22. neděle v mezidobí, roční cyklus B

22. neděle v mezidobí, 30. 8. 2015
Biblické úryvky: Dt 4,1-2.6-8; Ž 15,2-4.5bc; Jak 1,17-18.21b-22.27; Mk 7,1-8.14-15.21-23
Drazí bratři a sestry, po pěti nedělích opouštíme Janovo evangeliu a znovu se vracíme k polosouvislé četbě Markova evangelia. Vracíme se do začátku sedmé kapitoly, do situace, kdy po nasycení pětitisícového zástupu Ježíš kráčel po moři. Úryvek dnešního evangelia je zprávou, která je ve středu většího celku, který je ohraničen zprávou o dvojím zázračném nasycení. Zároveň se stává určitým úvodem k Ježíšovu působení ve prospěch pohanů, respektive v pohanské oblasti.
Dnešní evangelium je provázeno úryvkem z Páté knihy Mojžíšovy. Mojžíš v něm vybízí Izraele, aby žil podle Hospodinových zákonů a aby z nich jednak nic neubíral, ale zároveň aby k nim nic nepřidával. Právě v tom spočívá skutečná moudrost člověka. Boží zákon je natolik dostačující, že není třeba žádné jeho „zpřísnění“.

V druhém čtení opouští Pavlův list Efesanům, a začínáme naslouchat vybraným pasážím Jakubova listu. Ostatně svatý Jakub v tomto listu hovoří častokrát o kultu k Bohu, který se musí stávat praxí lásky vůči bližním. Vybraným úryvkům tohoto listu budeme nyní naslouchat pět nedělí.

Evangelium – Mk 7,1-8.14-15.21-23

Evangelijní úryvek, který je nám dnes předkládán, je do značné míry velmi obtížný k pochopení. Stává se pro nás na jednu stranu skutečnou výzvou, která je stále aktuální ve všech dobách lidských dějin – nebezpečí zabřednutí v tradici, v podání předků. Na druhou stranu je zde ale velké nebezpečí, že uděláme z Ježíše anarchistu, který ruší zákony, tradice a který zve člověka k jistému druhu volnomyšlenkářství. Kdy budeme vykládajíce tento úryvek bojovat proti jakékoli tradici, která se nezakládá na výslovné citaci Písma svatého.

Když se podíváme na souřadnice dnešního evangelijního úryvku, můžeme si všimnout, že čteme určitou zkrácenou verzi celého Ježíšova výroku. Přeskakujeme dvě pasáže. V první z nich se Ježíš věnuje konkrétnímu příkladu upřednostňování podání předků před Zákonem a takové jednání odsuzuje. Je to otázka ohledně čtvrtého přikázání (Zákon) a korbanu (podání předků). V druhé pasáži, jíž přeskakujeme, Ježíš mluví o nečistém a čistém, což je ostatně ale shrnuto v oněch posledních třech verších. Já bych se věnoval celému úryvku souvisle, protože třeba právě otázka ohledně korbanu nám pomůže lépe chápat, o co Ježíšovi vlastně jde.


Pro pochopení dnešního úryvku je ale bezpodmínečně nutné vnímat tento úryvek v souvislostech. A to dnes ne jen v souvislostech evangelia, i když i ty budou mít význam, ale také v souvislostech Markovské komunity a života prvotní církve. Jak budeme moci vidět, právě tyto souvislosti budou mít určující význam a budou tím, co významně formuje tuto pasáž Markova evangelia. Proto se nejprve zaměřme na tyto souvislosti prvotní církve. 
Souvislost s životem prvotní církve

Když se zaměříme na dnešní evangelijní úryvek, tak si budeme moci všimnout několika věcí, které by nás měly v dobrém slova smyslu znepokojovat, respektive vést k tomu, abychom o úryvku uvažovali mnohem hlouběji než jen skrze vnější naslouchání Ježíšovým slovům.

Když čteme o životě prvotní církve, víme, že se v prvotní církvi řešilo několik základních sporů, které byly spojeny především s tím, zda křesťané, kteří pocházejí z pohanského prostředí, musí přijímat obřízku a musí dodržovat židovské zákony a tradice. Zároveň se v prvotní církvi, jak nám zaznamenávají Skutky apoštolů, mluvilo a vedly spory o tom, zda jsou nějaké pokrmy nečisté a proto zakázané k požívání. Vyvrcholením těchto sporů bylo konání tak zvaného Jeruzalémského sněmu. Tento sněm byl svolán roku 49. Jestliže v dnešním úryvku evangelia slyšíme zřetelný Ježíšův výrok, jímž označuje všechny pokrmy za čisté, pak je otázkou, proč to prvotní církev vůbec řešila. Proč byla polemika o čistém v prvotní církvi tak aktuální? Proč nevystoupil Petr, nebo někdo z Jeruzalémské církve (apoštol Jakub) a nepřipomenul, nebo nepoužil jako argument tento Ježíšův výrok? V těchto sporech tento Ježíšův výrok, který můžeme považovat za dostatečně zřetelný, pozoruhodný a nezapomenutelný (prvotní církev to řešila jako jeden z hlavních sporů), není vůbec připomínán, užíván. To je přeci zvláštní?


Tento Ježíšův výrok nám předkládá evangelista Marek. Jeho evangelium vzniklo s velkou pravděpodobností kolem roku 60, jistě před rokem 70. Tedy v období po Jeruzalémském sněmu. Můžeme říci, že evangelista Marek vložil do Ježíšových úst výrok, ke kterému dospěla církev pod vedením Ducha svatého. Výrok, který nebyl přinejmenším příliš známý (a to ani apoštolům) před Jeruzalémským sněmem.


Můžeme si skutečně všimnout, že událost, o které evangelista vypráví, je velmi ovlivněna životem prvotní církve. Úryvek je v Markově evangeliu specifický tím, že je zde nejvíce vysvětlujících poznámek. Tolik jich Marek nikde jinde nemá. Je třeba, aby si čtenář tyto poznámky přečetl a tak byl uveden do tématu, protože adresát není znalý židovských zvyklostí.  


Rovněž je dobré věnovat pozornost tomu, že farizeové a učitelé zákona se ptají Ježíše, proč někteří z jeho učedníků jedí rukama obřadně nečistýma. Zdůrazněme slovo „někteří“. Toto slovo předpokládá, že jsou zase někteří učedníci, kteří tak činí – jedí s rukama obřadně čistýma. Toto rozdělení předpokládá určitou pluralitu v životě prvotní církve. Jsou Kristovi učedníci, kteří ve svých komunitách dodržují nejen Mojžíšův zákon, ale také „podání předků“. A jsou zase komunity, pravděpodobně převážně pohanokřesťanské, kde učedníci tyto zvyklosti nezachovávají. A tak byl mezi komunitami nejspíš spor (stejně jako ohledně obřízky a přijetí Mojžíšova zákona) a evangelista užívá tuto událost také k tomu, aby se k tomuto sporu vyjádřil.


Za pozornost také rozhodně stojí to, že se v celém úryvku nevyskytuje jméno Ježíš. I když nám jej katolický překlad předkládá, tak řecký originál užívá jen osobní zájmeno. Pokud budeme vnímat tuto skutečnost alegoricky, pak můžeme říci, že slova pronáší Ježíš, ale on není jmenovitě přítomný. To, co evangelista tedy pronáší je jakoby výrok Ježíše, který je ale výrokem v prvotní církvi, tedy v době, kdy Ježíš už nebyl ve společenství učedníků. Prvotní církev tak vnímá, že Ježíš promlouvá i po svém nanebevstoupení a že jeho učení rozhodně nebylo dokončeno během jeho pozemského působení. Můžeme říci, že zde jde vlastně o nádhernou aplikaci toho, co říkal Ježíš – Duch vás uvede do celé pravdy.

Dále je vhodné ještě zmínit, že prvotní církev původně žila v úzkém společenství s židovstvím. Víra v Ježíše byla jen jednou odnoží židovského náboženství. Judaismus prvního století totiž nebyl striktní, ve smyslu, že by všichni zachovávali naprosto stejné věci. Můžeme vidět a ještě se o tom budeme zmiňovat, určitou pluralitu „judaismů“. Jinak židovskou víru prožívali farizeové, jinak obyvatelé Jeruzaléma, jinak obyvatelé Galileje, jinak židé z diaspor. Všichni to byli židé, ale každý z nich mohl žít víru jiným způsobem. Byla zde přítomna skutečná pluralita „judaismů“. Prvotní církev zapadala do této plurality. Čím víc ale začínala být prvotní církev pronásledována, a to jak v Judsku, tak také v Římě (evangelium bylo nejspíš psáno Římské komunitě věřících), tím víc se začala vymezovat vůči židům, kteří proti prvotní církvi vystupovali. Z křesťanství v židovském prostředí se stává určitá „sekta“. A víme, že když se nějaká skupina odděluje od skupiny větší, že častokrát svou identitu staví na své odlišnosti od této skupiny (podobně jako protestanté vůči katolicismu). Nejinak je tomu i u prvotní církve. Ta se začíná odlišovat a to také praxí v různých tradicích. I o tom je spor v dnešním evangeliu.

Zároveň je také dobré vidět, že tímto vyprávěním začíná pár příběhů o Ježíšově působení v pohanském prostředí, respektive ve prospěch pohanů. A debata, která je v tuto chvíli vedena, otevírá prostor právě pohanům k přijetí Kristova poselství – když to budeme znovu vnímat v kontextu života prvotní církve. Jakoby byla tato slova obhajobou pohanokřesťanských komunit, že tyto komunity nejsou špatné, ani nejsou něco méně.


Když budeme tedy uvažovat o dnešním úryvku a Ježíšových slovech, je důležité mít i toto na paměti. Je třeba brát Ježíšova slova se vší vážností, ale zároveň je nechce vykládat fundamentalisticky, respektive vytrženě ze svého kontextu. Onen výrok je třeba skutečně vnímat v dějinných souvislostech, je třeba pochopit, co se jím chce skutečně sdělit. Trochu paradoxně můžeme říci, že tento úryvek vzniká jako „podání předků“, že je výrokem, ke kterému dospěla až tradice církve. A že tedy na první poslech evangelista v tuto chvíli dělá to, co je v úryvku kritizováno… Proto je třeba k tomuto úryvku přistupovat zcela obezřetně a odpovědně.

Souvislost Markova evangelia

Jak jsme již řekli, úryvek, ve kterém slyšíme Ježíšova slova odhalující přístup k Zákonu a tradici a věnující se otázce čistých pokrmů, je středem části, která začíná a končí zprávou o rozmnožení chlebů. Když se podíváme do řeckého textu, tak budeme moci vidět, že farizeové dokonce užívají toto slovo. Mluví o tom, že učedníci „jedí chleby“. Překlad vypouští onen plurál slova chléb, protože toto slovo může v plurálu označovat pokrmy obecně. Ono samotné slovo „chléb“ je ale velmi důležité, zvlášť když uvážíme, že tento úryvek je obklopen dvěma zprávami o rozmnožení chlebů.


Je dobré si připomenout i souvislost liturgickou, totiž souvislost s Janovým evangeliem, kterému jsme se předchozí neděle věnovali. Tam jsme opakovaně slyšeli o zatvrzelých srdcích, která nejsou schopná přijmout pokrm (chléb) života. Slyšeli jsme o učednících, kteří pro tvrdost slova (alespoň tak si to oni myslí) opouštějí Ježíše. A opakovaně jsme při našich úvahách zdůrazňovali, že jsou to spíše zatvrzelá a zabedněná srdce posluchačů, která jsou neschopna přijmout to, co Ježíš nabízí. Dnes můžeme vidět ona zatvrzelá, kamenná srdce v praxi a můžeme slyšet Ježíšova slova, ve kterých tuto tvrdost srdce vyjadřuje.

Uvažujeme-li dnes o souvislosti Zákona a „podání předků“, neboli tradice a zvyklostí, je vhodné mít na paměti i tuto souvislost. Protože Ježíšova slova uvažují o životě, o tom, jak má člověk žít, aby se otevíral skutečnému životu.
Struktura úryvku

Můžeme si všimnout, že struktura tohoto úryvku je na jednu stranu velmi jednoduchá, a zároveň velmi propracovaná. Základní struktura je dána dvěma otázkami, otázkou farizeů (v. 5), respektive otázkou učedníků (v. 17) a Ježíšovou odpovědí na tyto otázky (vv. 6-13; 18,23). Ve středu úryvku pak stojí Ježíšovo prohlášení o čistotě (vv. 14-15). Úryvek je navíc uveden prvními verši (vv. 1-4).


V této základní struktuře můžeme odhalit velkou propracovanost, která je vyjádřena mimo jiné užitým slovníkem. Strukturu evangelista ještě více prohlubuje, když jednotlivé bloky vzájemně propojuje pomocí paralelismů. První blok Ježíšovy odpovědi má podobnou, paralelní strukturu, jako druhý blok Ježíšovy odpovědi. Ježíšova odpověď je tak v obou případech velmi podobná, co se strukturou a užitým slovníkem týče. Ukažme si to na následujícím schématu:

- představení posluchačů, vysvětlení a otázka farizeů (vv. 1-5)



- Ježíšova odpověď (vv. 6-13)




- ho de eipen autois (řekl jim) – vv. 6-8




- kai elegen autois (a řekl jim) – vv. 9-13



- prohlášení o čistotě (vv. 14-16)

- představení posluchačů a otázka učedníků (v. 17)



- Ježíšova odpověď (vv. 18-23)




- kai legei autois (říká jim) – vv. 19n




- elegen (řekl) – vv. 20-23
.

Nyní se už podívejme na jednotlivé části dnešního evangelijního úryvku. Připomeňme jen, že i podle struktury, kterou jsme si právě představili, je velkou snahou evangelisty zdůraznit především ono prohlášení o čistotě všech pokrmů. Na to je třeba klást hlavní pozornost, to je hlavní záměr svatopisec. To rozhodně neznamená, že ostatní výroky nemají žádnou úlohu, ale je dobré mít na paměti, že evangelistovi slouží k tomu, aby zdůraznil onu centrální výpověď. Proto je nemožné tyto výroky absolutizovat a následný výklad třeba stavět i proti onomu výroku o čistých pokrmech.

Zákon a podání otců

První, čemu se Ježíš věnuje, je rozpor mezi Zákonem a podáním otců. Tento rozpor Ježíš ukazuje na konkrétním příkladu, když mluví o korbanu. Tuto část nedělní evangelium vynechává a my se jí budeme věnovat částečně odděleně.


Farizeové a učitelé zákona se pozastavují nad tím, že někteří z Ježíšových učedníků jedí rukama obřadně nečistýma. Zdůrazněme, že očišťování není vnímáno na rovině hygieny, ale na rovině kultické. Když budeme číst knihy Mojžíšovy, tak se tam nikde nesetkáme s tím, že by člověk, který se vrátil z trhu, nebo který usedá ke stolu, měl vykonat očišťující obřady, jejichž cílem bude očistit vlastní ruce. Ano, umývání rukou není doloženo nikde ve SZ. Pouze v knize Leviticus 15,11 čteme o tom, že člověk si má obřadně umýt ruce. V tomto případě je to ale pouze v situaci, kdy se člověk znečistil kontaktem s něčím, co jej znečistit mohlo. To, co předkládají v tuto chvíli farizeové a učitelé zákona tedy není učením Zákona, ale je jeho výkladem, nebo ještě spíše je konkrétní praxí určité skupiny.

Znovu připomeňme, že v období Ježíšova života se můžeme setkat s různými druhy „judaismů“. Tak například i jedna z vládních skupin, Saduceové, odmílala takovéto podání. Saduceové se totiž striktně drželi Mojžíšových knih, a co v nich nebylo, nebylo nutné dodržovat. Farizeové tedy v tuto chvíli představují jen jeden proud. To jen evangelista Marek zevšeobecňuje tento proud a označuje ho za „všechny židy“.


S příkazem, který předkládají farizeové a učitelé zákona se poprvé v písemné formě setkáváme až v Mišně, která byla napsána někdy kolem roku 200 a ve které jsou zaznamenány různé ústní tradice. Je tedy zřejmé, že se jednalo o běžnou praxi některých, která ale byla skutečně vnímána jako ústní podání, ústní tradice. Farizeové a učitelé zákona tedy v tuto chvíli vyžadují dodržování těchto konkrétních a ne plošně rozšířených výkladů a tradic.

To je skutečnost, kterou Ježíš začne vytýkat. Pozastavuje se nad tím, že se podání lidí nadřazuje tomu, co učí Zákon. Že se striktně vyžaduje to, co je podáním lidí. Následně v úvahách o korbanu pak bude mluvit zcela specificky, když bude ukazovat, jak toto podání lidí jde dokonce proti Hospodinovu zákonu a takové jednání ospravedlňuje.

Velmi důležitým se v tuto chvíli stane slovo „entolé“, přikázání. U Marka je tento termín užit pouze zde a v 10,5.19 a 12,28.31. Vždy se v tu chvíli odkazuje na Pentateuch. V 10. kapitole je to otázka rozvodů, respektive otázka, jak dosáhnout věčného života. Ve 12. kapitole je to rozhovor o největším přikázání. Právě toto největší přikázání odhaluje smysl toho, o čem Ježíš hovoří. Ve 12. kapitole bude Ježíš mluvit o největším přikázání, přičemž za toto přikázání označuje lásku k Bohu a k bližnímu. Můžeme tedy říci, že když Ježíš mluví o přikázání, tak mluví o přikázání lásky. V tuto chvíli tedy staví do silného kontrastu přikázání lásky k Bohu a k bližním na jedné straně a lidské podání (tradici), které jde mnohdy proti člověku, jeho vitalitě a z jeho vztahu s Bohem dělá mnohdy jen něco kultického.

Je to až paradoxní, protože z těchto Ježíšových slov vychází lépe „zákoník“, než „tradicionalista“. Ten kdo zachovává zákon, je vnímán jako ten, kdo žije svůj život v lásce, protože největší Zákon, největší přikázání, je přikázání lásky. Naopak špatně je na tom tradicionalista, totiž ten, kdo ctí tradice, protože ty se stávají jeho láskou, ty se stávají tím, kolem čeho se točí – hlavně aby byly zachovány tradice, jednotlivá učení. Ano, Ježíš zde rozhodně není žádným revolucionářem, který by bojoval proti Zákonu. Naopak, Zákon nesmírně obhajuje a zve člověka, aby podle Zákona žil. Protože Zákon je pro něho synonymem lásky. V tomto kontextu můžeme připomenout slova sv. Augustina – miluj a dělej, co chceš. Miluj, a pak můžeš jednat podle svého, protože budeš jednat podle Zákona. 


Je teda třeba říci, že Ježíš se staví výslovně proti „podání předků“, totiž proti tradici, která je v tuto chvíli vnímána jako antonymum lásky. Ježíš vnímá v tuto chvíli tradici (podání předků), jako něco, co vzdaluje od Boha. Tradice mají za úkol dostat člověka do jistých kolejí, které ho uspí, kterého ho uspokojí, učiní z něho sebejistého člověka. Člověk, který zachovává tradice, upadá do mylného přesvědčení, že on žije správně, že je nábožensky skvělý. Tyto tradice z něj dělají mrtvolu, která není schopná milovat nic jiného, než tyto zvyklosti. V nich má totiž jistotu, v nich se cítí být bezpečným, v nich hledá naději, že jejich zachováváním získá věčný život.

Nic nevzdaluje od Boha víc, než postoj člověka, který si myslí, že je nábožensky skvělý, protože zachovává, co je třeba. Tradice má člověka sebeospravedlnit a činí tak jeho srdce tvrdým, neschopným lásky. Bohužel v křesťanském prostředí se s tímto můžeme setkávat velmi často. V jednotlivých farnostech děláme věci tak, jak se dělají x desítek let. Není možné tyto tradice změnit, protože lidi se v nich cítí být bezpečnými. Je třeba vynaložit veškeré úsilí na to, aby tradice byla zachována, namísto toho, aby člověk, společenství křesťanů přemýšlelo o tom, jak v dnešní době projevovat lásku vůči mnohým v našem okolí.

Ano, různé tradice a zvyky činí mnohdy naše srdce kamenné, tvrdé. Je to tradice, která se mnohdy stává rituály a která brání zachovávat jediný skutečný zákon, přikázání lásky. Velkým nebezpečím tradice je to, že se stává rituálem, zvykem, jehož jediným cílem je jeho vykonání. Ježíš takové lidi nazývá pokrytci. Řecké slovo „hypokrotés“ se užívalo v řeckém divadle pro označení vedoucího sboru, toho, kdo vystupuje se sólovým vystoupením z anonymního davu. Pokrytectví je tedy jednak touha po prvenství, ale je to také vystoupení, zdůraznění sebe samotného. Odtud i další význam, který známe spíše, a to, že je to ten, kdo něco předstírá. Pokrytec je ale v první řadě ten, kdo staví své já nade vše a nad všechny, včetně Boha. Je to ten, kdo nedokáže milovat nikoho jiného než sebe a zachování tradice mu má v této sebelásce napomoci. 


Ježíš v tuto chvíli připojuje citaci proroka Izaiáše. Jedná se o úryvek z Iz 29,13. Ježíš se staví do řady mnoha proroků, kteří již ve starozákonní době poukazovali na to, že lidé mnohdy oslavují Boha svými rty, svými kultickými obřady, ale jejich srdce je od Boha daleko. Uctívají ho svými rty, svými rituály, ale neuctívají ho svým srdcem, konkrétními skutky lásky. Ano, můžeme skutečně říci, že hlavní otázkou není skutečnost zvyků a Zákona, ale hlavní otázkou je to, co činí lidské srdce schopné lásky. Ano, tradice nemusí být špatné, jejich zachovávání nemusí být něčím, co odvádí od Boha. Ale člověk musí vždy reflektovat, zda ho daná tradice (podání otců) osvobozuje k lásce, nebo zda ho uzavírá do rituálů, činí jeho srdce slepé a kamenné. 

Nestačí jen dodržet zákon, ale je třeba naplnit jeho smysl. Člověk, který usiluje jen o to, aby byla naplněna litera zákona, je v tuto chvíli vnímán jako tradicionalista, jako ten, kdo usiluje o to, aby bylo něco naplněno vnějším způsobem. Nestačí dodržet zákon, je třeba ho naplnit, naplnit jeho smysl. Kolikrát můžeme ale vidět, že křesťané se ptají, zda toto ještě mohou, či už je to hřích, provinění se proti zákonu. To je ukázka „tradicionalismu“, jak je představován v dnešním úryvku. Člověk nemá usilovat v první řadě o to, aby naplnil zákon, ale má v první řadě usilovat o to, aby miloval. A v této lásce Boha a bližního, bude poté bez problému a zcela přirozeně naplňovat i zákon. 


Ano, Kristův učedník nemá být tradicionalistou, ale být tím, kdo miluje. Znovu odkažme na událost rozmnožení chlebů a Ježíšovu eucharistickou řeč v Janově evangeliu. Kristův učedník se má sytit Ježíšovým tělem, přijímat jeho způsob života. Má si osvojit život lásky. 
Otázka korbanu

Aby bylo zřejmé, o čem Ježíš hovoří, připojuje část, kterou dnes nečteme, otázku korbanu. Korban je svatá zástava majetku. Dotyčný člověk jej zastavil pro Hospodina a zakázal tak sám sobě, či někomu jinému nakládat s určitým majetkem. Korban byl jednak v pozitivním slova smyslu zasvěcením Bohu, ale v negativním slova smyslu již zmíněným zákazem užívání majetku. V židovské tradici se rozvinula praxe, že synové, aby se nemuseli starat ze svého majetku o své rodiče, tak dali tento korban, vykonali úkon, který vycházel z praxe židovského národa, mohli bychom říci z „podání předků“.

Korban měl jistě původně svůj pozitivní význam, ale v praxi se změnil v odporný projev asociálního smýšlení, respektive nelásky ke svým rodičům. Korban se častokrát začal užívat v rozporu se čtvrtým přikázáním desatera. Lidské podání, které skutečně samo o sobě nemuselo být špatné, se dostává v tuto chvíli do sporu s Božím zákonem, a to především se zákonem lásky, a to dokonce lásky vůči svým rodičům.


To je to, co Ježíš kritizuje. Ježíš nekritizuje „podání předků“, ale kritizuje to, když toto „podání předků“ odvádí člověka od Zákona lásky. Když člověk skončí jen u vnějšího a dokáže ono vnější překroutit ke svému prospěchu, na místo, aby ono podání užíval k prospěchu a projevování lásky. Skutečně je důležité vnímat, že Ježíš nutně nekritizuje „podání předků“, ale kritizuje to, když se člověk za něj schovává, když jej užívá proti lásce, ke svému vlastnímu ospravedlnění, respektive ke svému vlastnímu zajištění (a to ne jen materiálnímu, ale také duchovnímu, psychickému…). 


Právě tento příklad, který ale bohužel v evangeliu této neděle nečteme, nám odhaluje, o co Ježíši skutečně jde. On opravdu není revolucionářem, který jde proti Zákonu, ani proti tradici, která vede člověka k lásce. Ježíš jde proti zatvrzelosti srdce, jde proti nelásce, jde proti tomu, když člověk hledá své uspokojení ve vykonávání nějakých tradičních skutků…
Otázka čistého a nečistého
V tuto chvíli se dostáváme k základní výpovědi dnešního evangelia, vyhlášení toho, že všechny pokrmy jsou čisté. My především zaměřme pozornost na tom, co Ježíš představuje jako skutečnost, která činí člověka nečistým. Člověka totiž neznečišťuje to, co do něho vchází, ale to, co z něho vychází. Ukazuje se zde skutečný princip zla. Zlo není něčím, co je dáno člověku zvnějšku, ale je něčím, co je v lidském srdci, je postojem, ve kterém člověk neužívá stvořených věcí k lásce k bližnímu.
My bohužel znovu nečteme všechny verše, které zachycují Ježíšova slova. Ve verších, kterým nenasloucháme, Ježíš například říká, že dané pokrmy nevstupují do lidského srdce, ale do břicha a následně do hnoje. Rozhodujícím pro lidský život je srdce člověka. V židovském prostředí bylo srdce vnímáno jako pravý střed člověka. Ono je místem chtění, lásky… Rozhodující je tedy, co se nachází v lidském srdci. A tam se pokrm nedostane, proto ho nemůže znečišťovat. To, co znečišťuje srdce, je to, co v člověku již je. Jsou to jeho myšlenky, jeho postoje, jeho chtění.
Evangelijní úryvek nám předkládá seznam celkem dvanácti různých projevů člověka, které jsou úkazem jeho znečištění. Můžeme si všimnout, že důraz v oněch projevech je kladem především na prohřešení se proti lásce vůči druhému, než jak bylo běžné, na hříchy proti Bohu. Provinění se proti člověku je vnímáno v jistém slova smyslu jako větší provinění než rouhání, než urážka Boha. 

Závěr

Pokusme se v tuto chvíli nějakým způsobem shrnout to, co jsme mohli z evangelijního úryvku vyčíst. Můžeme říci, že se Ježíš staví proti formálnímu užívání tradice! Odmítá to, aby se člověk uzavřel jen do tradice a života podle ní, jejího prostého, bezduchého prožívání. Ježíš se rovněž staví proti tradici, která je proti Zákonu! Pod Zákonem má pak na mysli především přikázání lásky. Ježíš se staví proti tradici, která je prožívána bez lásky k bližním. Můžeme tedy výslovně říci, že Ježíš se staví proti tomu, když tradice činí srdce kamenným – není zde láska k bližnímu a k Bohu!

Zdůrazněme, že Ježíš zde rozhodně nechce vystupovat jako revolucionář. Někteří křesťané se těmito slovy ohánějí a na jejich základě by rádi zrušili veškeré církevní zákony, které pocházejí z tradice církve. Ježíš neruší absolutně „podání předků“, ale vystupuje proti „předání předků“, které brání lásce, které uzavírá člověka. 

1. čtení – Dt 4,1-2.6-8

Úryvek dnešního prvního čtení je z Páté knihy Mojžíšovy, knihy, která nese v naší Bibli označení Deuteronomium, tedy opakovaní (deutero – druhý) zákona (nomos – zákon). Mojžíš s Izraelským lidem stojí po čtyřicetiletém putování pouští na hranicích zaslíbené země. Ke konci svého života, ale především putování Izraelské pospolitosti, Mojžíš ještě jednou opakuje Zákon, totiž to nejpodstatnější pro život v zaslíbené zemi. My dnes čteme vybraných pět veršů, ve kterých je Izrael vyzván k tomu, aby zůstal věrný Zákonu.


Úryvek je jistě liturgickou komisí vybrán proto, že zde nacházíme výslovnou výzvu k tomu, aby nikdo nepřidával ani neubíral nic z tohoto Zákona. Zákon, který dal Hospodin svému lidu, je velkým darem, je výsadou, které se tomuto lidu dostalo. Právě Zákon se má stát tím, pro co bude ostatními národy obdivován.


Protože je tento Zákon od Hospodina, je patrné, že se mluví o tom, že tento zákon je dokonalý. Žádný jiný zákon mu nemůže být rovný, žádný jiný národ nemůže mít tak spravedlivý zákon jako Izrael, jemuž jej dal Hospodin. Zákon je skutečně velkou výsadou tohoto lidu, jedním z nejcennějších darů, který Izrael dostal. Zákon skutečně není něčím, co je třeba odmítat, vůči čemu je třeba se postavit, proti čemu je třeba bojovat jako proti skutečnosti, která člověka utlačuje, ale naopak Zákon je třeba si zamilovat – je to Boží dar.

Protože se jedná o Hospodinův zákon, nemusí být tento zákon již vykládán. Představuje se zde určité fundamentalistické čtení. Proto Mojžíš vybízí lid, aby k němu nic nepřidával, ale zároveň ho také varuje před ubíráním něčeho. My v dnešní době musíme vnímat, že není možné přistupovat k těmto slovům tak fundamentalisticky, protože přinejmenším víme, že i tento Hospodinův zákon podléhá času tohoto světa, a tak, třebaže může zůstávat platným, vyžaduje opětovnou relekturu, novočtení. To ostatně můžeme krásně vidět právě v evangelijním úryvku dnešní neděle.


Důraz je kladen na zachovávání tohoto zákona. Zákon není ponechán lidské libovůli. Má se striktně dodržovat. Člověk se má varovat jakékoli odchylky, která otevírá prostor ke svévoli. I Ježíš, který v dnešním evangeliu uvažuje o zákoně, má toto smýšlení. Když připomeneme jiná Ježíšova slova, jak nám je zaznamenal evangelista Matouš, tak to uslyšíme výslovně – nepřišel jsem zákon zrušit, ale naplnit. Ona výzva k tomu, aby člověk nenakládat se zákonem svévolně, podle svého, tedy zůstává stále platnou. Můžeme si skutečně všimnout, že zkáza člověka začíná tehdy, když se on sám považuje za pána nad zákonem, kdy on sám bude rozhodovat o tom, co platí a co už ne, co je třeba vykládat jiným způsobem a co nikoli. Takový člověk se už v zákoně neorientuje, udělal si z něho něco svého a nemůže v něm tedy nacházet oporu, nemůže v něm nacházet zákon, který je přikázáním lásky. Takto deformovaný zákon se totiž stává něčím, co slouží k jeho sebestřednosti, sebelásce.

Když byl Izrael vyveden z Egypta, stal se národem mimo jiné v okamžiku, kdy uzavřel smlouvu s Hospodinem. Jeho existence spočívá v tom, že je lidem Hospodinovým. Nyní to můžeme specifikovat tím způsobem, že jeho podstata spočívá v tom, že zachovává Zákon, respektive že se „přimkl k Hospodinu“. Hebrejský termín zde ukazuje vnitřní intenzivní vztah s Bohem. Vztah lásky, který je právě obsahem tohoto Zákona, přikázání lásky. Zákon se tak stává něčím, co vytváří výjimečný vztah mezi člověkem a Bohem. Tím, je tento Zákon skutečně výjimečný. Znovu se tak zde opakuje a zdůrazňuje, že Zákon je zde z lásky a pro lásku. Věrnost Zákonu nesmí člověka uzavírat do sebe, ale musí mu napomáhat v růstu v lásce k Bohu a k bližním.


Pokud lid nebude dodržovat tento Zákon, dostane se do zajetí (alegoricky se stane otrokem hříchu). To se také následně stane při Asyrském, respektive Babylónském zajetí.

Žalm – Ž 15,2-4.5bc

Úryvek žalmu nám dnes předkládá skoro celý 15. žalm. Je to žalm zpěváka, který vstupuje do Hospodinova příbytku – Hospodine, kdo smí přebývat v tvém stanu, kdo smí stát na tvé svaté hoře (v. 1). Můžeme říci, že se jedná o určitý úkon kajícnosti, který žalmistu připravuje na liturgické slavení. 

Zpěvákovi je povolený vstup do stánku schůzky jen tehdy, když splňuje jedenáct podmínek. Číslo jedenáct odkazuje na jeden Talmud, který říká: „David zredukoval všech 613 příkazů a zákazů Tory na pouhých jedenáct“. Je důležité zdůraznit, že těchto jedenáct podmínek není vnímáno jako nějaký etický apel, ale jako vyjádření určitého způsobu života, který uschopňuje člověka k setkání s Bohem.


Člověk, který chce vstoupit do stanu schůzky, musí v první řadě žít bezúhonným životem, totiž chodit bez hříchu, nebo jak říká katolický překlad, „žít bez vady“. Druhou podmínkou je jednání podle spravedlnosti. Tato výzva zdůrazňuje, že nestačí zachovávat Zákon, ale je třeba jeho výzvy uvádět v praxi svého vlastního života. Třetí podmínkou je to, že takový člověk nepomlouvá.

Další tři podmínky představují, jakým způsobem člověk žije se svým bližním. Zastává pravdu; nečiní příkoří svému bližnímu; netupí svého souseda. Člověk, který se chce setkat s Bohem, musí vycházet se svým bližním, s druhým člověkem. Můžeme si všimnout, že v těchto „sociálních“ podmínkách nejsou věci jako vražda, krádež či nevěra, přikázání desatera. Snad se má za to, že takové postoje jsou přirozené, očekávatelné.

Další podmínky pokračují v „sociálních“ aspektech, ale tyto jsou již prozářeny také vertikálním rozměrem. Člověk musí pohrdat nešlechetným člověkem, tedy tím, koho Bůh sám od sebe odmítl. Zároveň si tento člověk musí vážit těch, kdo se bojí Boha. A v neposlední řadě je to člověk, který je věrný svému slovu (svému slibu, své přísaze, má se namysli přísaha Bohu), třebaže mu to může přinášet určitou újmu.

Poslední dvě podmínky jsou, že dotyčný nesmí lichvařit a brát úplatky, zvláště pak je zmíněno, pokud tyto úplatky mají vést člověka proti nevinnému. Spravedlivý se dokáže zastat nevinného, i když z tohoto nic nemá, nemá žádné ocenění…

Jedenáct podmínek, které mají člověka přivést k tomu, aby se mohl těšit ze skutečného společenství s Bohem.

2. čtení – Jak 1,17-18.21b-22.27

Jakubův list je první z tak zvaných katolických spisů. Tyto spisy vznikali v pozdějších letech (vůči Pavlovým listům), proto bylo jejich přijetí do biblického kánonu pozvolnější a některými jsou označovány jako deuterokanonické. Jakubův list je poprvé zmiňován jako „Písmo“ Origenem (polovina třetího století). Ten ale pravděpodobně reflektoval nějakou starší tradici.

Jakubův list můžeme rozdělit na tři části. V první Jakub vyzývá k pevnosti a věrnosti v různých zkouškách (1,2-18). V druhé části zdůrazňuje, že je třeba vyjít ze slyšení k aktualizaci slova (1,19-2,26). Ve třetí části pak ukazuje rozdíl mezi moudrostí ze shora a moudrostí tohoto světa (3,1-4,12).


My dnes slyšíme závěr první části, verše, ve kterých Jakub představuje Boha jako pramen veškerého spásného dobra (vv. 16-18). V dalších verších se pak už dostáváme do druhé části tohoto listu. Dnes slyšíme vybrané verše, ve kterých Jakub vyzývá k tomu, abychom od slyšeného slova vyšli k jeho aktualizaci (vv. 19-27).


Co nám tedy říká Jakub v první části dnešního úryvku? Jedno ze základních pravidel, totiž zdůraznění toho, že všechno dobré, každý dobrý úděl, každý dokonalý dar, pochází shora. Jakub vyjadřuje jiným způsobem Pavlovu nauku o milosti. Jestliže Pavel říká, že milostí Boží je to, co je, Jakub vyjadřuje, že všechno dobré, co člověk může zakoušet a co je v tomto světě, je dílem, darem Boha, Otce světel. 

Tento úvod se pro Jakuba stává základem k tomu, aby člověka vedl k určitému způsobu jednání. Jeden z darů, který Bůh člověku dává, je také slovo pravdy, které zprostředkovává život. Je to dar, který má člověk přijímat. Přijmout Boží dar ale neznamená jen vyslechnout nějaké poselství, nějaká slova, ale vyžaduje to od člověka, aby se pro onen dar nasadil, aby ho uváděl do svého života.


Slovo pravdy je jako semeno, které bylo do nás vloženo a které má moc nás zachránit. Nutností ovšem je, že člověk bude toto slovo uvádět ve skutek. Nestačí ho jen slyšet, nestačí jen naslouchat poselství pravdy, či pravdu znát teoreticky. Vyžaduje se, aby se pravda v našem životě uváděla ve skutek. Jakub představuje konkrétní způsob, jak se projevuje to, že aktualizujeme, uvádíme ve skutek pravdu Boží, jeho slovo – ujímání se sirotků a vdov a uchování se neposkvrněným od světa.

 
My můžeme tato slova dnes vnímat zvlášť specificky v kontextu evangelijního úryvku, ale pak také v kontextu situace uprchlíků a migrantů. V evangeliu slyšíme, že člověk má zachovávat Zákon, totiž přikázání lásky. Jeho jednání má být naplněno touto láskou. Je k ničemu naslouchat Ježíšovu slovu, slyšet úryvky evangelia, slavit liturgii…, pokud člověk nedokáže slyšené a slavené tajemství uvádět do svého života. Je k ničemu přijímat eucharistii, pokud se eucharistie nestane způsobem mého smýšlení, pokud se nestane stylem mého života, projevem mého jednání. Je třeba uvádět eucharistii, tuto pravdu o lidském životě, ve skutek, v realitu našich životů.

Jakub nám dnes představuje specifický způsob projevu, který navazuje na starozákonní tradici – ujímat se sirotků a vdov. A my můžeme nyní říci, ujímat se uprchlíků, kteří potřebují naši pomoc. Můžeme si všimnout, že v dnešní době v naší zemi sílí nepřátelství vůči uprchlíkům a jejich přijímání. Jsme v mnohém podobni Německu 30. let 20. stol. Jsme těmi, kteří pošlapávají základní práva, jako je právo na život, na svobodu vyznání, právo na život v míru a svobodě… Můžeme si všimnout, že mnohdy se také z úst mnoha lidí ozývá důvod, a to ten, že máme křesťanskou tradici. Ateistická Evropa se začíná ohánět křesťanskou tradicí. Problém je ale v tom, že ona tradice není živou, ale má nás pouze uchránit, má nám dát nějakou jistotu, má být tím, co nám dopřeje klid, bezpečí… Je tím, co nás uzavírá do sebe a brání nám v tom, abychom prožívali svůj život v lásce vůči druhým.


Ano, právě tyto úvahy nám mohou pomoci odhalovat pravý význam toho, co nám dnes sděluje Ježíš, respektive celá bohoslužba slova. Jí se vine výzva k tomu, abychom se neuzavírali do sebe, do svých jistot, v mylném přesvědčení, že si vystačíme pouze s tradicí, s nasloucháním slovu, ale abychom se otevřeli a prožívali svůj život v lásce.
� slovo „legein“ znamená „říci“. Minulý tvar je „eipen“, či jiný minulý tvar je „elegen“. Můžeme tedy vidět velkou podobnost v Ježíšových odpovědích, které určují určitou strukturu úryvku.
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