, nýbrž na židovské rituální očišťování v mikve. Úzkou souvislost mezi křtem a obřízkou vysvětluje tak, že křest se možná stal úkonem, který obřízku nahradil jako akt symbolizující přijetí do pospolitosti Božího lidu; připouští však i hlubší souvislost: Otázka je, co se myslí obřízkou Kristovou. Může označovat i Kristovu smrt – na kříži totiž svlékl tělo hříchů (dosl. „tělo svého masa“). Když jsme křtem ponořeni do Kristovy smrti, stáváme se i účastníky této obřízky – která ovšem není udělána lidskou rukou.

David Stern, Jewish New Testament Commentary, 1996
Autor mesiánského překladu Bible David Stern vnáší do tohoto textu další porozumění. Upozorňuje, že v té době byly pro konverzi pohanů k židovství charakteristické tři úkony: obřízka, rituální očištění (tedy „křest“) a oběť v Chrámu. 

Zkoumaný oddíl zmiňuje všechny tři prvky a ukazuje, jakým způsobem se nyní vztahují na pohany věřící v Ježíše: obřízka se neprovádí „lidskou rukou“, neboť ji provedl Ježíš a my jsme obřezáni v něm; mikve se provádí vnějšně patrně stejně jako u Židů, totiž ponořením do vody, význam tohoto aktu se však rozšiřuje na symbol ztotožnění s Kristem, s nímž jsme pohřbeni a vzkříšeni k novému životu, přičemž jde o jediný viditelný úkon doprovázející konverzi a přijetí do Božího lidu; a konečně oběť je přítomna, ale nepřinášíme ji my, neboť ji za nás jednou provždy přinesl Ježíš, který vnesl svou krev do skutečného Chrámu (Heb 9:11-12).

Z toho tedy plyne, že pro pohany vstupující do církve jsou díky Ježíši splněny všechny tři úkony obvyklé pro začlenění pohana do společenství Izraele. Tento kontext předně ukazuje, že Pavel zde nedává do protikladu situaci židovských a pohanských věřících, a neřeší tedy otázku, zda se Židé mají nadále obřezávat nebo ne, nýbrž srovnává přístup pohanů do společenství Izraele a do novozákonní církve. Smyslem oddílu je pohanské věřící ujistit, že jsou plnoprávnými členy Božího lidu. Byli do něj přijati obdobně, jako kdyby konvertovali k židovství, ovšem s tím rozdílem, že Ježíš sám provedl jejich obřízku způsobem „nikoli lidskou rukou učiněným“, a Ježíš sám za ně přinesl oběť na kříži. 

Takové „zduchovnění“ obřízky přitom není postup nově zavedený teprve v Novém zákoně. Již Tóra hovoří o obřízce srdce (Lev 26:41, Dt 10:16, 30:6) a tuto myšlenku dále rozvíjejí proroci (např. Jer 9:25, Ez 44:7, Jer 6:10). V tomto duchu tedy můžeme říci, že Ježíš obřezal věřící tím, že odřízl naše „tělo hříchů“. Všimněte si, jak verš 13 spojuje naši „neobřízku“ s našimi proviněními. 

Obřízka je tedy pro nás stále relevantní, avšak ne ta „lidskou rukou udělaná“. Na tomto příkladu dobře vidíme, jak Nový zákon na jedné straně ukazuje svou kontinuitu se starozákonním zjevením, na němž staví, a na straně druhé přináší v Ježíši jeho radikálně nové naplnění. V dějinách církve se tradičně zdůrazňovalo více to, čím se od Židů lišíme, než to, co nás spojuje. V duchu hledání společných kořenů by možná prospělo, kdybychom více používali tohoto biblicky dobře zakotveného pojmu „obřízka ne lidskou rukou učiněná“. Stojí za diskusi, jaký je vztah mezi tímto pojmem a běžně používaným pojmem „znovuzrození“.
III. Poznámky k jednotlivým veršům

rabi Chaim Brovender

Ex 10:2

… a proto, abys mohl vypravovat svým synům a vnukům o tom, co jsem provedl Egypťanům, a o mých znameních, která jsem mezi nimi činil, abyste poznali, že já jsem Hospodin.

Raši vysvětluje, že neobvyklé slovo použité v tomto verši hit’alalti znamená „bavit se, zasportovat si“. Nevysvětluje však důvod. Co může mít tak vážná věc, jakou je odchod z Egypta, společného s takovou představou? 

Kdyby měli Izraelci při vzpomínce na odchod z Egypta vyprávět pouze o Božích zázracích a znameních, stačila by zde druhá polovina verše. Jak tento verš naznačuje (a jak se také při pesachu děje), má se však vyprávět také o Egypťanech samotných a o tom, co se jim přihodilo. Proč? Vyprávění o reakci Izraele na Boží jednání by nebylo úplné bez příběhu o reakci Egypťanů na stejné Boží činy. Teprve v tomto kontrastu dostává potřebný význam. Na jedné straně Egypťané vnímají tyto rány jako pouhou „hru“ bez hlubšího významu, jako utrpení, které přebolí – a nic se nezmění. Naproti tomu Izraelci v tom vidí „znamení“ z nebe, rozumí tomu, že za tímto jednáním je Bůh. 

Jde tedy o to, zda je člověk připraven tváří v tvář mocným událostem změnit svůj názor, sklonit se před Božím jednáním, tedy činit pokání, nebo zda setrvá na svém názoru podobně jako Egypťané, kteří věřili, že jediným projevem božských sil je každoroční rozvodnění Nilu. Právě nepříjemné události a neštěstí mohou člověku posloužit k tomu, aby v nich uviděl Boží ruku a odklonil se od svých cest. 

Dodávám: 
Stejné téma se opakuje v knize Zjevení (např. Zj 9:20-21, kap. 16). Navzdory mocným ranám lidé nečiní pokání, nýbrž nadále se „klanějí démonům a modlám“. Znovu se zde tedy objevuje téma exodu v konfrontaci Božího jednání a modlářství.

Někdy se říká, že Starý zákon je krutý a Nový zákon je plný milosti. Diskutujte o tom na pozadí uvedené souvislosti mezi Exodem a Zjevením. Myslíte, že i v novozákonní době jedná Bůh tak, že katastrofami dává lidem znamení, kterými je chce přivést k pokání? (Jak byste to uvedli do souladu s veršem Řím 2:4, že Boží dobrota vede k pokání?)
Myslíte, že v dnešní době je nějak aktuální obraz Egypťanů, kteří katastrofy vnímají jen jako „sportovní události“, po nichž se zvednou a jdou dál? Jak by dnes lidé reagovali, kdybyste jim takové události vysvětlovali jako „Boží znamení“? Proč?

� nebo: vojska (též v. 41, 51)


� nebo: kdekoli budete bydlet


� srov. 6:1; 11:1


� Gn 12:7; 13:15; 15:18; 17:8; 26:3n; 28:13; 35:12; 48:4


� Ex 3:8, 17


� 12:14–20


� míněn najatý cizinec


� nebo: ponaučení, zákon (hebr. tóra)


� dosl. tělo své předkožky (též dále)






