11. neděle v mezidobí, roční cyklus B

11. neděle v mezidobí, 14. 6. 2015

Biblické úryvky: Ez 17,22-24; Ž 92,2-3.13-16; 2 Kor 5,6-10; Mk 4,26-34

Drazí bratři a sestry, 11. neděle v liturgickém mezidobí nám v evangelijním úryvku a v prvním čtení předkládá stejnou tematiku, když nám představuje obraz ptáků, kteří hnízdí ve stínu velkých stromů. Dnešní neděle nám tak předkládá velmi potěšující obraz, jehož prostřednictvím jsme zváni k tomu, abychom v dějinách lidstva, třebaže se mohou zdát hrozné, katastrofické, přestože stále více roste hrozba ozbrojeného konfliktu s nedozírnými následky, přestože nás „straší“ otázka Islámského státu a budoucnosti křesťanské Evropy, viděli Boží království, které postupně roste. My, kteří žijeme v prostředí českého ateismu, jsme nikoli chlácholeni, ale ubezpečováni o tom, že třebaže se to nemusí na první pohled zdát, že i v naší zemi Boží království postupně roste. Dnešní evangelium jakoby přistupuje na evoluční teorii, která nekončí vývojem živočichů, ale která pokračuje růstem Božího království v tomto světě. A stejně jako evoluce vyžaduje statisíce let, tak i Boží království má svůj čas, v klidu si zde na světě roste… 
Byla by ale škoda zůstat jen u tohoto poselství, protože dnešní úryvky nám předkládají mnohem víc. Jejich kontext, jejich souvislosti s jinými úryvky Písma, to vše nám ozřejmí, jakým způsobem se tato naděje projevuje, respektive nás pozve k tomu, co máme učinit, abychom se této naději otevřeli.
Evangelium


Dnešní evangelium nám předkládá dvě Ježíšova podobenství, která vyprávějí o tom, jak je to s Božím královstvím. Když vezmeme do rukou Markovo evangelium, budeme moci vidět, že tato podobenství navazují ještě na jiné podobenství, totiž na dobře známé podobenství o rozsévači, které o nedělích tohoto cyklu nečteme (úryvek se čte v ročním cyklu „A“, kdy je nám předkládána Matoušova řeč v podobenstvích). Ono podobenství o rozsévači nám ale pomůže ozřejmit některé věci, které Ježíš, respektive evangelista Marek, vyjevuje v podobenstvích dnešních. My se proto budeme opakovaně k podobenství o rozsévači vracet, či na něj odkazovat.

První, čemu je dobré věnovat pozornost, je úvod oněch podobenství. První podobenství začíná slovy: Boží království je podobné člověku, který zaseje do země semeno.
 Druhé podobenství začíná: K čemu přirovnáme Boží království nebo jakým podobenstvím ho znázorníme? Je jako hořčičné zrno. První otázkou je, čemu je Boží království podobené. Je podobné člověku? Je podobné hořčičnému zrnu? Na první poslech by se nám to mohlo zdát. 


Ono je velmi obtížné přeložit danou větnou konstrukci, protože nepochází z našeho způsobu uvažování. Už i samotný autor tohoto evangelia měl problémy, jak tuto skutečnost vyjádřit v řeckém jazyce. Je patrné, že se zde jedná o překlad nějakého aramejského textu, aramejské předlohy. Jak možná ze studia víme, v biblistice se předpokládá existence jistého pramene „Q“, který byl, v době před sepsáním evangelií, určitou sbírkou Ježíšových výroků. Tyto výroky byly napsány v aramejštině. Evangelista Marek se zde tedy snaží v řeckém jazyce transformovat aramejský způsob uvažování a psaní. Aramejský jazyk je ve vyjadřování velmi abstraktní a také zkratkovitý. Když se zaměříme na ona podobenství, tak budeme moci vidět, že záměrem není přirovnat Boží království člověku, nebo semínku, ale že pozornost je zaměřena na to, co se děje s daným semínkem. Boží království tedy není jako hořčičné zrnko, ale je to s ním jako s hořčičným zrnkem. Mohli bychom tedy spíše říci, že Boží království je podobné semínku, které je člověkem zaseto, a které „evolučním“ principem roste a zraje. Ohledně Božího království je pozornost zaměřována ne na samotnou věc, ale na úkon, na to, co se děje.

 Vidíme tedy, že se nemůžeme zastavovat pouze u obrazu nějaké skutečnosti. Je v jistém slova smyslu zbytečné přemýšlet o tom, jak velké je hořčičné zrnko, zda je skutečně nejmenší ze všech. Je v jistém slova smyslu zbytečné uvažovat o tom, jak je velký strom, který z něho vyroste, když přerůstá všechny jiné zahradní rostliny (v řečtině je užito slovo „laxana“, což je jinde předkládáno termíny zelenina, byliny – pak je bez problému považovat tento strom větší než veškerou zeleninu, či byliny). Mnohem větší pozornost musíme věnovat tomu, co se s tím semínkem děje – je házeno do země, a ono samo v sobě mám moc vzklíčit a vyrůst. Můžeme tedy říci, že Boží království je podobné semínku, které bylo hozeno (někým) do země a zde už pomoc člověka nepotřebovalo, protože onu moc vzklíčit, vyrůst a dozrát mělo samo v sobě, respektive v zemi, do které bylo hozeno.


Ano, to je první a velmi podstatná věc, která je v oněch podobenství zdůrazňována. Růst Božího království není závislý na nikom jiném. Jediné, v čem je třeba ruka člověka, je rozhození onoho semene do země. A to jsou dvě skutečnosti, kterým se budeme nyní věnovat. Nejprve budeme uvažovat o tom, co evangelista silně zdůrazňuje – že semeno roste samo, abychom pak uvažovali o tom, co musíme udělat pro to, aby se tak mohlo dít.
Semeno, které samo roste

Můžeme vidět, že velká pozornost podobenství je věnována tomu, aby posluchač nabyl přesvědčení, ba dokonce jistoty, že Boží království, pokud bylo zaseto, tak prostě klíčí a roste, třebaže se to nezdá. Tato slova nejsou pronášena jako abstraktní úvaha, ale zaznívají v souvislosti Ježíšova života a jeho poslání, respektive v souvislosti života komunity, které evangelista Marek píše své evangelium. A my, díky tomu, že čteme živé Boží slovo, můžeme vidět podobné souvislosti, i v dnešní době i v našich životech.


Zaměřme pozornost na ony souvislosti, které nám ještě více ozřejmí, proč jsou tato podobenství pronášena. První souvislostí je Ježíšův život a jeho poslání. Tato podobenství zaznívají ve 4. kapitole evangelia. Jsme stále ještě na začátku. Ale přesto jsme se již mohli v četbě setkat s tím, že Ježíšovo poselství není všeobecně přijímáno. Ježíš se už od počátku svého hlásání dostával do konfliktu s některými skupinami lidí. Naší mylnou představou, která může vyvěrat z četby evangelií či Skutků apoštolů, je, že jakmile se začne hlásat slovo Božího království, že musí mít okamžitě úspěch. Že lidé okamžitě zareagují. Naše představa je, že jakmile Ježíš začal působit, že byl okamžitě obklopen zástupy – evangelia nám to tak představují. Všichni ale moc dobře víme, jak to vypadalo po třech letech působení. Všichni volají, ukřižuji, nejbližší Ježíše zrazují či zapírají a pod křížem stojí skutečně jen hrstka věrných, pár osob. A můžeme se ptát, kde je to Boží království, jaktože se neprojevuje se svou mocí. A právě v kontextu tohoto Ježíšova životního příběhu, který je již v předchozích kapitolách načrtnut, se stávají Ježíšova slova o zrnku, srozumitelnější. Ani v Ježíšově životě se Boží království rozhodně v tomto světě neprojevilo jako košatý strom. Ba naopak, mohli bychom říci, že pole, kam se selo, je jen jednou velkou hlínou.


Druhou souvislostí jsou adresáti tohoto evangelia. Tato církevní komunita vlastně zažívá podobnou zkušenost, jakou zažil Ježíš. I ona hlásala evangelium, ale nesetkává se s příliš velkým úspěchem. Naopak, tato komunita se pro hlásání evangelia dostala a nachází ve velkém trápení. Tato komunita pro evangelium, pro hlásání Božího království, trpí. A je tedy zcela pochopitelné, že věřící této komunity si kladou otázku, zda to vlastně má smysl, respektive, co se děje, že jejich poslání je tak neúčinné.

Toto podobenství chce čtenáře ubezpečit, že pokud bylo semeno zaseto, tak třebaže se v prvních dnech (v rámci dějin spásy v prvních staletích) nic neděje, že to rozhodně neznamená, že semínko prohrálo. Semínko má v sobě moc a postupně začne klíčit, bude růst a zrát.

Můžeme uvažovat o mnoha našich vlastních zkušenostech. Kolikrát sami upadáme do určitého zoufalství. Kolikrát sami naříkáme nad stavem situace a pochybujeme, že Boží království může zvítězit, že se může se vší mocí projevit i v našich dějinách, v našem životě, v našem manželství, v naší rodině, v životech našich dětí… Dnešní evangelium nás ubezpečuje, že pokud bylo slovo Božího království zaseto, že klíčí a roste.

Vyžaduje se od nás důvěra v Boží moc. Můžeme vidět, že lidé různých etap lidských dějin byli stále zváni k tomu, aby tuto Boží moc zakusili. Snad nejznámějším a nejvýmluvnějším příběh je událost vyvedení Izraele z Egypta. Tento lid je zachráněn pouze Boží mocí. On sám se nachází v bezvýchodné situaci, odsouzen k smrti. Jediné, co ho může vysvobodit, je Boží moc a její projevení se. Je to Bůh, kdo zvítězí. Člověk, který by se chtěl této Boží moci vzepřít, nebo by chtěl spoléhat pouze na svoji moc, nebo cítil potřebu Boží moci pomoci, takový člověk by pouze hatil Boží plány. Od Izraele se žádalo, aby se jen svěřil Bohu. Začít bojovat s Egypťany by znamenalo zemřít na poušti, anebo společně s nimi utonout ve vodách Rákosového moře. Od vyváděného lidu se žádalo jediné – prostě jen jít. 


My můžeme použít další přímě, který vezmeme z prostředí zemědělství. Člověk, který zaseje semeno, už se o semeno nemusí nijak starat (opusťme v tuto chvíli úvahy o různých postřicích, zalévání…). Semeno samo klíčí, roste a zraje. Hospodář, který by přicházel na pole a snažil se semenům pomoci třeba tím způsobem, že by klíčící stébla začal povytahovat, aby uspíšil jejich růst, by ničeho nedosáhl, jedině toho, že by semínka vyrval ze země a vlastně by tak zabránil jeho růstu. Takovému člověku je podobný každý, který se domnívám, že Božímu království musí pomoci. Ať to zní sebepozoruhodněji, ona podobenství nás vyzývají k tomu, abychom se prostě jen spolehli na Boží moc, která se začne projevovat.


Zrnu neubližují nepřátelé, ale naše „hloupost“. Naše nezkušenost je největším nepřítelovým spojencem. Veškerá přehnaná aktivita, ve které člověk chce urychlit růst Božího království je tím, co Božímu království naopak škodí. Je třeba opravdu ve vší hloubce přijmout skutečnost, že Boží království není z tohoto světa – ve smyslu, že je možné ho nastolovat jako království tohoto světa. Je to království, které nepůsobí lidská činnost, ale Boží moc, která je ukrytá v semeni, které se na první pohled zdá jako nepatrné, jako slaboučké. Není to člověk, kdo mu dává růst, ten naopak zatím spí, či je vzhůru. Moc mu prostě nenáleží. Evangelijní účinnost, která je představena v těchto podobenstvích, je tak v jistém slova smyslu postavena do protikladu k účinnosti světské, k účinnosti, jak ji pojímáme a provozujeme v tomto světě.


Tento úryvek je skutečně úryvkem o víře, o důvěře v Boha. Když budeme číst Markovo evangelium, tak budeme moci vidět, že hned po těchto Ježíšových slovech následuje vyprávění, ve kterém se má tato důvěra Kristova učedníka osvědčit. Učedníci budou s Ježíšem na rozbouřeném Galilejském jezeře. A úryvek, který budeme číst příští neděli, nám ukazuje, že učedníci do této důvěry ještě nedorostli – jak jsou nám podobni…

Již jsme si ukázali, že úryvek klade velký důraz na to, že Boží království samo klíčí, roste a zraje. Nyní si můžeme všimnout, jak evangelista pozoruhodným způsobem vystihuje to, co člověka asi nejvíc dráždí, a to skutečnost, že to jde příliš pomalu. Evangelista užívá mnoho slov proto, aby vyjádřil tento postoj. Zdánlivým natahováním vyprávění tím, že předkládá mnoho podobných výpovědí, ukazuje určitou zdlouhavost, pozvolnost onoho projevení moci Božího království. Evangelista se rozepisuje: Ať člověk spí, či bdí, v noci i ve dne, semeno vzchází a roste. Země sama do sebe plodí nejprve stéblo, potom klas a nakonec zralé obilí v klasu. Od člověka se skutečně vyžaduje trpělivost.

Věnujme nyní pozornost slovnímu spojení „sama od sebe“. Když evangelista Marek říká, že země sama od sebe plodí, tak užívá řecký termín „automaté“. Můžeme tedy nahradit ono slovo sama od sebe termínem automaticky. Ono „automaté“ má v sobě skryto slovo „autos“, což znamená sám. Ale zároveň je ono slovo „automaté“ krásné také tím, že nám neukazuje jen nějakou sílu, ale mohli bychom říci určitou danost, povinnost. Je to automatická věc, že země plodí stéblo. Jako by nebyla jiná možnost. Jakoby to byla naprosto nutná reakce.

Toto slovní spojení je ale pozoruhodné ještě z jiného důvodu. Třebaže Markovo evangelium bylo sepsáno dřív než Skutky apoštolů, a tedy není možné, že evangelista navazuje na zkušenost Skutků apoštolů, přesto můžeme s událostí, o které Skutky vyprávějí, uvažovat jako o jistém „prototypu“ Božího jednání. To, co se ve Skutcích vypráví, to je jen jeden z opakujících se Božích projevů.

Proč to říkáme? Ve Skutcích apoštolů v 12. kapitole 10. verši se můžeme setkat se stejným termínem – „automaté“. 12. kapitola nám vypráví o Herodově pronásledování, při kterém zavře také Petra a má záměr jej popravit. Můžeme říci, že se zdá, že rodící se církev dostává dosti tvrdý direkt. Jeden z apoštolů byl sťat, nyní se vše připravuje na smrt Petrovu. Vyprávění nám ale říká, že najednou u Petra stojí anděl, který ho vzbudí a který ho vyvádí z vězení. 10. verš pak říká, že došli k bráně města, a „ta se jim sama od sebe otevřela“. Mohli bychom trochu parafrázovat a říci, že se se jim otevřela „automaticky“. To podstatné ale je, že toto vyprávění ukazuje, jak se Boží moc projevuje a jak ono semínko Božího království, které se v kontextu lidské hrůzovlády zdá nepatrné, jak nabírá na moci. Nic, ani okovy, nemohou bránit tomu, aby Boží království rostlo, sílilo.
Znovu připomínám, že evangelista Marek toto vyprávění neznal – alespoň ne jeho zápis ze Skutků, ale přesto toto vyprávění odpovídá Božímu jednání. A můžeme se velmi pravděpodobně domnívat, že komunity prvních křesťanů vyprávěly mnoho takových příběhů, ve kterých „samo od sebe“ se něco děje. To, co evangelista Marek předkládá v onom podobenství, tedy není nějaké abstraktní, suché podobenství, vyprávění, kterým se snaží svatopisec navěsit na nosy posluchačů bulíky, ale je to vyprávění, které vyvěrá ze zkušenosti prvních křesťanů.
Zasévání

V předchozích odstavcích jsme se tedy mohli společně zamýšlet nad tím, jak je v podobenstvích kladen velký důraz na růst Božího království, který probíhá automaticky, sám od sebe, že je událostí, která nepotřebuje lidské přičinění, lidskou moc.


Je dobré si ale všimnout jedné věci. Ono podobenství mluví o růstu Božího království až od okamžiku, kdy ono semeno může růst. Otázkou je, jak se dostane do země, ve které může růst. Je třeba, aby zde byl nějaký rozsévač, který semeno zaseje. A zde je nutnost lidských rukou, které s daným semenem správně naloží. Pozornost člověka tedy nemá být zaměřena na to, co udělat proto, abychom růst Božího království povzbudili, ale má být zaměřena na to, aby semeno Božího království bylo zaseto. To je to jediné, co se od něho žádá – zasít. Vše ostatní pak už běží „automaticky“.


Evangelista nám zaznamenává jednání daného člověka, kterého bych nenazýval záměrně rozsévačem. V řeckém textu není užito slovo „speirei“, což v překladu znamená rozsévat (termín, který je užitý v Mk 4,14), ale je užit termín „balé“, což v předkladu znamená házet. Dotyčný člověk hází semeno, rozhazuje jej. Není to okamžik, kdy velmi pečlivě, zrnko po zrnku vkládá tato zrna do země, ale je tím, kdo je rozhazuje. Jeho jednání je marnotratné. Je paradoxní, že v podobenství o rozsévači se pracuje s termínem „speirein“, když můžeme vidět, že dotyčný rozsévač jedná způsobem, kdy semena rozhazuje – jak jinak si vysvětlit, že některá padnou do trní, některá na skálu. O co „bláznivější“ musí být jednání člověka, který je popisován zde, který semena nezasévá, ale který je hází, rozhazuje. Mohli bychom říci, že je ve svém jednání marnotratným, bláhovým.


Na začátku jsme si říkali, že úvod podobenství je kostrbatou snaho o překlad aramejského myšlení.
Přesto je dobré i z onoho předkladu vycházet. Boží království je podobné člověku, který zaseje (rozhazuje) do země (ne zem) semeno. Nebo, jak předkládá překlad Jeruzalémské Bible: „S Božím královstvím je to, jako by člověk rozhodil do země zrní“. 


Ježíš v první řadě vypráví podobenství o sobě samém. To on je tím člověkem, který jedná takto „marnotratně“. Respektive on je tím zrnem, se kterým je takto nesmyslně nakládáno. Místo aby si jej rozsévač nechal pro sebe a užitečně jej využil – namlel a udělal z něj mouku, z které může mít pečivo, které utiší jeho lidské potřeby – tak toto semeno rozhazuje. Ježíš se pro nás stává příkladem, který nám ukazuje, co to znamená rozhazovat semeno Božího království, respektive jaký rozmařilý způsob život to od nás vyžaduje. To není druhé přesvědčovat, to je ztratit pro ně život. My ale mnohdy máme starosti o všechno možné, o všechno ostatní, víme, co by se jak mělo dělat. Staráme se o věci, do kterých nám nic není (růst Božího království). A přitom zapomínáme, či odmítáme dělat to jediné, co se žádá – „rozhazovat“ svůj život.

Ano, i Ježíš byl tím jedním nepatrným zrníčkem, které je podobné zrníčku hořčičnému. Co mohl udělat jeden člověk s celým světem? I on se jevil v momentě své smrti jako ten poražený, jako ten, jehož všichni ostatní přemohli – jeho vize, jeho „pastorační plány“ nebyly zdánlivě uskutečněny, nežilo se podle toho, co předkládal. Ale ona moc se projevila. Takto zmařený, „rozházený“ život, projevil svou moc. Z Ježíšovy strany stačilo žít takovýmto „rozmařilým“ způsobem. Takový život už pak měl sám v sobě moc, která mohla proměňovat vše v okolí.

 
Častokrát naříkáme nad tím, jak to v našem okolí vypadá. Děti nepřijímají víru, kterou jim dáváme. Partner se vůbec nemění, naše manželství je stále stejné, není směřováním k Božímu království. A přeci, my můžeme měnit náš vztah, můžeme měnit děti, rodinu, můžeme měnit farnost, naše okolí… Jen se od nás vyžaduje, abychom rozházeli semeno, abychom „rozházeli“ svůj život. Kde se neseje, tam nemá co růst. Nemějme strach ztratit svůj život. To je to jediné, co se od nás žádá. Pak se může projevit ona moc. Ale dokud člověk semeno nehodí do země, to nemůže vzklíčit. Ano, skutečně se domnívám, že to v naší společnosti, v našem životě vypadá tak, jak vypadá, ne proto, že by Bůh nemohl projevit svou moc, ale proto, že pole jsou prázdná, že v polích nejsou rozházená semena našich životů. Že my lidé odmítáme rozházet své životy, ztratit je, aby mohli růst do velkých rozměrů. Světci nám ukazují, co se děje s životem toho, kdo se svým životem dokázal takto naložit.

Žně

Jak jsme řekli, podobenství klade důraz primárně na okamžik, kdy semeno samo od sebe roste. Přesto si můžeme všimnout také toho, že obě podobenství se věnují také otázce, co bude pak. V druhém podobenství se mluví o ptácích, kteří ve stínu hnízdí. Tomuto obrazu se budeme více věnovat v prvním čtení, protože se jedná o tematiku, která koresponduje a je více rozvinuta právě v úryvku proroka Ezechiela. My se nyní zaměřme pouze na výpověď prvního podobenství, ve kterém se říká, že když pak se ukáže zralý plod, hned člověk vezme srp. Řecký text je trochu „tajemnější“. Ten mluví o tom, že ho člověk (hospodář) pošle srp, nebo v přeneseném slova smyslu pošle žence. 

Já bych zdůraznil dvě věci. První z nich je, že žně začínají teprve v momentě, kdy úroda dozraje. Tedy ne někdy v mezičase. Bůh přijde (či pošle někoho) ke žni až v momentě, kdy nastane vhodný čas. Do té doby se nesklízí, do té doby se úroda nehodnotí, protože stále roste. Je nemožné hodnotit věci Božího království v současné době. Respektive, to, že ještě nenastaly žně, tedy v apokalyptickém slovníku, nenastal konec světa, je vyjádřením toho, že úroda ještě zraje.


Druhá věc, kterou bych chtěl zdůraznit, je souvislost této události, kdy je vyslán srp, s vyprávěním proroka Joela. Zde v 4,13 čteme: „Chopte se srpu, již dozrála žeň, pojďte, šlapejte, lis je už plný, kádě přetékají“. Tato slova vyjadřují soud v Dolině Jóšafatu. Část je v ekumenickém překladu shrnuta slovy: „Bůh soudí a trestá protivníky. Svému lidu vrací svatost a požehnání“. Čas žní je tak představen jako okamžik, kdy nepřítel je poražen a člověku je navrácena jeho původní důstojnost, jeho původní svatost.


Evangelista Matouš ve své řeči v podobenstvích toto podobenství nemá. Na jeho místě vypráví podobenství o pšenici a plevelu a o tom, že je třeba čekat až do žní, kdy bude možné plevel od pšenice oddělit. Můžeme říci, že tematika je vlastně stejná. Že i zde se zdůrazňuje, že je třeba být trpělivým také co do přijímání toho, že Boží království není tím, co se v tuto chvíli projevuje jako jediné. Ano, bude třeba, aby nastal čas žní, který nebude jen okamžikem, kdy dobré zrno bude sesbíráno, ale které bude také časem, kdy nepřítel bude poražen. Kdy vše, co se jevilo jako odpůrce moci Božího království, bude odstraněno.
1. čtení - doplnění
V prvním čtení nasloucháme úryvku ze 17. kapitoly knihy proroka Ezechiela. Ještě před tím, než zaměříme naši pozornost na samotný úryvek, je dobré připomenout kontext Ezechielova vystoupení. 
Ezechiel byl z kmene Levi, jednalo se tedy o příslušníka kněžské třídy. Jistě patřil k elitě Izraelského národa. I proto patřil k první vlně přesídlenců, tedy k těm, kteří byli do Babylónsého zajetí přivedeni již roku 597. Jednalo se o rok, kdy král Nabuchodonosor poprvé dobyl Jeruzalém. Toto dobytí nebylo zničující. Král projevil svou schovívavost a odvedl z Judska pouze elitu, ze které měl na jednu stranu strach a kterou na druhé straně chtěl přesunout do centra své říše, kde chtěl vybudovat určitý střed veškeré vzdělanosti. V Judsku zanechal rolníky a různé pastevce, aby dál žili, za vlády „loutkového krále“, který byl ale nadále z královské větve, na území Judska. Víme, že tato „nižší třída“ se pokusila o vzpouru, která roku 586 skončila srovnáním Jeruzaléma se zemí a přesídlením ostatních židů do Babylónského zajetí.

Je zřejmé, že první přesídlenci, kteří již byli usídleni v této zemi, kteří už věděli, jak věci chodí a kteří zároveň patřili k původní elitě národa, měli velké slovo v nově formujícím se společenství židů, které si žilo ve vlastním ghettu. A výjimečné postavení mezi touto elitou měl kněz Ezechiel, který se navíc stává prorokem tohoto lidu, prorokem, který na jedné straně ozřejmuje lidu spravedlivý Boží trest (lid nechápal, jak Hospodin mohl tohle dopustit, když žili tak dobře…), a zároveň mu předkládá poselství naděje, poselství budoucího návratu a obnovení Judska.


Proroka Ezechiela můžeme skutečně nazvat prorokem útěchy, prorokem, který v těžké tíživé situaci předkládá lidu poselství záchrany. Záchrany, která je neočekávatelná. My, kteří máme další více jak 2500 letou zkušenost víme, že národ, který byl odvlečen, národ, jehož země byla zlikvidována, že takový národ zaniká. Juda ale smí dojít záchrany, může být obnoven. To, co je u lidí nemožné, to, co se v lidských dějinách nikdy nebude opakovat, se s Judou, v moci Boží, v situaci, kdy je člověk odkázán skutečně jen na důvěru v Boha, děje. Ano, v Babylónském zajetí můžeme být svědky toho, o čem vypráví dnešní evangelijní podobenství. Je to Boží moc, která se projevuje sama od sebe, automaticky.

1. čtení

Úryvek prvního čtení nám předkládá krátkou pasáž ze závěru 17. kapitoly. Tato kapitola zaznamenává výrok, který je třeba situovat do období po prvním přesídlení, ale ještě před rok 586. Jedná se o situaci, kdy král Sidkijáš (dosazený Nabuchodonosorem) usiluje o vzpouru. V první části 17. kapitoly se mluví o těchto událostech. Rok 597 je zde vyjadřován jako rok, kdy velký orel (Babylónský král) utrhl vršek cedru (elita národa), ale zároveň zasadil v zemi sazenici té země (nižší třída). Tato sazenice je zasazena u hojných vod, kde vyrašila a stala se z ní bujná vinná réva. Tato vinná réva se ale upnula „mimo záhony, kde byla zasazena“ (upnutí se k Egyptskému faraonovi Psamtikovi II.). A prorok pronáší slovo, že tato vinná réva bude zničena. Prorocké slovo obsahuje Boží hněv, kdy Hospodin vyjevuje, že se s tímto lidem bude soudit, že se mu zpronevěřil.

Od 22. verše (tedy od verše, kterým začínáme dnešní první čtení) začínají ale slova ohromné útěchy. Hospodin se představuje jako ten, kdo vezme ratolest z vrcholku vysokého cedru a zasadí ji. Tato ratolest se ujme a stane se z ní nádherný cedr. A nyní nastává důležitá výpověď: „pod ním budou hnízdit ptáci všeho druhu, budou hnízdit ve stínu jeho ratolestí“.


Toto je obraz, který přejímá Ježíš, respektive evangelista Marek ve svém podobenství. V podobenství o hořčičném zrnku jsme mohli slyšet velmi podobná slova. I zde se mluví o tom, že zrnko vžene tak velké větve, že ptáci mohou hnízdit v jeho stínu.


Je patrné, že evangelista Marek znal 17. kapitolu knihy proroka Ezechiela a že v tuto chvíli chce jasně odkazovat na zkušenost Izraele. Znovu zdůrazněme, že zde nejsou předkládány jen nějaké teoretické úvahy, že to není nějaké zasnění se, jak by to bylo dobré. Ježíš sám nás odkazuje na dějiny spásy. Když mluví o Božím království a o jeho růstu, o tom, jak jej vysazuje, poutá naši pozornost ke zkušenosti Izraelského národa. Jestliže tímto podivuhodným způsobem Bůh jednal, proč by tak nejednal i v dnešní době? Jestliže se takto projevoval ve prospěch svého lidu, proč by tak neměl jednat i dnes, v můj prospěch, v prospěch své církve?


Král Sidkijáš nám ukazuje, kam to vede, když někdo je, jak říkáme, „aktivním blbcem“. To on se stává úhlavním nepřítelem Božích záměrů. To on, který nechce přijmout jho Babylónského krále, který nechce přijmout, že Bůh vysadil vinici tímto způsobem, je tím, kdo se staví proti Bohu a ničí jeho dílo. Není to Nabuchodonosor, není to Psamtik II., ale je to Sidkijáš, kdo stojí za tím, že Jeruzalém je obrácen v trosky, že Boží moci bylo bráněno, aby se projevila. Sidkijáš je zde podobný člověku, který tahá stéblo, aby rychleji rostlo…


Písma svatá nás častokrát zvou k tomu, abychom čerpali z tradice, abychom čerpali ze zkušenosti, jako má člověk s Bohem. Jestliže nyní nasloucháme podobenstvím o Božím království, jsme pozváni ke stejnému kroku. Ano, může se zdát, že vše je špatně, může se zdát, že Boží království je vůči všem nástrahám tak nepatrné, že nemá šanci zvítězit, prorazit. Ale dějiny nám ukazují, že ačkoli jsou situace sebeabsurdnější, přesto Bůh svou moc vždy projeví ve své plné síle.


Je zároveň dobré se ale i z události prvního čtení poučit. Asi každý z nás je občas pokoušen, že Boží záměry jsou špatné a že on přeci ví lépe, jak to udělat, jak dosáhnout lepšího stavu, nastolení spravedlnosti. Člověk jakoby vyjadřoval, že Bůh je přílišný slaboch a že on se tedy musí ujmout situace. Nebuďme Sidkijáši, nebuďme těmi, kteří odmítají Boží záměry, kteří Boží záměry stále vnímají jako nedostatečné. Nebuďme těmi, kteří se nakonec staví proti Bohu jako největší odpůrci jeho království. Učme se v tichosti a trpělivosti přijímat to, že věci nejsou podle našich představ, že Boží království neklíčí a neroste tak rychle, jak bychom my chtěli a jak bychom, jak se domníváme, my dokázali.


Musím přiznat, že to je pokušení, se kterým já osobně velmi často bojuji. Zvláště konce školních roků jsou takovým časem, kdy v hodnocení a reflexi, velmi jednoduše upadám do stavu a pocitu, že nic nemá cenu, že plody vidět nejsou. Ano, mám nějaké představy, mám pastorační vize, které prostě z různých důvodů nejsou uskutečnitelné. A ve většině případů je tou „brzdou“ Bůh, situace, do které jsme poslán, možnosti, které ve své pozici mám. Jak je nebezpečné, že si osvojím postoj těch, kteří chtějí rychlé výsledky, že si osvojím postoj těch, kteří nedokáží přijmout okolnosti a budou se chtít chopit věcí a dělat je podle svého. A že se tím stanu úhlavním nepřítel Boha, jeho záměrů a jeho království. Chtěl bych vás všechny, kdo čtete tyto odstavce, velmi naléhavě poprosit, abyste se za mě modlili. Abyste prosili, abych dokázal přijímat okolnosti, abych dokázal přijímat, že s Božím královstvím je to mnohdy jinak, než bych očekával a než bych si přál a abych dokázal to jediné – podle Ježíšova příkladu ztratit svůj život.
Žalm


 Verše 92. žalmu, které jsou nám pro dnešní den předkládány, rozvíjejí tematiku růstu. Zvláště pak verše 13-16. Tento žalm byl v židovské tradici žalmem významným, neboť se recitoval na počátku sobotního dne, tedy při západu slunce v pátek večer. Je to žalm, kterým započíná významný den. A jak následně uvidíme, oslava sobotního dne bude mít co do činění s oslavou člověka, „který pokvete jak palma, poroste jak cedr na Libanonu“.

Když čteme tento žalm, můžeme si všimnout, že svatopisec pracuje s běžnou představou spravedlivého života. Dobro, radost, dlouhý život, to vše jsou skutečnosti, které jsou přirozeným důsledkem dobrého života. Žalm je tak hymnem božské spravedlnosti, která zcela přirozeně (automaticky) přeje dobru a ničí zlo a tak utváří dokonalý a ideální svět.


Obraz kvetoucích rostlin je v silném kontrastu vůči prostředí pouště (viz první čtení a Babylónské zajetí). Člověk, který je popisován těmito obrazy, je tedy představován jako člověk, který prožívá svůj život v hojnosti, ve spokojenosti, ve štěstí.


Řecký termín palma „phoinix“ má dvojí význam. Jednak se jedná o palmu, ale pak také o název ptáka, který se považoval za nesmrtelného. Kvést jako palma tedy znamenalo, být rozkvetlý pro věčnost, zakoušet dlouhověkost (oprosťme se od představy člověka v domově důchodců…), která je prožívána v plodnosti, vitalitě, která je prožívána v prostředí Božího požehnání. Takový člověk je podobný „sobotnímu dni“, dni velké oslavy, dni, který by měl trvat věčně.


Pokud budeme chtít vnímat tento žalm v souvislosti s dnešními biblickými čteními, pak je dobré o něm uvažovat právě v horizontu růstu. Dát prostor růstu Božího království znamená otevírat se tomu, co se vyzpívává v tomto žalmu. Pravého štěstí, dlouhověkosti, Božího požehnání… nedosáhne ten, kdo se v životě pachtí za svými věcmi, kdo prosazuje své vize, kdo se snaží chytit svůj život, kdo vlastně bojuje s Bohem, ale naopak ten, kdo jedná podle evangelia, kdo svůj život v trpělivosti dává ve prospěch růstu Božího království.
2. čtení

A dostáváme se k závěru dnešní homilie, totiž k druhému čtení. V něm jsme se dostali k četbě Pavlova druhého listu Korinťanům. I tento úryvek v nás probouzí naději. Dokonce jsou to slova, kterými apoštol ten dnešní úryvek začíná – jsme ustavičně plni důvěry.

I apoštol Pavel mluví o jisté trpělivosti, která je od člověka vyžadována, a kterou on prožívá zvláštním způsobem. I z jiných jeho listů víme, že předkládá určitou dialektiku, kdy na jedné straně touží být již s Pánem, ale zároveň na druhé straně vyjadřuje ochotu být zde na zemi a uskutečňovat Boží záměry.


Ona Pavlova touha po Bohu není projevem jeho touhy utéci z tohoto světa. Pavel žádným způsobem nedevalvuje život v tomto těle, v tomto světě. Naopak zdůrazňuje, a to i v tom dnešním úryvku, že je třeba žít takový život, který se může Kristu líbit – a proto stůj co stůj usilujeme o to, abychom se mu líbili.


Jestliže jsme v evangelijním úryvku a v úryvku prvního čtení mohli nahlížet určitou pasivitu, ke které je člověk vyzývána – má trpělivě čekat, až semeno vzklíčí, vyroste a dozraje, pak v druhém čtení můžeme nahlížet, jakým způsobem má být tato „pasivita“ prožívána. Ona pasivita neznamená, že člověk nic nedělá. Znamená, že neprosazuje sebe, že se nesnaží uspíšit Boží království, protože ono uspíšení je mnohdy jen jeho vlastním projektem. Ona pasivita má znamenat, že člověk žije způsobem, jakým se zalíbí Kristu. Ona pasivita tedy není nic neděláním, ale je děláním toho, co se líbí Kristu. Není stavěním se proti Bohu, není postojem, který jsme mohli vidět u Sidkijáše, není prosazováním svých zájmů, vlastním sebeprosazením, ale je stavem, kdy člověk celou svou mysl, veškeré své jednání upíná k tomu, aby se líbil Kristu. Jeho zájmem není úspěch, ale líbit se Kristu.


Pasivní člověk, tak jak ho představují dnešní texty, je člověk, který s klidem nese neúspěchy, který s klidem nese situaci, v jaké se nachází. Nerozčiluje se a nestaví se na zadní, protože věci nejsou tak, jak by mohly být, případně měly být. V jistém slova smyslu se nad to dokáže povznést. Jeho pasivita je ale zároveň ohromnou aktivitou, ve které zaměřuje pozornost na sebe – abych se já líbil Pánu. Nezaměřujme tedy stále svou pozornost na naše okolí, na tento svět, na to co by se mělo, na to, co by bylo dobré… Zaměřme svou pozornost na sebe. Usilujme o to, ať se líbíme Kristu.
� Užívám katolický překlad.
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