Šoftim                                      TO  33 / 08
Text: Dt 16:18 – 21:9

Haftara: Iz 51:12 – 52:12

Nová smlouva: 2. Kor 5:21

I. Otázky ke studiu:

1. Proč myslíte, že je ve verši Dt 16:20 slovo „spravedlnost“ uvedeno dvakrát za sebou? Jde pouze o mluvnický způsob, jak pojem zdůraznit, nebo v tom lze najít nějaký význam?

2. Myslíte si na základě Dt 17:14-20, že Izrael nutně měl mít krále (že to byl Boží plán od počátku), nebo že to Hospodin pouze připustil? 

3. Co znamenají slova „tak jako všechny národy“ (Dt 17:14)? Vztahují se k chování krále, nebo k formě vlády?

4. Jaká je podle vás ideální organizace státu v případě Božího národa? Jaká je ideální organizace společenství věřících (církve)? Existuje v tomto ohledu v Bibli jasný vzor? Diskutujte.

5. Kdo kromě Mojžíše v dějinách Izraele zastával současně úřad proroka a politického vůdce?

6. Jakou roli hrál a hraje pro Izrael Ježíš? (Prorok – soudce – kněz – král)

II. Poznámky k textu:

Rabi Menachem Leibtag, Tanach Study Center, www. tanach.org

Oddíl šoftim navazuje na předchozí oddíl (Parašat Ree) a pokračuje ve výčtu zákonů a předpisů, které mají Izraelci dodržovat v zaslíbené zemi. Zatímco v předchozím oddíle je mimo jiné ustanoveno geografické centrum národního a náboženského života („místo, které si Hospodin vyvolí, aby tam umístil své Jméno“), dnešní text pojednává o zřízení struktur vedení státu. Nejprve je zde popis soudního systému až po nejvyšší soud (16:18 – 17:13). Ve verších 17:14-20 jsou předpisy týkající se krále, oddíl 18:1-8 pojednává o kněžích a pak následují ustanovení týkající se pravých a falešných proroků a rádců (18:9-22). 

Božím cílem je učinit z Izraele vzorový národ, který má být „světlem národům“, tj. ukazovat ostatním na Boha Viz např. Dt 4:5-8: 

5 Pohleď, učím vás ustanovením a pravidlům, jak mi Hospodin, můj Bůh, přikázal, abyste je dodržovali v zemi, kterou přicházíte obsadit.

6 Zachovávejte je a dodržujte, neboť to je vaše moudrost a vaše rozumnost před očima národů, které, až uslyší všechna tato ustanovení, řeknou: „Jak moudrý a rozumný lid je tento veliký národ!“

7 Vždyť který veliký národ má bohy tak blízké, jako je Hospodin, náš Bůh, kdykoli k němu voláme?

8 A který veliký národ má ustanovení a pravidla tak spravedlivá jako celý tento Zákon
, který vám dnes předkládám?

To se má dít nejen svatostí jednotlivců, kteří mají dodržovat Boží řád, ale má to být zřetelné také ze státních institucí a formy vlády. 

Soudnictví

Dt 16:18-20
18 Ve všech svých kmenech si ve městech, která ti Hospodin, tvůj Bůh, dává, ustanovíš soudce a správce, aby soudili lid spravedlivým soudem.

19 Nebudeš převracet právo, budeš nestranný a neúplatný, neboť úplatek zaslepuje i oči moudrých a překrucuje slova spravedlivých.

20 Půjde ti o spravedlnost, pouze o spravedlnost! Pak budeš moci žít a ovládnout zem, kterou ti Hospodin, tvůj Bůh, dává.

Soudní systém nebyl ani ve starověku výhradně izraelskou institucí. Bůh však přikazuje, aby byl spravedlivý a nestranný. Tím má sloužit jako jeden z nástrojů, kterými se formuje Boží charakter národa. Tento záměr je zdůrazněn také ustanovením nejvyššího soudu (17:8-11): spravedlnost konec konců vychází z Chrámu, tedy od Boha.

Kněží a levíti (Dt 18:1-8)

Hospodin oddělil celý kmen, aby fungoval jako „úředníci“, kteří mají zajišťovat výkon spravedlnosti a práva. Jejich úkol byl nejen rituální – služba v Chrámu, nýbrž také učitelský – vykládali Písmo – a soudcovský. Tato povinnost se odvozuje od požehnání Lévího ve verši Dt 33:9:

„budou vyučovat Jákoba tvým zákonům a Izraele tvé Tóře“ (překlad dle rabi Menachema).

Prorok (Dt 18:9-22)

Struktura správy státu podle Bible počítá s přímou intervencí Boží do života národa. Oddíl 8:9-22 můžeme chápat jako ustanovení duchovní autority, která má na celonárodní úrovni poskytovat Izraeli zjevení od Hospodina. Tím může být pouze Boží prorok, nikoli různí věštci a jiní okultisté, k nimž se obracejí pohanské národy. 

Jaké úkoly v organizaci státu ještě zbývají? Například, kdo bude dohlížet na stavbu chrámu na místě, které Hospodin vyvolí? Kdo má organizovat armádu a vést ji v případě potřeby do boje? Kdo bude určovat výběr daní, stavbu komunikací a ražení mincí? Z textu dnešní paraši nevyplývá, že by tyto úkoly patřily mezi povinnosti soudců, kněží nebo levítů. Má to být úkol proroka?

Podle rabi Menachema by měl prorok fungovat jako „poradce“ politického vedení, neměl by však toto vedení sám představovat. Odpověď na tyto otázky najdeme v oddíle Dt 17:14-20, kde je ustanoven král.

14 Až přijdeš do země, kterou ti Hospodin, tvůj Bůh, dává, ovládneš ji a usadíš se v ní. Řekneš-li si: „Ustanovím nad sebou krále, tak jako všechny národy kolem mne,“

15 pak nad sebou ustanovíš jen krále, jehož si vyvolí Hospodin, tvůj Bůh. Ustanovíš nad sebou krále ze svých bratří; cizince, jenž by nebyl tvým bratrem, si dosadit nesmíš.

16 Ať ale nemá mnoho koní,
 aby neposílal lid zpátky do Egypta pro další koně. Hospodin vám přece řekl: „Touto cestou se už nikdy nevrátíte.“

17 Ať také nemá mnoho žen, aby snad jeho srdce nezabloudilo, a ať nemá příliš mnoho stříbra a zlata.

18 Až dosedne na svůj královský trůn, nechá si od levítských kněží pořídit
 opis tohoto Zákona do knihy.

19 Tu bude mít u sebe a bude ji číst po všechny dny svého života, aby se učil ctít
 Hospodina, svého Boha, a pečlivě dodržoval všechna slova tohoto Zákona a tato ustanovení,

20 aby se jeho srdce nepozdvihlo nad jeho bratry a aby se neuchýlil od tohoto přikázání napravo ani nalevo. Pak bude moci dlouho kralovat on i jeho synové uprostřed Izraele.

Z výše uvedeného textu není zcela jasné, zda Písmo přikazuje Izraeli, aby si ustanovil krále, nebo to jen připouští
. Z dalšího textu je jisté, že Bůh rozhodně nevyzývá Izrael, aby se jeho král choval jako králové ostatních národů. Je však možné, že oddíl prostě řeší otázku formy vlády, která u každého národa musí existovat a může být i v případě vzorového národa obdobná jako u národů ostatních.

Izrael se má od ostatních národů lišit, avšak ne nutně vnější formou, nýbrž vnitřním obsahem. Tak například forma vlády a organizace státu může být obdobná jako (v daném čase) u jiných národů Avšak způsob, jakým politická reprezentace jedná, musí být jiný! 

K tomu, aby se král takto choval, si musí denně číst v knize opisu Zákona, hebr. Mišne haTora (viz předchozí text Dt 17 a též Joz 1:8). To je název, který používají židovští vykladači pro knihu Deuteronomium. Proto se má za to, že svitek, který si měl král pořídit, byla právě pátá Mojžíšova. 

Dodávám:

Mojžíš plnil současně roli proroka a krále, to je však považováno spíše za výjimku. Stejnou „kumulaci funkcí“ vidíme u Pána Ježíše. V tomto kontextu je zajímavé, na koho vlastně odkazuje Mojžíš, když říká ve verši 

Dt 18:15: 
Hospodin, tvůj Bůh, ti zprostřed tvých bratrů vzbudí proroka jako jsem já – toho poslouchejte.

Lze argumentovat, že v židovských dějinách nebyl žádný další člověk podobný Mojžíšovi – až na Pána Ježíše. Tóra v každém případě zbožné Židy vyzývá k tomu, aby poslouchali toho, kdo přijde po Mojžíšovi a bude „jako on“. 

III. Poznámky k jednotlivým veršům:

Dt 16:20

Půjde ti o spravedlnost, pouze o spravedlnost! Pak budeš moci žít a ovládnout zem, kterou ti Hospodin, tvůj Bůh, dává. 

Russ Resnik, Union of Messianic Jewish Congregations:

Mesiánský rabín podává následující výklad klasické otázky, jaký je význam opakování slova „spravedlnost“ v uvedeném verši: máme usilovat o spravedlnost jako dar od Boha a současně o spravedlnost svými vlastními skutky. Hospodin přikazuje Izraelcům, aby obřezali svá srdce (Dt 10:16), tj. pěstovali postoj, z něhož vyplývají činy spravedlnosti; na jiném místě (Dt 30:6) Hospodin slibuje, že sám obřeže srdce svého lidu – tj. dá mu dar spravedlnosti.

Slovo „půjde ti o“, „budeš usilovat o“ (tirdof) v souvislosti se spravedlností znamená, že úkolem člověka není jen nečinit vysloveně špatné věci, nýbrž aktivně se angažovat ve prospěch dobra.

Antická – a u nás rozšířená - představa spravedlnosti je často znázorňována ženou se zavázanýma očima, která nestranně podle objektivních zákonitostí soudí případy, které jsou jí předloženy. Naplnění technických právních kritérií ale často může mít i tu podobu, že nekalá klička v mezích zákona je posouzena jako právo, zatímco přirozená spravedlnost trpí. Naproti tomu hebrejský pohled na spravedlnost obsahuje víc než pouhé deklarování toho, co je právně korektní: obsahuje myšlenku aktivní účasti. Viz např. Dt 22:1-4 – vidíme-li někoho v nouzi, neschováme se, ale aktivně potřebnému pomůžeme. Ilustruje to tento příběh:

Jednou přišel za rabínem chudý člověk s otázkou, zda může šabatové požehnání pronést nad mlékem místo nad vínem. Rabín místo odpovědi sáhl do kapsy, dal mu tisícikorunu a řekl mu, aby si šel koupit vše, co na šabat potřebuje. Když se rabínovi učedníci ptali, proč to udělal, řekl jim: „Ten člověk neměl na víno, proto se ptal na mléko.“ „Ano, ale proč tolik peněz?“ „Jestliže se chystal pít o šabatu mléko, pak neměl ani na maso,“ odpověděl rabín [v židovské kuchyni se nesmí jíst mléčné a masné pokrmy současně]. „Dal jsem mu tedy tolik, aby mohl oslavit šabat s celou rodinou v plnosti.“ 

Tento rabín nejednal pouze jako nestranný soudce, který rozhoduje o technických otázkách zákona, nýbrž o spravedlnost aktivně usiloval.

Dodávám:

Ježíš dovedl stejný princip k maximálnímu naplnění: položil za nás život. Neposkytl nám pouze dobrou radu, případně korektní informaci, že jsme hodni smrti, ale vzal na sebe naše hříchy, abychom přijali Boží spravedlnost jako dar. 

Srov. Řím 5:6-8, 2. Kor 5:21, Fp 2:6-8, 1. Pt 3:18
Rabi Šlomo Katz, www.torah.org/learning/hamaayan/5760/shoftim.html

Rabi Šlomo Halberstam vysvětloval význam dvojího opakování slova „spravedlnost“ ve verši Dt 16:20 na základě dvou citátů z Talmudu: V Gemaře (Bava Metzia 83a) se vypráví příběh o tom, jak služebníci jistého rabína mu neopatrností rozbili sud s vínem. On si vzal jako náhradu jejich pláště, oni jej pohnali k rabínskému soudu. Soudce nařídil pláště vrátit. „Je to v zákoně?“ ptal se postižený rabín. „Ano,“ řekl soudce, „neboť je psáno: Kéž bys jen chodil po stezce dobrých“ (Přísloví 2:20). To se vykládá tak (Raši), že i když zákon vrácení nevynucuje, je třeba poslechnout zákon morální a být milosrdnější, než litera zákona nařizuje. Dělníci si pak stěžovali dále a chtěli, aby jim rabín zaplatil denní mzdu. „Zaplať,“ řekl soudce. „Je to v zákoně?“ „Ano, neboť je psáno: …a bedlivě dbej na stezky spravedlivých“ (opět Př. 2:20). 

Druhý citát (Bava Metzia 30b) říká, že Jeruzalém byl zničen proto, že lidé trvali na tom, aby prosadili svá zákonná práva (tj. bez milosrdenství). Rabi Halberstam učil: Z prvního citátu vidíme, že naše povinnost jednat milosrdněji, než jak nařizuje zákon, může někdy vést k tomu, že zaplatíme dvakrát. To je naznačeno ve verši: „Půjde ti o spravedlnost, o spravedlnost!“ (opakuje se dvakrát). Teprve pak budeme bydlet v zemi, kterou nám Hospodin dává. Nebudeme-li tak jednat, Jeruzalém může být zničen a vy zemi vlastnit nebudete.

Dodávám:
Tento princip známe dobře z Nového zákona: je na něm postaveno např. kázání na hoře, Ježíš často kritizoval zákonické praktiky a učil, že je třeba jít nad úzký výklad litery. Někteří křesťané, kteří znají Nový zákon, ale neznají Talmud, se domnívají, že tento přístup je výlučně novozákonní a odlišuje křesťany od židů, které považují za zákoníky. Ponechejme stranou otázku, nakolik mohl být Talmud (Mišna byla sepsána teprve ve 2. století) ovlivněn Ježíšovým učením, berme však na vědomí fakt, že judaismus je těmito zásadami formován nejméně stejně dlouho jako křesťanství. 

Rabi Menachem Leibtag, Tanach Study Center, www. tanach.org

„Spravedlnost a spravedlnost“ znamená spravedlnost rituální a etickou, tj. spravedlnost ve vztahu k Bohu i ve vztahu k bližním. Obě patří k sobě a nedají se oddělit, neexistuje tedy „duchovní“ a „světská“ oblast. 

Dodávám:

Ježíš tuto skutečnost ilustroval ve své odpovědi na otázku po nejdůležitějším přikázání (Mt 22:39). K citaci Šma Jisrael (Dt 6:4), tedy přikázání lásky k Bohu, připojil příkaz lásky k bližnímu (Lev 19:18). Viz též Jk 2:2-5, 1. Jan 4:20-21.

Dt 16:18 

Rabi Jaakov Menken, http://www.torah.org/learning/lifeline/5759/shoftim.html

18 Ve všech svých kmenech si ve městech, která ti Hospodin, tvůj Bůh, dává, ustanovíš soudce a správce, aby soudili lid spravedlivým soudem.

V hebrejštině je doslova „ustanovíš si pro sebe (jedn. č. ) soudce…“. Mnozí komentátoři to vykládají tak, že soudce máme ustanovovat nejen nad společenstvím, ale též každý nad sebou jako jednotlivec. Každý má nejprve soudit sebe, než bude soudit druhé. 

Podobný výklad je, že každý má sám sobě být nejen soudcem, ale také správcem (nebo policistou, hebr. šoter). Jako soudce jedná člověk tehdy, když zkoumá vlastní myšlenky a činy, hodnotí minulost a rozhoduje se pro správnou cestu v budoucnosti. Správcem pak je tehdy, když rozsudek vynutí: musí se přinutit, aby jeho skutečné chování bylo v souladu se správným úsudkem. 

Rabi Menken říká, že tato schopnost je zvláště potřebná v situaci, kdy člověk nemá čas nebo schopnost přemýšlet, co je správné, např. když je uprostřed pokušení. Pak nastupují mechanismy, které si osvojil v klidných chvílích a které zajistí, že jedná správně.

Dodávám:
Diskutujte:

Jak hodnotíte tento přístup k boji s pokušením? Jsme na tom jako křesťané podobně, nebo máme k dispozici jiné nástroje? Jak vítězíte nad pokušením?

� viz 1:5


� Ex 23:6,8; Dt 1:16n; 10:17


� srov. Ex 14:6n; Dt 20:1; Ž 20:9


� Ex 14:13


� srov. 1Kr 10:14-11:10


� nebo: pořídí si v přítomnosti levítských kněží


� dosl. bát


� Tato otázka je v Talmudu diskutována v traktátu Sanhedrin 20b.


� J 6:14; Sk 3:22; 7:37; srov. Dt 34:10 





