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Cav                                       TO  18 / 07
Lev 6. – 8. kapitola

Haftara: Ezech 36:16-38

Nová smlouva: Řím 7:15,19
I. Otázky ke studiu

1. Jaký je význam kvasu v Bibli? Uveďte starozákonní i novozákonní místa.

2. Může se něco kvašeného za určitých okolností přinést Bohu? Za jakých?

3. Popisují se zde stejné oběti jako v Parašat Vajikra, nebo jiné? Pokud stejné, proč se o nich píše podruhé?

4. Komu jsou určena slova v 1. –5. kapitole a komu zde?

5. Podle čeho jsou jednotlivé druhy obětí uspořádány v tomto oddíle?

6. Je někde v předchozím textu popisována oběť při vysvěcování kněží (miluim)? Pokud není, proč je zde zmíněna?

II. Poznámky k textu

Význam kvasu v Bibli

rabi Alex Israel, Ješivat Har Ecion

Dnešní paraša, která vždy spadá do období kolem pesachu (velikonoc), je s tímto svátkem spojena tématem kvasu. Již v předchozím oddíle (viz Parašat Vajikra) je u popisu moučné oběti uvedeno:
Lev 2:11
Žádná moučná oběť, kterou přinesete Hospodinu, nebude kvašená; rozhodně nedáte dýmat jako ohnivou oběť Hospodinu žádný kvas ani med.

V dnešním oddíle se tento zákaz přinášení kvasu na oltář objevuje znovu:

Lev 6:16-17a
Áron a jeho synové pak budou jíst, co z ní zůstane. Sní se to nekvašené na svatém místě; na nádvoří stanu setkávání to budou jíst. Nebude se to péci s kvasem…
Z těchto veršů plyne, že svátek nekvašených chlebů není jediným případem, kdy platí zákaz pojídání kvasu. V době, kdy stál chrám, se nesmělo nic kvašeného objevit na oltáři. To vzbuzuje otázku: jaká vlastnost kvas tímto způsobem diskvalifikuje? Navíc je nutno mít na paměti, že za určitých okolností se kvašené věci přinášet směly (o svátku prvotin, viz Lev 23:17). 
Maimonides (Rambam) nabízí názor, že Tóra zakazuje obětování kvasu (a medu) proto, že se to příliš podobalo pohanským praktikám té doby: „Vzhledem k tomu, že modláři obětovali pouze kvašený chléb a nejrůznější druhy sladkostí a pomazávali své zvířecí oběti medem… proto nás Bůh varoval, abychom mu nic z těchto věcí neobětovali: kvas ani med.“ (Průvodce zbloudilých, 3:46).

Podle něj tedy jediná námitka proti kvasu spočívá v tom, že je spojen s pohanstvím, a Bůh chce, aby služba Jemu byla od těchto praktik vzdálena.

Dodávám:
Diskutujte o historickém přístupu křesťanské církve v tomto ohledu. Je známo, že řadu původně pohanských zvyklostí církev „přeznačila“ křesťanským významem. Někdo to vidí jako vítězství Boží věci, protože pohané se takto obrátili k skutečnému Bohu; jiný naopak vidí nebezpečí, že se tím pohanství vlastně nevymýtilo, jen dostalo nový nátěr. Co si myslíte vy?

Svátky, které Bůh zavedl v Tóře pro Izrael, ovšem časově také odpovídaly různým pohanským slavnostem. Jak řeší Bible nebezpečí skrytého pohanství pod povrchem „správné“ zbožnosti?

rabi Alex Israel:
Srovnání kvasu s modlářstvím je ještě zajímavější, když probereme všechny zákazy týkající se kvasu o pesachu. Zohar (2:182) uvádí: „Kdo jí kvas o pesachu, je to jako kdyby uctíval modlu.“ Mnozí komentátoři si všimli, že pesachová oběť beránka v Egyptě představovala veřejné odmítnutí egyptského kultu berana. Raši (Šmot 12:6) vidí příkaz zabít beránka jako odmítnutí pohanství. Možná, že zákaz kvasu je pak připomínkou pro budoucí generace. Komentátoři uvádějí halachické paralely mezi zákony týkajícími se modlářství a zákony pro kvas:

1. Nesmí se na to pohledět.

2. Musí se to spálit, zcela vykořenit.

3. Nesmí se to nejen jíst, nýbrž člověk z toho nesmí mít žádný prospěch.

4. Nesmí z toho zůstat ani nejmenší částečka.

Tyto zákazy platí současně pro modly a pro kvas a neplatí v židovském zákoně pro nic jiného.

Kvas má ovšem ještě další teologický význam. Židovští komentátoři jej spojují s jecer ha-ra, zlým sklonem v člověku, který nás svádí k hříchu. V Talmudu se uvádí:

„Rabi Alexandri končíval své denní modlitby touto prosbou: „Králi vesmíru, ty víš dobře, že toužíme jednat podle tvé vůle; ale co nám v tom brání? Kvas v těstě…“ (Brachot 17a).

Rabi Alexandri tedy vidí kvas jako symbol inklinací a žádostí, které v sobě všichni máme. Naše mysl má schopnost pokřivit realitu toho, co vidíme, nafouknout naše touhy a táhnout nás směry, kterými bychom se nikdy nevydali, kdybychom se řídili pouze racionálním úsudkem. Impuls ke zlému kvasí a kazí. Mouka a voda působením kvasu vypadá jako měkký lákavý chléb. Kvas představuje zlý sklon, který vede k tomu, že ztrácíme nad sebou plnou kontrolu a pácháme, co se nemá.

Dodávám:
Podle některých výkladů apoštol Pavel v 7. kapitole listu Římanům také mluví o sklonu k dobrému a ke zlému (jecer ha-tov, jecer ha-ra). Vykladači se různí v názoru, zda tady popisuje svou zkušenost před obrácením, nebo zda něco podobného platí i pro křesťana, v jehož nitru přebývá Duch Boží.

„Nerozumím tomu, co dělám; vždyť nedělám to, co chci, nýbrž činím to, co nenávidím… Vždyť nečiním dobro, které chci, nýbrž zlo, které nechci.“ (Řím 7:15,19)

rabi Alex Israel
Tato metafora tedy vysvětluje, proč kvas nemá co dělat na Božím oltáři – před Bohem stojíme v pravdě a střízlivosti. Nevysvětluje nicméně dostatečně, proč se nemá kvas jíst právě o pesachu. Nebylo by lepší zařadit jeho zákaz do období deseti dnů pokání mezi novým rokem (roš ha-šana) a dnem smíření (jom kipur)?
Rabi Naftali Cvi Berlin (Neciv) ve svém komentáři HaEmek Davar se dívá na symboliku kvasu z úplně opačné strany. Říká, že význam kvasu spočívá naopak v tom, že člověk věci kontroluje, nikoli že kontrolu ztrácí. Současně vysvětluje, proč se tento příkaz vztahuje speciálně k pesachu.

„Kvas představuje lidskou manipulaci s přirozeným stavem Božího vesmíru. Je to výkon lidského úsilí. Bůh nás varuje, abychom v Chrámu neužívali svých sil, protože čím více se k Bohu přibližujeme, tím méně zůstává místa pro lidský důmysl.“

„Kvas se nesmí pojídat [o pesachu] proto, že macesy nijak nevyužívají důmyslné lidské technologie a kreativity, která člověku umožňuje, aby z vody a mouky, které stvořil Bůh, vykynulo těsto. Kvas symbolizuje lidské zasahování do přírody. Nekvašené chleby proto představují přežití a trvání židovského národa, který přežívá výhradně skrze ducha Božího.“

Podle Neciva je lidská vynalézavost, která vede k převratným objevům a zasahování do přírody, v zásadě Biblí přijímaná. Taková tvořivost se považuje za rys božské povahy v člověku, který byl stvořen „k obrazu Božímu“. Avšak tam, kde se Boží přítomnost zjevuje nejintenzivněji – v Chrámu – není místo pro lidskou kreativitu. Bůh tam člověka giganticky převyšuje. Boží oltář není vhodné místo pro uplatnění lidské potravinářské technologie. Tam Bohu předkládáme prvky jím stvořeného světa – živočišné, rostlinné a nerostné – a tím uznáváme a demonstrujeme, že Bůh je zdrojem každého z nich. Kvas jako produkt lidské výroby nemá na Božím oltáři místo. Bylo by to od nás příliš troufalé.

Podobně ve chvíli, kdy si připomínáme zázračné vysvobození našeho národa z tyranie, při němž jsme pro svou svobodu nehnuli ani prstem, oslavujeme jen a jen Boží moc. Jak řekl Mojžíš na břehu Rudého moře: „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. Hospodin bude bojovat za vás a vy budete mlčet.“ (Ex 14:13-14)

Dodávám:
Novozákonní význam pesachu – velikonoc je především připomínkou vysvobození lidstva z tyranie hříchu skrze oběť Božího beránka – Ježíše. Výše uvedenou úvahu můžeme jako křesťané použít stejně: jíme-li nekvašené chleby, vyznáváme tím, že k Boží záchraně v Ježíši Kristu nemůžeme svou schopností, inteligencí ani silou nic přidat. Jsme zcela závislí na Jeho moci. Pavel píše: Jste spaseni milostí skrze víru, a to není z vás - je to Boží dar (Ef 2:8).

rabi Alex Israel
Poslední příklad komentáře na téma kvasu pochází od současného učence rabi Joela Bin Nuna. Ten poznamenává, že při svátku šavuot – letnic se přinášely do chrámu dva bochníky kvašeného chleba. Rovněž u obětí díkůvzdání (obětní hod, druh oběti pokojné) se přinášely tři druhy chlebů, z nichž jeden byl kvašený (Lev 7:13).

V tomto případě kvas může symbolizovat úplnost, dokončení určitého procesu. Nekvašený chléb je z tohoto hlediska nehotový, symbolizuje začátek procesu, který však ještě není naplněn. Je to něco nezralého, první etapa cesty. 

Na Božím oltáři není místo pro kvas. Každý z nás, když stojíme před Bohem, jsme si vědomi své nedokonalosti. Stále máme co zlepšovat. Nemůžeme se před Bohem objevit s kvasem, jako bychom již byli dokonalí. Jsme na začátku cesty.

Kdy se tedy může kvas přinést? Letnice jsou svátkem prvotin z nové úrody. Nazývá se též svátek týdnů a s pesachem je spojen počítáním omeru – padesáti dnů. Pesach je začátek procesu, šavuot jeho vyvrcholení. O velikonocích veškerý kvas pečlivě odstraňujeme – o letnicích přinášíme dva kvašené bochníky. O pesachu jsme získali svobodu, což je úžasné. Ale Bůh nám přikazuje jíst po sedm dnů nekvašené, nehotové chleby, abychom si uvědomili, že ještě nejsme na konci. Šavuot je oslavou Božího slova, které představuje náš cíl a trvalou výzvu. Současně je též svátkem izraelské země, z níž se přinášejí prvotiny. Oba prvky jsou potřeba k tomu, aby se naplnilo naše povolání být „královstvím kněží a svatým národem“.

Rozdíl mezi parašat cav (Lev 6-8) a vajikra (Lev 1-5)
rabi Menachem Leibtag, www.tanach.org
Na první pohled není mezi oběma oddíly tématický rozdíl: zabývají se stejnými obětmi. Při bližším zkoumání však zjistíme, že rozdíly existují nejen v pořadí popisovaných obětí, ale také v dalších podrobnostech. Podobně jako v předchozím oddíle (viz výklad Parašat Vajikra) hledáme, zda se u jednotlivých druhů oběti opakují nějaká stejná slova.

Zde to jsou slova „toto je řád…“, hebrejsky „zot ha tora…“ Např.: Lev 6:2, 6:7, 6:18, 7:1, 7:11 a jako shrnutí ještě v 7:37. Toto slovní spojení celý oddíl zahajuje i uzavírá a definuje tak celou jeho strukturu. Proto je užitečné poučit se o významu slova tora.  

V Písmu jsou různé instrukce označovány slovy chukim, mišpatim, micvot (zákony, právní ustanovení, přikázání) a také tora (viz např. Ex 24:12). Slovo tora má zde význam „řád“, „postup“, „procedura“. Např. slova „Toto je řád zápalné oběti“ (Lev 6:9) se dají přeložit také: „Toto je postup pro přinášení zápalné oběti.“ Popisuje se zde, co si má kněz obléknout, jak přistupovat k oltáři, jak obětovat a jak část oběti jíst. To platí pro všechny oběti.

Naproti tomu Parašat Vajikra popisuje různé druhy obětí a situace, v nichž se přinášejí. Rozlišuje se mezi obětmi povinnými a dobrovolnými a podrobně se uvádí, co se má v jakém případě obětovat. Jde o instrukce určené tomu, kdo bude obětovat, zatímco text dnešního oddílu je určen knězi. Je to vidět i na úvodních verších každého oddílu: 

Lev 1:1-2 se obrací k lidu: „Mluv k synům Izraele a řekni jim…“
zatímco Lev 6:8-9 k Áronovi a jeho synům, tj. kněžím: „Přikaž Áronovi a jeho synům…“

Také pořadí, v jakém jsou oběti uspořádány v dnešním oddíle, se dá podle tohoto hlediska vysvětlit: pořadí je stanoveno podle toho, jaká část zvířete se obětuje na oltáři. Začíná se obětí ola, která se celá spálí, následuje mincha, která se buď spálí celá, nebo její zbytky jí pouze kněz. Chatat a ašam – oběti za hřích a za vinu se dělí: část je spálena na oltáři, část smějí jíst kněží na svatém místě. Nakonec je oběť spokojenosti šlamim, která má nejnižší „míru svatosti“ a jejíž část pojídá vlastník zvířete kdekoli v táboře. Také zde není nijak rozlišováno mezi obětmi dobrovolnými a povinnými, což je základní dělicí hledisko v předchozím oddíle.

V moderní terminologii bychom tedy mohli říci, že prvních pět kapitol 3. Mojžíšovy je jakýsi „manuál“ pro ty, kdo přicházejí oběť přinést, zatímco kapitoly 6 – 8 jsou manuálem s „prováděcími pokyny“ pro kněze. Tomu odpovídá i několik drobných ustanovení týkajících se kněžské odměny. 

Pro vlastní studium:

Pro lepší porozumění možným významům slova tora (v novém zákoně překládáno většinou jako „zákon“) je užitečné sledovat jeho výskyty na jiných místech v Bibli. Např. Lev 12:7, 13:59, 14:2, Nu 5:29-30, 6:21, Dt 1:5, 4:44, Gn 26:5. Přemýšlejte, jaký překlad je v jednotlivých případech nejvhodnější. Zkuste také odhadnout, kdy měl Pavel na mysli hebrejské slovo tora a v jakém jeho významu na místech, kde je v novozákonním textu řecké nomos (zákon). 
