28. neděle v mezidobí, roční cyklus B

28. neděle v mezidobí, 11. 10. 2015
Biblické úryvky: Mdr 7,7-11; Ž 90,12-17; Žid 4,12-13; Mk 10,17-30 
Drazí bratři a sestry, poslední neděle nám předkládají defakto souvislou četbu Markova evangelia. Poté, co Ježíš mluvil o odsekávání všech údů, které nás svádí, které nám brání ve službě Božímu království, po tom, co mluvil o nerozlučitelnosti manželství a znovu připomněl důležitost být jako dítě, protože takovým patří Boží království, slyšíme dnes bezprostřední pokračování, v němž se nám odhaluje, co to znamená být jako dítě. Slyšíme vyprávění o nějakém člověku, který se Ježíše ptá, co musí udělat pro to, aby dostal život věčný. Odpověď by v souvislosti s předchozími verši mohla být jednoduchá – buď jako dítě. Dnešní úryvek nám ale velmi specifickým způsobem ukazuje, co to konkrétně znamená být jako dítě. Slyšíme Ježíšovu radikální výzvu, ve které si činí nárok na celý lidský život – jen tak je možné otevřít se věčnému životu.
Úryvek prvního čtení nás zve k tomu, abychom poznali, že právě v tom (naplňování Ježíšovy výzvy v evangeliu) spočívá pravá moudrost. Právě život prožívaný v této evangelijní moudrosti otevírá člověka přijetí „všeho dobra a nespočetného bohatství“. Úryvek žalmu pak pochopitelně toto téma rozvíjí. V žalmu žádáme, aby nás Bůh naučil nakládat s naším životem, aby nás nasytil svou slitovností, aby nás potěšil a dal nám dopřát se úspěchu činnosti našich rukou.

Druhé čtení, které nám předkládá dva vybrané verše z listu Židům, nám ukazuje moc Božího slova, které proniká člověka a pronáší soud nad nejvnitřnějšími lidskými myšlenkami a hnutími.
Evangelium – Mk 10,17-30

Zaměříme-li se nyní na evangelijní úryvek, je skutečně vhodné mít na paměti kontext tohoto úryvku. Poté, co Ježíš mluvil o tom, že je třeba být jako dítě, protože takovým patří nebeské království, nám dnešní příběh o nějakém člověku (v jiném evangeliu dokonce mladý člověk) ukazuje, co to konkrétně znamená být jako dítě. Můžeme říci, že dnes pokračujeme v tématu, jak vejít do Božího království. Jestliže před chvílí Ježíš vyžadoval přijmout Boží království jako dítě, pak dnes vyžaduje opravdu totální odevzdanost člověka, jeho vydanost v následování Ježíše. Dnešní úryvek znovu představuje radikálního Ježíše, který odmítá jakoukoli polovičatost, jakýkoli možný relativismus v následování ho.
Představení nějakého člověka

Začátek dnešního evangelia nám hovoří o jistém neznámém člověkovi. Evangelista nám ho nepředstavuje, neříká nám jeho jméno, ale zároveň nám v celém úryvku dá dostatečný počet indicií, které nám tohoto člověka vykreslují. Je to člověk bohatý, člověk, který zachovává od svého mládí přikázání. Dále je nám tento člověk představen jako ten, který je dlouhodobě sžírán otázkou po tom, jak získat věčný život. Je to jeho dlouhodobý myšlenkový boj. Vidí, že majetek a nakládá s ním (když zachovával přikázání, tak jistě dával také velké sumy jako almužnu potřebným) ho nečiní šťastným, nedává mu podíl na věčném životě. Dále je nám ten člověk představen také jako ten, kdo v Ježíši rozpoznává nejen někoho výjimečného, ale skutečně někoho, kdo je v nějakém kontaktu s božstvím. Když přibíhá k Ježíši, tak před ním pokleká (vzdává bohopoctu), a oslovuje ho jako Mistra dobrého. Přičemž následná Ježíšova reakce vlastně vyjadřuje, co je tímto „dobrý“ myšleno – označuje ho za Boha. Tento člověk je nám tedy skutečně dost podrobně vykreslen. Ony indicie jsou dostatečné na to, abychom pochopili výjimečnost tohoto člověka. Evangelista nám jej skutečně představuje jako toho, kdo je většinu svého života sžírán otázkou po věčném životě a v Ježíši poznává Boha. Můžeme říci, že tento neznámý člověk bez jména dostává jméno v životě každého z nás. Vždyť jsme to snad i my, kdo si stále klademe otázku po věčném životě a v Ježíši vyznáváme Boha, u něho hledáme odpověď na své základní životní otázky.

Podívejme se na první verš dnešního úryvku. Protože v kontextu toho, co jsme nyní řekli, je ten první verš skutečně pozoruhodný. „Když se (Ježíš) vydával na cestu, přiběhl nějaký (člověk), poklekl před ním a ptal se ho“. Naši pozornost bych nyní zaměřil především na to, že tento nějaký člověk přichází tehdy, když se Ježíš vydává na cestu.

Tyto neděle nám předkládají souvislou četbu Markova evangelia, tedy to, co dnes slyšíme, bezprostředně navazuje na text, který jsme slyšeli minulou neděli. To jsme slyšeli jednak o otázce farizeů ohledně rozlukového listu, ale především pak o tom, že Ježíš vstoupil do domu, posadil se tam a tu mu matky začali přinášet děti. Ježíš vstoupil do domu. Budu se domnívat, že tam nevstoupil na pět minut (počítaje s tím, že učedníci budou matkám bránit, tak že je pokárá a hned zase odejde), ale že tam pobyl delší chvíli – několik hodin, případně také dnů. 


Neznámý člověk má velké mínění o Ježíši. Dlouhodobě si klade otázku ohledně věčného života. Ví, že Ježíš mu může tuto otázku odpovědět. Přesto ale za Ježíšem nepřijde hned. Nepřijde za ním ve chvíli, kdy je Ježíš v domě. Nevyužije nabízený čas. Přijde až za pět minut dvanáct, přijde až ve chvíli, kdy se Ježíš vydával na cestu. První zásadní otázkou je, proč tento dotyčný přichází až tak pozdě? Je to nelogické, je to nepochopitelné. Jak je možné, že tuto chvíli málem promeškal?


Už zde se otevírá prostor pro to, abychom uvažovali o jeho vztahu k majetku, o němž bude za pár okamžiků řeč. Co mohlo tohoto člověka tak zdržet? Že by právě starost o mnohý majetek, který má? Že by právě tento majetek málem připravil tohoto neznámého o jedinečnou příležitost zeptat se Ježíš, co má dělat, aby dostal život věčný? Tento neznámý přibíhá na poslední chvíli. Naštěstí to stihl, ale bylo to skutečně o fous. Opravdu je otázkou, která není vyřčena, ale která je velmi důležitá pro další úvahy, co jej tak zdrželo, že málem promeškal jedinečný okamžik na své cestě do Božího království. 

Ke konci této části úryvku uslyšíme, že když Ježíš vyzve dotyčného, aby se zbavil majetku, aby mohl následovat Ježíše, tak že pro to slovo odejde smutný. Těžištěm jeho života je jeho majetek. A jako nebude poté schopen se majetku zříci ve prospěch následování Ježíše (alespoň v první reakci, v tomto úryvku), tak už v příchodu za Ježíšem nebyl schopen „zbavit“ se svého majetku a položit Ježíšovi otázku dříve. To, kolem čeho se jeho život točil, byl právě onen majetek. Skutečně si můžeme představit člověka, který nejprve musí udělat své záležitosti, postarat se o své hospodářství, postarat se o svůj obchod, a teprve až bude mít čas, tak za Ježíšem přiběhne – a tak za ním přiběhne až na poslední chvíli.


Zdůrazněme, že v tuto chvíli nemusíme uvažovat o majetku jen na jeho movité rovině. Oním majetkem může být také má kariéra, mé studium, mé koníčky… Jeden starší člověk mi vyprávěl o tom, jak během svého života neměl čas chodit slavit mši svatou třeba ve všední den. Neměl čas na intenzivnější duchovní život, na vzdělávání se ve víře… A zároveň že v tom čase měl mnoho času na jachting. V pokročilejším věku si najednou s hrůzou uvědomil, na co všechno měl čas, kolik času tomu jachtingu věnoval, a přitom stále jako mantru opakoval, že na Boha nemá čas…


Domnívám se, že i v tomto jsme tak podobni tomuto neznámému člověku v evangeliu. Jak je to častokrát s naší modlitbou, kterou odsouváme pro mnoho povinností nebo zálib až na konec dne? Jak je to s naším duchovním životem, na který nemáme čas? Těžištěm našeho života jsou totiž jiné věci. Mnoho lidí nedokáže přijít k Ježíši, protože jsou zaměstnáni svými hmotnými statky, svými „povinnostmi“. Majetek jim brání už vůbec v tom, aby přišli k Ježíši, natož, aby ho následovali. A zdůrazňuji, že to nikterak neznamená, že netoužíme po věčném životě. Onen neznámý člověk toužil po věčném životě, zachovával přikázání, věnoval tomu velkou pozornost. Ale přesto nebyl pro svůj „majetek“ schopen za Ježíšem přijít dříve. 

Neznámý člověk přichází, aby se Ježíše zeptal, co musí dělat, aby dostal věčný život
. Člověk označuje Ježíše nejen termínem „dobrý“, ale také jej oslovuje jako Mistra, totiž učitele lidského života. Dotyčný člověk skutečně vkládá do Ježíše naději, že ho naučí správně prožívat svůj život. Jeho představa, v čem bude ona „výuka“ spočívat, se ale ukáže hodně odlišná od toho, co on očekával. Očekával jinou školu života… Očekával, že ho Ježíš naučí směřovat k věčnému životu v jeho životě, v tom, jak ho prožívá. Ježíš ho ale pozve k tomu, aby svůj život změnil – život věčný si žádá změnu života. To ale ještě uvidíme mnohem zřetelněji v další části rozhovoru. V tuto chvíli jen zdůrazněme, že dotyčný člověk chce, aby Ježíš byl učitelem jeho života (i když jeho představa výuky je odlišná od toho, co bude Ježíš dělat).

Nyní ale zaměřme svou pozornost na ono spojení „dostat věčný život“. V českém překladu je pozoruhodným zdůraznění toho, že život věčný se dostává, nikoli, že si ho člověk zaslouží. Věčný život je nezaslouženým darem, který člověk může přijmout. Člověk se ve svém životě nesnaží o tom, aby svým jednáním život věčný získal, aby si ho koupil, ale aby se otevřel jeho přijetí. Aby se naučil tomu, aby dokázal tento nevýslovný dar od Boha přijmout.

Když se ale podíváme do řeckého originálu, tak si budeme moci všimnout, že ona otázka zní trochu jinak. Že důraz není kladen na to, aby člověk dostal. Řecký text předkládá žádost: „abych život věčný zdědil“. On ho nechce jen dostat jako dar, ale chce ho zdědit, chce být tím, kdo má na něj právní nárok. Chce žít v určité jistotě, že je dědicem. Toto vyjádření můžeme vnímat jak negativně, tak pozitivně.

V negativní rovině tuto výpověď můžeme vnímat jako touhu po tom, mít už teď jistotu. Být v pozici toho, kdo prostě samoúčelně zdědí věčný život. Chce získat věčný život proto, že má na to právní nárok, že je jistou povinností, aby jej získal. Na toto bude Ježíš více reagovat ve chvíli, kdy bude říkat, že pro člověka je nemožné být spasen, vejít do Božího království.

V pozitivní rovině tento člověk netouží jen po věčném životě v horizontu vzdálené budoucnosti, ale vnímá, že onen věčný život je spojen s tím, že už nyní jsem synem. Ona otázka je vnímána ve spojitosti s jeho životem. Mohli bychom ji trochu upravit a říci, že dotyčný člověk se ptá, co má dělat, jak má žít, aby se stal synem, který bude dědit. Co má dělat, aby už v tuto chvíli byl synem – netouží jen po věčném životě na konci věků, ale chce, aby tento život věčný už nyní ovlivňoval jeho život – chce se stát dědicem, synem.
Zachovávání přikázání

První radu, kterou Ježíš dává, je zachovávání přikázání. To je základní předpoklad toho, abychom se vůbec mohli bavit o životě věčném. Přesto se ale ukáže, že z mnoha ohledů je takové jednání nedostatečné.


Neznámý člověk říká, že přikázání zachovává od svého mládí. Zde je vhodné zdůraznit, že vnímání přikázání židů je dosti odlišné od vnímání našeho. Farizeové usilovali o to, aby zachovávali všech 613 příkazů a zákazů, které byly stanoveny. Zachovávali tedy víc, než jen přikázání Desatera. A je nutné podotknout, že farizeům se dařilo tato přikázání formálně zachovávat. Jejich představa dokonce byla, že Mesiáš přijde tehdy, kdy všichni židé jeden den dokáží všechna tato ustanovení zachovat. Z tohoto pohledu je tedy třeba skutečně říci, že neznámý člověk, který se holedbá tím, že přikázání zachovává od svého mládí, nepředstavuje svou pýchu, ale ukazuje se jako člověk horlivý, člověk věrný Zákonu. Naše vnímání přikázání je mnohem širší. V našem pojetí už totiž nejde jen o skutkovou podstatu věci, ale jde také o postoj člověka. Připomeňme Ježíšovy antiteze z Horského kázání v Matoušově evangeliu – slyšeli jste, že bylo řečeno, ale já vám říkám, antiteze, ve kterých Ježíš vnímání Zákona v jistém slova smyslu posouvá.


Vraťme se ale k dnešnímu úryvku. Když se zaměříme na přikázání, která Ježíš jmenuje, tak si můžeme všimnout, že Ježíš předkládá výhradně přikázání druhé desky Zákona. Přikázání, která upravují vztah člověka k sobě a k bližnímu. To proto, že druhou desku Ježíš vlastně představí v druhé výzvě – rozdej a následuj mě. Zároveň si můžeme všimnout, že Ježíš mění pořadí přikázání. Čtvrté přikázání, vztahující se k úctě k rodičům, klade až na závěr. Jedná se totiž o jediné přikázání, které vyžaduje pozitivní lidské jednání – něco dělat. Předchozí přikázání naopak mluví „negativně“, kdy říkají, že člověk něco dělat nemá. Tato přikázání se tak trochu jeví v opozici vůči tomu, na co se nějaký člověk ptal. Ten se ptal Ježíše, co musí dělat, Ježíš odpovídá, co dělat nemá (i když je to vše ovlivněno pozitivním rozměrem – zachovávat přikázání). 


Když se na ta přikázání zaměříme, tak můžeme říci, že kromě onoho posledního (ctít otce i matku) je pro zachovávání těchto přikázání způsobilejší člověk, který je mrtvý (a ten to poslední nepřestupuje). To on se může s čistým svědomím přihlásit a říci, že tato přikázání zachovává – nezabijí, nesmilní, nekrade, nemluví proti druhému… To on je v pozici, která ho činí způsobilejším pro zachovávání těchto přikázání. Při vědomí mnohem komplexnějšího významu těchto slov můžeme nyní zároveň říci, že onen člověk se vlastně představuje jako mrtvý – zachovávám od svého mládí.


Tento člověk si uvědomuje, že zachovávání přikázání mu nedává život. Nestává se dědicem. Nečiní ho to v jeho životě skutečně šťastným. Zachovávání přikázání neutišuje onu stále vracející se otázku po tom, co má dělat, aby dostal život věčný. Ježíš vlastně vychází od tohoto – zachovávat přikázání nestačí pro to, aby byl člověk šťastný. I v samotné otázce to dotyčný člověk vyjadřoval. On se neptal Ježíše, co nesmí dělat, aby dostal život věčný, ale ptal se pozitivně – co musí dělat. Velmi dobře si uvědomuje, že nedělání špatného jej šťastným nečiní.

Bohužel ne výjimečně se můžeme setkat s tím, že život člověka, křesťana, se vlastně prožívá jen v tomto rozměru. Člověk bude spokojen, když jeho svědomí bude utišeno, když dosáhne stavu, kdy jako tento člověk bude moci říci, že zachovává všechna přikázání. Častokrát nevíme, z čeho se ve svátosti smíření zpovídat. Když přistupujeme po delší době, je až zarážející, že se za tak velkou dobu zpovídáme jen z několika (dvou, tří) hříchů. Jako by ostatní bylo v pořádku. Kolikrát člověk dospívá do stavu, kdy se považuje za toho, kdo zákon zachovává – to všichni ostatní škodí. Kolikrát zaznívají slova, že nikomu neubližuji, že nikomu neškodím, nekradu, tak že je to vlastně v pořádku…

Když čteme slova svatého Pavla v listě Filipanům, tak můžeme slyšet o tom, jak takovéto vnímání člověka zaslepuje. Pavel poznal, že věrnost zákonu je k ničemu, naopak ještě ke škodě – člověk se dostává do klamu vlastní dokonalosti (srov. Flp 3,6). Člověk, který se ve svém životě točí kolem přikázání, je člověkem mrtvým, člověkem, který se dostává do klamu vlastní „dokonalosti“. Zdůraznil bych jen, že přikázáními nemusíme teď myslet jen to, co je obsahem desek Zákona. Můžeme mít na mysli všechna přikázání, která jsme si ve svém životě stanovili – jít v neděli do kostela, dvakrát denně se pomodlit, udělat dobrý skutek, v pátek se postit… Člověk, který vše zachová, přeskočí laťku náboženského života, kterou si stanovil, se dostává do skutečného nebezpečí – stává se pro život věčný mrtvým! Zde není problém v zachovávání přikázání, ale ve stavu, do kterého se člověk jejich zachováváním (jejich stanovováním) dostává.

Výzva k rozdání majetku a k následování

Ježíš člověka vede k tomu, aby skutečně pochopil, že zachovávání přikázání ho k životu věčnému nedovede. Zachovávání přikázání se stává nutným předpokladem, ale nikoli cílem, nikoli „dárcem“ života věčného. Ten člověk to naštěstí vnímal. Nebyl tím, kdo by byl opit věrností Zákonu, kdo by žil ve špatné představně, že věrnost přikázáním ho činí šťastným, tím, koho se týká skutečnost věčného života. On vnímá, že to nestačí. Ptá se, co má dělat, aby zdědil, aby se stal synem.


Ježíš nedává radu, ale poukazuje na to, co chybí k vejití do Království, ke spáse. Muž už není pozván k tomu, aby zachovával, ale má jednat. Má konat pozitivní skutky (odpověď na otázku, co musím dělat). Ježíš jmenuje celkem čtyři příkazy jednání – jdi, prodej, dej, následuj. Je dobré si uvědomit, že celá Ježíšova výpověď směřuje právě k onomu poslednímu – pak přijď a následuj mě. Zatímco výzvy „jdi, prodej, dej“ jsou v aoristu (minulém čase), výzva „následuj“ je v čase přítomném. Hlavní důraz tedy není kladen na to, že má jít prodat svůj majetek, ani na to, že ho má rozdat chudým, ale důraz je skutečně kladen na to, aby naložil s majetkem takovým způsobem, aby byl schopen Ježíše následovat. Ježíš se neptá, jestli ho chce následovat, ale říká mu, že jediné, co mu chybí, je jeho následování.

Jakoby zde Ježíš pracoval právě s tím, co jsme zmiňovali na začátku našich úvah. Jakoby Ježíš kladl otázku, co tohoto člověka zdrželo na cestě k němu. Ježíš v tuto chvíli uhodí hřebíček na hlavičku. Problémem není to, že by tento člověk byl hříšníkem, že by nezachovával přikázání. Problémem je jeho majetek, který mu už před chvíli bránil přijít za Ježíšem dřív a který mu tedy brání v tom, aby Ježíše následoval. Ony příkazy k tomu, aby prodal, aby mohl rozdat, odhalují pozitivní rozměr lásky k druhému. Ale mnohem větší důraz je v tuto chvíli kladen na to, aby člověk s oním majetkem naložil takovým způsobem, aby mohl milovat (následovat) Ježíše.


Problém opravdu není v tom, že dotyčný má majetek. Písmo svaté naopak vnímá majetek pozitivním způsobem. Ideálem není to, aby každý byl chudý, ve smyslu nemajetný (jak je nám častokrát představováno mylným výkladem Písma). Ideálem je to, když majetek nepřekáží, když nebrání člověku v tom, aby následoval Ježíše. Je to majetek, pro který člověk nemá čas na Boha. Znovu zdůrazněme, že v tuto chvíli nemusíme vnímat majetek jen v jeho materiální rovině. Majetkem, kterého se máme v tuto chvíli zbavit, je vše, co je těžištěm našeho života, vše, co nám brání v tom, abychom Ježíše plně, v každém okamžiku následovali.

Připomeňme v tuto chvíli dvě věci. První z nich je kontext toho, co Ježíš říkal pár okamžiků před tím (před dvěma nedělemi). To Ježíš vybízel k tomu, aby člověk ze svého života odetnul všechno, co ho svádí – svádí-li tě tvá ruka (brání-li ti ve službě Božímu království), pak ji usekni. Je přeci pro tebe lépe, abys vešel jednoruký do nebeského království, než s oběma rukama do neuhasitelného ohně. Tento člověk je vlastně v tuto chvíli pozván k tomu, aby uváděl v praxi tento Ježíšův nárok. Má ze svého života odstranit všechno, co mu brání následovat Ježíše.

Na začátku úryvku člověk oslovil Ježíše jako dobrého. Ježíš v tuto chvíli staví před člověka váhu a na jednu misku dává sám sebe a vlastně se ptá, jak dobrý vlastně pro člověka je? Člověk stojí před skutečně rozhodujícím okamžikem. Ten, který označil Ježíše za dobrého (Boha) nyní stojí před otázkou, jak dobrý pro něho ve skutečnosti je. Jsem tak dobrý, že převážím i tvůj majetek, nebo je tvůj majetek lepší? Jsem tak dobrý, že jsi schopen se pro mě všeho vzdát, nebo je něco lepšího? Jsem pro tebe Bohem, anebo je něco víc „dobré“, tím, čemu se tedy jako bohu budeš klanět, co bude těžištěm tvého života, tím, co tvůj život určuje.

Člověk se tak dostává do konfrontace s vlastními slovy, s vlastním postojem, s vlastním vyznáním. A má dvojí možnost. Buďto zaujme postoj, který tomuto odpovídá, nebo začne prvotní výpověď relativizovat. A to tím způsobem, že bude nadále tvrdit, že Bůh je dobrý, ale že…


Ano, relativismus, který člověk do této situace vnese, je největším nepřítelem. Všimněme si, že Ježíš v tuto chvíli žádný relativismus nepřipouští. Předkládá radikální nárok, ze kterého nesleví. Dotyčný člověk se ho ptá, co musí udělat, aby získal život věčný, a Ježíš odpovídá velmi srozumitelně. Na jasnou otázku, jasná odpověď. Žádné relativizování. Tato nulová tolerance relativismu se ukazuje v následující okamžik. Jakmile Ježíš vysloví tento nárok, tak dotyčný člověk zkoprní, je zhrozen, odchází se smutkem. Řecké slovo „stygnadzein“ skutečně znamená víc, než jen zesmutnět. Je to vyděšení. Toto vyvolává v životě člověka Ježíšovo slovo, jeho nárok. A co dělá Ježíš, když ten dotyčný odchází? Neběží hned za ním, aby mu řekl, že to trochu přehnal a že tedy, když vidí, že toho není schopen, tak rozdal jen půl majetku a následoval ho jen některé dny v týdnu, nebo některé okamžiky. Ježíš ho nechává v jeho smutku odejít! Není zde místo pro relativizaci nároku. Boží království je možné dosáhnout jen jedním způsobem – následovat Ježíše. Ježíš to později učedníkům ještě ozřejmí.

Člověk ale skutečně vstupuje do této situace se svým relativismem. Nesmí se to přehánět. Nebo se bude dál točit kolem svého majetku a bude to obhajovat. Ježíš ale žádnou z těchto cest nepřipouští. Znovu zdůrazním, že důraz není kladen na prodání majetku, ale na to, aby se člověk dostal do pozice toho, kdo je schopen následovat. Častokrát totiž můžeme slyšet člověka, který má jako výmluvu to, že musí přeci udělat věci potřebné pro život v tomto světě. Proto nemá čas na Boha, proto se nemůže účastnit různých aktivit, pastoračních činností, mše svaté… Těžiště jeho života je někde jinde.


Samozřejmě v tuto chvíli není možné představit univerzálně platný způsob prožívání života. Je však možné napadnou a odsoudit onen relativismus a ono omlouvání, které běžné užíváme. Jak častokrát nemáme na mnoho věcí čas. A říkáme, že musíme udělat mnoho věcí, musíme chodit do zaměstnání. Já to nebudu zpochybňovat, ale budu říkat, že ono zaměstnání, ony povinnosti častokrát nejsou vykonávány jen jako „povinnost“, ale jako něco, co označujeme za „dobré“, za Boha svého života, za něco lepšího, než Bůh. 


Žijeme v době, která nám mnohé věci ulehčila. Máme automatické pračky, máme sporáky, uvaření jídla zabere méně času, máme auta… To vše nám mělo urychlit různé věci, a tak bychom měli mít více času. Jak s ním ale nakládáme? V rámci globalizace jsme tento čas zapráskali dalšími věcmi. Více cestujeme (do vzdálenějších destinací), stíháme více věcí… Nebo spíše řečeno, pro mnoho času toho děláme více a nestíháme ani to základní. Když se podívám na to, co zvládali lidé předminulého a první poloviny století minulého, kteří pracovali v zemědělství. Účastnili se rorátních mší ve všední den, májových pobožností, byli schopni jet na několika denní poutě. Jaktože při tom všem měli na to čas?


Mantrou, která omlouvá určité způsoby jednání, se stává to, že dnes je jiná doba. Ano je, ale mohli bychom říci, že by měla být lepší! Nemělo by to tedy být naší omluvou, ale spíše naším usvědčením. Oni nás ale usvědčují i naši současníci. Když se podívám na to, co se může dít v nějaké farnosti, tak si kladu otázku, jak lidé stejné doby mohou v jiné farností považovat něco mnohonásobně méně náročného za něco „neuskutečnitelného“.

Proč to vše říkám? Proto, abych ukázal, jak je těžiště našeho života na špatném místě. Když se podívám, kolik kroužků děti navštěvují, a pro tyto kroužky nemají čas přijít do kostela, přijít na farní dny, dětská odpoledne… Lidé říkají, že nemají čas, ale přitom vydělávají víc peněz proto, aby mohli jet na dovolenou k moři. Ona otázka nám relativizuje tyto postoje. Co je lepší? Přijít s dětmi víckrát v týdnu do kostela, nebo poslat děti na kroužky, nebo být o hodinu déle v práci, abych vydělal na „lepší“ dovolenou? Řeknu to dosti zřetelně. Pro nás je „lepší“, aby dítě hrálo hokej, fotbal, aby chodilo do různých kroužků, než aby mělo život věčný!
 O tomto to všechno je. My jsme opravdu zváni k tomu, abychom uvažovali o tom, co je tím „dobrým“ v našem životě. A odpověď, že nemáme čas, není omluvou, ale naopak ukázkou našeho relativismu otázky věčného života!!! 


Neznámý člověk odešel pro to slovo zarmoucen. Jak velký rozdíl oproti člověku, o němž Ježíš jednou mluvil ve svém podobenství. „Nebeské království je podobné pokladu ukrytému v poli. Když ho člověk najde, zakryje ho a s radostí nad ním jde, prodá všechno, co má, a to pole koupí“ (Mt 13,44). Zatímco v tomto podobenství člověk ztrácí vše pro Boží království s radostí, nějaký člověk dnešního evangelia jde ke svému majetku smutný, protože se ho nechce vzdát pro Boží království. Ukazuje se, že Ježíš pro něho skutečně není dostatečně dobrým, není pokladem, který by v tuto chvíli našel. Bohatství, majetek v různých rovinách, nedává člověk štěstí. Naopak ho přivádí v konečném důsledku k zármutku. Jediné, co může člověka naplnit skutečným štěstím a radostí je následování Ježíše.

Je v tuto chvíli vhodné si všimnout ještě jedné věci. Evangelista říká, že Ježíš před svou výzvou na něho pohlédl s láskou. Zatímco až bude mluvit s učedníky, tak tam bude, že na něj „pouze“ pohlédl. Ježíš tedy tato radikální a náročná slova říká s láskou. Neříká je proto, že chce člověka zlikvidovat, ale proto, že ho chce skutečně přivést k životu věčnému. Ježíšova láska spočívá právě v tomto. Nespočívá v chlácholení, v potěšení, ale v tom, že říká to, co skutečně má člověka přivést k věčnému životu. To my jsme z lásky udělali věc citovou, věc, která má vést k mému uspokojení. A chtěli bychom, aby i Ježíšova láska byla ukájením našich tužeb. Ježíšova láska ale spočívá v něčem jiném. Spočívá v tom, že člověka chce skutečně přivést k plnosti šťastného života.

Rozhovor mezi Ježíšem a učedníky

Celý evangelijní úryvek dnešního dne je zakončen Ježíšovým rozhovorem s učedníky, který se točí kolem možnosti vstupu do Božího království. Celou tuto pasáž můžeme vyjádřit následujícím schématem, který má pravidelnou strukturu:
A – Ježíšův pohled (rozhlédl se) a tvrzení, že do království nevejdou bohatí.


B – údiv učedníků



C – nemožnost vstupu – doplněno přirovnáním.


B´ - úžas učedníků a otázka možnosti spásy.

A´ - Ježíšův pohled a nemožnost pro lidi, nikoli pro Boha.


Můžeme říci, že celý ten úryvek, v jehož středu, tedy hlavní výpovědí je nemožnost vstupu do Božího království, směřuje nepochopitelným směrem – z roviny náročnosti (jak těžko vejdou…), do roviny nemožnosti (u člověka je to nemožné). Můžeme však říci, že uznání této nemožnosti se stává počátkem spásy. Protože nastává určitý „skok“, který z této nemožnosti dělá možnost – pro Boha je možné.

Tento rozhovor navazuje na událost s neznámým člověkem. Ten, třebaže mluvil o zdědění Božího království (o jeho získání), nepochopil, že život věčný je darem, nikoli něčím, co si může koupit, k čemu potřebuje majetek (tím mohl také dávat potřebné almužny). Jedinou možností pro toho člověka bylo následovat Ježíše. Ano, skutečně prvním předpokladem věčného života je to, že člověk pochopí, že je pro něho nemožné dosáhnout spásy. Ale to, co je u člověka nemožné, se stává možným u Boha. Je to možné pro Ježíše. To on může dosáhnout věčného života. A chce-li jej člověk také získat, pak je jednoduchá pomoc – následovat Ježíše. Jít za tím, komu to možné je. Proto Ježíš vyzval onoho člověka k tomu, aby jej následoval. Odmítání následování je odmítáním věčného života. Je vydáváním se na cestu na vlastní pěst, dopředu odsouzenému k neúspěchu, ke smrti.


Ježíš užívá velmi absurdní příklad. Když ve svém výroku připouští ještě alespoň nějakou možnost vstupu do Božího království pro bohaté, tak užívá přirovnání, které je absurdní – spíše projde velbloud uchem jehly. Je nádherné vidět, jak se člověk snaží s tímto obrazem pracovat, a relativizovat tato Ježíšova slova – učinit z nich alespoň trochu možná slova. Nejspíš známe onen výklad, který říká, že ucho jehly byl název jedné z Jeruzalémských bran, která byla tak úzká, že bylo třeba velblouda zbavit nákladu a velbloud se pak prosoukal skloněný onou branou. Tento výklad ale pochází od jistého byzantského komentátora Teofylakta z 11. stol.!!! Je to výklad, který chce udělat z nemožného alespoň trochu možné. Jiný výklad můžeme vidět v přepisech, kde člověk, který přepisoval na základě slyšeného, zaměnil řecké „kamélon“ (velbloud) za slovo „kamilon“ (lano). Ano, člověku, který psal, co slyšel, připadalo absurdní přirovnání velblouda, který projde uchem jehly. Člověk stále chce z nemožného činit alespoň trochu možné.


Ježíš ale užívá jistě tento absurdní obraz. Už jednou takové přirovnání použil, kdy říkal, že farizeové polykají velblouda, ale cedí komára. Ježíš ukazuje skutečnou nemožnost, absurditu jakékoli snahy. Je lepší to hned vzdát, ani neztrácet čas a energii zbytečnou snahou. Ježíš chce člověk přivést k tomu, aby pochopil, že je to možné jen u Boha a že Boží cesta je, aby následoval Ježíše, což je projevem toho, že se člověk stal maličkým.


Celý tento úryvek navazuje na opětovné Ježíšovo zdůrazňování toho, že nebeské království patří těm, kdo jsou jako děti. Člověk je pro svou velikost, pro svou závislost na tomto světě, příliš velikým na to, aby vešek do Božího království. Jediné, co se vyžaduje, je, aby se stal maličkým a začal skutečně následovat Ježíše. I proto Ježíš oslovuje přítomné termínem „děti“. Právě takovým patří Boží království a Ježíš chce, aby se stali jeho příjemci.

Reakce učedníků na tato slova je dvojí. Opakující se úžas, který vyjadřuje překvapení nad tím, že bohatství může překážet ke vstupu do Božího království (bohatství bylo vnímáno jako Boží požehnání), ale především pak Petrův výrok. A můžeme tleskat. Učedníci „konečně pochopili“. Jestliže jsme před tím několikrát měli, jak jsou nechápaví, pak zde je Petr představen jako duchaplný, jako ten, kdo pochopil a kdo ukazuje, že oni tak přeci začali jednat, že oni jsou těmi maličkými. Třebaže se před tím opakovaně hádali o prvenství, tak způsob jejich života ukazuje, že v následování Ježíše se stali maličkými. 


Ježíš následně předkládá odpověď, kterou neadresuje jen Petrovi, ale všem – mluví ve 3. osobě. V této výpovědi Ježíš zdůrazňuje čtyři podstatné věci. Jednak zde můžeme vidět dvakrát opakující se výčet různých skutečností, který se nepatrně liší, pak je zde zdůrazněn důvod opuštění – pro mě a pro evangelium, můžeme zde také slyšet zmínku o pronásledování a v neposlední řadě Ježíšovo rozlišení dvou etap – nyní a na konci věků. V krátkosti se zmiňme o každé této skutečnosti.
Výčet skutečností

Ježíš předkládá dva výčty skutečností. Poprvé mluví o tom, co člověk opouští – dům, bratry a sestry, matku nebo otce, děti nebo pole, aby následně řekl, co člověk dostává. V tom druhém výčtu chybí jedna osoba – otec. Ten není zmiňován, zatímco všechny ostatní věci Ježíš jmenuje. Můžeme na to nahlížet z mnoha pohledů. Už v 3,34-35 Ježíš mluvil o tom, kdo je jeho příbuzný, jeho bratr i sestra i matka – i tam chyběla zmínka o otci. Těch výkladů je více. První z nich říká, že v rodině, kterou Ježíš zakládá (ti, kteří ho následují), je jediný Otec, a to buď Bůh, nebo Ježíš. Fyzická nepřítomnost Ježíše v prvotní církvi (po jeho nanebevstoupení) je pak vyjádřením toho, že otec „chybí“.

My ale můžeme zdůraznit, že člověk, který se vzdává mnohého majetku, nezískává otce (mn. č.), ale získává jen jednoho skutečného otce, totiž Boha.


Je dobré si také všimnout, že se zde nemluví o opuštění partnera – vždyť před chvílí Ježíš mluvil o nerozlučitelnosti manželství.

Pro mě a pro evangelium

Ježíš udává důvod, proč se člověk vzdává majetku. Ne pro to, aby ho rozdal chudým, pro to, aby dal almužnu!!!, ale pro Ježíše a evangelium. To je jediný v tuto chvíli vhodný důvod vzdávání se. Ozřejmuje to to, co jsme již říkali. U onoho člověka nebyl kladen důraz na rozdání chudým, ale na uzpůsobení života tomu, aby mohl následovat Ježíše. Základem je skutečně následování Ježíše jako cesty k získávání života věčného. Je zbytečné se všeho vzdát pro cokoli jiného (např. ztratit svůj život pro sportovní kariéru svého dítěte…).
Pronásledování

Ježíš v tuto chvíli zmiňuje i pronásledování. Skutečnost velmi aktuální pro církevní komunitu, které je evangelium psáno. Boží království nezbavuje kříže, ale naopak je na něj vázáno (připomeňme Ježíšovo „dei“, nutnost Mesiáše). Komunita, která je pronásledována, která zakouší trápení, je ujišťována a povzbuzována, že i přes současné pronásledování dostává mnohem více, než čeho se pro následování Ježíše vzdala.
Nyní a na konci věků

Ježíš rozlišuje dva časy odměny – nyní a na konci věků. Neodsouvá vše až do budoucnosti, ale zároveň neříká člověku, že odměnu dostane už zde, respektive že by člověk měl věci hodnotit podle odměny, kterou z toho má nyní (důsledkem následování je totiž třeba i následování a to by mohlo člověka zavádět…). Je zde rovněž zachycena zkušenost hlasatelů evangelia, kteří opouštěli své rodiny, ale toto vzdání se bylo nahrazeno solidaritou těch, kteří je přijímali. 
Na závěr evangelijního úryvku bych si dovolil přiložit jednu nádhernou citaci z vyprávění mezi kněžími-vězni v 50. letech: „jeden Gaskoněc měl obě nohy dřevěné. A přece nenaříkal, neboť to se na březích Garonny nedělá. A takto uvažoval: Dokud jsem měl své nohy, stávalo se mi často, že ten neb onen pitomec mi šlápl na kuří oko. Teď se mi to nemůže stát. Kuří oka nemám. Komáři mne neštípou, pes mne nemůže kousnout do lýtka, sníh a bláto mi nevadí, hřebíky v botě mne nebodají. Uspořím na botech a punčochách a zbývá mi víc peněz na víno. Netrápí mne vředy ani podagra a jiné podobné nemoci, za které se musí platit felčarovi. A zase ušetřím a mohu si přilepšit v hospodě.  A že mám nohy ze dřeva, jsem chráněn před koulemi, kdyby po mně někdo střelil. Ty nohy nestárnou a užívám jich nejen k chůzi, ale i k jiným účelům: louskám jimi ořechy a přehrabuji polena v krbu. A když se ty nohy opotřebují, koupím si nové a těmi starými si zatopím. A až umřu, zase ušetřím, protože mi postačí menší rakev…

Bratři, vy se smějete, ale je v tom poučení i pro nás. Jsme ve vězení, to je zlá věc, nesporně. Ale uvažte, že se o nás starají, najíst dostaneme. Jídlo není valné, to je pravda. Ale leckomu vězeňská dieta prospívá. Nejeden si vyléčil otylost, všelijaké žaludeční a dvanácterníkové vředy a jiné potíže. Spíme klidně a nemyslíme na to, co budeme příští den dělat. To není naše starost. Málokdo nám píše, a když lidé nepíší, nemusíme odpovídat. Netrápí nás samota. Je nás tu víc než dost, můžeme si povídat, je-li nám smutno. Poznáváme se navzájem. Máme bohatý výběr zpovědníků a duchovních rádců. A to, co nás trápí, můžeme obětovat za spásu duší. A na odčinění svých provinění. Není to tu přece peklo. Je to jen jakýsi očistec. A očistec není jen trápení, je to i naděje. Dokud jsme byli na svobodě, žili jsme ve strachu, že budeme zavřeni. A teď už jen žijeme v naději, že budeme propuštěni. A co je krásnějšího na světě, než naděje jakožto očekávání budoucího dobra. Buďme tedy trochu jako ten Gaskoněc…“
“

1. čtení – Mdr 7,7-11

Úryvek prvního čtení dnešní bohoslužby slova je vybrán ze sedmé kapitoly knihy Moudrosti. Tato kapitola spadá do větší části, která je chválou moudrosti. V těchto verších je moudrost představována jako skutečnost, která je nade všemi dary. Člověk, který rozeznává takovouto vznešenost moudrosti, se pochopitelně obrací k Bohu, aby mu tato moudrost byla dána.

Tato kniha je tradičně připisována králi Šalomounovi, člověku, který prosil o to, aby mu byla dána moudrost. Jako bychom v tuto chvíli byli přítomni této Šalomounově modlitbě. V předchozích verších tento autor mluvil o stejném počátku všech lidí. Třebaže je králem, nebojí se, na rozdíl od nároků okolních králů zdůraznit, že i on je obyčejným smrtelným člověkem. Zatímco okolní panovníci se domnívali, že se liší svým božským původem, Šalomoun si uvědomuje, že on se liší tím, že si vyprosil Boží moudrost. V 5. verši zdůrazňuje, že je to klam, když se panovníci domnívají, že by měli jiný počátek žití.


A nyní začíná tento panovník představovat jiné odlišení se. Jestliže shodil odlišnost ostatních králů (pro co se oni povyšovali), představuje nyní to, čím se liší on. Jeho odlišením je to, že se spoléhá na moudrost, která mu byla dána od Hospodina. 


Svatopisec následně představuje moudrost v celé její kráse, respektive, že pro ni je skutečně vhodné vzdát se všeho. Jí Šalomoun dává přednost před žezly a trůny, před bohatstvím a slávou. To vše se stává podřadným ve vztahu k moudrosti. Jakoby šlo jen o jediné – dostat moudrost, tu moudrost, která relativizuje všechny ostatní hodnoty, která ze zlata činí jen trošku písku, respektive stříbro je vedle ní jen blátem. Šalomoun předkládá ještě další výpovědi, které ukazují svrchovanost této moudrosti.


Moudrost jako nejvyšší a nejcennější dar je možné přijmout jen v modlitbě. V kontextu dnešního evangelia můžeme říci, že ona moudrost se projevuje tím, že člověk nerelativizuje Ježíšův nárok, ale relativizuje všechny ostatní hodnoty, které se ve srovnání s následováním Ježíše jeví jen jako písek, či bláto. Můžeme parafrázovat svatopiscova slova – ve srovnání s následováním Ježíše se vše jeví jako ztráta času, jako bezcenný brak, jako něco, co nemá pravou hodnotu.

Žalm – Ž 90,12-17

V dnešním žalmu se modlíme vybrané verše 90. žalmu. Jedná se o žalm, který otevírá čtvrtou knihu žalmů. Tento žalm je připsán Mojžíšovi, a to ve chvíli, kdy se Izrael, jenž se navrací z Babylónského zajetí, rozpomíná na to, že Bůh opětovně jedná ve prospěch svého lidu. Lid si uvědomuje svou prázdnotu, svou nicotu, pokud není pod ochranou svého Boha, pokud není věrný smlouvě s ním.

My dnes slyšíme samotný závěr tohoto žalmu
, v němž lid prosí, aby se Hospodin „vrátil“ a aby milostivě odpustil svému lidu jeho provinění, to, že se proti němu znovu provinil. V tomto závěr mluví svatopisec nejprve o Božím jednání a pak o díle lidském. 


Lid se dovolává Božího milosrdenství, toho, aby Bůh znovu shlédl na svůj lid a slitoval se nad ním. Lid prosí, aby byl nasycen Božím slitováním, aby byl potěšen po dlouhé době strádání. Po zkušenosti Babylónského zajetí lid skutečně bytostně poznává, jak bez svého Boha strádá. Je jako hladový člověk. Třebaže žil v jistém materiálním přepychu (Babylónská oblast jistě byla úrodnější a bohatší než Judsko), přesto vnímá, že jeho potřeby nejsou uspokojeny, že je člověkem, který hladoví po věcech mnohem větších. Je to velmi intenzivní a pravděpodobně i nepředatelná zkušenost toho lidu. Je to stejné jako mluvit o hladu, který člověk nezakoušel. Jen v hladu člověk pozná, co to znamená být nasycen. Jen ve zbloudění člověk pozná, jak moc mu Bůh chybí. Tento lid toto poznal a dovolává se toho, aby Bůh svým slitováním utišil tento jeho „hlad“.


Následně se Izrael dovolává toho, aby Bůh provázel svůj lid, aby žehnal jeho činnosti. Lid, který začíná obnovovat zbořené město, žádá, aby mu Bůh dopřál zdar, jeho činnosti, práci jejich rukou. Protože lid už ví, že bez Božího požehnání, marné lidské namáhání. 
2. čtení – Žid 4,12-13

Druhé čtení dnešní bohoslužby slova nám předkládá velmi krátký úryvek dvou veršů ze závěru první části druhého oddílu listu Židům. V tomto druhém oddílu je Ježíš představován jako velekněz. Poté, co byl Ježíš představen jako někdo, kdo je větší než Mojžíš, zaznívá určitá výzva, respektive pozvání k tomu, aby člověk spočinul v Bohu – vstoupil do místa Božího odpočinutí, do nové zaslíbené země.


Toto pozvání zaznívá ve verších 3,7-4,14. Vidíme tedy, že dnes slyšíme skutečný závěr této části. V čem  podle těchto veršů spočívá ono spočinutí v Bohu. Oním spočinutím není odpočinek, jak si ho představujeme, není ležením, lelkováním, ale je životem v naslouchání Božímu slovu, které je plné života a síly. Ono spočinutí není chlácholením, ale je okamžikem, kdy toto slovo svou ostrostí proniká do samotného nitra člověka. Ne proto, aby ničilo, ale proto, aby oživovalo.

My můžeme právě tato slova aplikovat na dnešní evangelium. I tam Ježíš pronesl velmi břitká slova, která zasahovala nitro onoho člověka. Byla pro něho tak náročná, že pro ně zesmutněl. Byla to ale slova, která ho zvala k tomu, aby vstoupil do Božího odpočinutí, aby následoval Ježíše, který jediný může člověka přivést k plnosti života. Slova, která Ježíš pronesl, jeho nárok, třebaže to byla slova ostrá, slova, která pronikala člověka, byla zároveň slova života a síly. Ježíš nepronesl ona slova o nemožnosti vstoupit do života věčného proto, aby člověka zdeptal. Jeho slovo nebylo člověka odsuzující, ale naopak bylo plné života a síly. 
� Jen bych upozornil na slovní spojení „muset dělat“, ke kterému se později ještě vrátíme


� Samozřejmě to není možné říci absolutně, ale je to třeba pak vztahovat na konkrétní rodiny, konkrétní situace. To není možné vyjádřit v tuto chvíli, s tím se pak musí „poprat“ každý zvlášť a u každého to bude mít jiné důsledky. U někoho jsou tyto kroužky skutečně špatné (na nic jiného nemá čas…), u něho to může být v pořádku (vedle toho ještě žije velmi aktivní život ve farnosti, život z víry…).


� Z deníku marnosti – Dominik Pecka.


� Respektive slyšíme ještě verš předchozí části, který se vztahuje k dnešnímu prvnímu čtení – nauč nás počítat naše dny, ať dojdeme k moudrosti srdce.
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