Čtvrtek po 5. neděli postní

Čtvrtek po 5. neděli postní
Biblické úryvky: Jan 8,51-59; Gen 17,3-9; Ž 105,4-9 
Evangelium – Jan 8,51-59
Drazí bratři a sestry, i v dnešním evangelijním úryvku pokračujeme v naslouchání Ježíšovu učení v chrámě. Jen připomeňme, že 31. verš nám určil adresáty těchto slov – židé, kteří uvěřili v Ježíše.

Ve včerejším úryvku jsme slyšeli Ježíše, který vybízel k tomu, aby ti, kdo v něj uvěřili, vytrvávali v jeho slovu. Dnes Ježíš toto setrvávání ve slovu rozšiřuje a představuje, k čemu takový život vede – je to život pro věčnost.
Žít podle Ježíšova slova, to neznamená jen uzpůsobovat tento pozemský život. Ježíšova slova nejsou životní filosofií, nejsou představením toho, jak žít zde na zemi, aby lidská společnost mohla žít v pokoji a míru. I když i toto mohou Ježíšova slova obsahovat, přesto je třeba se vší rozhodností zdůrazňovat, že Ježíš není filosofem. Jeho slova nejsou jen něčím, co se vztahuje k uspořádání pozemského soužití.

Když žijeme v dnešní společnosti, můžeme vidět, že mnoho lidí Ježíše jako filosofa přijímají. Mnoho lidí souhlasí s tím, že kdybychom žili podle toho, co Ježíš hlásá, pak by se zde na zemi žilo velmi dobře. Jenže považovat Ježíše za filosofa, to znamená považovat jeho učení za jeden ze směrů. Respektive to člověku dává možnost upravovat jeho slova, protože jsou jen náhledem určitého člověka v určité době na lidské soužití. Ježíšova slova jsou ale něco mnohem víc.

Jsou to slova, která nejen život člověka formují, upravují společné soužití, ale jsou to slova života. Jsou to slova, která člověka otevírají budoucnosti. Žít podle těchto slov, znamená žít jako člověk budoucnosti. Filosof sleduje současný svět. Uzpůsobuje život člověka pro přítomnost. Udělat z Ježíše filosofa znamená, uzavřít jeho slova do přítomnosti. Ježíšova slova ale člověka otevírají budoucnosti. Jeho slova tak nejsou jen něčím, co se vztahuje k současnému stavu (každý filosof se ve svých konkrétních souvislostech stává postupem času překonaný z důvodu vývoje lidské společnosti) a co je tedy v nějaké míře pomíjivé. Jeho slova jsou tím, co tíhne k věčnosti, k budoucnosti.

Pokud je život člověka formován přítomností, pak člověk sleduje jen dnešní prospěch. Takový život pak mnohdy vede k hedonismu (užít si) a podobným principům. A tento hédonismus nemusí být nutně vnímán v perspektivě morálního zla, ale může být vnímán také v souvislosti s morálkou. Hedonismus, který uznává morálku, ale který zároveň hledá štěstí člověka dnes, nebo přesněji řečeno, jen dnes. Takto je mnohdy prožívaný křesťanský život mnoha křesťany. Z křesťanů se stávají lidé, kteří hledí na to, jak obstát dnes, při zachování morálních principů. Jejich život je ale řízen dnešním prožitkem. 

Ježíš ale mluví o slovu věčnosti. Život křesťana má být formován tím budoucím, tím, co očekává, co přichází. A to odhalují Ježíšova slova. Ta se totiž nestahují jen k dnešku, ale odhalují věci budoucí. A právě tyto věci budoucí vstupují do dnes a toto dnes proměňují. Člověk ale přesto nežije pro dnešek, ale žije pro budoucnost. Neřeší tedy otázku, jak se zachovat podle těchto Ježíšových slov, abych dnes obstál, ale uvažuje – jak se zachovat, abych v budoucnu obstál. Jak dnes jednat, aby toto mé jednání bylo pro budoucnost, pro věčnost.

Krásným způsobem to můžeme vidět třeba na liturgii a na svátosti eucharistie. Člověk, který bude vnímat Ježíšova slova jako „filosofický“ názor, bude v první řadě zpochybňovat samotnou svátostnou povahu eucharistie. Ale o to mi nyní nejde. Tento člověk také bude vnímat eucharistii jako událost dnešního dne. A tak i slovo, které v eucharistii zaznívá (ať bohoslužba slova, tak třeba slova ustanovení eucharistie) budou vnímána pro dnešek – dnes se sytím, eucharistie má význam pro dnešní den. Zdůraznil bych, jen pro dnešní den.
Když se ovšem podíváme na tajemství eucharistie, budeme moci vidět, že eucharistie, kterou slavíme, je stále jen závdavkem budoucích věcí! Třebaže přijímáme Kristovo tělo a krev, které se stávají Kristovým tělem a krví Ježíšovým slovem, přesto jsou stále jen závdavkem věcí budoucích – slova, která vztahují naší pozornost k budoucnosti! Eucharistie není posilou jen pro dnešek, ale je to pokrm na cestu.

Je to cíl, co určuje jednání člověka. A podstatné je, jaký cíl si člověk stanoví. Nejsmutnějším okamžikem je, když cíl lidského života je už za člověkem, nebo když onen cíl je dnes! Právě onen cíl, který je dnes, je oním hédonismem dnešního dne. Ježíš ale mluví o věčnosti. Nikoli o dnes časově omezeném, ale o věčnosti. Aby byl život člověka skutečně šťastný, je třeba, aby jeho cíl byl někde v budoucnu. Aby člověk svůj život k něčemu vedl, někam směřoval. Přeci víme, že život bez smyslu, bez činnosti, je neúnosný.

Jestliže Ježíš včera zdůrazňoval, že jeho učedník je ten, kdo zachovává jeho slovo, pak dnešní úryvek chce zdůraznit, že toto zachovávání slova ale člověka nepoutá k přítomnosti, ale vztahuje ho k věčnosti – kdo zachovává mé slovo, neuvidí smrt navěky.

Možná jsou pro nás přechozí odstavce trochu komplikované. Možná jsem to nedokázal vyjádřit dosti srozumitelně. Když se to tedy budu snažit shrnout, tak Ježíš říká, že jeho učedník je ten, kdo naslouchá jeho slovu (včerejší úryvek), přičemž toto slovo z něho dělá někoho, kdo stále o něco usiluje (dnešní úryvek). Právě toto usilování ho totiž otevírá budoucnosti. Křesťan, který naslouchá Ježíšovu slovu, ale jen jako slovu lidskému, totiž jako slovu dnešního dne, takový člověk je odsouzen k záhubě. Je to budoucnost, která formuje naše životy. Křesťan, který naslouchá, musí být v tomto naslouchání otevřen budoucnosti! V tom právě spočívá život. Křesťan, který už žije, který už slyšel v minulosti, je křesťan odsouzený k záhubě. Jeho cíl už totiž dávno proběhl. Slovo, které slyší, už pro něho není slovem života.
 Celý evangelijní úryvek končí zmínkou, že židé, kteří v něho uvěřili, popadali kameny, aby po něm hodili. Ježíš představuje takový nárok, který není po chuti ani těm, kteří v něho uvěřili. Tím, že své slovo nadřazuje času, ho totiž nadřazuje každé skutečnosti. Žádný cíl nemá hodnotu věčnosti. Každý cíl se stane jednou minulostí. Jen Ježíšovo slovo je cílem, který je stále budoucností.
My můžeme uvažovat o tom, jak častokrát se nám Ježíšovo slovo nehodí. Jak častokrát zaměňujeme tento cíl. Užíváme radši jiné cíle, protože ty jsou pro nás schůdnější, či lákavější. A proto i my musíme brát do rukou kameny, abychom Ježíše umlčeli… Znovu opakuji, že tak činí židé, kteří v něho uvěřili. To věřící člověk má tendenci Ježíše kamenovat! Ten, kdo v něho nevěří, nebo kdo ho má za filosofa, ten přestane uznávat Ježíše, respektive jeho vypořádání se s ním je mnohem snazší – je to jen člověk, který se také mýlil, respektive, jehož pohled na svět a tedy i slova byla časově omezená. Pokud ale vyznáváme, že je Božím Synem, pak takovýto přístup volit nemůžeme – tím bychom popírali jeho božství a my v něho přeci věříme. Pak není jiná možnost, než popadat kameny… A jednat absurdním způsobem, který jsme v předchozích týdnech tolikrát zmiňovali – je třeba zabít Boha, aby žil člověk, abych žil já.

1. čtení – Gen 17,3-9 

Úryvek dnešního prvního čtení nám předkládá některé verše z prvních 14. veršů 17. kapitoly knihy Genesis, veršů, které představují smlouvu, kterou uzavírá Hospodin s Abramem a která se projevuje také změnou jména. Tento úryvek začínal dosti podstatnými vyjádřeními, která ale dnes v prvním čtení neslyšíme (Já jsem Bůh všemohoucí, choď stále přede mnou, buď bezúhonný). 

My dnes slyšíme až tu část, ve které Hospodin zaměňuje Abramovi jméno. Abram, což v překladu znamená „vyvýšený otec“, dostává nové jméno, totiž Abrahám, což Písmo překládá jako „otec mnohých“. Židovské jméno má svá specifika. Jméno totiž není jen prosté oslovení, způsob, jak mohu na druhého volat, ale je vyjádřením povolání daného člověka. Abrahám tedy v záměně jmen dostává nové povolání.

Jeho původní jméno Abram, „vyvýšený otec“, vyjadřovalo jeho jedinečnost. On je ten první, ten nejvyšší. Jeho nového jméno Abrahám, „otec mnohých“, už neoznačuje jeho jedinečnost, ve smyslu primátu, ale spíše jeho jedinečnost ve službě druhých. Ten, který byl první, vyvýšený, se nyní stává otcem všech, otcem pro všechny.

Abychom to dobře pochopili, můžeme si vzít příklad z mnohých lidských dějin. I v lidských dějinách můžeme vidět postavy, které zastávají pozici „vyvýšeného otce“, tedy ty první, mezi které můžeme zahrnout různé panovníky, krále, prezidenty – tedy ty vyvýšené. I v tomto úřadu mohou vykonávat své jedinečné poslání a povolání. Ale nikdy ho neuskuteční, pokud se z nich nestanou „otcové mnohých“, pokud svůj úřad nebudou žít pro druhé.


Podívejme se do oněch dějin. Koho si pamatujeme? Uherské krále 13. století? Či švédské krále? Asi nejspíš nikdo z nás, pokud tedy nemáme zálibu v dějinách. Ale naopak známe malé, zdánlivě bezvýznamné světce, kteří sice nebyli „nejvyšší otcové“, těmi prvními v pořadí, ale stali se „otci mnohých“, prožívali svůj život ve službě druhým.


Záměna jmen nás má tedy vést k tomu, abychom si dobře uvědomovali, o co má v našem životě jít. Že nemáme usilovat o to být stále těmi prvními, těmi, podle kterých má všechno být, ale že se, jako moudří, životem zkušení lidé, posouváme do zdánlivého pozadí, abychom se stali „otci mnohých“, těmi, kdo svou obětí, svou připraveností otevírají prostor ostatním k tomu, aby i oni mohli uskutečnit svůj život. Člověk se má stávat tím, který otevírá prostor ostatním k uskutečnění jejich životů. Ne ve smyslu zmizet z jejich životů, ale naopak svou službou, svým postavením „otců mnohých“ se stát těmi, kdo svými obětmi, svým utrpením a bolestmi vytvářejí prostor k růstu ostatních.


Život skoro každého člověka sleduje přirozený průběh. Mladý člověk utváří svou identitu a usiluje o své vlastní prosazení. Usiluje o to být „vyvýšeným otcem“. Postupem času ho ale život stále více staví do role, kdy musí objevit a pochopit, že jeho úlohou je být „otcem mnohých“. Už jen princip rození a výchovy dětí je na tomto postaven. Rodič v dětství dítěte zastává úlohu „vyvýšeného otce“, hlavy rodiny. Jak ale zraje čas, člověk stále více musí zastávat úlohu „otce mnohých“. Jeho úloha v životě dítěte se musí proměňovat. Pokud rodič i po pubertě je ve stavu, kdy si myslí, že v životě dítěte je i nadále „vyvýšeným otcem“ – vždyť jsem jeho rodičem, pak nutně nastanou problémy – i dítě se dostává do fáze, kdy chce být „vyvýšeným otcem“, totiž vést si svůj život. Naopak, když rodič přijme záměnu této role a stane se „otcem mnohých“, pak může být i nadále, a to dosti podstatným způsobem, přítomen v životě stého dítěte.


Ne nadarmo dochází k záměně jména v Abrahámově stáří. I Abram potřeboval zestárnout, dostat se do etapy svého života, kdy k této záměně mohlo dojít.


Mnohokrát se mohu setkat se starými lidmi, kteří si stěžují na své stáří, na to, jak je to smutné, bolestné. Nechci říkat, že to tak může být. Ale zároveň to může být čas, kdy naopak se právě toto stává prostředkem, jehož prožíváním uskutečňuji svůj život, a zároveň vytvářím prostor k životu ostatních – své rodiny… Dnešní společnost spěje k tomu, že nevidí význam stáří. Starý člověk už je k ničemu, protože nechodí do práce, jen pobírá důchod, nemocný nemá význam, protože se o něho jen musíme starat. Ale tak to není. Takový člověk není k ničemu. Takový člověk přijímáním změny svého povolání „z vyvýšeného otce“ se stává „otcem mnohých“. V této změně může svou přijatou obětí, svým umenšením se, zásadně ovlivnit chod tohoto světa – tak, jak to činili světci. 


Pokusme se přemýšlet o tom, jak prožíváme svůj život. Měníme svou úlohu? Probíhá u nás ona záměna, kdy se z „vyvýšeného otce“, stává „otec mnohých“. Kdy na místo vyzdvihování nás samotných začínáme prožívat svůj život v dávání se druhým?


Abrahámovi je znovu opakován dvojí příslib, který dostal – potomstvo a zemi. Alegorickým způsobem můžeme vykládat tyto skutečnosti jako věčný život (potomstvo je tohoto symbolem – život, který se trvale předává) a nebeské království (pravá zaslíbená země). Právě tím, že se člověk stává „otcem mnohých“ se otevírá těmto skutečnostem – věčnému životu v nebeském království.
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