Haazinu                                    TO  37 / 08  
Text: Dt 32

Haftara: Oz 14:2-10

Nová smlouva: Zj 15:3-4

I. Otázky ke studiu

1. Porovnejte dvě písně obsažené v Tóře – Ex 15:1-18 a Dt 32:1-43. Jaké je jejich téma? V čem jsou podobné a v čem se liší?

2. Dá se říci, že písně v Bibli označují nějakou zlomovou historickou událost? Srovnejte s písní Debořinou (Sd 5), Davidovou (2. Sa 22), Mariinou (Lk 1).

3. Srovnejte Mojžíšovy písně v Tóře se Zj 15:3-4 (píseň Mojžíšova a píseň Beránkova). Myslíte, že je ve Zjevení uvedena píseň celá, nebo jen její „úryvek“? Vztahuje se výraz „píseň Mojžíšova“ spíše na píseň z Ex 15, nebo Dt 32?

4. Kdo a za jakých okolností měl zpívat Mojžíšovu píseň podle Dt 31:19-21? Kdo a za jakých okolností ji zpívá ve Zj 15:3?  

5. Přečtěte si Dt 32:36 a 2. Král 14:26. Najdete v obou verších stejné slovní spojení? Vidíte podle kontextu obou veršů nějakou podobnost mezi popisovanými situacemi?

6. Všimněte si slov „právě v tento den“ (Dt 42:48). Srovnejte se stejným obratem v Gen 7:13, Ex 12:51. Co asi označuje?

II. Poznámky k textu

Účel písně

rabi Menachem Leibtag, www.tanach.org

Píseň začíná zmínkou o nebi a zemi (32:1), jichž se Mojžíš dovolává jako svědků proti lidu (viz též Dt 31:28). Proč právě nebe a země? Ukážeme si opět různé možné odpovědi, které na tuto otázku nalézá židovská tradice.

Raši cituje dvě klasické odpovědi z Talmudu (Sifrei 306 a Tanchuma 1). 

1. Nebe a země slouží jako věční svědkové. Mojžíš je smrtelný, a proto si povolává přírodní síly, které trvají. (Ibn  Ezra).

2. Nebe a země slouží podle Dt 11:13-17 jako nástroje odplaty podle toho, jak Izrael zachovává smlouvu: buď dají vláhu, nebo bude sucho (viz též Rašbam).

Oba tyto důvody mohou existovat souběžně vedle sebe: nebe a země jako věčný svědek i jako „vykonavatel“ Božího trestu. Komentátoři se však shodují, že tyto důvody pro vysvětlení nestačí.

Ramban nejprve rovněž uvádí jako prostý význam textu, že nebe a země hrají roli svědků, a uvádí analogický případ, kdy je svědkem nazýván kámen (Joz 24:25-27). Potom však píše: „Toto je původní nebe a země, které jsou poprvé zmiňovány v Genesis. Protože nyní vstupují do smlouvy s Izraelem, mají naslouchat…“

Tím naznačuje, že užitím slov „nebe a země“ Tóra na tomto místě uvádí text do souvislosti s první knihou Mojžíšovou – Genesis. 

Podobnou, i když poněkud skrytou narážku má také Ibn Ezra. Nejprve cituje rabiho Saadju Gaona, podle kterého „nebe“ označuje „anděly v nebi“ a „země“ „člověka na zemi“, a pokračuje: „… nebo toto svědectví znamená déšť, který přichází z nebe, a zemi, která vydává úrodu. Ale nejsprávnější se mi jeví ten důvod, že nebe i země existují navždy a že duše člověka je uprostřed – mezi nebem a zemí…“ (Ibn Ezra 32:1). (To je narážka na Gn 2:4 – „toto je rodopis nebe a země“ – slovo rodopis (toldot) v Genesis obvykle znamená výčet potomstva, např. rodopis Jákobův; jaké potomstvo však mají spolu nebe a země? Právě člověka.) 

Vraťme se však k základní otázce: jak souvisí zmínka o nebi a zemi v této písni s počátkem stvoření?

Nejprve si položme otázku, jaký je úkol nebe a země coby svědků? Co mají působit? Mají vzbuzovat bázeň, tj. „zastrašit“ Izrael, aby se choval řádně? 

Lze najít i jiný důvod, a to na základě předchozího výskytu slov „nebe a země“ v 5. Mojžíšově. Mojžíš sám se v Dt 30:19 dovolává svědectví nebe a země na závěr své řeči: 

„Dosvědčuji vám dnes před nebem a zemí, že jsem vám dnes předložil život a smrt, požehnání a prokletí. Vyber si tedy život, abys byl živ ty i tvé símě.“

Raši to vysvětluje takto: „Hospodin praví lidu izraelskému: Pohleďte na nebesa, která jsem stvořil, aby vám sloužila. Cožpak se někdy odchylují od svého pravidelného běhu? Pohleďte na zemi, kterou jsem stvořil, aby vám sloužila…“

Jinými slovy, nebesa a země mají motivovat Izrael, aby svým jednáním plnil Boží vůli. Spíše než „strašit“ nás tedy mají poučit a připomenout nám, že stejně jako stvořil Bůh nebe a zemi za nějakým účelem, má plán také pro nás.

Tento midraš tedy vzbuzuje zásadní otázku, k čemu může člověk dojít, když hledí na nebesa a zemi? Vidí ve stvoření Boží dílo stvořené k určitému účelu? Co když člověk sice uzná, že jde o stvořitelský čin, ale dospěje k názoru, že Bůh je vysoko na nebi a člověk dole na zemi, takže otázka, zda Boží existence může nějak ovlivnit můj každodenní život, zůstává nezodpovězena. 

Dodávám:

Srovnejte, jak se touto otázkou zabývá Pavel v Řím 1:19-20:
„Vždyť to, co může být o Bohu poznáno, je jim zjevné, Bůh jim to přece zjevil. Jeho neviditelné znaky, totiž ta jeho věčná moc a božství, jsou přece od stvoření světa jasně vidět, když lidé přemýšlejí o jeho díle, takže nemají výmluvu.“ 

Pokračuje Menachem Leibtag:

Na otázku vztahu k Bohu dává odpověď Tóra, když popisuje prorocké dějiny vztahu mezi Bohem a člověkem. (Jinými slovy, vedle nebe a země člověk potřebuje ještě Boží slovo, aby poznal, jaký Bůh je a jak se ho to týká.) Tento vztah je vyjádřen ve smlouvách, které Hospodin s lidmi uzavřel. 

Tuto tezi potvrzuje verš Dt 4:36, kde se popisuje událost darování Božího slova na Sinaji takto:

„Z nebe ti dal slyšet svůj hlas, aby tě vyučil, a na zemi ti ukázal svůj veliký oheň, takže jsi slyšel jeho slova z prostředku ohně.“

Nebe a země tedy hrají při uzavírání takto důležité smlouvy nějakou roli. K pochopení otázky, proč jsou zde povolávány za svědky, se vraťme k důvodu, proč byla Mojžíšova píseň napsána: 
Dt 31:16-19

16 Hospodin Mojžíšovi řekl: „Hle, brzy ulehneš ke svým otcům.
 Tento lid pak vstane a půjde smilnit
 s cizími bohy, mezi nimiž se ocitne v zemi, do níž přichází. Opustí mne a zruší smlouvu, kterou jsem s nimi uzavřel.

17 V onen den proti nim vzplane můj hněv; opustím je a skryji před nimi svou tvář. Tehdy je potkají veliké pohromy a soužení, takže se stanou snadnou kořistí
. V onen den řeknou: ‚Nepotkala nás ta veliká neštěstí proto, že v našem středu není náš Bůh
?‘

18 Já však v onen den zcela skryji svou tvář kvůli všemu zlu, jež napáchali, když se obrátili k cizím bohům.

19 Proto nyní napište tuto píseň. Uč jí syny Izraele a vlož jim ji do úst, aby mi ta píseň byla svědkem proti synům Izraele.

Tato slova slouží vlastně jako úvod písně a naznačují její účel. Podle tohoto oddílu slouží píseň pro těžká období, která mohou nastat pro neposlušnost lidu. Když se zdá, že Bůh skryl svou tvář, že neslyší, je to pro Boží lid ten nejhorší trest. Jak Jej potom má najít, když je skryt? Boží odpověď je právě tato píseň: lid má přemýšlet o historických událostech v dějinách spásy a o svém povolání, o důvodu své existence. Má se přitom poučit pohledem na nebe a zemi, které jsou též svědky Božího jednání. To by jej mělo přivést k pokání.

Dodávám:

To znamená, že i dnes Izrael (který je ve velké tísni) najde Boha tím způsobem, že se rozpomene na své dějiny, že bude zpívat píseň Mojžíšovu. (A ne tím, že jej nějací pohané budou nutit, aby Boha svých otců opustil!) Možná, že tato píseň se pak stane hymnou probuzení, a proto bude zpívána současně s písní Beránkovou. Obě písně oslavují Hospodinovu velikost a slávu, ale zatímco text Dt 32 je určen právě k rozpomínání, verše ve Zjevení již oslavují Boha za jeho vítězství. 

rabi Šlomo Katz, (http://www.torah.org/learning/hamaayan/5761/haazinu.html:

Podle talmudu (Nacharei Eš) obsahují slova této písně všechno od dání Tóry po vzkříšení mrtvých – celou minulost i budoucnost. Z jejích slov lze získat víru i porozumění tomu, jak Bůh řídí svět až ke konečnému pokání (Rabi Horowitz).

Význam písní v Bibli

rabi Menachem Leibtag, www.tanach.org

Píseň „Haazinu“ z Dt 32 je jednou z písní zaznamenaných v Bibli. Další najdeme v Ex 15 (píseň o průchodu mořem), Jozue 12 (porážka 31 králů), Sd 5 (Debořina), 2. Sa 22 (Davidova). Každá z nich zakončuje určité historické období; ne každé lze však hodnotit stejně. Je zajímavé, že tento rozdíl se v hebrejském originále odráží i v grafické podobě, v níž jsou písně zaznamenány.

Z tohoto pohledu je můžeme rozdělit na písně, jimiž končí období, v němž se zcela nenaplnily Boží záměry – Dt 32 a Jozue 12. Naproti tomu ostatní tři uvedené písně se týkají dokonalejších situací. Jozue sice zemi obsadil, ale v době písně zdaleka ne všechny kmeny získaly své dědictví – dílo bylo nedokončeno. Naproti tomu vítězství Debory a Baraka dokončilo dobytí severní části země, díky čemuž bylo území dvanácti kmenů geograficky sjednoceno. Poté následovala doba úpadku a zásadní změnu přinesl až David, který zemi sjednotil a zajistil jí mír. Jeho píseň označuje období konce bojů a začátku prosperity izraelského království.

Podobně můžeme srovnávat obě Mojžíšovy písně. Píseň zaznamenaná v Ex 15 po průchodu Rudým mořem označuje dokončení první fáze vykoupení – teprve nyní je zcela završeno vysvobození z otroctví, které započalo nočním odchodem z Egypta. Dílo je dokonáno. Naproti tomu putování pouští neskončilo ideálně. Celá generace pro svůj hřích musela na poušti zemřít a jejich putování bylo provázeno mnoha selháními. Proto se zdá, že druhá píseň představuje „realistický“ pohled do budoucna; spíše než Boží vítězství obsahuje varování, které odráží špatné dosavadní zkušenosti. Píseň završuje v podstatě tragické období, v němž Izrael nenaplnil Boží záměr. V pohledu do budoucna však je vedle varování i naděje: bude-li v budoucnu lid činit pokání, dočká se času, kdy bude zpívat novou píseň, v níž bude chválit Boha za Jeho vítězství.

Dodávám:
Na základě předchozího výkladu dává píseň ve Zjevení 15:3-4 dobrý smysl. Můžeme ji zařadit mezi písně označující Boží vítězství, dovršení Božího hněvu a začátek období Jeho kralování. Tomu odpovídá i chvalozpěv. Tuto píseň zpívají ti, kdo zvítězili a jsou v nebi. Za povšimnutí stojí také píseň ve Zj 14:1-3, která se zpívá současně na nebi i na zemi. Zdá se, že jde rovněž o píseň vítěznou, a na zemi ji zpívají „ti, kdo jako první z lidstva byli vykoupeni Bohu a Beránkovi“. Přikláním se k názoru, že to jsou Židé, neboť stojí spolu s Beránkem na Siónu. 

Také Mariina píseň v Lk 1:46-55 označuje historický přelom – početí Ježíše. Svým charakterem ji můžeme opět zařadit mezi písně vítězné. Všimněte si, že o Božím vítězství mluví jako o hotové věci a že je dává do kontextu se sliby danými Abrahamovi. 

Na základě Nového zákona můžeme interpretovat také Mojžíšovu píseň z Ex 15. Jestliže průchod Rudým mořem chápeme jako předobraz křtu, můžeme tuto píseň zpívat jako oslavu dokonaného Božího díla, do kterého křtem vstupujeme. 

Zbývá k diskusi, zda existuje novozákonní paralela k písni Haazinu. Vstoupili jsme již do své Zaslíbené země? Potřebujeme varování, že se svou neposlušností můžeme od Boha vzdálit, a nebo už jsme tuto část cesty v Kristu přeskočili?

III. Poznámky k jednotlivým textům

rabi Menachem Leibtag, www.tanach.org

Dt 32:1

Naslouchejte, nebesa, neboť promluvím,

poslechni, země, výroky úst mých.

Iz 1:2

Slyšte, nebesa, naslouchej, země, 

tak promluvil Hospodin (EP)

Podobnost úvodních formulací Mojžíšovy písně a Izaiášova proroctví je nepochybná. Porovnejte hlavní téma Dt 32 a knihy Izaiáše. V obou případech jde o varování před důsledky neposlušnosti i zaslíbení Božího milosrdenství.

rabi Menachem Leibtag, www.tanach.org

Dt 32:36

Ano, Hospodin lid svůj soudit bude,

nad služebníky svými se však slituje,

až uvidí, že je opustila síla,

s vedoucím i pomocníkem
 že už konec je. (NBK)

(EP) překládá poslední řádek: 

že je konec se zajatým i zanechaným
Kralická Bible má rovněž „zajatý i zanechaný“ 

Stejná fráze se objevuje ve 2. Královské (přečtěte si i kontext): 

2. Král 14:26
Hospodin totiž viděl přetrpké pokoření Izraele, jak zajatého, tak zanechaného; nebylo nikoho, kdo by Izraeli pomohl.

Obě místa pojednávají o situaci, kdy Hospodin pomáhá lidu, protože se nad ním slitoval (a ne nutně proto, že by byl lid činil pokání). V 2. Král. je dokonce výslovně řečeno, že tehdejší izraelský král Jarobeám, syn Jóašův, činil, co je zlé v Hospodinových očích, a přesto se Hospodin rozhodl Izrael zachránit a dal mu i vojenské úspěchy. 

Prorok Jonáš, syn Amítajův (2. Král 14:25), který přitom hrál důležitou úlohu, je týž, o kterém pojednává kniha Jonášova (Jon 1:1). Myslíte, že jeho proroctví v 2. Král nějak souviselo s obsahem knihy Jonáše?

� srov. Gn 15:15; 47:30


� Ex 34:15n; Lv 17:7; 20:5n 


� dosl. pokrmem


� nebo: nejsou naši bohové (avšak Kum., LXX: Hospodin, náš Bůh)


� nebo: se zajatcem i volným (význam. hebr. nejistý)





