Pentateuch a knihy historické 

19. hodina – Svátky a slavnosti v Izraeli – 


                             Lv 23, Lv 25 – Milostivé léto


19. hodina – Svátky a slavnosti v Izraeli – Lv 23, Lv 25 – Milostivé léto
Již v předchozích třech hodinách jsme se věnovali podrobněji knize Leviticus, jedné z nejdůležitějších knih židovského národa
. Zaměřili jsme pozornost na prvních pět kapitol, v nichž se hovoří o jednotlivých obětech. Poté jsme mluvili o kněžských řádech, načež jsme se minulou hodinu zaměřili na téma čistoty a nečistoty a na slavení Dne smíření (Lv 16). Právě 16. kapitola je v knize bodem zlomu a od 17. kapitoly následuje Zákon svatosti, jehož součástí jsou mimo jiného ustanovení týkající se slavností a svátků. 
Slavením těchto svátků židé naplňují své základní poslání, totiž být svatým Hospodinovým lidem (viz 13. hodina, uzavření Sinajské smlouvy). Svatost je podstatnou součástí židovské přirozenosti – být Izraelitou vyžaduje, svatost, totiž být oddělený pro Hospodina.

Lid byl vyveden z Egypta, aby se Bůh stal jeho Bohem. Lid je oddělen od ostatních národů, aby patřil Hospodinu. Oddělení pro Boha představuje onu svatost (svatý – oddělený pro Boha). Izrael prožívá tuto svou svatost prostřednictvím zachovávání zákonů
. Zvláštní zodpovědnost za tuto svatost Božího lidu nesou kněží a především velekněz. Jeho svatost má být ještě rigoróznější.
Zvláštní místo v tomto naplňování povolání ke svatosti hrají, kromě kultických a mravních příkazů, jednotlivé svátky a slavnosti v židovském kalendáři. Jejich zachováváním a slavením Izrael naplňuje své poslání. Vyznává také v Bohu stvořitele. Slavení těchto svátků vytváří prostor k povědomí o svatosti. Svatost lidu roste v prostředí svatosti. Svátky jsou totiž dny, které jsou oddělené pro Hospodina. Lid tak dosahuje svatosti jedinečným způsobem v určitém čase (svátky). Pochopitelně pak při různých příležitostech hrají v posvěcování Izraele svou úlohu prostředky (dary - oběti) a prostředníci (kněží…). K tomu se ale dostaneme postupně.

Kalendář

Židé užívali tak zvaný lunisolární kalendář. To znamená, že měsíce jsou počítány podle Měsíce a roky podle Slunce. Rozdíl mezi lunárním a solárním rokem je 10 dní a 21 hodin.

Co se týká počítání dnů, židé původně počítali den od východu slunce. Později ale, pod vlivem Babylónie, přijali počítání dne od západu slunce (toto počítání už převládá v Písmu svatém). Tento den se pak dělil na jednotlivé části, přičemž se ale nehovořilo o hodinách (tyto části dne byly různé dlouhé).

Jednotlivé dny v týdnu neměli své jméno. Jediný den, jenž měl jméno, byl šabat. Ostatní dny byly označovány číslovkami – den jeden, dva…
 Po Alexandru Velikém (helenizace) dostal jméno i šestý den (pátek) a nazýval se dnem příprav.

Kalendářní rok začínal (jak bylo obvyklé i v okolních národech) na jaře, tedy na přelomu našeho března a dubna. Názvy jednotlivých měsíců jsou následující:

1. NISAN 
2. IJAR 

3. SIVAN

4. TAMMUZ

5. AV
6. ELUL

7. TIŠRI
8. MARHEŠVAN

9. KISLEV
10. TEVET

11. ŠEVAT

12. ADAR
Šabat
Prvním nejvýznamnějším svátkem, který vytváří prostor pro svatost Izraele, je šabat (šábes). Příkaz desatera hovoří o svatosti tohoto dne – pamatuj na den odpočinku, že ti má být svatý (Ex 20,8), resp., dbej na den odpočinku, aby ti byl svatý (Dt 5, 12). Je to tedy den, který je oddělený pro Hospodina. V tomto dni dostává žid prostor k růstu v poznání Písma, aby tak mohl lépe naplňovat Hospodinův zákon.

Šabat je také dnem, který vnáší do života národa pravidelnost. Jak jsme již řekli, je to jediný den v týdnu, který má jméno. Vše tedy směřuje od šabatu k šabatu. Jakoby člověk žil jen z tohoto dne a zároveň v jeho očekávání! Jeden z modliteb synagogální modlitby pátečního večera (začátek šábesu) se pronáší v pozici, kdy je člověk otočen k otevřeným dveřím v synagoze a vítá nevěstu šabat
.
Pokud se dnes zaměřujeme na knihu Leviticus, pak prožívání Šabatu stanovuje kniha Leviticus ve své 23. kapitole, verše 1-3.
„Roční“ svátky
Věnovali jsme se šabatu, významnému dni v životě zbožného žida. Nyní ale přistupme k dalším, tentokrát už „ročním“ svátkům. Ty můžeme rozdělit do dvou skupin. Jednu skupinu tvoří poutní svátky, tedy ty svátky, jejichž součástí bylo v určité etapě židovských dějin putování do Jeruzalémského chrámu. Jednalo se o tři svátky – Velikonoce, Letnice a Svátek stánků. Druhou skupinu tvoří svátky, které už nevyžadují pouť do Jeruzalémského chrámu. Některé z těchto svátků vznikly také po návratu z Babylónského zajetí. Tyto dvě skupiny svátků mají některé prvky společné, v některých ohledech se ale liší. 

To, v čem jsou si tyto svátky podobné, je v tom, že odkazují na historické události židovského národa. Není žádný svátek v kalendáři židovského národa, který by se netýkal některé dějinné události. Jejich slavením si tedy Izrael připomíná své dějiny a v nich především podivuhodné Boží jednání v jeho prospěch. Dalším shodným prvkem je také to, že jsou to svátky odpočinku.
Poutní svátky - dějiny
Svátky se ale v mnoha ohledech také odlišují. Jedním z takových podstatných rozdílů je, že poutní svátky mají také rolnický základ a že dochází v jejich tradici ke spojení onoho rolnického rozměru s tím kultickým. 

U poutních svátků tedy můžeme sledovat dvě linie vývoje. Jednou rovinou je rozměr rolnického života. Izrael, který osidloval území Kenaánců, přejímali také některé zvyky těchto kmenů. Jedním z nich bylo jistě obětování prvních plodů země (s tím se setkáváme u všech národů tehdejší doby). Je naprosto přirozené, že Izrael, který osidluje tuto zemi, jedná podobným způsobem. Navíc, vědom si toho, že země je Hospodinova a že je tomuto lidu Hospodinem jen propůjčena, přinášením prvotin dává vlastně Bohu jen to, co je jeho.

Rolnický rozměr svátků se pochopitelně rozvíjel především v úrodnější severní oblasti Izraele. Zde tedy svátky nabývali spíše rodinného významu a člověk vyjadřoval své spojení se zemí a s cykly, které se stále opakují. Stanovení svátků tedy bylo rázu přírodního, nikoli určeno nějakou významnou událostí.

Vedlo toho se v Judsku (spíš pouštní oblast) začíná objevovat kultické vnímání těchto svátků. Zdůrazňuje se mnohem více úloha chrámu a v něm přinášených obětí (povinnost putovat do Jeruzalémského chrámu a zde přinášet (nechat přinést) předepsané oběti). Datování jednotlivých svátků pak odkazuje na významné události židovských dějin. Takto pojímané svátky začínají hrát větší úlohu v době jednoho chrámu, tedy v období Jošijášovy reformy (622 př. Kr.) a v období po návratu z Babylónského zajetí až do doby Ježíšovy. Nemusíme snad ani připomínat, že to také souvisí s nárůstem významu a úlohy kněží.
To, jakým způsobem se tyto dvě tradice prolínali a vzájemně obohacovali, budeme moci vidět, až se budeme věnovat jednotlivým svátkům. Můžeme ale říci, že toto vzájemné obohacení se je nejpatrnější na slavení Velikonoc, totiž Pesachových svátků.

Velikonoce - Pesach
První z „ročních svátků“, kterému se ve své 23. kapitole kniha Leviticus věnuje, je Pascha (23,4-14). Svátek je stanoven na 14. den prvního měsíce na večer (tedy přesněji řečeno na 15. dne prvního měsíce). U ustanovení tohoto svátku si můžeme všimnout, že se hovoří o svátku nekvašených chlebů, nebo také o Hodu beránka. Už tato tradice dvojího názvu odkazuje na tradici dvojího původu – rolnický a kultický. 
S ní se můžeme setkat i v knize Exodus, kde čteme o poslední Egyptské ráně, kdy anděl zhouby prochází Egyptem a zabíjí všechny prvorozené. V onom ustanovení pesachové slavnosti můžeme sledovat obojí tradici – jak rolnickou, tak kultickou. Sice se zabíjí velikonoční beránek (kultický rozměr Velikonoc), ale je to také svátek, kdy se rodina schází v domě a jí nekvašené chleby (rolnický rozměr slavení Velikonoc). 

Židé doby královské slavili Pesach spíše jako rolnický svátek. Velký akcent na kultický rozměr svátku začíná nabírat na intenzitě až od roku 622 př. Kr., kdy král Jošijáš objevil při obnově Jeruzalémského chrámu část spisu, který máme v Deuteronomiu a který představuje kultický rozměr tohoto svátku
. V důsledku nalezeného svitku nechal král například zbourat všechny chrámy, vyjma Jeruzalémského. V této době se tedy objevuje zárodek poutního významu svátku – putuje se k jedinému chrámu.
Přesto ale není možné říci, že před Jošijášem byl svátek rolnický a po něm kultický. Oběť beránka má totiž nomádský základ (tedy nejen kultický). Tedy je typickým pro kočovníky, zatímco svátek nekvašených chlebů předpokládá usazenější způsob života – setbu a sklizeň. 

Je tedy třeba vnímat postupné, několik staletí trvající sbližování a formování těchto tradic do jednoho svátku. Když si připomeneme dějiny Izraele, bude nám to vše ještě srozumitelnější. Jednotlivé kmeny Izraele se postupně spojovaly a přejímaly vzájemně své zkušenosti a zvyky. Některé kmeny upřednostňovaly rolnický rozměr svátku (ty, které byly usazeny na území dřív), jiné zase kultický rozměr – pravděpodobně judské kočovné kmeny, které přišly z oblasti Egypta – Exodus vyhnanců a utečenců. A tak svátky, které se časově kryly, se postupem času spojily do jednoho svátku.

Rolnický rozměr svátku
Slavení pesachových svátků připadá na období, kdy se začínalo s žatvou. Člověk tedy projevuje svou vděčnost za úrodu, která je důsledkem Božího požehnání. Člověk při této slavností předstupuje s vděčností před Hospodina a děkuje za projevené dary, za veškeré požehnání, kterého se mu dostává. Takto slavený svátek zcela pochopitelně odkazuje na usazený způsob života (kočovník neseje a nesklízí) a tudíž vzniká pravděpodobně v oblasti Kanaánu někdy ze začátku osidlování tohoto území.
Kniha Jozue nám vypráví o tom, že slavení Paschy bylo vlastně tím prvním, co Izraelité v zemi Kanaán dělali. Jedli prvotiny této země při Hodu beránka. Ony prvotiny v tomto případě tedy nejsou jen prvotiny jara, ale jsou to také prvotiny této země (srov. Joz 5,10nn). 

Takovéto slavení Pesachu má navíc rodinný rozměr. Rodina se schází a společně slaví, společně jí nekvašené chleby.
Kultický rozměr svátku
Jestliže v Severním království převládá rolnický rozměr slavení Pesachu, Judsko, zvláště v období po návratu z Babylónského zajetí, představuje kultický rozměr svátku. Ten pochází z kočovného způsobu života (nepřináší se plodiny země, ale kus ze stáda). Rovněž putování k chrámu odkazuje spíše na kočovný způsob života. Pesach je tedy v tomto pohledu Hodem beránka, svátkem, kdy se velikonoční beránek zabíjí v Jeruzalémském chrámě. 
Tento Hod beránka navíc odkazuje na událost vyjití z Egypta. Z původně převážně rolnického svátku (či nomádského základu) se tak stává svátek náboženský, svátek, který připomíná významnou událost židovských dějin. A to až v té míře, že ve všech etapách dějin židovského národa se při slavení tohoto svátu bude intenzivněji zažívat sounáležitost s národem a tak tento svátek bude v jisté míře svátkem, který vytváří Izraele. 

Beránek musí být obětovaný v jediném chrámu, totiž v Jeruzalémě (hlavní není večeře, ale přinášená oběť). Důležité je tedy, aby žid do tohoto chrámu putoval. Pak se ale ztrácí „rodinný význam“ svátku. Ten nemusí nutně zaniknout, ale podstatným úkonem slavení není večeře, ale přinášená oběť. 

V dnešní době, kdy nestojí Jeruzalémský chrám, je Pesach znovu spíše rodinným svátkem. Slavení Pesachových večeří v dnešní době se tedy spíše přiklání k rolnické praxi svátku (stolování rodiny), kde ale zůstává velmi hluboce přítomný historicko-náboženský význam svátku – připomínka vyjití z Egypta
.

Letnice – Svátek týdnů – Savu´ot
Dalším poutním svátkem byl Svátek týdnů. V Písmu svatém se můžeme setkat i s jinými názvy pro tento svátek. S označením Svátek stánků se setkáváme v Ex 34,22, či Dt 16,10. Dalšími názvy svátku jsou Svátek sklizně (Ex 23,16) či Den prvního ovoce (Nm 28,26). 

I u tohoto svátku můžeme vidět dvojí rovinu – rolnickou a kultickou (náboženskou). 
Tento svátek je slaven 50 dní po svátku Pesach. Svátek se tedy slaví na přelomu května a června, v měsíci siwan. O jeho slavení se dočítáme v Lv 23,15-23.
Rolnický rozměr svátku

Jednotlivé názvy tohoto svátku odkazují právě na rolnický rozměr svátku. Jedná se o svátek skončení sklizně. Obilí se v oblasti Kanaánu sklízelo sedm týdnu (7*7 = 49 – proto také svátek týdnů). Těchto sedm týdnů začínalo sklizní ječmene (první sklizeň se oslavovala svátkem Pesachu). Po sedmi týdnech se sklízela pšenice.
Slavením tohoto svátu tedy jednotlivé kmeny Izraele zakončovalo první období sklizně, především tedy obilí. Vděčný člověk na závěr tohoto období dává Bohu část z toho, co dostal.

Tento svátek byl ale také svátkem silně sociálním. Byla to příležitost projevit svou lásku vůči potřebným. Víme, že Písmo svaté předkládá mnohá ustanovení týkající se sklizně, kdy se přikazuje, že člověk nemá paběrkovat na svém poli. Nemá pole procházet podruhé, aby posbíral zbytky, ale po té, co sklidí, má zbytek nechat jako dar pro chudé, cizince (poutníky), sirotky a vdovy. 
Jestliže jsme v rolnické rovině vnímali svátek Pesach jako rodinný svátek, pak u tohoto svátku můžeme říci, že se jedná o svátek společenství. Tento svátek v člověku obnovuje povědomí příslušnosti k národu, jako společenství lidí.

Kultický rozměr svátku
V průběhu dějin, zvláště pod vedením kněžské třídy, dostává tento svátek i kultický rozměr. Stává se oslavou Hospodinova Zákona, který byl Izraeli předán prostřednictvím Mojžíše na hoře Sinaj.

Podle této tradice předal padesátého dne po vyjití Izraele z Egypta Hospodin desky Zákona. Sedm týdnu Izrael putoval k hoře Sinaj. A jestliže byl o Pesachu vysvobozen z otroctví Egypta, pak Sinajská smlouva představuje vysvobození z modloslužby. Sinajskou smlouvou se dokončuje vysvobození Izraele, který se stává Hospodinovým lidem (jak jsme mohli vidět v předchozích hodinách). Jedná se tedy o svátek, jenž připomíná Boží zjevení a sdělení na Sinaji.
Jak jsme již řekli, Svátek týdnů je jedním z poutních svátků. V Jeruzalémském chrámě se o tomto svátku přinášely jako oběť dva bochníky kynutého chleba (Lv 23,17). Dále se obětuje sedm ročních beránků bez vady, jeden býček a dva berani (znovu oběť kočovníků).
Jen pro zajímavost, v knize Tobiáš (psaná řecky) je tento svátek označován termínem Letnice. Křesťanské označení „Pentecoste“ pak znovu odkazuje na číslovku padesát, tedy jinými slovy, že se jedná o Svátek týdnů.

Svátek stánků - Sukkot
Posledním z poutních svátků je Svátek stánků (sukkot). Tento svátek je znovu svátkem sklizně, tentokrát sklizně v podzimním čase, tedy především ovoce. Slaví se od 15. tišri, tedy většinou svátek připadá na říjen. Svátek trvá týden (do 22. tišri).
Sedm dní slavení odpovídá sedmi dnům slavení Pesachu. Tak jako sklizeň na začátku roku začala týdenní slavností, tak i na konci vegetativní části roku židé týden slaví.
Znovu tedy vidíme rolnický základ tohoto svátku. Jedná se o díkuvzdání za podzimní sklizeň. O slavení tohoto svátku čteme v knize Lv 23,39-43. Dočítáme se o něm ale také např. v knize Soudců. Podle Sdc 21,19-21 byl tento svátek slaven tancem na vinicích (zcela přirozený projev rolnického rozměru svátku).
I tento svátek má také náboženský (kultický) obsah. Označení „Svátek stánků“ odkazuje na stany, ve kterých židé přebývali během putování pouští. Proto k jednomu z podstatných prvků slavení tohoto svátku patří, že lidé v tomto týdnu přebývají v plátěných stanech.

Další „roční“ svátky
V židovské tradici se můžeme setkat s dalšími svátky, které nám zaznamenává kniha Leviticus.

Nový rok (Lv 23, 23-25)

Jak jsme již řekli výše, podle starého kalendáře začínal nový rok na podzim. To označuje tradice knihy Leviticus. Za Babylónsého zajetí došlo ke změně vnímání (rok začínal na jaře). 

Svátek smíření (Lv 23,26-32)

Tomuto svátku jsme se již věnovali, protože je podrobněji popisován v 16. kapitole. Je to svátek, který je zařazen mezi svátek Nového roku a Svátek stánků. Jeho slavení připadá na 10. den sedmého měsíce (Svátek stánků začíná 15. dne sedmého měsíce). Verše 23. kapitoly představují především strohost života během slavení tohoto svátku, jeho postní charakter.
Chanuka
Tento svátek už svým názvem připomíná znovuvysvěcení chrámu (význam slova chanuka – vysvěcení). K tomuto opětovnému vysvěcení došlo za Makabejské revolty, která zvítězila nad helenizací prosazovanou králem Antiochem IV. (ten nechal přinést do chrámu sochu Dia). O tom všem se dočítáme v 1. a 2. knize Makabejské (např. 1 Mak 4,36nn). K znovu vysvěcení chrámu došlo tři roky po jeho znesvěcení, tedy roku 164 př. Kr.
Svátek se slaví 25. kislevu (v gregoriánském kalendáři připadá svátek na konec listopadu až konec prosince). Jeho slavení je spojeno s rozsvěcením osmi světel. Tato tradice pochází z Talmudu, kde je popsán zázrak, kdy posvěcený olej hořel po osm dní.
Purim
Jedná se o nejveselejší svátek, při kterém se připomíná událost, kdy Ester dosáhla odvrácení pogromu, který připravoval králův rádce Haman. O této události se dočítáme v knize Ester.

Termín „purim“ znamená losy. Název svátku odkazuje na metání losu, jímž Haman určil, kdy má dojít k vyhubení Židů v Persii. Los určil jako den vraždění 13. adar roku 3405 (tedy 355 př. Kr. Na tento den (14. adar) tedy nyní připadá svátek Purim.

Hlavním motem svátku je hostina, popíjení alkoholických nápojů. Zvyk pití vede až k povinnosti opít se tak, aby dotyčný nebyl schopen rozeznávat – poznat rozdíl mezi prokletým Hamanem a požehnaným Mardokejem. Tento zvyk se nazývá „ad de-lo jada (aramejsky to znamená, dokud nebude vědět). I z tohoto důvodu se při slavnosti čte z knihy Ester, která nejen že připomíná tuto událost, ale také neobsahuje (kromě přídavků) Boží jméno (není tedy znesvěceno opilým člověkem). Ke zvykům tohoto dne patří také vzájemné obdarovávání se, či obdarování chudých.
Milostivé léto
Posledním tématem, kterému se v této hodině chceme věnovat, je slavení Milostivého léta. O tomto roce nám vypráví 25. kapitola knihy Leviticus.

25. kapitola nejprve představuje příkazy ohledně osívání pole, kde je vyjádřeno, že šest let se má pole osívat a obdělávat, ale sedmý rok se má pole nechat. Je to takový „sabatický rok“ pro pole, který je paralelou k týdenní sobotě. Země potřebuje také nějaký odpočinek. Přičemž je s tím spojen také příkaz, že co na pozemku samo vyroste, nemá dotyčný sklízet, ale má to nechat jako potravu pro otroka, nádeníka a přistěhovalce. Tato ustanovení nacházíme v Lv 25,1-7.

Od osmého verše začínají příkazy týkající se Milostivého roku, takového „Velkého šabatu“. K číslu padesát se dochází násobením čísla sedm – 7*7 = 49. Po tomto sedmkrát opakujícím se cyklu následuje tento Milostivý rok. 

Izrael je lidem Hospodinovým. Země, kterou obývá, je zemí Hospodinovou. Lidu je jen propůjčena. Je to Bůh, kdo lid uvádí do této země a kdo tuto zemi rozděluje jednotlivým kmenům. 

Je zcela přirozené, že během desetiletí dochází k určitým proměnám. Už jen na základě toho, že některé oblasti jsou úrodnější a tedy bohatší a jiné jsou chudší (pouštní oblasti). Je tedy přirozené, že docházelo k velkému sociálnímu rozdělení obyvatelstva, a to až do té míry, že se země zkupovala, nebo dokonce, že se lidé vyvoleného národa dostávaly do dluhů, či dokonce i do vězení (pro neschopnost platit dluhy). 

Idea Milostivého léta tedy spočívá v tom, že je třeba vše vrátit do původního stavu, tedy do stavu, který zamýšlel Hospodin. Lid není majitelem země, půdy, ale tato země je Hospodinova. A proto je třeba stále znovu a znovu obnovovat Boží řád, který byl vyjádřen při obsazování země.

Milostivý rok je tedy rokem ve prospěch člověka. Je to rok navrácení svobody a majetku. Každému židovi je vrácena 50. roku svoboda (nehledě na to, jak dlouho se v tíživé situaci nacházel). V tomto ohledu má Milostivé léto eschatologický charakter – úplné, univerzální osvobození.

Třebaže se jedná o velmi krásnou ideu, je pravděpodobné, že se Milostivý rok nikdy v Izraelských dějinách plně neuskutečnil. Knihy Královské nás ve větší míře o tomto roku (který by významně poznamenal dějiny) vůbec nic neříkají. Teprve za vlády krále Jošijáše čteme o tom, že tento král ve své náboženské reformě usiloval také o uskutečnění tohoto Milostivého roku. Ale ani jemu se to v plnosti nepodařilo. Doba po Babylónském zajetí už nedávala možnost tento příkaz zcela uskutečnit 
Závěr
Můžeme vidět, že svátky jsou něčím, co život židovského národa nejen provází, ale také formuje. Různá ustanovení, která doprovázejí slavení svátků, představují vytvoření určitého sociálního systému. A můžeme říci, že velmi propracovaného a v jistém slova smyslu i nejdokonalejšího, který zatím lidstvo nalezlo.

Nabízené otázky k snadnějšímu studiu
1. Jaký kalendář užívali židé? 
2. Jaké počítání dní převládá v Písmu svatém? 
3. Jak byly označovány jednotlivé dny v týdnu? 
4. V jaké kapitole knihy Leviticus se mluví o svátcích? 
5. Čemu se věnují první tři verše 23. kapitoly knihy Leviticus? 
6. Které svátky byly poutní? 
7. Jaké další svátky jsou v židovské tradici? 
8. Co mají všechny svátky společného? 
9. Čím se liší poutní svátky od těch ostatních? 
10. Jaký byl rolnický základ Pesachu? 
11. Jaký název Velikonoc odkazuje na rolnický základ? 
12. Jaký název Velikonoc odkazuje na kultický základ? 
13. Jaký je jiný název pro svátek Letnic? 
14. Jaký byl rolnický základ Svátku týdnů? 
15. Jaký byl kultický základ Svátku týdnů? 
16. Jaký byl rolnický základ Svátku stánků? 
17. Jaký byl kultický základ Svátku stánků? 
18. Jaká událost se připomíná při svátku Chanuka? 
19. Jaká událost se připomíná při svátku Purim? 
20. Kde je popis slavení Milostivého roku? 
21. Po kolika letech nastávalo Milostivé léto? 
22. Na jakém principu byl postaven Milostivý rok? 
23. Bylo někdy Milostivé léto naplněno podle příkazů napsaných v Leviticus? 
Nabízené otázky k snadnějšímu studiu
1. Lunisolární.
2. Den začíná západem slunce.
3. Jedině sobotní den měl své jméno. Ostatní dny byly označovány jako den jedna, dva…
4. Lv 23.
5. Slavení šabatu.
6. Velikonoce, Letnice, Svátek stánků.
7. Chanuka, Purim… 

8. Že připomínají událost židovských dějin.
9. Že mají nejen náboženský základ (historická událost dějin spásy), ale také rolnický základ.
10. Svátek první sklizně.
11. Svátek nekvašených chlebů.
12. Hod beránka.
13. Svátek týdnů.
14. Konec sklizně – 50 dní po začátku.
15. Předání desek Zákona.
16. Konec podzimní sklizně.
17. Připomínka putování pouští.
18. Znovuvysvěcení Jeruzalémského chrámu za Makabejské revolty (2 stol. př. Kr.).
19. Záchrana Židů při snaze Hamana vyhubit židy v Persii.
20. Lv 25.
21. Po padesáti (7*7=49).
22. Lidu je země propůjčena. Milostivý rok má tedy vše vrátit původním majitelům – znovuobnovení Božího ustanovení.
23. Ne.
� V četbě knihy Leviticus se například malé děti učí hebrejštinu.


� Můžeme připomenout až úzkostlivou snahu o zachovávání zákona ze strany učitelů Zákona a farizeů. Nedodržování zákona (jak se ostatně v dějinách tohoto lidu mnohdy ukázalo) vedlo ke katastrofě, k prohře, k zajetí… Proto v Ježíšově době určité skupiny tak úzkostlivě dbají na dodržování Zákona. Je to v pozitivním slova smyslu snaha o zachování národa, o naplnění základního poslání – být svatým Božím lidem. Ježíš ale ukazuje, že naplnění Zákona spočívá v něčem jiném, než že lid vykoná skutky zákona – viz například Ježíšovo Horské kázání a jeho antiteze: slyšeli jste, že bylo řečeno, ale já vám říkám… 


� To máme i v příběhu o stvoření. Stejné počítání užívá také latina. Ta ale zná název pro sobotu a neděli.


� Toto je věc, které bychom se od židů mohli učit – jejich vnímání svátečního dne a jeho prožívání…


� Z toho je tedy patrné, že kultický rozměr byl znám již před tím (když se o něm mluvili ve svitku), ale nebyl příliš rozšířený.


� Někteří lidé chtějí slavit Pesachovou večeři tak, jak ji slavil Ježíš. To je ale obtížné nějak stanovit, protože v Ježíšově době hrála hlavní úlohu ve svátku přinášená oběť v chrámě. Proto např. evangelista Jan nemá vůbec zmínku o Pesachové večeři (k ní Ježíš vůbec neusedl), ale naopak klade důraz na kultický rozměr svátku. Židé, kteří slaví Pesach dnes, jej slaví spíše jako rodinný svátek. 
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