3. neděle velikonoční, roční cyklus B

3. neděle velikonoční, 15. 4. 2018
Biblické úryvky: Sk 3,13-15.17-19; Ž 4,2.4.7.9; 1 Jan 2,1-5a; Lk 24,35-49 
Drazí bratři a sestry, o třetí neděli velikonoční v ročním cyklu „B“ čteme v evangelijním vyprávění zprávu o tom, co se dělo, když se dva učedníci vrátili z Emauz a zvěstovali ostatním, co se jim přihodilo na cestě (to se čte v ročním cyklu „A“). Evangelium dnešní neděle se shoduje s tím, které čteme ve čtvrtek velikonočního oktávu. Důraz je kladen na reálnost Ježíšova vzkříšení a v závěru také na poslání učedníků. V kontextu dalších textů dnešní bohoslužby slova můžeme říci, že jednou  z hlavních vět jsou Ježíšova slova o pokání a odpuštěn hříchů, čehož mají být učedníci svědky.
V prvním čtení, které je pochopitelně vybráno ze Skutků apoštolů, slyšíme část Petrova kázání. V dané části se Petr především zaměřuje na Ježíšovo utrpení, na to, že by jej židé vydali a zabili. Poslední věta dnešního prvního čtení však činí jakýsi most k tomu, co říká Ježíš učedníkům v dnešním evangeliu.

Pro dnešní liturgii jsou vybrány některé verše 4. žalmu.

V druhém čtení nasloucháme necelým pěti veršům Prvního Janova listu. I v tomto úryvku se setkáváme s tématem hříchu a odpouštění. Svatý Jan více rozvíjí téma zachovávání přikázání a poznávání Ježíše Krista. Dvě věci, které jdou ruku v ruce a které se ve velikonoční době opakovaně budou v bohoslužbách slova jednotlivých dní znovu a znovu připomínat.
Evangelium – Lk 24,35-49

Dnešní evangelium začíná 35. veršem, který je zakončením předchozího vyprávění o Emauzských učednících. Předložení tohoto verše se jeví jako logické, protože je záměrem představit, že události, o kterých čteme, navazují na událost Ježíšova zjevení učedníkům na cestě.

Text, který dnes čteme, pak předkládá verše, které představují Ježíšovo zjevení učedníkům (vv. 36-43). Verše 44-49 pak v tom samém Ježíšově zjevení posouvají pozornost směrem k vyslání učedníků.

Zjevení Ježíše učedníkům – Lukášův záměr

Dříve, než se začneme věnovat jednotlivým veršům, zkusme ještě pouvažovat o tom, proč evangelista zprávu o tomto zjevení zaznamenává. Protože v 34. verši je vyjádřeno, že učedníci v Ježíšovo vzkříšení již uvěřili: „Pán skutečně vstal a zjevil se Šimonovi“. Samozřejmě nyní budeme trochu polemizovat a vkládat Lukášovi záměr sepsání do mysli, ale přesto můžeme z některých fakt vycházet a jiných zvláštností si můžeme všimnout.

V první řadě můžeme vidět, že víra učedníků byla nedostatečná. Přestože už sami předchází hlásání Emauzských učedníků – je samotné zpravují o tom, že Pán skutečně vstal, přesto je jejich víra v Pánovo vzkříšení nedostatečná, neurčitá. Musíme pochopit, že učedníci si prostě nedokázali nic konkrétního představit pod vzkříšením. V Markově evangeliu čteme, že po události Ježíšova proměnění, učedníci spolu rozmlouvají, co to znamená, vstát z mrtvých (srov. Mk 9,10). Když jim tedy nyní Šimon říká, že Ježíš vstal z mrtvých, oni přijímají jeho tvrzení jako pravdivé, ale nic faktického si pod tím nedokáží představit. Co to znamená, že Ježíš vstal z mrtvých? Tato pochopitelná nedostatečnost víry učedníků je patrná v okamžiku, kdy uprostřed nich stane Ježíš. Když ho vidí, tak se bojí, protože přicházejí do kontaktu s realitou, kterou neznají, kterou si neuměli představit.


Lukáš píše své evangelium sice věřícímu člověku, který vyznává Ježíšovo vzkříšení, ale tento člověk žije v řecké oblasti. Je velmi pravděpodobné, že Teofil byl člověkem, který uvěřil v dospělosti, tedy do té doby žil v myšlenkovém světě své doby a svého prostředí. Můžeme se třeba domnívat, že Teofil patřil také ke vzdělaným lidem (už jen to, že uměl číst…), tedy k lidem, kteří se zajímali o řeckou filosofii, apod. Žil tedy v prostředí, které sice věřilo v nesmrtelnost duše a v její posmrtný život, ale tento věčný život se netýkal těla. Tělo bylo vnímáno jako vězení duše, od kterého se tato duše potřebuje vysvobodit, aby prožívala účast na věčnosti, na skutečné realitě bytí. Prostřednictvím vyprávění chce tedy evangelista svému čtenáři také zdůraznit, že Ježíšovo vzkříšení se týká jeho těla. Proto evangelista klade tak velký důraz na prvky, které ukazují tělesnost Ježíšova vzkříšení.


Navíc víme, že šířící křesťanství se muselo potýkat s určitými problémy, které vyplývali ze souvislostí a myšlenkového světa oblastí, ve kterých bylo evangelium hlásáno. Když byl Ježíš hlásán židům, jako Boží Syn, byl pro židy velký problém přijetí božství Ježíše Krista a přitom neopuštění vyznávání monoteismu. Když bylo evangelium hlásáno v řeckém světě, nebyl problém s hlásáním Ježíšova božství, ale musel se spíše klást důraz na monoteismus (pro pohany nebyl problém přijmout „dalšího“ boha do svého panteonu.
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Tyto obtíže s hlásáním se pak pochopitelně netýkají jen božství Ježíše, ale také otázky jeho tělesnosti, respektive jeho smrti. Jak vnímat, že Ježíš je pravý Bůh a že jako takový trpěl a zemřel na kříži? Víme, že už Pavel vyjadřuje, že pohanský svět s obtížemi přijímá zvěst o kříži – trpící Bůh, který umírá. Můžeme se setkávat s tím, že Ježíšovo utrpení bylo v této oblasti velmi zesměšňováno – vždyť první známé dochované vyobrazení ukřižovaného Krista nacházíme na Římském palatýnu, kde je ukřižovaná osoba s oslí hlavou a pod tím nápis „Alexamenos uctívá svého boha“ 

Křesťané z pohanského prostředí se přirozeně snaží s touto otázkou (trpící Bůh) nějakým způsobem pracovat. A jeden ze způsobů, jak se s touto otázkou vypořádat, představuje dokétismus. Ten hovoří o tom, že Ježíšovo utrpení bylo jen zdánlivé (od řeckého dokeó – zdánlivý). Boží Syn měl lidské tělo jen jako šat, který si na sebe vzal a v době utrpení jej „odložil“. Na kříži tedy umíralo tělo, ne však Boží Syn. Tento přístup silně devalvoval význam těla. Můžeme si tedy představit, že evangelista Lukáš, když píše své evangelium Teofilovi, chce i tímto vyprávěním vyzdvihnout význam těla – vzkříšený Ježíš má tělo, je tělesný!


Přičemž si zároveň ale můžeme v Lukášově evangeliu všimnout zajímavé věci. Víme, že ostatní evangelisté, zvláště tedy evangelista Jan, kladou důraz na to, že Ježíšovo tělo nese na sobě známky umučení – Ježíš ukazuje rány po hřebech, Tomáš se jich má dotknout… Lukáš ale ranám po hřebech nevěnuje žádnou pozornost. Ježíš sice ukazuje ruce a nohy, a vybízí své učedníky, aby se na ně podívali („podívejte se na mé ruce na mé nohy: vždyť jsem to já sám!“). Ale o ranách ani slovo. A pak evangelista pokračuje: „duch přece nemá maso a kosti, jak to vidíte na mně“. Když k tomu připojíme to, že ve vyprávění o ukřižování Lukáš nehovoří o tom, že by byl Ježíš na kříž pověšen hřeby, pak můžeme vidět, že rány Lukáše skutečně vůbec nezajímají. On nechce ukazovat propojení, že vzkříšený Ježíš je ten samý, který visel na kříži, ale mnohem více se zaměřuje na to, aby ukázal, že Ježíš vzkříšený má tělo. Ruce a nohy Ježíš ukazuje v Lukášově vyprávění primárně proto, aby ukázal tělesnost svého vzkříšení – „duch přece nemá maso a kosti, jak to vidíte na mně“.

To je odpověď na naši otázku, kterou jsme začali tento oddíl. Evangelista tuto událost zaznamenává primárně proto, aby svému čtenáři z prostředí řeckého myšlenkového světa zdůraznil fyzičnost Ježíšova vzkříšení. 
Návrat emauzských učedníků

Jak jsme již výše zmínili, dnešní evangelium nám začíná zmínkou o tom, jak se emauzští učedníci vrátili do Jeruzaléma a vyprávěli ostatním o tom, co prožili. Přičemž tento zážitek vyjadřují dvěma skutečnostmi – co se jim přihodilo na cestě (na cestě jim Ježíš vykládal Písma); a jak ho poznali při lámání chleba. Učedníci mluvili o Slovu (jak o Písmu, tak o vzkříšeném Kristu) a o lámání chleba, o eucharistii. Evangelista následně zdůrazňuje, že když o tom mluvili, stál Ježíš uprostřed nich. 

Ono hovoření není jen sdělováním kontextu, jen zaznamenáváním toho, co dělali učedníci, ale je vyjádřením, kdy sám Kristus stojí uprostřed svých učedníků. Můžeme znovu uvažovat o tom, že evangelista píše své evangelium věřícímu člověku, v době, dávno po těchto událostech. Ale dává mu návod, jak se sám může setkávat se Vzkříšeným, respektive jak ho činit přítomným v našem společenství. Evangelista navíc zdůrazňuje, že sám Ježíš stojí uprostřed nich. To platí o pro církev, která naslouchá Božímu slovu a která láme chléb, že právě v tomto „kontextu“, v tomto konání se otevírá i v dnešní době tomu, aby sám Kristus stál uprostřed ní. 
K tomu, aby Ježíš stál uprostřed svých učedníků, mu nic nebrání. Není vázán žádnými zákony prostoru a času. Vzkříšený Kristus může být nejen kdekoli, ale může naplňovat celý prostor. Stejně tak zde není vyjádřeno, že se může ukázat v nějaký konkrétní čas, ale že jeho vzkříšení mu dává zvláštní možnost naplňovat veškerý čas. Vzkříšený Kristu může být kdekoli a kdykoli uprostřed svých učedníků.

Tento 35. verš tedy nemusíme vnímat jen jako kontext konkrétní události jednoho nedělního večera v Jeruzalémě, ale můžeme ho vnímat jako jakýsi návod pro nadcházející generace. Když budete spolu hovořit o Slovu a o lámání chleba, i uprostřed vás bude stát sám Ježíš. Jinými slovy, když budete slavit eucharistii, uprostřed vás bude sám Vzkříšený Kristus.

Ježíš přináší pokoj

Ježíš, který stojí uprostřed svým učedníků, jim přeje pokoj. My jsme o tomto pokoji již mohli uvažovat minulý týden, když jsme četli z Janova evangelia a kde evangelista Jan toto přání pokoje zmiňuje hned třikrát!

Pokoj (hebrejsky šalóm) je běžný židovský pozdrav. V evangeliích je tento pozdrav typický tím, že je vlastní především zmrtvýchvstalému Kristu. Když se ale podíváme na Lukášovo evangelium, tak můžeme vypozorovat, že u Lukáše nabývá ještě dalšího rozměru.


V tomto evangeliu byl Ježíš vylíčen jako prorok, který ve svém působení přináší a vyhlašuje pokoj. Oněch úryvků, které na toto odkazují, je více, např.: Lk 1,79; 2,14.29; 7,50; 8,48; 19,38.42. 

Ježíš ale není představován jen jako prorok. V druhé části dnešního úryvku, v pokračování tohoto Ježíšova zjevení se učedníkům, budeme číst o tom, že Ježíš ze svých učedníků činí svědky. A my můžeme říci, že je to Ježíš, který je prvním svědkem vzkříšení. Stává se tedy jakýmsi vzorem, prototypem velikonočního učedníka. Když v 10. kapitole Ježíš vysílal své učedníky, přikazoval jim, aby, když přijdou do domu, zde přinesli přání pokoje (srov. Lk 10,5-6). Ježíš nyní představuje velikonočního učedníka, který se stává svědkem vzkříšení a první co koná, je, že vstupuje do domu přináší pokoj.

Zděšení a strach učedníků

Na Ježíšovo přání pokoje učedníci reagují zděšením a strachem. Evangelista udává také důvod: protože „se domnívali, že vidí ducha.“ Mohli bychom říci, že zděšení a strach jsou jakési vlastnosti velikonočních postav. I u žen jsme slyšeli o tom, že takovýmto způsobem reagovali na událost Ježíšova vzkříšení. Je to docela paradoxní, ale je to fakt. První neděle po vzkříšení je plná zděšení, strachu, zármutku a beznaděje (Emauzští učedníci)… Je to jev, který tuto neděli doprovází a do značné míry naplňuje. Není to tedy jen radost, o které mluvíme. Ta má dokonce tuto neděli menší prostor. Je to především zděšení a strach, reakce, se kterou přichází učedník také na Ježíšovo přání pokoje!

S termínem, který je užit pro vyjádření tohoto zděšení, se u Lukáše setkáváme již v Lk 21,9. Zde je termínem „ptoeó“ vyjádřeno zděšení, které je vyvoláno strachem z války. Znovu velmi zvláštní. Ježíš přináší velikonoční pokoj a učedníci reagují, jako když se hovoří o válce. Jen to ukazuje ohromný rozdíl mezi tím, co Ježíš přináší a co člověk prožívá. Znovu se tak naplňují slova proroka Izaiáše: „Jako jsou nebesa vyšší než země, tak převyšují cesty mé cesty vaše a úmysly mé úmysly vaše“ (Iz 55,9).

Se slovem „ptoeó“ se ale setkáváme také v Septuagintě (LXX). Když čteme knihu Exodus a zprávu o Božím zjevení na hoře Sinaj, je reakce lidu popisována stejným způsobem. Lid se zděsil (Ex 19,16). Zdá se, že zděšení je jakousi přirozenou reakcí člověka, který se dostává do kontaktu s Bohem, s nebeskou sférou.


Zmiňovali-li jsme toto zděšení ve spojitosti s hrůzami válek, pak je v LXX toto slovo použito i v tomto kontextu. Ovšem děsem zde není stižen Izrael, ale obyvatele Aje, a to ve chvíli, kdy přichází Jozue s celým lidem a dobývá toto město (srov. Joz 7,5). Je to tedy válka, která vede k obsazení zaslíbené země a vytvoření prostoru k přebývání v ní. 


 Jak jsme již řekli, zdá se, že zděšení a strach bytostně patří k velikonoční zvěsti. Je dobré na to pamatovat i v dnešní době. Přeci se s tím každý můžeme setkávat v dvojí rovině – ve svém vlastním životě, ale i v okamžiku, kdy hlásáme zvěst o Kristu dalším. 


Zděšení a strach nemusí být nutně vnímány jako něco negativního, jako projev nevíry, ale naopak může být také projevem uvědomění si toho, že se dostáváme do kontaktu s nebeskou sférou, že se dostáváme do kontaktu s něčím, co nás nesmírně přesahuje. Někteří autoři tímto způsobem hovoří také o přistupování k eucharistii, případně o slavení mše svaté. My jsme si zvykli na to, že je to něco příliš „obyčejného“, časté přijímání má nebezpečí, že nám zevšední a že nám vymizí onen „děs a strach“. Bylo by nanejvýš vhodné při liturgii něco z tohoto rovněž prožívat – být si vědom toho, že to, co nyní konáme, nebo čeho jsme účastni, je skutečně spojeno s nebeskou sférou.

V našem životě tedy nemluvíme o děsu a strachu jako o něčem negativním. Avšak u ostatních, kterým hlásáme evangelium, se můžeme setkat s děsem a strachem, který je projevem neochoty přijmout poselství o Kristově vzkříšení. Je to zděšení z překvapivosti poselství, které je ale člověk neochoten přijmout.

Ježíš okamžitě na děs a strach učedníků reaguje. Ptá se jich, proč jim v mysli vyvstávají pochybnosti. V řeckém textu se na místo o mysli hovoří o srdci. Ale volnější český překlad dává význam, protože v tamějším prostředí bylo srdce vnímáno také jako sídlo myšlenek. Ostatně i my to tak občas vnímáme, když hovoříme o zamilovanosti – člověk v srdci vzpomíná na milovanou bytost, v srdci cítí bolest, zármutek z nepřítomnosti milované/ho.


V srdcích učedníků jsou v tuto chvíli jen mrtvé vzpomínky. Jak vyjádřili emauzští učedníci, v jejich srdcích původně zemřela již i naděje, která umírá poslední. Ježíšovo vzkříšení však nemá být něčím, co zasahuje jen mysl (mozek) člověka. Nemá být jen něčím, co se snaží člověk uchopit na základě vědeckých skutečností (podobně jako je tomu u víry), ale Ježíšovo vzkříšení si žádá také srdce člověka. Je třeba, aby jeho srdce ožilo, aby nebylo plné vzpomínek, ale aby bylo plné skutečnosti, reálně živého a přítomného Krista.

Dotkněte se

Následně Ježíš ukazuje svým učedníkům své ruce a nohy. To je skutečnost, o které jsme již uvažovali. Nyní se jen zmiňme o tom, že Ježíš vybízí učedníky, aby se jich dotkli (případně aby se dotkli jeho). Se zde použitým řeckým termínem „psalafaó“ se setkáváme znovu i v LXX, a to ve vyprávění o Izákovi. Izák, který již pro stáří ztratil svůj zrak, je odkázán na svůj hmat. Věci může poznávat jen dotykem. A tak prostřednictvím dotyku se chce přesvědčit, že před ním, ve chvíli, kdy chce udělit požehnání, stojí skutečně jeho syn Ezau (srov. Gen 27,12.21-22). Slepý Izák byl přesto oklamán – jeho dotek mu nedopřál jistotu. Zde se však učedníci mají dotknout, aby se přesvědčili o pravosti. Mají se dotykem přesvědčit o tom, že to co vidí (v tom je rozdíl od Izáka), není vidina, sen, ale že je to skutečnost. Mají se dotknout, aby se zprostředkovávalo požehnání, totiž poselství vzkříšení a s ním spojeného věčného života.

Již jsme zmiňovali, že evangelista vlastně říká, že sám Vzkříšený může být uprostřed každého společenství. Takového společenství, které hovoří o Slovu a láme chléb. Každé společenství je vybízeno, aby se i v dnešní době dotýkalo Ježíše. Jsou to právě svátosti, je to liturgie, ve které se můžeme v dnešní době dotýkat vzkříšeného Krista. Nemusíme tedy učedníkům závidět, že oni mohli a my nemůžeme. I my můžeme vidět, a můžeme vidět víc, než viděli oni. Nemůžeme vidět tak jasně očima (ale takové vidění vedlo jen k děsu a strachu), ale můžeme vidět srdcem, můžeme se dotýkat…

Ježíš jí rybu

Učedníci na výzvu k dotyku reagují s radostí. Děs a strach se mění ve velikonoční radost. Avšak ani tato radost s sebou ještě nepřináší to, že by učedníci již plně věřili v Ježíšovo zmrtvýchvstání, ve smyslu, že by pochopili, co to znamená. Stále nedokáží pojmout to, že Ježíšovo vítězství nad smrtí se týká i jeho těla. Jakoby to bylo příliš překvapivé, příliš krásné na to, aby to byla pravda. Učedníci nechtějí být klamáni.


Sami to velmi dobře jistě známe, že jsou události, kterým se nám nechce věřit, protože jsou příliš radostné. V takových chvílích říkáme, aby nás někdo štípnul, abychom si byli jisti, že nespíme, nesníme, prostě, že je to skutečné. Ježíš učedníky neštípe, ale žádá je, aby mu dali něco k jídlu, a pojídá před nimi rybu. Koná skutek, který je ještě mnohem intenzivnější, než štípnutí. Protože je to skutek, který není jen chvilkovým okamžikem, ale něco zde fakticky zůstává – prázdný talíř, prázdné místo po rybě (něco jiného, že zde fakticky něco nezůstává – totiž ryba (). 


Ježíš před učedníky tedy pojídá rybu. Toto jezení ryby nebude mít asi hlubší význam (proč zrovna ryba). Přesto se ale můžeme setkat v různých křesťanských textech o úvahách o této pečené rybě. A tak se nám alegorické výklady této nedělní večeře dostaly i liturgii, přesněji řečeno do hymnu o velikonočních nešporách. Tam se modlíme: „in ara crucis torridum“ (v překladu (Tělo) zprahlé na oltáři kříže). Je to odkaz na to, že ryba žije v hlubinách vod. Když je chycena a upečena, stává se potravou pro člověka. Podobně tak Ježíš vstoupil do hlubin smrti, aby „chycený“ byl upečen na dřevě kříže a člověk se tak jím mohl sytit. 
Písmo

Následně se opakuje to, co již zažili emauzští učedníci – Ježíš začíná vykládat Písmo. Snaží se učedníkům dát pochopit, že se nestalo nic zvláštního, totiž ve smyslu, že došlo jen k naplnění Písem. Je zajímavé, jak Ježíši, potažmo evangelistům, jde o to ukázat, že v Ježíši je naplněno Písmo. Tento důraz je možné chápat u Matouše, který píše pro židovskou obec, ale zde je toto zdůrazňováno v evangeliu, které je psáno věřícímu z pohanského prostředí. A přesto i jemu evangelista velmi silně zdůrazňuje, že v Ježíši jsou tato Svatá Písma židovského národa naplněna.

Důvod, proč tak ale evangelista činí, zaznívá následně: „tehdy jim otevřel mysl, aby rozuměli Písmu“. Taková pozornost Písmu je věnována znovu proto, aby si církev uvědomovala, jak velký poklad v Božím slově má. Celé Písmo svaté (i Starý Zákon) hovoří o Kristu, ke Kristu směřuje a s Kristem spojuje. V Písmu svatém se člověk setkává se vzkříšeným Kristem. Bohužel katolická tradice po reformaci v návaznosti na její popírání svátostí a zdůrazňován slova činila přesný opak. Tedy pro zdůraznění svátostí opomíjela slovo. Situace ale nemůže být postavena buď anebo, ale obé je třeba. A tak po II. vatikánském koncilu katolická církev znovu objevuje Písmo svaté. Pochopitelně to jde pomalu. Ale právě tyto texty by nám měli pomáhat chápat, jak důležitou úlohu Písmo svaté může v životě člověka mít. A to nejen jeho místo v liturgii, ale také jeho pravidelná četba v domácnostech.

Jsem mnohdy rád, když se rodiny scházejí ke společné modlitbě. Ale tato modlitba mnohdy spočívá v dících a prosbách. To je samozřejmě velmi dobře, že děkujeme, chválíme, prosíme… Ale nezažívám příliš, aby modlitba spočívala také v četbě a rozjímání Písma (alespoň třeba v růženci…). A přitom jsou skutečně vyprávění o Ježíšově vzkříšení také plná zpráv o Písmu svatém, zvláště pak tedy Lukášovo evangelium, které je psáno věřícímu Teofilovi, tomu, který miluje Boha. Vstupovat do Velikonoc tedy s sebou nese také objevování Písma svatého, a to nejen NZ, ale i toho SZ, protože i ten nám hovoří o Kristu a setkání s Kristem zprostředkovává. 

Vyslání učedníků

Jak jsme již řekli v úvodu, první část dnešního evangelia představuje Ježíšovo setkání s učedníky. Toto setkání, ve kterém Ježíš nejprve klade důraz na zjevení toho, co to znamená, že vstal z mrtvých, postupně přechází do situace, kdy tento vzkříšený Kristus vysílá své učedníky.


Už jsme představovali některé prvky, které patří k velikonoční neděli. Není to jen děs a strach, ale je to také například poslání. Slavit Velikonoce, setkávat se se Vzkříšeným, to vše s sebou také nese, že se stáváme svědky.


Slovo svědek odkazuje ke dvěma skutečnostem. Většinou ve vztahu k evangeliu zdůrazňujeme onen rozměr hlásání – svědek je ten, kdo svědčí o Kristu. Ale je vhodné si uvědomovat i onen druhý (respektive první ve smyslu časovém) aspekt. Aby učedník mohl následně podat svědectví a být svědkem ve smyslu hlásání, potřebuje být nejprve svědkem ve smyslu vidět, či slyšet o nějaké události.


Když policie pozve někoho, aby svědčil, má se za to, že je to člověk, který byl přítomný nějaké události, nebo o této události může mluvit. K podání svědectví není pozván člověk, který s danou situací nemá co do činění. 


Jestliže Ježíš vybízí své učedníky, aby se stali jeho svědky, pak v první řadě potřebují prožít setkání s Kristem, které nyní prožívají. Chceme-li my být svědky Kristova vzkříšení, respektive vzkříšeného Krista, je zcela přirozeně nutné, že nejprve musíme být svědky, totiž těmi, kteří se stanou součástí oné události – o tom, „co jsme slyšeli, vlastníma očima viděli, bedlivě pozorovali a čeho jsme se svýma rukama dotýkali, o Slovu života svědčíme a zvěstujeme vám“ (1 Jan 1,1). Naše svědectví je a bude prázdné, pokud to bude svědectví, kterému nepředchází účast na událostech.


Evangelista zde ale specifikuje to, čeho budou učedníci svědky: „v jeho jménu bude hlásáno pokání, aby všem národům, počínajíc od Jeruzaléma, byly odpuštěny hříchy“. Učedník se má stát svědkem pokání a odpuštění hříchů. Učedníci, v onom dvojím slova smyslu, který jsme představili, mají být svědky pokání a odpouštění! Jsou tedy těmi, kteří první mají mít na tom účast, mají takovýmto způsobem jednat. Protože teprve pak mohou svědčit svými ústy všem národům.

Připomeňme ještě jednou Ježíše, který přišel mezi učedníky s přáním pokoje. Zmiňovali jsme, že Ježíš se představuje jako prototyp velikonočního učedníka. Sám ukazoval, co má učedník konat. Nyní můžeme štafetu posunout dál. Můžeme říci, že učedník má konat to, co mají konat ti, který hlásá evangelium. Má být člověkem pokání a člověkem, který ve svém životě zakouší odpuštění hříchů. Učedník může hlásat odpuštění hříchů a pokání, protože jemu samotnému bylo odpuštěno a činí pokání.

Zkusme si představit, jak asi učedníkům tohoto nedělního dne bylo. Před třemi dny zapřeli Ježíše, rozutekli se, nechali ho samotného, nebránilo (zvláště Petr se holedbal, že k tomuto určitě nedojde). Selhali a v tuto chvíli se musí potýkat nejen s realitou konce, ale také se svým svědomím. Najednou se začne šířit zpráva o Ježíšově vzkříšení. Jistě radostná zpráva, ale také jistě spojená s určitými obavami, strachem. Jak se můžeme před Ježíše postavit? Dokáži si představit, jak těžce se muselo učedníkům v tuto chvíli pozvednout oči a podívat Ježíšovi do očí. Ježíšovo velikonoční poselství pokoje s sebou nese ale i odpuštění tohoto selhání. Jsem si jistý, že učedníci v těchto velikonočních setkáních také zakoušeli jedinečnou Ježíšovu milosrdnou lásku, že zakoušeli, že je jim jejich selhání, se kterým se jistě museli ve svém svědomí konfrontovat, odpuštěno. Tato velikonoční neděle je pro ně také dnem Božího milosrdenství, odpuštění. Tedy stávají se svědky odpuštění. A proto toto odpuštění mohou hlásat dál, mohou o něm svědčit.

Chceme-li přijmout Ježíšovo velikonoční pozvání k svědectví (a toto pozvání patří ke slavení Velikonoc, k setkání se vzkříšeným Kristem), pak musíme být svědky odpuštění. Svědky ve svém vlastním životě. A nemusím jistě příliš zmiňovat, že je to svátost smíření, kde toto odpuštění zvláštním způsobem zakoušíme. Jen se provokativně zeptám, jak můžeme být svědky odpuštění, pokud další svátost smíření budeme slavit před Vánocemi, či znovu až před Velikonocemi… Jaké je toto svědectví?
1. čtení – Sk 3,13-15.17-19

Úvod Skutků apoštolů nám představuje v první řadě postavu apoštola Petra. V těchto kapitolách slyšíme některé Petrovy řeči. A můžeme slyšet o tom, jak jsou tyto Petrovy řeči skutečnou aktualizací a jak jsou plné Ducha, který posluchače pohání k reakci.


V dnešním prvním čtení slyšíme vybrané verše z druhé Petrovy řeči. Tu Petr pronáší po té, co spolu s Janem uzdraví chromého člověka. Petr využívá situace, kdy je obklopen zástupem. Nevyužívá této situace k vlastnímu prospěchu – k oslavě svého zázračného jednání, ale k tomu, aby hlásal Krista. Můžeme říci, že dokáže využívat příležitosti k tomu, aby druhým o Kristu mluvil, aby jim zprostředkovával Boží moc.


Tak jako v evangeliích můžeme mnohdy vidět, že Ježíšova uzdravení jsou mnohdy „jen“ doprovodným jevem, který Ježíš využívá k tomu, aby sděloval podstatné věci, tak podobně je tomu i ve Skutcích apoštolů. Uzdravení chromého vede k tomu, že je hlásán Kristus. Učedníci tak skutečně napodobují Krista, pokračují v jeho poslání. Nejen prostřednictvím mocných skutků, ale mohli bychom říci, že také „kopírují“ způsob jeho působení – mocný skutek je doprovázen výkladem, který má druhé vést k obrácení a přijetí Krista.

Petr představuje dva rozdílné „světy“. Bůh praotců Ježíše oslavil. Toho Ježíše, kterého jste se vy zřekli. Bůh se hlásí k tomu, koho se lidé zřekli. To je velmi hluboké tvrzení. V Písmu máme opakovaně Boží zjevení, ve kterém vyjadřuje, že se ujímá slabých, opuštěných, těch, které svět nenávidí, kterých se svět zřekl. V Ježíši Kristu se tento princip naplnil. Toho, kterého svět nepřijal, se Bůh ujal, toho Bůh oslavil. My častokrát nesmírně toužíme po tom, abychom byli světem přijati a oslavováni, ale i Velikonoční poselství je plné tohoto principu. V postní době, kterou jsme letos procházeli (roční cyklus „B“) jsem zvlášť uvažoval o tomto tématu. Když se podíváme na Ježíšovo působení, je to prohra za prohrou.
Ano, my, křesťané povelikonoční doby, máme při pohledu na Ježíšův pašijový příběh výhodu – víme, jak to dopadne, víme, jaký to vše mělo význam. Ale tato výhoda se může stávat také nevýhodou, totiž, že to, co Ježíš prožíval, budeme idealizovat a nebudeme se z toho umět sami poučit a z Ježíšovy zkušenosti sami čerpat.

Pokud budeme sledovat Ježíšův pašijový příběh „v reálu“, budeme moci říci, že Ježíš zažívá jednu prohru za druhou. Je to prohra mezi jeho učedníky, jeden ho zradil, jiný zapřel, další se rozutekli. Je to prohra jak před židovským, tak římským soudem. Je to prohra ve chvíli, kdy lidé dostávají otázku, koho chtějí propustit. Je to prohra, když si musí nést svůj kříž a pod tíhou tohoto kříže padá…

Máme tendenci vidět jen Ježíšův úspěch, Ježíšovo slavné vítězství. Ale toto vítězství je dlážděno mnoha, z lidského hlediska, neúspěchy. K vítězství Ježíš dochází prostřednictvím toho, co tento svět vnímá jako prohru. Od svého Otce je oslaven v tom, co tento svět považuje za neúspěch, je oslaven v situaci, kdy svět jej odmítá. To je skutečnost, kterou Petr představuje.

Zřekli jste se Svatého a Spravedlivého, a vyprosili jste si milost pro vraha. To je další tvrzení, které Petr předkládá. Odkazuje tím na okamžik, kdy Pilát dal lidem na výběr, koho chtějí propustit – zda Ježíše, nebo Barabáše.

Je dobré se nad touto nabídkou a volbou mezi dvěma osobami trochu více zamyslet, protože je zde něco mnohem podstatnějšího. Jméno Barabáš znamená „syn otce“. Můžeme říci, že i Ježíš je „Bar-abba“ (Syn Otce). Lidé tedy dostali nabídku, jakého syna otce chtějí. 

S tím souvisí ještě jedna věc. O Barabášovi čteme, že byl zavřen pro vzpouru a vraždu. Z toho můžeme usuzovat, že se jednalo o člověka, který se prohlašoval za Mesiáše (kolem postav, které se prohlašovaly za Mesiáše, se shlukly stoupenci především zélótského hnutí, kteří neměli problém vzít do rukou zbraň a vyvolávat vzpouru), nebo alespoň byl příslušníkem zélótského hnutí a jednal v reakci na postavu někoho, kdo se za Mesiáše označil. Víme, že i Ježíš byl obviněn z toho, že chce vykonat vzpouru (jak jinak také vnímat jeho vjezd do Jeruzaléma, kterému, i když je k tomu vybízen, nebrání – když budou mlčet oni, bude křičet kamení… - srov. Lk 19,40).
Židé tedy dostávají nabídku, kterého ze dvou představitelů vzpoury chtějí propustit. Mohli bychom říci, že si mají vybrat, jaký přístup je jim sympatičtější. Chtějí syna otce, který svou moc projevuje násilím, nebo chtějí syna otce, který je představen v Ježíši – totiž Svatého a Spravedlivého? Volání, že chtějí propustit Barabáše, ukazuje něco mnohem hlubšího, než jen prosté vybrání si jedné konkrétní osoby. Je to volba způsobu života, jednání… Místo spravedlnosti si člověk zvolil násilí, místo svatosti si zvolil zlo. To vše můžeme vidět v Petrově výroku.

Petr se znovu vrací k tvrzení, že Bůh projevil svou moc – třebaže jste původce života dali zabít, Bůh ho vzkřísil z mrtvých. A Petr hned připojuje, že učedníci jsou toho svědky. Znovu se dostáváme ke slovu svědek, o kterém jsme uvažovali již v evangelijním textu. Svědek, který je účastníkem události, a pak o ní vydává svědectví, o ní říká druhým.
Dále si všimněme dalšího Petrova vyjádření: „Já ovšem vím, bratři, že jste to udělali z nevědomosti, a stejně tak i vaší přední muži“. Petr se v tuto chvíli stává obhájcem těch, ke kterým mluví. Můžeme říci, že Petr v tuto chvíli napodobuje Ježíšovu modlitbu na kříži (Otče, odpusť jim, neboť nevědí, co činí). Petr omlouvá ty, ke kterým hovoří, i ty, kteří se podíleli na Ježíšově smrti – udělali to z nevědomosti. Můžeme tedy říci, že v Petrovi nám je představena také jedna z charakteristik svědka, hlasatele evangelia. Ten se nestává tím, kdo druhé odsuzuje, ale naopak tím, kdo je omlouvá.

Petr se nebojí říci, co dotyční provedli. Neomlouvá je ve smyslu, že by nic takového neudělali. Nebojí se nazývat věci pravým jménem. Ale když říká, co dotyční provedli, neříká to proto, aby je odsoudil, zatratil, ale vyjadřuje, že je omlouvá. 

Nejednou jsem již slyšel od lidí ve svých farnostech, kde jsem působil, že do lidí příliš tepu. Že ve svých homiliích neustále ukazuji na to, co děláme špatně. Že bych měl být více pozitivní, že bych měl více ukazovat to, co děláme dobře, jak jsme dobří, že jsme právě v kostele, apod… Nebudu to v tuto chvíli více rozebírat, ale chci zdůraznit, že tohle nedělá ani Petr. Petr není tím, kdo by chlácholil. Petr natvrdo říká, jak se lidé zachovali – zvolili jste si vraha, zabili jste Svatého a Spravedlivého. Ano, toto je pravda! Ale důležité je, že to neříká proto, aby lidi zatratil, aby je zkritizoval. Omlouvá jejich jednání a nabízí novou možnost – teď se rozhodnout pro Spravedlivého a Svatého.
Naším velkým problémem je přiznání si své hříšnosti. Máme stále tendenci si na sobě zakládat, stále se domnívat, jak jsme dobří a výjimeční. A já říkám, že je to dost nepochopitelné, když na začátku každé mše svaté vyznáváme svou hříšnost, v jednom z úkonů říkáme, že často hřešíme (přičemž žádný hřích není něčím, nad čím mohu mávnout rukou, ale je katastrofálním odmítnutím Boží dobroty
), pravidelně přistupujeme ke svátosti smíření, abychom vyznávali své hříchy… Ano, i o nás platí, že jsme si zvolili vraha namísto Spravedlivého a Svatého, že si ho takto volíme několikrát za den! Ale to neříkáme proto, abychom deptali, abychom zatracovali. I o nás platí, že to mnohdy činíme z nevědomosti, ze své slabosti, z toho, že si neuvědomuje důsledky takového rozhodnutí…

A na toto navazuje poslední výzva: „Obraťte se tedy a dejte se na pokání, aby vaše hříchy byly zahlazeny“. Reakcí na naše selhání je obrácení a pokání. Mohli bychom si říci, že už zase. Vždyť takto jsme prožívali celou postní dobu – stále se mluvilo o obrácení a pokání. ˇ


Máme skutečný problém s postní dobou. My jsme ji totiž uzavřeli do daných čtyřiceti dní. Všechny úkony jsou ohraničeny těmito čtyřiceti dny. Postíme se od kávy, alkoholu, ale vše je vnímáno jen jako sebezápor, který o velikonocích končí. Postní doba mnohdy nemá přesah do dalšího období.


Rovně jsme z obrácení udělali něco, co se týká jen nějakého období, nějakého času a i s tím máme problém. Domnívám se, že mnoho lidí vnímá jako nepochopitelné, proč by se měli každý rok obracet – oni to nepotřebují.


A do toho přichází velikonoční doba, ve které nasloucháme kázání prvních apoštolů, a tato kázání jsou znovu plná výzev k obrácení. Můžeme si to začít vysvětlovat tím, že ona výzva k obrácení je adresována těm, ke kterým mluví apoštolové, totiž k těm, kteří Ježíše nepřijali, v něho neuvěřili. Pak ale děláme z onoho slova biografii, děláme z ní knížku vyprávějící o událostech minulých. Říkáme, že ono slovo není živým Božím slovem, že není slovem, které by promlouvalo k nám!

Je třeba pochopit, že obrácení a pokání jsou jedním z nejvlastnějších projevů křesťanského života. Má to být jednání, které si osvojíme a které provází celý náš život. Reakce na Boží jednání v náš prospěch je trvalá cesta obrácení a pokání. Skrze tuto cestu se směřuje do nebeské radosti, skrze tuto cestu se otevíráme Ježíšovu velikonočnímu vítězství. A tak i nám tedy zaznívají ona Petrova slova s naléhavou aktuálností, a to i nyní v době velikonoční: „Obraťte se tedy a dejte se na pokání, aby vaše hříchy byly zahlazeny“
Žalm – Ž 4,2.4.7.9

Čtvrtý žalm má celkem devět veršů, přičemž první verš, jak je obvyklé, představuje úvod žalmu, totiž stanovení toho, pro koho je žalm určen (pro předního zpěváka za doprovodu strunných nástrojů) a zároveň udání autorství tohoto žalmu (Žalm Davidův). Samotná modlitba tedy předkládá osm veršů a my se z nich modlíme čtyři. My se ale v našem komentáři dotkneme i té poloviny veršů, které se dnes nemodlíme
.


Tento žalm je v úzké souvislosti s předchozím, třetím žalmem. Žalmista, který vyjadřoval, že je obklíčen nepřáteli (srov. Ž 3,7) nyní vyznává, že v soužení mu Bůh zjednává volnost (srov. Ž 4,2).


Zmínili jsme, že žalm připisuje autorství králi Davidovi. Ze samotného textu je ale spíše pravděpodobné, že autorem je někdo jiný. Totiž člověk, který je nespravedlivě obžalován a který je Božím soudem ospravedlněn. Tím daný žalm začíná. Člověk se dovolává Boha, kterého vyznává jako zastánce svého práva. U nikoho jiného toto zastání totiž nemůže najít. 


Čtvrtý verš, který se modlíme, je uvozen oslovením, které nacházíme v předchozím verši: „Urození, dlouho ještě bude tupena má sláva? Milujete marnost, vyhledáváte lež“. Oslovení „urození“ v originálu zní: „vy synové někoho“. Tedy žalmista oslovuje ty, kteří patří k elitě národa, ty, kteří nejsou neznámí, bezejmenní, ale kteří patří k předním mužům. Právě u nich se mu nedostává spravedlnosti. Právě ti jej obviňují. Obviněný člověk v takovéto situaci proti sobě staví lež těchto „urozených“ A vyznamenání ze strany Hospodina. Žalmista je přesvědčuje o tom, že Hospodin se ho zastane, že ho vyslyší, když k němu zavolá. Obžalovaný si je totiž jistý tím, že právo je na jeho straně (i když mu to „urození“ nevěří, či upírají).

V tuto chvíli je dobré spojovat tento výrok s přiřazením autorství. Obviněný totiž není kde kdo, kdo by se dovolával Božího zastání, ale je to sám král, který byl Hospodinem vyvolen ke své službě. Přičemž platí, že David neměl významné rodiče. Patřil původně k té skupině bezvýznamných. Nyní ale může spoléhat na Hospodina (tak, jako již tolikrát během svého života) a na jeho pomoc.


V pátém a šestém verši, které se znovu nemodlíme, vyzývá žalmista k tomu, k čemu vybízel Petr své posluchače (skutečně nechápu, proč máme v dnešní liturgii tyto verše vypuštěné). Žalmista vybízí k tomu, aby nehřešili. Aby o tom, co se v tuto chvíli odehrává, uvažovali na svém loži ve svém srdci. Je třeba se obrátit, a důvěřovat Bohu a jeho spravedlnosti.


Závěr žalmu (verše 7-9) představují žalmistovo vyznání, jeho jistotu, kterou nachází v Hospodinu. Dobro nenajde v tomto světě, ale hledá jen u Hospodina. Jeho jasná tvář, která se má ukázat, má vyjevit pravdivou skutečnost probíhajícího sporu. V Hospodinu nachází obviněný svou záštitu. A proto může uléhat klidně, sotva si lehne, nemusí na svém loži dlouho přemítat a prožívat strach a obavy, protože v Hospodinu má nejlepšího obhájce.

2. čtení – 1 Jan 2,1-5a

Posledním biblickým textem, kterému nasloucháme, je úryvek z Prvního Janova listu. Tato Janova slova navazují na pasáž, ve které svatopisec ujišťoval svého čtenáře o tom, že Bůh odpouští hříchy, kdykoli je sami uznáme (srov. 1 Jan 1,9).

Slyšíme-li v evangeliu a především v prvním čtení o tom, že je nutné se obrátit a činit pokání, pak druhé čtení nám říká jednu důležitou věc – když tuto cestu nastoupíme, Bůh nám jistě odpustí! Kdykoli o to požádáme, Bůh odpustí. Jediné, kdy neodpouští, to jsou okamžiky, kdy o to nežádáme.


Dnes slyšíme výzvu k tomu, abychom nehřešili, ale Jan hned připojuje: „Zhřeší-li však někdo, máme přímluvce u Otce: Ježíše Krista spravedlivého“. Tedy znovu hned připojuje ujištění, že Bůh nám jistě odpustí. Přesto však platí, že máme usilovat o to, abychom nehřešili, i když se nám to nikdy zcela nepodaří. To, že budeme nadále hřešit, nikterak nesmí vést k tomu, že přestaneme usilovat o to, abychom nehřešili.


Už několikrát jsem zažil situaci, kdy se někdo zpovídal z něčeho závažného a kdy připojil, že proto hřešil i v jiných oblastech. Někdo vyzná, že nezachovával předmanželskou čistotu a že tedy, když už žil v těžkém hříchu, tak že nechodil ani v neděli do kostela, že už to bylo stejně jedno. Že když už má jeden těžký hřích, tak už je jedno, že konám další. Tedy dotyční představují mentalitu, že když někoho zabiji, tak už mohu klidně vykrádat banky, ubližovat druhým, apod., protože už je to vlastně jedno.


Ne, to, že hřešíme, nás rozhodně nemůže vést k tomu, že o nehřešení už neusilujeme. Žádný okamžik života, žádné jednání nás nesmí vést k tomu, že přestaneme usilovat o své obrácení, že přestaneme v sobě rozvíjet onu touhu po nehřešení.


V druhé části dnešního textu svatopisec vyjadřuje to, s čím se můžeme setkávat také v Ježíšově řeči na rozloučenou (budeme se tomu věnovat více v nadcházejících homiliích). „Podle toho víme, že jsme ho poznali, když zachováváme jeho přikázání“. Svatopisec propojuje znalost Ježíše a lásku k němu se zachováváním přikázání. Jsou to dvě věci, které jdou ruku v ruce. Budu o tom více hovořit v nadcházejících homiliích, ale již nyní to zmíním. Je nepředstavitelné hovořit o poznání Boha a lásce k němu, když odmítáme zachovávat některá jeho přikázání, když některá tato přikázání relativizujeme, či dokonce překrucujeme (říkám, že tohle zachovávat nemusíme, že v tomhle se církev plete, apod…).


Jan, kterého můžeme označit za milovaného učedníka, který o lásce mluví snad ze všech nejvíc, dokáže být ale také jasný a striktní, mohli bychom říci, že dost tvrdý a přísný: „Kdo tvrdí: «Znám ho», ale jeho přikázání nezachovává, je lhář a není v něm pravda“. To jsou tvrdá slova, ale zcela jasná. Není možné znát Boha a přitom nezachovávat jeho přikázání. To je lež! Věrnost přikázáním a láska k Bohu jsou dvě věci úzce spojeny, dvě věci, které jdou ruku v ruce! To je třeba pochopit a podle toho se zachovávat.
� Zde je problémem naše terminologie, když jsme některé hříchy označili za „lehké“. Lehké jsou ve smyslu, že nás nezatracují na věčnosti, nejsou smrtelné, nikoli, že by je bylo možné bagatelizovat – jak mnohdy děláme!


� V takovýchto případech si vždy kladu otázku, zda to opravdu je třeba takto text zkracovat, zda by nás skutečně obtěžovalo, kdybychom se pomodlili celý čtvrtý žalm…
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