25. neděle v mezidobí, roční cyklus B

25. neděle v mezidobí, 20. 9. 2015
Biblické úryvky: Mdr 2,12a.17-20; Ž 54,3-6.8; Jak 3,16-4,3; Mk 9,30-37
Drazí bratři a sestry, poté, co jsme minulou neděli naslouchali první Ježíšově předpovědi o utrpení Mesiáše, dostáváme se okamžitě k druhé z těchto Ježíšových předpovědi. Jestliže jsme minulou neděli mohli vidět Petrovu reakci, která vyjadřovala Petrovu nespokojenost s Ježíšovou vizí, pak dnešní úryvek nám ukazuje ještě mnohem konkrétněji smýšlení nejen Petra, ale celé skupiny učedníků. Ti pro obsah své debaty nemohou rozumět tomu, o čem Ježíš hovoří. První čtení dnes rozvíjí otázku toho, zda utrpení a kříž jsou důkazem prohry, či Boží moudrost spočívá právě v tomto. Úryvek žalmu je modlitbou toho, kdo je pronásledovaný, kdo zakouší těžký úděl. A i Jakubův list nás v druhém čtení zve k tomu, abychom uvažovali o pravé moudrosti shora.
Evangelium – Mk 9,30-37

Když se podíváme na dnešní evangelijní úryvek, může v něm rozlišit dvě části. Nejprve zaznívá Ježíšova předpověď o utrpení. V první části dnešní homilie se tedy zaměříme na tuto předpověď. V druhé části evangelijního úryvku je nám pak předkládán Ježíšův rozhovor s učedníky, který se odehrává v domě v Kafarnaum. Ježíš v tomto domě dělá gesto, které je ve svém rámci velmi podobné tomu, co bude dělat v Janově evangeliu ve večeřadle.
Krátký úvod do předpovědí

Nechceme v tuto chvíli nijak více rozebírat společná fakta předpovědí, ale vnímám jako vhodné na začátku úryvku zmínit dvě věci k předpovědím. Věci, ke kterým se budeme v nějaké míře v jednotlivých částech vracet. První věcí je jisté směřování. Můžeme říci, že předpovědi se odehrávají „na cestě. První předpověď zazněla v pohanské oblasti vesnic u Césareje Filipovy. Druhá předpověď zaznívá v Galileji, a třetí předpověď zazní na judském území, či v Zajordání
. 


Na každou předpověď Ježíšovi učedníci reagují. V prvním případě je to Petr, který si bere Ježíše stranou a rozmlouvá mu to. Ve třetím případě jsou to Jakub a Jan
, kteří přicházejí za Ježíšem se žádostí sedět po jeho pravici a levici. Tyto dvě předpovědi tedy vypráví o aktivní reakci tří významných učedníků, které Ježíš zval k výjimečným událostem. Byli přítomni vzkříšení Jairovy, byli svědky Ježíšova proměnění a následně budou svědky Ježíšovy smrtelné úzkosti v Getsemane. Tito tři významní projevují největší odlišnost od Ježíšova smýšlení a směřování.


U druhé předpovědi slyšíme o „reakci“ učedníků. Není to jednotlivec, ale všichni. A jejich reakcí je, že zatímco Ježíš mluví o těchto věcech, tak oni mu nerozumí a bojí se ho zeptat (my pak uvidíme, proč mu nerozumí a bojí se ho zeptat). 


K druhé předpovědi dochází poté, co Ježíš sestoupil se svými třemi učedníky z hory, kde byl proměněn (pak se ještě vypráví o uzdravení posedlého chlapce). Je zajímavé, že právě po této události nevystupuje s reakcí ani Petr, ani Jakub, ani Jan. Ti vystupují v oněch ostatních případech. Měla událost na hoře nějaký vliv na jejich „nereakci“. Anebo naopak jsou oni těmi, kteří v tuto chvíli nejvíce bojují o to, že to oni jsou ti největší, protože mohli být svědky takovéto události?
Ježíšova druhá předpověď

Již minulou neděli jsme si říkali, že synoptičtí evangelisté nám zaznamenávají tři Ježíšovy předpovědi o utrpení. Říkali jsme si, že u každého evangelisty mají jednotlivé předpovědi něco společného, základní výpovědi, o kterých Ježíš mluví vždy, ale že každý předpověď má také svá specifika, něco, co je vlastní té dané konkrétní předpovědi. Proto se tedy i dnes nejprve podívejme na tuto předpověď v kontextu ostatních předpovědí a pokusme se vyzdvihnout, co je vlastní této předpovědi, jaká jsou její specifika – co se zde objevuje jako podstatná výpověď. 


Jako první věc je vhodné zmínit slovo, které uvozuje Ježíšovu řeč – „poučoval totiž své učedníky“. Slovo „poučoval“ je ve tvaru imperfekta, tedy ve tvaru, který představuje určitou opakovanou činnost, něco, co se neděje jen jednou, ale co má trvalý stav, co se děje stále. Třebaže čteme v tuto chvíli zprávu o jedné předpovědi, třebaže nám evangelisté říkají, že Ježíš o tom s učedníky mluvil před svou smrtí třikrát, tak je třeba vnímat, že Ježíš o tom mluvil stále. Jeho směřování k Jeruzalému nebylo něčím nahodilým. Rovněž to, co říká Ježíš v tuto chvíli svým učedníkům, není jednou z mnoha věcí, kterou občas pronese, ale jedná se o nejzákladnější učení, které Ježíš stále znovu a znovu opakoval. Jedná se o určité jádro Ježíšovy zvěsti. Pokud budeme chtít vyjádřit, co Ježíš skutečně ve svém učení považoval za důležité, tak to, o čem vypráví dnes, patří do této úzké skupiny nejpodstatnější a častokrát se opakujících Ježíšových výpovědí. 


Učedník je stále učedníkem. Je tím, kdo je stále poučován. Je ten, kdo stále potřebuje naslouchat těmto Ježíšovým slovům. Stále znovu a znovu potřebuje vstupovat do školy toho, co Ježíš představuje jako podstatnou vlastnost svého učedníka. Stejně jako učedníci budou stále reagovat způsobem, který ukazuje, že nerozumí tomu, co jim Ježíš říká, jako budou potřebovat, aby o tom Ježíš stále mluvil, tak stejně i učedník dnešních dní potřebuje, aby tato slova od Ježíše stále slyšel, aby stále stál před tím, že je nenaplňuje a že jim mnohdy ani nerozumí.

Když se podíváme na samotnou Ježíšovu předpověď, tak můžeme říci, že tato druhá předpověď, která zaznívá v Galilei, je ze všech nejkratší – jedná se jen o jednu vcelku krátkou větu. Předložme si katolický předklad: „Syn člověka bude vydán lidem do rukou a zabijí ho, ale za tři dni po své smrti vstane“. A následně si předložme také ekumenický překlad, který hodnověrněji zachovává jeden ze základních prvků této výpovědi: „Syn člověka je vydáván do rukou lidí a zabijí ho; až bude zabit, po třech dnech vstane“.

My v této předpovědi můžeme vidět dvě taková specifika. Prvním je slovní spojení „bude vydán“ a druhým je otázka toho, že „ho zabijí a až bude zabitý“.


Ježíš bude vydán do rukou lidí. Toto je nový element Ježíšovy předpovědi, nové tvrzení, které do výpovědi o svém utrpení vnáší. Když budeme číst Markovy pašije, pak budeme moci vidět, jak bude ono vydání do rukou lidí probíhat, jak Ježíš bude postupně vydáván dalšímu a dalšímu. Nejprve to bude Jidáš, který vydá Ježíše vůdcům a vojákům (Mk 14,10.44), ti ho vydají Pilátovi (Mk 15,1) a Pilát těm, kdo ho ukřižují (Mk 15,15). V českém předkladu se nám to trochu ztrácí, ale v řeckém textu je ve všech případech užito slovo „paradidomai“ (je užito v různých tvarech).
Toto vydání tedy spočívá v tom, že Ježíš bude podrobený bezmocnosti, respektive moci druhých. Právě mocní ho budou mít ve svých rukou a budou s ním nakládat způsobem, jakým chtějí oni.
Před pár okamžiky jsme předložili dva české překlady, které se rozcházejí v tom, kdy k tomuto vydání do rukou lidí dojde. Zatímco katolický překlad ono vydání odsouvá do budoucnosti, tak ekumenický o něm hovoří v přítomnosti – Syn člověka je vydán. Pokud budeme sledovat spíše doslovný překlad, pak uvidíme, že řečtina užívá přítomný čas v trpném rodě. V trpném rodě zůstává otevřena otázka činitele. V historické rovině se hybnou silou stávají lidé (prvním z nich je Jidáš). V teologické rovině toto sloveso vyvolává představu odvíjejícího se Božího plánu (viz Iz 63,6.12). 

Nezůstaňme ale jen u tohoto trochu abstraktního vyjádření. Rozviňme tento rozdíl trochu více. Můžeme říci, že zde platí, že překlad je zároveň výkladem. Zatímco katolický překlad poutá naši pozornost k události Ježíšova umučení v Jeruzalémě (budoucnost), ekumenický překlad si mnohem více všímá souvislostí s konkrétním okamžikem. 

Už u minulé předpovědi jsme mohli uvažovat o tom, že Ježíš je vydán člověku napospas, a to i v té míře, že člověk si o něm může myslet, co chce, že jej může uzavřít do minulosti… Ježíš je skutečně vydán člověku. V tuto chvíli ale toto vydání dostává ještě nový rozměr. Když přeskočíme k tomu, o čem se učedníci právě v tuto chvíli baví, tak by nám skutečně měl běhat mráz po zádech. Ježíš mluví o tom, že bude vydán do rukou lidí, do rukou mocných, kteří ho zabijí a učedníci se mezi tím spolu baví o tom, kdo z nich je první, kdo z nich je ten nejmocnější. Ježíš je vydán do jejich rukou! Už nyní se ona předpověď v podivuhodné míře začíná uskutečňovat. Ale postupme i zde k budoucnosti. Trochu paradoxně můžeme říci, že Ježíšovo utrpení rozřeší onu při učedníků, že v Ježíšově procesu bude tím nejmocnějším z Ježíšových učedníků Jidáš. A i Petr, který Ježíše třikrát zapře, se projeví jako mocný – bude na vrcholku moci mezi učedníky… Ještě se k tomuto kontrastu vrátíme, až budeme uvažovat o reakci učedníků. Nyní tedy jen zdůrazněme, že Ježíš představuje své utrpení, jako vydání do rukou lidí (budoucí i přítomné).


Druhým specifikem této předpovědi je dvojí konstatování skutečnosti zabití. Už jsme to zmiňovali minulou neděli. Zatímco v první předpovědi se říká, že bude vydán, „aby byl zabitý“, ve druhé předpovědi se mluví o tom, že ho „zabijí a zabitý vstane“. Třetí předpověď už bude mluvit jen o tom, že „ho zabijí“. Čím více se Ježíš blíží k Jeruzalému, tím víc je kladen důraz na to, ho (oni mocní) zabijí. Zatímco tvrzení „zabitý“ je participiem a jedná se tedy o jistý pasivní tvar, tvrzení „zabijí ho“ představuje aktivní tvar, představuje aktivitu těchto mocných, těch, do jejichž rukou bude Ježíš vydán.


I zde, stejně jako ve všech třech předpovědích, je veškerá Ježíšova výpověď zakončena tvrzením, že po třech dnech vstane. Je to cíl toho všeho, o čem je řeč. Proto bude vydán, aby po třech dnech vstal. Proto bude zabitý, aby po třech dnech vstal. Zatímco člověk se soustředí především na ono utrpení, na nepřijatelnost toho, co Ježíš představuje v první části výpovědi, Ježíš se soustředí na závěr výpovědi. Ono první je jen předpokladem, jen cestou k danému cíli. Vše se to stane ne proto, aby trpěl, ale proto, aby byl vzkříšení. Jestliže jsme o tom uvažovali už minulý týden v kontextu onoho Božího „dei“, pak dnes to můžeme znovu zdůraznit. Ježíš neříká, že je primárně třeba trpět, nebo dnes být vydán do rukou lidí, ale říká, že to je prostředek k tomu, aby se naplnilo to, že je třeba, aby po třech dnech vstal. Ježíš není vzkříšen navzdory kříži, ale proto, že byl ukřižován, proto, že byl vydán… Není to tedy něco, co musí podstoupit, co musí strpět, ale je to něco, co ho vede k naplnění vlastního života.

Ono nám to ještě více vyvstane z toho, že si uvědomíme, že před tím došlo k Ježíšovu zázračnému proměnění. Častokrát zdůrazňujeme, že událost na hoře proměnění má posílit víru učedníků, má jim být posilou ve chvíli, kdy uvidí Syna člověka trpět. Ona událost zdůrazňuje, že třebaže Syn člověka bude trpět, tak to, co má mít člověk na paměti, je jeho oslavení. I v trpící postavě je oslavený Syn člověka. Protože trpí, proto je oslavený.


Ale když se nad spojitostí proměnění a předpovědí u Marka zamyslíme hlouběji, tak můžeme vidět, že těmi „nejtupějšími“ jsou naopak právě tito tři. Skoro paradoxně, jako by jim ona událost spíše „ublížila“. Ježíš, který byl tak podivuhodně oslavený, nemůže přeci být zároveň trpící Mesiáš.

Ona událost proměnění tedy musí mít i jiný význam, který se zřejmě projeví až po Ježíšově velikonočním tajemství. Tam začne mít pro učedníky význam. Stane se určitým potvrzením toho, že Mesiášovo muset, „dei“, není prohrou, ale je okamžikem, kdy Syn člověka je oslaven (jak zdůrazňuje evangelista Jan). Že není něčím, k čemu dějiny neměly rozhodně dojít, ale že je to skutečně okamžik, kdy ten, jenž byl podivuhodně proměněn před zraky tří, skrze své utrpení dosahuje oslavení mnohem hlubšího. Událost proměnění člověka povzbuzuje k tomu, aby pochopil, že ono Boží „dei“ (viz minulá neděle) je oslavením člověka. Přestože se skrze utrpení v lidských očích tento rozměr ztrácí, přesto i ona událost proměnění zdůrazňuje, že tomu tak je. 


Zdůrazněme jen ještě jednu věc, a to, že evangelista klade důraz na to, že k této předpovědi dochází „cestou“. Dvakrát se to zmiňuje. Ježíš i jeho učedníci (i zmínění tři) jsou na cestě. Ne jen na historické cestě k Jeruzalému, ale také na oné duchovní cestě k přijetí tajemství Jeruzaléma, jako tajemství lidského života. To, že jsou všichni na cestě, tak trochu ospravedlňuje učedníky.  

Stejně tak i Ježíšův učedník dnešních dní je na této cestě. I pro něho je utrpení něčím, co nedokáže v Božím „dei“ dobře pochopit. A třeba i zkušenost Ježíšova oslavení v jeho vlastním životě (velmi silné osobní zážitky a zkušenosti) nejsou něčím, co by mu tuto otázku, tuto pochybnost vyvrátilo. A přeci to bude sloužit k tomu, aby se Ježíšovo vítězství v životě člověka na konci oné cesty projevilo v plné míře a síle.

Postoj učedníků

Zaměřme se ale v tuto chvíli již konkrétněji na reakci učedníků, jak zaznívá na tuto druhou předpověď. Když čteme jednotlivé Ježíšovy předpovědi o utrpení, setkáváme se s rozlišnými reakcemi učedníků, s reakcemi, které ale mají jednoho společného jmenovatele – nepochopení a rozdílnost smýšlení (Ježíše a učedníků). Nejinak je tomu tedy také u této předpovědi.


Ona úvaha o postoji učedníků musí znovu začít u Ježíše. Evangelista nám přestavuje jednak „spěchajícího“ Ježíše, jehož spěch ale není ve smyslu, že nemá čas, ale jeho spěch je plným nasazením se pro učedníky. Ježíš prochází Galilejí, ale nechce, aby o tom někdo věděl. Galilea se pro Ježíše v tuto chvíli stává transitním územím. Můžeme říci, že Ježíš je fascinován svým směřováním k Jeruzalému, že se na této cestě nechce zdržovat. Ale především se chce plně věnovat svým učedníkům, chce s nimi být v tuto chvíli o samotě a zdůrazňovat jim velmi podstatné věci. Chce zde být jen pro ně a s nimi mluvit o věcech, které považuje za velmi důležité. Jeho touha nebýt zdržován nachází vysvětlení v tom, že poučuje učedníky. Evangelista nám říká: „Ježíš a jeho učedníci procházeli Galilejí, ale on nechtěl, aby o tom někdo věděl. Poučoval totiž své učedníky. Protože poučoval, nechtěl být rušen. 


Zde se ale rodí ohromné kontrasty, o kterých evangelista mluví. Evangelista začíná popisovat onen kontrast velmi pozvolně. Ježíš překládá svou předpověď o utrpení, ale učedníci té řečí nerozumí. Mohli bychom říci, že chyba je na Ježíšově straně – mluví tak, že mu učedníci nerozumí, mluví o věcech, které jsou nad jejich chápání, které nejsou schopni pochopit. 


Hned v následujících verších je ale ozřejměno, proč učedníci nejsou schopni pochopit, co Ježíš říká. Ježíš se zcela nasazuje pro učedníky. Nechce být jinými rušen. Veškerou svou energii vkládá do sdělení této věci. Ale co dělají učedníci? Baví se zatím o něčem úplně jiném. Ježíš nasazuje veškeré své úsilí k tomu, aby učil své učedníky, aby jim sděloval podstatné věci, ale učedníky to nezajímá a řeší si své věci, své problémy, to, co je zajímá. Ježíš nedokáže své učedníky zaujmout. Můžeme říci, že ve své snaze, pro kterou se zcela nasazuje, ztroskotává, je neúspěšný. Nejen, že nedokáže předat probíranou látku, ale učedníci jsou dokonce nepozorní, kašlou na něj, řeší si své věci. Mohli bychom říci, že je to podobné situaci, kdy učitel ve škole sděluje nejdůležitější látku celého studia, kdy předává informaci, která je podstatnou pro celý lidský život a jeho studenti by si zatím hráli s mobilem…


Ano, Ježíš nedokáže zaujmout své učedníky svými řečmi o kříži. Jeho učení je neúspěšné. To, čemu se zcela věnuje (věnuje se jen svým…), končí fiaskem. Přestavme si onu situaci. Ježíš kráčí se svými učedníky. Jde sám vpředu a mluví o utrpení, představuje Boží plán spásy, Boží smýšlení, představuje to, jak má člověk naplnit svůj život. A učedníci jdou za ním, a zatím se spolu baví o tom, kdo je největší. Jak tristní pohled…


Můžeme říci, že učedníci mají alespoň trochu soudnosti. Nevytýkají Ježíši, že mluví nesrozumitelně, nebo náročně. Evangelista nám říká, že když Ježíši nerozuměli, tak že se báli zeptat. Ti učedníci, kteří jindy nemají ostych se Ježíše zeptat na výklad různých věcí, se nyní bojí. 

A dokonce, když se jich následně Ježíš v domě v Kafarnaum zeptá, o čem to spolu cestou rozmlouvali, tak učedníci mlčí. Evangelista v tu chvíli udává právě onen důvod, proč mlčí – protože spolu rozmlouvali… Jejich ticho ukazuje, že si uvědomují, že vedli nemístné řeči, že jejich rozhovor byl špatný. Bojí se a mlčí, protože si uvědomují, že chyba je u nich – proto nerozumí.


Když evangelista říká, že učedníci nerozuměli a báli se, tak tato slovesa užívá ve tvaru imperfekta, tedy ve tvaru, jež naznačuje stav, který přetrvává. Znovu zdůrazněme, že tento tvar užívá o jednání učedníků, o kterých všude jinde slyšíme, že se nebojí Ježíše zeptat a že se ho také ptají. V tuto chvíli se „trvale“ bojí, protože dochází nikoli k nepochopení, ale ke středu dvou pohledů na svět. Nerozumí a bojí se, protože žijí jinými otázkami, jiným smýšlením. Cílem jejich života je něco jiného. Zatímco Ježíš mluví o životě, jehož cílem je „po třech dnech vstát“, učedníci se baví o životě, jehož cílem je „být největší“.

Je to trvalý stav, stav, který přetrvává i u učedníků všech věků, u učedníků 21. stol. I dnešní učedník nerozumí a bojí se, protože cílem jeho života je něco jiného, než být vzkříšen. Můžeme to zbožně říkat, jak chceme, můžeme každou neděli, nebo před každým růžencem ve vyznání víry vyznávat, že věříme, či očekáváme vzkříšení mrtvých, ale naše smýšlení, to, o čem vede debaty, to, o co skutečně usilujeme, odporuje takovémuto smýšlení. I my jsme stiženi debatami, dokonce horečkou, jejímž cílem je obstát v tomto světě, „být největší“. 

A přeci, učedníci pochopili alespoň jednu věc – že je lepší mlčet, aby se vyhnuli střetu. Rozhodně to není správný postoj, který můžeme obhajovat. Ale častokrát si říkám, kdybychom alespoň mlčeli. Protože my dokážeme ještě v tuto chvíli obhajovat svou pravdu, obhajovat to, že to, o čem se bavíme my, o co ve svém životě usilujeme, to je to správné. To Ježíš nám nerozumí, to Ježíš mluví z cesty. To my se přeci zcela věnujeme Ježíši, dáváme mu celou svou energii, a on nám vůbec nerozumí a mlčí…

Problém je v tom, že člověk se potřebuje realizovat. Ježíš není proti tomuto
, ale představuje pravá kritéria této seberealizace. Zatímco člověk se chce realizovat v tomto světě a chce se realizovat tím, že ostatní ovládá, Ježíš bude mluvit o realizaci, která spočívá ve službě a lásce, v dávání svého života.

Člověk, který si nevěří, který neumí správně naložit se svými životem, se skrývá do moci. V ní hledá své sebepotvrzení, svou jistotu, svou záchranu. Ve svém strachu a obavě se zahaluje mocí. A čím více se učedníci s Ježíšem blíží k Jeruzalému, čím více Ježíš mluví o utrpení, tím více se chtějí v této moci skrýt a v této moci nacházet jistotu. S blížícím se Jeruzalémem sílí boj učedníků o to, kdo bude vládnout.

Už jsme onen další kontrast jednou zmínili. Ježíš mluví o tom, že bude vydán do rukou lidí a ti ho zabijí. Bude vydán do rukou těch, kteří ho budou moci zabít, do rukou mocných tohoto světa. A učedníci se mezi tím baví o tom, kdo z nich je (ten) mocný, (ten) největší. Jako by se přímo bavili o tom, do rukou koho z nich bude Ježíš vydán. 


Člověk, který se opájí svou mocí, nebo o moc usiluje
, takový člověk usiluje o to, aby byl Ježíš vydán do jeho rukou. Usilovat o prosazení se v tomto světě, o tom být „největším“ v tomto světě, obstát v něm, nutně znamená, že Ježíš je vydán do mých rukou. Je to začátek Ježíšova pašijového příběhu, který končí tím, že Ježíš je vydán, aby byl zabit. Takový postoj ale bude mít, jak ještě uvidíme, neblahé důsledky nejen pro Ježíšův život, ale také pro nás samotné. Takový postoj nás totiž uzavírá skutečné Boží lásce.
Dům v Kafarnaum

Ve 33. verši dochází na první pohled k jistému zlomu. Ježíš, který byl na cestě, vstupuje do domu v Kafarnaum. Jakoby se ono směřování zastavilo. Jak pak ale rozumět 35. verši, kde je řečeno, že Ježíš usedl a zavolal svých Dvanáct? To vyhnal z domu všechny ostatní (protože už před tím Ježíš v domě položil otázku, kdy učedníci mlčeli)? Tento verš je spíše ukázkou toho, že došlo ke spojení dvou tradic, dvou výroků. Že došlo ke spojení toho, co se odehrávalo na cestě, s tvrzením, které je zasazeno do domu v Kafarnaum.


Ano, my můžeme skutečně říci, že zde dochází k jistému rozporu, který ale není třeba vnímat jako protimluv, ale spíše jako ukázku toho, kdy se evangelista snaží sdělit dvě věci, které jsou na první pohled protichůdné. Evangelista zdůrazňuje rozměr Ježíšova putování – odehrává se to na cestě, ale zároveň toto vyprávění chce zasadit do již zmíněného domu v Kafarnaum, protože mu to dává možnost představit nové rozměry sdělovaného.


Když se mluví o tom, že Ježíš byl doma, užívá se určitý člen. Jedná se tedy o dům, který je už známý. Čtenář už jednak o tomto domu slyšel, nebo v alegorickém významu daný dům velmi dobře zná. 


Při četbě Markova evangelium už jsme se jednou v domě v Kafarnaum nacházeli. Bylo to hned v první kapitole, kde Ježíš přišel do domu Šimonova a Ondřejova a uzdravil Šimonovu tchýni z horečky. Pokud si dobře pamatujeme, tak sotva Ježíš tuto ženu uzdravil z této horečky, tak ta je začala obsluhovat. Nyní se Ježíš znovu nachází v tomto domě a znovu je vyžadováno, aby uzdravil člověka z horečky, která mu brání sloužit. To je důvod, proč Marek zasazuje tento rozhovor do domu v Kafarnaum.


Tento dům ale získává ještě jeden další velmi podstatný rozměr. Když navštívíme Svatou zemi a město Kafarnaum, tak budeme moci vidět nově vybudovaný kostel, který je postavený ve vzduchu právě nad domem, který podle tradice patřil Šimonu Petrovi. Tento kostel má skleněnou podlahu, skrze niž je vidět do vykopávek tohoto domu a je tak možné vidět místnost, která je přestavována do kruhového půdorysu, tedy do půdorysu, který sloužil křesťanům ke společnému slavení. I na základě této skutečnosti se tedy archeologové domnívají, že je to dům Šimona Petra, protože kde jinde by bylo pravděpodobnější, aby se první křesťané scházeli, než právě v tomto domě. Dům Šimona Petra se tak brzy stává také domem prvních křesťanů, prvotní církve. Můžeme tedy mezi dům v Kafarnaum a církev dát určité rovnítko.


Co to pro nás v tuto chvíli znamená? Evangelista mluví o tom, že v tomto domě (v církvi) jsou učedníci stiženi horečkou, ve které se hádají, kdo z nich je největší, kdo je nejmocnější, že jsou stiženi horečkou, která jim brání sloužit. V tomto domě je prvenství lásky nahrazeno prvenstvím egoismu!!!


Ježíš se v tomto domě posadil. Zaujímá postoj toho, kdo vyučuje. A zároveň k sobě zavolal své učedníky. Je to už poněkolikáté, co Ježíš volá učedníky k sobě. Tak tomu bylo například již po první předpovědi. Ježíš, který povolal učedníky, aby byli s ním, aby je vysílal, je nyní volá, aby jim ukazoval jejich pravou identitu. V čem spočívá být jeho učedníkem. Učedník je ten, kdo slouží. Zatímco evangelista nám ukazuje, jak se učedníci perou o to, kdo bude první. 

V kontextu města Kafarnaum se stává ještě pozoruhodnější a závažnější mlčení učedníků. Ježíš nebyl v Kafarnaum jen při oné události v první kapitole, ale ještě ve třetí kapitole se mluvilo o jeho návštěvě synagogy. A zde bylo řečeno, že lidé mlčeli, když se jich Ježíš ptá na konání dobra v sobotu, na záchranu člověka. Stejně tak i učedníci nyní v Kafarnaum mlčí, když Ježíš mluví o tom, jak dojít spásy.

Vyprávění ve třetí kapitole bylo zlomové, protože od té chvíle již Ježíš nevstoupil v Markově evangeliu do synagogy. Jakoby odmítnutím nabízené spásy přestal tuto spásu těmto lidem „vnucovat“. Ono mlčení v domě v Kafarnaum naštěstí nemá stejné důsledky. Ale je skutečně velkou výzvou, abychom si uvědomovali závažnost tohoto postoje, toho mlčení. Abychom si uvědomovali, jak závažnou horečkou jsme stiženi, horečkou, která nás dokonce činí neschopnými mluvit, správně rozlišovat to dobré a podstatné, horečkou, která z nás činí lidi bezcitné, zatvrzelé, uzavřené skutečné spáse.

Malé dítě

Celý dnešní evangelijní úryvek je zakončen, nebo lépe řečeno, má svůj vrchol v Ježíšově katechezi, kdy staví do středu dítě, kdy jej objímá a kdy říká učedníkům, že přijetím jednoho z takových dětí přijímají jeho, respektive toho, který ho poslal.

Jestliže se učedníci cestou bavili o tom, kdo z nich je největší, kdo se bude realizovat prostřednictvím větší moci, tak Ježíš nyní v domě v Kafarnaum, v domě církve, staví do středu malé dítě, bytost, která se ještě nerealizovala. Právě dítě se stane symbolem nových kritérií, která Ježíš představuje pro život v komunitě církve. Učedníci se nemají hádat o to, kdo z nich je největší, nemají svádět souboj o moc (ve třetí předpovědi to bude řečeno výslovněji), ale mají bojovat o službu, o to, kdo bude maličkým.


Mohli jsme vidět, že Ježíšova druhá předpověď byla postavena na otázce vydání do rukou. Učedník nemá usilovat o to, aby měl moc a aby tak byl Ježíš vydán do jeho rukou, ale má usilovat o to, aby byl jako dítě, aby on sám byl vydán do rukou Ježíšových. Protože evangelista nám říká jednu věc, která by se na první poslech mohla zdát nepodstatná, nebo v kontextu nesrozumitelná – totiž, že Ježíš dítě, které postavil doprostřed, objal. Ano, tím, že učedník přestane usilovat o to být největším, nejen že se vyhne nebezpečí, že Ježíš bude vydán do jeho rukou a že jeho prostřednictvím se naplní pašijový příběh, ale především se on sám vydá do rukou Ježíšových, do rukou, které objímají, které projevují lásku, něžnost.


To je velmi podstatné a důležité tvrzení. Člověk má z vydání se Bohu strach. Nechal se ďáblem opakovaně a velmi niterně přesvědčit, že Bůh je nelidský, že nemiluje člověka, ale že člověku jen škodí. V tomto horizontu pak člověk vnímá také Ježíšova slova. Ježíš ale ukazuje, že Bůh chce člověka milovat, objímat. Bůh nechce člověka zlikvidovat, nechce jeho utrpení, ale che jej objímat, chce jej milovat, zahrnout svou láskou. Člověk se ale musí nechat obejmout. Musí se vykašlat na svou seberealizaci a postavit se do pozice dítěte, totiž bytosti, která je závislá, která potřebuje přijetí, lásku a absolutní pozornost. 


Tento výjev je tedy v domě v Kafarnaum postaven do středu – dítě, které Ježíš objímá. To je obraz, který má být neustále přítomný ve společenství církve. To je to, co se má naplňovat. To je řeč, kterou Ježíš pronáší, ale které učedníci nerozumí, protože diskutují stále o něčem jiném. My na přelomu tisíciletí neustále zdůrazňujeme, že Bůh je láska. Ale zapomínáme na to, že to pro nás nic neznamená, dokud nevkročíme do jeho objetí, dokud se nestaneme těmi, které objímá. Žijeme nadále svým životem, máme stále své smýšlení, které z nás činí neschopné chápat Boží lásku. Ano, my můžeme papouškovat, že Bůh nás miluje, ale my tomu nerozumíme, protože naše životy jsou o něčem jiném, naše smýšlení, naše úsilí, to vše je zaměřeno jiným směrem.

Jestliže stěžejní výpovědí v Ježíšově předpovědi o utrpení bylo vydání do rukou, tak v domě v Kafarnaum je stěžejní výzvou otázka přijetí. Ve 37. verši je toto slovo (dechomai) dokonce užito hned čtyřikrát. A vždy je to zaměřeno na to, jakým způsobem má jednat Ježíšův učedník. Jestliže Ježíš postavil dítě do středu, má jej tam stavit i jeho učedník.

Pro Ježíše není dítě jen učebním nástrojem, ve smyslu, že by ukázal, jací mají být učedníci. Dítě se pro Ježíše stává také tím, kdo svědčí o něm. Ježíš vyzývá učedníky, že přijmout bezbranné dítě, znamená přijmout jeho samotného
. Přijmout bezbranného, který je vydán do rukou lidí, stejně jako Ježíš. A Ježíš pokračuje ještě dál. Přijmout Ježíše pak také znamená přijmout toho, který jej poslal (toto je typické pro evangelistu Jana). Představuje se zde tak jistá gradace přijímání – přijmout dítě znamená přijmout Ježíše, což znamená přijmout Otce. To je přímý kontrast vůči smýšlení učedníků. 


Co znamená ono přijetí? Neznamená to jen přijetí fyzické, hmotné, ale znamená to skutečně přijmout a osvojit si postoj dítěte. Zde se pracuje s určitým dvojsmyslem. Řecké slovo paidos (dítě), je překladem aramejského „TALYA´“, což znamená nejen dít, ale také sluha. Znamená to, že se zde skutečně také mluví službě. Učedník má přijmout úlohu služebníka. To, co Ježíš učí v tomto domě v Kafarnaum se ostatně velmi nápadně podobá tomu, co Ježíš vykoná a k čemu vyzve své učedníky v předvečer své smrti ve večeřadle (Jan 13).

Představuje se tak zde skutečně nejhlubší identita učedníka, identita, která je na hony vzdálená tomu, jak učedník žije a smýšlí doposavad. Učedník se musí vydat na cestu, aby život v domě církve nebyl prožíván v horečce, kdy jedni s druhými soupeří o to, kdo je nejmocnější, a tedy nebyl novým pašijovým příběhem Ježíše, ale aby byl životem toho, kdo po Kristově příkladu slouží, a tak se stává tím, komu Bůh může projevit svou lásku, obejmout jej.
1. čtení - doplnění

Na začátku knihy Moudrosti se snaží svatopisec představit moudrost jako skutečnost, která vede k blaženosti. Být moudrý, mít dar moudrosti, to vede člověka k tomu, že naplní svůj života a že může být šťastný. Samozřejmě stále znovu a znovu před námi vyvstává otázka, co to znamená být moudrý, respektive v čem spočívá pravá moudrost. 

V první kapitole této knihy autor vyzývá ke spravedlnosti. Milovat spravedlnost je totiž to samé, jako hledat Hospodina upřímným srdcem. Člověk má podřídit své vlastní skutky, slova i myšlení příkazům Zákona. Zvláště jsou k takovému jednání vyzýváni „soudcové země“, tedy ti, kteří jsou mocnými, kteří uskutečňují svou moc. Můžeme říci, že hned na začátku se svatopisec shoduje s tím, co následně jiným způsobem bude říkat Ježíš. Mocným není ten, kdo nakládá s životem svévolně (má Zákon ve svých rukou), ale je jím ten, kdo slouží Zákonu, jehož život je Zákonem formován.


Tento úvod je pak zakončen vyjádřením toho, jak smýšlí a jedná svévolník. Člověk bez Boha těžko nachází smysluplný cíl života. Jeho život je něčím nesrozumitelným, je jen nahodilým požitkářstvím. Stává se ale zároveň také předpokladem pro to, aby člověk nenáviděl pravdu, aby se pravdě protivil a aby proti pravdě bojoval. A tím se dostáváme k samotnému dnešnímu úryvku. 
1. čtení – Mdr 2,12a.17-20

Vybrané verše 2. kapitoly knihy Moudrosti je možné aplikovat na Božího Syna. Víme, že i Ježíšovi oponenti budou brát kříž jako zkoušku, zda je Ježíš Božím Synem, respektive, zda se ho Bůh zastane.


Tato slova nám rozvíjejí evangelijní úryvek, ve kterém Ježíš předložil druhou předpověď. Jednou z hlavních výpovědí druhé předpovědi je, jak jsme mohli vidět, vydání do rukou lidí. Toto vydání není svévolné, ale je zkouškou. Člověk, který má Ježíše vydaného ve svých rukou, si s Ježíšem pohrává, skrze utrpení ho zkouší, zda se osvědčí jako Boží Syn.


Ježíš je vydán do rukou lidí, kteří berou utrpení jako důkaz toho, že Ježíš není Božím Synem. Kolik lidí se odvolává na to, že kdyby byl Bůh, tak by nebylo zlo. Kolik lidí nedokáže přijmout tuto Boží moudrost a skončí u pohledu, který je právě jen zaměřen na utrpení, a není schopno vidět, že po třech dnech bude vítězství zjevené.

A co si musíme přiznat. Kolikrát i my upadáme do této skepse. Ne snad, že bychom popírali Boží existenci, ale nejsme schopni přijmout, že Bůh v tomto všem může skvěle vítězit. Jak častokrát i v našich očích je Ježíšův kříž, jeho utrpením, prohrou, katastrofou, něčím, čemu je třeba se velmi vyhýbat. I v našem životě se Ježíšův kříž stává určitou zkouškou, zda je Božím Synem. Ne jen kříž, na kterém umřel Ježíš, ale kříž, který máme přijmout ve svém životě, kříž, který je v našich životech přítomný. Naše moudrost nám totiž velí, že je třeba se tomuto kříži vyhnout. Moudrost Písma svatého nás ale učí tomu, že je třeba kříž přijmout. Protože v kříži se projevuje Boží láska. V přijetí kříže se člověk stává tím, koho Bůh objímá…
Žalm – Ž 54,3-6.8

Dnes se modlíme značnou část 54. žalmu, který se skládá z devíti veršů, přičemž první tři jsou jen úvodním určením žalmu. Tento kratičký žalm může být nádhernou ukázkou snažné prosby, kterou předkládá žalmista Hospodinu. 

Jak je u takovéhoto druhu žalmu běžné, v modlitbě se můžeme setkat se třemi osobami. „já“ prosebníka; „oni“ nepřátelé, Bůh. Prosebník vzpomíná na „šťastnou“ minulost, přestavuje hořkou přítomnost a s nadějí se vztahuje k budoucnosti. Přičemž platí, že bolest a naděje jsou dvě skutečnosti, které se v této modlitbě vzájemně prolínají.


Žalm začíná „liturgickým“ zvoláním (vv. 3 a 4), které je zakončeno vyjádřením nebezpečí, které na prosebníka dolehlo (v. 5). Přičemž nepřátelé jsou označeni dvěma termíny. Hebrejským termínem „zarim“, který je v našem textu překládán jako „zpupní lidé“. Ekumenický překlad užívá termín „cizáci“. Více než o cizince, ve smyslu, ti, kteří nejsou příslušníky Izraelského národa, neboli pohané, se jedná o cizince v rovině duchovní. Jsou to cizinci ve vztahu k Božímu plánu, k Božím záměrům. Z tohoto hlediska katolický překlad „zpupní lidé“ není tak nešťastný. Jsou to lidé, kteří se vzpouzejí Božím záměrům, Božímu plánu spásy. V kontextu minulé neděle bychom mohli říci, že jsou to ti, kteří odmítají Boží „dei“, nebo slovy dnešního evangelia, kteří se baví o něčem zcela jiném, než o čem mluví Ježíš. 


Druhý termín, který označuje nepřátele, je termín „arisim“, což je překládáno jako „násilníci“. Je to vlastně důsledek předchozího. Kdo ignoruje Boha, ten se domnívá, že svět patří jemu a že si ho musí podřídit vlastní mocí. Násilník je ten, kdo si jedná podle svých záměrů, podle své libovůle. 


Proto je žalmista přesvědčen, že se může dovolávat Boha a jeho pomoci, že Bůh nezůstane vůči jednání těchto indiferentní. My z části, která vypovídá o Božím jednání ve prospěch tohoto člověka, čteme jen jeden ze dvou veršů. Bůh vstupuje do života tohoto svého věrného a jedná v jeho prospěch, pomáhá mu a udržuje ho naživu. Mohli bychom říci, že je jednou z hlavních vlastností Boha, že objímá nevinné, bezbranné, v očích tohoto světa malé. Nejinak je tomu i v tomto žalmu.

Žalm je zakončen představením toho, jak bude jednat člověk, v jehož prospěch se Bůh takto postavil. Bude přinášet oběti a bude chválit Hospodinovo jméno. Obětovat a chválit. To je základní postoj člověka, který je vděčný. Můžeme říci, že tento postoj naplňuje v dnešní době člověk, který slaví mši svatou – protože ona je obětí a chválou Hospodina. Ostatně i slova žalmu jakoby odkazují na hymnický ráz těchto slov – budu chválit tvé jméno, Hospodine, protože je dobré. Struktura, kterou můžeme znát i z jiných žalmů – výpověď, která je zakončena zvoláním, protože je dobrý…
2. čtení – Jak 3,16-4,3

V úryvku druhého čtení se dostáváme k závěru Jakubova listu. K části, která vlastně tak trochu koresponduje
 s dnešními úryvky. Verše, které slyšíme, spadají do části, kterou je možné vnímat jako úvaha o rozlišnosti mezi moudrostí z nebe a moudrostí světskou. Jakub se zamýšlí nad tím, co je skutečnou a co falešnou moudrostí (Jak 3,13-18) a představuje skutečnost, že je třeba se radikálně rozhodnout mezi Bohem a světem. (Jak 4,1-12).

Člověk nedosahuje toho, čeho si žádá, nedosahuje svého štěstí a své blaženosti, protože jeho život je příliš světským, jeho smýšlení je příliš ovlivněno tímto světem. Jeho moudrost je světská. Pokud navážeme na evangelijní úryvek, tak můžeme říci, že učedníci představují skupinu těch, kteří jsou příliš zaměstnáni moudrostí světskou. Jejich úsilí o moc a velikost si protiřečí s moudrostí shora (ta je čistá, pokojná, shovívavá, poddajná…). Člověk, který usiluje o moudrost tohoto světa, o moudrost falešnou, nikdy ničeho nedosáhne, nikdy nenajde své štěstí, naplnění svého života. Veškeré jeho jednání ho jen drtí – žádá, ale nemá; zabijí a nenávidí, a přesto ničeho nedosahuje; bojuje a válčí, ale nic nemá; prosí a nic nedostává…


Jakub představuje moudrost tohoto světa ještě jedním specifickým a dosti výmluvným způsobem. Člověk, který žije v této moudrosti, je tím, kdo chce, aby to mohl rozplýtvat na své rozkoše. Je to člověk, který usiluje jen o svou vlastní seberealizaci. Moudrost shora je ale představena v Ježíši. Je to moudrost toho, který ví, jakým způsobem může dosáhnout svého štěstí. I služba může vést k vlastní seberealizaci (sloužím, abych měl zisk, abych byl obdivován). I služba se v tomto horizontu může protivit moudrosti shora. Jen ten, kdo slouží s láskou, nehledá vlastní seberealizaci, ale hledá dobro druhého člověka.
� Srov. Mk 10,1.33n.


� U Marka jsou to výslovně tito dva. U Matouše jedná jejich matka – srov. Mt 20,20.


� ještě lépe to uvidíme právě v oné třetí reakci, kdy Ježíš nebude kritizovat, že učedníci touží být mocní, ale říká jim, že nevědí, co chtějí…


� Znovu zdůrazněme, že mluvíme o moci, jak ji představuje tento svět. Ježíš, když bude mluvit o moci, bude mluvit o službě – mocný je ten, kdo slouží.


� O přijetí dítěte se říká: „kdo jej přijme ve jménu mém“ – stejně jako se u první předpovědi říkalo „pro mě a pro evangelium“.


� nejedná se o primární záměr, protože v druhém čtení se sleduje polosouvislá četba jednoho novozákonního listu
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