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Mišpatim                                                     TO  15 / 09 - 5769
Ex 21 - 24

Haftara: 2. Kr 12:1-17

Nová smlouva: Ga 3:15-29

I. Otázky ke studiu

1. Co se stalo s Hurem? Před tím, než Mojžíš vystoupil na horu, dal lidu instrukce, aby v případě nejasností chodili za Áronem a Hurem (Ex 24:14). Po návratu však už o něm nikde není zmínka.

2. Co jsou „slova“ a „soudy“, která Mojžíš řekl lidu ve verši 24:3? Jaká slova zapsal Mojžíš v 24:4? 

3. Co je obsahem „knihy smlouvy“ v 24:7?

4. Bylo správné, že starší „spatřili Boha“ (24:10)? 

5. Porovnejte verše Ex 19:7-8 a 24:3. Je to popis jedné a téže události, nebo dvou? Pokud jedné, proč je na dvou různých místech? Pokud dvou, proč lid reaguje stejnými slovy na dvě různé věci?

6. Zkuste rozdělit přikázání obsažená v kap. 21:1 – 23:19 na tématické oddíly. Která přikázání se týkají mezilidských vztahů, která vztahů mezi člověkem a Bohem? Která ustanovení jsou vymahatelná u soudu? Která nejsou a proč?

II. Poznámky k textu

Kdy řekli Izraelci: „Budeme dělat a poslouchat vše“?

rabi Menachem Leibtag, www.tanach.org

V souvislosti s dáním Tóry lid slibuje, že bude Boží slovo činit a poslouchat. Bere tak na sebe „jho Božího království“ a tato událost je určující pro samotnou podstatu židovství. Slib je dokonce zaznamenán na několika místech (srov. Ex 19:8, 24:3, 24:7). Není divu, že se komentátoři podrobně zabývají okolnostmi doprovázejícími vznik tohoto závazku. 

Zopakujme si nejprve tok textu, který tyto události zaznamenává. 19. kapitola 2. Mojžíšovy popisuje přípravy na zjevení včetně bezpečnostních a očistných opatření pro lid. Následuje text Desatera. Ve verších Ex 20:18-20 máme zaznamenáno, že lid, který původně chtěl slyšet Boží hlas přímo, byl vyděšen a požádal Mojžíše, aby byl prostředníkem mezi nimi a Bohem (podrobněji viz výklad parašat Jetro). Oddíl začínající veršem Ex 20:22 pak obsahuje řadu přikázání, která Bůh sdělil Mojžíšovi bezprostředně po Desateru a která tvoří většinu dnešního oddílu Mišpatim. Tato přímá řeč končí na konci 23. kapitoly. 
V kapitole 24 se pak vracíme k vyprávění, které popisuje události na Sinaji, tedy k příběhu, který začal v 19. kapitole. 
Ex 24:1-11
1 Mojžíšovi pak řekl: „Vystup k Hospodinu – ty, Áron, Nádab, Abíhu
 a sedmdesát starších Izraele. Budete se klanět zdálky.

2 K Hospodinu však přistoupí pouze Mojžíš, oni ať se nepřibližují. Také lid ať nevystupuje spolu s ním.“

3 Když tedy Mojžíš přišel a vyprávěl lidu všechna Hospodinova slova a všechny soudy, odpověděl všechen lid jedním hlasem: „Budeme dělat všechno, co
 Hospodin řekl!
“

4 Mojžíš pak všechna Hospodinova slova zapsal.
 Časně ráno vstal a postavil pod horou oltář
 a dvanáct památných sloupů
 podle dvanácti izraelských kmenů.

5 Potom poslal mládence ze synů Izraele, aby přinášeli zápalné oběti
 a obětovali Hospodinu býčky k pokojným obětem.

6 Mojžíš vzal polovinu krve, nalil ji do misek a tou polovinou krve pokropil oltář.

7 Vzal také knihu smlouvy a předčítal ji lidu. Ti řekli: „Budeme dělat a poslouchat vše, co Hospodin řekl!“

8 Mojžíš tedy vzal krev a pokropil lid se slovy: „Hle, krev smlouvy,
 do níž s vámi Hospodin vstoupil podle všech těchto slov.“

9 Potom Mojžíš, Áron, Nádab, Abíhu a sedmdesát starších Izraele vystoupilo na horu
10 a spatřili Boha Izraele. Pod jeho nohama bylo něco jako safírové dláždění, jasné jako samo nebe.

11 Nevztáhl však ruku na přední ze synů Izraele, ačkoli zahlédli Boha; potom jedli a pili.

Mezi komentátory existují rozdíly ve výkladu, kdy se události zaznamenané v tomto oddílu odehrály. Poté, co Mojžíš sestoupil s hory a vyřídil lidu Desatero, nebo ještě předtím?

Přímočarý přístup, který zastává např. Ramban, odpovídá chronologickému řazení děje. Vzhledem k tomu, že bezprostředně předchozí oddíl (Ex 20:22-23:33) obsahuje Boží řeč Mojžíšovi, předpokládáme, že nyní se dozvíme, že Mojžíš tato slova vyřídil lidu. Zdá se, že o tom mluví verš 24:3. „Slova“ (hebr. dibrot) by pak mohla odpovídat příkazům daným ve verších 20:19-22, zatímco „soudy“ (mišpatim) by mohly popisovat řadu občanskoprávních a dalších předpisů, které začínají ve verši 21:1. Prvních 11 veršů 24. kapitoly pak podle něj popisuje ceremoniál související s přijetím Božího slova. Pokud jde o opakování slibu „budeme dělat a budeme poslouchat“, je pravda, že lid to slíbil poprvé již v přípravné fázi před Desaterem (19:5-8), avšak nyní to bylo potřeba zopakovat, protože Mojžíš právě vyřídil konkrétní příkazy. Součástí slavnosti jsou pak obětní hody, pokropení lidu krví a předčítání z knihy smlouvy. Na závěr Mojžíš, Áron, Nádav, Abíhú a 70 starších vystoupí na horu, aby symbolicky přijali smlouvu za celý lid.

Tento výklad však obsahuje drobný problém. Verše 24:1-2 jsou vsunuty mezi Mojžíšův návrat a očekávané tlumočení Božího slova. Popisují nějaký ceremoniál, který Bůh nařídil a kterého se měli zúčastnit kromě Mojžíše Áron, Nádab, Abíhu a sedmdesát starších Izraele. Verše 24:9-11 pak popisují jeho provedení. Kdy se tento obřad odehrál a proč? 
Raši nabízí překvapivé řešení: tvrdí, že oddíl 24:1-11 patří chronologicky do kapitoly 19, tedy ještě před dání Tóry. Co ho k tomu vede? Zabývá se textovými paralelami mezi 19. a 24. kapitolou a dospívá k závěru, že oba oddíly mohou popisovat stejnou událost. Uveďme příklady:

Kdo jsou kněží, kteří mají přistoupit k hoře podle 19:22? Kdo jsou „oni“ z verše 19:13, kteří mají vystoupit na horu? Mohou to být ti z kap. 24:1,9, tedy Nádav, Abíhú a 70 starších?

Verš 24:3 vypadá, že doslova opakuje verše 19:7-8. Proč by to říkali dvakrát? Není to spíše nový popis téže události?

Tyto náznaky by mohly opravňovat k výše uvedené domněnce. Současně však vzniká nová otázka: jestliže se ceremoniál z kap. 24 odehrává ještě předtím, než Izrael dostal na Sinaji Tóru, jaká slova tehdy Mojžíš zapsal a předčítal lidu, co je „kniha smlouvy“ a k čemu vlastně lid řekl: „budeme dělat a budeme poslouchat“? 

Raši dospívá k zajímavému závěru: Podle něj „slova Hospodinova“ (24:4) jsou „technické“ instrukce, které Hospodin lidu vydal předtím, než došlo ke zjevení na Sinaji (19:10-16, 21-25). „Soudy“ představují sedm noachidských zákonů a dále zákony, které lid dostal už v Maře (Ex 15:26) – tedy záležitosti známé již z dřívějška. A konečně „kniha smlouvy“, kterou Mojžíš předčítá (24:7), je kniha Genesis a příběh o exodu z Egypta, tedy první část dnešní 2. Mojžíšovy! Označení Genesis jako „kniha smlouvy“ mimochodem dobře vystihuje její charakter – vzpomeňme na smlouvu, kterou uzavřel Hospodin s Abrahamem, Izákem a Jákobem. 

Jestliže šlo skutečně o Genesis, pak to znamená, že lid nejprve slyšel, k čemu je vyvolen, a přitakal tomu. Teprve pak přijal konkrétní slovo, které rozvádí, jak se toto vyvolení uskuteční. Rabi Menachem píše: to znamená, že nejprve má Žid rozumět tomu, proč byl vyvolen, a pak se může zabývat tím, jak se má chovat.

Tento výklad má svou logiku, vnucuje však otázku, z jakého důvodu by Písmo popisovalo jednu a tutéž událost – přípravu na dání Desatera – na dvou místech? Rabi Menachem nabízí toto řešení: 

Přistoupíme-li na spojení popisu příprav z kapitoly 19 a 24, poněkud se mění pohled na to, v čem spočívala a jak vypadala příprava na zjevení: zatímco kapitola 19 působí ponuře a obsahuje samé zákazy, v kapitole 24 vidíme obětování obětí a hody, tedy slavnost Hospodinovu (podobný průběh má svátek Šavuot – letnice, který je právě z tohoto důvodu podle židovské tradice připomínkou událostí na Sinaji). Jde o to, že teprve složením obou částí dostáváme úplný obraz. Zatímco 19. kapitola se soustřeďuje spíše na aspekt Boží bázně, kapitola 24. vyjadřuje princip lásky a radosti, který se projevuje mimo jiné společným hodováním. Oba aspekty jsou ve vztahu k Bohu stejně důležité, a proto jsou zde prezentovány odděleně. 

Dodávám:
Tato interpretace je také příspěvkem na téma zákona a milosti. Kniha Genesis totiž obsahuje Abrahamovskou, tedy bezpodmínečnou smlouvu. Pavel říká: „Neboť zaslíbení, že bude dědicem světa, nebylo Abrahamovi a jeho semeni dáno skrze Zákon, ale skrze spravedlnost víry“ (Řím 4:13). Jak Pavel v listu Římanům uvádí, vírou máme přístup k téže milosti i my, a proto je Abraham i naším otcem (4:11-12).

Lid tedy nejprve kolektivně přijímá tuto smlouvu, založenou na milosti a lásce. Teprve poté dostává Zákon. To by mohlo vrhnout jisté světlo na to, jaký je vztah (a rozdíl) mezi postavením Izraele a nás, věřících z pohanů. Lišíme se jistě tím, že my nejsme účastníky Mojžíšovy smlouvy (Sk 15:28-29). Naopak jsme naplněním zaslíbení daného Abrahamovi. Podle výše uvedeného výkladu je ale společným základem naší zkušenosti s Bohem milost a přijetí Božího vyvolení. Je tedy možné, že bychom společně s Židy vycházeli ze stejného duchovního principu, nebo je jejich vztah k Bohu nějak principiálně odlišný? Diskutujte.

Pokud jde o skutky, ani naše víra nemůže být bez nich (Jk 2:14-26, 1. Kor 3:10-15). 

Struktura přikázání

rabi Menachem Leibtag, www.tanach.org

Soudní ustanovení kap. 21 – 23 se dají tématicky rozdělit na několik částí:
Ex 21:1 – 22:17: normy mezilidského chování. Začínají slovem ki (když, jestliže), to znamená, že jde o tzv. precedenční právo. Jde o typické občanskoprávní spory, v nichž soudce vynáší rozsudek. Tyto zásady jsou obdobné právu jiných civilizovaných společností, rozhodující autoritou zde je člověk (soud). 
22:18 – od tohoto verše mají přikázání autoritativnější formu zákazu. Definují charakter společnosti, kterou chce Bůh vytvořit. Zatímco ještě verše 22:18-20 lze vymáhat u lidského soudu (žalobcem však na rozdíl od předchozích případů nebude poškozený, nýbrž spíše „státní zástupce“), další výroky jsou už soudně těžko vynutitelné, dnes bychom je spíše označili za etické zásady. Týkají se osobního jednání každého člověka a představují určitý morální standard. Tento oddíl (22:21 – 23:9) je zarámován verši 22:21 a 23:9, které vyjadřují stejnou myšlenku: 

22:21 Cizinci nebudeš ubližovat ani ho utiskovat – vždyť jste v egyptské zemi sami byli cizinci!

23:9 Cizince nebudeš utiskovat – vy sami jste přece poznali život cizinců, když jste byli cizinci v egyptské zemi!

Vlastní zkušenost je tedy apelem, který má člověka motivovat k určitému etickému jednání („nejsme jako oni“).

V těchto případech je místo lidského soudce autoritou, která zjednává právo, sám Bůh. Bůh prohlašuje, že bude intervenovat ve prospěch slabšího, který by se sám pomoci nedovolal, a tak zjednává nápravu i v situacích, kdy lidská společnost toho není schopna. Všimněte si, že Bůh se zastává zejména cizinců, sirotků a vdov, což jsou přesně ty skupiny, pro které je nejtěžší domoci se práva u soudu.

V kapitole 23 nacházíme normy, které stanovují vysokou etickou úroveň chování. Nejprve je zdůrazněna potřeba zajistit, aby soudní systém fungoval spravedlivě (ustanovení 23:1-3 lze chápat jako pokyny pro soudce, kteří mají rozhodovat v civilních sporech popsaných v oddíle 21:12-22:16), a zákaz korupce (23:8). Další ustanovení přikazují, jak se má člověk chovat vstřícně i ke svému nepříteli (23:4-5). To, co lze v normální společnosti považovat za vzorné až extrémní, je pro Boží lid normou! Tyto požadavky lze shrnout do výroku ve verši 22:31 – „budete mi svatým lidem“. 

Oddíl 23:10-19 obsahují opět přikázání týkající se především vztahu mezi člověkem a Bohem (odpočinutí země, slavnosti). Nicméně v porovnání s jinými místy, kde se tato ustanovení opakují (např. Lev 23) je zřejmé, že zde je ve zdůvodnění opět přítomen „sociální“ kontext – ohled na cizince, služebníky, chudé a zvěř.
Ustanovení těchto kapitol lze shrnout takto: obsahují jednak požadavek na řádné fungování soudního systému (právo, mišpat), jednak stanoví normy etického chování, které lze vyjádřit pojmem spravedlnost (cdaka). To je ozvěnou zásadního důvodu, pro který Bůh vyvolil Abrahama (viz Gn 18:18-19): aby prosazoval právo a spravedlnost. První přikázání, která potomstvo Abrahamovo nyní dostává, tedy popisují, jak se mají konkrétně chovat, aby naplnili Boží povolání.

III. Poznámky k jednotlivým veršům

Ex 21:1
A toto jsou soudy, které jim předložíš

Shlomo Katz, http://www.torah.org/learning/hamaayan/5762/mishpatim.html

Midraš klade k tomuto verši otázku: „Co bylo řečeno předtím? ,Oni ať soudí lid v každé chvíli.‘ (Ex 18:22) To můžeme přirovnat k dámě, která má ochránce po jedné straně a ochránce po druhé straně. Tóra [zde Desatero] má rovněž soudy po jedné straně a soudy po druhé straně.“

Rabi Šlomo Aglazi vysvětluje: Gemara (Brachot 6a) říká, že kdekoli se sejdou dva nebo tři ke studiu Tóry, je tam Boží přítomnost (šechina). Gemara se ptá: „Je-li to pravda už pro dva, je potřeba výslovně zmiňovat tři? Ano, protože jinak by si člověk mohl myslet, že šechina není přítomna, když se sejdou tři jako soud. Gemara proto učí, že rozhodovat v soudní při je stejné jako studovat Tóru.“
Stejnou myšlenku vyjadřuje výše uvedený midraš. Desatero, které většina lidí považuje za jádro Tóry, je obklopeno instrukcemi pro soudce a ustanoveními občanskoprávní povahy. Nemysleme si, že tyto zákony jsou pouze mimochodem uvedeny jako návod pro organizaci lidské společnosti. Tyto zákony jsou naopak integrální součástí Tóry, stejně jako Desatero.

Rabi Aglazi dodává, že tuto myšlenku podporuje i první slovo va’ele (a toto): Raši říká, že počáteční písmeno vav („a“) vyjadřuje návaznost na předchozí oddíl. „Stejně jako to, co předchází (tj. Desatero), je ze Sinaje, také to, co následuje (občanskoprávní předpisy), je ze Sinaje.“
Magid z Vilna:

Toto jsou soudy, které předložíš jim – tj. lidem. Jde o pravidla pro pozemské soudce. Naproti tomu Bůh soudí podle srdce, bere v úvahu všechny okolnosti, i ty, které lidé nemohou znát a nedokáží posoudit. 
Ex 23:5

Když uvidíš osla někoho, kdo tě nenávidí, jak leží pod svým břemenem, chraň se ho opustit! Ochotně jej vyprostíš spolu s ním.

Ba’al Šem Tov vykládá tento verš takto: Když uvidíš osla (chamor) někoho, kdo tě nenávidí, možná, že bys mu nechtěl pomoci. Ale musíš se přemoci a udělat všechno pro to, abys jej vyprostil. Osel je symbolem naší lidské přirozenosti (chomer = hlína, materie), tedy našeho fyzického těla. Taky je můžeš vidět jako „nepřítele“, který ti ztěžuje službu Bohu leností a tělesnými sklony. A jsi v pokušení se o ně nestarat. Ale musíš se přemoci a udělat všechno pro to, abys mu pomohl. Stav tvého těla je důležitý pro stav tvé duše.

Rabbi Berel Wein , http://www.torah.org/learning/rabbiwein/5761/mishpatim.html

Právo slušnosti
Ex 18:20

V židovském zákoně existuje princip zvaný „lifnim mešurat ha din“ – „za hranicemi soudu“. Ve starém anglickém zvykovém právu existoval podobný právní systém zvaný „právo slušnosti“ (equity). Jeho smyslem bylo umožnit nápravu někdy nevyhnutelných morálních nespravedlností, které mohou vzniknout přísným uplatňováním a úzkým výkladem právních předpisů. 

V oddíle Mišpatim čteme o zákonech a právním systému Izraele. Ale již předtím, v předchozím oddíle Jetro (Ex 18:20) se od lidu očekává toto:

„Vysvětluj jim ustanovení a zákony a oznamuj jim cestu, po níž mají jít, i dílo, které mají konat.“

Midraš říká, že „dílo, které mají konat“ představuje odkaz na právo slušnosti, „lifnim mešurat ha din“ – znamená to učinit víc, než k čemu by byl člověk přísně právně vzato zavázán. Na první pohled to možná vypadá jako přemrštěné úsilí o svatost, ale Talmud tento princip považuje za záležitost zásadní i z praktických právních a společenských důvodů.

Talmud vypráví příběh známého rabína a učence, který si jednoho dne najal dělníky, aby pro něj přemisťovali sudy. Dělníci se na tento úkol zjevně moc nehodili, mnohé sudy jim vypadly z rukou a rozbily se. Rabín byl z toho pochopitelně roztrpčen a aby si zajistil u dělníků možnost náhrady způsobené škody, zabavil jim pláště. Dělníci proti takovému zabavení osobních věcí protestovali a obě strany se dostaly před rabínský soud toho města, aby rozhodl. Soudce rozhodl, že rabín má dělníkům vrátit zabavené oděvy. Rabín – zaměstnavatel se soudce zeptal: „Tak praví zákon?“ A soudce odpověděl: „Ano, tak praví zákon!“ Dělníci, kteří byli tímto prvotním vítězstvím potěšeni, pak soudce požádali, aby ještě rozhodl, že jim má rabín vyplatit jejich mzdu. Soudce jim vyhověl a poručil zaměstnavateli, aby jim vyplatil dohodnutou mzdu. Rabín – zaměstnavatel si zase stěžoval: „Tak praví zákon?“ A soudce své rozhodnutí potvrdil a řekl pevně: „Ano, tak praví zákon! To je zákon lifnim mešurat ha din, což znamená učinit to, co je morálně správné, i když technické znění zákona to nevyžaduje.“ Komentátoři v Talmudu vysvětlují, že tento princip byl vůči zaměstnavateli použit proto, že byl známým učitelem Tóry a veřejnou osobností. Pro něj se toto „právo slušnosti“ prakticky dostalo na roveň psaného zákona. 

V Tóře existuje ještě další princip, který vykládá rabi Moše ben Nachman (Nachmanides, Ramban): je to posvěcení člověka tím, že se vzdá činnosti, která je jinak zákonem dovolena, protože neslouží svatosti a službě Bohu. Může to znamenat, že se člověk dobrovolně rozhodne pro přísnější formu dietárních zákonů (kašrut), nebo se vzdá fyzického potěšení, které Tóra umožňuje, pokud má pocit, že mu brání na jeho cestě k duchovnímu růstu a nakonec by mohlo oslabit jeho věrnost Tóře a její disciplíně. 

Jestliže platí tento princip posvěcení v oblasti osobní zbožnosti a poslušnosti Bohu, pak je zásada lifnim mešurat ha din jeho přirozeným protějškem v oblasti podnikání a mezilidských vztahů. Je to způsob posvěcení v každodenním světě práce, obchodování, nakupování nebo dopravy. Rabíni v Talmudu nás varují, že společnost nemůže dlouho obstát v atmosféře, kde každý jen trvá na svých právech podle litery zákona. Slušnost, zdvořilost, citlivost na potřeby druhých, schopnost nesoudit je a jejich zdánlivé jednání, to vše patří do tohoto principu. V našich demokratických společnostech, v nichž jsme tak pyšní na právní stát, nám prospěje, pokud si uvědomíme, že pro nás existuje vždy ještě vyšší zákonný standard. Pouze lifnim mešurat ha din zajišťuje sociální harmonii ve společnosti a umožňuje rozvoj pokojné společnosti, s jakou Tóra pro lidstvo počítá.
Dodávám:
Ježíšovo kázání na hoře (Mt 5) by se z tohoto úhlu pohledu mohlo nazvat uplatněním zásady lifnim mešurat ha din: Ježíš v několika případech svým učedníkům vysvětluje že pro ně platí zákon přísnější, než jak „bylo řečeno otcům“. Např.:

Mt 5:27-28 „Slyšeli jste, že předkům bylo řečeno: Nezcizoložíš. Já však vám říkám, že každý, kdo by se chtivě podíval na ženu, už s ní zcizoložil ve svém srdci.“

Mt 5:43-44 „Slyšeli jste, že bylo řečeno: Budeš milovat svého bližního a nenávidět svého nepřítele. Já však vám říkám: Milujte své nepřátele! Žehnejte těm, kdo vás proklínají, konejte dobro těm, kdo vás nenávidí, a modlete se za ty, kdo vás pomlouvají a pronásledují.“ 

Rovněž podobenství o dělnících na vinici využívá stejného principu. V tomto případě byl zaměstnavatel člověk spravedlivý, který podle něj postupoval: dal stejnou mzdu i těm, kteří by si zasloužili pouze menší podíl. Pointa tohoto podobenství míří proti závisti těch, s kterými bylo naloženo podle práva, takže si nemají nač stěžovat. Ukazuje, že uplatnění zásady lifnim mešurat ha din klade morální nárok i na ty, kdo jsou pouhými diváky.
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