PAGE  
4

Ekev                                                       TO  25 / 07           
Dt 7:12-11:25

Haftara: Iz 49:14-51:3

Nová smlouva: Mt 5:43-48

I. Otázky ke studiu

1. Je podle Dt 11:10-12 lepší země izraelská, nebo egyptská?

2. Co je tématem oddílu Dt 10:12-11:9? 

3. Jak souvisí bázeň před Hospodinem se způsobem zavlažování země? 

4. Porovnejte užití slova matar – déšť (dštít) na těchto místech: Gen 7:4-5, Gen 19:24, Ex 16:4, Dt 11:14. Kdo o seslání takového deště rozhoduje a na čem závisí?
5. Jaký je vztah mezi deštěm a člověkem podle Gen 2:5?

6. Jaký je význam deště v Mt 5:45? Má stejný „výchovný“ účinek jako v předchozích otázkách?

7. Jaký je význam deště pro pohany podle Sk 14:15-17?

8. Jaký je význam deště pro pohany podle Zach 14:17?

II. Poznámky k textu

rabi Menachem Leibtag, www.tanach.org

V poslední době se hodně mluví o globálním oteplování a souvislosti mezi změnami klimatu a fyzickou činností člověka. Dnešní paraša však ukazuje, že také duchovní stav člověka může mít vliv na klima. 

Nejprve si všimneme srovnání izraelské země s egyptskou:

Dt 11:10-12 
10 Země, kterou přicházíš obsadit, totiž není jako egyptská země, z níž jste vyšli, kterou jsi osíval semenem a zavlažoval ji prací svých nohou jako zelinářskou zahradu.

11 Země, kterou jdete obsadit, je země hor a údolí, napájená vodou z nebeského deště,

12 země, o niž pečuje Hospodin, tvůj Bůh. Oči Hospodina, tvého Boha, jsou stále obráceny k ní, od počátku roku do jeho konce.

Která země je tedy lepší? Egyptem protéká velká řeka, která umožňuje snadné zavlažování. Je potřeba pouze lidská práce – vykopat zavlažovací kanály. Naproti tomu Izrael je zcela závislý na dešti: když prší, je zalito „bez práce“; naopak pokud déšť nepřijde, úsilí je marné a úroda uschne. Kdybyste byli zodpovědní zemědělci, kterou variantu byste volili? Z čistě praktického hlediska se zdá, že Egypt je mnohem jistější. 

Také v Tóře je země egyptská přirovnávána k „zahradě Hospodinově“ (Gn 13:10), což je pozitivní hodnocení. Na druhé straně Písmo mluví o izraelské zemi jako o zemi dobré (Dt 8:7-9). Co tedy platí?

Výše uvedený oddíl Dt 11:10 začíná slovem ki – neboť, které jej spojuje s předchozím oddílem (tj. Dt 10:12-11:9). Je tedy užitečné prozkoumat téma i těchto veršů. To bývá zpravidla uvedeno hned v prvním verši oddílu, tedy:

Dt 10:12-13
12 Nyní tedy, Izraeli – co od tebe Hospodin, tvůj Bůh, žádá? Jen to, abys ctil
 Hospodina, svého Boha, chodil po všech jeho cestách a miloval jej a sloužil Hospodinu, svému Bohu, celým svým srdcem a celou svou duší,

13 abys zachovával Hospodinova přikázání a ustanovení, jež ti dnes přikazuji pro tvé dobro.

Slovo jira – bát se, ctít – se v textu opakuje ještě několikrát a vyjadřuje hlavní myšlenku oddílu. Jak ale souvisí otázka vodních zdrojů s bázní Hospodinovou?

Dobře to vyjadřuje verš 11:12 – je to „země, o niž pečuje Hospodin, tvůj Bůh. Oči Hospodina, tvého Boha, jsou stále obráceny k ní, od počátku roku do jeho konce“. To znamená, že Bůh vykonává přímou kontrolu také nad deštěm. Sucho nebo vláha je výsledkem Boží vůle. Obyvatelé izraelské země jsou závislí na dešti, a tedy také na Bohu: a cílem takové závislosti je zvýšit jejich bázeň před Hospodinem.

Také následující oddíl Dt 11:13-21 pokračuje v rozvíjení této souvislosti:

Dt 11:13-14

13 Budete-li opravdu poslouchat přikázání, jež vám dnes přikazuji, totiž abyste milovali Hospodina, svého Boha, a sloužili mu celým svým srdcem a celou svou duší,

14 dám
 vaší zemi déšť v patřičný čas…

Dt 11:16-17
16 Mějte se tedy na pozoru, aby se vaše srdce nedala svést, takže byste se odvrátili a sloužili cizím bohům a klaněli se jim.

17 Tehdy by Hospodin vzplanul hněvem proti vám, zavřel by nebe, aby nevydalo déšť, a země by nevydala svou úrodu.

Podle Tóry je tedy déšť „barometrem“ izraelské věrnosti Bohu a současně nástrojem Božího soudu či odměny. 

Dodávám:

Izraelská země má v tomto ohledu skutečně specifické klima a otázka deště je tam aktuální stále, navzdory moderním zavlažovacím systémům. Proto se také v době sucha konají celonárodní modlitby a prosba za déšť je součástí tradiční liturgie (např. o svátku sukót). 

K diskusi:

Diskutujte o tom, jaké poučení plyne z dnešního oddílu pro obyvatele jiných, klimaticky značně odlišných zemí?

Lze mluvit obecně o tom, že změny klimatu souvisejí s poslušností Boha? 

Mohou ostatní národy přímo přenést na svou zemi to, co platí podle Bible pro židovský národ a zemi izraelskou? Projeví se zde nějaký rozdíl mezi postavením Izraele a „naroubovaných ratolestí“? Jinými slovy, vztahuje se výrok, že „není rozdílu mezi Židem a Řekem“, také na tuto oblast, tzn. přímý vztah mezi poslušností a viditelnými znameními přestal v novozákonní situaci platit, anebo patří tento vztah mezi přednosti, které zůstávají specifické pro Židy (ve smyslu Řím 3:1)? 

rabi Menachem Leibtag, www.tanach.org

Vraťme se ještě ke srovnání izraelské a egyptské země. Toto téma je živé od počátku židovských dějin. Když se Abraham s Lotem vrátili z Egypta do izraelské země, řešili otázku, kde se usadí (Gen 13). Víme, že Lotova volba mu nakonec byla osudná – vybral si údolí Sodomy. Všimněte si, že už v tomto jejich rozhodování najdeme duchovní rozměr. Abraham nabídl Lotovi, aby šel napravo (jih) nebo nalevo (sever) (v. 9), tedy aby si vybral buď hornaté Samaří na severu, nebo Judsko na jihu. Lot však se rozhodl úplně jinak:

Gn 13:10-12
10 Lot pozvedl oči a viděl celou jordánskou rovinu, jež byla (předtím, než Hospodin zničil Sodomu a Gomoru) směrem k Sóaru bohatě zavlažována jako Hospodinova zahrada, jako egyptská země.

11 Lot si tedy vybral celou jordánskou rovinu a vydal se na východ, a tak se jeden od druhého oddělili.

12 Abram bydlel v kananejské zemi, ale Lot bydlel ve městech jordánské roviny a postavil své stany až k Sodomě.

Vidíme, že jeho rozhodnutí bylo ovlivněno čerstvou zkušeností v Egyptě. Lotovi bylo zatěžko dále snášet nepohodlí zaslíbené země. Spolu s ním odmítl i Boží povolání. Místo stálé závislosti na Hospodinu si vybral život nezávislý, který vede do zkázy. Abrahamova cesta tak vedla do Bét Elu (=dům Boží), zatímco Lotova do Sodomy.

Tak vidíme, že klimatické podmínky zaslíbené země (otázka deště) mají přímou souvislost se vztahem člověka a Boha. Podobný princip najdeme dokonce i v samém počátku lidských dějin:

Gn 2:4-5
4 Toto jsou dějiny nebe a země při jejich stvoření, v den, kdy Hospodin
 Bůh učinil zemi i nebe.

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

Na počátku druhého příběhu o stvoření (viz parašat Berešit), který popisuje svět právě z hlediska vztahu mezi člověkem a Bohem, čteme o důležitosti deště – jako by nic nemohlo růst bez něj a bez práce člověka, ačkoli podle prvního popisu (a naší přirozené zkušenosti) víme, že křoví a byliny rostou samy. Vidíme tedy, že pro vztah člověka a Boha a jeho rozvoj je otázka deště klíčová. Matar znamená více než pouhý zdroj vláhy, je to symbol spojení mezi nebem a zemí. Raši cituje midraš k tomuto verši, který dochází ke stejnému závěru:

„Ki lo himtir – protože nesesílal déšť – a proč? Protože člověk ještě neobdělával půdu. Ještě nebyl stvořen člověk, aby pracoval na poli, takže dosud nikdo neuznal důležitost deště. Když pak byl člověk stvořen a poznal, jak je déšť důležitý, začal se modlit za déšť. Pak déšť přišel a stromy a byliny začaly růst…“ (Raši 2:5)
Můžete porovnat také další místa, kde je slovo matar použito jako nástroj ve vztahu mezi člověkem a Bohem: Gn 7:4-5 (potopa), Gn 19:24 (zničení Sodomy), Ex 16:4 (seslání many).

Příběh Eliášův z 1. Král 17-18, kde prorok ohlásil nejprve sucho a pak déšť jako přímý důsledek Hospodinova slova a kde vybojoval boj s proroky Baalovými, je srozumitelnější, když si uvědomíme, že Baal byl kananejský bůh deště. Jak vidíme z dnešní lekce, když ho Izraelci uctívali, popírali tím samu podstatu svého vztahu s Hospodinem.

Dodávám:

Prorok Zachariáš zajímavým způsobem rozšiřuje význam deště také na pohanské národy: 

Zach 14:16-17

16 Všichni pak, kdo zbyli ze všech pronárodů, které vytáhly proti Jeruzalému, budou každoročně putovat, aby se klaněli Králi, Hospodinu zástupů a slavili slavnost stánků.

17 Jestliže některá z čeledí země nebude putovat do Jeruzaléma a klanět se Králi, Hospodinu zástupů, nedostaví se jim déšť.
To může znamenat, že v mesiášské době se na celý svět budou vztahovat podobná pravidla, jaká jsou v Tóře vyhrazena izraelské zemi. Je to proto, že jde o jeden z atributů Boží vlády, Božího království. V době, kdy bude Bůh vládnout celé zemi, budou na celé zemi platit pravidla daná nejprve Izraeli. Tím se také naplní poslání Izraele jako světla národům, na kterém Bůh demonstruje principy svého království.

Dodávám:

Nový zákon se rovněž zmiňuje o dešti v souvislosti s Hospodinovým působením na člověka. Ve Skutcích 14:15-17 Pavel uvádí, že pohané, kterým dosud nebylo zvěstováno evangelium, mají (mimo jiné) déšť k dispozici jako svědectví o Bohu. Podobnou myšlenku uplatňuje Pavel v Řím 1:19-20 - každému je zjevná Boží moc a božství, když přemýšlí o jeho stvoření. Také obraz v Heb 6:7 má s předchozími místy společné to, že Bůh sesílá déšť a očekává spontánní pozitivní reakci; pokud člověk nereaguje, sám si způsobuje prokletí. Problém je podle Nového zákona v tom, že člověk na nabídku Boží dobroty reaguje jen výjimečně. Proto je třeba zvěstovat evangelium. Žijeme v době, kdy Bůh sám ustanovil Ježíše, skrze něhož bude soudit svět, a vyzývá lidi k pokání (Sk 17:30-31). 

Zdá se mi, že na tomto příkladě lze také ilustrovat rozdíl mezi izraelským národem a pohany. Zatímco Bůh dává svému slunci svítit na spravedlivé a nespravedlivé na celém světě a ponechává na nich, jak se rozhodnou, Izrael takovou volnost nemá: Bůh jej vychovává přísně jako svého syna, déšť či sucho slouží jako neustálá připomínka, že je třeba Hospodina poslouchat a hledat jeho tvář. (Mimochodem je na tom vidět, proč rabíni říkají, že Židé mají žít v Izraeli, neboť jen tam lze s Hospodinem žít v plnosti.) Podobně lze interpretovat i celé dějiny židovského národa, kdy Bůh znovu a znovu zasahuje, ba dopouští i velmi tvrdé věci, protože má konečný cíl – mít tento lid pro sebe.

III. Jednotlivé verše

Chvála tvrdošíjnosti

Dt 9:5-6

5 Ne pro svou spravedlnost a ne pro ryzost svého srdce vstupuješ do jejich země, abys ji obsadil. Hospodin, tvůj Bůh, vyhání před tebou tyto národy pro jejich zkaženost a proto, aby splnil slovo, jež Hospodin odpřisáhl tvým otcům, Abrahamovi, Izákovi a Jákobovi.

6 Věz tedy, že Hospodin, tvůj Bůh, ti tuto krásnou zem nedává za dědictví pro tvou spravedlnost –  jste přece tvrdošíjný lid
!

Rabi Elly Broch, http://www.torah.org/learning/kolhakollel/5765/eikev.html

Výtka tvrdošíjnosti se na adresu izraelského lidu v Bibli vícekrát opakuje. Mojžíš (Ex 34:9) tuto vlastnost zmiňuje v modlitbě k Hospodinu způsobem, který vypadá jako argument pro odpuštění. Co to vlastně znamená být tvrdošíjný? Je to dobrá, nebo špatná vlastnost?

Raši vysvětluje, že tvrdošíjný je ten, kdo se otáčí zády k napomínání a nechce nic slyšet. Sforno doplňuje, že takový člověk se rozhodl dělat vše po svém, i když se mu dostalo logického a přesvědčivého napomenutí, že nejde správnou cestou. Jeho tvrdá šíje znamená, že není schopen „otočit hlavu“ a naslouchat těm, kteří mu chtějí pomoci a vést ho. Podle tohoto výkladu Mojžíš v modlitbě prosí Boha, aby přebýval v jejich středu, přestože je to národ tak tvrdošíjný a náchylný k hříchu. 

Rabi Avigdor Miller rozumí této modlitbě tak, že Mojžíš zmínkou o tvrdošíjnosti argumentuje, proč by mělo být lidu odpuštěno: tato vlastnost totiž může být využita k službě Bohu, pokud bude správně nasměrována a „zkrocena“.

Podíváme-li se na dějiny izraelského národa, můžeme konstatovat, že tvrdošíjnost a neústupnost je skutečně jeho nápadnou vlastností. Zdá se, že bez ní by tento malý nárůdek uprostřed moře světových národů těžko vzdoroval pokušení přizpůsobit se jejich vlivu. Tak tvrdošíjnost pomáhá zachovávat jedinečné dědictví, které jim Bůh svěřil.

Tvrdošíjnost je tedy vlastnost, která má sice destruktivní potenciál, ale může být zkrocena a využita k Božím cílům. Pomáhá člověku bránit se asimilaci falešných učení, která se množí všude kolem nás. Může být využita k tomu, abychom se drželi pravdy, jakmile ji poznáme. 

� dosl. se bál (též v.20)


� 6:5


� 6:5; 10:12


� Mojžíš zde mluví v Božím jménu (srov. 7:4)


� Titul Hospodin zastupuje Boží vlastní jméno JHVH, jež zřejmě znamená Jsoucí nebo Způsobující bytí (tak i všude dále). Viz zejm. Ex 3:14n.


� Ex 32:9; 33:3,5





