Pondělí po 3. neděli postní

Pondělí po 3. neděli postní

Biblické úryvky: 2 Král 5,1-15a; Ž 42,2-3;43,3-4; Lk 4,24-30
Drazí bratři a sestry, vstupujeme do třetího postního týdne. Jedná se o poslední týden první části postní doby, kdy v bohoslužbě slova nasloucháme úryvkům, které se zamýšlejí nad jednotlivými hlavními aspekty prožívání postní doby. Pondělí po 3. neděli postní nám předkládá jako téma k úvaze uzdravení. 

Začněme nejprve evangelijním úryvkem, který nás zve k tomu, abychom se varovali postoje, že uzdraveni nebudeme chtít být, že o něj nebudeme stát. V evangeliu slyšíme závěr Ježíšovy sobotní návštěvy Nazaretské synagogy (úryvek jsme slyšeli o 4. neděli v liturgickém mezidobí). Ježíš mluví o tom, že žádný prorok není vítaný ve svém domově a následně předkládá dva starozákonní příběhy, ve kterých dotyční proroci nebyli posláni k lidem z Izraelského národa, ale k osobám pohanského světa. Tato Ježíšova slova posluchače tak dopálí, že se rozhodnou jej bez soudu vyvést mimo město a zde ho shodit ze skály.
Můžeme opravdu přemýšlet o tom, proč Ježíš takto provokativně mluvil, respektive, zda nemohl dopředu počítat, jak posluchači jeho slova přijmou, nebo lépe řečeno, jak jimi budou pobouřeni. Já bych se nad těmi slovy ale nezamýšlel z perspektivy toho, že Ježíš je úmyslně volí, aby lid vyprovokoval, ale spíše z pohledu toho, že Ježíšova slova musí nutně lid vyprovokovat (ať bude Ježíš ze svého poselství sdělovat cokoli). Budu se snažit poukazovat na to, že „viníkem“ není Ježíš, který volí nějaká slova, ale naopak, že „viníkem“ je člověk, který žije v takové pozici, že se ho Ježíšova slova musí nutně dotknout.

Když budeme vycházet z židovské tradice, tak budeme moci opakovaně vidět, že jednotliví proroci nebyli ve svém národě přijímáni. Klid, který si žil svým životem (a to mluvíme o Hospodinově lidu!), třebaže náboženským, byl pro svůj postoj, pro svou sebejistotu, odsouzen k tomu, že jej slova proroků budou provokovat. Ježíš se vlastně řadí do řady těchto starozákonních postav. Člověk, který se považuje za věřícího, za toho, kdo žije s Bohem, žije tak daleko od Boha, že se ho slova, která pronáší ten, kdo žije ve společenství s Bohem, nutně budou dotýkat.
Uveďme jeden srozumitelný příklad. Představme si člověka, který krade. Má tisíce důvodů, proč to dělá, tisíce výmluv a omluv. Když mu někdo řekne, že krást se nemá, bude se tento člověk cítit dotčený. Chyba není v tom, který pronáší slova o tom, že krást se nemá, ale v tom, který krade. Naopak, když bude člověk, který bude praxí svého života zásadně odmítat, že se krade, takového člověka slova o tom, že se krást nemá, nebudou vůbec žádným způsobem provokovat
.

To, že Ježíšova slova provokují nazaretské posluchače, je způsobeno tím, že jsou jimi dotčeni, protože „mají máslo na hlavě“. Ježíš pouze odhaluje pravdu, člověk se jí cítí být dotčen, protože ji nejen nežije, ale má tisíce výmluv a omluv, proč ji ani žít nemůže (to znamená, že to nepoznává jako svůj hřích, svou slabost, se kterou by bojoval – takový člověk by totiž také nebyl podrážděn).

Dva příměry z biblických dějin, které Ježíš užívá, jsou vlastně jen vyjevením daného stavu. Ježíš těmito příměry říká, že ani on vlastně nemůže v této krajině nic konat. Ne proto, že by Boží všemohoucnost zde měla své limity, ale že naráží na lidskou svobodu. Svobodu, která se projevuje tím, že člověk nechce se sebou nic dělat. Jinými slovy, ony starozákonní postavy nejsou poslány k pohanům proto, že by Bůh nechtěl pomoci Izraeli, ale proto, že Izrael tuto pomoc odmítá. Tím, jak prožívá svůj život, tím, jak je ve svém životě sebejistý. Když pak přichází někdo, kdo ho na to upozorní, je tento poslaný od počátku nepřijatý a jako tříska, která se zadírá, odmítaný.

Proč to vše říkáme? Stále znovu a znovu se nám opakuje první základní myšlenka. Abych mohl být uzdravený, potřebuji objevit, že jsem nemocný (nikoli stát se nemocným). Protože lékaře nepotřebují zdraví, ale nemocní. Očekávám-li Ježíše, pak tou nejlepší přípravou je objevování své nemoci. Vyjevování pravého stavu věci v mém životě. Je to nesmírně důležité, především pak pro okamžik, až Ježíš otevře ústa i v mém životě a začne pronášet slova pravdy, abych se necítil podrážděný, vyprovokovaný, ale naopak se mohl řadit k těm osobám, ke kterým Ježíš přichází.

Je skutečně paradoxní, že tyto starozákonní postavy působí mezi pohany. Je tím vlastně vyjádřeno, že pohan je více disponován k tomu, aby uznal svůj hřích, svou nemoc! To je opravdu zarážející. Je proto třeba nastoupit cestu, která nás bude bránit před jedním velkým nebezpečím křesťanského života, a to je, vlastní zaslepení, slepota vůči hříchu, zafixování se v nějakém stavu, který ze mě činí toho, kdo bude při každém slovu podrážděným, dotčeným.  

Prožíváme rok milosrdenství. Boží milosrdenství, ve vztahu k odpuštění či uzdravení, se naplňuje tam, kde je ho třeba. Krok před Božím milosrdenstvím, který člověk musí vykonat, je právě uvědomění si, že ho potřebuji. Je to postavení se do pozice toho, kdo dokáže slyšet pravdu, kdo dokáže tuto pravdu vnímat. Pokud člověk dokáže zaujmout tento postoj, pak může přikročit k tomu, aby uvažoval, co pro něho Bůh připravil, že skutečně přichází proto, aby jej uzdravil.
V prvním čtení slyšíme onen v evangeliu zmiňovaný příběh o syrském Námanovi, který je uzdraven prorokem Elizeem. Úryvek prvního čtení nám trochu více rozvíjí to, o čem jsme uvažovali v předchozích odstavcích. Když se podíváme na verše, které jsou nám dnes předloženy, tak ten úryvek můžeme rozdělit na tři části. V první části se o Námanovi praví věci, které jsou předpokladem jeho uzdravení. V druhé části můžeme vidět určitý vzdor, aby se ve třetí části znovu „uklidnil“ a přijal své uzdravení. 

Podívejme se na jednotlivé části pozorněji. V první části můžeme sledovat Námanovu odlišnost od nazaretských obyvatel. V první řadě se liší tím, že si uvědomuje svou nemoc: „Náman byl malomocný“. Je to člověk, kterého proto nehněvá, když někdo o jeho nemoci mluví, respektive když vyjadřuje, co pro své uzdravení musí udělat: „tak a tak mluvila dívka z izraelské země“.


Pak následuje část, která představuje velkou podobnost syrského Námana s obyvateli Nazareta. I tento velitel vojska aramejského krále se dostane do situace, kdy začne pochybovat, respektive, kdy vyjevuje mnohé důvody, proč nemá vykonat to, co je mu řečeno: „Copak nejsou lepší Abana a Parpar, řeky damašské, než všechny vody izraelské? I on je tím, v němž slova, která slyší, vyvolávají nespokojenost: „obrátil se s hněvem a odcházel“. 

Po tomto intermezzu ale znovu následuje část, která vyjadřuje, že Náman je schopen nastoupit cestu svého uzdravení: „Sestoupil tedy a ponořil se do Jordánu sedmkrát podle nařízení Božího muže a jeho tělo se obnovilo jako tělo malého dítěte a byl čistý“. 
Když to shrneme, Náman byl uzdraven proto, že věděl, že je nemocný, že potřebuje uzdravení. A přestože byla chvíle, kdy ho slova urážela a kdy se bránil tomu, co mu bylo řečeno, kdy se bránil vykonat určité věci, přesto se nechá přemluvit (je k tomuto přemluvení svým rozpoznaným stavem disponovaný) a vykoná to, co k jeho uzdravení vede. Jeho uzdravení vyžadovalo nejen určitý úkon, který bychom mohli nazvat i jako úkon kultický, ale vyžadovalo také jeho pokoru. Rozpoznání stavu svého života se představuje jako naprostý základ, předpoklad. Ale pak se také vyžaduje nastoupení konkrétní cesty, konkrétních skutků, které se člověku třeba nepozdávají.
Postní doba je opravdu časem našeho uzdravení. Vyžaduje se však od nás, abychom do ní vstupovali v první řadě jako ti, kteří si uvědomují svou nemoc
. Tato nemoc je specifická, jedná se o malomocenství, tedy nemoc, která podstatným způsobem narušuje náš vztah k Bohu a k bližním (k celému společenství). K tomu nám má ostatně napomáhat úkon Popeleční středy, kdy má člověk, s plným vědomím, vyznávat, že je hříšníkem, že je nemocným člověkem. Právě sypání popelce má člověka uvést do prvního stavu, nutného k dobrému prožití postní doby – uvědomím si pravdu o sobě, totiž, že jsem velký hříšník, že jsem nemocný (ne jen, že to o sobě řeknu, ale že si to opravu uvědomuji). Pak mě různé úryvky Písma svatého, či homilie, nemohou zranit, protože vlastně jen ozřejmují a vyjadřují to, co o sobě sám poznávám.
Postní doba je jistě i časem nějakého našeho vnitřního boje. Kdy si sami říkáme, že by to přeci mohlo jít i jiným způsobem. Že by nebylo třeba být příliš radikální. V tu chvíli člověk potřebuje kolem sebe mít služebníky (např. služebníky Božího slova), kteří nás povzbuzují k tomu, abychom učinili to, k čemu jsme vyzýváni. A pokud tedy člověk nastoupí tuto náročnou cestu vlastní očisty (nestačí se ponořit jednou, ale je třeba sedmkrát), pokud pracuje s různými postními úkony, pak může o velikonoční vigilii z onoho pramene vody skutečně povstat jako uzdravený člověk, jako člověk, v jehož životě bylo uzdraveno malomocenství, jež mu bránilo v přístupu k Bohu, respektive v životě ve společenství bratří a sester.

Úryvek žalmu nám předkládá vybrané verše dvou žalmů. Tím je dnešní žalm opravu zvláštní
. Ze 42. žalmu zpíváme tu část, ve které se vyjadřuje naše touha po Bohu. Žalmista představuje svou žízeň po Bohu prostřednictvím laně, která prohne po vodách bystřin. Základním předpokladem našeho uzdravení, našeho obrácení, je naše touha po Bohu. Protože toužím po Bohu, proto se sebou něco dělám. Člověk ke svému obrácení není veden vnějšími podněty, ale vnitřní touhou po Bohu.
Verše 43. žalmu nám pak představují cíl naší cesty, cíl našeho uzdravení. Je to společenství s Bohem. Člověk, který je uzdraven, je přiveden na svatou horu a do Hospodinových stanů. Je uveden do společenství s Bohem. Je zřejmé, že žalmista zde užívá obraz pozemského Jeruzaléma, kde onou svatou horou je hora Sión, hora na níž byl vybudován v Jeruzalémě stánek, totiž chrám, ve kterém mohl přistupovat k Božímu oltáři. Člověk, který byl malomocný, měl do tohoto místa zakázaný přístup, nemohl tedy přinášet oběti. Zároveň platí, že ten, kdo vstupoval do chrámu, aby přinášel oběti, a tak se setkával s Bohem, se musel nejprve očišťovat. Pro setkání s Bohem je třeba se očistit. Očistění tedy není cílem, ale prostředkem. Cílem našeho života není morální bezúhonnost, bezhříšnost, naše morální čistota, ale cílem je naše setkání s Bohem. Tato čistota nás k tomuto setkání jen disponuje. Naše obrácení, uzdravení, je tedy skutečně jen stupněm k většímu cíli – společenství s Bohem.

Uvažujme tedy dnes o následujících věcech:

- už jsme o tom několikrát uvažovali, ale je třeba stále znovu a znovu si to uvědomovat. Ano, jsem člověkem hříšným. Ale toto vědomí není mou prohrou, ale naopak předpokladem mého uzdravení, mé výhry. Opravdu si svou hříšnost uvědomuji? Nekončím jen u toho, že to vnějším způsobem konstatuji, ale vlastně nevím, v čem ten můj hřích je?

- uvažujme o tom, jaké hříchy před Bohem maskujeme (zdůrazňuji před Bohem, nikoli před druhými – tam v jisté míře můžeme mluvit o ospravedlnění).

- nehrajeme si na zbožné křesťany, kteří se vlastně podobají obyvatelům Nazareta? Když zaznívá slovo, které mě usvědčuje (např. v homilii, duchovní četbě), vyvolává to ve mně nutnost obhájit se, či hněv, nebo to prostě připouštím – v jakém stavu tedy jsem?

- přemýšlejme, zda v postní době děláme jen to, co chceme my (co jsme si za postní úkony stanovili), nebo zda jsme schopni také udělat něco, s čím nesouhlasíme (ve smyslu, že jsme k tomu vybídnuti). Nejsme podobni Námanovi, který by se klidně omyl v řece, ale je mu proti srsti, že to má být Jordán?

- Co je vlastně cílem mého svatopostního úsilí? Je to mé uzdravení (bojování s hříchem), který mi třeba i ztěžuje život (proto se ho chci zbavit), nebo disponování se proto, abych mohl žit ve společenství s Bohem?
� Abychom se mohli s těmito slovy více ztotožnit, neuvažujme o kradení na rovině vykrást banku, ale uvažujme o našem přístupu k placení daní, ke „kradení“ věcí v práci (něco si vytisknu, vezmu si trochu papírů, hřebíků, použiji věci k osobním potřebám…)


� V ročním cyklu „B“ se 6. neděle v mezidobí shodou okolností věnuje v bohoslužbě slova uzdravení malomocného. Tato neděle je v blízkosti postní doby, takže vlastně nás v jistém slova smyslu na postní dobu připravuje – objev, že jsi malomocný.


� Zatím jsem se s tím, nikdy jindy nesetkal.
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