17. neděle v mezidobí, roční cyklus B

17. neděle v mezidobí, 26. 7. 2015
Biblické úryvky: 2 Král 4,42-44; Ž 145,10-11.15-18; Ef 4,1-6; Jan 6,1-15 
Drazí bratři a sestry, sedmnáctá neděle v liturgickém mezidobí nám otevírá cyklus pěti nedělí, ve kterých budeme naslouchat 6. kapitole Janova evangelia, kapitole, která nám vypráví o zázračném nasycení
 a následně předkládá tak zvanou Ježíšovu eucharistickou řeč. Jestliže jsme minulou neděli mohli uvažovat o tom, že Ježíš projevuje svůj soucit tím, že se jako pastýř ujímá lidu a začíná je poučovat, tak dnes (a následující neděle) můžeme zdůraznit onen druhý rozměr soucitu, totiž že začíná sytit shromážděný lid také pokrmem, který je v Janově vyprávění už nyní představován jako pokrm Ježíšova těla a jeho krve.
Je dobré na úvod připomenout, že evangelisté (i Jan) v tuto chvíli velmi pracují s obrazem Izraele na poušti. Ježíš je představován jako nový Mojžíš, totiž jako ten, kdo vyvedl lid na poušť, zde ho poučoval (zprostředkovával zákonodárství) a vyprošoval mu chléb z nebe.

Těchto pět nedělí tedy bude trochu specifických tím, že budeme mít jednak onu řeč „rozkouskovanou“ a že se v nich budeme stále vracet právě k události, o níž čteme tuto neděli, k události zázračného nasycení, respektive také k události Ježíšových velikonoc, času jeho smrti a jeho vzkříšení.

Dnešní evangelijní úryvek je doplněn prvním čtení z 2. knihy Královské, ve kterém slyšíme o zázračném nasycení sta mužů prostřednictvím proroka Elíši, respektive částí 145. žalmu, ve kterém žalmista vyzpívává důvěru v Hospodina, který otvírá svou ruku a sytí vše živé. 
Evangelium – úvod do 6. kapitoly

Jak jsme již řekli, o následujících nedělích budeme naslouchat úryvkům 6. kapitoly Janova evangelia. Tuto kapitolu můžeme rozdělit na dvě části: na narativní část (vv. 1-25) a na Ježíšovu řeč (vv. 22-71). V narativní části slyšíme o třech událostech. O rozmnožení chlebů (vv. 1-15), o tom, jak Ježíš kráčí po moři (vv. 16-21) a o setkání se zástupem v Kafarnaum (vv. 22-25). Ježíšovu řeč pak můžeme jednoduchým způsobem rozdělit na řeč o chlebu života (vv. 26-59), a na dvojí postojj, který je k této řeči posluchači zaujat. Jedni považují Ježíšova slova za skandální (vv. 60-65) a Dvanáct, v zastoupení Šimona Petra, dozrává k vyznání (vv. 66-71).

Evangelium – Jan 6,1-15

Když budeme chtít uvažovat o dnešním evangelijním úryvku, je dobré ještě představit dva kontexty – kontext Janova evangelia, tedy představit si způsob uvažování, mluvy a teologie evangelisty Jana. A pak je vhodné také připomenout kontext liturgického roku, totiž že dnešní úryvek (a celá eucharistická řeč) nám nejsou předkládány jen jako úryvky vytržené z kontextu (najednou je přerušena polosouvislá četba Markova evangelia), ale že nám zaznívají v nějakých souvislostech. 
Kontext Janova evangelia

Evangelista Jan nepatří mezi synoptická evangelia, tedy evangelia, která jsou si podobná. Mohli bychom nalézt mnoho odlišností. Mezi nejznámější a pro dnešní úryvek znovu velmi důležitou odlišnost patří otázka zázraků, respektive znamení. Přičemž je důležité vnímat, že se nejedná jen o změnu pojmosloví, ale že za touto zdánlivě nepatrnou odlišností se skrývá podstatný prvek Janovy teologie.


Když zaměříme naši pozornost na synoptická vyprávění o Ježíšových zázracích, budeme moci vypozorovat, že evangelisté v nich kladou důraz na Ježíšovu moc. Ježíš je představen jako ten, kdo má moc nad nečistými duchy, jako ten, kdo dokáže uzdravovat, kdo dokáže konat podivuhodné skutky. V těchto skutcích se odhaluje jeho Božská moc, jeho Boží Synovství. Zvláště to platí u evangelisty Marka, který vyprávění o Ježíšových mocných činech předkládá ve velké míře. Zaznamenání zázraku má vést člověka k úžasu, k určitému „wow efektu“, totiž k tomu, že člověk, který slyší o Ježíšových mocných činech, je fascinován tímto Ježíšovým jednáním a dochází k poznání toho, že Ježíš je skutečně Boží Syn.

Když ale čteme Janovo evangelium, tak si budeme moci všimnout, že evangelista přistupuje k tomuto Ježíšovu jednání jiným způsobem. Ježíšův skutek je „pouze“ znamením, které odkazuje na nějakou podstatnější skutečnost. Pozornost čtenáře nemá být poutána na samotný skutek (jako u synoptiků), ale na to, co Ježíš říká, respektive na to, na co odkazuje (na jiné jednání). Znamení se stává „jen“ potvrzujícím faktorem, názornou ukázkou toho, že to, co Ježíš říká, nejsou jen planá slova, ale je to skutečnost. Znamení má vést čtenáře vždy někam dál. 


Jako příklad můžeme uvést právě událost, o které slyšíme v dnešním evangelijním úryvku. Zatímco synoptičtí evangelisté končí vyprávění konstatováním, kolik bylo nasycených, evangelista Jan se zmiňuje ještě o reakci lidí. A tato reakce se stává příležitostí k Ježíšově řeči, ve které odhaluje tajemství řečeného. Rovněž zatímco synoptici hovoří o této události jako o „běžném zázraku“, ve smyslu jeden z mnoha Ježíšových „vnějších“ úkonů, evangelista Jan představuje, skrze zmínku o blížících se velikonocích, jako událost, která se dotýká Ježíšova života a která odkazuje na Ježíšovy velikonoce. A tak zatímco rozmnožení u synoptiků je zakončeno sesbíráním košů (zázrak byl vykonán a ukončen), v Janově evangeliu je toto znamení nepochopitelné, pokud se ukončí touto událostí. Stává se srozumitelným až v Ježíšově řeči, respektive až o následujících Velikonocích, kdy přivádí ke skutečnosti.


Když uvažujeme o Ježíšově poslední večeři a okamžiku ustanovení eucharistie, tak je patrné, že Ježíšovo jednání ve večeřadle by bylo nesrozumitelné a nepravdivé bez následujícího dne, bez Kalvárie. To stejné můžeme říci i o znameních v Janově evangeliu, tedy i o zázračném nasycení a eucharistické řeči, jak nám je evangelista předkládá. Znamení, v tomto případě zázračné nasycení, je nepravdivé a nesrozumitelné, pokud chybí kříž, pokud chybí ony Ježíšovy Velikonoce. Právě v jeho smrti a vzkříšení se naplní to, na co znamení odkazuje. Právě v jeho smrti a vzkříšení se chléb „zázračně“ rozmnožuje, nasycuje zástupy lidí, je pokrmem, který dává Syn člověka.

Právě otázka zázrak/znamení
vnáší do Janova vyprávění určité odlišnosti od synoptické zprávy. V tomto vyprávění je veškerá pozornost soustředěna na Ježíše. Ježíš zde nenabádá učedníky, aby dali lidem sami najíst, ale on ví, co chce učinit. Rozdávání chlebů se neděje prostřednictvím učedníků – Ježíš jim k tomu, nedává příkaz, ale v jistém slova smyslu je to sám Ježíš, kdo chleby rozdává (to on sám, dává svůj život, nikdo mu ho nemůže vzít). Cílem Janova vyprávění je ukázat, kdo je to Ježíš, a to ne ve smyslu „divotvůrce, Boží Syn…“, ale ve smyslu chleba života, toho, který jediný může nasytit hlad, totiž veškeré potřeby člověka. 
Kontext liturgického roku

Zmiňme ještě v krátkosti kontext liturgického roku. Už jsme několikrát zmínili, že o těchto nedělích opustíme polosouvislou četbu Markova evangelia a zaposloucháme se do 6. kapitoly Janova evangelia. To ovšem rozhodně neznamená, že máme opustiti souvislosti, do kterých nás Markovo evangelium uvedlo.

Minulou neděli jsme naslouchali části 6. kapitoly Markova evangelia. Slyšeli jsme o tom, jak se Ježíš vydává s učedníky na opuštěné místo a jak mu lidé nadběhnout, takže když na toto místo doplují, Ježíš vidí zástup lidí. Slyšeli jsme o tom, že Ježíši je tohoto lidu líto, protože jsou jako ovce bez pastýře. A tak se v této lítosti lidu ujímá a začíná vykonávat pastýřskou službu. Minulou neděli jsme věnovali pozornost hlavně tomu, že začíná lid učit. Jako pastýř se projevuje tím, že lid učí, že mění jeho smýšlení, že mu představuje novou realitu lidského života (možnost, jak jinak prožít život). Pokud dnes slyšíme o zázračném nasycení, pak slyšíme pokračování oné události
. Ježíš projevuje svůj soucit, svou pastýřskou činnost také tím, že shromážděný lid sytí. Zdůrazňuji ono slovo „také“, protože toto nasycení není možné vnímat bez souvislosti předchozího poučování (v Janově evangeliu následného). I toto znamení vyžaduje od člověka, aby se nechal poučit. Jak budeme moci vidět, i dnešní událost zve člověka k tomu, aby změnil své smýšlení, způsob prožívání svého života – k tomu se ale ještě dostaneme. V tuto chvíli tedy jen zdůrazněme, že onu událost, o které dnes čteme, je třeba vnímat v oné souvislosti předchozích úvah. 


Ještě se v krátkosti zmiňme o významu chleba. V semitských oblastech je chléb nejen základní potravinou, ale je také symbolem samotného života. Nám se toto vnímání přenáší do modlitby, které nás naučil Ježíš, do modlitby Otčenáš. Když v ní prosíme o to, aby nám Otec dával chléb náš vezdejší (každodenní), tak neprosíme jen o chléb, či o pokrm v širším slova smyslu. Ona prosba obsahuje vše potřebné, vše, co člověk potřebuje k životu.


To je velmi důležité pro vnímání tohoto úryvku, i pro vnímání tajemství eucharistie, jak bude předkládáno v následující eucharistické řeči. Ježíš nesytí lid jen nějakým chlebem, ale dává mu vše potřebné k životu. To je ostatně vyjádřeno i v tajemství eucharistie. Ježíš neproměnil o Poslední večeři ve své tělo maso z beránka, hořké byliny, nebo jiné potraviny položené při Pesachové večeři na stole. Vzal chléb a o něm řekl, že je to jeho tělo. Eucharistie není ledajakým pokrmem, ale je zdrojem života. Proto je tak důležité vnímat, že jeho soucit se neprojevuje jen nasycením, ale také poučováním. Ježíš učí životu, Ježíš dává pravý život.

Jestliže jsme se před týdnem věnovali mimo jiného tomu, abychom ukázali souvislost evangelia minulé neděle s událostí vyvedení Izraele z Egypta, pak je dobré i dnes tuto souvislost připomenout. I evangelista Jan se snaží zázračné nasycení představit v kontextu této, pro Izrael tak významné události. Hovoří se o přejití na druhou stranu, o zástupu, který následuje Ježíše. K události dochází v kontextu Velikonoc… Ježíš je dokonce představován jako nový Mojžíš, který vystupuje na horu, aby učil lid a aby mu dával pokrm na cestu. V samotné eucharistické řeči se pak bude Ježíš výslovně k této události vracet a bude mluvit o odlišnosti, ba dokonce novosti chleba, který dává on. Těch souvislostí budeme moci vidět v dnešním úryvku více a budeme se jim patřičně věnovat.

Struktura úryvku

Ve vyprávění o zázračném nasycení je samotnému zázračnému skutku věnována jen malá pozornost. Z celých 15-ti veršů se zázračnému nasycení věnují jen tři verše. Mnohem větší pozornost evangelista věnuje okolnostem, rozhovorům a vnímání Ježíšova jednání.

Struktura dnešního úryvku je tedy následující. V prvních čtyřech verších jsou představeny osoby vyprávění (Ježíš, učedníci a zástup), místo, kde k události dochází (na druhé straně moře, na hoře) a doba, ve které se znamení odehrává (blízko Velikonoc). Tyto okolnosti jsou úvodem do vyprávěného děje. Přičemž znovu zdůrazněme, že je nelze brát na lehkou váhu, ale že naopak tyto okolnosti budou hrát značnou úlohu.


Následujících šest veršů (vv. 5-10), které jsou nejdelší částí vyprávění a které tvoří jádro této události, zaznamenávají různé rozhovory. Tyto rozhovory představují dvojí přístup k lidskému životu. Rozhovory připravují posluchače nejen k naslouchání vyprávění o nadcházejícím Ježíšově podivuhodném jednání, ale připravují jej také na to, aby se i v jeho životě mohlo vyprávěné udát (aby slovo bylo skutečně živé). 


Verš 11-13 zachycují samotnou událost darování chleba a nasycení shromážděného zástupu. Poslední část pak tvoří verše 14-15, které představují nepochopení ze strany zástupu a neadekvátní reakci na to, co se právě odehrálo.
Osoby, místo a doba

Úryvek šesté kapitoly nám v první řadě udává čas, kdy dochází k této události. Udává nám ho jednak v prvním verši, a to slovem „potom“, a pak také ve čtvrtém verši, kde je řečeno, že byli blízko židovské velikonoční svátky. Dvě časová zakotvení, která budou důležitá pro pochopení následujících události.

Úryvek začínám slovem „potom“ (řecky „meta tauta“ – totiž po těchto, rozuměj, po těchto věcech, po těchto událostech). Je patrné, že evangelista se hned prvním slovem snaží ukázat spojitost s předchozím vyprávěním. Přestože se zde vypráví něco nového (nové místo, nové osoby, nové téma…), evangelista nevnímá tuto událost jako samu o sobě stojící. Toto „potom“ je třeba vztahovat ke všem výpovědím, které v prvních čtyřech verších zazní…

„Potom“ je událost, která nastává po vyprávění, které máme zaznamenáno v 5. kapitole. V této kapitole Ježíš v Jeruzalémě uzdravuje chromého. Činí ho schopným vstát a jít, tedy uschopňuje ho k tomu, aby tento chromý mohl spolu s Ježíšem vyjít, učinit potřebný Exodus. 

Exodus, to je událost, kterou si židé připomínají o Velikonocích. I proto zaznívá ve 4. verši, že se blížili židovské velikonoční svátky. Exodus, o kterém se zde bude hovořit, tedy není jen teoretický, ale je to Exodus nový.


Evangelista Jan se od ostatních evangelistů liší mimo jiného také tím, že Ježíš během svého veřejného působení prožívá troje Velikonoce. Při oněch prvních vyčistí v Jeruzalémě chrám. Toto je druhá zmínka – při nich dochází k rozmnožení chlebů. A třetí Velikonoce budou ony dny Ježíšovy smrti a jeho vzkříšení. Je ale dobré zdůraznit, že zde se nemluví o Velikonocích, ale o tom, že se blíží. Událost je tedy dána do souvislosti s Velikonocemi, ale Velikonoce to ještě nejsou (Ježíš měl povinnost na Velikonoce jako žid putovat do Jeruzaléma).

Tyto Velikonoce se blíží právě skrze ono slovo „potom“. Už v 5. kapitole jsme totiž mohli číst o tom, že židé se snaží Ježíše zabít (srov. Jan 5,18). Je nám zde tak předložena souvislost Ježíšových Velikonoc. V páté kapitole odmítnutý Ježíš se tak stává v 6. kapitole chlebem, zdrojem života. 
V následujícím, druhém verši, nám evangelista říká, že za Ježíšem jde velký zástup. Potom, co uzdravil chromého, jde za ním velký zástup – člověk byl uschopněn k Exodu. Je udán i důvod – protože viděli znamení, která konal na nemocných. Vyjádření tohoto důvodu je dvouznačné. Když se nad tím zamyslíme hlouběji, pak můžeme vidět, že je to velmi správný důvod. Lidé totiž zpozorovali, že Ježíš zprostředkovává život potřebným, že jedná v jejich prospěch. To se jim libí, a proto jdou za ním. Ježíš na to navazuje a rozmnožuje chléb, protože chce tento život zprostředkovávat skutečně všem. 

Lid dnešního úryvku ale ve skutečnosti tento postoj nezaujímá. Oni nerozpoznají pravý význam Ježíšových znamení a vnímají je jen jako kouzlení, jako magii, jako energii, z které musí čerpat, dokud je to možné. Bylo by přeci chybou nevyužít takové příležitosti k uzdravení, či k vlastnímu obohacení. Oni nenásledují Ježíše, protože jim zprostředkovává život, ale protože mohou být lehce materiálně (fyzicky) obohaceni. A to rozhodně není to, co chtěl Ježíš svou činností a svým znamením vyjádřit.


A třetí verš se nám zmiňuje o tom, že Ježíš vystupuje na horu. Ježíš je připodobněn Mojžíšovi, o kterém byla již zmínka v páté kapitole. Potom, co Ježíš na Mojžíše odkazoval, se jako Mojžíš chová, jedná podobným způsobem, napodobuje ho. V knize Exodus čteme o dvojím Mojžíšově vystoupení na horu (Ex 21;34). Stejně tak i Ježíš vystoupí v tomto úryvku dvakrát na horu (vv. 3.15). A jestliže druhé Mojžíšovo vystoupení na horu následovalo po té, co lid selhal, tak i zde Ježíš vystoupí na horu podruhé po té, co lid selže, po té, co odhalí své smýšlení.
Rozhovory

Jak jsme již řekli, v centru dnešního vyprávění stojí rozhovory, které Ježíš vede se svými učedníky. Jako skutečný základ stojí otázka, se kterou se obrací Ježíš na jednoho ze svých učedníků, na Filipa: „Kde nakoupíme chleba, aby se ti lidé najedli?“. Evangelista hned přikládá ujištění, že tato otázka je položena proto, že Ježíš Filipa zkoušel, respektive, že ji pokládá ve chvíli, kdy sám moc dobře ví, co chce vykonat. Tato otázka tedy nehledá odpověď, tu Ježíš zná, ale otevírá prostor k poznání odlišnosti Ježíšova jednání, odlišnosti jeho života.

Důležité bude hned první slovo otázky, slovo „pothen“, totiž v překladu „kde“. Je to otázka po původu, po tom, jaký pokrm může nasytit tak velký zástup lidí. Jakého původu musí tento pokrm, tento chléb být, aby nasytil člověka. Aby nám tato Ježíšova otázka byla srozumitelnější a odhalila nám, o čem vlastně ten rozhovor je, je vhodné se podívat hned na to první slovo dané otázky. Ono slovo zaznělo do této chvíle v Janově evangeliu již čtyřikrát a vždy odkazuje na něco většího.

Poprvé zaznělo z úst apoštola Natanaela, který se podivuje nad tím, odkud jej Ježíš zná (1,48). Jak je možné, že ho zná, když se nikdy spolu nesetkali. Respektive, jakého původu bylo toto „předchozí“ neosobní setkání. Podruhé toto slovo zaznívá ve vyprávění o svatbě v Káni, kde se o správci říká, že nevěděl, odkud ono nové víno je (2,9). I třetí kapitola předkládá toto slovo a to v Ježíšově nočním rozhovoru s Nikodémem. To Ježíš říká, že vítr vane, kam chce; slyšíš, jak hučí, ale nevíš, odkud přichází (těm větrem je Duch – srov. 3,8). Ve čtvrté kapitole se pak samařská žena ptá, odkud Ježíš chce vzít živou vodu (4,11). Vidíme tedy, že vždy je toto „pothen“ spojeno s otázkou po věcech, které přesahují lidské vnímání, které přesahují běžné uvažování. Bylo by tedy v předkladu v jistém slova smyslu lepší, kdyby Ježíšova otázka zněla „odkud nakoupíme chléb…“ 

Ježíšova zkouška Filipa nespočívá v tom, že chce, aby řešil, jak tento lid nyní nasytiti. Jeho zkouška spočívá především v onom slově „nakoupit“ – představuje určitý způsob smýšlení, který je Filipovi vlastní a který není s to tuto situaci vyřešit.
Ono „odkud“ dostane nový rozměr v Ježíši. Ono „odkud“ není totiž místem tohoto světa (výsledkem smýšlení a jednání lidí tohoto světa), ale je výsledkem novosti Ježíšova jednání. To nám ale bude ukázáno později. Evangelista se nejprve zaměřuje na smýšlení tohoto světa, které je představeno prostřednictvím dvou Ježíšových učedníků – Filipa a Ondřeje. S nimi je nepřímo zmíněn ještě také Šimon Petr (je zmíněn jako bratr Ondřeje). To jsou první Kristovi učedníci (srov. Jan 1). A právě tito zde vystupují do popředí, protože se vlastně jedná o nové povolání – povolání k novému životu, který je charakterizován Ježíšovým chlebem. Zatímco dva z těchto učedníků mluví v tuto chvíli, Šimon Petr promluví na závěr celé této události, když z jeho úst zazní vyznání.


V čem spočívá tedy smýšlení tohoto světa representované Ježíšovými učedníky? Evangelista nám představuje dvě základní charakteristiky – majetnictví a skepticismus. První postoj zaujímá Filip, druhý postoj zaujímá Ondřej.


Filip na Ježíšovu otázku odpovídá tím, že mají málo peněz (dvě stě denárů) na to, aby mohli nakoupit dostatek chleba pro všechny. Mají málo na to, aby mohli nahromadit a z tohoto přebytku dávat. Filip představuje princip lidského života – musím mít, abych mohl dávat. Musíme nejprve nakoupit, abychom mohli rozdávat. Je to postoj člověka, který se domnívá, že proto, aby mohl dávat, musí nejprve mít. A tak první jeho snahou v jeho životě je, nahromadění, získání, majetnictví.

Když se vydáme za Izraelem na poušť, uvidím, že už zde byl tento postoj bourán. Nikdo si nemohl nashromáždit manu na den dopředu (vyjma pátku). Kdo nabral hodně, tak mu nepřebývalo, kdo málo, tak neměl nedostatek. Ono mít nespočívalo v tom, že člověk nashromáždil, nahrabal. 


Bohužel, smýšlení vlastní Filipovi, je smýšlením, které je vlastní dnešní době, každému z nás. Jsme stiženi onou představou, že proto, abych mohl dát, musím nejprve mít, musím nejprve myslet na sebe, sebe obohatit.


Druhý postoj je representován Ondřejem a můžeme jej nazvat skepticismem. Ondřej dokáže zhodnotit situaci. Říká, jaká jsou fakta – je zde jeden chlapec, která má pět chlebů a dvě ryby. Ale k nim připojuje skeptický postoj – ale co je to pro tak velký zástup. Nevidí žádnou možnost, jak to, co má před sebou, využít k blahu všech. Jeho pohled na skutečnost je příliš pozemský, příliš „racionální“.

Ondřej zastupuje všechny ty, kdo dokáží správně analyzovat situaci, ale tato analýza je nakonec dovede ke skepsi, ve které nevidí z nastalé situace východisko. Vidí mnoho důvodů, proč do něčeho nejít, proč něco neriskovat. Vidí, jak to je, ale pro svůj skeptický pohled nedokáží vidět, jak dál. Ono málo se jim zdá být přílišným málem. 


Ve filmu Umučení Krista je Ježíš v Getsemanské zahradě pokoušen ďáblem zhruba v tomto smyslu. Ďábel ho ponouká ke skepticismu. Oběť jednoho je příliš malá na to, aby mohla vykoupit celý svět. Snad si Ježíš nemůže myslet, že ztratit svůj život může znamenat, že všichni život dostanou. Jeden život je příliš málo… To je smýšlení Ondřeje – je to příliš málo, nejde to… 


Ondřej se ale zmiňuje o jistém chlapci, který má pět chlebů a dvě ryby. Tento chlapec se stává v určitém pohledu předobrazem Ježíše. Jeden chlapec proti pěti tisícům dospělým. Jeden chlapec s málem, proti potřebám tolika lidí. Tento chlapec ale dokáže toto málo dát, dokáže dát vše (nic si nenechává pro sebe). Není obchodníkem, který by se snažil ekonomicky obohatit na dané situaci (prodat chléb za 200 denárů). Není tím, kdo se domnívá, že nejprve musí získat, aby mohl ostatní nasytit. Není skeptikem, který by ostatní přemlouval, ať mu těch pět chlebů nechají, že to stejně nemá smysl. Je tím, kdo všechno, to málo, co má, dává Ježíši. Je to ten, kdo dává vše! Nic nevíme o tom chlapci. Nevíme, k čemu ty chleby a ryby potřeboval (koho z toho měl uživit – snad rodinu?). Víme ale, že vše dal, a proto mohla být nasycena více, než jen rodina, či dokonce on sám. To, co by vystačilo stěží jednomu (či několika mála lidem), se stává tím, co nasytí ohromný zástup. Znovu jen připomeňme, že když zde mluvíme o chlebu, tak že je dobré vnímat, že je to synonymem života…
Zázračné nasycení

Následující verše pak představují onu druhou skupinu, a to především v postavě Ježíše. Ježíš svým jednáním, jehož pravý význam odhalí o následujících velikonocích, představuje, jak má člověk jednat. Jeho učedník si má osvojit Ježíšovo jednání (to je to, v čem Ježíš poučuje shromážděný lid). Ježíš předkládá odpověď na svou původní otázku „kde“. Nepůjde chléb nakoupit, nezaujme skeptický postoj nemožnosti, ale představí novou cestu, cestu darování.

Ježíšovo jednání si při mnoha skutcích opakuje. A přeci stojí za povšimnutí jednotlivé úkony, které jsou zde zmíněny, či naopak vynechány.


Ježíš bere do rukou chléb a vzdává díky. Řečtina užívá slovo „eucharistésas“. Mohli bychom říci, že je zde řečeno, že Ježíš „učinil eucharistii“. To je onen původ chleba. Je to chléb eucharistický. A to ne v tuto chvíli ani ve středověkém vnímání svátosti a milosti, ale je to chléb eucharistický, totiž chléb, ve kterém se Ježíš zcela dává. Smysl toho nám bude ještě patrnější, když si všimneme, že v Janově vyprávění Ježíš nezvedá oči k nebi. Chléb, který dává, není vyprošený od Otce, není to chléb z nebe, ale je to chléb, kterým je Ježíš sám, je to chléb jeho dávání se. V 51. verši bude Ježíš ve své řeči říkat: „chléb, která vám dám já, je moje tělo dané za život světa“ (6,51). To je odpověď na onu první Ježíšovu otázku – „odkud“.


To je druhá skupina, tak odlišná od Filipa a Ondřeje. Ježíš nemusí nejprve získat, aby dával. Ježíš není skeptikem, který kalkuluje, zda má smysl dávat své tělo (zvláště, když za pár desítek minut bude Ježíš mnohými opuštěn a bude tak vyjádřena katastrofální plodnost Ježíšova dávání se). Neříká, že to nemá smysl, že je to k ničemu. Je tím, kdo dává. A to je to, k čemu nás Ježíš zve. Jeho učedník se má sám naučit tomu, aby svým jednáním „učinil eucharistii“. Když Ježíš bude mluvit o tom, kdo jí tělo má život věčný, tak to nebude myslet jen na principu magie – stačí jíst, ale bude to myslet právě na principu osvojení si života eucharistie – kdo jí, stává se tím, co (koho) přijímá. To nám ale bude více odhalováno v Ježíšově následující eucharistické řeči.

Evangelista, a nejen Jan, věnují také pozornost sesbírání zbylých kousků chleba. Počet košů při nasycení pěti tisíc mužů, činí dvanáct. Toto číslo můžeme vnímat symbolicky. Odpovídá totiž počtu měsíců v roce (vždy) a počet kmenů Izraele (všichni). Zatímco chléb na poušti byl určen jen pro jeden den – vyjma soboty a vyjma chleba, který byl v arše jako znamení pro budoucí generace – tak o chlebu, který dává Ježíš, je řečeno, že se všichni nejen najedli, kolik kdo chtěl, ale že ještě nesmírné množství zbylo. Chléb, který dává Ježíš, je dáván v přebytku a je uchováván pro všechny lidi všech věků. Ježíšova smrt (chléb, který je Ježíšovo tělo dané za život světa) je něčím, co je dáno každému člověku každého věku.

Zástup čítá na pět tisíc mužů. Číslo není pochopitelně náhodně zvolené. Jednak odpovídá pěti chlebům (jedna tisícina), ale především odkazuje na biblickou zkušenost. V první řadě je číslo 5000 číslem prvotní církve. Ve Skutcích apoštolů 4,4 slyšíme právě o tomto čísle.


Číslo padesát (jedna setina) je pak užíváno ve Starém zákoně. Je to společenství kolem proroků v cyklu vyprávění o Eliášovi (1 Král 18,4.13), respektive Elíšovi (2 Král 2,7). Číslo tedy představuje mesiánskou, prorockou a Duchem naplněnou komunitu.

Reakce zástupu

Lidé v reakci na Ježíšovo jednání jej chtějí provolat za krále. Můžeme říci, že tato reakce odkazuje na to, co se odehraje po Poslední večeři – po ní, následujícího dne, bude Ježíš označen za krále (na kříži) a ujme se své vlády. Ovšem rozdíl mezi Ježíšovou smrtí a tím, co chtějí konat v tuto chvíli lidé, je markantní. Zatímco Ježíš nechce být králem politickým, sociálním, ale králem, který mění jejich životy, lidé zde v tuto chvíli vnímají Ježíše jako toho, kdo jim může zajistit nějaké sociální jistoty. 


Častokrát se s tímto postojem můžeme setkat i v dnešní době, respektive v životě každého z nás. Mnohdy se opakuje, že věřit v Ježíše znamená, že můj život je snazší, že mi pomáhá… Nechci tento fakt v tuto chvíli popírat, ale mnohdy je to pouze na bázi onoho zmocnění se Ježíše, o kterém hovoří dnešní úryvek. Lidé mají Ježíše jen za krále, který má naplňovat jejich sny, má jim usnadňovat život. A člověk vůbec nechápe, že Ježíš chce být jeho králem tím, že mění způsob prožívání jeho života.


Můžeme říci, že se zde opakuje zkušenost Izraele, který putoval pouští, zkušenost idolatrie. Když Mojžíš vystoupil na horu, lid si mezi tím vytvořil bůžka, kterého označil za svého boha. Vytvořil si boha, který odpovídal jejich představám, boha, který je měl vést pouští. I zde můžeme vidět, že si lidé chtějí z Ježíše vytvořit svého „bůžka“. Celý tento příběh z knihy Exodus končí tím, že Mojžíš znovu vystoupí na horu. Závěr evangelijního úryvku rovněž končí tím, že se Ježíš odebere sám na horu.

Aktualizace

Otázka, se kterou se obrací Ježíš na Filipa, je aktuální dnes, stejně jako v onen den na hoře u Tiberiadského jezera. I dnes se tak Ježíš ptá svých učedníků. Odkud vezmeme chléb, který by nasytil tak velký zástup lidu, který je kolem nás, který je v našem městě? Je to otázka, se kterou se Ježíš obrací na svou církev a ptá se jí ve vztahu k misii? Je třeba, aby život církve byl životem tohoto chleba „odjinud“, aby byl životem, ve kterém církev „činí eucharistii“.


Ano, tento svět je neschopen dát takový pokrm, který by utišil hlad člověka po životě. Je třeba, aby církev byla stižena Ježíšovým soucitem a aby se snažila i ona v dnešní době sytit tak početný zástup. O zástupu se říká, že to byl lid čítající na pět tisíc mužů. Můžeme přemýšlet o tom, proč se počítají jen muži. Řecký termín „andrés“ znamená víc, než jen pouze muž. Je to dospělý jedinec. Člověk, který je „soběstačný“, který je vnímán jako dospělý, který si vystačí sám. Kolik takových lidí kolem nás chodí. Už nejsou děti, aby věřili na Pána Boha, oni už jsou dospělí, uvědomělí. A nejsou to stovky, tisíce, ale v mnoha městech desetitisíce lidí. A i nás se Ježíš stále znovu a znovu ptá, kde vezmeme chléb…


Jak hrozí církvi dnešních dní, že bude zahleděná do sebe, bude se v první řadě starat o to, aby ona byla, aby její učedníci žili spokojeným způsobem života. Teprve pak, až bude v církvi vše v pořádku, se můžeme vydat směrem ven, k ostatním. Jak hrozí církvi dnešních, že bude skeptickou. Je nás příliš málo na to, abychom měnili tento svět, abychom zde něco znamenali. A přitom stačí tak málo, totiž dát svůj život, dát sám sebe, nasadit svůj život.


Mnohdy nás ale brzdí určitá idolatrie, totiž mylná představa o Bohu a jeho působení v našem životě. Kniha Genesis mluví o tom, že chléb je skutečnost, kterou člověk musí dobývat ze země v potu tváři. Člověk by ale velmi rád měl tento chléb bez onoho potu. Je to však velký omyl. Chléb, který dává Ježíš, je také chlebem, který se dobývá v potu tváři. Můžeme si jen vzpomenout na událost Getsemanské zahrady. Chléb, který dává Ježíš, vyžaduje nikoli „obyčejný“ pot, ale je to pot, který je mnohem „intenzivnější“. Člověk by ale stále rád inklinoval k tomu, že je dobré mít všechno „zadarmo“, bez vlastní námahy. Stále se opakuje to, že jsme Bohem obdarováni (to je pravda), ale zapomínáme na to, že Ježíš nás zve k tomu, abychom jej napodobovali, abychom i my ze svého života činili „eucharistii“.

Důležité místo zde hraje slavení eucharistie. Chlapec přinesl pět ječných chlebů. Tyto chleby nesouvisí s velikonocemi – tam se užívali nekvašené chleby. Ječné chleby byly chleby z prvotin země, a proto to byli ve velké míře také chleby liturgické, totiž chleby, které se přinášeli do chrámu a obětovali se Bohu na vyjádření vděčnosti. Slavení mše svaté je tedy okamžikem, kdy člověk přináší tyto chleby, totiž svůj život a dává jej Ježíši – modlete se, bratři a sestry, aby se má i vaše oběť zalíbila Bohu, Otci všemohoucímu; kéž ji přijme ke své slávě a k spáse světa. Chléb, který je naší obětí (činíme eucharistii) a který je ke spáse světa…

Lid nechápe, co je ten pokrm, který jim Ježíš dává. Bohužel i v dnešní době platí, že lid nechápe, jaký pokrm jim Ježíš dává. Přístup k eucharistii je skutečně tristní. Buď na bázi magie, nebo automatismu, či v „přehnané úctě“. Ježíš ale mluví o něčem zcela jiném. Je to pokrm, který přetvořuje náš život, který náš život učí úplnému dávání se…

Ježíš je pastýřem, který se nás ujímá, který projevuje svůj soucit a který nás jako pastýř poučuje a dává nám život. Nás zve k tomu, abychom si osvojili a napodobovali jeho jednání. Celá eucharistická řeč bude zakončena výpovědí Šimona Petra, kterou je vhodné připomenout již nyní: „ke komu bychom šli, ty máš slova věčného života“ (6,68).

1. čtení – 2 Král 4,42-44

Mezi prvním čtením a evangelijním úryvkem můžeme nalézt několik shod, které mnohé biblisty vedou k tomu, že evangelista Jan byl ve svém vyprávění tímto úryvkem velmi ovlivněn. V obou úryvcích můžeme slyšet o člověku (v evangeliu chlapec), který přináší chleby. Tyto chleby jsou ječné. Objevuje se zde skeptická otázka, která se pozastavuje nad možností nasytit tak početný zástup z tak mála jídla. Je zde vyjádření toho, že po jídle ještě zbude.

Vybrané verše dnešního prvního čtení spadají do širšího cyklu vyprávění. V zemi vládne nesmírné vedro (umírá syn Šunemanky, nejspíš na úpal). Během hladu, který nastal, Elíša sytí prorocké žáky. A pak už následuje dnes zmíněných sto mužů nasycených ječnými chleby.

Muž, který přináší ječné chleby, je podobný onomu evangelijnímu chlapci jen tím, že dává to, co má, ale svou řečí je spíše podobný Ondřejovi. Jeho původ v jistém slova smyslu vysvětluje toto smýšlení. Tento muž přišel z Baal-šališi. Je těžké dohledat toto město, ale ono bude mít spíše význam ve svém názvu, který vystihuje pravou podstatu věci.

Baal je jméno boha, který byl uctíván v Severním království a proti jehož kultu s velkou mocí vystupoval prorok Eliáš. Šališa je pak nejspíš číslovka „tři“ (šalóš). Když budeme číst Septuagintu, tak se tam setkáme s názvem Baithsarisa, tedy „dům Sarisa“. Septuaginta se nejspíš snaží potlačit jméno „Baal“. Když ale spojíme tato dvě označení, tak můžeme určité věci domýšlet. Tento muž snad přichází z místa, kde se sbíhali tři cesty, kde byl nějaký dům, Baalova kaplička, nebo z místa, kde stály rovnou tři Baalovy kapličky, nebo snad z místa, kde byli uctíváni tři baalové, nebo dokonce baalská trojice. Jsou to jisté domněnky, ale je zřejmé, že, tak jak je to ve Starém Zákoně běžné, chce toto označení skutečně něco vystihnout a vyjádřit původ onoho muže. 
Tento muž se tak podobá Ježíšovým učedníkům, jejichž bohem je tento svět (nakoupit) a jeho smýšlení, hodnocení věcí (co je to, pro tak mnoho lidí). Ježíšovi učedníci jsou v evangelijním úryvku určití idolatristé, stejně jako tento muž, který pochází z Baal-šališi a jako každý, kdo hledá život v tomto světě. Je třeba vyjít z tohoto města – světa a přijít k Bohu (Ježíš), či k jeho služebníku (Elíša, případně ve snaze o určitou aktualizaci k církvi) a dát to, co mám, s důvěrou, že to může být nejen užito, ale že ještě mnohé zbude – že to málo, co mohu dát, bude nakonec velkým nadbytkem.


Znovu jen připomeňme význam ječných chlebů, které byly přinášeny jako prvotiny a jako projev díků (eucharistie) Bohu. 
Žalm – Ž 145,10-11.15-18

145. žalm je oslavou Boha, který je Králem. Žalmista si uvědomuje, že je to Bůh, kdo se projevuje v jeho prospěch. Vyzpívává chválu za jeho skutky, za jeho věrnost, stálost, za jeho dobrotu, která se projevuje ve prospěch veškerého stvoření. Bůh není jako ostatní králové, on je milostivý, milosrdný, plný slitování, je tím, kdo jedná ke stvoření jako jeho otec, který se ujímá všech potřebných.
V kontextu předchozích úryvků je zřejmé, že hlavním důvodem, proč nasloucháme dnes tomuto žalmu, je oslava Hospodina, který dává pokrm v pravý čas, Boha, který otvírá svou ruku a sytí vše živé s laskavostí.

Jestliže jsme v úryvcích mohli vidět, že Bůh je schopen zázračně rozmnožit jídlo, pak žalm nás ujišťuje, že takové jednání je pro Boha přirozené, a to z toho důvodů, že jedná ve prospěch svého lidu. On je skutečně králem (ne takovým, za jakého ho chtěli lidé na konci evangelijního úryvku provolat – králem, jako jsou ostatní králové), ale je vládcem, který se chová ke svému stvoření, jako otec k svému synovi.

2. čtení – Ef 4,1-6

Ve čtvrté kapitole Pavlova listu Efesanům apoštol apeluje především na jednotu a zaobírá se otázkou charismat. Charismata nejsou a nesmí být tím, co církev rozbíjí, ale naopak mají tuto jednotu manifestovat. My dnes slyšíme prvních šest veršů, ve kterých zaznívá především onen apel k jednotě. 


My už jsme o jednotě uvažovali minulou neděli, ale dnes můžeme ona slova doplnit o to, co nám svatopisec předkládá právě v prvních šesti verších čtvrté kapitoly. První verš stojí jako určité vyjádření toho, jak si Pavel může vůbec dovolit o takových věcech hovořit. Jeho vězení, které je vězením pro Pána, se stává určitým razítkem, které ho opravňuje takovýmto způsobem mluvit.


Pavel vybízí k tomu, aby církev žila způsobem hodným toho povolání, které se jí dostalo. Jako první z povolání, které apoštol vnímá, je právě povolání k jednotě. Pavel je s Kristem spojen do té míry, že je až uvězněn do vězení – vězněný pro Pána. Od svých posluchačů žádá podobnou jednotu. Člověk nemůže zradit své povolání – být Kristovým učedníkem, být s Kristem spojen. Pavel, vězněný pro Pána, nepředpokládá možnost nějaké dvojakosti. V kontextu předchozích úryvků můžeme říci, že nedává možnost toho, aby měl člověk smýšlení tohoto světa (viz Filip a Ondřej) a přitom byl Kristovým učedníkem.


Tento Pavlův apel není zaměřen jen a primárně na jednotlivce a na jeho svatost. Ale je zaměřen na církev jako společenství. Pavel tedy v následujících verších představuje základní nutné charakteristiky takového společenství. Ono musí být společenstvím pokorných, mírných, trpělivých. Společenstvím, kde se jedni s druhými snášejí v lásce a kde se všichni snaží zachovat jednotu ve smýšlení.

 
Verše 5 a 6 pak představují určitý vrchol Pavlova uvažování. V těchto verších Pavel představuje, proč mají věřící o tuto jednotu usilovat. Pavel představuje různé skutečnosti, kterou mohou být jen jedna – tělo, Duch, dobro, Pán, víra, křest. Vyvrcholením toho všeho je jeden Bůh, který je skutečným Bohem. Nejednota popírá tyto skutečnosti a dělá z člověka idolatristu, dělá z něho polyteistu, člověka, který popírá nejhlubší pravdu víry. 
� Všichni evangelisté spojují dvě události – rozmnožení chlebů a kráčení po moři. V této polosouvislé četbě Janovy šesté kapitoly ale nebudeme o Ježíšově kráčení po moři číst.


� Ano, evangelista Jan nám předkládá jiné souvislosti, ale v kontextu liturgického roku je třeba vnímat, že nám je tento úryvek předkládán také v tomto kontextu, a tak je možné provést určité „násilné“ propojení oněch událostí. Janovo vyprávění nahrazuje to, co by se vyprávělo v tuto chvíli v Markově evangeliu. Nahrazuje ho proto, že se církev u tohoto tématu chce zastavit, nikoli, že by jí Markovo vyprávění „nesedělo“.
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