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Úterý Svatého týdne
Biblické úryvky: Jan 13,21-33.36-38; Iz 49,1-6; Ž 71,1-4a.5-6b.15.17
1. čtení – Iz 49.1-6
Drazí bratři a sestry, dnešní úryvek prvního čtení nám předkládá druhý zpěv o Hospodinově (trpícím) služebníkovi. Včera jsme uvažovali o tom, kdo je tímto Hospodinovým služebníkem, zda ho srovnávat s některým prorokem, nebo ho vnímat v kolektivním slova smyslu. To, co jsme si řekli, tedy platí i pro dnešní úryvek a i dnes tedy můžeme tato slova vnímat ve všech těchto vrstvách.
Když čteme začátek tohoto zpěvu, můžeme vnímat v prorokových slovech jakési vyprávění o údělu jiného proroka – totiž proroka Jeremiáše. DeuteroIzaiáš hovoří o povolání tohoto služebníka. Tato slova jasně korespondují s tím, co čteme v první kapitole knihy proroka Jeremiáše. Rovněž další výpovědi, které hovoří o údělu tohoto proroka, o jeho poslání a stavu jeho duše, respektive toho, jak hodnotí své poslání, můžeme vnímat v úzké souvislosti s postavou proroka Jeremiáše. Je možné tedy v jisté míře vnímat, že dnes je to prorok Jeremiáš, který je představován jako tento Hospodinův (trpící) služebník. Tato propojení je ale pro nás defakto bezpředmětné. Pro nás je důležité sledovat mnohem více představení tohoto služebníka – co se o něm hovoří, abychom ho mohli identifikovat se sebou samým, respektive ho vnímat v kolektivním slova smyslu, jako postavu, která hovoří o křesťanském lidu.


Hospodin mě povolal od matčina lůna, již v mateřském životě mě nazval jménem. Tato první slova odhalují tajemství života každého z nás, každého z Hospodinových služebníků. Už včera jsme zdůrazňovali, že je to Hospodin, kdo povolává svého služebníka. Dnešní úryvek nám ale toto povolání představuje v ještě intenzivnějším pohledu. Povolání, jako mateřská činnost. Hospodinův služebník není jen vybrán, vyvolen, ale je utvářen. Již od matčina lůna Bůh s tímto služebníkem pracuje.


Víme, že pokud chceme nějakého člověka ovlivnit, tak že dosti záleží na věku dotyčného člověka. Starého psa (člověka) novým kouskům nenaučíš – to častokrát říkáme. Nejvhodnějším a nejdůležitějším obdobím pro podstatnou formaci v lidském životě je období dětství a dospívání. Bůh neformuje člověka, nepovolává ho v jeho stáří. Ale už od matčina lůna. Už od prenatálního období člověka formuje, utváří k jeho poslání!

V mateřském lůně dává Bůh tomuto člověku jméno. Dát jméno, znamená dávat poslání. Tento člověk, vyvolený již v mateřském lůně, je již od počátku formován, utvářen k tomuto poslání. My mnohdy mluvíme o tom, že člověk rozlišuje v době dospívání své povolání. Rozlišuje, co bude dělat. Mnohem lépe je ale mluvit o tom, že rozlišování povolání je rozlišováním toho, pro co mě Bůh utvořil, jakým mě utvořil! Rozlišování mého povolání je rozlišováním toho, kým jsem. Odmítnout toto povolání tedy v posledku znamená, odmítnout sám sebe. 


Jsi mým Služebníkem, Izraelem, proslavím se tebou. Tento služebník je Izraelem. Nemusíme to nyní vnímat je v onom kolektivním významu, ale můžeme to vnímat právě v kontextu jména, které bylo služebníkovi dáno – Izrael. Jméno Izrael (dostal ho Jákob) znamená, „zápasí Bůh“. Služebník, který je Hospodinem povolán, je povolán k tomu, aby v jeho životě zápasil Bůh. A to nejen ve vnějším slova smyslu – Bůh zápasí v jeho prospěch, ale také ve vnitřním významu – Bůh zápasí v jeho životě, pomáhá mu v jeho osobních bojích.

Být Hospodinovým služebníkem tedy znamená, být tím, v jehož životě zápasí Bůh. Co je ale cílem tohoto zápasu? Proslavím se tebou. Hlavním posláním služebníka je, oslavení Hospodina. To jsou věci, o kterých můžeme z různých úhlů uvažovat v křesťanském životě. Při udílení svátosti křtu jsme byli pomazáni olejem katechumenů. Tento obřad zdůrazňoval, že Bůh nám pomáhá překonat naše pokušení (zápasí Bůh). Zároveň víme, že ze křtu máme účast na trojím Kristově úřadu – kněžský, prorocký a královský. Přičemž prorocký úřad naplňujeme nejen kázáním, ale také svým životem. Život, který je prožíván skutečně křesťansky, se pak stává výmluvným svědectví o Bohu a naplňuje se tak ono povolání – proslavím se tebou. A v neposlední řadě můžeme zmínit, že cílem lidského života je oslava Boha. Člověk byl stvořen pro to, aby oslavoval Boha. A naplňuje-li tedy své poslání, žije-li způsobem, který vede k oslavení Boha (proslavím se tebou), pak můžeme říci, že dosahuje skutečného štěstí, že naplňuje svůj život.


Nadarmo jsem se namáhal, naprázdno, zbytečně jsem strávil svou sílu. Svatopisec nám představuje stav duše Hospodinova služebníka. Po každém nadšení přichází určité vystřízlivění, určitý útlum. Člověku připadá, že jeho činnost nemá význam, že je to zbytečně zmařená síla, energie… Člověk má tendenci i tyto skutečnosti vnímat ekonomickým způsobem – činnost musí přinášet svůj efekt, přičemž onen efekt musí být co nejdříve zaznamenatelný. Neúspěch je pak tedy vnímán jako zbytečná činnost, která nepřinesla svůj náležitý výsledek.


Mé právo je však jistě u Hospodina a má mzda u mého Boha. Prorok ale hned v následující větě ukazuje jiný způsob smýšlení, jiný pohled na věc. Jednak je to Hospodin, u něhož může nalézt ospravedlnění, právo, a pak především svou mzdu. Jestliže u lidí ztroskotal, jeho činnost bylo z lidského pohledu zbytečná, hodnocená jako činnost nadarmo, pak v Hospodinových očích, v jeho pohledu, je toto vnímáno jiným způsobem – zde je člověk za svou činnost ohodnocen mzdou. Žádná činnost není tak bezvýznamná, aby nemohla rozhodovat o naší věčnosti, o našem štěstí, o tom, abychom naplnili smysl svého bytí (viz ona otázka povolání v matčině lůně). Činnost, která se jeví jako strávení svého času a života, jako jeho zmaření, se v horizontu povolání v Božích očích jeví jako něco, za co je vyplácena mzda.

Nestačí, že jsi mým Služebníkem, abys obnovil Jakubovy kmeny a zbytky Izraele přivedl nazpět. Proto tě dám národům jako světlo, aby se má spása rozšířila až do končin země. Pokud jsme v úvodu úryvku uvažovali o povolání, pak závěr tohoto úryvku představuje znovu tematiku povolání. A posouvá povolání do ještě další, vyšší roviny. Hospodin říká, že nestačí být Služebníkem. Je třeba být světlem. Nestačí naplňovat své poslání, ale je třeba „vynikat“. Mnohdy se můžeme setkat s tím, že si vystačíme s určitou průměrností. A je to pochopitelné. Mnoho věcí neděláme tak, aby byly nejlepší, ale aby byly. Sledujeme jejich funkčnost, nikoli jejich výjimečnost. Podobně je to i s naším jednáním. Mnohdy v první řadě sledujeme vykonání činnosti, nikoli to, aby tato činnost byla vykonána na sto procent – ono to totiž mnohdy ani nejde.


Toto smýšlení ale vnášíme i do křesťanského života. Spokojujeme se s křesťanskou průměrností. Hospodin nás ale povolává k tomu, abychom vynikali ve svém křesťanském životě, abychom byli světlem. Většinově se můžeme setkat s tím, že naše křesťanská společenství si vystačí s onou „průměrnosti“, která spočívá v tom, být „jen“ služebníkem, být „jen“ křesťanem pro sebe.  Nestačí být křesťanem, ve smyslu, který vypovídá něco o mém způsobu prožívání života (že jdu do kostela, že se modlím, že o něco usiluji). Je třeba být světlem. Není možné být uzavřený do sebe (a to jak jednotlivci, tak celá společenství), ale je třeba být světlem, být otevřený ven. A zde pro žádnou průměrnost, pro žádné konání věcí jen pro to, aby se udělaly, není prostor. To vyžaduje celé nasazení člověka.

Postní doba, která neměla být prožívána jen vnitřně a individuálně, ale také vnějším způsobem a společensky, měla být tedy časem, kdy se proměňují nikoli jen jednotliví křesťané, ale kdy se proměňují celá společenství. Ze společenství, která jsou Hospodinovými služebníky, se měla v těchto dnech stávat společenství, která jsou světlem národů. A to jednoduše proto, že nestačí být služebníkem…

Nestačí být služebníkem, budeš světlem. Svatopisec ale představuje také cíl tohoto sněžení: aby se spása rozšířila až do končin země. Velkým nebezpečím pro Hospodinova služebníka je, že pro nepřicházející úspěch, protože neuvidí výsledky svého snažení, opustí své poslání. Cílem služebníka není úspěch, ale aby se spása rozšířila až do končin země.
To je věc, o které můžeme v těchto dnech uvažovat v pohledu upřeném na Ježíše. Vstupujeme do Kristova velikonočního tajemství a toto můžeme pozorovat. Ježíš nenaplňoval své poslání, aby byl úspěšný – naopak, byl většinou odmítnut. Ale přesto, nebo právě proto, že byl věrným Hospodinovým služebníkem, a že jeho jediným cílem bylo to, aby se spása rozšířila až do končin země, jeho poslání přineslo své plody a svou mzdu skutečně nalezl u Hospodina. On nám na svém životě ukazuje pravdivost tohoto zpěvu a zve nás, abychom jej přijali za svůj, abychom se s tímto Hospodinovým (trpícím) služebníkem ztotožnili.

Evangelium – Jan 13,21-33.36

V dnešním evangeliu se dostáváme do večeřadla, do chvíle, kdy Ježíš dokončil své učení o službě (umyl učedníkům nohy a vysvětlil jim své jednání). Dnešní evangelium pak můžeme rozdělit na dvě části – v první části se hovoří o Jidášově zradě a v druhé části o oslavení Syna člověka, které je ale zakončeno selháním Petra.
Zrada
První část dnešního evangelia začíná dosti pozoruhodně. Je nám představen Ježíšův vnitřní stav – Ježíš se v duchu zachvěl a s důrazem prohlásil. Ostatní synoptičtí evangelisté ve vyprávění o Ježíšově utrpení kladou důraz právě na ono utrpení – Ježíš se v Getsemanské zahradě modlí, krví potí, je vykreslována hrůza jeho utrpení… Evangelista Jan mnohem více v těchto částech klade důraz na Ježíšovo oslavení. Přesto nám evangelista nechce toto oslavení představovat idylicky. Aby náhodou člověk neupadl do mylné představit, že přijmout kříž, třebaže to znamená přijmout hodinu svého oslavení, je skutečně snadnou idylkou, kterou je možné bez problémů přijmout, představuje nám tento Ježíšův stav. Zrada zůstává zradou. A Ježíšův přístup k této zradě zůstává velmi bolestným a úzkostným. Ježíš se v duchu zachvěje. Jímá ho hrůza z toho, co se nyní odehrává. Je mu velmi těžce a smutno z toho, co jeden z jeho učedníků jde vykonat! I v Janově teologii oslavení Syna člověka zůstává kříž křížem a zrada zradou (se všemi hrůzami s tím spojenými).


Slyšíme o tom, jak Ježíš předpovídá toto jednání, jednání jednoho z jeho učedníků. Svou větou, která míří do živého, která je skutečně velkým útokem na společenství těch nejbližších, těch, kteří pro něho opustili všechno, kteří s ním tři roky žili, opravdu útočí velmi bytostně na nitro těchto učedníků. To je přeci velmi opovážlivé tvrdit, že jeden z těchto ho zradí! Učedníci jsou v rozpacích, je jim divné, jakým způsobem nyní Ježíš hovoří, jakým způsobem o nich smýšlí. Jak si vůbec může myslet, že jeden z nich by ho mohl zradit.


Evangelista nám v následujících verších představuje jistý zasedací pořádek ve večeřadle. Milovaný učedník leží na Ježíšových prsou. Mohli bychom se nyní věnovat osobě milovaného učedníka – kdo to je? Podle tradice ho ztotožňujeme se sv. Janem, autorem tohoto evangelia, ale toto ztotožnění nikterak nevyplývá z biblických souvislostí. Mnohem spíše je možné o tomto učedníkovi uvažovat jako o určitém prototypu, tedy o učedníkovi, který zastupuje každého z nás (tento učedník se objevuje na scéně až ve večeřadle). Respektive, z důvodu, že se o něm hovoří většinou v souvislosti s Petrem, je možné ho vnímat jako učedníka, který zastupuje církev. Tento učedník je tedy v Ježíšově blízkosti, stejně jako je v jeho blízkosti Šimon Petr, který ho zaúkoluje, aby se Ježíše zeptal, kdo to je, kdo ho zradí.


Ježíš udává určité znamení, podle kterého je možné zrádce poznat. Toto znamení je ale jen zdánlivé. Pesachová večeře měla svá jasná pravidla, svá jasně daná gesta (i když je otázkou, zda v Janově evangeliu Ježíš sedí u Pesachové večeře – to ale nyní nebudeme více rozebírat). Omočení sousta a podání druhému je gestem, které zapadá do této slavnosti. Je pravděpodobné, že tak činil Ježíš každému učedníkovi. Ano, učedníci, kteří slyšeli Ježíšova slova (možná to bylo srozumitelné jen tomu, který ležel na prsou) mohli určit, na základě souvislosti řeči a podání sousta, onoho zrádce. Ale toto gesto mohlo být v udání konkrétního zrádce také nesrozumitelné. Mnohem podstatnější je ona souvislost, že je to ten, kdo jí s Ježíšem, kdo s ním stoluje. Pokud rozvineme tyto úvahy v kontextu synoptických vyprávění, kde se s podobnou skutečností setkáváme také, tak je to ten, kdo přijímá eucharistii! Takže mnohem více, než určení zrádce, může být tento výrok vnímán v jeho hrůze. Ten, za kterého dávám svůj život, prolévám svou krev, ten, kterému dává pokrm svého těla a krve, pokrm života, ten mě zradí! A taková výpověď je ještě zarážející.


Výpověď, která by měla otřást i námi křesťany. Ten, kdo sedí s Kristem u stolu, ten, kdo je jím živen, ten ho zradí. Tedy žádný Ježíšův oponent, žádní farizeové a učitelé Zákona, ale jeho učedník, ba co víc, ten, kdo s ním stoluje, kdo se živí pokrmem jeho těla a krve. To je nesmírně zarážející a může to být i urážející. Zároveň je to ale věc, která by všechny učedníky měla uvést do rozpaků. Každý z nás by měl být znejistěn, zda to náhodou nejsem já, zda můj život není takovouto zradou Krista – a to i ve chvíli, kdy chodím do kostela, přistupuji ke svátostem!


Po tomto soustu vstoupil do něho satan. To je další zarážející výpověď. Ten, který je sycen Kristem, se přijetím pokrmu otevírá vstupu satana. Tedy pravý opak toho, co by mělo být. Třebaže už zrádce chtěl konat, přesto evangelista říká až teď, že do něho vstupuje satan, a to po přijetí sousta, které dává Ježíš. Třebaže tomu tak v tomto úryvku výslovně není, přesto můžeme vnímat toto gesto v souvislosti s eucharistií. Víme, že se jedná o pokrm života. Ale již sv. Pavel hovoří také o tom, že pro toho, kdo přijímá tento pokrm nehodně, se stává odsouzením, záhubou. Janovými slovy, místo aby do něho vstupoval Bůh, vstupuje do něho satan! Z následujících veršů je patrné, že ono sousto pouze přijal, teprve po tomto rozhovoru ho přijal.

Celá první část, která vypovídá o Jidášovi a jeho zradě, je zakončena slovy: Byla noc. Tam kde Kristův učedník jedná tímto způsobem, tam nastává noc. Jestliže v prvním čtení uvažujeme o tom, že Hospodinův služebník je povolán k tomu, aby byl světlem, zde je Kristův učedník dáván do souvislosti s nocí, s temnotou…


Druhá část dnešního evangelijního úryvku hovoří o oslavení Syna člověka. Toto Ježíšovo odhalení významu jeho smrti je ale zakončeno předpovědí Petrovy zrady. Další z učedníků, který v rozhodující okamžik selže.

Zatímco Jidáš v tomto úryvku vůbec nemluvil, Petr mluví. A to způsobem, který představuje jeho sebejistotu. On přesvědčuje Ježíše o tom, že je připraven jít za ním kamkoli, totiž i položit život. Můžeme uvažovat o tom, že Petr tato slova myslel vážně. Když budeme číst pašijový příběh, jak nám ho zaznamenal evangelista Jan, budeme moci něco z toho v Petrovi skutečně pozorovat. To není jen prosté holedbání. Já Petrovi skutečně věřím, že o tomto byl přesvědčen a že byl ochoten pro Krista položit i život. Následující hodiny nám to ukáží! Petr bude Ježíš bránit v Getsemanské zahradě. Po této události, kdy napadl vojáky, budu mít tu odvahu jít za nimi a vstoupit s nimi i na nádvoří. To je přeci ohromná odvaha a připravenost! Až pak nastane první zapření, které je v Janově evangeliu pospáno skutečně pozoruhodným způsobem – v přítomnosti druhého (kterého každý zná, že je Ježíšovým učedníkem) Petr u vstupu zapírá, že by Ježíše znal. Toto jeho jednání je v kontextu předchozích událostí a v kontextu toho, kdo vedle něho stojí, zcela nepochopitelné. Je to nepochopitelné selhání.


Domnívám se, že toto je velké nebezpečí nás křesťanů. Já nebudu popírat, že naše výpovědi myslíme vážně a že jsme opravdu schopni vykonat úkony, které ukazují, že to myslíme vážně. Nepochybuji o tom, že když mě někdo přesvědčuje o tom, že se snaží žít jako křesťan, že to tak vážně myslí, že o to usiluje. Nepochybuji o tom, že když mě snoubenci ubezpečují o tom, že nikdy neselžou, že to myslí vážně a že dělají skutky, které tomu odpovídají. Ale zároveň se snažím každého v těchto situacích vést k pokoře. K přiznání si vlastní slabosti. K připuštění si toho, že při tom všem přeci jen mohu selhat. Prvním důležitým krokem pro život člověka, je připuštění své nedokonalosti.


A to je to, co Ježíš dělá. On Petrovi nevyčítá, že ho zapře. Stejně to nebude mít vliv na proces – vždyť i bez tohoto zapření bude Ježíš odsouzen a zemře na kříži. Ježíš mu spíše vyčítá právě onu sebejistotu, to, že si je sebou příliš jistý, že se ohání sám sebou. Předpokladem Petrova selhání je právě tato sebejistota, ve které nedokáže dobře vidět nástrahy a pokušení. Takového postoje je třeba se varovat. Vždyť víme a říkáme ona slova: „pýcha předchází pád“. Pýcha, která není nalháváním si některých skutečností (ty skutečnosti mohou být pravdou). Ale pýcha, která je zaslepením člověka, jeho přílišnou jistotou sebou samým.


Varujme se křesťanského života, který je prožíván v této sebejistotě, v ohánění se sebou samými, v jistotě, kterou potvrzujeme svůj křesťanský život. Trochu pokory by to chtělo. Uznat, že třebaže se snažím, že nikdy nemohu dát za sebe ruku do ohně, že vždy budu tvorem, který může selhat. Jen tak se člověk může dostat pod Ježíšův kříž. V každém jiném případě v rozhodující okamžik může utéci! 


Slavení těchto Velikonoc tedy pro nás může být také okamžikem určitého vystřízlivění, nebo otřesení svými jistotami a pevnými pozicemi. Nedělejme ze sebe dokonalé křesťany, které jsou pro Krista schopni udělat cokoli. Nezpochybňuji to, že to neděláme. Ale zpochybňuji to, že se tím mohu ohánět, že se za to mohu schovávat. 
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