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7. Izrael monarchiou
Obdobie izraelskej monarchie a okolnosti, ktoré k nej viedli, sú bohatou mierou zachytené najmä v Samuelových a kráľovských knihách Starého zákona, sčasti aj v knihách Kroník. Je možné predpokladať, že prevažná väčšina správ uvedených v týchto knihách, pochádza od očitých svedkov a tieto správy sa do týchto kníh dostali cez kráľovské archívy a prvými zapisovateľmi týchto správ boli kráľovskí aulisti a úradní kronikári.

S najväčšou pravdepodobnosťou bezprostrednou príčinou, ktorá rozhodla o zániku amcionie kmeňov a o popularizácii myšlienky monarchie v Izraeli, bolo nebezpečenstvo, ktoré predstavovali Filištínci. Do Kanaánu prišli asi jedno storočie po Izraelitoch a počas celého obdobia sudcov žili tieto dva národy vedľa seba. Je zaujímavé, že s týmto národom Izrael nikdy neuzavrel nijakú zmluvu a už vôbec nepripadala do úvahy možnosť pojať tento národ do židovskej amficionie kmeňov. Filištínci boli pravdepodobne v Kanaáne prví, ktorí vyrábali zbrane zo železa. Ich ďalšou silnou stránkou bolo to, že v ich mestách vládli mestskí králi (tyrani), ktorí medzi sebou výborne spolupracovali napriek tomu, že nemali centrálnu vládu. Najmä do bojov nastupovali jednotne a boli veľmi chrabrí bojovníci, čo nebolo možné tvrdiť o Izraelitoch.

Vzájomné vojenské stretnutia Filištíncov a Izraelitov prebiehali na rôznych úrovniach, najskôr sa s nimi stretali bezprostredne susedné kmene a dochádzalo aj k menším potýčkam, ako napred prípad Samsona (porov. Sdc 13 - 16). Prvá veľká bitka Izraelitov s Filištíncami sa odohrala pri Afeku krátko po roku 1050 pred Kr. Izraeliti v nádeji, že Božia prítomnosť im pomôže dosiahnuť víťazstvo, priniesli na bojisko archu zmluvy, ale napriek tomu utrpeli zdrvujúcu porážku a stratili pritom aj samotnú archu. Filištínci zaujali krajinu a zničili svätyňu v Šílo. Navyše uvalili na Izrael zákaz výroby železa kvôli tomu, aby nevyrábali zbrane. Železo bolo potom veľmi zriedkavým materiálom v Izraeli až do čias kráľa Dávida. Moc Filištíncov však asi nesiahala na Galileu, ani na Transjordánsko. Filištínci vzápätí vrátili archu Židom, ale pravdepodobne si ponechali kontrolu nad ňou, lebo je nepochopiteľné, prečo by bola zostala tak dlho v Kirjat-jearím.

Najznámejší sudca z tohto obdobia a zároveň prorok bol Samuel. Bol posledným sudcom, ktorý videl pád svätyne v Šílo, prežil zánik amficionie a nakoniec aj zánik systému správy izraelských kmeňov prostredníctvom sudcov. Samuel pomazal prvého kráľa v Izraeli. Do tohto obdobia spadá vznik prorockých škôl. Boli to prvé skupiny charizmatikov, ktorí putovali po krajine, upadali do extázy aj pomocou hudby a prorokovali na spôsob ázijských dervišov. Jestvuje mnoho paralel židovského profetizmu so susednými prorokmi pohanov, je tu však aj jeden rozdiel, že izraelský profetizmus nikdy nepestoval nijaké orgiastické praktiky, ako tomu bolo u pohanov. Samuel pravdepodobne nepatril k týmto skupinám, ale jednako s nimi spolupracoval pri niektorých príležitostiach.

Prvý kráľ Šaul
Postupom času sa stalo jasné, že život izraelskej amficionie nemá žiadnu perspektívu a že jediné východisko je v silnej centralizovanej správe celého národa. Prvý izraelský kráľom sa stal Šaul. Bol to Benjaminita, ktorý sa presadil svojimi výnimočnými vlastnosťami. V Písme sú uvedené viaceré okolnosti ako dôvody Šaulovej voľby za kráľa. V 1Sam 9 je to pomazanie od Samuela, v 1Sam 10 sa hovorí o voľbe kráľa Šaula v meste Masfa. S najväčšou pravdepodobnosťou možno tvrdiť, že na jeho aklamácii ľudom za kráľa (1Sam 10,24) sa podieľalo jeho víťazstvo nad Amončanmi (porov. 1Sam 11).

Celý život Šaula ako kráľa tvorili neustále boje najmä s Filištíncami. V Machmase zásluhou svojho syna Jonatána porazil Filištíncov. Potom nasledovala porážka Amalekitov, pri ktorej nastala prvá roztržka Šaula so Samuelom za to, že Šaul nerešpektoval celkom Božie príkazy o svätej vojne.

Archeologické vykopávky v Gabae, kde sídlil Šaul, potvrdzujú, že Šaul nemal žiaden hárem, ani veľký kráľovský dvor, ale jednoduché sídlo na spôsob väčšieho hospodárstva. Nemal ani stále vojsko, veliteľom vojska bol Abner, Šaulov bratranec. Šaul vykonával istú kráľovskú starostlivosť aj o ostatné kmene, ale nebol kráľom v plnom a pravom zmysle slova. Nikdy totiž neviedol do žiadneho boja celý Izrael, ako ani sudcovia to nikdy nedokázali. Napriek tomu Šaul mal väčší vplyv na národ ako sudcovia a preto mu titul kráľ patrí.

Šaulova povaha bola ťažko znesiteľná. Bol to prudký temperament, ktorý sa v ťažkostiach stával nekontrolovateľným. Zmocňovali sa ho ťažké, až chorobné depresie, ktoré boli veľmi progresívne, až nakoniec Šaul už vôbec nebol pri zmysloch. Treba povedať aj to, že Šaulovo položenie od začiatku bolo nezávideniahodné. Mal vzdorovať proti filištínskej prevahe, a pritom židovské kmene vôbec ešte neboli zjednotené. Inštitúcia kráľa bola totiž ešte len v začiatkoch. Pravdepodobne ani prorok Samuel nebol v tomto smere smerodajným. On na jednej strane veľkolepo argumentoval, že Izraeliti majú svojho Boha JHWH, ktorý je ich kráľom, to však zároveň prinášalo so sebou istý odstup od Šaula.

Nie sú celkom známe okolnosti, za ktorých sa k Šaulovi dostal mladý hrdina Dávid. V Písme sa spomínajú dve výrazné okolnosti, ktorými si Dávid získal pozornosť: bolo to jeho hudobné nadanie (1Sam 16,14-23) a víťazstvo nad Goliášom (1Sam 17). Dávidova sláva a popularita v národe začala ihneď stúpať, čo pritiahlo na neho Šaulovu žiarlivosť. Dávid si upevnil svoju pozíciu priateľstvom so Šaulovým synom Jonatanom a Šaulovou dcérou Michol.

Dávid teda ušiel pred Šaulovým hnevom do púšte, kde okolo seba zjednotil skupinu asi 400 bojovníkov zo svojich príbuzných a iných nespokojencov so Šaulovou vládou. Časom sa jeho skupina zväčšila o ďalších 200 členov. Napriek tomu bola jeho pozícia veľmi neistá a Dávid ju riešil tak, že sa ponúkol do služby Achisovi, filištínskemu kráľovi v meste Gat (1Sam 27). Tento kráľ ho prijal ako svojho vazala a udelil mu správu mesta Sikeleg (nem. Ziklag). Odtiaľ podnikal nájazdy na Amalekitov a iné kmene, Achisovi však vždy poslal správu, že napadol nie ten-ktorý kmeň, ale to-ktoré územie. Tak sa mu podarilo Achisa držať v domnení, že napadol a vydrancoval júdske obyvateľstvo.

Medzitým sa okolnosti schýlili k poslednej bitke medzi Filištíncami a Šaulom. Bolo to nad Ezdrelonskou nížinou, na úpätí vrchu Gelboe. Šaul tu zvolil ťažko pochopiteľnú taktiku, pretože sa nechal vyprovokovať, aby vytiahol s vojskom na sever, kde predsa len nemal istú pozíciu. Okrem toho na Ezdrelonskej nížine mohli Filištínci použiť bojové vozy. Bojové pole bolo pomerne hodne na západe, kde sídlili národy mora a tam opäť Šaul nebol pánom. Šaul teda postupoval neprezieravo; pravdepodobne všetko vsadil na poslednú kartu. Bitku prehral, jeho traja synovia zahynuli a aj on si nakoniec siahol na život. Filištínci odrezali jeho hlavu a spolu s mŕtvolami jeho synov ich vystavili na múroch mesta Bet-Šean. Mužovia mesta Jabes-Gilead s nasadením života tieto mŕtvoly Filištíncom ukradli a dôstojne pochovali. Dávid sa na tejto bitke nezúčastnil.

Zjednotené kráľovstvo kráľa Dávida
Položenie Izraela po Šaulovej smrti bolo beznádejné, avšak tento národ sa s obdivuhodnou rýchlosťou spamätal a zjednotil sa okolo Dávida. Ten mal spočiatku isté problémy s ďalším ašpirantom na trón, Isbosetom, ktorý bol Šaulovým synom. Isboset sa však nedokázal presadiť, pretože vedomie dedičnosti trónu ešte nebolo v Izraeli vžité a viac ako ľud, Isboseta presadzoval jeho príbuzný, veliteľ Abner. Medzičasom sa Dávid stal kráľom v Hebrone a ujal sa vlády nad Júdskom. Historici sa domnievajú, že sa mohol stať júdskym kráľom iba so súhlasom Filištíncov, pretože bol ich vazalom. Najsilnejšou stránkou Dávida bola jeho popularita medzi ľudom Júdska. Bol to nádejný kráľ, ktorý bol vojenským hrdinom, schopným a odvážnym.

Isboset kraľoval na severe iba dva roky. Počas tejto doby nedošlo medzi ním a Dávidom k otvorenému boju. Dávid však za ten čas vyvíjal intenzívnu diplomaciu so všetkými jeho susednými miestami: vyslal posolstvo do mesta Jabes-Gilead, vzal si za manželku dcéru kráľa z Gešuru a nadviazal priateľské styky s Amončanmi. To všetko robil s cieľom zaistiť sa proti Isbosetovi a upevniť si tak pozíciu. Isboset naopak, stále viac strácal svoje pozície. Nakoniec ho jeho dvaja hodnostári zavraždili v nádeji, že ich Dávid odmení. Ten ich však dal popraviť a tým si ešte viac naklonil ľud na svoju stranu.

Dávid sa teda definitívne presadil v Hebrone, pretože vďaka svojim schopnostiam ľud nadobudol presvedčenie, že na ňom je Božie vyvolenie a Boží Duch. Dedičné nástupníctvo na trón bolo vtedy v Izraeli a Júdsku ešte neznáme. Dávidova pozícia bola v istom smere ťažšia, ako Šaulova, pretože Dávid už nemohol rátať s pevnosťou amficionie kmeňov, ako Šaul. Okrem toho severné kmene predsa len cítili istý odstup voči Dávidovi vzhľadom na Šaula. Dávid (možno z taktických dôvodov) dovolil, aby sa Mikol vrátila na jeho kráľovský dvor.

Je prakticky isté, že Filištínci sa cítili byť Dávidovou voľbou (aklamáciou) za kráľa dotknutí a rozhodli sa ihneď zakročiť. Dávid teda musel čeliť ich nájazdu. Prvá bitka sa odohrala blízko mesta Jeruzalem (2Sam 5,17-25) a Dávid v nej zvíťazil. Ďalšie vojenské stretnutia nie sú známe čo do svojho priebehu, lebo texty sú nejasné. Hovoria dokonca o tom, že Dávid celkom porazil Filištíncov a urobil ich svojimi vazalmi s povinnosťou platiť poplatky. Rovnako dopadli aj ďalšie susedné národy a kmene.

Dávid urobil výborný politický ťah s hlavným mestom. Doteraz sídlil v Hebrone, ktoré patrilo kmeňu Júdu. V Jeruzaleme dobyl Jebuzejcov a zlikvidoval tak kanaánsku enklávu, pritom Jeruzalem sa stal hlavným mestom ríše. Nemohlo byť myslené iba ako hlavné mesto Júdska, pretože by bolo veľmi excentricky položené. Táto voľba nás upozorňuje na to, že Dávid pri nej myslel naozaj na veľkú zjednotenú ríšu. Jebuzejské obyvateľstvo nebolo vtedy vyvraždené (porov. 2Sam 24,18).

Krátko po svojom príchode do Jeruzalema dal Dávid preniesť Archu zmluvy z Kirjat-jearím do Jeruzalema, do vopred pripraveného stánku. Vykonávaním kultu boli poverení kňazi, ktorých určil sám kráľ: Abiatar (z línie v Šílo) a Sadok (pôvod neznámy; Jebuzejec?). Prenesením Archy si Dávid opäť posilnil pozíciu a z Jeruzalema urobil národnú svätyňu a pripútal tak všetky kmene k tomuto mestu. Dosť prekvapuje fakt, že Dávid nepostavil pre Archu v Jeruzaleme chrám. Historici hovoria o dôvodoch iba formou hypotéz.

Takto si Dávid upevnil moc v Jeruzaleme a mohol pomýšľať na budovanie veľkoríše. Na severovýchode v Transjordánsku si podmanil Amončanov; bola to zdĺhavá a zložitá bitka, na ktorej sa Dávid nezúčastnil, vtedy sa zaplietol do vzťahu s Betsabou v Jeruzaleme. Podobne si podmanil aj juhovýchodné oblasti Transjordánska, Moabsko a Edomsko, ktoré mu museli platiť poplatky. Potom prišiel rad na sever krajiny. Tam Dávid opäť porazil drobné kráľovstvá, uchoval však kráľovstvo kráľa Hirama v Týre (rovnako aj Šalamún), pretože toto kráľovstvo malo hospodársky význam aj pre Izrael.

Rozloha Dávidovej ríše siahala z juhu od Egyptského potoka (Wadi el-Ariš) a Akabského zálivu cez celý Kanaán až k Libanonskému pohoriu. K tomuto základnému územiu boli pričlenené kráľovstvá Edomsko, Moabsko, Amonsko a na severe Dávid kontroloval územie až k mestám Ribla a Hamat, čo je niekoľko desiatok kilometrov na sever od Damasku.

Spôsob Dávidovej správy jeho ríše nie je dostatočne známy. Z biblických textov poznáme mená iba niekoľkých jeho hodnostárov, medzi nimi je jedno egyptské meno (Susa) Dávidovho pisára (porov. 1Krn 18,16). Z toho je možné usudzovať, že Dávid organizoval život na kráľovskom dvore podľa egyptských modelov. Správa podmanených území si však vyžadovala veľký aparát úradníkov; o tom však nevieme nič. Zaujímavé je, že knihy Svätého písma hovoria o tom, že Dávid ustanovil levitov pre službu kultu. Pritom chrám ešte nejestvoval. Preto sa autori domnievajú, že Dávid mohol mať v pláne levitov rozposlať po celej ríši, aby sa starali o náboženský život jeho ľudu a o oficiálny kult.

Dávidov kráľovský dvor už nebol jednoduchým dvorom, ale bolo v ňom množstvo sluhov, hárem, tridsať hrdinov ako jeho osobná stráž a poradcovia. Samozrejme, že v tomto spoločenstve vznikali aj rôzne frakcie a osnovali sa intrigy. Vznikol problém okolo práva nástupníctva na trón. Na intrigách mal čiastočnú vinu aj Dávid svojou nerozhodnosťou a tak v kráľovskom dome vznikali aj ozbrojené rebélie. Zdá sa, že ešte nezanikla celkom ani myšlienka nejakého charizmatického vodcu z Dávidovho domu. Nespokojnosť mohla prichádzať od dávnych priaznivcov Šaulovho domu, alebo od vojakov, alebo aj od náčelníkov najmä severných kmeňov. Najťažšou krízou na Dávidovom dvore bola Absolónova vzbura. Začala sa vzťahom Amnona (Dávidovho prvorodeného syna) k nevlastnej sestre Tamar. Amnon ju znásilnil a potom odmietol. Absolón čakal dva roky, či Dávid potrestá Amnona a keď to neurobil, tak Amnona zabil. Nato musel utiecť a vrátiť sa mohol až po troch rokoch. Po ďalších dvoch rokoch mu kráľ odpustil. Ďalšie štyri roky využil na to, aby si získaval kontakty a popularitu medzi ľudom ako budúci kráľ nástupca Dávida. Neskôr prešiel do Hebronu a tam sa dal vyhlásiť za nového kráľa. S početným vojskom postupoval na Jeruzalem. Dávid sa až vtedy dozvedel o veci a z Jeruzalema musel utiecť. Utiahol sa do Zajordánska. Veliteľ jeho vojska Joab sa stretol s Absolónom vo vojenskom konflikte a Absolón tu utrpel porážku, pri ktorej prišiel o život. Dávid sa potom mohol do Jeruzalema vrátiť.

Ďalšiu vzburu vyvolal Benjamínec Seba. Toto povstanie opäť ukazuje, že Dávidova pozícia musela byť vzhľadom na Šaulovcov strážená až do konca. Joab aj túto vzburu pomerne rýchlo potlačil, ale problém nástupníctva sa tým nevyriešil. Nárok na nástupníctvo si robil Dávidov najstarší z jeho žijúcich synov Adoniáš. Dávid však pravdepodobne dávno predtým prisľúbil Betsabe, že jej syn Šalamún bude jeho nástupcom. Adoniáš postupoval podobným spôsobom ako kedysi Absolón. Snažil sa nakloniť si masy. Podarilo sa mu nakloniť si kňaza Abiatara a veliteľa Joaba. Týchto pozval spolu s ľudom k prameňu Rogel priniesť obetu a nechal sa vyhlásiť za kráľa. Šalamúnovi držal stranu prorok Nátan, kňaz Sadok a veliteľ Dávidovej osobnej stráže Banaiáš. Táto strana musela urýchlene konať. Náhle prekvapili Dávida s priamou otázkou a ten potvrdil Šalamúna ako nastupujúceho kráľa nad Izraelom. Nátan pomazal Šalamúna pri prameni Gihon a vtedy bol vyhlásený za nového kráľa. Adoniáš pochopil, že prehral. Použil právo azylu pri oltári a to mu zachránilo život.

Toto všetko sa odohralo formou intríg v kráľovskom dome. Aklamácie ľudu tu mali viac formálny charakter. Zdá sa, že rozhodujúcou silou tu bola prítomnosť vojska, resp. jeho veliteľov. Pritom osobná stráž mala dominantné postavenie nad ostatným vojskom.

Jednotné kráľovstvo Šalamúna
Východisková pozícia kráľa Šalamúna bola opäť rozdielna od Dávidovej. Šalamún nemusel zvádzať s nikým boje o trón, ani ho neohrozovali okolití nepriatelia. Nepotreboval byť veľkým vojenským stratégom a mohol sa od začiatku svojej vlády venovať hospodárstvu a diplomacii.

Šalamún spočiatku vládol spolu s Dávidom a po jeho smrti sa ihneď ponáhľal zlikvidovať svojich niekdajších odporcov: Abiatara zbavil kňazskej hodnosti a poslal ho domov do Anatotu, Joaba dal zabiť, rovnako aj Semeiho. Tak si upevnil pozíciu a kráľovstvo vo svojich rukách. Je možné, že tieto pomsty vyvolajú v dnešných čitateľoch isté otázky. Tieto kroky však treba posudzovať vo vtedajších názoroch na kliatbu a na krvnú pomstu, čo tiež boli súčasti spravodlivosti.

Šalamún sa potom mohol celkom venovať hospodárskemu a diplomatickému upevňovaniu ríše. Medzi jeho ženami sa objavia egyptská princezná 21. egyptskej dynastie. Jednou z oblastí, s ktorými Šalamún najviac obchodoval, bola oblasť Fenície, mestá Sidon a Tyrus. Z týchto miest Šalamún dovážal najmä tvrdé drevo a vyvážal tam olivový olej a pšenicu. Okrem toho viedol obchody aj s Egyptom, odtiaľ získaval najmä meď.

Popri obchode a diplomacii sa Šalamún venoval aj modernizácii vojska. Opevnil strategické mestá Hazor, Megiddo, Gezer, Bethoron. Do armády zaviedol bojové vozy, o ktorých už rozmýšľal jeho otec Dávid. V Megidde sa pri vykopávkach našli základy maštalí, v ktorých bolo za Šalamúna umiestnených 450 koní.

Za Šalamúnovho života sa vzniklo proti nemu niekoľko vzbúr. Jednu viedol istý Edomčan Adad a druhú viedol Razon, syn Eliadov. Obe vzbury Šalamún potlačil.

Najviac sa Šalamún presadil v hospodárskej oblasti. Bol dosť šikovný na to, aby rýchlo vybadal, že cez jeho územie prechádza dôležitá obchodná cesta na sever a že okrem Stredozemného mora má prístup aj k Červenému moru (Akabský záliv) a že toto všetko sa dá veľmi dobre obchodne zúžitkovať. V Akabskom zálive preto vybudoval prístav Ezion-geber. Bola to námorná flotila, ktorá slúžila najmä obchodným účelom. Šalamún tak získal prístup k obchodným trhom v Afrike, Arábii a v Indii. Odtiaľ dovážal zlato (z Ofíru), striebro, drevo, slonovinu a opice. Z Indie dostával predovšetkým korenie.

Okrem toho Šalamún veľmi dobre využil obchodné cesty karaván, ktoré viedli cez jeho územie, najmä kráľovskú cestu v Transjordánsku. Návšteva kráľovnej zo Sáby, o ktorej hovorí 1Kr 10, vôbec nie je iba legenda. Návšteva tejto kráľovnej dnešného Jemenu v Izraeli mala iste aj obchodný charakter. Táto oblasť bola vtedy slávna najmä korením a tymiánom. Účelom postavenia veľkého prístavu bol iste aj Šalamúnov plán vyvážať meď. Získal totiž prístup k už jestvujúcim baniam na získavanie medi v oblasti južne od Mŕtveho mora okolie Timny). Šalamún sa veľmi šikovne zmocnil obchodu s koňmi a bojovými vozmi tak, že naň získal monopol. Totiž kone sa dovážali z Cilície a vozy z Egypta a tak celý transport týchto obchodných artiklov musel prechádzať cez Izrael.

Obdobie vlády Šalamúna bolo zlatým obdobím života izraelského národa. Všetky vyššie uvedené obchodné operácie boli síce štátnymi podnikmi, ale množstvo ľudí pritom dostalo prácu a odmenu za ňu. Mnohí jednotlivci pritom zbohatli vlastnou príčinlivosťou. Životná úroveň celého národa stúpala. Za Šalamúna bol konečne prelomený filištínsky monopol na spracovanie železa. Využitím napred železného pluhu sa veľmi zvýšila úrodnosť pôdy. Historici celkove usudzujú, že od čias Šaula po Šalamúna stúpol počet izraelského obyvateľstva dvojnásobne.

Bezpochyby najdôležitejšou udalosťou Šalamúnovho kraľovania bola stavba chrámu. S najväčšou pravdepodobnosťou hlavným staviteľom chrámu bol architekt z Týru, ktorý postavil chrám z dvoch základných častí: svätyne a veľsvätyne, v ktorej bola umiestnená Archa zmluvy a tá mala tzv. zľutovnicu a na nej boli zhotovené dve veľké postavy cherubov. Pred chrámom boli postavené dva stepy a tie mali mená Jachin a Boaz (porov. 1Kr 7,21). Pred chrámom boli oltáre a ďalej pred chrámom v sústredných obvodoch jednotlivé nádvoria. Chrám bol vybudovaný tak, že z veľkej miery pripomína niektoré fenické pohanské chrámy. Chrám plnil dvojakú úlohu: bola to miestna svätyňa kráľa a jeho dynastie a zároveň to bola národná svätyňa, pretože sa začali presadzovať snahy o centralizáciu kultu. Na budovu chrámu boli naviazané ďalšie objekty ako bol kráľovský palác, správna budova na vybavovanie štátnych záležitostí, palác egyptskej princezny a ďalšie budovy naozaj potvrdzujúce Šalamúnov kráľovský majestát.

Šalamúnova vláda nepriniesla iba rozvoj stavebného sektora, ale aj celkový rozvoj kultúry, predovšetkých literárnou formou. Na kráľovských dvoroch boli zamestnané celé štáby pisárov. Opísané boli dejiny Dávida, Šaula a Samuela, zaujatie Zasľúbenej zeme, vystúpenie z Egypta a jahvista napísal rozprávanie o stvorení sveta. Tak boli položené základy budúcej zbierky biblických kníh, čo je najväčší poklad izraelského národa.

Nastal aj rozvoj hudobného umenia, ktoré sa pestovalo najmä v chráme. Vznikli mnohé žalmy, ich presný počet nie je známy, predpokladá sa, že to bola značná časť neskoršieho Žaltára. Rovnako kvitla aj «múdrosť», známy literárny druh, ktorý predstavuje jednu časť biblických kníh. V neskorších dobách prevládal názor, že Šalamún bol autorom viacerých múdroslovných kníh, ale to je ťažko dokázať, biblisti sa klonia k názoru o ich neskoršom vzniku. V každom prípade nám Biblia ponúka názor, že Šalamún bol výnimočne múdry človek, ktorý pestoval múdrosť.

Šalamúnova vláda priniesla so sebou nielen zlatý čas rozkvetu, ale mala aj negatívne stránky. Prakticky všetky veľké stavebné podujatia boli štátne a nato bolo potrebné zabezpečiť aj mnohé príjmy do “štátnej pokladnice”. Hoci mal kráľ zaistené veľké príjmy z obchodu a vyberania mýta, predsa aj vysokou mierou zaťažil svoje obyvateľstvo, čo nieslo so sebou zníženie popularity a istú mienku o nespravodlivosti. Šalamún mal vybudovaný veľmi podrobný administratívny aparát a vojsko. Svoju ríšu rozdelil na 12 dištriktov (prefektúr) podľa územia jednotlivých kmeňov a do každého dištriktu menoval jedného zástupcu, úlohou ktorého bolo starať sa o odvod daní. Každý dištrikt mal iný mesiac odovzdávať dane a naturálie pre kráľovský dvor. Presné sídla týchto prefektov nie sú známe. Historici spomínajú medzi prefektami dvoch Šalamúnových zaťov. Pomocou inštitúcie prefektov sa veľmi potlačila funkcia a význam kmeňovej amficionie, ktorá začala prakticky celkom zanikať.

Za Šalamúnovej vlády nastal v jeho ríši aj nebývalý rozvoj v stavebnej oblasti. Finančné a ľudské zdroje na tieto stavby si Šalamún zaistil z nútených prác, ktoré zaviedol. Na nútené práce použil Šalamún najskôr cudzie podrobené obyvateľstvo, ale neskôr aj Izraelitov. V tom čase to bol známy a bežne používaný spôsob. Okrem toho sa na kráľovské stavby používala pracovná sila formou, ktorú historici nazývajú «štátne otroctvo». Štátnymi otrokmi v Izraeli boli iba cudzinci, je nepravdepodobné, žeby bol kráľ na štátne otroctvo použil Židov. Obe tieto formy iste vzbudzovali odpor u Izraelitov a voči Šalamúnovi rástla nespokojnosť.

Na zabezpečenie materiálu a peňazí urobil Šalamún ešte jeden krok, ktorý historici hodnotia veľmi negatívne: týrskemu kráľovi Hiramovi dal do zálohy alebo predal dvadsať miest na okolí mesta Akko. Šalamún musel vtedy prežívať naozajstnú biedu, keď predával vlastné územie.

Šalamún svojou enormnou stavebnou aktivitou spôsobil rozvoj mestskej kultúry, ktorú Izraeliti predtým takmer nepoznali. To urýchlilo zánik pôvodného kmeňového zriadenia. Začali sa vytvárať skupiny bohatých a chudobných.

Vláda Dávida a Šalamúna je charakteristická aj tým, že obaja títo králi sa usilovali o centralizáciu kultu. Dávid dal preniesť Archu zmluvy do Jeruzalema a Šalamún zas postavil v Jeruzaleme chrám. Počas ich vlády sa rozvíja aj teológia dávidovského kráľovstva. Medzi najvýznamnejšie texty tu patrí proroctvo proroka Nátana (2Sam 7,1nn) a kráľovské žalmy (Ž 2; 18; 20; 21; 45; 72; 89; 101; 110; 132; 144,1-11). V dôsledku tejto teológie kráľovstva sa stále viac ujímalo presvedčenie, že Dávidovo a Šalamúnovo kráľovstvo je naplnením Božích prisľúbení daných patriarchom a zárukou toho, že Boh JHWH ich raz naplní celkom a to príchodom Mesiáša. Teológia kráľovstva sa okrem iného prejavovala aj tak, že osoba kráľa bola považovaná za reprezentanta samého Boha. Takátro predstava bola na Blízkom Oriente celkom bežná a zaužívaná nielen v židovskom náboženstve. Preto nebolo prekvapením, keď aj kráľ vykonával niektoré kultické funkcie. V Izraeli bola táto teória silne ohraničená. Do akej miery vykonával kráľ v Izraeli kult, je veľmi nejasné. Niečo naznačujú žalmy, ale inak Písmo o tom mlčí. Autori zastávajú rôzne stanoviská: niektorí zastávajú názor, že kráľ bol považovaný za božieho syna, iní hovoria o akejsi adopcii (v metaforickom zmysle slova). Avšak je veľmi ťažko nejako presne definovať tento pojem, pretože tu v predstavách Izraela ide o prelínanie materiálnych a duchovných vzťahov medzi Bohom a kráľom.

Napriek veľmi dokonalej organizácii štátu a teológii kráľovstva vznikali v Dávidovej a Šalamúnovej ríši prejavy nespokojnosti. Najväčšie rozmery dosiahla vzbura na severe, ktorú viedol Jeroboam, dozorca nad nútenými prácami Jozefovho kmeňa (porov. 1Kr 11,28).

8. Pád monarchie: Izrael a Júdsko

Sotvačo Šalamún zomrel, jednotná ríša, o ktorú sa zaslúžil najmä Dávid, sa prakticky ihneď rozpadla na dve nerovnaké časti: na severnú časť, ktorá dostala názov Izrael (bolo v ňom 10 kmeňov) a južnú časť s názvom Júdsko (s dvomi kmeňmi).
 Tieto kráľovstvá niekedy viedli medzi sebou boje, inokedy žili v pokoji. Detailné správy o tom podávajú kráľovské knihy a čiastočne aj prorocké knihy, najmä Amos a Ozeáš.

Odcudzenie severu a juhu v Izraeli nastalo ešte za Šalamúnovho života. Tento posledný monarcha vládol v ríši tvrdou rukou a musel ostro zakročiť proti rebélii na severe a preto problémy, ktoré vypukli po jeho smrti, nie sú nijako prekvapujúce.

Politické rozdelenie a jeho dôsledky
Napriek úspešnej monarchii a vláde takých slávnych osobností akými boli Dávid a Šalamún, sa nepodarilo vnútorne zjednotiť jednotlivé kmene zo severu i juhu územia monarchie. Kmene si zachovali svoje povedomie dvoch skupín a dvoch častí kráľovstva. Po smrti Šalamúna sa toto povedomie prejavilo plnou mierou. Izraelitom, teda kmeňom zo severu bola stále blízka myšlienka charizmatického vodcu. Preto neuznávajú automaticky Šalamúnovho syna Roboama za nástupcu Šalamúna, ale ho chcú voliť; samozrejme, za istých podmienok. Kráľovský kandidát Roboam z Júdska musí cestovať na sever do Sichemu, aby tam prijal zvolenie zo strany severných kmeňov. Hlavnou podmienkou mala byť otázka zníženia daní a zrušenia nútených prác. Kráľ si múdro vyžiadal čas na rozmyslenie a poradu, ale nemúdro sa zariadil podľa rady svojich neskúsených mladých poradcov. Tu už opäť robí politiku aj Jeroboam, Nabatov syn, ktorý sa medzičasom vrátil z Egypta.

Roboam teda odmietol zníženie daní a to bol posledný dôvod všeobecnej otvorenej vzbury proti Roboamovi, ktorý sa len útekom zachránil v Sicheme. Jeho prefekt Aduram mal asi vyjednávať o nútených prácach a bol vtedy ukameňovaný. Za kráľa bol zvolený Jeroboam. Okrem spomenutej podmienky tu boli iste aj ďalšie vplyvy, ako napred amficionistické tendencie alebo názory prorokov alebo nesúhlas s perspektívou večnej vlády Dávidovej dynastie a pod.

Je len samozrejmé, že v tejto novej situácii rozdelenej ríše sa okolité cudzie národy snažili vymaniť z doterajšieho područia (Amonsko, Moabsko) a prakticky automaticky prestali platiť poplatky, ktoré im vyrubili Dávid a Šalamún.

Ihneď po rozdelení ríše nasledovala vojenská odpoveď z Júdska, ale armádu zastavil prorok Semeiáš, ktorý tak zabránil bratovražednej vojne. Za takýchto okolností bola politická schizma naplnená. SP o tom hovorí v 3Kr 12,1-24. K celkove malým úspechom Roboama pri upevňovaní hraníc patrí zisk časti územia Benjamín a jeho pripojenie k pôvodným dvom kmeňom (Júda a Simeon).

Vládna a náboženská politika Jeroboama
Hlavnou úlohou Jeroboama bolo vytvoriť na severe základy pre jestvovanie kráľovstva. Hlavným mestom sa stal Sichem, ktorý bol dovtedy pravdepodobne kanaánskou enklávou uprostred územia kmeňa Manasses. Autori hovoria aj o transjordánskom meste Penuel a neskôr o meste Tirza (10 km severne od Sichemu) ako o hlavných mestách Izraela. O presunoch a ich dôvodoch možno vyslovovať len dohady. Ani o iných podujatiach Jeroboama niet spoľahlivých správ. Je pravdepodobné, že aj on, ako predtým Šalamún zaviedol nútené práce pri výstavbe miest Sichem, Tirza a Penuel. Treba predpokladať, že to boli nútené práce v istej obmedzenej miere v porovnaní so Šalamúnom.

Za istý čas zostal stav politického rozdelenia pri zachovanej náboženskej jednote. Totiž chrám v Jeruzaleme stále priťahoval veriacich aj zo severu a tí putovali pravidelne do Júdska na výročné sviatky. Jeroboam sa preto rozhodol eliminovať tento náboženský vplyv Júdska. Obával sa totiž, že náboženská jednota môže mať za následok túžbu po politickej jednote. Preto rozkázal obnoviť staré sanktuariá v mestách Betel a Dan, ktoré sa nachádzali pri severných a južných hraniciach jeho novej ríše. Tu nariadil konať kult Bohu JHWH avšak starokanaánskym spôsobom, podobným kultu preukazovanému bohu Baalovi. Leviti, ktorí tu ešte zostali po predchádzajúcich dobách, sa nechceli zapojiť do tohto nového náboženského systému a húfne odchádzali na juh do Júdska (2Krn 11,13-14). Kráľ preto musel vytvoriť novú kňazskú vrstvu.

Jeroboam okrem toho obnovil aj kult na výšinách. Aby dokonale izoloval svoj ľud od Júdska, nariadil používať aj iný kalendár. Namiesto kalendára centralizovaného v Jeruzaleme prijal starý poľnohospodársky kalendár a tak zabránil ľudu putovať do Jeruzalema a orientoval ho na nové sanktuariá svojho kráľovstva.

Takýmto kultom sa vytvorili mnohé príležitosti pre pôvodné kanaánske pohanské náboženstvá, aby sa ľahko dostali so svojím vplyvom do tohto, spočiatku ešte jahvistického náboženstva, ktoré ale bolo v ďalšom veľmi infiltrované kanaánskymi pohanskými kultmi. Nasledovné epochy preto právom celé toto počínanie Jeroboama nazývajú «hriech Jeroboama» (porov. 1Kr 12,26-13,34; Am 5 a 7; Oz 8,4-6).

Egyptská invázia v Júdsku
Ešte v čase Šalamúnovej vlády sa v Egypte dostala k moci XXII. dynastia, ktorú založil istý libyjský generál menom Šošenq (= Šišaq, slov. Sesak; nem. Sisak; porov. 3Kr 14,25-28). Tento egyptský kráľ, zakladateľ 22. dynastie, poskytol azyl Jeroboamovi, ktorý sa sprotivil Šalamúnovi a zrejme mu aj prisľúbil pomoc pri snahe nastúpiť na trón v Jeruzaleme. Egyptské vojsko mierilo na Jeruzalem a to na kráľovskom Roboamovom dvore vyvolalo takú reakciu, že kráľ rozkázal zobrať poklady a poslať ich faraonovi (3Kr 14,25-28; 2Krn 12,1-12). Bol to neobyčajne vysoký poplatok. Egyptské vojská podnikli pravdepodobne okolo roku 918 pred Kr. veľké rabovanie po celej Palestíne. V Megiddo sa našiel nejaký úlomok zo stély s menom tohto faraona. Vojská boli pravdepodobne aj v prístave Eciongeber, pretože tamojšie priemyselné zariadenia boli zničené práve v tejto dobe.

Touto výpravou si Egypt opäť zaistil domínium tejto oblasti a kontrolu nad všetkými obchodnými cestami. Našťastie pre Júdsko, egyptská armáda bola príliš slabá na to, aby trvale kontrolovala podmanené územia. Teda veľké drancovanie prešlo a egyptské vojsko sa vrátilo späť k Nílu. Tento stav potom trval až do obdobia vlády kráľa Achaba (871-852 pred Kr.).

Bratovražedné vojny a celkové vzájomné vzťahy
Egyptská invázia bola veľkou skúškou pre obe rozdelené kráľovstvá. Avšak tieto prepásli príležitosť. Nezmierili sa. Jeroboam najskôr ušiel za Jordán do Penuelu (1Kr 12,25), potom sa vrátil a vybudoval si svoje sídlo v Tirse. Nepriateľstvo medzi ním a Roboamom trvalo počas celej vlády oboch kráľov na severe i na juhu. Roboam sa po odchode Egypťanov snažil napraviť škody, ktoré mu spôsobili; upevnil hranice a postavil tam mnohé pevnosti (2Krn 11,5-12). Roboamov nástupca, jeho syn Abiam (911-908) bez váhania vytiahol proti Jeroboamovi a porazil ho v oblasti Betelu. Tak získal trvalú kontrolu nad územím kmeňa Benjamín. Syn a nástupca Abiama Asa zas utrpel porážku od severného kráľa Básu. Nato už do vzájomných bojov začali zasahovať aj okolité krajiny predovšetkým Aramejci, ktorí mali sídlo v Damasku.

Pomerne rýchlo sa do vzťahov oboch kráľovstiev dostalo presvedčenie o nemožnosti opätovného spojenia do monarchie. Severné kráľovstvo bolo rozlohou aj počtom obyvateľov väčšie, južné kráľovstvo zas bolo chudobnejšie, ale jeho obyvateľstvo sa javí ako jednotnejšie a jeho ďalšou výhodou bolo, že Júdsko si vybudovalo pevnú dynastickú tradíciu. Celkovými vlastnosťami života v Júdsku v 10. - 9. stor. bol mierny vzrast blahobytu a úpadok náboženského života, čo zapričinila najmä prítomnosť pohanských manželiek kráľa Šalamúna a výchova ich synov, budúcich kráľov Júdska.

Dynastia Omritov
Po vraždách niekoľkých kráľov v Izraeli sa tam dostala k moci dynastia Omriho, ktorá upevnila poriadok a zaistila pomerne výrazný blahobyt.
 V Tirze sa začali stavať veľké stavby, ktoré však neboli privedené do konca, pretože Omri rozhodol vystaviť nové sídlo v strede ríše. Nová metropola sa volala Samária. Omri vládol v rokoch 882-871 pred Kr. Za jeho vlády a za jeho nástupcu sa napriek hospodárskym úspechom zhoršila situácia ľudu. Stalo sa to najmä zásluhou katastrofálneho sucha, ktoré postihlo krajinu za vlády Achaba.

Omri veľmi pozdvihol izraelské kráľovstvo. Ukončil bratovražedné boje s Júdskom a začal vnútorne upevňovať ríšu. Okrem toho sa mu podarilo ovládnuť Moabitov a v Madabe nad nimi ustanovil vojenskú posádku. Menej sa mu darilo v snahe o prímerie s Aramejskom v Damasku, kde v tom čase vládol veľmi schopný vládca Ben-Hadad I.

Omri dosiahol úspech s fenickým kráľom Etbaalom v Týre. Dohoda bola spečatená manželstvom jeho syna Achaba (871-852) s týrskou princeznou Jezabel.

Kráľ Achab vďaka dobrej východiskovej situácii, ktorú dostal od otca Omriho, zhromaždil mnoho bohatstva a postavil viaceré mestá-pevnosti: Jericho, Megiddo, Samária. Veľký materiálny blahobyt a prítomnosť pohanskej kráľovnej zrejme mala svoj prejav v hlbokom náboženskom úpadku, do ktorého sa dostala celá ríša. Došlo dokonca k pokusu kult Boha JHWH nahradiť kultom Baala, o čo sa výslovne usilovala Jezabel, a to nielen nejakými skrytými ťahmi, ale aj otvoreným a krvavým prenasledovaním. Achab navonok zostal prívrženec jahvizmu, ako dosvedčujú mená jeho synov (Achaziáš, Joram - sú to židovské teoforické mená). Pokus kráľovnej Jezabel vykoreniť jahvizmus sa nepodaril iba vďaka rozhodnému zásahu proroka Eliáša. Tento prorok stál na čele odporu voči Jezabelinej náboženskej politike pohanského kultu. Cyklus textov o Eliášovi a Elizeovi nám zachytáva aj správy o kráľovnej Jezabel. Známe sú predovšetkým dva veľké činy Eliáša: obeta na Karmeli, kde Eliáš odkryl bezmocnosť Baalovho kultu a jeho prorokov a obnovil tak zmluvu ľudu s Bohom JHWH a druhým činom bola výčitka kráľovi Achabovi, ktorý bezprávne a zločinne odňal vinicu Nabotovi. Eliáš musel z krajiny utiecť, Písmo hovorí, že šiel na vrch Horeb na Sinaji, aby tu čerpal posilu hájiť zmluvu ďalej. Z textov Písma nie je nič známe o Eliášovom zmýšľaní ohľadom kultu v Jeruzaleme. Nie je tiež známe, či mal Eliáš okolo seba skupinu extatických prorokov; pravdepodobne nie, ale zdá sa, že s nimi spolupracoval.

Kráľ Achab bol smrteľne ranený v bitke proti Aramejčanom (1Kr 22,1-40) a jeho nástupcom sa stal jeho syn Achaziáš a po niekoľkých mesiacoch ho vystriedal jeho brat Joram. Tento sa stretol vo vojne s moabským kráľom Mešom, ktorý bol dovtedy vazalom Joramových predchodcov Omriho a Achaba. Jorama v tejto výprave podporovali aj z Júdska. Dosiahol síce čiastočné víťazstvo, ale sa mu nepodarilo opäť si celkom podriadiť Mešu. Z archeológie je známa Mešova stéla, ktorá je významným historickým svedectvom tých čias.

----------------

Tento pokojný rozvoj Izraela mal svoje pozitívne dôsledky aj pre Júdsko. Významným kráľom v tomto období bol Jozafát (867-846). S Izraelom udržiaval dobré styky, svojho syna Jorama oženil s Atáliou, ktorá pochádzala z Izraela, z Omriho dynastie. Bola to sestra alebo dcéra kráľa Achaba. Jozafát si upevnil svoje domínium v Edomsku a obnovil námorné loďstvo v Eciongeber, ktoré sa nerozvíjalo od čias Šalamúna, bolo zničené egyptskou inváziou. Jozafát zostal verný jahvizmu, previedol aj náboženské a iné reformy, ktoré ešte zvýšili prosperitu jeho malej krajiny.

Manželstvo Jozafatovho syna Jorama s Atáliou prinieslo Júdsku horké plody. Atália bola veľmi energická a chytrá a podarilo sa jej pri nie veľmi schopnom manželovi presadiť Baalov kult aj na júdskom kráľovskom dvore. Po bezvýznamnom Joramovi nastúpil na trón jeho syn Achaziáš, ktorý sa stal obeťou vojenského prevratu v severnej ríši, keď Jehu vyvraždil rod Omriho (Jorama a jeho matku Jezabel). Vtedy Atália nastúpila v Júdsku sama na trón a dala vyvraždiť celý Dávidov rod, čím chcela presadiť Baalov kult v Júdsku. Nepodarilo sa jej to, pretože z Dávidovho rodu sa zachránil ešte len 7-ročný Joas, ktorého kňazi ukryli v chráme a pripravovali na moment odplaty Atálii a na prevzatie moci. Atálii sa nepodarilo presadiť Baalov kult aj preto, že obyvateľstvo ho nikdy celkom neprijalo. Kráľovná vždy pôsobila v Júdsku ako cudzia, samostatne vládla iba krátko (842-837) a akonáhle dorástol Joas, Atália bola odstránená.

----------------

Celkový prospech Izraela aj Júdska bol tŕňom v oku Aramejcom v Damasku. Rozvoj obchodu a pokoj v Palestíne ich oberali o zisky. Preto Damaský kráľ Ben-Hadad II. podnikol niekoľko výprav proti Izraelu, nakoniec však dostal tvrdú porážku a dostal sa do väzenia po bitke pri Afeku. Nakoniec však izraelský kráľ urobil s ním mierovú dohodu, pretože sa blížilo nové nebezpečenstvo zo severu a to od Asýrskej ríše.

Asýrsku ríšu dostal do povedomia okolitých národov predovšetkým Assur-nasir-pal II (883-859) a jeho syn Salmanassar III (858-824). Salmanassar roku 858 spustošil oblasť Hornej Sýrie a pričlenil si mestá oblasti rieky Orontes, nasledujúci rok ovládol oblasť Karkemiš. Nato sa v južných oblastiach sformovala protiasýrska koalícia a vojenské stretnutie sa odohralo v bitke pri Qarqare pri rieke Orontes. Tam koaličných 70.000 vojakov porazilo 40.000-ové vojsko Asýrčanov a tak títo boli vo svojich výbojoch načas zastavení.

Po tomto vojenskom úspechu koalície sa začali prejavovať rozpory v jej vnútri, došlo aj k vojenským bitkám, pri jednej z nich bol smrteľne ranený Achab. Potom obe kráľovstvá Izrael a Júdsko začali vnútorne upadať, Edom a Moab získali nezávislosť a v zmätkoch na dvore Júdskeho kráľovstva dosiahla vládu Atália, ktorá dala vyvraždiť celý kráľovský rod. Zachránil sa iba Joas, ktorého kňazi ukryli v chráme v Jeruzaleme.

Dynastia Jehu

Dynastia Omri sa pre svoju tvrdú politiku voči domácemu obyvateľstvu a pre svoje modlárstvo stávala stále viac predmetom nenávisti a v Izraeli jestvovali skupiny, ktoré mohli rátať s podporou ľudu a čakali len na vhodnú príležitosť. Do tejto situácie zasahovali aj proroci, najmä Elizeus, ktorý v čase neprítomnosti Jorama (liečil sa vtedy v Ezdrelone) dal za nového kráľa pomazať vojenského generála menom Jehu. Vojaci ho ihneď aklamáciou prijali za kráľa. Jehu sa ihneď vydal s vojskom proti Joramovi. Ten vytiahol proti nemu s vojskom, ale bol porazený. Potom sa Jehu obrátil proti Jezabel a vyvraždil celý kráľovský dom aj s tými, ktorí boli ich prívržencami. Medzitým Jehu dal zlikvidovať svätyne boha Baal-Melqarta, a tak bol jahvizmus aspoň oficiálne v Izraeli zachovaný. Tento "krvavý kúpeľ", ktorý dynastii Omri pripravil Jehu, sa odohral roku 842 pred Kr.

Jehu (842-814) si spočiatku len veľmi ťažko upevňoval ríšu, medzičasom prišiel o územia za Jordánom, ktoré mu obsadili Aramejčania. Pravdepodobne sa zblížil s júdskym kráľom Joasom (836-798), ktorého pred kráľovnou Atáliou zachránili kňazi a dosadili na júdsky trón. Jeho vláda celkove nepriniesla Izraelu šťastie. Na trón nastúpil veľmi razantne, ale nemal dostatok politického rozhľadu, ani náboženskej horlivosti.

Po Jehuovi nastúpil na trón jeho syn Joachaz (814-800), ktorý musel bojovať proti Aramejčanom. Definitívne nad nimi zvíťazil až Joachazov syn Joas (800-784). Za tohto izraelského kráľa sa pokúsil júdsky kráľ Amaziáš (798-769), posmelený úspechom v Moabsku obnoviť Dávidovu ríšu, ale bol kruto porazený severným kráľom Joasom v bitke pri Bet Šemeš. Joasove vojská vydrancovali Jeruzalem, chrám a kráľovský palác a zničili mestské hradby. Amaziášov nástupca Oziáš [alebo aj Azariáš] (769-733) sa venoval znovuvybudovaniu ríše. Znovu otvoril prístav v Eilate a rozširoval poľnohospodárske pozemky, zakladal nové kolónie v púšti Negeb a na rovine Šefelah, opravil mestské múry v Jeruzaleme a zmodernizoval zbrane na jeho obranu. Reorganizoval vojsko a snažil sa ovládať obchodné cesty. Relatívny blahobyt mal ale za následok náboženský úpadok, čo potom kritizovali nasledovní proroci: Am, Oz a Iz. Podobná situácia - hmotný blahobyt a náboženský úpadok - bola vtedy aj v severnom kráľovstve. Dynastia Jehu bola skoro potom vyvraždená.

Asýrsko: Tiglat-pilesar III (744-727) a sýro-efraimská vojna
Asýrsky národ bol semitského pôvodu, na Blízkom východe sa objavil už v 3. tisícročí a obýval územie okolo horného toku rieky Tigris, teda na severovýchod od Kanaánu. Ich pôvodným centrom bolo mesto Aššur a neskôr Ninive. Dlhý čas žili pod babylonskou nadvládou, potom sa osamostatnili a veľmi posilnili moc a vplyv svojej ríše. Niektorí najvýznamnejší asýrski panovníci sa spomínajú aj vo Svätom písme. Poradie najvýraznejších kráľov: Assurnasirpal II., Salmanassar III., Adadnararis III., Salmanassar IV., Tiglat-pilesar III., Salmanassar V., Sargon II., Sennacherib, Asar-Haddon, Assurbanipal.

Jedným z tých asýrskych kráľov, ktorých moc Židia vo svojich dejinách najviac pocítili, bol Tiglat-pilesar III. Tento asýrsky vodca bol krutým vojakom a schopným politikom bez škrupúľ. Ním začal tzv. «asýrsky teror», ktorý ťažil viac ako jedno storočie celú západnú Áziu. Tento vladár sa na dobytých územiach neuspokojil s tým, že obyvateľstvu vyrubil poplatky, ale nariadil ich vždy premiestniť na iné miesto, krajiny delil na menšie čiastky a ustanovoval tam prefektov a odporcov exemplárne kruto trestal. Premiestňovaním obyvateľstva si vladár chcel zaistiť trvalé podmanenie krajín a vytvorenie jednotného národa Asýrskej ríše. Najskôr sa sústredil na Aramejsko a snažil sa získať od nich územia v ich severnej a východnej časti. Zatiaľ prebiehala rýchla diplomacia medzi južnými aramejskými oblasťami a Izraelom s cieľom zorganizovať silnú koalíciu štátov proti Asýrsku. Júdsky kráľ Joatam (758-743) sa k nej nepridal a pokračoval vo vnútornom upevňovaní svojej ríše.

Na čele antiasýrskej koalície
 sa ocitol izraelský kráľ Pekach spolu s damašským kráľom Rasinom. Izrael musel vtedy platiť Asýrsku vysoké poplatky a Pekach by sa bol rád tejto povinnosti zbaviť. Vtedy ešte netušil, že táto politika bude nakoniec viesť k zániku Izraela.

Členovia antiasýrskej koalície dúfali ako samozrejmosť, že Júdsko sa tiež pridá k tejto koalícii. Júdsky kráľ Joatam sa šikovne vyhol vstupu do koalície a preto Rasin, ktorý s Peqahom urobili dohodu, sa rozhodli spolu prinútiť Joatama z Júdska, aby sa k ním pridal. Takto sa začala sýro-efraimská vojna, ktorá celkove prebiehala v rokoch 735-733 pred Kr. Medzičasom Joatam zomrel a jeho nástupcom sa stal Achaz (733-727).

Mladý kráľ sa ocitol v kritickej situácii. Edomiti mu okupovali Eilat, Amoniti odmietali platiť poplatky a Filištínci útočili na niektoré mestá na rovine Šefelah. Napriek tomu Achaz odmietol vstúpiť do protiasýrskej koalície. Do udalostí zasahuje vtedy aj Izaiáš s mesiášskymi proroctvami o Emanuelovi a mladému kráľovi radí spoliehať sa celkom na Boha JHWH.

Achaz však nebol schopný takejto silnej viery a vtedy sa obrátil priamo na Tiglat-pilesara III. a ten postupoval veľmi rýchlo cez izraelské územie smerom na juh. Samozrejme, pritom postupne dobýjal amorejské, filištínske a izraelské územie, ale nie kompletne, pretože v Samárii medzitým Pekach bol zvrhnutý a nahradil ho Ozeáš (733-724). Damask padol do asýrskych rúk a potom sa začalo presídľovanie obyvateľstva Galaadu, Galilei a kmeňa Neftali. Tiglat-pilesar III. pokračoval v r. 734 vo výbojoch pozdĺž Stredozemného pobrežia až k Egyptskému potoku, aby tak odrezal možnosť kontaktu Izraela s Egyptom.

Najväčším víťazstvom Tiglat-pilesara III. však bolo dobytie Babylonu asi roku 729, keď predtým roku 732 dobyl Damask. Svojmu synovi Salmanassarovi V. (726-722) zanechal obrovskú ríšu bez konkurencie. Situácia v Samárii bola taká, že kráľ Ozeáš tam bol ponechaný, ale musel okamžite začať platiť poplatky. Krátko nato, bezprostredne po smrti Tiglat-pilesara III., sa spojil s Egyptom a keď sa to Salmanassar dozvedel, Ozeáša roku 724 zatkol a celú krajinu obsadil. Salmanassar ešte toho istého roku zomrel a jeho nástupca Sargon II (721-705) dokončil zničenie Samárie , hlavné mesto sa mu muselo vzdať a Sargon II. ho celkom spustošil, popresídľoval a pomiešal podmanené národy, tak v Samárii vzniká ľud, národný hybrid, zvaný Samaritáni.

Kráľovstvo Júdsko: Ezechiáš a Sennacherib
Kráľ Achaz mal v Júdsku ťažkú pozíciu, pretože ustavične nad sebou cítil vládu Asýrska. Na Blízkom východe bolo zvykom, že podrobené národy automaticky prijímali popri svojom náboženstve aj náboženstvo víťazného národa. Tento zvyk priviedol Achaza do chúlostivej situácie, pretože do jeruzalemského chrámu musel uviesť aj pohanské prvky. Preto sa v jeho čase do jahvizmu dostávajú synkretistické prvky. Achaza to priviedlo do takých obludných krokov, ako bolo obetovanie syna Molochovi (porov. 2Kr 16,3). Sväté písmo hodnotí Achaza veľmi nepriaznivo, kritizuje najmä jeho modlárstvo. Hoci sa asi sotva bolo možné vyhnúť asýrskej nadvláde, predsa je tu potrebné spomenúť Izaiášovu radu Achazovi, aby praktizoval politiku dôvery v Boha JHWH, a nevolal na pomoc Asýrsko proti sýro-efraimskej koalícii. Achaz to vtedy neprijal a Júdsku to prišlo draho...

Po Achazovi sa na kráľovský trón dostal jeho syn Ezechiáš (727-698). Ezechiáš pokračoval v jeho politike, ale viac pozornosti venoval náboženským reformám. Pritom bol účinne podporovaný prorokom Izaiášom. Je pritom isté, že aj ľud vítal Ezechiášove náboženské reformy, pretože Achazov náboženský synkretizmus v ňom vyvolával nevôľu. Nasledovalo národné a náboženské oživenie. Ezechiáš sa potom len zákrokom Izaiáša nezamiešal do istého sprisahania proti Asýrsku a vyhol sa tak katastrofe. Sprisahanie zorganizoval okolo roku 713 kráľ Ašdodu a pridali sa aj ďalší, predovšetkým z filištínskych miest. V Egypte sa rýchlo striedali ďalšie dynastie a pomoc od nich bola takmer nemožná.

V tom čase začínajú ožívať plány a nádeje na znovuzjednotenie ľudu severného kráľovstva s júdskym obyvateľstvom, ale zostalo iba pri želaniach. Medzitým sa dostal na trón Sennacherib (704-681) a v podmanených územiach sa začali dvíhať vlny odporu. Sennacherib nemal vysoké kvality na vládnutie a to v podmanených národoch vzbudzovalo nádej, že budú môcť dosiahnuť slobodu. Vznikla protiasýrska liga, do ktorej vstúpili: Júdsko, Edom, Moab a Amon. Iz 39 a 2Kr 20,12-19 naznačujú, že návšteva poslov babylonského kráľa Merodach Baladana mala za cieľ dohodnúť protiasýrske sprisahanie. Ezechiáš sa napriek Izaiášovmu odporu pripojil k sprisahaniu a pripravil na prípadné asýrske obliehanie Jeruzalema. Dal preto podzemným kanálom priviesť vodu dovnútra mesta Jeruzalema. Sennacherib skutočne pritiahol proti Jeruzalemu, keď predtým zlikvidoval všetky mestá a ich kráľov, ktorí sa pridali k protiasýrskej lige. Bolo to roku 701 pred Kr. Sennacherib síce mesto nedobyl, lebo musel odtiahnuť pre mor vo vojsku, alebo kvôli egyptskému vojsku, ktoré sa blížilo k Jeruzalemu. Narobil však veľké škody a Ezechiáš prišiel takmer o celé svoje územie, ostal mu len Jeruzalem a horské okolie. Faktom však ostáva, že sa Ezechiáš zachránil, ako mu to predpovedal Izaiáš. Rok 701 ako rok Sennacheribovho obliehania Jeruzalema býva braný ako otázny najmä vzhľadom na istý dokument, v ktorom Sennacherib tvrdí, že Ezechiáš mu zaplatil 30 talentov zlata a 800 talentov striebra, ktoré mu poslal do Ninive.
 Z toho vyplýva, že ak je Sennacheribov údaj správny a historicky spoľahlivý, muselo medzi oboma kráľmi dôjsť ešte k jednému konfliktu. Niektorí autori (J. Synowiec) považujú za najpravdepodobnejší názor o skutočnom obliehaní Jeruzalema roku 701 pred Kr. (vtedy bol Jeruzalem zázračne uchránený) a okolo roku 688 pred Kr. mohol mať Sennacherib ďalší konflikt s Ezechiášom v rámci vojny s egyptským faraónom Tirhakom, pri ktorom mohlo dôjsť k zaplateniu spomenutého poplatku. Ezechiáš zomrel roku 687/6 a Sennacherib bol roku 681 zavraždený. Iní autori (J. Bright) majú opačný názor, totiž že Ezechiáš zaplatil poplatok pri obliehaní roku 701 a roku 688 bol Jeruzalem zázračne uchránený pred asýrskymi vojskami.

Manasses (698-642) a Asurbanipal (668-627)
Ezechiášovym nástupcom bol Manasses. Na trón nastúpil ako veľmi mladý. Chcel sa zalíškať Asýrčanom a robil to tak, že podporoval ich náboženstvo na území Júdska a mal zámer úplne zničiť jahvizmus. Iste, vznikali nejaké strediská odporu proti tejto novej náboženskej situácii v Júdsku.

Sennacheriba zavraždil jeden z jeho synov a nástupcom na tróne sa stal Asarhaddon. Dosiahol niektoré úspechy, najmä v Egypte. Krátko nato ochorel a počas jednej výpravy do Egypta zomrel. Jeho nástupca Assurbanipal ihneď vo výprave pokračoval a dobyl Egypt. Historici a archeológovia hodnotia Asurbanipala ako veľmi schopného a všestranného človeka: bol nadaný literát, športovec, dobrý diplomat, výborný jazdec a vojak, polyglot. Dal prestavať mesto Ninive, ktoré sa stalo najkrajšou metropolou Východu. Vznikli o nej veľké mýty a legendy.

Assurbanipal dobyl Egypt pomocou vojsk od 22 kráľov stredomorských miest a v Egypte nastolil poriadok podľa predstáv, ktoré mal ešte od svojho otca. Neskôr opäť vypukli v Egypte nepokoje, ktoré Asurbanipal potlačil (okolo roku 663 pred Kr.), a tak si opäť upevnil pozíciu vedúcej osobnosti na Blízkom Východe (porov. Nah 3,8-10). Preto niet divu, že Manasses sa usiloval viesť proasýrsku politiku a celkom sa podriadil tejto mocnosti.

Nakoniec Asurbanipal musel čeliť nepokojom v Babylonsku. Do nich bol asi zapletený aj Manasses a jeho vernosť Asýrsku sa stala podozrivou. Preto ho Asurbanipal dal uväzniť, ale nakoniec sa mu podarilo dokázať svoju lojalitu voči nemu a Manasses dostal svoj trón naspäť. V celom prípade Manasses videl Boží trest a napomenutie. Takto poučený Manasses sa snažil presadzovať jahvizmus (porov. 2Krn 33,13-17). Lenže knihy 1-2Kr o tom nemajú ani zmienky. Knihy Krn sa snažia často opisovať júdskych kráľov iba v pozitívnom svetle. Dôkazom väčšej historickej hodnovernosti kníh Kr je fakt, že Manassesov nástupca Joziáš musel odstraňovať neporiadky v kulte, ktoré zaviedol jeho predchodca. Manassesovi sa dostáva azda najväčšej kritiky zo strany autorov kráľovských kníh.

Medzitým sa situácia v Asýrsku podstatne zhoršila. Táto veľkoríša bola celkove veľmi zle organizovaná a fungovala iba prostredníctvom najtvrdšieho teroru. Ani tento však nedokázal udržať ríšu pohromade a na viacerých miestach sa začali prejavovať nepokoje: v Egypte sa búril faraón Nechao a jeho nástupca Psammetich, v Babylonsku boli nepokoje medzi chaldejským obyvateľstvom, rovnako sa búrili aj indoárijské národy, medzi nimi hlavne Médi v Iráne, proti Asýrsku podnikali nájazdy aj kmene z Kaukazu a pod. Najväčšie povstanie proti Assurbanipalovi zorganizoval jeho vlastný brat Šamaš-šum-ukin, ktorý vládol ako jeho zástupca v Babylone. Podporovalo ho chaldejské obyvateľstvo a Elamiti. Bol to zároveň signál prakticky pre všetky národy a ríše, aby povstali a zbavili sa asýrskej nadvlády. Assurbanipal s vypätím najväčších síl zvládol situáciu: obsadil Babylon, jeho brat spáchal samovraždu, potom ovládol Elamitov, ale na Egypt nepostupoval. Navyše, Júdsku dovolil postaviť opevnenia, pretože si ho chcel získať na svoju stranu. Je možné, že práve v tejto kritickej situácii bol Manasses omilostený a prepustený na slobodu...

Assurbanipalovi sa podarilo ríšu udržať pohromade, keď roku 627 umieral Asýrsko ešte jestvovalo. Ďalšie roky tohto impéria nie sú jasné. Záujem o trón mali Assurbanipalovi synovia Sinšariškun a Aššuretililani a takisto Médi pod vedením Kyaxara a najmä jeho syna Fraorta.

Roku 626 sa v Babylone stal kráľom Nabopalassar a ubránil sa proti Asýrsku. Do vzájomných sporov a bojov sa vstúpil aj Egypt a uzavrel s Médmi a Babylonom alianciu proti Asýrsku. Pritom mal za cieľ aj zabrániť ďalšiemu postupu Babylonu. Najvänaší priestor dostali Médi, ktorí dobyli roku 614 mesto Aššur (starú metropolu Asýrska). Všetci spojenci potom roku 612 dobyli Ninive, zbytky vojska ušli do Haranu, ale nedokázali sa zorganizovať k výraznejšej obrane a Asýrsko tak prestalo jestvovať.

Joziášova reforma
Joziáš (639-609) nastúpil na trón po Manassesovom synovi Amonovi (ktorý vládol iba dva roky a bol zavraždený) v čase slabnúcej asýrskej ríše. Jeho samozrejmou ambíciou bolo preto zhodiť ťažké asýrske jarmo zo svojich pliec. K tomu ale potreboval zjednotiť všetky sily v národe a podujal sa na to politickou a náboženskou reformou. V náboženskej sfére to bola najradikálnejšia reforma, akú vôbec Júdsko kedy zažilo. Podporoval ho v tom prorok Jeremiáš.

Rozhodujúcim momentom pre reformu bolo nájdenie knihy Zákona v chráme roku 622 pred Kr. Kráľ vtedy konzultoval prorokyňu Huldu a so staršími jednotlivých kmeňov obnovil zmluvu ľudu pred Bohom. Pravdou však je, že Joziáš začal reformu už skôr, asi desať rokov predtým. Nie sú známe jej jednotlivosti, ale poznáme ťažiská reformy:

- najskôr museli zmiznúť všetky prejavy cudzích asýrskych a mezopotámskych kultov;

- zlikvidoval všetkých kňazov a iných, ktorí „profesionálne“ praktizovali pohanský kult;

- zlikvidoval aj bývalé „konkurenčné“ stredisko kultu v Beteli;

- rozšíril hranice územia, na ktorom prevádzal reformu až po severnú Galileu;

- centralizoval kult a kňazov z celej krajiny vyzval, aby prišli do Jeruzalema a zaradili sa do 
tamojšieho kléru.

Joziáš rozšíril hranice svojej ríše aj na územie Efraim, dobyl Betel, Samariu a Megiddo. Roku 612 pred Kr. padlo Ninive do rúk Babylončanov a Médov, z čoho sa tešil celý Orient (porov. Nah 2-3). Egyptský faraon Nechao II.(610-595), ktorý vládol v Egypte po svojom otcovi Psammetichovi, sa roku 609 rozhodol zakročiť v Karkemiš proti Babylončanom, aby sa im táto pevnosť na Eufrate nedostala dorúk. Faraóna Nechaa II. ale pri Megiddo zastavil sám Joziáš. V bitke bol Joziáš ranený a z tejto udalosti ostal Židom hrozný dojem, ktorý sa odrazil neskôr v apokalyptickej literatúre («deň Harmageddonu»).

Júdsko medzi Egyptom a Babylonskom
Nechao II. prehral bitku proti babylonskému vojsku, keď pomáhal Asýrčanom a musel sa vrátiť. Povolal k sebe do svojho hlavného stanu v Rible nástupcu Joziáša kráľa Joachaza, nasadil mu putá a poslal ho do vyhnanstva za Níl, kde krátko nato umrel. Namiesto neho vymenoval za kráľa iného Joziášovho syna Eliakima a zmenil mu meno na Joakim [Jojakim] (608-598) a tomu vyrubil veľké ročné poplatky. Za tohto kráľa nastal celkový, hlavne morálny úpadok júdskej ríše, čo veľmi kritizovali proroci Jeremiáš a neskôr v zajatí aj Ezechiel.

Na východe si Babylončania upevňovali stále viac svoje pozície a proti ním stála veľká egyptská ríša, ktorej moc alebo vplyv siahal až po pevnosť Karkemiš v Sýrii. Lenže na východe začala vzrastať babylonská moc, ktorú v posledných rokoch 7. stor. a začiatkom 6. stor. pred Kr. predstavoval babylonský kráľ Nabuchodonozor (604-562). Tomu sa roku 605 podarilo dobyť Karkemiš a vyhnať odtiaľ Egypťanov. V roku 605 zomrel v Babylone kráľ Nabopalassar a Nabuchodonozor sa stal jeho nástupcom. Jeho oficiálna vláda sa začala až v roku 604 pred Kr. V tom istom roku dobyl Aškelon a potom si podriadil Jeruzalem. Nie je isté, či vtedy dobyl Jeruzalem, alebo len demonštroval svoju moc tomuto mestu. Isté je, že sa Jeruzalem ocitol znovu v područí Mezopotámie. To ale ešte nebol koniec svätého mesta. Roku 601 bol Nabuchodonozor v Egypte porazený a Joakim sa v Jeruzaleme postavil proti Babylonu.

Zničenie Jeruzalema
Za Joakimovo počínanie dostalo celé Júdsko krutú odplatu. Nabuchodonozor najskôr dovolil Chaldejcom, Aramejcom, Moabitom a Amonitom plieniť na území Júdska a potom sa rozhodol skončiť s Joakimom. V decembri 598 obsadil Palestínu a obkľúčil Jeruzalem. Joakim v tom istom mesiaci zomrel a jeho nástupca Joakin (Jojakin) sa o tri mesiace Nabuchodonozorovi vzdal. Víťaz vydrancoval Jeruzalem, vyraboval chrám a odviedol do zajatia do Babylonu celú kráľovskú rodinu, hodnostárov, remeselníkov s kovom a dôstojníkov. Joachin bol umiestnený v babylonskom kráľovskom paláci, kde s ním dobre zaobchádzali. Jeho nástupcom v Jeruzaleme bol Joakinov príbuzný Mattaniáš, ktorému Nabuchodonozor dal meno Sedekiáš (596-586). Bol to však slaboch, nerozhodnej a ovplyvniteľnej povahy, ktorý aj vďaka proegyptskej frakcii na svojom dvore naletel intrigám egyptského faraóna a zapojil sa k jeho prívržencom a falošným prorokom a pritiahol tak na celý Jeruzalem definitívny trest od Babylončanov, jeho úplné zničenie. Presné okolnosti a pozadie júdskeho spojenectva s Egyptom nie sú známe. Známy je hnev Nabuchodonozora a jeho rýchla odpoveď. Babylončania opäť obkľúčili Jeruzalem, Jeremiáš radil vzdať sa im, ale proegyptská skupina ho uväznila ako zradcu. Po krátkej prestávke obliehania vyvolanej príchodom Egypťanov však Babylonci opäť obnovili obliehanie a po 18-tich mesiacoch Jeruzalem musel kapitulovať. Mesto bolo zničené, chrám vypálený a vydrancovaný. Dielo skazy dokončil hlavný veliteľ osobnej stráže Nebuzaradan, ktorý mesiac po odchode babylonských vojsk celkom mesto zruinoval a urobil ho neobývateľným.

Sedekiáš so svojimi prívržencami sa ešte pokúsil o útek, chcel sa uchýliť k Amončanom do bezpečia. Útek sa mu však nepodaril. Pri Jerichu ho chytili a čakal ho biedny a krutý osud: priviedli ho pred hlavný stan Nabuchodonozora do Ribly v okovách, po vynesení rozsudku pred jeho očami zabili jeho synov, potom mu vyškriabali oči a spútaného odviedli do zajatia do Babylonu, kde aj zomrel (porov. 4Kr 25,7). Júdsky štát tým navždy prestal jestvovať.

Život v Júdsku bol tým celkom ochromený. Babylončania pre správu krajiny ustanovili istého Godoliáša, ktorý bol synom Achikama a ten kedysi zachránil život Jeremiášovi. Godoliáš sídlil v Micpe, pretože Jeruzalem pravdepodobne nebol obývateľný. Nie je známe, ako dlho spravoval krajinu, autori hovoria o dvoch mesiacoch až dvoch rokoch. Bol spáchaný naňho atentát, zavraždil ho istý Izmael spolu s ďalšími sprisahancami. Všetci títo sa museli obávať babylonskej odpovede, preto utiekli do Egypta a so sebou donútili odísť aj Jeremiáša. Ďalšie jednotlivosti o prorokovi a tejto skupine nie sú známe.

Na okraj udalostí, o ktorých hovorili predchádzajúce odstavce, je potrebné uviesť niekoľko poznámok o zástoji prorokov v týchto udalostiach. Národ by jednoducho nebol prežil zajatie, keby nebol mal medzi sebou prorokov, ktorí boli autentickými interpretátormi tragických udalostí, ktoré postihli Izrael. Klasická ľudová teológia neporaziteľnosti svätého mesta, chrámu a Siona a večného trvania Dávidovej kráľovskej dynastie nestačila odpovedať na všetky otázky, ktoré si musel národ ujasniť v zajatí. K týmto ešte pribúdali ďalšie otázky, ako napred či Boh JHWH je aj v Babylonsku pánom udalostí, či zmluva Boha a národa trvá naďalej, alebo či je zrušená a pod. Tu prichádza k slovu najmä prorok Jeremiáš a Ezechiel. Títo majú najväčšiu zásluhu na tom, že národ dostával kvalifikované odpovede na svoje otázky dokonca aj predtým, ako sa tieto tragické udalosti odohrali.

V Izraeli nebolo medzi prorokmi tragickejšej (a o to autentickejšej) postavy, ako bol Jeremiáš. Pochádzal z kňazského rodu z dedinky Anatot severne od Jeruzalema. Bol hlboko spätý s históriou svojho národa, pravdepodobne aj preto, že svoj kňazský pôvod mohol odvodzovať asi až od kňaza Héliho vo svätyni v Šílo. Pochádzal z rodu kňaza Abiatara a stal sa ohlasovateľom súdu Boha JHWH nad národom, pretože tento odmietal robiť pokánie. Musel ohlásiť svojmu národu najtragickejšie proroctvá ako bolo zničenie Jeruzalema a chrámu ako kedysi bolo zničené Šílo... (porov. Jer 7; 26). Bol za to prenasledovaný a nenávidený a viackrát skoro prišiel o život. Proti svojmu poslaniu sa búri, skoro si zúfa, ale vždy znova nadobúda silu na ohlásenie ďalších odkazov Božej vôle. Keď všetky hrôzy, predtým ohlasované nastanú, skoro mu puká srdce (Jer 4,19-21). Babylončania ho považovali za ich prívrženca a preto ho po dobytí Jeruzalema nechali zvoliť si medzi pobytom v Jeruzaleme a odchodom do Babylonu. Jeremiáš dal prednosť Jeruzalemu. Po atentáte na Godoliáša ho proegyptská frakcia donútila emigrovať s nimi do Egypta a tam Jeremiáš umiera.

Druhým, nie menej významným prorokom bol Ezechiel. Rovnako, ako Jeremiáš, aj Ezechiel bol kňazom a pôsobil v zajatí, kam sa dostal asi v prvej deportácii národa do Babylonu roku 597 pred Kr. Od Jeremiáša bol mladší a je celkom možné, že v Jeruzaleme ešte pred svojím povolaním počúval Jeremiášove výhražné reči. Prorocké povolanie dostal asi roku 593 už v exile a ako prorok pôsobil asi dvadsať rokov, teda ešte asi 15 rokov po páde mesta a chrámu.

Ezechielovo prorocké účinkovanie spočívalo prevažne vo videniach a v symbolických úkonoch. Boli to veľmi výrečné gestá a symboly, ktoré musel národu vysvetľovať, a tak dosiahol veľmi vysokú účinnosť svojho ohlasovania. Hoci používal iný spôsob vyjadrovania sa ako Jeremiáš, nijako sa od neho nelíšil. Veľmi jasne povedal, že národ sa do zajatia dostal pre svoje hriechy, ba že Boh JHWH zajatím národa dokázal svoju všemohúcnosť (porov. Ez 14,21-23)!

Obaja proroci tohto obdobia ponúkajú svojmu ľudu aj nádej. Tak Jeremiáš, ako aj Ezechiel ju ponúkajú svojím kázaním: Jeremiáš proroctvom o novej zmluve, ktorá bude napísaná v srdci (porov. Jer 31) a symbolickým gestom kúpy dedičného pozemku (porov. Jer 32) a Ezechiel sľubuje ľudu v zajatí nový exodus (porov. Ez 29), dobrého pastiera (porov. Ez 34)a novú Tóru (porov. Ez 40 - 48).

Takto obaja proroci predpovedajú nádejnú, Bohom darovanú budúcnosť.

9. Tragédia Izraela: exil v Babylone a obnova

Jedno z najväčších prekvapení v dejinách je zánik izraelského kráľovstva ako takého. Sotvaktorý Žid niekoľko rokov pred zánikom Júdska mohol veriť v taký rýchly spád tragických udalostí v Jeruzaleme, ako sa všetky udalosti v Júdsku odohrali na začiatku 6. stor. pred Kr. Prestalo jestvovať kráľovstvo, chrám, kult... a to všetko spôsobovalo obyvateľom krajiny bolesť, ktorú ťažko opísať. Za takýchto okolností počas babylonského zajatia vznikol judaizmus.

Situácia Židov po roku 587
Nabuchodonozorove vojská zanechali v Júdsku po sebe ozajstnú spúšť. Archeologické vykopávky dosvedčujú, že krajina okolo Stredozemného mora bola celkom zničená, mestá zostali v popole. Obývateľné boli iba časti celkom na juhu v púšti Negev a územie severne od Jeruzalema, ktoré sa stali súčasťou provincie Samária. Bright uvádza počet obyvateľov Júdska v 8. stor. približne 250 000, pritom po exile, keď sa začali vracať prví vyhnanci, ich bolo sotva 20 000.
 V čase atentátu na Godoliáša Júdsko prakticky prestalo jestvovať.

Pobyt exulantov v Babylone nie je známy. V starej vlasti sa nekonal nijaký kult, pretože všetko bolo zničené a navyše, v Júdsku chýbal v tom čase výraznejší vodca, ktorý by bol domáci život nejako organizoval. Na severe v Galilei a Transjordánsku síce žilo aj židovské obyvateľstvo, ale nasledujúce roky a desaťročia znamenali preň ďalší postup asimilácie s pohanmi, preto tu nebolo možné očakávať obnovu.

Podľa Jeremiášových údajov sa do zajatia dostalo asi 4600 ľudí. Je to iste údaj o počte dospelých mužov. Celkový počet zajatcov mohol byť 4 - 5-násobne vyšší. Z toho vyplýva, že veľmi veľké množstvo obyvateľov bolo počas babylonských nájazdov zavraždených. Dá sa predpokladať, že Židia v Babylone požívali relatívnu slobodu. Mohli sa stretávať, stavať domy, pestovať vinice, organizovať sa a ich kráľ Jojakin mal na kráľovskom dvore v Babylone štatút penzistu. Titul kráľ Júdska mu zostal. Niektorí Židia sa v exile celkom dobre uchytili, stali sa obchodníkmi, dokonca bohatými.

Pomerne veľký počet Židov odišiel tesne pred babylonským zajatím do Egypta a tam na niekoľkých miestach vytvorili usporiadané a dobre organizované židovské kolónie. Počet emigrantov musel byť vysoký, pretože po skončení zajatia sa práve títo Židia stali stredobodom svetového židovstva v diaspore. Veľká kolónia Židov sa usadila na Elefantine, čo bol ostrov na Níle.

Hoci to nie je celkom isté, treba predsa predpokladať, že istý počet Židov utiekol aj do iných okolitých krajín, do Moabska, Edomska a Amonska. Hoci Židia žili v cudzine už predtým, doteraz sa nemôže hovoriť o diaspore. Táto sa začína až babylonským zajatím.

Židovská viera v exile
Na otázku, ako je možné, že v exile tak malý národ, ako bol židovský, nezanikol, ale sa vnútorne obnovil, jestvuje len jedna odpoveď: bola to viera, ktorá tento národ povolala k bytiu a tá istá viera ho aj udržala v zajatí. Bolo mnoho jednotlivcov a v istom zmysle aj celý národ, ktorý konal pokánie a mal ochotu začať nový život.

Viera Židov v exile sa musela vysporiadať s najzávažnejšími otázkami, ako bolo napred večné vyvolenie Jeruzalema a chrámu za Boží príbytok a večné trvanie Dávidovej dynastie. Doslovne a tak jednoducho chápané tvrdenia boli v čase exilu navždy pochované a v súvislosti s nimi prišla na rad aj otázka predstavy o Bohu. Možno si živo predstaviť, v akom nebezpečí odpadu od viery otcov sa ocitli mnohí Židia v zajatí. Toto nebezpečie možno tušiť z textov Iz 40 - 48, v ktorých sa často a veľmi vášnivo opisuje polemika o bohoch Babylonu a o Bohu JHWH, ktorý ich vyvedie zo zajatia. Lenže práve tu sa preukázala životaschopnosť židovskej viery. Zásluhou proroka Ezechiela sa začala znovu zdôrazňovať levitická čistota, zachovávanie soboty a význam obriezky. Národ tu v istom zmysle žil z dedičstva minulosti a posilňoval sa aj nádejou do budúcnosti. Ľud vo vyhnanstve uveril, že Boh ich môže znovu vyviesť zo zajatia a že znovu môžu dostať chrám. Podmienkou je úprimne uznať svoje hriechy ako príčinu zajatia. V oslobodení kráľa Jojakina z väzenia a v tom, že mu bol v Babylone priznaný štatút kráľa, mnohí videli priblíženú nádej na návrat do vlasti.

Záver babylonského impéria
Veľká babylonská ríša stála vlastne na osobe schopného kráľa Nabuchodonozora, ktorý ju držal pohromade a dokonca rozšíril jej hranice. Jeho najvážnejším konkurentom boli Médi, s hlavným mestom Ekbatana. Títo si svoju ríšu postupne rozširovali o územia v Iráne a Arménsku, ale aj Nabuchodonozor pokračoval vo výbojoch v Týre a Egypte. Roku 562 pred Kr. však zomrel a vtedy sa ríša vnútorne podstatne oslabila. Nasledovali krátke vlády jednotlivých kráľov, medzi ktorými sa spomína Nabonid, ktorý síce vládol dlhšie, ale jeho vláda bola veľmi slabá. Bol to čudák na kráľovskom tróne, zaujímal sa o staré kulty, dal znovu vystavať staré chrámy, dostal sa do konfliktu s miestnymi kňazmi v Babylone, ktorí ho považovali za bezbožného. Nakoniec sa z neznámych dôvodov rozhodol presťahovať z Babylonu do Arabskej púšte, do oázy Tema. Tam žil 8 rokov a vládu v Babylone prenechal svojmu synovi Baltazárovi (Belsassar).

Práve v tom čase sa začínajú dostávať ďalšie udalosti do pohybu. V južnom Iráne, v Anšane, povstáva knieža Kýros, ktorý sa s pomocou Nabonida otvorene postavil proti Médom; bol totiž ich vazalom. Roku 550 dobyl Kýros Ekbatanu, zosadil tamojšieho kráľa Astyaga a stal sa médskym kráľom. Ihneď začal uskutočňovať vojenské výpravy, ktoré všade naokolo vzbudzovali strach. Kýros dobyl Lýdiu a stal sa pánom Malej Ázie. Potom prišli na rad územia smerom na Východ. Získal Hirkaniu a Parthiu a zastavil sa až na rieke Jaxartes za Aralským jazerom. V tom čase už Kýrovi stačilo počkať na vhodnú chvíľu, aby ovládol aj Babylon.

Pádom Babylonu sa Židia v zajatí presvedčili o pravdivosti Jeremiášových slov o tom, že babylonskí bohovia sú ničím. Vyvolalo to nové otázky a prehĺbenie viery v Boha JHWH, ktorý sa veriacemu človeku ukazoval ako pán dejín, ktorý nemá konkurencie medzi inými bohmi. Dt-Iz postavil svoju náuku na argumente súdu nad bohmi. Pohanskí bohovia ani nepredpovedali tieto udalosti (t. j. nástup kráľa Kýra), ani im zabrániť nemohli, preto Boh JHWH je Boh, a babylonskí bohovia sú ničím. Ľud Izraela bude svedkom Bohu JHWH vo svete. Kráľ Kýros je predstavovaný ako Boží nástroj, ako pastier povolaný Bohom, aby uskutočnil jeho vôľu. Židia v Babylone nemuseli dlho čakať na naplnenie Dt-Iz-proroctva.

Babylon padol do rúk Kýrovmu vojsku prakticky bez boja. Najskôr ríša stratila severné územie provincie Elam, keď generál Gobriáš (Gubaru), ktorý tam bol guvernérom, prešiel na stranu Kýra. V októbri roku 539 pred Kr. padol Babylon do rúk Gobriáša a o niekoľko týždňov triumfálne vtiahol Kýros do mesta pozdravovaný domácim obyvateľstvom ako jeho osloboditeľ. Táto správa môže byť propagandou, ale babylonské obyvateľstvo skutočne očakávalo zmenu k iným pomerom. Nový kráľ uznal kult babylonského boha Marduka, dokonca sa zúčastnil na vykonávaní jeho kultu. Kýrov syn Kambyses sa stal v Babylone kráľom ako osobný zástupca svojho otca a Kýros pokračoval vo výbojoch ďalej.

Najznámejším rozhodnutím, ktoré Kýros v Babylone urobil, bol dekrét, podľa ktorého sa židovské obyvateľstvo smie vrátiť do vlasti a tam znovuobnoviť svoj kult (porov. 2Krn 36,23; Ezdr 1,2-4). Pritom nielen nariadil znovupostaviť chrám, ale rozkázal aj vrátiť do nového chrámu posvätné nádoby, ktoré odtiaľ odniesli babylonské vojská. Kýrova vláda na Blízkom a Strednom Oriente bola v mnohom prevratná. Usiloval sa podmaneným územiam dovoliť maximálnu kultúrnu autonómiu, podporoval domáce náboženstvá a do správy krajín zapájal domácich popredných úradníkov. Voči Židom sa správal mimoriadne priaznivo, čo býva vysvetľované tak, že mal záujem na pokojnom postupe, ktorý plánoval uskutočniť cez Júdsko smerom na Egypt. Ale zdá sa, že za všetkým treba vidieť aj vplyv popredných Židov na Kýrovom dvore.

Prvá skupina navrátilcov zo zajatia sa z Babylonu vybrala pod vedením Šešbassara. Čo sa týka počtu osôb v tejto prvej skupine, to nie je celkom známe. Možno však usudzovať, že ich nebolo veľa. O osobe Šešbassara píšu texty Svätého písma veľmi málo a na niektorých miestach dosť nejasne. Zdá sa, že autorom týchto textov nie je celkom známy Šešbassarov štatút. Titul pechah, ktorý mu patril, nehovorí veľa o právomociach jeho nositeľa. Nástupcom Šešbassara sa stal Zorobábel. Nie je tiež celkom známe, ktorý z týchto mužov položil základný kameň novej stavby chrámu. Jestvujú miesta v Písme, ktoré to pripisujú jednému, iné zas druhému z uvedenej dvojice vodcov. Pravdepodobne na stavbe pracovali obaja, pretože stavba trvala dlho. Jednou z príčin dlhého trvania stavby chrámu boli sklamania, neúspechy a ťažkosti, ktoré súviseli celkove s novou situáciou vo vlasti. Sklamanie obyvateľstva bolo asi založené na očakávaní, že sa doslova naplnia predpovede prorokov o tom, že sa všetky národy obrátia k Bohu JHWH, že Kýros a pohania prijmú tento kult a že prúdy Židov budú smerovať k Sionu a pod. Nestalo sa tak a Peržania ďalej šírili svoju moc.

Kýros pri vojenskej výprave za rieku Jaxartes prišiel o život a jeho nástupcom sa stal jeho syn Kambyses, ktorý svoje výboje zameral na Egypt. Podarilo sa mu podmaniť si túto krajinu, ale ďalej, smerom na Líbyu a Kartágo, sa nedostal. Vojaci sa proti nemu vzbúrili a musel sa vrátiť. Bol to krutý vládca a nijako sa nevyrovnal veľkosti Kýra.

Pre židovské obyvateľstvo Júdska prvé roky po návrate boli rokmi biedy a sklamaní. Počet obyvateľstva bol veľmi nízky, chýbali základné prostriedky živobytia. Mnohým začínalo byť jasné, že postavenie nového chrámu v situácii, keď zápasia o svoje prežitie, je nad ich sily. Medzitým sa Šešbassar stratil zo scény, pravdepodobne zomrel a nahradil ho Zorobábel. V tejto situácii došlo medzi Židmi v Júdsku a Samaritánmi k roztržke. Samaritáni sa tiež hlásili k jahvizmu a chceli sa zúčastniť na stavbe chrámu. Júdski Židia ich však odmietli, pretože ich považovali za nečistých. Blízko bolo nebezpečie vypuknutia občianskej vojny. Jeho príchod do Jeruzalema nie je celkom známy, ani rok nástupu k moci či službe v Jeruzaleme. Jeho najväčšími zásluhami je najmä to, že z Babylonu priviedol značné množstvo Židov do vlasti a že sa mu podarilo prelomiť odpor a intrigy, ktoré proti stavbe chrámu vyvíjali centrá v Samárii. Do Jeruzalema prišiel pravdepodobne niekoľko rokov pred rokom 520. Už druhé desaťročie pokračovala stavba chrámu, ale napriek tomu stavba bola ešte stále iba pri základných múroch.

Kríza, ktorá nastala po návrate vyhnancov, bola spôsobená aj tým, že Židia mali celkove veľmi vysoké očakávania. Pravdepodobne neboli schopní prijať sľuby prorokov v duchovnom zmysle, resp. neprenikli k ich hlbokému zmyslu. Takto sa židovské spoločenstvo rozdelilo: jedni dokázali porozumieť Božiemu vedeniu dejín a ich viera sa prehĺbila a druhú skupinu tvorili tí, ktorí začali pochybovať v Boha a boli stále viac náklonní k synkretizmu.

Dokončenie stavby chrámu
Posledné roky pred rokom 520 pred Kr. sa stavba chrámu celkom zastavila. Prispeli k tomu sklamania ľudu a intrigy Samárie. Vodcovia v Jeruzaleme pritom vedeli, že dostavba chrámu je najhlavnejšou úlohou, ktorú majú, ak chcú dosiahnuť zlepšenie života v Júdsku vôbec. Preto celú svoju energiu usmerňujú na dostavbu chrámu. Paradoxne im v tom pomohli nepokoje, ktoré medzičasom vypukli v Perzskej ríši a Židia sa museli k dostavbe odhodlať, ak chceli požívať ešte priazeň perzského kráľovského dvora, pretože udalosti signalizovali zmeny. Boli to predovšetkým vnútorné boje o trón. Popritom zákonite vypukli aj mnohé nepokoje v početných perzských provinciách.

Do takejto situácie zapadajú v Júdsku oživenia mesiášskych očakávaní. To bol druhý prvok, ktorý urýchlil stavbu chrámu. Medzi najaktívnejších prorokov tých čias patrili najmä Ageus a Zachariáš. Obaja datujú začiatok svojho prorockého účinkovania na rok 520 pred Kr. Pravdepodobne nemožno tvrdiť, že títo proroci boli presvedčení o časovej blízkosti príchodu Mesiáša, predsa však dôraz položili na vstup Mesiáša do chrámu, a preto ho bolo treba dokončiť. Rovnako Ageus ako aj Zachariáš dokázali nadchnúť ľud pre stavbu, a tak práce pokračovali rýchlo dopredu.

V marci 515 bola stavba dokončená a chrám bol slávnostne posvätený za veľkého jasotu ľudu. Ihneď sa z tohto chráma stala symbolická národná inštitúcia, ktorá zjednocovala celý národ bez rozdielu hraníc. V novom chráme sa museli vykonávať bvohoslužby aj za perzského kráľa, pretože on podporoval jeho stavbu (porov. Ezdr 6,10).

Dostavba chrámu za Zorobábela a jeho posviacka je jedným zo svetlých bodov dejín židovského ľudu. Po Zorobábelovi nasledovali desaťročia života, o ktorom vieme málo. ªud žil pod vedením veľkňaza Jozueho a jeho nástupcov v určitej forme, ktorej autori hovoria že išlo o určitý druh teokratickej spoločnosti.

O období medzi posviackou jeruzalemského chrámu a príchodom Ezdráša a Nehemiáša do Jeruzalema, čo tvorí asi 70 rokov, vieme veľmi málo. Kronista (autor kníh 1,2Krn, Ezdr, Neh) o týchto rokoch prakticky nepíše nič. Boli to zrejme roky biedy a pomalého vzostupu Júdska tak po stránke náboženskej, ako aj po hospodárskej. Hoci našim predmetom štúdia nie je perzská ríša, predsa jej dejiny nám pomôžu lepšie pochopiť udalosti v Júdsku.

Politika perzských kráľov: nástupom Kýra sa začala vláda perzských kráľov aj na území novobabylonskej ríše. Táto ríša teraz dosiahla nevídané rozmery.

Kýros: od fázy prevzatia moci aj v novobabylonskej ríši ho spokojne možno volať veľkokráľom. Pokúšal sa zreorganizovať svoju veľkoríšu, keď zrazu vypukli nepokoje v severovýchodných krajinách a Kýros tam za neznámych okolností pri vojenskej výprave za rieku Jaxartes prišiel o život roku 530 pred Kr
.

Cambise (Kambudzija) [530-522]: nástupca Kýra; bol človekom nervóznym a pritom veľmi ambicióznym. Ihneď po svojom nástupe začal sa takticky pripravovať na útok proti odvekému nepriateľovi, proti Egyptu. Na tento cieľ sa spojil s okolitými národmi, predovšetkým s Arabmi a Feničanmi. Posledný úsek cesty do Egypta absolvoval loďami, vyplával z prístavu Ako (Sv. Ján z Acri). Prakticky bez ťažkostí dobyl v Egypte Memfis a ďalšie mestá a tam sa dal korunovať. Nebol však spokojný s dosiahnutými výsledkami a rozhodol sa pokračovať vo výbojoch smerom na Kartágo a Etiopiu. Tieto vojenské expedície ale skrachovali, pretože sa jeho vojaci vzbúrili a tiež preto, lebo ich prekvapila púštna búrka. Tieto neúspechy mali za následok skončenie vlády tolerancie v perzskej ríši. Kráľ začal prenasledovať svojich odporcov, ktorí sa však združili okolo svojho vodcu, ktorý sa volal

Gaumata tento
 však krátko nato prišiel o život v istom sýrskom meste a porazil ho

Dárius I. (522-486); tento mal veľmi ťažkú vládu. Musel čeliť mnohým nepokojom prakticky vo všetkých oblastiach svojej ríše. Najväčšie nepokoje vypukli v Arménsku a Asýrsku. Situáciu využil Zorobábel, ktorý získal od kráľa dovolenie dostavať chrám a mesto. Navyše, Dárius I. bol prajný voči Jeruzalemu aj z toho dôvodu, že si chcel získať spojencov proti búriacemu sa satrapovi v Egypte Aryandovi.

Celá ríša bola rozdelená na 20 satrapií, začal sa rozvíjať obchod a budovať kráľovské cesty. Práve v tom čase (na konci 6. stor. pred Kr.) vypukli nepokoje v gréckych oblastiach. Preto sa Dárius I. sústredil so všetkou vojenskou silou na nastolenie poriadku v tejto oblasti. Spočiatku sa mu aj darilo, dobyl Macedónsko, Skýtov, Tráciu, Cyprus a Miléto, ale pri jednej výprave proti Athosu jeho generál Mardonius utrpel hanebnú porážku, pretože sa jeho flotila ocitla v búrke. Udalosť sa stala roku 492 pred Kr. Roku 490 nasledovala ďalšia porážka, čo už vzbudilo túžby po slobode aj u ďalších národov, predovšetkým v Egypte a v Babylone. Za takýchto okolností veľký kráľ Dárius I. roku 486 umiera. Po ňom nastúpil na trón

Xerxes I. (485-465) : to bol krutý a despotický vládca, tvrdo potláčal každý prejav odporu. Potlačil vzburu v Egypte a roku 482 úplne zničil opevnenia Babylonu a v ňom aj známu svätyňu Esagila. Nemal zľutovania s Babylonom napriek tomu, že bol tamojším kráľom. Dal úplne zničiť sochu boha Marduka. Potom viedol vojnu proti Grécku. Tam zaznamenal víťazstvá (o.i. padli aj Atény) ani nie tak hrdinstvom svojich vojakov ako predovšetkým početnou prevahou vojska; mal asi 1000 vojenských lodí, z toho 1/3 lodí stratil v bitke s Gréckom. Pritom v gréckom obyvateľstve dejepisci zaznamenávajú vzrast vlastenectva (obeta Leonida, spartského kráľa a jeho 300 vojakov). Perzská vláda v Európe sa skončila roku 466. Kráľ Xerxes I. zomrel násilnou smrťou, bol zabitý roku 465 pred Kr.

Artaxerxes I Longimanus (464-424): rovnako ako aj Xerxes, aj tento kráľ musel potláčať nepokoje a vzbury, ktoré sporadicky vybuchovali v jeho ríši: roku 455 v Súsach a predtým, v r. 460 vypukla v Egypte rebélia proti Perzii pod vedením líbyjského vodcu Inara. Egyptu vo vojenskej oblasti proti Perzii pomáhali aj Gréci. Okrem toho búrili sa aj satrapovia, s ktorými kráľ musel uzatvárať zmluvy a to ho zákonite oslabovalo.

V tomto období sa náboženský život Židov rozvíjal nielen v Jeruzaleme, ale aj v Egypte na Elefantine a v Malej Ázii, kam ušlo mnoho Židov ešte pred babylonskými vojskami na začiatku 6. stor. pred Kr. Život na Elefantine je dnes pomerne dobre známy, pretože na začiatku 20. stor. boli objavené mnohé texty. Tieto texty dokazujú, že na týchto miestach bol rozvinutý pomerne dobre prosperujúci hospodársky život a v náboženskej oblasti ukazoval vo veľkej miere synkretistické prvky. Tieto komunity boli dobre organizované a s Jeruzalemom udržiavali úzke kontakty.

Autori odhadujú, že počet obyvateľov v Júdsku v 1. pol. 5. stor. pred Kr. bol asi 50 000.
 V tom čase bolo Júdsko spravované zo Samárie, čo prinášalo mnohé problémy a o niektorých otázkach rozhodoval veľkňaz. Veľkňazmi boli vtedy Jozue, Jojakim a Eljašib.

V Ezdr 4 sa nachádza nejasná správa, že židovský národ, najmä obyvateľstvo Jeruzalema bolo obžalované na perzskom dvore, že proti vôli kráľovského dvora sa v Jeruzaleme obnovuje mesto a stavajú sa hradby. Pozadie obžaloby je nejasné; možno však predpokladať, že tamojšie obyvateľstvo bolo bez akejkoľvek ochrany, bez zbraní a vo všeobecnosti bolo predmetom tyranizovania a šikanu pravdepodobne zo strany Samárie. Rovnako nenávistne sa voči Židom správali Edomčania, ktorí tlačili na Júdsko z juhu, od prístavu Ecion-Geber. Našťastie, Židia už v tomto čase mali postavený chrám, ktorý predstavoval jediné zjednocujúce stredisko, a tak Židia neboli celkom bez opory. Napriek tomu v tejto ťažkej situácii upadala aj náboženská horlivosť ľudu a v dôsledku toho aj morálka. Situácia bola zrelá buď na zánik národa alebo na radikálnu zmenu poriadku.

Nehemiášova reforma

Nehemiáš sa spolu s Ezdrášom zaslúžili doslova o záchranu židovského národa pred jeho zánikom. Obaja urobili v Júdsku radikálnu reorganizáciu tak politického, ako aj náboženského života. Z biblických textov nie sú celkom presne známe všetky okolnosti ich účinkovania v Jeruzaleme. Predovšetkým je to otázka chronológie ich vzájomného pôsobenia, teda ktorý z nich účinkoval kedy v Jeruzaleme. Na túto otázku jestvujú 3 hypotézy ako možné odpovede. Isté je, že Nehemiášova služba (Neh 2,1) v Jeruzaleme začína v 20. roku vlády Artaxerxa I. (445) a končí v 32. roku vlády tohto kráľa (433). Ako sa tento Nehemiášov čas týka Ezdráša, to sa pokúšajú vysvetliť 3 hypotézy v závere tejto kapitoly.

Nehemiáš bol bystrý a energický človek židovského pôvodu na dvore Artaxerxa I. Z Jeruzalema došla na kráľovský dvor delegácia, v ktorej bol aj Nehemiášov brat Chanani a informovala Nehemiáša o bezvýchodiskovej situácii v Júdku. Nehemiáš bol týmito správami veľmi dojatý. Vo vhodnej chvíli požiadal kráľa, aby sa v jeho mene mohol odobrať do Jeruzalema a tam dohliadnuť na postavenie mestských múrov. Kráľ s tým súhlasil a navyše Nehemiáša menoval za miestodržiteľa v Jeruzaleme, takže sa Júdsko stalo nezávislou krajinou na Samárii. Nehemiášov príchod do Jeruzalema možno datovať približne na roku 445-440 pred Kr.

Po svojom príchode Nehemiáš tri dni tajne kontroloval mestské múry a až potom predstavil mestským vodcom svoj plán ich obnovy. Na obnovu múrov mesta boli povolaní ľudia z celého Júdska a o 52 dní bola ich stavba dokončená. Jozef Flavius (Ant. Jud. 11,5,8) dodáva, že okrem toho bolo treba tieto hradby ešte spevňovať a stavať brány mesta a to trvalo vyše dvoch rokov.

Táto obnova sa diala uprostred mnohých ťažkostí, ktoré mu spôsoboval najmä Sanballat, (pechah Samárie), Tobiáš (pechah provincie v Amonsku). K ním sa pridal aj istý Gesem (Gasmu), ktorý bol arabským šejkom v Kedare v severozápadnej Arábii. Nehemiáš tak mal nepriateľov zo všetkých strán. Tí mu všemožne chceli prekaziť jeho dielo, dokonca aj tým, že mu číhali na život. Nehemiáš však prekukol tieto zámery a nedal sa vyprovokovať k neuváženému kroku. Stavbu múrov šťastne dokončil a tieto boli posvätené ceremóniou tzv. cirkumambulácie.

Júdsko bolo za Nehemiášovej správy malou provinciou s asi 50 000 obyvateľmi. Zaberalo územie od Betelu na severe k Betsuru na juhu. Charakteristickou črtou vtedajšieho života tu bola krajná chudoba. Takáto situácia bola vhodnou príležitosťou pre ziskuchtivých ľudí požičiavať chudobným a keď neboli schopní vrátiť, tak ich potom vyvlastnili. Nehemiáš voči tomuto neduhu zakročil s veľkou ráznosťou. Všetkých priestupníkov si povolal k sebe, apeloval na ich svedomie a nakoniec si vyžiadal od nich prísahu, že viac takto nebudú postupovať. Nehemiáš tu sám išiel príkladom.

Jeho horlivé sociálne cítenie, vernosť kráľovi a zásadovosť v posudzovaní pomerov a v presadzovaní riešení mu samozrejme, pripravila aj mnohých nepriateľov.

Nehemiášova činnosť v Jeruzaleme mala dve obdobia. Prvé trvalo do roku 433 a potom sa vrátil do Perzie (porov. Neh 13,6). Ale asi o dva roky na to sa Nehemiáš opäť objavuje v Jeruzaleme. Keď sa tam vrátil, našiel ešte horšiu situáciu, ako ju zanechal. Dokonca Eljašib, pravdepodobne veľkňaz, vyhradil Tobiášovi nejaké miesto v chráme, ktoré slúžilo účelom kultu. Keď sa to Nehemiáš dozvedel, dal jednoducho Tobiáša z chrámu vyhodiť a priestor očistiť. Odvtedy sa Nehemiáš začal starať aj o kult. Leviti sa predtým porozchádzali po krajine, aby sa starali o svoje živobytie, pretože z chrámu sa im ho nedostávalo. Nehemiáš sa usiloval všetkých opäť zhromaždiť v chráme, presadzoval sústreďovanie desiatkov pre nich, zaistil dostatok dreva pre chrám, presadil zachovávanie soboty takým spôsobom, že mestské brány boli v sobotu zatvorené a obchodníkom pohrozil väzením, ak budú v sobotu obchodovať. Keď zistil, že Eljašibov vnuk sa oženil so sanballatovou dcérou, vyhnal ho z krajiny a zaprisahával Židov, že v budúcnosti nesmú brať cudzinky pre svojich synov (porov. Neh 13).

Nehemiášovi sa napriek razantnej politickej reforme nepodarilo vytvoriť z národa vnútorne kompaktný celok, ktorý by mal vnútornú ideu, náplň a smer. Pri všetkých Nehemiášových snahách a reformách bola potrebná nejaká vnútorná reforma. Pravdepodobne v tomto čase prišiel do Jeruzalema aj Ezdráš, ktorý Nehemiášove viac-menej príležitostné náboženské reformy presadzoval systematicky.

Ezdrášova reforma
Táto osobnosť obnovy Júdska je zviazaná s náboženskou obnovou. Ezdráš priširel do Jeruzalema splnomocnený k tomu, aby mohol viazať Židov v satrapii Abarnahara pod Zákon. Jeho splnomocnenie sa však týkalo náboženského života. Jeho výhodou však bolo, že splnomocnenie mu platilo na Židov celej menovanej satrapie. Ezdrášov oficiálny titul znel: „Kňaz Ezdráš, učený v Zákone nebeského Boha“ (porov. Ezdr 7,12). Treba pod tým rozumieť nielen zákonníka (= učiteľa Tóry), ako to často uvádzajú rôzne pramene, ale ide skôr o špeciálneho splnomocnenca kráľa. Predtým zastával funkciu štátneho ministra pre židovské náboženské záležitosti. Nie sú známe okolnosti, za akých sa Ezdráš dostal do tohto úradu. Opäť tu treba v pozadí vidieť asi židovskú diplomaciu.

Ezdráš sa vybral do Jeruzalema s pomerne početnou skupinou bez vojenského sprievodu. Obával sa požiadať o doprovod, lebo by to mohlo znamenať nedostatok dôvery. Ceste predchádzali modlitby a pôsty a samotná cesta trvala asi 4 mesiace. Do Jeruzalema odrazil asi roku 428.

Nie je celkom známe, za akých okolností prevádzal Ezdráš svoju náboženskú reformu. Je však isté, že tieto reformy boli postavené na všeobecnej platnosti a záväznosti Zákona. Ezdráš teda musel ako jeden zo svojich prvých krokov urobiť oboznámenie národa so Zákonom. Podľa textu Neh 8 to bolo na sviatok Stánkov. Národ v tom čase už potreboval hebrejské texty prekladať do aramejčiny a Ezdrášovi pomocníci zároveň odstavec za odstavcom vysvetľovali Zákon zhromaždenému ľudu.

Uvádzanie Zákona do života však nebolo len teoretickou záležitosťou. Mnohí z popredných jeruzalemských rodín (a to aj z kňazských a veľkňazských rodín) ukazovali veľmi zlý príklad (porov. Ezdr 10,18nn). Ezdráš pritom postupoval veľmi opatrne. Pred zhromaždeným spoločenstvom sa modlil a vyznával hriechy ľudu, kým sa nedotkol ich svedomia, až kým Židia z vlastného popudu nesľubovali, že sa so svojimi pohanskými ženami rozídu.

Takto sa Ezdrášovi podarilo postaviť izraelskú spoločnosť, ktorej základom malo byť čisté manželstvo (to zn. nie s pohankami), svätenie sabatu, zachovávať sobotné roky, vydržiavať chrám a odvádzať desiatky pre kult. V mnohých z týchto Ezdrášových krokov možno vidieť podobné operácie, ktoré vykonával aj Nehemiáš. Napriek tomu nemožno s určitosťou stanoviť, v akom vzájomnom vzťahu (čo do chronológie) boli tieto dve osobnosti Izraela.

Ezdrášova reforma netrvala dlho, asi iba jeden rok a potom už o ňom nie je reč. Možno predpokladať, že po splnení svojej misie zomrel. Jozef Flavius (Ant. 11,5,5) dokonca tvrdí, že Ezdráš bol pochovaný v Jeruzaleme. Podľa inej tradície Ezdráš zomrel v Babylone. Jeho hrob sa uctieva v Uzaire v Iraku. Legendy z neho robia druhého Mojžiša, čo nie je neodôvodnené, pretože ak Mojžiš dal základ Izraelu ako národu, tak Ezdráš ho znovuobnovil.

Nedá sa presne zistiť, či a ktoré nové zákony Ezdráš vyniesol. Najpravdepodobnejšie však je, že sa opieral o kňazský spis a o celý Pentateuch. Tento Zákon bol ľudu slávnostne odovzdaný v obrade obnovenia zmluvy ľudu s Bohom. Politicky tu nevznikol nový štát, pretože Júdsko muselo aj naďalej zostať podriadené Perzii, ale v každom prípade tu vznikla nová komunita, ktorej bola priznaná istá autonómia natoľko, že si smela svoje záležitosti riadiť podľa svojich zákonov. Takto Izrael s pomocou Ezdráša a Nehemiáša prekonal najnebezpečnejšiu krízu a mal jasne vytýčenú cestu do budúcnosti.

Tri hypotézy, ktoré sa pokúšajú vyriešiť otázku synchronizácie pobytu Ezdráša a Nehemiáša v Jeruzaleme:

1) Ezdráš predchádzal Nehemiášovi.

Je to tradičná teória, uvedená v texte knihy a vychádza z údaja, že Ezdráš prišiel do Jeruzalema v 7. roku vlády Artaxerxa I. (464-424), teda roku 458, teda 13 rokov pred Nehemiášom. Niektorí autori hovoria o roku 459. Lenže z iných miest knihy vyplýva, že Ezdráš prišiel do Jeruzalema až roku 398 a to by zodpovedalo 7. roku vlády Artaxerxa II. Na otázku ako dosiahnuť jasnosť sa odpovedá, že kronista sledoval viac teologický literárny druh. Iná teória hovorí o porušenom texte Ezdr 7,7 a časový údaj treba čítať nie „v siedmom roku“, ale „v tridsiatom siedmom roku“, čo by pripadalo na rok 428 pred Kr. Ďalším potvrdením východiska je to, že Ezdr 9,3 hovorí o Ezdrášovej veľkej bolesti z miešaných manželstiev. Keby bol predtým spolupracoval s Nehemiášom, bol by o nich už vedel (porov. Neh 10,31). Ezdr nikdy necituje Nehemiáša. Aj to je dôvod pre vyššie spomínané tvrdenie. Nehemiáš už v Jeruzaleme našiel kultové predmety, čo dokazuje predchádzajúcu prítomnosť Ezdráša (Ezdr 7,14-22), ktorý ich tam priniesol z Babylonska. V žalobnom spise Artaxerxovi I. sa hovorilo o karaváne, ktorá vyšla z Babylonu so schválením „veľkého kráľa“ aby rekonštruovala „spurné a zlé mesto“ (Ezdr 4,12). Táto karavána nie je nič iné ako misia Ezdráša (Ezdr 7,1nn). Posvätní autori v 4. stor. pred Kr. veľmi široko glorifikujú činnosť Nehemiáša (Eccli 49,13; 2Mak 2,13 atď). Neoslavovali by ho, keby nebol vykonával činnosť až po Ezdrášovi, ktorý ak by bol po Nehemiášovi, bol by oslavovaný on. Jestvujú aj námietky na vyššie spomenuté a ďalšie argumenty za prvenstvo Ezdráša pred Nehemiášom v ich Jeruzalemskej činnosti.

2) Nehemiáš predchádzal Ezdrášovi

Aj za túto eventualitu argumentovali niektorí významní biblisti ako napred Snaith, Ricciotti, Lemaire, Cazelles. Táto teória vychádza z hlavného faktu a síce že Ezdrášovo prvenstvo je zámerne redakčné, a nezodpovedá skutočnosti, pretože je teologické. Kronista údajne chcel dať náboženskú obnovu pred politicko-civilnú. Preto dal do Jeruzalema najskôr Ezdráša a až potom Nehemiáša. V skutočnosti však to bolo naopak. Argumenty:

Nehemiáš našiel v Jeruzaleme veľkňaza Eliašiba (Neh 3,1) kým Ezdráš zas spolupracoval v Jeruzaleme s veľkňazom Johananom, synom Eliašiba (Ezdr 10,6). Johanan bol tretím nástupcom Eliašiba (Neh 12,22). Nato odporcovia tejto 2. možnosti namietajú, že mená Eliašiba a Johanana sa vyskytli u viacerých osôb a teda že ide o dve osoby s menom Eliašib a dve osoby s menom Johanan. V Neh 12,26 je menovaný najskôr Nehemiáš a až potom Ezdráš, čo podľa zástancov tejto teórie je časové. Iní zas namietajú, že Nehemiáš je menovaný prvý ratione dignitatis. Iným argumentom je otázka počtu obyvateľstva v Jeruzaleme. Nehemiáš (Neh 7,4) ich tam našiel skromný počet, ale Ezdráš ich tam našiel veľké množstvo (Ezdr 10,1). Nehemiáš prišiel do Jeruzalema stavať múry mesta (Neh 1,3), kým Ezdráš už ďakuje Bohu, ktorý dal Izraelitom „hradbu v Júdei a v Jeruzaleme“ (Ezdr 9,9). Namieta sa, že pre hradby ako také sa používa iné sloveso, než je v Ezdr 9,9 (gader). V probléme miešaných manželstiev Nehemiáš (Neh 6,17-19) sa zdá byť menej radikálny ako Ezdráš (Ezdr 10,3.11). Nakoniec Ezdráš pri svojom príchode našiel «komisiu štyroch» (Ezdr 8,33), ktorú iste ustanovil ešte Nehemiáš (Neh 13,13).

3) Ezdráš medzi dvomi misiami Nehemiáša

To je tretia možnosť správneho zoradenia jeruzalemského pobytu oboch protagonistov knihy Ezdr-Neh. Zahrňa v sebe argumenty oboch predchádzajúcich možností, len sa tu ukazuje jedna ťažkosť: časové údaje knihy nevyhovujú. Na vyriešenie tohto problému autori navrhujú upraviť časový údaj o siedmom roku Artaxerxa [čo bol údaj pre príchod Ezdráša do Jeruzalema] (Ezdr 7,7) ináč: jedni navrhujú namiesto 7. rok čítať 27. rok, čiže 438 (Wellhausen, Procksch) a iní navrhujú 37. rok čiže 428-427 (Bertholet, Albright, Gelin, Rudolph, P. Šaulovsky).

Týmto predpokladom by sa vyriešili aj mnohé iné miesta, napred Neh 8,9 (tu vystupujú obe osobnosti súčasne). Ďalšími argumentami sú časté spomínania Ezdráša v knihe Neh.

Na záver možno konštatovať, že argumenty predkladané zástancami ktorejkoľvek možnosti v usporiadaní poradia oboch vedúcich osobností života v Jeruzaleme nemajú charakter dôkazu. Keďže texty kníh Ezdr-Neh sú eminentne náboženské, preto nemôžu obsahovať riešenie čisto chronologickej otázky. Riešenie by sa mohlo nájsť vo vonkajších kritériách. Na papyroch z Elefantiny sa našli niektoré zmienky o Nehemiášovi, ale nič nehovoria o Ezdrášovi. Iným prameňom môžu byť paleohebrejské papyry nájdené v Samárii roku 1962 vo W. Daliyeh, ale tieto papyry zachytávajú obdobie až bezprostredne po oboch osobnostiach, roky 375 - 335 pred Kr.

Nakoniec uvedieme záverečné riešenie autorov súborného diela Il Messaggio della Salvezza 3: "Aspoň logicky, administratívna a sociálna aktivita Nehemiáša predpokladá zákon, čiže náboženskú reformu Ezdráša a Malachiáša a na nej sa zakladá"
.

10. Helenizmus a makabejské hnutie

V nasledujúcich storočiach po vystúpení Ezdráša a Nehemiáša žila izraelská spoločnosť z plodov práce týchto dvoch osobností. Paradoxné pritom je, že od čias Mojžiša práve tieto storočia (5. - 3. stor. pred Kr.) je najmenej zdokumentované. Opis dejín Izraela prakticky prestal jestvovať a obnovil sa až okolo roku 180 pred Kr. v makabejských časoch.

Židia vo 4. - 3. stor. pred Kr.
Kronista končí s podávanými údajmi pri Ezdrášovi približne v roku 427 pred Kr. Približne v tom istom roku (s prihliadnutím na uvedené hypotézy) skončil svoju službu v Jeruzaleme aj Nehemiáš. Dovtedy možno nájsť informácie o Dávidových potomkoch a o veľkňazoch.

O židovských dejinách sa iba čiastočne možno dozvedať zo zachovaných informácií zo židovskej kolónie v Elefantine v Egypte. Jestvuje tzv. «Passah-papyrus» z roku 419, v ktorom sa spomína Nehemiášov brat Chananiáš. Bol splnomocnencom pre židovské záležitosti v Jeruzaleme a spolu so satrapom Armasom vydal pre Židov v Egypte dekrét, podľa ktorého egyptskí Židia sa vo veciach svojich náboženských sviatkov (najmä sviatku nekvasených chlebov) mali riadiť Ezdrášovými zákonmi. Z tých istých textov je ešte známe, že Židia v Elefantine v nasledovných rokoch pri jednom protižidovskom povstaní (zo strany kňazov boha Chnuma) prišli o svoj chrám. Je zaujímavé, že v tomto chráme prevádzali kult. Židia sa ihneď sťažovali o. i. aj v Jeruzaleme, ale tam nenašli dostatočne razantnú vôľu na nejakú akciu, ktorá by im znovu pomohla postaviť si chrám. Pozadie tejto nevôle tkvie pravdepodobne v názore, že kult sa smie prevádzať iba v Jeruzaleme. Židia intervenovali aj na iné miesta. Písali aj satrapovi Arsamovi a uvádzali spôsoby obiet, ktoré v novom chráme budú prevádzať. Je veľmi významné, že obety zvierat v liste nespomínajú. Tieto intervencie mali úspech, Židia si postavili chrám, ktorý bol dokončený asi v roku 402 pred Kr. Fakt, že sa Židia z Egypta obrátili na vrchnosti v Samárii, je veľmi významný. Autori tu uvažujú aj o takej možnosti, že egyptskí Židia mohli aj nevedieť o rozkole medzi Júdskom a Samáriou pri stavbe chrámu po exile.

Medzitým sa Perzská ríša dostávala do stále väčších ťažkostí.

Artaxerxes II. Mnemon (404-358) bol kráľom, za vlády ktorého začala perzská ríša upadať. Bolo to vinou vnútorných neporiadkov a predovšetkým Kýra Mladého, ktorý si najal gréckych (hlavne spartských) žoldnierov a s nimi chcel zaútočiť na Babylon. Bol však porazený vojskami Artaxerxa. Z týchto nepokojov profitoval Egypt, v ktorom sa koncom 5. stor. pred Kr. (r. 401) podarilo asi na 70 rokov obnoviť nezávislosť. Vládu získal faraón Amyrtea, ktorý bol jediným faraónom XXVIII. dynastie. Vládol iba 5 rokov (404-398). Nahradil ho Neferités (398-392), zakladateľ XXIX. dynastie. Po ňom nastúpil už s pomocou Grécka Achoris (392-380). Samozrejme, perzské vojská sa ešte pokúšali znovu nastoliť poriadok v tejto grécko-egyptskej zóne. To sa im aj podarilo, ale v Egypte sa Achoris udržal a jeho dynastia bola nahradená XXX. dynastiou, ktorú založil Nectanebo I. (378-361). Vtedy už perzská ríša vchádzala do svojej kritickej fázy. Počas povstania satrapov na východe mladý faraón Teos [Tachos] (361-359) vytiahol s vojskom mimo Egypta s úmyslom opäť dobyť dávne egyptské územia v Ázii. Bol však zradený, zradil ho jeho brat Nectanebo II (359-341) a Teos sa musel vzdať kráľovi Artaxerxovi, ktorý však krátko nato bol zavraždený.

Artaxerxes III. Ochus (358-338) bol veľmi krutý; dal vyvraždiť celú kráľovskú rodinu, všetkých svojich bratov a sestry. Za cieľ svojej vlády si stanovil znovu získať Egypt, ktorý už istý čas konal nezávisle na perzskej vláde. Výprava proti faraónovi však skončila dosť zle. Nepodarilo sa poraziť ho, navyše, v perzskej ríši sa začali opäť dvíhať nepokoje, zdá sa, že sa začala stavať aj Palestína. Artaxerxovi III. sa všetko podarilo urovnať a tak si trúfol zaútočiť na Egypt. Bolo to roku 343 pred Kr. V Egypte sa mu čiastočne darilo. Faraón Nectanebo II. sa musel stiahnuť do Horného Egypta, kde vládol ešte dva roky až do r. 341 pred Kr. Nakoniec bol Egypt úplne podriadený perzskému panstvu.

Na perzskom dvore sa však odohrali veľké intrigy a Artaxerxes III. a následne po ňom niekoľkí králi boli otrávení. Posledným z nich bol 

Dárius III. Codomanus (336-330); ktorý sa tiež dostal na trón tak, že zradil svojho priateľa. Takáto reťaz intríg bola dobrou pôdou na prípravu výbojov nového gréckeho dobyvateľa, ktorého všade očakávali ako osloboditeľa. Bol ním Alexander Veľký.

O Židoch z tejto epochy sa nemožno prakticky nič dozvedieť. Texty z Elefantiny končia na začiatku 4. stor. a odvtedy nie je nič o tejto komunite známe. Pravdepodobne bola zničená narastajúcim egyptským nacionalizmom. V Júdsku nie je známa dokonca ani jedna konkrétna udalosť, ktorú by bolo možné dosvedčiť nejakým svedectvom či dôkazom. Autori sa tu iba domnievajú, že došlo k ďalšiemu prehlbeniu krízy medzi Jeruzalemom a Samáriou a že nepriateľstvo sa už stalo celkom otvoreným.

V týchto časoch - žiaľ, nie je možné označiť ani len storočie - sa Samaritáni rozhodli postaviť si vlastný chrám na hore Garizim. Jozef Flavius napísal (Ant. 11,7n), že sa stavba začala na popud Sanballata, keď bol jeho zať z Jeruzalema vyhnaný (porov. Neh 13,28). Na tomto autorovi asi nemožno celkom zakladať jednoznačné tvrdenia. V každom prípade chrám na hore Garizim už stál na začiatku 2. stor. pred Kr., možno aj dlhšie predtým.

V tom čase malo Júdsko poloautonómny štatút. Bolo spravované veľkňazom a malo právo raziť mince a vyberať chrámovú daň. Razili sa strieborné mince s nápisom Jehud alebo našli sa aj nejaké nádoby, na ktorých boli nápisy Jehud a Jeruzalem.

Okrem toho celkový nedostatok informácií asi svedčí aj o tom, že Židia boli v tom čase so svojím položením spokojní a preto nedochádzalo k nejakým výraznejším nepokojom, ktoré by boli zaznamenané nejakými zdrojmi informácií. Istý pohyb nastal vo vývoji reči. Do úzadia sa dostala hebrejčina a jej miesto v živote prevzala aramejčina, ktorá bola vtedy všeobecne používanou rečou v celej Perzskej ríši. Cez Júdsko iste prechádzal tovar z Grécka do Arábie a s tým aj vplyv v otázkach filozofie, myslenia a vôbec prírodných vied.

Začiatky helenizmu
Roku 336 pred Kr. prevzal v Perzii moc Darius III. a v Grécku Alexander. Vtedy asi nikto netušil, že o 5 rokov už perzská ríša nebude jestvovať. Ihneď sa začalo rýchlo šíriť nové myšlienkové hnutie helenizmu, ktoré pohlo dejinami.

Alexander Veľký (336-323), vyrastal pod vplyvom Aristotela, bol nadšeným obdivovateľom všetkého, čo bolo grécke. Jeho najhlavnejším v Malej Ázii bolo oslobodiť ju od Peržanov. Vo svojich výbojoch postupne dobýval jednu krajinu za druhou, uplatňujúc tak svoje vojenské umenie a strategický talent. Od svojho otca zdedil jednotné Grécko, roku 334 prekročil Dardanely a ešte v tom istom roku mal celú Malú Áziu pevne v rukách. To ho poslmelilo a rozhodol sa získať celú Perzskú ríšu. Najskôr sa obrátil smerom na juh smerom na Egypt. Získanie fenických a júdskych miest bolo preň iba niekoľkomesačnou záležitosťou. Preto nemožno presne stanoviť, v ktorom roku presne (v priebehu rokov 333-331) dobyl Júdsko. Egypt získal bez odporu a bol mu priznaný riadny titul faraón. Potom sa obrátil na východ. Dobyl Mezopotámiu, Susy a pokračoval ďalej na Východ. Samozrejme, porazil Dáriovo vojsko - r. 331. Dárius bol roku 330 zavraždený (zabili ho satrapovia). Alexander pokračoval ďalej vo svojich výbojoch a zastavil sa až v Indii roku 327. Legendy hovoria, že Alexander došiel v rokoch 327/326 až celkom na východnú hranicu Perzskej ríše a tam vraj plakal, lebo už ďalej nejestvoval svet, ktorý by mohol dobyť. V skutočnosti však jeho vojaci sa mu vzpriečili a odmietli pokračovať ďalej vo výbojoch. Za svoje hlavné mesto si zvolil Babylon a sníval o kultúrnom zjednotení gréckeho a ázijskeho sveta. Roku 313 Alexander ochorel a v Babylone zomrel.

Ríša bola potom ihneď rozdelená medzi tzv. diadochov, čo boli Alexandrovi generáli. Ptolemajus sa zmocnil Egypta a sídlo si zriadil v Alexandrii. Seleukus sa zmocnil Sýrie a Mezopotámie so sídlami v Seleukii a Antiochii. Obaja panovníci mali záujem o územie Júdska a Fenície. Spočiatku sa toto územie podarilo ovládnuť Ptolemajovi. Takýto stav trval asi jedno storočie a o tomto období v Júdsku vieme veľmi málo. Ptolemajovci asi nesiahali Židom na ich dovtedajší status, a tak sa život vyvíjal relatívne pokojne.

V tom čase veľmi vzrástol počet židovských obyvateľov v Egypte. Niektorí tu žili už stáročia, iní sa tu dostali ako zajatci, iní ako obchodníci. Autori udávajú, že v 1. stor. po Kr. žilo v Egypte asi 1 milión Židov. Alexandria sa tak stala centrom svetového židovstva. Egyptskí Židia strácali stále viac kontakt s hebrejčinou a preklad biblických textov do gréčtiny sa ukázal ako nevyhnutný. Preklad sa začal v 3. storočí a bol ukončený asi v 2. stor. pred Kr. Jeho význam - okrem kánona - je v tom, že sa umožnil vplyv gréckeho myslenia na židovské myslenie a v konečnom dôsledku tento preklad, ktorý sa nazýva Septuaginta (LXX), umožnil neskôr aj rozšírenie kresťanstva.

Seleukovci sa s rozdelením územia po Alexandrovi Veľkom nikdy neuspokojili a pokúšali sa Júdsko, Samáriu a Feníciu získať pre seba. Podarilo sa im to až za vlády Antiocha III. Veľkého (223-187), ktorý najskôr utrpel od Egypťanov ťažkú porážku v Rafii (217), ale sa vzchopil a Egypťanov roku 198 v bitke pri Baniase pri prameňoch Jordána porazil.

Vláda Antiocha III. sa ukázala pre Židov ako veľmi priaznivá. Židia boli na 3 roky oslobodení od daní, dostali štátne dotácie na obnovu chrámu, mnohí Židia sa mohli vrátiť z emigrácie a mnohé ďalšie výsady. Zdalo sa, že Židom svitá na nové, lepšie časy. Lenže práve vtedy sa začala odvíjať pre Židov ďalšia skúška, tentoraz vo forme helenizmu. Bol to predovšetkým kultúrny a filozofický smer, ktorý sa usiloval o presadenie gréckej kultúry do všetkých Alexandrom podmanených krajín. Grécka reč bola vo všetkých krajinách (aspoň vo väčších mestách) samozrejmosťou.

Bola to veľmi priaznivá doba pre filozofiu, architektúru a prírodné vedy. Bolo vlastne zákonité, že sa práve vtedy vynorili také postavy, ako napred Epikuros, Archimedes a iní.

Aj na území Júdska, Samárie a Galiley vznikli viaceré helenistické mestá: Sebaste (Samária), Filadelfia (Amman), Ptolemaida (Akri), Scytopolis (Bet Šean) a ďalšie. Helenistický vplyv aj na židovské myslenie bol taký silný, že sa mu prakticky nedalo vzdorovať. Možné bolo iba sa v ňom nejako zorientovať. Zaujímavou ukážkou správnej orientácie židovského myslenia v helenistickom hnutí je napred židovská múdroslovná biblická spisba a v nej knihy Prís, Kaz, Múd, Sir.

Vyššie spomenutá orientácia ako spoločensko-náboženská požiadavka znamenala prinajmenšom také isté nebezpečie pre národ, ako boli pohnuté udalosti v Júdsku roku 587 pred Kr.

Židia pod vládou Seleukovcov
Helenistické myšlienky dopadli tvrdo na židovský národ. Stalo sa to z dvoch dôvodov: prvým a hlavným dôvodom bolo tvrdé a násilné presadzovanie helenizmu aj v náboženstve zo strany Antiocha IV. Epifana (175-163) a druhým dôvodom bola nesprávna orientácia časti národa potom, čo prenasledovanie prestalo.

Antiochus III. bol natoľko posmelený svojimi úspechmi, že si trúfol smerať si sily s Rímom. Utrpel pritom porážku, stratil Malú Áziu a bol povinný zaplatiť Rimanom veľké poplatky. Na tento cieľ (zhromaždenie peňazí) chcel vyrabovať chrám v Elame a tam prišiel roku 187 o život. Bol zavraždený.

Po ňom nastúpil na trón Seleukus IV., ktorý síce potvrdil Židom ich privilégiá, ale cez iné osoby sa pokúšal vyťažiť od nich čo najviac peňazí. To bol neklamný znak upadajúcej ríše Seleukovcov. To najťažšie však ešte len malo prísť.

Politika Antiocha IV. spočívala na jeho snahe zaistiť pokoj v provinciách, ktoré sa hlásili o svoje práva. Aby si v nich zaistil pokoj a tok peňazí, usiloval sa v celej ríši vytvoriť jeden zjednotený národ na princípe helenizmu. Na hrôzach prenasledovania a negatívnych dôsledkoch helenizmu však mali vinu aj samotní Židia. Počas nastupujúceho obdobia tohto hnutia prebiehali medzi Židmi diskusie o tom, pokiaľ až možno ísť v prijímaní helenizmu, aby sa Žid mohol ešte považovať za Žida. Okrem toho snahy Antiocha IV. o získanie peňazí vyvolali na veľkňazských postoch a v ambíciách jednotlivých strán také kroky, že udeľovanie veľkňazskej hodnosti sa postupne stalo záležitosťou menovania zo strany Antiocha IV., a toto menovanie zas bolo finančnou záležitosťou.

Tak sa stalo, že veľkňaz Oniáš III. bol v tých časoch asi posledný veľkňaz, ktorý mal na pamäti skutočné blaho. Jeho brat Jozue, ktorý nosil helenizované meno Jason, sa novému panovníkovi Antiochovi IV. po jeho nástupe k moci ponúkol, že ak od neho dostane veľkňazskú hodnosť, tak mu zaplatí veľkú sumu peňazí a bude podporovať jeho politiku. Tomu sa Antiochus iba tešil a túto Jasonovu ponuku plne akceptoval. Tak sa v Jeruzaleme objavilo prvé gymnázium, čiže telocvičňa, v ktorej boli pestované všetky druhy športov, praktizovalo sa grécke obliekanie a iné prejavy helenizmu. Ortodoxní Židia považovali všetky tieto spôsoby za nečisté a videli v nich nebezpečie pre vieru. Takto boli privilégiá, ktoré dal Židom Antiochus III., že Židia si môžu žiť podľa svojich vlastných zákonov prakticky zrušené, a to s prispením samotných Židov!

Jason sa zo svojej pozície tešil iba 3 roky. Istý Menelaos ho donútil utiecť do Transjordánska. Nie je celkom známe, kto bol tento Menelaos a či vôbec pochádzal z veľkňazského rodu. Jeho zloba zašla až tak ďaleko, že sa podieľal na zavraždení Oniáša III., ktorý proti týmto praktikám protestoval. O týchto udalostiach nás informuje 2Mak 4.

Okolo roku 169 došla do Júdska falošná správa, že Antiochus IV. v Egypte zomrel. To pravdepodobne spôsobilo, že Jason sa z Transjordánska vrátil s vojskom a pokúsil sa z Jeruzalema vyhnať Menelaa. Avšak bitku prehral a z Jeruzalema bol vyhnaný on sám, až nakoniec zomrel v Sparte. Antiochovi IV. sa tieto nepokoje hodili veľmi dobre ako zámienka, aby prišiel do Jeruzalema, vydrancoval chrám a potvrdil Menelaa vo veľkňazskej hodnosti.

V roku 168 podnikol Antiochus IV. ďalšiu výpravu do Egypta. Dosiahol čiastočné úspechy, ale v tom dostal z Ríma prostredníctvom legáta Popilia Laenasa od senátu ultimátum, aby ihneď opustil Egypt. Znamenalo to preň veľké pokorenie. A keďže už poznal silu Ríma, rozhodol sa poslúchnuť. Toto pokorenie mu iste nepridalo na vzťahoch k ostatným oblastiam, ktoré mu ešte zostali. Preto sa rozhodol pomstiť sa na Jeruzaleme. Poslal tam svojho zmocnenca Apolónia, ktorý mesto veľmi poškodil, mnohých Židov vrhol do otroctva a smerom na juh od chrámu postavil pevnosť, zvanú Akra. Do tejto pevnosti umiestnil seleukovskú vojenskú jednotku, ktorá sa na 25 rokov stala symbolom cudzej okupačnej moci.

Jeruzalem sa tak postupne začal meniť na helenistické mesto a jeho kult Boha JHWH mal postupne splynúť s kultom boha Dia. Keď sa Antiochus IV. dozvedel o odpore niektorých židovských kruhov voči týmto tendenciám, vydal edikt, ktorým odvolal všetky privilégiá, ktoré židovskému národu udelil jeho otec a zakázal židovské náboženstvo. Razom boli zakázané židovské sviatky, obety v chráme a obriezka. To všetko bolo nariadené pod trestom smrti. V šade v krajine boli postavené pohanské oltáre a na nich prinášané nečisté zvieratá na obetu. Židia boli nútení jesť bravčové mäso a vrcholom všetkého bol kult gréckeho boha Dia v chráme. Pri tomto kulte mu, samozrejme, bolo prinášané bravčové mäso. Židia sa museli zúčastňovať aj na iných obetách a kultoch ako je oslava Dionýza alebo každoročná obeta na počesť kráľových narodenín a pod. (porov. 2Mak 2)

Povstanie Makabejcov
Ak sa Antiochus IV. domnieval, že jeho opatrenia vyriešia situáciu k jho spokojnosti, veľmi sa mýlil, pretože jeho edikt vyvolal presne opačný účinok. Nešlo mu síce o potlačenie kultu Boha JHWH, ale o jeho zaradenie do gréckeho panteónu a o stotožnenie Boha JHWH s najvyšším gréckym bohom Diom. Podobným snahám sa v iných krajinách nikto vážne nestaval na odpor, dokonca pravdepodobne ani v Samárii nie. Ale v Júdsku ho prekvapil silný odpor zbožných Židov, čo Antiochus svojím polyteistickým pohanským myslením nemohol pochopiť. Preto sa rozhodol krvavo uplatniť svoj edikt a akýkoľvek odpor kruto trestal. Rodiny, ktoré napred dali svojím deťom obriezku, boli celé vyvraždené. Kto zachovával sobotu, bol takisto potrestaný smrťou. Rovnako pochodil napred aj ten, kto odmietol jesť nečistý pokrm.

Je jasné, že nie všetci Židia zastávali takéto postoje. Niektorí z nich Antiochov edikt prijali s uspokojením, iní si uvedomovali svoju vionu, ale predsa nemali odvahu sa vzoprieť a zas iní boli ochotní aj umrieť, ak by mali hoci v najmenšom prestúpiť Boží Zákon. Centrum odporu sa sformovalo v kruhoch chasidím (to zn. v kruhoch verných Zákonu), z ktorých sa neskôr vyvinuli farizeji a eséni. Prenasledovanie, ktoré Antiochus IV. rozpútal, bolo veľmi kruté a bolo vlastne nevyhnutné, že sa Židia nakoniec chopili zbrane.

Autori tu uvádzajú knihu Daniel ako apokalyptickú kompozíciu, stavanú práve na túto situáciu prenasledovania Židov a jednotlivé udalosti v nej porovnávajú so situáciou Židov, ktorí sa ocitli v Antiochových prenasledovateľských tlakoch. Pritom sa, samozrejme, nijako neruší názor o skorších etapách vývoja formácie tejto knihy, prípadne o jej historickom jadre z babylonského zajatia.

Antiochov edikt sa začal ihneď razantne uplatňovať v celom Júdsku. Praktizoval sa tak, že do jednotlivých miest prichádzali kráľovskí splnomocnenci, aby dozerali na prevádzanie kultu podľa Antiochových nariadení. Tak sa stalo, že do mesta Modin sa dostavil kráľovský úradník, ktorý vyzval tamojšieho obyvateľa Matatiáša (jeho prastarý otec sa menoval Šimon - odtiaľ Hasmoneovci), aby obetoval ako prvý, pretože patril do kňazského rodu. Matatiáš to rozhodne odmietol. Keď videl, ako sa iný Žid chystá obetovať pohanskému bohu, Matatiáš ho zabil pred pohanským oltárom a spolu s ním aj kráľovského úradníka. Ihneď potom sa aj so svojimi piatimi synmi (Júda, Šimon, Ján, Eleazar, Jonatán) a ďalšími prívržencami odobral do hôr, aby odtiaľ viedli partizánsku vojnu. Antiochus spočiatku nevenoval veľkú pozornosť tomuto incidentu, lebo bol zamestnaný inými záujmami, ani neprikladal tejto udalosti veľký význam. Táto miestna skupina si ihneď získala veľké sympatie v celom Júdsku a rýchlo sa zmenila na veľké povstanie. Jeho členovia alebo účastníci sa usilovali pôsobiť aj nábožensky medzi ľudom. Presadzovali obriezku detí a likvidovali pohanské oltáre v krajine. Pritom si prispôsobili aj sobotný príkaz tak, že kým to bude potrebné, budú bojovať aj v sobotu, čo ináč Zákon zakazoval.

Po niekoľkých mesiacoch boja Matatiáš zomrel a velenie povstania prešlo na jeho najchrabrejšieho syna Júdu, ktorý dostal prímenie Makkabí (to zn. kladivo). Bol to neobyčajne smelý človek a mal mimoriadne vysoké náboženské kvality. Antiochus dúfal, že tieto nepokoje budú rýchlo skončené, ale onedlho zbadal svoj omyl. Poslal tam najskôr Apolónia
, ktorý bol porazený. Potom generál Seron pochodil rovnako.

Antiochus nato poslal do Júdska Lyziáša, aby tam urobil poriadok, pretože Antiochus sa vtedy venoval výprave do Partie. Lyziáš zhromaždil veľké vojsko s generálmi Ptolemajom, Nikanorom a Gorgiášom. Ani tým sa nepodarilo Júdu dostať, naopak, on im pripravil zdrvujúcu porážku. Nasledujúci rok sa Lysiáš vrátil do Júdska s ešte početnejším vojskom, ale aj tu Júda zvíťazil. Potom sa zdalo, že Seleukovci nemajú dostatok síl vzdorovať Júdovi a jeho vojsku a to Júda využil na očistu chrámu. Všetko, čo prináležalo kultu boha Dia, Júda zlikvidoval. Poškvrnený Pánov oltár bol zbúraný a na jeho mieste postavili nový oltár. Pánovi kňazi, ktorí sa dovtedy zachovali verne, boli uvedení do úradu, zhotovené boli aj nové nádoby pre chrám a v decembri 164, presne 3 roky po poškvrnení chrámu bola jeho posviacka za veľkého jasotu obyvateľstva. Odvtedy každoročne na sviatok Chanukkah Židia slávia podnes slávnosť Obnovenia chrámu. Táto obnova pravého kultu spôsobila, že Židia nadobudli náboženskú slobodu a pocit samostatnosti.

�	Treba dať pozor na terminológiu: výraz «Izrael» sa používa na celý jednotný štát za čias Dávida a Šalamúna a po smrti Šalamúna sa vzťahuje už iba na severnú časť. Okrem toho proroci často používajú tento výraz na celú krajinu aj po rozdelení ríše.


�	Okrem toho si autori všímajú napred pôvod Ahiáša zo Šíla, rovnaký začiatok vlády Jeroboama ako začal vládnuť Šaul (prorockým pomazaním).


�	Znakom alebo prejavom tohto blahobytu boli práce zo slonoviny, ktoré sa našli v Samárii. Napriek tomu asi nemožno tento blahobyt preceňovať, lebo sa týkal prakticky iba hlavného mesta, niekoľkých ďalších miest a kráľovskej rodiny.


�	Názvy tohto zoskupenia sú rôzne: antiasýrska koalícia, sýro-efraimská koalícia, sýro-palestínska koalícia, aramejsko-izraelská koalícia a pod.
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�	Je možné, že to bol ten Apolónius, ktorý 2 roky predtým vyplienil Jeruzalem.





