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Sobota po 3. neděli postní

Biblické úryvky: Oz 6,1-6; Ž 51,3-4.18-21b; Lk 18,9-14
Drazí bratři a sestry, sobota po 3. neděli postní je posledním dnem první části postní doby, co se týká bohoslužby slova všedních dní. Dnes zakončujeme společné úvahy o jednotlivých prvcích postní doby a jejího prožívání. Poslední den zaměřuje naši pozornost na cíl veškerého našeho úsilí, na lásku k Bohu. Zároveň jsme pozváni k tomu, abychom znovu revidovali úmysly svého počínání, znovu je očišťovaly.
V prvním čtení slyšíme výrok proroka Ozeáše. Pokud si připomeneme to, co jsme si o knize tohoto proroka říkali včera, pak můžeme říci, že dnešní verše spadají do části, ve které prorok hovoří o soudu a trestu. Jako hlavní motto zní výzva: „Vraťme se k Hospodinu“.

Co je cílem našeho svatopostního úsilí? Proč se postíme, proč projevujeme almužnou lásku svým bližním, proč nacházíme více času k modlitbě? Proč sledujeme tyto homilie? Co je vlastně naším cílem. Prorok Ozeáš to velmi pregnantně vyjadřuje právě v oné výzvě – mělo by to být projevem naší touhy navrátit se k Hospodinu. My, kteří jsme se před více jak třemi týdny nechali jako hříšníci označit popelem, kteří jsme vyznali, že jsme odpadli od Hospodina, tím vším usilujeme znovu se k Hospodinu navrátit, znovu vstoupit do jeho přítomnosti a blízkosti.

Veškeré směřování člověka, veškerá činnost, kterou provádí, veškeré úsilí, které vynakládá, to vše má jediný cíl. Vrátit se k Hospodinu. Nebo alespoň by tedy mít mělo. Když čteme dnes evangelijní úryvek z 18. kapitoly Lukášova evangelia, můžeme si na modlitbě farizeje všimnout, že člověk může hledat i jiný záměr, jiný cíl. A to vlastní ospravedlnění, uspokojení, utišení hlasu svého svědomí (jeho případných výčitek)… V evangeliu slyšíme o modlitbě farizeje, v níž vypočítává, co všechno vykonal. Tento farizeus předkládá Bohu svůj účet. Představuje položky, které chce proplatit, vykonanou práci, za kterou zasluhuje odměnu. Člověk je obchodníkem, který vše dělá proto, aby od Boha dostal odměnu, aby dostal zaplaceno (a tím zaplacením může být třeba požehnání, život věčný, naplnění radostí…).
Prožíváme postní dobu, čas různých úkonů. Velkým nebezpečím je, že jsme si vlastně jen vytvořili položky, které budeme chtít od Boha proplatit. Že vlastně celé naše úsilí nesměřuje ke společenství s Bohem, ale k obhájení sebe samotných, k uspokojení se ve vlastním životě.
Pouštní otcové raného křesťanství došli k poznání jedné podstatné věci. Když odcházeli do pouště, během svého pobytu zde objevovali, že se člověk v tomto nehostinném místě a tichu musí vypořádávat s určitými „logismi“, neřestmi, špatnými návyky, či myšlenkami, které na člověka postupně útočí a které se snaží člověk zlákat od jeho cesty. Západní tradice zkušenost těchto pouštních otců poté převzala a hovoří o tak zvaných sedmi hlavních hříších (neřestech). Pokud však budeme číst pouštní otce pozorně, zjistíme, že oni nemluví o sedmi hlavních hříších, nýbrž o osmi. A zatímco v našem pořadí na je na prvním místě pýcha, pouštní otcové ji rozděluji na marnou slávu, která v jejich výčtu zaujímá první místo a pýcha je naopak posledním pokušením.

Marná sláva je něco, co je k smíchu. Je to obdiv sebou samým ve chvíli, kdy není proč tento obdiv vůbec mít. Pouštní otcové o takovém stavu mluví na počátku pobytu v poušti. K prožívání postní doby můžeme mluvit o marné slávě na začátku postní doby, kdy se člověk rozhodl se sebou něco dělat, nastoupit cestu obrácení, kdy si stanovil různá předsevzetí a postní úkony a kdy se mu hlavou mohly honit myšlenky o tom, jak je dobrej, jak opravdu začal dobře postní dobu.
Když mluví pouštní otcové o pýše, hovoří o ní, jak jsme již řekli, na konci duchovního boje člověka, který se vydal na poušť. Poté, co dokázal překonat všechny „logismy“, se člověk dostává do nebezpečí, že si řekne, že je dobrej. Že bude hrdý (v tom špatném slova smyslu) na to, jakou cestu ušel, jaká vítězství vybojoval. Začne být na sebe pyšný, čímž zbourá všechno, co do té doby podstoupil a ve svém životě vybudoval.

Dnešní bohoslužba slova nás vlastně varuje před touto pýchou. Farizeus, o kterém čteme v evangeliu, může být označeno za tohoto pyšného člověka, který je hrdý na to, co dělá. Je skutečně nesmírně velkým nebezpečím, že i my budeme ke konci postní doby dělat tento výčet a chvástat se sami sebou – jak jsme dobří, co jsme během postní doby všechno zvládli, kam jsme se posunuli. Že zaměříme svou pozornost na sebe. Zatímco postní úkony nás mají vést k lásce agapické, lásce, která se dává druhým (půst, kterým dávám něco, co mám rád, almužna, kterou projevuji lásku druhým, modlitba, která je růstem v lásce k Bohu), skončíme u lásky erotické, v níž hledáme vlastní sebeuspokojení.

Je třeba si být vědomi tohoto nebezpečí a pokušení a snažit se ho všemožnými způsoby varovat. Je třeba stále pamatovat, že cílem mého úsilí není vlastní spokojenost, ale vztah s Bohem. Ten, kdo zakončí postní dobu v postoji toho, kdo je spokojen, co se mu v postní době povedlo, ten celé svatopostní úsilí shodil, ten zbytečně ztratil 40 dní svého života.
Dnešní bohoslužba slova, která zakončuje tuto první část postní doby, se nás tedy snaží dosti zřetelně varovat pře tímto nebezpečím. A skrze úryvky nám ukazuje, jaký postoj máme stále zaujímat. To, co prorok Ozeáš vyjadřuje onou výzvou. „vraťme se k Hospodinu“, to evangelista Lukáš představuje v pozici celníka, které se stále bije v prsa a opakuje, Bože, buď milostiv mě hříšnému.

Postní doba z nás neudělá ty, kteří už Boží milosrdenství nepotřebují (to by byla katastrofa). Neudělá z nás lidi, kteří už nemají hříchy, kteří jsou morálně bezúhonní a dokonalí. Neudělá z nás ty, kteří už nepotřebují smíření s Bohem. Nic z toho z nás postní doba neudělá. Skrze jednotlivé úkony z nás má ale udělat ty, kteří neustále stojí před Bohem a dovolávají se jeho smilování. To je ten nejlepší postoj, který člověk může zaujmout. To je postoj, ve kterém se projevuje náš návrat k Bohu.

Jak jsme říkali v pátek po Popeleční středě, všechny naše postní úkony jsou tryznou, kterou projevujeme v nepřítomnosti ženicha. Cíl tedy rozhodně není v samotných úkonech. Ty jsou Bohu ukradené. Jemu jde o nás. My ony úkony potřebujeme, protože ony nám pomáhají k obrácení. Ale člověk nesmí skončit u nich, nesmí zaměnit své obrácení s vykonáváním těchto úkonů. Prorok Ozeáš zakončuje dnešní úryvek prvního čtení jasným tvrzením: „protože chci lásku, a ne oběť, poznání Boha (chci) víc než celopaly“. Bůh nechce naše postní úkony – ony nejsou cílem našeho jednání. On chce nás. Ony postní úkony mají být jen cestou, jen nástrojem, prostředníkem na naší cestě k Bohu. Tady nejde o ony jednotlivé úkony, ale tady jde o mě, o Boha a můj vztah s ním.
To ostatně máme zdůrazněno v žalmu, v němž budeme meditovat některé verše známého Davidova kajícího žalmu. I David dospěl k poznání, že Bůh nechce žádné smírčí oběti. Bůh chce člověka. Tou nejlepší obětí je zkroušený duch, obrácení se.

V poslední strofě žalmu zpíváme poslední verše tohoto žalmu. Přestože valná část veršů se věnuje vyznání hříchu a představení stavu, ve kterém se člověk nachází, závěr žalmu je obstarán vyjádřením společenství, které zakouší člověk s Bohem. Hospodin je vyzván k tomu, aby obšťastnil Sión svou přízní, znovu obnovil Jeruzalém. Aby znovu přišel do středu svého lidu a přebýval ve společenství s ním.
Stále znovu a znovu dnes opakujeme hlavní poselství dnešního dne – cílem veškerého mého úsilí je společenství s Bohem, návrat k Bohu a má láska k němu.
- uvažujme o tom, co je cílem našeho svatopostního úsilí. Proč se postím? Proč čtu tyto homilie? Je mým posledním cílem vrátit se k Hospodinu?

- nepředkládám Bohu účet toho, co jsem pro něho vykonal? Neočekávám za to „zaplaceno“?

- nepodléhám určitému uspokojení? 

- neupadám do spokojenosti se sebou samým? Uvědomuji si, že zůstávám stále hříšníkem, jehož jedinou nadějí je dovolávat se Božího smilování?
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