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Bešalach                                          TO  13 / 09 - 5769
Ex 13:17 – 17:16

Haftara: Soudců 4:4-5:31

Nová smlouva: 1 Kor 10:1-11; Jan 6:48-51

I. Otázky ke studiu

1. Proč muselo v závěrečné fázi vysvobození dojít k zázračnému průchodu mořem a zničení egyptské armády? Bylo to kvůli Izraelcům, nebo kvůli Egypťanům (nebo oběma)? 

2. Jaký význam má příběh o putování Izraele pouští pro křesťany podle 1. Kor 10?

3. Kdo byl původcem potíží lidu na cestě (kap. 15-17)? Lid sám, satan, nebo Bůh? Myslíte si, že to byla Boží vůle?

4. Jaký význam připisuje skále, z níž Izraelci pili, Nový zákon (1. Kor 10:4)?

5. Porovnejte píseň Mojžíšovu s písní Mojžíšovou a Beránkovou ve Zjevení 15:3-4. Co je podobné a co je odlišné? Je Mojžíšovou písní myšlena tato píseň (Ex 15), nebo píseň z Dt 32?

6. Hledejte textové paralely mezi příběhem o darování many (Ex 16) a ustanovením hodu beránka (Ex 12). V čem je každodenní sbírání many podobné duchovnímu zážitku při hodu beránka? Jakou analogii můžeme vidět v obou případech u křesťanské praxe?

7. Na který pahorek měl Mojžíš vystoupit v Ex 17:9?

II. Poznámky k textu

Výuka na poušti

rabi Menachem Leibtag, www.tanach.org

Cesta Izraele z Egypta rozhodně nebyla snadná. Dnešní oddíl obsahuje hned několik událostí, při nichž šlo o život: nedostatek pitné vody v Maře, nedostatek potravy na poušti Sín, opět nedostatek vody v Refidímu a nakonec zákeřný útok nepřátel. Jako věřící lidé si musíme položit řadu otázek: proč k tomu došlo? Něco „se nepovedlo“, nebo to snad Bůh od počátku tak „naplánoval“? A jestliže to Bůh chtěl, šlo mu o to vyzkoušet trpělivost lidu, nebo chtěl, aby lid reptal? Jinými slovy, co byla původní Boží vůle?

Z toho, co sdělil Hospodin Mojžíši u hořícího keře, vzniká dojem, že se lid ihned odebere do Kenaanské země (Ex 3:16-17, 6:6-8). Nikde nevyčteme ani náznak toho, že by Bůh chtěl lid nějakou dobu vodit po poušti a zkoušet jej tam. Zmínka o změně trasy na začátku dnešního oddílu (Ex 13:17) vypadá, že je spíše vyvolána potřebami vojenské taktiky.
Víme také, že Mojžíš faraona soustavně žádal o to, aby mu dovolil odejít s lidem „na tři dny cesty do pouště“ (Ex 3:18, 5:3). Komentátoři se neshodnou na tom, zda to bylo od počátku myšleno jen jako lest (viz výklad parašat Šmot), nebo zda si to i Mojžíš opravdu myslel. V každém případě jediný časový údaj, který slyšel faraon, ale i izraelský lid, byly „tři dny cesty“. Nikde ani náznak putování v délce nejméně několika měsíců s mnoha zkouškami. 

V dnešním oddíle je lid poprvé konfrontován s realitou, která se liší od očekávání. Po třech dnech cesty dorazili nikoli do cíle, nýbrž do Mary, kde nalezli pouze hořkou vodu. Další nepříjemné události následovaly. Pokusíme se teď hledat smysl těchto zkoušek v souvislosti s účelem vysvobození Izraele z egyptského otroctví.

V předchozích oddílech (viz výklady parašot Vaera a Bo) jsme viděli, jak Hospodin vyvedením Izraele naplnil zaslíbení dané Abrahamovi (Gn 15). Toto zaslíbení však není samoúčelné nebo automatické. Účelem událostí, které Bůh s Izraelem činí, je, aby se z něj stal národ, který přinese poznání Hospodina celému světu (Gn 12:3). To je dlouhý proces, který odchodem z otroctví vlastně teprve začíná. Je charakteristické, že první událostí po odchodu je darování Božího slova na Sinaji. Tím má být lid formován, aby Boží úmysl naplnil.

Dodávám:
Také Ježíš řekl svým učedníkům, tedy těm, kteří se již pro něj rozhodli: „Jestliže zůstanete v mém slově, jste opravdu mými učedníky. A poznáte pravdu a pravda vás vysvobodí.“ (Jan 8:31-32) Podobně Petr mluví o tom, že pro nově uvěřivší je Boží slovo stejně zásadní potravou, jako mléko pro novorozence (1. Pe 2:2). Také Pavel připomíná Efezským, že Boží slovo má moc člověka zbudovat a dát mu dědictví mezi posvěcenými (Sk 20:32). 

Tyto výroky jsou v souladu s židovskou tradicí. Vyplývá z nich z hlediska křesťanské praxe, že po obrácení je nutné vystavit se působení Božího slova – podobně jako Izraelci po vysvobození z Egypta byli vystaveni zjevení Tóry na Sinaji. Protože celý příběh tohoto putování byl dle apoštola Pavla napsán nám k poučení (1. Kor 10:11), můžeme studiem těchto událostí v Tóře nacházet mnoho aplikací do svého osobního života. Uvedený verš z prvního listu Korintským je také jedním z motivů pro zpracování těchto výkladů.
rabi Menachem:
A tak to první, co Hospodin od lidu žádá, je pokání (viz Ez 20:4-10 a výklad parašat Vaera). Dozvídáme se však, že lid neuposlechl (Ex 6:9). Na tomto místě lze spekulovat, co by se bylo stalo, kdyby byl tehdy lid pokání učinil: možná, že cesta mohla pak vést přímo do Zaslíbené země, kam to ostatně trvá pěšky pouze několik týdnů. 
Minulý oddíl (parašat Bo) se dá v tomto kontextu chápat i tak, že oběť beránka byla nutná z důvodu slabosti lidu: beránek musel být zabit, aby Hospodin mohl lid překročit a všichni nezahynuli při ráně prvorozenství. Následně byl ustanoven sedmidenní svátek nekvašených chlebů, který obsahuje určitou duchovní disciplínu, jež má v lidech způsobit dlouhodobou změnu. Tato výchova pokračuje i v dnešním oddíle.  
Rabi Menachem soudí, že smyslem všech zkoušek zapsaných v dnešním oddíle bylo připravit lid na dar Písma. Podstatou problému bylo to, že lid byl v otroctví dlouho a zvykl si na ně: byl instinktivně závislý na svých egyptských pánech. Aby se z nich stali svobodní lidé, musí u nich nastat psychologicky obtížný obrat: místo závislosti na Egyptu musí začít spoléhat na Hospodina. K takové vnitřní proměně mohou posloužit dva druhy událostí: buď traumatická zkušenost, která může v člověku vyvolat náhlou změnu, nebo změna každodenní rutiny, která promění návyky. Uvidíme, že Hospodin použil obě metody.

Průchod Rudým mořem

Ex 14: 11-14

11 Tehdy řekli Mojžíšovi: „Nebylo snad v Egyptě dost hrobů, že jsi nás odtud odvedl, abychom zemřeli na poušti? Co jsi nám to udělal, že jsi nás vyvedl z Egypta?

12 Nemluvili jsme s tebou v Egyptě právě o tomto? Říkali jsme: ‚Nech nás být, budeme sloužit Egyptu!‘ Bylo pro nás přece lepší sloužit Egyptu, než zemřít na poušti!“

13 Mojžíš však lidu řekl: „Nebojte se! Postavte se a hleďte na záchranu, kterou vám Hospodin dnes způsobí, neboť jak vidíte Egypťany dnes, tak je již nikdy na věky neuvidíte.

14 Hospodin bude bojovat za vás a vy budete mlčet.“

Průchod Rudým mořem se dá považovat za ten druh traumatické zkušenosti, která může člověka proměnit na celý život. Došlo přitom k definitivnímu zničení egyptské armády. Všimněte si, že kdyby bylo Božím cílem pouze potrestat Egypt, mohl to učinit už deseti ranami. Ale fakt, že Izrael to potřeboval vidět, ukazuje, že to mělo nějaký význam i pro něj.

Klíč nalezneme ve verši Ex 14:11-12: Izrael prokazuje instinktivní závislost na svých otrokářích: raději jim budeme sloužit, než abychom šli do neznáma! Boží reakce je ale vede k tomu, aby tuto závislost překonali. Verš 13 vypadá na první pohled jako zaslíbení záchrany; někteří komentátoři (Ramban) však tento verš chápou jako příkaz: „Už se na ně (Egypťany) nikdy takto nedívejte!“ 

Poté, co byli svědky zázraku, byli Izraelci zřejmě schopni vymanit se ze svého otrockého smýšlení:
Ex 14:31
31 Izrael viděl velikou moc,
 kterou Hospodin prokázal na Egypťanech, a tak se lid bál Hospodina a uvěřil Hospodinu i jeho služebníku Mojžíšovi.

Důkazem toho je, že začali zpívat píseň Hospodinu (Ex 15:1).

Mara: Hořká voda – sladká poslušnost
Následuje incident v Maře, kde lid po třech dnech cesty narazil pouze na hořkou vodu. Bůh na jejich reptání odpověděl a způsob, jakým to učinil, svědčí o tom, že je chtěl naučit spoléhat jedině na Hospodina. 

Ex 15:25-26

25 Mojžíš tedy volal k Hospodinu a Hospodin mu ukázal dřevo. Když je pak hodil do vody, voda zesládla. Tam Hospodin vydal lidu ustanovení a soudy a tam jej vyzkoušel.

26 Řekl: „Budeš-li opravdu poslouchat hlas Hospodina, svého Boha, a budeš činit, co je v jeho očích správné, poslouchat jeho přikázání a zachovávat všechna jeho ustanovení, nedopustím na tebe žádnou nemoc, kterou jsem dopustil na Egypt – neboť já jsem Hospodin, tvůj lékař.“

Tyto verše opět ukazují, oč Bohu jde od počátku: jakmile dal lidu dvakrát najevo, že On je Pánem, kterému mohou důvěřovat, znovu jim dává příležitost, aby přijali jeho ustanovení a poslouchali ho (je to tedy jakýsi „reparát“ k situaci Ex 6:9, kdy neposlechli).

Kromě toho Bůh použil symboliku, s níž se v Písmu budeme setkávat ještě mnohokrát: sladká voda souvisí s ochotou poslouchat jeho Slovo. Jednak z toho plyne, že poslušnost je sladká, jednak lze vodu brát jako symbol Božího slova. Dřevo, které způsobilo sladkost, může ukazovat až zpět k zahradě Edenu, která je přirozeně také spojena s poslušností Boha.

Dodávám:
Voda jako symbol Božího slova je používána v Nové smlouvě, např. Ef 5:26. 

Dřevo může pro křesťana navíc ukazovat k dřevu kříže Pána Ježíše Krista: to, co Ježíš učinil na kříži, má pro člověka, který jeho oběť přijme, moc proměňovat hořkost ve sladkost.
Poušť Sín: základy rutiny
Po krátkém odpočinku v Élimu nastává brzy další krize. Tentokrát chybí jídlo. Tón, jakým si Izraelci stěžují, hovoří za vše:

Ex 16:3
3 Synové Izraele jim říkali: „Kéž bychom byli zemřeli Hospodinovou rukou v egyptské zemi,
 když jsme sedávali nad hrnci masa, když jsme jídali chléb do sytosti! Vyvedli jste nás totiž na tuto poušť, abyste celé toto shromáždění umořili hladem!“

Tyto výroky prozrazují, že Izraelci jsou stále v srdci otroky, jakými byli před odchodem z Egypta. Touží být poddáni svým krutým pánům a dali by přednost jistotě otroctví před potížemi svobody. Dosavadní zázraky nestačily na to, aby se zásadně změnila jejich povaha. 

Bůh nyní odpovídá jiným způsobem: nejenže naplnil akutní potřebu, ale zařídil to tak, aby s každodenním obstaráváním obživy byla spojena nová rutina, která může podvědomé chování lidu postupně měnit. Při sbírání many si každý den znovu uvědomovali, že nejsou závislí na Egypťanech, nýbrž na Hospodinu: nemohli si tvořit žádné zásoby, museli každý den vyjít znovu – a prožívali každý den jeho věrnost. A pak je zde šabat a zázračné přerušení této každodenní rutiny v souladu s Božím slovem. V 5. Mojžíšově je účel této zkoušky popsán takto:

Dt 8:3
3 Pokořoval tě a dopouštěl na tebe hlad; krmil tě manou,
 kterou jsi neznal ty ani tvoji otcové, aby ti dal poznat, že nejen chlebem bude člověk živ, ale vším, co vychází z Hospodinových úst.

Refidím: Příprava na Sinaj
Další zkouška opět souvisí s nedostatkem vody. I tentokrát Bůh dává nejen odpověď na bezprostřední potřebu, ale současně svůj lid něčemu učí. Abychom to uviděli, všimněme si nejprve, kde byla skála, která se stala zdrojem vody: 

Ex 17:5-6
5 Hospodin tedy Mojžíšovi řekl: „Vyjdi před lid a vezmi s sebou některé z izraelských starších; vezmi také do ruky svou hůl, kterou jsi udeřil do Nilu,
 a jdi.

6 Hle, já budu stát před tebou tam na té skále, na Chorébu.
 Udeř do té skály a vyjde z ní voda, aby lid mohl pít.“ Mojžíš to tedy učinil před očima izraelských starších.

Skála byla kupodivu nikoli v Refidímu, kde byl tábor, nýbrž na Chorébu, hoře, kde se Hospodin zjevil Mojžíšovi v hořícím keři a kde bude brzy dáno Desatero (je to totéž místo jako hora Sinaj). Mojžíš se staršími museli z tábora k této hoře odejít. Proč asi?

Představte si, že máte žízeň a náhle vidíte, jak s hory stéká pramen. Co byste udělali? Kdo mohl, rozběhl se k němu. Bůh tak zařídil, aby se lid k hoře Sinaj už předem obrátil s velkou žízní, aby ji spojoval s uspokojením intenzivní touhy. To ještě nevěděli, že utiší nejen tu fyzickou, ale také duchovní. 

Dodávám:
V této souvislosti jistě stojí za zmínku výrok apoštola Pavla, že skála, ze které pili, byl Kristus (1. Kor 10:4). Mimo jiné to znamená, že Kristus byl přítomen na hoře Sinaj, když bylo Boží slovo poprvé zjeveno. To má svou logiku, neboť On sám je Slovo, které se později stalo Tělem. Všimněte si, že již Izrael na poušti se s Kristem setkal, a to nejen proto, že pil vodu ze skály, ale také skrze Boží slovo. 

Diskutujte ve světle tohoto novozákonního výroku o tom, jakou zkušenost s Kristem vlastně mohou mít dnešní Židé, kteří v něj výslovně nevěří. Co plyne z toho, když se zabývají Božím slovem? Jaké je jejich postavení z novozákonního hlediska? Formuluji tyto otázky jako otevřené, nikam jimi nesměřuji. Považuji za užitečné o tom přemýšlet.

Amálek: zákeřný nepřítel

Amálek zaútočil na izraelský tábor právě ve chvíli, kdy se lid vydal k vodě. Z výše uvedeného lze odhadnout, že ti nejsilnější byli nejdál vepředu, takže nepřátelé pobíjeli hlavně staré, nemocné a děti. To potvrzuje text
Dt 25:17-19
17 Pamatuj, co ti učinil Amálek na vaší cestě z Egypta:

18 Aniž by se bál Boha, přepadl tě na cestě, když jsi byl vyčerpán a zemdlen, a pobil tvůj zadní voj, všechny, kdo pro slabost zůstávali pozadu. 

19 Proto, až ti Hospodin, tvůj Bůh, dá odpočinout ode všech okolních nepřátel v zemi, kterou ti Hospodin, tvůj Bůh, dává za dědictví, abys ji obsadil, vyhladíš Amalekovu památku pod nebem.
 Nezapomeň!

Amálek je proto symbolem zvláště zákeřného nepřítele (z tohoto rodu pocházel také Haman, viz Est 3:1 ve spojení s 1. Sam 15). Boží příkaz zcela nesentimentálně konstatuje, že v tomto případě je jediným možným řešením úplné vyhlazení. Vážnost tohoto příkazu je podtržena slovem „Nezapomeň“ (resp. „Pamatuj“), které je v Písmu vyhrazeno pouze zásadním pravidlům (srov. Ex 13:3, Dt 24:9; a dodávám - z Nového zákona srov. Ef 2:12, 2. Tim 2:8). Je zajímavé, že aktem neposlušnosti, kterým král Saul přišel o trůn, bylo právě přestoupení tohoto příkazu.

Diskutujte o tom, jak a kdy se duch Amálekův v dějinách židovského národa ještě projevoval a projevuje.

Rabi Menachem k boji s Amálekem v Refidímu připomíná, že na rozdíl od předchozího střetu s egyptskou armádou, kde bojoval sám Bůh a lid měl pouze sledovat Jeho vítězství (Ex 14:13), v tomto případě měl již lid bojovat sám. Aby však bylo jasné, že vítězství dává opět Bůh, poslal Mojžíše s holí na vrchol pahorku, aby ukazoval vzhůru. Ibn Ezra se na základě srovnání s předchozím oddílem domnívá, že tím „pahorkem“ byla táž hora, která se Izraeli právě stala zdrojem vody – hora Sinaj. Ta je pro ně nyní také zdrojem, odkud přichází vítězství v boji. Aby mohl Izrael zvítězit, musí vzhlížet ke svému Bohu.

Paralely mezi manou a hodem beránka
Rabi Jonatan Grossmann, Ješivat Har Ecion

Nejpodrobněji z pěti příhod zaznamenaných v tomto oddíle je líčeno reptání lidu na poušti Sín, na které Hospodin odpověděl manou. Text 16. kapitoly Exodu vykazuje několik paralel s 12. kapitolou, kde je ustanoven hod beránka:

Mluví se výslovně o celé obci:

12:3 – mluvte k celé izraelské obci
16:1 – celá obec synů Izraele
V ostatních incidentech tohoto oddílu se nikde nevyskytuje termín celá obec. Ustanovení many bylo stejně jako ustanovení pesachu výslovně určeno celé obci.

Datum:

Nikde jinde než v případě many také nejsme informováni o datu, kdy k události došlo. Bylo to 15. dne druhého měsíce – tedy přesně měsíc po hodu beránka, a opět za úplňku. Takové načasování není náhodné a vede naši pozornost k porovnání obou událostí.

Čas jíst maso:

12:6 k večeru ho celé shromáždění izraelské obce zabije 

16:12 k večeru budete jíst maso
Množství – podle toho, kolik kdo sní:

12:4 vezme si [beránka] podle počtu osob spolu se sousedem, který je blízký jejich domu. Počítejte s beránkem podle toho, kolik kdo sní. 

16:16 Nasbírejte si toho, kolik kdo potřebuje k jídlu, ómer na hlavu. Každý vezměte podle počtu osob ve svém stanu.

Nic se nesmí nechat do rána:

12:10 Nic z něho nenecháte do rána 
16:19 Ať si z toho nikdo nenechává do rána 
Na co nás chce tato podobnost upozornit?

Klíčem je obsah reptání ve verších 16:2-3
2 Tehdy na poušti reptala celá obec synů Izraele proti Mojžíšovi a Áronovi.

3 Synové Izraele jim říkali: „Kéž bychom byli zemřeli Hospodinovou rukou v egyptské zemi,
 když jsme sedávali nad hrnci masa, když jsme jídali chléb do sytosti! Vyvedli jste nás totiž na tuto poušť, abyste celé toto shromáždění umořili hladem!“

Lid dává do kontrastu svou současnou situaci na poušti s idealizovaným Egyptem. Kromě toho, že touží po jídle, používají zajímavý výraz, že by dali přednost smrti Hospodinovou rukou v Egyptě před smrtí na poušti, kam je vyvedli Mojžíš s Áronem. Zdá se, že právě výraz na poušti má zde rozhodující význam. Objevuje se jakoby nadbytečně i ve verši 2, ačkoli již v předchozím verši je místo, kde se příběh odehrává, přesně lokalizováno. Co chce tímto zdůrazněním Písmo naznačit?

Lidé zřejmě posuzují svou novou situaci srovnáváním se známou zkušeností v Egyptě, a to nejen pokud jde o dostupnost potravy, ale zřejmě též z hlediska teologického: v Egyptě zažili Boží ruku, nyní jsou však rukou Mojžíšovou a Áronovou vyvedeni na poušť. Bude Boží ruka zasahovat i zde? Nebo Bůh kraluje pouze v obydlených krajích? Máme-li hlad, je to proto, že Boží ruka o nás nepečuje.

Je nutno si připomenout, že ve starověku byla taková představa teritoriálního omezení božstev běžná. Podle představ národů měli bohové vládu nad určitým územím, ale mimo toho území byli bezmocní. Synové Izraele mohli docela dobře nevědomky z této představy vycházet. 

Tuto úvahu podporuje řešení, které Hospodin reptajícímu národu připravil. Dal mu totiž více než pouhé nasycení. To vynikne ve srovnání např. s Marou, kde prostě pouze uzdravil hořké vody. Zde Izraelcům současně dává duchovní lekci, která je má něčemu naučit: Bůh je pánem celého světa, Jeho moc je neomezená na jakémkoli místě. 

Bůh poskytl Izraelcům maso – tím reagoval na jejich volání. Současně se však ukázala Jeho sláva (Ex 16:6-10). Uvědomme si, že takové zjevení Boží slávy by bylo logičtější v nějakém „duchovnějším“ kontextu než v souvislosti s prosbou o maso. Ve verši 10 je výslovně psáno, že se obrátili k poušti, kde se jim ukázala Hospodinova sláva. Tím demonstroval, že i na poušti je přítomen. 

Jaký má tedy ještě význam mana? Jde-li tady skutečně o problém změny smýšlení, židovská moudrost učí, že takové zásadní poznání se obvykle nepodaří absorbovat pouze na základě jednorázové zkušenosti, ať je jakkoli dramatická. Je třeba nové skutečnosti dostat „pod kůži“, aby se staly každodenní rutinou, součástí běžného života. Ustanovení o maně tomuto účelu slouží velmi dobře: každý den ráno je nutno vyjít a počítat s tím, že i dnes je Hospodin pánem na tomto místě a že se o naše potřeby postará. Nelze si ani dělat zásoby – i druhý den bude třeba stejný čin víry. Navíc je zde zakomponován šabat, kdy Bůh zdvojí dávku, a lid je prakticky „donucen“ sedmého dne odpočinout. Sedmidenní cyklus představuje rutinu, která lidu připomíná, že Bůh je pánem i na poušti (srovnejte s podobnou úvahou o sedmidenním cyklu v souvislosti se svátkem nekvašených chlebů – parašat Bo).

Paralely mezi hodem beránka a sbíráním many slouží témuž účelu. V každodenním životě si mají Izraelci připomínat své vykoupení mocnou Boží rukou. Stejně jako Bůh sestoupil a pohlédl na jejich krví označené domy onoho večera v Egyptě, stejně tak je přítomen na každém místě a v každé situaci a bdí nad svým plánem, aby ze svého lidu učinil národ kněžský. 

Dodávám: 
Ježíš v kázání na hoře (Mt 6:25-34) vyjadřuje stejnou zásadu spolehnutí na Boha v každodenních situacích, jakou představovala mana. 

Diskutujte o tom, zdali můžeme nějak praktickým způsobem uplatnit ve všedním životě myšlenku, že sbírání many připomínalo jednorázovou oběť beránka. I my si máme jedinečnou oběť Beránka Božího připomínat. 

V Janově evangeliu Ježíš hovoří o maně a o sobě (Jan 6:28-51). Víme-li, že mana se spojuje s pesachovou obětí beránka, dodává to Ježíšovým slovům ještě hlubší význam. On je ten pravý chléb, který sestoupil s nebe a jehož předobrazem byla mana. Současně je pak beránkem, který dal své tělo za život světa. Díky Jeho oběti jsme osvobozeni od smrti – jednou provždy. Jeho přítomnost a moc si pak máme pravidelně připomínat přijímáním Jeho těla a krve. 
III. Poznámky k jednotlivým veršům

Galon z Vilny, Peninim Mišulchan HaGra
Ex 14:22,29
22 … a synové Izraele prošli prostředkem moře po suché zemi; vody jim byly stěnou po jejich pravici i levici.

29 Synové Izraele však šli po suché zemi prostředkem moře a vody jim byly stěnou po jejich pravici i levici. 

Písmo mluví o průchodu Izraelců Rudým mořem dvakrát. Poprvé se dozvídáme, že šli „prostředkem moře po suché zemi“, podruhé pak že šli „po suché zemi prostředkem moře“. 

Gaon z Vilny upozorňuje ještě na jeden rozdíl v hebrejském textu: slovo „stěna“, hebrejsky choma, je v prvním případě psáno v plném tvaru s písmenem vav; podruhé je neúplné, protože vav chybí.

Izraelce přecházející Rudé moře lze rozdělit do dvou kategorií. První skupinu tvořili lidé, kteří měli víru, spolehli se na Hospodina a vrhli se do moře, ještě když nebyly jeho vody rozděleny. Teprve když byli ve vodě, vytvořily se stěny po obou stranách a pod nohama se jim objevila pevná půda. Jejich jistota ale pramenila z víry, která byla úplná, jak to symbolizuje slovo choma s úplným pravopisem. 

Ve druhé skupině byli lidé, kterým víra chyběla. Čekali, až se objeví suchá země, teprve pak se odvážili vejít doprostřed moře. Jejich víra byla neúplná, stejně jako ve slově choma chybí písmeno. Takový člověk je nejistý, i když stojí na pevné zemi. 

Vlastní poznámky
Ex 15:25-26
25 Mojžíš tedy volal k Hospodinu a Hospodin mu ukázal dřevo. Když je pak hodil do vody, voda zesládla. Tam Hospodin vydal lidu ustanovení a soudy a tam jej vyzkoušel.

26 Řekl: „Budeš-li opravdu poslouchat hlas Hospodina, svého Boha, a budeš činit, co je v jeho očích správné, poslouchat jeho přikázání a zachovávat všechna jeho ustanovení, nedopustím na tebe žádnou nemoc, kterou jsem dopustil na Egypt – neboť já jsem Hospodin, tvůj lékař.“

Komentátoři se podrobně zabývají otázkou, jaká „ustanovení a soudy“ (hebr. chok, mišpat) Hospodin vydal lidu: bylo to totiž ještě před Desaterem. Např. Raši uvádí, že Bůh zde dal Izraeli sedm noachidských zákonů, dále přikázání zachovávat šabat, ctít otce a matku, řád červené jalovice a občanskoprávní předpisy. Tato ustanovení později vyprávěl lidu, který se zavázal je dodržovat (Ex 24:3); to vše se podle některých komentátorů odehrálo ještě předtím, než Hospodin zjevil Desatero (viz parašat Mišpatim).

Verš 26 obsahuje čtvero podmínek pro život v požehnání. Čtveřice se v biblické tradici často vyskytuje v souvislosti s poslušností a postojem (či různými postoji) k Božímu slovu. Tak například v pesachové hagadě figurují známé „čtyři otázky“. Ježíš zase vypráví podobenství o čtvero druzích půdy (Mt 13:3-9). Podmínky uvedené na tomto místě znějí:

1. Poslouchat hlas Hospodina

2. Činit, co je správné (dosl. přímé) v jeho očích

3. Poslouchat jeho přikázání (micvot)
4. Zachovávat jeho ustanovení (dosl. zákony, chukim).

Přemýšlejte, v čem se tyto čtyři činnosti navzájem odlišují. Zkuste si představit konkrétní příklady.

V 2. Tim 3:16 mluví apoštol Pavel o Písmu (z kontextu mluví o Tenachu, tedy Starém zákoně, běžně se však tento text vztahuje na celý křesťanský kánon) a uvádí tyto jeho čtyři vlastnosti:

1. je užitečné k učení

2. k usvědčování

3. k napravování

4. k výchově ve spravedlnosti.

Konečný cíl je podobný jako v Ex 15:26. Kdo tyto věci činí, bude „takový, jak má být, důkladně vystrojený ke každému dobrému skutku“ (2. Tim 3:17, KMS), což se dá vykládat v harmonii se zaslíbením „nedopustím na tebe žádnou nemoc, kterou jsem dopustil na Egypt“.

Diskutujte, zda existuje nějaká korespondence mezi čtyřmi druhy reakcí na Boží slovo dle Ex 15:26 a čtyřmi způsoby působení Božího slova v 2. Tim 3:16. (Možností je víc. Např. poslouchat Hospodinův hlas může vést k usvědčení; činit, co je správné, je zase cestou k nápravě atd.)
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