6. neděle v mezidobí, roční cyklus B

6. neděle v mezidobí, 15. 2. 2015
Biblické úryvky: Lv 13,1-2.45-46; Ž 32; 1 Kor 10,31-11,1; Mk 1,40-45
Drazí bratři a sestry, bohoslužba slova 6. neděle v liturgickém mezidobí před nás staví skutečnost malomocenství a s tím spojené otázky hříchu a smrti. V dnešní homilii bych proto trochu prohodil pořadí jednotlivých úvah. Nejprve bych předložil část, ve které se věnujeme doplnění k prvnímu čtení. V této části bych se totiž zaměřil na otázku malomocenství a na židovskou tradici. Pro pochopení dnešních úryvků to bude hrát velmi důležitou úlohu. Malomocenství totiž není ledajakou nemocí, ale je to nemoc „par excellence“.
1. čtení - doplnění

V prvním čtení dnešní liturgie nasloucháme čtyřem vybraným veršům z knihy Leviticus. Tato třetí kniha Mojžíšova předkládá různá ustanovení týkající se kultu a života židovského národa. Jako určitý střed této knihy můžeme označit 16. kapitolu, ve které se nachází řád pro den smíření. Tato kapitola pak dělí knihu na dvě hlavní části. Prvních 15 kapitol hovoří o obětech a očišťování. Vrcholem očištění je slavení dne smíření. Načež kapitoly 17-27 předkládají „Zákon svatosti“. 


Úvahy o malomocenství spadají pochopitelně do první části této knihy. Prvních sedm veršů této knihy je věnováno jednotlivým obětem (kk. 1-5) a pokynům pro kněze a dalším ustanovením (kk. 6-7). Kapitoly 8-10 se věnují kněžím a předkládají různá ustanovení pro ně – kněžské řády. 11—16. kapitola se pak věnují jednotlivými očištěním, přičemž v 16. kapitole se představuje již zmíněný řád pro slavení dne smíření (jom kippur) a kapitoly 13 a 14 se věnují otázce malomocenství, otázce, která je pro nás dnes aktuální a které chceme věnovat pozornost.


Kniha Leviticus hovoří o malomocenství ve vztahu k lidem, ale také ve vztahu k předmětům. I předměty (např. budovy domů) mohou být postiženy malomocenstvím. Již z toho je patrné, že pod pojmem malomocenství se nemyslí jen určitý druh závažné nemoci.


13. kapitola se věnuje otázkám určení malomocenství, respektive označením člověka či věci za čisté. První verše 13. kapitoly (první dva verše čteme v liturgii) stanovují řád pro určování malomocenství. Tím, kdo je zodpovědný za malomocenství (jak za jeho prohlášení, tak také za prohlášení o zdraví člověka), je kněz.

Člověk může být malomocným prohlášen bezprostředně (pokud jsou příznaky tak jisté, že kněz nepochybuje), nebo může být člověk poslán do určité karantény. Zde je sedm dní a po nich se jde znovu ukázat knězi, aby posoudil, jak se postižené místo projevuje. Pokud se nemoc nešíří (tedy nemluví se o jejím ustupování) po dalších částech těla, je člověk poslán do karantény na dalších sedm dní a po nich se prohlídka znovu opakuje. Když ani po těchto sedmi dnech se nemoc nešíří, je člověk prohlášen knězem za čistého, třebaže jeho kůže nese známky nějaké nemoci (musí si ještě vyprat šaty, aby byl čistý). Nemoc je označena za vyrážku. Pokud dojde následně ke změně (vyrážka se rozšířila), musí dotyčný jít ke knězi znovu. Ten ho prohlásí za malomocného.

Pozoruhodné jsou v tuto chvíli verše 9 až 16. V nich můžeme číst o tom, že člověk, který je celý pokrytý malomocenstvím, který celý zbělel, je prohlášen za čistého! Jakmile je na něm kus živého masa, je nečistý. Ukazuje se zde tak, že otázka čistoty a nečistoty nesouvisí přímo s nemocí, ale s tím, že člověk se dostává do kontaktu s něčím, co ho znečišťuje – v tuto chvíli je to nikoli ona nemoc, ale kontakt s živým masem.


Další verše nám ukazují, že o malomocenství se uvažuje a mluví také v případě zhojených vředů (pokud se objeví bělavý otok), popálenin, různých „postižení“ na hlavě a bradě (prašivina)…


Od verše 47 se kniha věnuje otázce malomocenství ve vztahu k oděvu. Mohli bychom mluvit například o plísni (kterou může být postižen také dům). I zde nacházíme přesná ustanovení, jak se má s oděvem nakládat. Látka může být nakonec spálena.


14. kapitola se pak věnuje otázce očišťování od malomocenství. Nacházíme zde pravidla pro očišťování malomocného, pro přinášení předepsaných obětí a pro odstraňování malomocenství z domu. Pokud v dnešním evangeliu slyšíme Ježíšův příkaz, aby dotyčný šel a ukázal se knězi a přinesl oběť za své očištění, pak Ježíš vyzývá dotyčného člověka k tomu, aby naplnil, co je psáno právě v této části třetí knihy Mojžíšovy. V této části nacházíme jasná ustanovení toho, jak má člověk, který byl uzdraven z malomocenství, jednat, jaké oběti má přinášet.

Na tato ustanovení se častokrát hledí a vykládají se v první řadě jako ochrana Izraelského národa před zhoubnou nemocí. Separace nemocných jakoby spočívala ve snaze uchránit ostatní, aby se i oni nenakazili. Pokud ale čteme jednotlivá ustanovení pozorně, můžeme si všimnout, že to rozhodně není primární cíl. Protože se můžeme setkat s tím, že člověk, který je celý plný malomocenství (není na něm kus živého masa), je prohlášen za čistého (to odporuje separaci na základě ochrany společnosti před nemocí). Malomocný mohl vstupovat do města, ale zde musel křičet „nečistý, nečistý“, aby se k němu někdo nepřiblížil. Pokud by se jednalo o ochranu společnosti, tento člověk by musel být v karanténě, tedy nesměl by do města vstupovat. Rovněž se počítá s tím, že člověk může spát v domě, který je stižen malomocenstvím – ten člověk je nečistý, ale „stačí“ mu vykonat rituály, které ho znovu učiní čistým. Pokud by se jednalo o ochranu společnosti, pak by musel znít příkaz mnohem tvrději – byl by zákaz, neexistovala by možnost spát v domě, u kterého se zkoumá malomocenství. Primární otázka malomocenství tedy není otázkou nakažlivé nemoci, ale rituální čistoty, toho, zda je člověk ve stavu přistoupit k Bohu.


Text vzniká v době, kdy je ještě běžné uvažování, že bohatství a zdraví jsou důkazem spořádaného života, naopak chudoba a nemoc jsou důsledkem nějakého provinění se proti Bohu. Malomocenství je pak vnímáno jako důsledek velmi závažného provinění se proti Bohu. 2. kniha Královská nám dokonce ukazuje, že malomocenství bylo vnímáno jako „trest smrti“ (srov. 2 Král 5,7). Je to Bůh, kdo člověka touto nemocí postihuje a je to rovněž pouze Bůh, kdo člověka může vyléčit (nemocný se nikterak neléčil, vše bylo ponecháno volnému průběhu). Malomocenství bylo skutečně velkým stigmatem, nejen na rovině tělesné nemoci, ale především na rovině duchovní.

Malomocenství znamenalo v jistém slova smyslu smrt, a to na trojí úrovni – tělesnou, společenskou a duchovní. Člověku stiženému touto chorobou postupně odumíraly buňky, tkáně, kůže, na povrh těla se dostávalo živé maso. V konečné fázi se jednalo o postupné „odpadávání“ kusů těla, živého masa. Člověk byl vlastně chodící mrtvolou. Na rovině společenské byl vlastně rovněž mrtvý. Malomocný musel být vyčleněn ze společnosti. Nemohl se stýkat se svou rodinou. Jediným zákonem tohoto člověka bylo oddělovat se, a to i od svých příbuzných, od svých blízkých. Rodinná pospolitost byla pro žida velmi důležitá. Vždyť příslušnost k rodině, ke kmeni, z něj činila Žida. Oddělovat se od rodiny tedy v židovském pojetí znamenalo v jistém slova smyslu oddělovat se od svých předků, od svého kmene. Tento člověk přestával být v jistém slova smyslu Izraelitou, členem vyvoleného národa. Oddělovat se od rodiny pak mělo také co do činění se vztahem k Bohu.

Oddělit se od rodiny totiž znamenalo vzdalovat se také Bohu, který je Bohem mých otců. A v neposlední řadě tato nemoc znamenala duchovní smrt. Člověk stižený malomocenstvím nemohl vstupovat do Jeruzalémského chrámu, nemohl přinášet oběti, nemohl se setkávat s Bohem – vstupovat s ním do kontaktu. Malomocný byl skutečně živou mrtvolou!

Toto tedy bude dobré mít na paměti, když budeme naslouchat dnešním úryvkům, především pak úryvku evangelijnímu, ve kterém uslyšíme o tom, jak Ježíš uzdravuje člověka z malomocenství.
Evangelium – Mk 1,40-45
Jak jsme již zmínili, evangelijní úryvek nám předkládá zprávu o uzdravení malomocného. Tento úryvek nám zapadá do některých souvislostí, o kterých jsme již hovořili. V první řadě je to další vyprávění o uzdravení v Markově evangeliu. Minulý týden jsme zmiňovali, že oněch uzdravení v první části Markova evangelia můžeme nalézt osm
. Uzdravení malomocného je druhým uzdravením. Jestliže jsme před týdnem uvažovali o uzdravení Šimonovy tchýně na pozadí vzkříšení, pak i dnes můžeme uvažovat podobným způsobem – k tomu se ale dostaneme později.

Rovněž jsme si o 5. neděli v liturgickém mezidobí říkali, že uzdravení v Markově evangeliu mají podobnou strukturu. Tak tomu je i dnes. Ježíš se setkává s nemocným, je popsána choroba, zaznívá žádost o uzdravení a je zaznamenán Ježíšův skutek. Závěr je trochu odlišný, protože nám zaznívá příkaz, aby o tom nikomu neříkal
, a teprve po té následuje důkazem uzdravení. Tento důkaz je ale implicitní, nebo můžeme říci, vzdálený. Je totiž vyjádřen v tom, že dotyčný má vykonat oběti a tím dosvědčit své uzdravení.


xV úryvku ale máme jednu velkou pozoruhodnou odlišnost ve vztahu nejen k předchozímu úryvku, ale i ve vztahu k mnoha dalším uzdravením. Minulý týden jsme zmiňovali, že v Markově evangeliu většinově platí, že nemocný je k Ježíši přinášen, přiváděn, nebo mu někdo o něm řekne. V dnešním úryvku nic takového není. Zde malomocný přichází k Ježíšovi sám. Ono by nás to nemuselo tolik překvapovat, protože chromý, slepý…, ti těžko mohou přijít k Ježíšovi sami. Ti ale nemohou přijít z důvodů tělesných. U malomocného ale toto platí několikanásobně. On nemůže přijít z důvodu své nemoci. Jediný zákon, který ve svém stavu musel dodržovat, byl zákon oddělování. Jemu nebránily v přístupu „jen“ skutečnosti tělesné, ale také skutečnosti kultické, právní. A přesto slyšíme o tom, že přistupuje k Ježíši. Jedná se skutečně o pozoruhodnou věc. 

Malomocný tedy překračuje všechna pravidla. V jiných úryvcích budeme moci slyšet o tom, že se dotyční nenechají odbýt prvním „nezdarem“. Tak například slepý u Jericha, když bude poprvé okřiknut, aby neobtěžoval, bude volat ještě usilovněji, jen aby získal Ježíšovu pozornost (srov. Mk 10,46nn). Můžeme říci, že tento malomocný jedná podobným způsobem. U něho neplatí, že se nenechá odradit prvním neúspěchem, ale že se nenechá odradit tím, co se jeví jako nepřekonatelná překážka v setkání s Ježíšem.


To, co koná malomocný, nám bude ještě srozumitelnější, když pochopíme, co udělá, když se setká s Ježíšem. V úryvku čteme, že ho na kolenou prosil, tedy jinými slovy, padá před Ježíšem na kolena a prosí ho. Padnutí na kolena vyjadřuje určitou podřízenost. V kultickém rozměru to znamená vykonávat určitou bohopoctu.

Připomeňme, co jsme říkali v úvodu do dnešní homilie. Z malomocenství mohl uzdravit člověka pouze Bůh. V tomto úryvku vidíme, že malomocný takovýmto způsobem k Ježíši přistupuje. On nyní přichází k Ježíši a padá před ním na kolena, vzdává bohopoctu. A zároveň také vyjadřuje vědomí, že Ježíš má moc ho očistit (v řečtině malomocný žádá: „chceš-li, máš moc mě očistit“). Dovoluje-li si malomocný tedy přestoupit ustanovení, dovoluje-li si porušit příkaz oddělování, činí tak s vědomím, že nyní se přibližuje k Bohu, že nyní je jediná možnost, jak dosáhnout svého uzdravení. Nikdo jiný ho uzdravit nemůže. Zároveň ale ponechává Ježíši (Bohu) svobodu. Neříká, aby ho očistil, neříká, co si přeje on. Ponechává i nadále na Bohu (jen on mohl uzdravit), aby ho očistil – „Chceš-li…“.


Jsme stále v první kapitole Markova evangelia. Před několika verši jsme mohli naslouchat zprávě o tom, jak Ježíš vstoupil v sobotu do synagogy a jak vyhnal z člověka nečistého ducha. I tento malomocný je nečistý – bylo jeho povinností toto provolávat, aby se k němu nikdo nepřiblížil. Ale můžeme zde vidět jeden ohromný rozdíl. Zatímco člověk posedlý nečistým duchem (respektive nečistý duch) volal: „Přišel jsi nás zahubit…“, tento člověk volá: „Chceš-li, můžeš mě očistit“. Jestliže poprvé zaznívala slova o záhubě, tentokrát zaznívají slova o očištění. 

Když už jsme připomněli událost, která se stala v sobotu v synagoze v Kafarnaum, je dobré připomenout ještě jedno zvolání, které v této synagoze zaznělo. Nečistý volal: „Co je ti po nás, nech nás na pokoji“. Při úvahách o tomto úryvku jsme přemýšleli, jak jsme v nebezpečí, že i nám bude vlastní ono volání, ve kterém chceme, aby nás Bůh nechal na pokoji. Člověk, který je stižen malomocenstvím, nemá jinou naději, než že Bůh projeví svou moc. Do ničeho jiného (do nikoho jiného), nemůže svou naději vložit. On potřebuje, aby ho Bůh nenechal na pokoji. Ona věta nečistého ze začátku evangelia, se tedy v tomto úryvku zcela obrací. Malomocný naopak volá: Ježíši, nenech mě na pokoji. Očisti mě, udělej se mnou něco!

Evangelista nám následně říká, jaká je Ježíšova reakce. V těch několika slovech, která zachycují Ježíšovo jednání, se vypráví mnohem víc, než jen o tom, že Ježíš prostě uzdravil tohoto malomocného. Vypráví se zde o jednání, které zachycuje celou hloubku Ježíšovy osoby a jeho poslání. Jednání, které vyjadřuje celé dějiny spásy.

Soucit

První, co nám evangelista říká, je, že Ježíš měl s ním soucit. Tento soucit je něčím mnohem hlubším, než jen slzy v očích, než jen vnímání toho, že ten člověk je chudák, že se má špatně. Onen soucit, o kterém evangelista mluví a se kterým se můžeme setkat ještě na dalších místech Písma svatého, je něčím mnohem hlubším. Řecké slovo „splanchnon“ totiž znamená „vnitřnosti“. V Ježíši se „hýbou vnitřnosti“. Překlady Písma toto slovo častokrát překládají právě termínem „mít soucit“, ale víme, že tento překlad je velmi omezující. Již Starý zákon totiž užíval podobný termín, kterým vyjadřoval Boží soucit, jeho milosrdenství, ale také jeho hněv, jeho rozhořčení. To je velmi důležitý kontext pro pochopení Ježíšova, potažmo Božího soucitu. My si totiž pod soucítícím Ježíšem představíme Ježíše, který pláče, kterému je smutno pří pohledu na dotyčného nemocného. Představíme si Ježíše, který pomocí zázraku rychle tuhle situaci změní. Onen řecký termín ale vyjadřuje něco jiného. Ježíšův soucit není „plačtivý“, ale je „hněvivý“. Není to soucit někoho, komu je líto, ale je to soucit někoho, kdo chce určité věci změnit. Jako příklad bych představil situaci, kdy člověk ví, že si druhý ubližuje, kdy soucítí s jeho stavem, ale zároveň je „naštvaný“, že tak člověk jedná. Můžeme si představit různé situace, se kterými se můžeme setkávat ve výchově dětí (těch dospívajících). Kdy víme, že dítě tím, že se vykašle na školu (opustí školu), si ubližuje do budoucnosti. Kdy dospívající se chová způsobem, který mu škodí pro budoucnost (alkohol, drogy…). Rodič v takové chvíli bude projevovat svůj hněv, který ale bude projevován z důvodu soucitu. Nebude to „plačtivý“ soucit, který člověka jen bolí. Bude to soucit, který se projevuje znepokojením nad nastalou situací, soucit, který se bude projevovat až výbušnou snahou s tím něco udělat.


Vraťme se k Ježíši a jeho soucitu. Budu velmi zdůrazňovat, že Ježíšův soucit v sobě obsahuje onen „pohyb vnitřností“. V Ježíši se „vaří krev“, puls se zvyšuje…, protože je mu líto člověka a rozhodně není spokojen se stavem, ve kterém se nachází, a chce s tím něco udělat. A toto jeho jednání je velmi konkrétní a bytostně se dotýká také jeho samotného. Znovu se podívejme do evangelijního úryvku a věnujme pozornost tomu, co Ježíš koná. Můžeme vyzdvihnout několik prvků, ve kterých se mimo jiného specifikuje onen Ježíšův soucit, ale ve kterých se také odhaluje, co Ježíš s člověkem koná.
Dotek

Jestliže jsme v předchozích dvou zprávách mohli slyšet o moci Ježíšova slova (nečistý duch) a jeho gest (uzdravení Šimonovy tchýně), pak v tomto úryvku můžeme slyšet o propojení těchto dvou skutečností. Ježíš vztahuje svou ruku, dotýká se dotyčného a uzdravuje ho svým slovem: „Chci, buď čistý“. My nyní zaměřme svou pozornost především na onen dotek. Můžeme si všimnout dvou skutečností. V první řadě je vhodné říci, že tento dotyk činí samotného Ježíše nečistým. Jak praví zákon, dotknout se nečistého, činí dotyčného samotného nečistým. Tím, že se Ježíš dotýká tohoto nemocného, vstupuje do stavu, kdy je podle zákona sám nečistým. Když se podíváme na tento úryvek, můžeme říci, že je to trochu „zbytečný“ dotyk. Protože samotný akt uzdravení je vyjádřen slovy – „Chci, buď čistý,“ – Ježíš mohl uzdravit dotyčného pouze svým slovem. Ale evangelista nám říká, že se ho dotkl. Ježíš nemá odpor k tomu, aby se dotkl toho člověka. Člověka, ke kterému se každý bál přiblížit.


Tento dotek není jen něčím abstraktním. Dnešní úryvek končí konstatováním, že Ježíš zůstával venku na opuštěných místech. Zatímco malomocný, který žil na opuštěném místě, měl jít do města, Ježíš se po tomto dotyku dostává na opuštěné místo. Jakoby onu nečistotu přijal na sebe – i s jejími důsledky. Tento dotek koresponduje vůbec s celým Ježíšovým životem a posláním. V tomto doteku se odhaluje tajemství spásy. Ježíš se pro nás stal hříšníkem, sám vynesl na svém těle na dřevo kříže náš hřích, Bůh s ním jednal jako s hříšníkem. To nejsou jen nějaká teoretická tvrzení, to nejsou jen teologické úvahy. Při aplikaci těchto tvrzení na dnešní úryvek můžeme vidět, a zde už spíše alegoricky, že Ježíš se stal malomocným, proto, aby malomocný byl uzdraven. Ba co víc, Ježíš se chce stát malomocným, on se chce dotknout. Nechce jen, aby byl člověk čistý, ale chce se i dotknout. Teologicky můžeme uvažovat o tom, zda bylo možné člověka vykoupit i jiným způsobem, než smrtí na kříži. A odpověď je, že to šlo i jinak. Kříž nebyl nutný. Ale Bůh to tak chtěl. Ježíš to tak chtěl. Je to stejný princip, jaký můžeme vidět právě v tomto úryvku, kdy se Ježíš chce dotknout, kdy chce, aby dotyčný byl čistý. Ježíš nezemřel na kříži jen proto, aby nás vykoupil. On zemřel na kříži, protože chtěl na kříži zemřít (v tom slova smyslu, že nám tím chtěl něco ukázat). To je první rozměr Ježíšova soucitu. On nejen uzdravuje, ale on se chce dotknout. On chce nejen člověka vysvobodit z jeho stavu, ale on chce jeho stav vzít na sebe a na sobě ho zničit.


Evangelista zde představuje podobnou strukturu, kterou užil již v úryvku o uzdravení Šimonovy tchýně. Užitím participia v prvním konání směřuje vše k samotnému úkonu. Pro vztáhnutí ruky užívá ono participium, které zaměřuje pozornost k dotyku – vztáhnuv ruku dotkl se ho. Ježíš skutečně vše směřuje k onomu dotyku. On se chce dotknout!


To, že tento úryvek můžeme vnímat v úzké spojitosti s křížem, je patrné také z úvah ze začátku této hodiny. Tato nemoc byla vnímána jako trest za hřích a člověk, který jí byl stižen, byl vlastně chodící mrtvolou. Ježíš na sebe bere hřích, stává se mrtvým, proto, aby člověk mohl žít, aby mohl znovu navazovat vztahy, aby mohl být ve vztahu s Bohem a se svou „rodinou“ (se svými blízkými. Uzdravit tohoto člověka, vlastně znamená vzkřísit ho. Učinit z mrtvoly znovu člověka živého. A tato živost se projevuje tím, že dotyčný člověk může znovu navazovat vztahy. Hřích je tím, co přerušuje vztahy (viz první hřích – narušení vztahu s Bohem (schovávání se před Bohem), s člověkem (zjistili, že jsou nazí) a se stvořením (zabití prvního tvora)). Smrt je pak extrémním vyjádřením tohoto narušení vztahů. Malomocný mohl toto zakoušet již za fyzického života. Vzkříšení je pak naopak obnovením těchto vztahů. Uzdravený malomocný byl tak v jistém slova smyslu skutečně vzkříšen, protože mohl znovu vstupovat do vztahů. 

Ještě jedné věci je vhodné si všimnout. Pokud budeme sledovat Markovo evangelium, ale může se dívat i do zpráv jiných evangelistů, nesetkáme se s tím, že by se Ježíš dotýkal například svých učedníků. Jakoby platilo pravidlo, že tam, kde nehrozí nebezpečí, tam se Ježíš člověka nedotýká. Naopak, opakovaně slyšíme o tom, že se Ježíš dotýká nemocného člověka. Jeden ze základních principů, který se v evangeliích různým způsobem opakuje, je to, že Ježíš přišel pro hříšníky, pro nemocné, a nikoli pro spravedlivé. Chce-li člověk, aby se i v jeho životě projevila Boží moc, aby se ho Bůh dotkl, pak je třeba uznat svůj žalostný stav, pak je třeba postavit se do pozice těch, kteří jsou nemocní.
Soucit, který se projevuje dotykem

Úvahy o tomto dotyku jsme začínali pohledem upřeným na Ježíšův soucit. Ano, takto se tento soucit projevuje. Není to skutečně jen nějaký pláč. Je to hněv nad hříchem a nad tím, co s životem člověka udělal. Je to hněv, který Ježíše vede k jednání. On nejedná jen abstraktně, nepřináší jen útěchu. Možná to bude znít dost překvapivě, ale Ježíš nám vlastně v tuto chvíli ukazuje, jakým způsobem máme být soucitní. Asi nikdo z nás nedokáže uzdravit člověka z malomocenství. Asi nikdo z nás nedokáže zabránit tomu, aby lidé na druhé straně polokoule hladověli. Ale náš soucit nemůže být jen takovým, že o tom budeme mluvit. Musí se projevovat určitým „pohnutím vnitřností“, musí se projevovat tímto „dotykem“, kdy na sebe bereme úděl oněch druhých. Neznamená to, že mám začít držet hladovku spolu s hladovějícími. Ale znamená to, že se dokáži některých věcí skutečně vzdát ve prospěch těch druhých. Ano, můžeme uvažovat o tom, že pošleme peníze, které ušetříme na různých dobrotách, prostřednictvím různých společností do těchto oblastí. Je to chvályhodné, obdivuhodné a hodné povzbuzení. Je dobře, že to tak děláme a je to ukázka, že i my jsme pohnuti soucitem. Ale já bych nezaměřoval naši pozornost jen někam, kde pořád dáváme ze svého nadbytku. Zaměřil bych pozornost na naše blízké, nemocné, potřebné… Oni potřebují náš dotek, který se nejvíce projevuje naším časem. Ano, ono je pořád vcelku jednoduché poslat někam peníze (které jsou, upřímně řečeno, stále posílány z určitého nadbytku – i když ten nadbytek nemusí být velký). Ale čas vyžaduje naši angažovanost. V něm skutečně ztrácíme něco ze sebe. V něm se skutečně druhého dotýkáme a přijímáme jeho bolesti na sebe. Jít někomu starému nakoupit, znamená v jistém alegorickém slova smyslu, dotknout se nemocného a starého a přijmout jeho úděl. Jít k někomu na návštěvu (s dětmi, s eucharistií…), to je skutečně tento Ježíšův dotek, ve kterém se projevuje onen soucit.

Příkazy po uzdravení

Ježíš, který uzdravil člověka, dává tomuto člověku určité příkazy. Můžeme si všimnout, že této části věnuje evangelista trochu větší pozornost, než samotnému uzdravení. Podstatným není uzdravení, ale to, co člověk má následně dělat – jak jsme mohli již vidět u uzdravení Šimonovy tchýně, u které nebylo podstatné, že horečka přestala, ale že mohla sloužit.

Před přímou Ježíšovou řečí, kterou nám evangelista zachycuje, si můžeme všimnout dvou věcí. Jednak že Ježíš toho dotyčného posílá pryč, a pak také, že ona slova pronáší s přísností – přísně mu nařídil. Podívejme se na obě skutečnosti.


V první řadě Ježíš posílá uzdraveného pryč. Následně nám bude řečeno, kam toto „pryč“ znamená. Ale již bez udání daného místa je toto poslání pryč velmi důležitým. Řecké slovo „ekballó“, znamená vyhodit, ale tak vyvést, poslat pryč. S tímto slovem jsme se v Markově evangeliu mohli v první kapitole již několikrát setkat, přičemž jednou to bylo ve 12. verši, který zakončoval zprávu o Ježíšově křtu – A hned Duch vyvedl Ježíše na poušť. Ježíš, který byl pokřtěn, aby poslán pryč, byl vyvržen na poušť. I zde je člověk, který byl obnoven, poslán pryč. Z následujícího kontextu je patrné, že není poslán na opuštěné místo (tam byl doposavad), že není poslán na poušť, ale že je poslán do města. Duch ho má vést do města, aby tam vykonal, co mu Ježíš přikáže. Můžeme říci, že malomocný, který znovu začal svůj život, je připodobněn Ježíši, který po křtu začal své veřejné působení. A stejně jako Ježíš jej začal tím, že se má čtyřicet dní postit, bude i uzdravený malomocný pozván k určitému „postu“. Tento uzdravený malomocný jej ale, jak následně uvidíme, nezvládne, a tím odmítne své poslání.

Druhou skutečností, které je vhodné před Ježíšovou přímou řečí věnovat pozornost, je označení toho, jakým způsobem Ježíš ona slova pronáší. Evangelista nám říká, že Ježíš slova pronáší přísně, přísně nařizuje. Doslova bychom mohli říci, že Ježíš zasupěl. Jakoby se zde podruhé projevoval Ježíšův hněv, o kterém jsme již mohli uvažovat při soucitu. Jestliže u soucitu jsme mohli vidět, že se onen hněv projevuje v kontextu dějin spásy – Ježíš nechce nechat člověka zahynout, pak je možné i zde ono zasupění vidět v témže kontextu. I onen přísný příkaz je pozváním člověka k účasti na dějinách spásy. Uzdravený člověk není vyvrhnut do tohoto světa, aby se zde potloukal, ale dostává příkaz, aby naplnil svůj život, aby se zapojil do díla dějin spásy.

Onen přísný příkaz, dosti srozumitelný a zřetelný, zakazoval dotyčnému člověku o tom mluvit. Člověk nemá Ježíše zvěstovat druhým svými slovy. Nemá nikomu o svém uzdravení říkat (svými slovy). To koresponduje s Markovým tématem „mesiánského tajemství“. Uzdravený ale má jít okamžitě za knězem a má přinést oběť za své očištění, a tak naplnit Mojžíšův zákon. Takovéto jednání má být svědectvím, takovýmto způsobem má o Ježíši svědčit. Dotyčnému není řečeno, že si má žít pro sebe, že o Ježíši nemá svědčit (přirozeným důsledkem setkání s Ježíšem je touha o něm říci i ostatním), ale říká mu, jakým způsobem to má učinit.

V příběhu ale můžeme vidět, že dotyčný člověk odmítl uskutečňovat Ježíšovo slovo. Rozhodl se jednat na svou vlastní pěst. Rozhodl se nenaplnit Ježíšův příkaz a jednat podle toho, co on sám považoval za nejlepší. Ano, cíl byl stejný – svědčit o Ježíši. Ale prostředek a následně i výsledek, byl extrémně odlišný. Dotyčný člověk neodmítl svědčit o Ježíši, ale odmítl o něm svědčit způsobem, který mu byl určen. Odmítl být poslušným. Snad jedním z největších nebezpečí člověka je právě jeho neposlušnost. Člověk chce konat dobro, ale chce ho konat podle toho, jak si on sám usmyslí. Člověk chce být šťastný, ale bude toho dosahovat podle svého plánu. Tento člověk chtěl o Ježíši svědčit, ale jakým způsobem to bude konat, o tom si bude rozhodovat on sám, ne Ježíš. 
Způsob, jakým má svědčit, není rozšiřování toho slova, oné události. Má svědčit tím, že prožívá svůj život podle Zákona. Má svědčit tím, že se na jeho životě naplňuje tajemství Zákona. Církev opakovaně zdůrazňuje, že křesťan prožívá svou účast na prorockém úřadu dvojím způsobem – svým slovem a svým životem. Můžeme říci, že v tomto slova smyslu uzdravení není povolán svědčit svým slovem, ale je povolán svědčit svým životem. A to samé můžeme říci, že platí i o mnoha křesťanech. Ti nejsou primárně povoláni k tomu, aby svědčili svým slovem (tak mají činit naprosto nutně za určitých okolností), ale mají především svědčit způsobem svého života. Jejich život má být prožíván podle zákona evangelia. Bohužel i zde častokrát platí, že stále přemýšlíme o tom, jak svědčit svým slovem, protože chceme co nejvíc lidí oslovit a odmítáme přijmout fakt, že největším svědectvím o Kristu je náš vlastní život. Měli bychom uvažovat o tom, do jaké míry platí i o nás, že nemáme o Ježíši tak moc mluvit, jako spíše že bychom měli prožívat svůj život v poslušnosti zákonu evangelia – jim na svědectví.


Můžeme vidět, k čemu chybná aktivita uzdraveného, která se ale projevovala neposlušností, vedla. Ježíš už nemohl veřejně vejít do města, ale zůstával venku na opouštěných místech. Jestliže jsme dříve představovali Ježíšův odchod na opuštěné místo jako důsledek Ježíšova doteku, pak můžeme říci, že v tuto chvíli se ukazuje i onen druhý rozměr – na to místo ho posílá sám člověk, který odmítá být poslušný, který odmítá svědčit způsobem, který mu Ježíš určil. Tento člověk toužil po tom, aby se všichni o Ježíši dozvěděli, ale výsledkem jeho činnosti je, že Ježíš musí jít pryč. Poslední věta dnešního úryvku ale zároveň ukazuje, že nic nemůže zabránit tomu, aby lidé přicházeli k Ježíši. Žádný člověk svým špatným jednáním nemůže zabránit tomu, aby se ostatní lidé setkávali s Ježíšem.
Aktualizace

Je dobré se znovu zamyslet nad určitou aktualizací tohoto úryvku. Nezřídka nám samotnou aktualizaci zprostředkovávají sami evangelisté, kteří své vyprávění koncipují tak, že nepředkládají jen prosté vyprávění událostí dávno minulých, ale slovesným tvarem ji zasazují do přítomnosti. Úryvek dnešního evangelia začíná tvrzením: A přichází k němu malomocný… Sloveso přicházet je užito v historickém prézentu, tedy ve tvaru, který činí ono přicházení nadčasovým. Není to jen přicházení konkrétního malomocného, ale je to přicházení každého, kdo v tuto chvíli chce k Ježíši přicházet. Čas od času se také můžeme ve vyprávěních setkat s tím, že není udáno jméno nemocného, případně místo, nebo čas.  V tomto úryvku se všechny tyto neznámé scházejí. Je to tedy úryvek, který je stále aktuální, který může a má platit o každém z nás. To já jsem ten malomocný, ta živoucí mrtvola.

Zde si dovolím předložit určitou aktualizaci, která souvisí s tím, co budeme konat v tomto týdnu, na Popeleční středu. Upřímně řečeno mě udivuje, jak mnoho lidí chodí tento den do kostela, a to z několika důvodů. Prvním z nich, je, že když bude za několik dní zasvěcený svátek sv. Josefa, Snoubence Panny Marie, tedy den, kdy, pokud je to jen trochu možné, bychom měli do kostela jít, tak uvidíme, že v kostele bude mnohem méně lidí
. A v tento den lidé budou říkat, že přijít nemohou, protože jsou v práci. A to už vůbec nemluvím o běžných všedních dnech. Mnohem víc mě ale překvapuje, že lidé přicházejí tento den do kostela a nechávají se označovat popelem. Překvapivé to pro mě je z důvodu jejich života. Když člověk přichází, aby ho kněz označil popelem, vyjadřuje tím, že je nula, že je ubožák. Že je člověkem, který si na sobě vůbec nemůže zakládat – pamatuj, člověče, že jsi prach a v prach se navrátíš. Zároveň přichází, aby vyznával, jak velkým hříšníkem je, že je zoufalcem, že je ztroskotancem, který nenaplňuje evangelium – obrať se a věř evangeliu. Přichází, aby tímto liturgickým gestem (kvůli kterému do kostela přichází) vyjádřil tuto skutečnost. Ale pak mnohdy skutek utek (viz následující slavnost).
Když pak v neděli v kázání řeknu, že je třeba konečně se svým životem začít něco dělat, když jen nepatrně naznačím to, co sami na Popeleční středu vyjádřili, pak budu označen za náročného, za toho, kdo to přehání… Proč to říkám? Protože bych chtěl i v kontextu tohoto úryvku povzbudit k tomu, aby Popeleční středa nebyla jen časem naší schizofrenie, kdy liturgicky něco konáme, ale vlastně si to o sobě rozhodně nemyslíme. Abychom si uvědomili, že jsme skutečně nuly, a že to, jak prožíváme svůj křesťanský život, je odporné. V kontextu dnešního evangelia si uvědomme, že jsme malomocní, že jsme živoucí mrtvoly. A radujme se z toho!!! Protože Ježíš se nedotýká učedníků, ale dotýká se nemocných. Chce se dotknout a chce očistit malomocného. Vyhraji tehdy, když si nebudu hrát na dobrého učedníka, ale když si uvědomím svůj žalostný stav. Když ono liturgické gesto přijmu také za své. Když začnu se svým životem něco dělat, něco, co může být ostatním na svědectví, tedy kdy opustím svou izolaci, místo smrti a začnu velmi konkrétními skutky znovu navazovat vztahy (společenství s Bohem, slavení liturgie, účast v jednotlivých společenstvích…). Je hezké přicházet na Popeleční středu do kostela a nechávat se označovat popelem. Ale pokud podle toho pak nejednám, pak o mě platí slova, která Ježíš pro takovou situaci opakovaně pronáší: „Pokrytci“! Uznejme, že jsme mrtví a nechme Ježíše, aby se nás dotkl a vysvobodil nás z naší izolace.
Nyní je důležité tuto šanci nepropásnout. Jak je smutné, když necháme Ježíše, aby se nás dotkl, ale zároveň se pak jako zdraví nechováme, respektive zůstáváme na opuštěném místě? Uzdravený člověk mohl vstoupit znovu do vztahu s Bohem a do vztahu s bližními. Jeho uzdravení se projevilo tímto způsobem. Když se znovu vrátíme k postní době, vidíme, že hlavními úkony jsou modlitba (obnovení vztahu s Bohem) a almužna (obnovení vztahu s bližními). Postní doba nás má přivést k této obnově (ukázka toho, že jsme uzdraveni z malomocenství). Pokud k této obnově nedojde, tak můžeme říci, že Ježíšův dotek, Ježíšova smrt, byla naprosto zbytečnou (pro nás, pro mě).

Využijme tedy postní dobu jako čas naší obnovy. My, živoucí mrtvoly, se staňme znovu lidmi živými, lidmi vztahů. 

1. čtení – Lv 13,1-2.45-46

Prvnímu čtení jsme se již trochu věnovali v širším kontextu. Nyní se na daný úryvek zkusme podívat v kontextu dnešního evangelia. V prvním čtení slyšíme první dva verše 13. kapitoly, které nám zaznamenávají, jak má jednat člověk, na kterém se ukáží známky malomocenství. A pak nasloucháme dalším dvěma veršům téže kapitoly, které hovoří o tom, jak se má člověk, u nějž bylo malomocenství rozpoznáno a prohlášeno, zachovat.

Oba dva verše nám tedy předkládají v jistém slova smyslu podobnou tematiku. Ukazují nám, jak má člověk jednat. A to v momentě, když je malomocenství možností a v případě, když je malomocenství skutečností.


Člověk stižený malomocenstvím nežije běžným způsobem života. Jeho život začíná vyžadovat určitý způsob jednání. Není možné žít jako by se nic nedělo. Pokud jsem na konci evangelijního úryvku odkazoval na Popeleční středu a tedy i na nadcházející postní dobu, pak je dobré doplnit tato slova právě o to, co nám říká první čtení. Není možné jednat, jako by se nic nedělo.


Velkým nebezpečím, se kterým musíme každý z nás bojovat, je určitá „bohorovnost“, stav, kdy si říkáme, že ono to tak hrozné není. Kolik jen křesťanů žije ve stavu, kdy se domnívá, že to zas tak hrozné není. Ano, nejsou bez hříchu, ale kdo může být? A když se porovnají s ostatními, pak ano, nejsou těmi nejlepšími, příliš to nepřehnání, ale zároveň patří do té lepší skupiny. Tak proč se předřít. Co bych měl na svém životě měnit. Častokrát, když už něco najdeme, je to nějaká „maličkost“, ve smyslu, že budu bojovat se svou mlsností, že se budu snažit s jedním konkrétním člověkem lépe vycházet… To je to mé obrácení. Ale to vůbec neodpovídá skutečnosti. To je stav, kdy malomocný říká, že má jen vyrážku, která je v tuto chvíli jen maličkým flíčkem – nic se neděje, třeba si to víckrát opláchnu, ale to vlastně stačí. Ne, úryvek nám jasně ukazuje, že když se u někoho objeví příznaky!!!, které je možné považovat za malomocenství (stačí jen příznak, není třeba, aby bylo potvrzeno, že se jedná o tuto nemoc), pak musí okamžitě jednat. Jednání, které se od něho vyžaduje, převrací zcela jeho život. Je to nemoc, která se najednou netýká jednoho jeho údu, ale zasahuje celé jeho tělo. Není nemocná jeho paže, ale je nemocný on! Není to nějaká malichernost, ale je to něco závažného. Je třeba přestat si namlouvat, že se zas tak moc neděje. Je třeba pochopit, že i sebemenší maličkost vyjadřuje, že jsem malomocným
! 
Druhým velkým nebezpečím, které nám hrozí, je to, že vše oddalujeme. Nejsme dosti rozhodní jednat okamžitě, a to dost radikálně. Nejčastějším dnem našeho obrácení je „zítřek“. Stále si dáváme předsevzetí, která začnou platit zítra – od zítřka začnu s tím a s tím. Ne, není možné jednat až zítra, je třeba začít hned. Malomocný podle Mojžíšova Zákona nemůže jít ke knězi až zítra, ale musí jít hned.

Druhá část toho dnešního úryvku nám představuje kajícnost člověka, který je stižen malomocenstvím. Je to člověk, který onu kajícnost dává na odiv, je zřejmá, není něčím, co je skryté. Tohle se nám bohužel z křesťanské tradice dosti vytratilo. Ještě do Tridentského koncilu bylo pokání tím podstatným ve slavení svátosti smíření. Pokání bylo mnohdy veřejné a kajícníci byli následně přijímáni do společenství na Zelený čtvrtek (Plačtivý čtvrtek). V tomto případě šlo samozřejmě o závažné hříchy, ale přesto rozměr pokání byl něčím, co vyžadovalo skutečnou radikalitu a rozhodnost člověka. Byly to týdny a měsíce o chlebu a vodě. Byly to měsíce skutečného obrácení
. Jak vypadá naše obrácení, jak vypadá naše pokání, které konáme v postní době? Může vůbec někdo zaregistrovat, že se můj život mění (a to opravdu ne jen v tom „dětinském“, že nejím sladké, nebo maso…). Může vůbec někdo vidět radikální proměnu mého života? Tu proměnu, kterou Starý zákon vyjadřuje termíny roztrhnuté šaty (srdce), popel, žínice… Co se vlastně mění u nás? Bojím se, že mnohdy (mnou počínaje) nic.

Nadpis dnešního úryvku říká: „Malomocný bude bydlet sám a zdržovat se mimo tábor“. Já si říkám, kolik křesťanů (katolíků) samo ze sebe rádo dělá takovéto malomocné. Žijí sami, mimo společenství ostatních a zdržují se mimo tábor církve (kromě nedělní mše). Evangelijní úryvek nám říkal dosti překvapivou věc. Malomocný se vydal k Ježíšovi. Není to Ježíš, kdo přijde k člověku a z tohoto stavu ho bude dostávat. Je to člověk, který se v tomto čase musí vydat k Ježíši, musí k němu přijít. Z izolace ho nakonec dostane Ježíš, ale první krok musí učinit člověk. Musí provést své obrácení. Radikální, zjevné a dnes. Tři slova, která by měla provázet naše úsilí v přicházející postní době – radikální obrácení, které zjevně mění můj život a které začíná dnes. Obrácení (půst), které mě vytrhuje z izolace, které mě dostává do společenství (s Bohem a bližními – modlitba a almužna). 
Žalm – Ž 32
Dvaatřicátý žalm, z něhož se dnes některé verše modlíme, patří již od 6. století do seznamu sedmi kajících žalmů. Jako v jiných kajících žalmech, tak i zde je za úhlavního nepřítele představen hřích, který proniká nitro člověka (viz verše 3 a 4). Hlavní pozornost je ale přesto v tomto žalmu kladena na odpouštění - žalmista oslavuje jako šťastného toho, v jehož životě se toto odpouštění projevilo, komu Hospodin nepřičítá vinu.
V prvních dvou verších tohoto žalmu můžeme slyšet celkem tři slova, která vyjadřují onen fakt odpuštění. Hřích je opuštěn, je přikryt a je nepřičítán. Tato slova vyjadřují, v čem spočívá štěstí člověka. Štěstí člověka není v tom, že je bez hříchu, ale že jeho hřích je odpouštěn, že je přikryt. Tato slova tedy můžeme vnímat velmi jednoduše v úzké souvislosti s dnešními biblickými úryvky a s výzvou k tomu, aby se člověk ztotožnil s oním malomocným. Jeho vítězstvím totiž není to, že se bude považovat za zdraveného, ale v tom, že bude uzdraven. Štěstí spočívá v tom, že jeho stav je vyléčen, že je mu odpouštěn hřích, který ho dostal do stavu smrti, odloučenosti.
Celý žalm je skutečně chvalozpěvem odpouštění. I druhá strofa dnešního žalmu, 5. verš, pokračuje v tomto tónu. Již jsme zmínili, že 3. a 4. verš vypravují o tom, co hřích dělá s člověkem, jakým způsobem ho sžírá. Pátý verš pak představuje určitou úlevu. Člověk vyjadřuje před Hospodinem radost z toho, že když mu vyznal svůj hřích, Bůh mu odpustil.
Tento kající žalm pro nás může být povzbuzením také na začátku postní doby. Někteří mají ve zvyku v těchto dnech přistupovat ke svátosti smíření a tímto způsobem započít své svatopostní úsilí. Ano, před knězem ve svátosti mohu svůj hřích zamlčet, kněze mohu oklamat, ale Boha nikdy neoklamu, neobelžu. Dnešní žalm nám navíc ukazuje, jak je takové jednání nesmyslné a hloupé. Vždyť problém není ani tak v tom, že člověk zhřešil (to už se stalo), problém je v tom, když člověk v takovém stavu zůstává (to se děje). Bůh nabízí odpouštění, nabízí to, že nás hřích již nemusí svazovat, že nás již nemusí děsit a spalovat. Bůh nám nabízí nejen odpouštění, ale také pravé štěstí, blahoslavenství – šťastný (blahoslavený) je ten, komu byla odpuštěna nepravost.
2. čtení – 1 Kor 10,31-11,1

I dnes čteme v druhém čtení úryvek z Prvního Pavlova listu do Korintu. Dnes je nám předkládán závěr 10. kapitoly, úryvek, který spadá do části, v níž svatopisec řeší ohled, který by člověk měl mít na druhé. Hlavní otázka, na kterou Pavel odpovídá, zní, zda je možné jíst maso, které bylo předkládáno božstvům. Právě zde Pavel aplikuje princip – nikdo ať nemyslí sám na sebe, nýbrž ať má ohled na druhého (srov. 10,24). Dnešní verše jsou určitým vyvrcholením těchto Pavlových úvah. Veškeré jednání člověka má vést k Boží oslavě. Jednání člověka nemá vést k pohoršení nikoho, přičemž Pavel jmenuje tři skupiny, ale má být k oslavě Boha. To je základní princip, podle kterého má člověk rozlišovat, co koná.


Pavel dává církevní obci za vzor sám sebe. Nehledá, co je prospěšné pro něho, ale hledá to, co je prospěšné všem, co umožňuje ostatním dojít spásy. Pavel si je ve svém jednání tak jistý, že dokonce vyzývá ostatní, aby jednali podle jeho příkladu. Mají tak jednat, protože on jedná podle příkladu Kristova. 

Toto Pavlovo tvrzení pak bude ještě rozvinuto ve verších, které budou později následovat, a ve kterých Pavel bude zdůrazňovat nutnost lásky – a nad to nadevšechno mějte lásku, neboť ona je svorník dokonalosti. Člověk tedy nemá rozlišovat jen na bázi toho, co je správné a co nikoli, ale také na bázi toho, co je druhým prospěšné a co nikoli, co prospívá skutečné spáse všech.
� Viz 5. neděle v liturgickém mezidobí, v dolní části první stránky. 


� Věc v Markově evangeliu obvyklá, hovoříme o ní  jako o „mesiánském tajemství“.


� Na Popeleční středu tuto povinnost vůbec nemáme.


� Smutné je, že mnoho křesťanů některé své hříchy bagatelizuje a dělá z nich jen nějakou „maličkost“.


� Bohužel, člověk je vynalézavý, a abychom si neidealizovali tuto skutečnost, je dobré si uvědomit, že i v té době se našlo mnoho lidí, kteří k tomu přistupovali špatně a následně zvráceně. 
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