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Pátek po 4. neděli velikonoční – čtvrtek po 7. neděli Velikonoční, 2018
evangelia 
Biblické úryvky: Jan 14-17
Drazí bratři a sestry, necelé tři poslední týdny velikonoční doby nasloucháme v evangelijních úryvcích vybraným pasážím ze 14-17. kapitoly Janova evangelia. Jedná se o tak zvanou Ježíšovu řeč na rozloučenou a o jeho modlitbu, kterou označujeme názvem „Velekněžská modlitba“.

První věc, kterou je dobré mít po celou dobu na paměti, je, v jakých souvislostech Ježíš tato slova a tuto modlitbu pronáší. Tento kontext nám totiž pomůže ještě více vnímat naléhavost a závažnost Ježíšových slov.

Janovo evangelium tradičně dělíme na dvě části. Prvních dvanáct kapitol označujeme jako „knihu znamení“. V těchto kapitolách evangelista zaznamenává Ježíšova slova, jeho učení, které je podpořeno znameními, která dělá a kterými dokazuje pravdivost svých slov. Od 13. kapitoly začíná část, kterou označujeme jako „kniha slávy“. Je to vyprávění o událostech spojených s Ježíšovou smrtí. Zatímco synoptičtí evangelisté představují Ježíšovu smrt v kontextu utrpení, evangelista Jan se snaží ji představit primárně jako hodinu, kdy je oslaven Syn člověka.

Ve 13. kapitole usedáme s Ježíšem a učedníky do večeřadla. Z různých důvodů, kterým se nyní nebudeme věnovat, evangelista Jan nevypráví o Pesachové večeři. V Janově evangeliu Ježíš neusedá se svými učedníky k této tradiční židovské večeři připomínající desátou egyptskou ránu. Evangelista nám tedy nevypráví o ustanovení eucharistie, ale zachycuje nám jinou událost večeřadla, totiž umývání nohou učedníkům.

Po té, co tento večer ve večeřadle skončil, se Ježíš se svými učedníky zvedl a vydal se směrem k venkovskému dvorci, zvanému Getsemany, kam chodil trávit noc. Připomeňme jen, že začínaly velikonoční svátky, kdy desetitisíce, možná až statisíce židů přicházelo do Jeruzaléma tyto svátky slavit. Bylo běžné, že museli také někde trávit noc a Getsemanská zahrada byla jedním z takových míst. Z evangelií víme, že Ježíš také častokrát odcházel na noc do blízké Betánie ke svým přátelům. Této noci však zůstává v blízkosti Jeruzaléma. Opouští večeřadlo a podél městských hradem sestupuje dolu do údolí potoku Cedron. A právě do této cesty evangelista situuje Ježíšovu řeč na rozloučenou.

Ježíš ji pronáší v předvečer své smrti, chvíli před svým zatčením. Ve chvíli, kdy ví, co se chystá, co se blíží. Ví, že má naposledy učedníky před sebou. S trochou nadsázky můžeme říci, že pronáší tato slova maje smrt na jazyku. Můžeme přemýšlet o tom, jakou hodnotu mají takováto slova. 

Víme, že člověk, který umírá, se snaží sdělit svému okolí to nejdůležitější, to podstatné. Podobným způsobem můžeme uvažovat o těchto Ježíšových slovech. Ta rozhodně nejsou nějakým teoretizováním, filosofováním, ale jsou posledním Ježíšovým učením, ve kterém se snaží shrnout a předat to podstatné. Je nanejvýš třeba chápat, že Ježíš v tuto chvíli nepředstavuje ideály, nesní, nepředstavuje nějaké zbožné myšlenky, ale snaží se předat to nejpodstatnější pro život jeho učedníků, pro šťastný život! 
Jsou-li velikonoce obdobím mystagogie, pak slova těchto kapitol nás zvou k tomu, abychom uvažovali o křesťanském životě – co to znamená být křesťanem, být Kristovým učedníkem. A je skutečně nutné vnímat, že to, čemu nasloucháme, nejsou nějaké zbožné fráze, ale slova, která představují samotný základ, která představují to nejpodstatnější, to, na co se má člověk zaměřit s celou svou silou. Je to jakýsi testament našeho Mistra. Jestliže ve večeřadle nám synoptici zachycují Ježíšův příkaz: „to konejte na mou památku“, pak můžeme aplikovat tento příkaz i na tato slova.  


V těchto dnech rozdělíme homilii, co se týká evangelijních textů, podle nadpisů, které najdeme v ČEPu. Naše úvahy budou vést spíše k zamyšlení, protože je zřejmé, že kdybychom se textům věnovali hlouběji (jak činíme u jiných homilií), tak by tento text nabral enormní délku (i tak bude tato homilie dost dlouhá). Ve čteních se budeme znovu věnovat perikopám tak, jak jsou nám jednotlivé dny předkládány.
Jan 14

Svou řeč na rozloučenou Ježíš začíná slovy: „Vaše srdce ať se nechvěje úzkostí“. S identickým tvrzením se setkáváme i ve verši 27b. Z toho můžeme odvozovat, že se jedná o jakousi „inkluzi“. Vše, co je mezi touto opakující se Ježíšovou výzvou, můžeme brát jako slova, která vyjadřují, proč se Kristův učedník nemá chvět úzkostí.

Veškerou část této řeči bychom mohli rozdělit následujícím způsobem:

· vv. 1- 6 – Ježíšův odchod k Otci.
· vv. 7- 11 – vidět Otce a jeho skutky.
· vv. 12 - 14 – věřit a konat Synovy skutky.
· vv. 15- 24 – Plody, jež přináší víra a láska (tuto část později ještě rozdělíme).

A právě v těchto částech, prostřednictvím těchto zjednodušených nadpisků, můžeme číst, proč se nemá srdce učedníků chvět úzkostí. Podívejme se na jednotlivé části pozorněji a hledejme odpovědi na to, proč srdce učedníka není stiženo úzkostí. 
Ježíšův odchod k Otci

První důvod, který Ježíš udává, je, že v domě jeho Otce je mnoho příbytků a že přichází učedníkům připravit místo. Důležitým slovem pro nás v tuto chvíli bude slovo „příbytky“. V řeckém jazyce je užito slovo „monai“, které má stejný kořen, jako „přebývat“ (menein). Sloveso přebývat má pak v Janově evangeliu svůj význam. Když budeme pročítat Janovo evangelium, budeme moci na toto slovo několikrát narazit, a to jak v pozitivním tak i v negativním smyslu. My ale nyní odkážeme na jeden výskyt, a to ten v první kapitole, ve 38. verši. Tam evangelista vyprávěl o povolání první učedníků a zachytil nám otázku, se kterou se první dva učedníci obrátili na Ježíše. Ptali se ho: „Mistře, kde bydlíš“ (menein). Hned na počátku jeho veřejného působení se ho ptali na jeho přebývání zde na zemi, na jeho život. Ježíš na konci svého působení, po třech letech, kdy učedníkům dal možnost nahlížet na jeho přebývání, hovoří o tom, že odchází připravit učedníkům příbytky, tedy prostor, ve kterém i oni budou moci podobným způsobem přebývat.


Mohli bychom říci, že první věc, kterou Ježíš zdůrazňuje ve své řeči na rozloučenou, je ta, že veškeré úsilí jeho učedníka má směřovat k tomuto přebývání. K přebývání, které Ježíš učedníkovi získává, a to svou smrtí a svým vzkříšením, tím, co se skrývá nyní pod Ježíšovou nutností odejít.


Ve třetím verši Ježíš ještě pokračuje, když hovoří o tom, že když odchází, znovu přijde a vezme učedníky k sobě. Pokud se znovu podíváme do řeckého textu, budeme moci vidět různost časů, které jsou u sloves užity. Zatímco ve chvíli, kdy Ježíš hovoří o přicházení, je užito přítomného času, když mluví o vzetí, je užito sloveso v času budoucím. Pokud bychom chtěli, co se časů týká, přesněji přeložit větu, pak by zněla asi takto: „A odejdu, abych vám připravil místo, zase přicházím a vezmu vás k sobě…“. Takto zní věta velmi kostrbatě, nemá zcela správnou gramatickou stavbu. I z toho můžeme uvozovat, že to byl nějaký evangelistův záměr. Jistě není od věci překládat i onen prézens do budoucího času, ale tím se nám něco zahaluje.

Ježíš hovoří o přítomném přicházení! Můžeme říci, že se zde projevuje vliv Janovy komunity. Pokud budeme sledovat eschatologické očekávání prvotní církve, budeme moci v prvním století vnímat zřetelný vývoj. Od bezprostředního očekávání (Ježíš přijde brzy), k posunu, který může vést až k tomu, že tento příchod je hudbou vzdálené budoucnosti. Evangelista Jan pracuje s posunutým Ježíšovým návratem (píše své evangelium na konci prvního století, v době, kdy už Ježíšovy pamětníci defakto nežijí), ale zároveň zdůrazňuje blízkost Ježíšova příchodu, totiž jeho přicházení. Příchod Ježíše není něčím, co bude až na konci věků, ale je něčím stále aktuálním, je něčím, co učedník stále prožívá. My si to připomínáme zvláště v závěru liturgického roku a na začátku adventní doby, ale i nyní v době velikonoční jsme pozváni k tomu, abychom si toto uvědomovali.

Jedna z hlavních vlastností Kristova učedníka, je eschatologický rozměr jeho života, respektive to, že jeho život je prožíván ve vědomí neustálého a přítomného přicházení Ježíše. Ježíš není vzdálený, ale je stále přítomný, je tím, kdo stále přichází.
A to je důvod, proč Ježíšův odchod nemá být pro učedníky důvodem zármutku, ale naopak, proč má být zdrojem útěchy, důvěry a radosti. Kristův učedník neprožívá svůj život v zármutku z Pánovy nepřítomnosti, ale naopak v radosti neustálého přicházení, neustálé tajemné přítomnosti – už, ale ještě ne (už přichází, ale ještě není přítomný v plnosti).
Na Ježíšova slova ohledně znalosti cesty, je nám předložena Tomášova reakce. Tomáš rozporuje Ježíšova slova a říká mu, že neví, kam jde, takže nemůže ani znát cestu. Na to Ježíš odpovídá známými slovy, další sebeidentifikací: „já jsem cesta, pravda a život“. Řecký text zde dává možnost vnímat ony další dvě výpovědi, jako výklad, tedy jako Ježíšovo zjevení, že je cestou, a následně jeho vyjádření, jakou cestou je, totiž cestou, která je pravdou a životem. Není ale vůbec od věci vnímat Ježíšův výrok také v trojím zjevení, tedy že on je cesta, on je pravda a on je život. 

Zaměřme se tedy nyní na jednotlivé výpovědi, co to znamená, že Ježíš je cesta, že je pravda a život. Již jsme zmínili, že tato slova patří do Ježíšovy řeči na rozloučenou. Můžeme tedy říci, že Ježíš předává jakýsi kód pro život. A v tuto chvíli je tím kódem právě ono trojí sebezjevení. 

Dovolím si vyjít v tuto chvíli z italského textu a na jeho základě rozvíjet další úvahy. V italštině jsou Ježíšova slova přeložena slovy: „Io sono la via, verità e vita“. Tři slova, která začínají na „V“. Já jsem VVV. Tři „vé“, zde sice jednoduché, ale již velmi blízké „W“. Jak častokrát za den zadáváme tento kód, kterým se dostáváme na různé stránky na internetu? Kód, který ovlivňuje náš život. A podobně můžeme říci, že Ježíš předkládá následující kód, který nám pomáhá orientovat se v životě, směřovat správným směrem, správně nakládat se svým životem. 
Já jsem cesta

Zamysleme se nyní nad tím, co to znamená, že Ježíš je cesta. Ježíš neříká, že je tím, kdo se připojuje na cestě člověka, ale on sám je tou cestou. My častokrát zveme Boha do svého života, ale tak to být nemá. Není to Ježíš, který se připojuje na naše životní cesty, tím, kdo nás doprovází v našem směřování. V tom je častokrát problém našeho života. My kráčíme po svých cestách, do nich sice zveme Boha, ale pořád jdeme tam, kam chceme my. A pak se divíme, kam to přicházíme, co se nám na těch našich cestách děje a ještě vyčítáme Bohu, proč toto dopouští, když s ním tak úzce prožíváme život. 

Je třeba pochopit, co to pro můj život znamená, že Ježíš je cestou. Křesťanský život není život člověka, který žije jako lidé tohoto světa, má hodnoty jako lidé tohoto světa, usiluje o stejné věci a jen se odlišuje tím, že věří v Boha, kterého zve do svého života a v jeho důsledku svou cestu „okrášluje“ specifickými úkony. Toto rozhodně není život Kristova učedníka, jak ho představuje sám Ježíš. Ježíš vyjadřuje, že Kristův učedník chodí po jiné cestě, než ostatní. Po cestě, která vypadá jinak, která jinam směřuje, která je obklopena jiný hodnotami! Opravdu mě častokrát rmoutí, že nejsme schopni pochopit ani tuto základní věc. Že stále usilujeme o to, být normální, a to v tom negativním slova smyslu, že se od lidí dnešní doby moc nelišíme, především pak v tom, že bychom směřovali jinam.

Ježíš předkládá silný nárok a zdůrazňuje, že nikdo nepřichází k Otci, než skrze něho. K Otci, do nebeského království, se nepřichází jinou cestou, než kterou je Kristus. Tak církev opakuje onu větu, že v nikom jiném není spásy, než v Ježíši Kristu. A tak je třeba, abychom si stále uvědomovali, že k věčnému životu nikdy nedojdeme po cestách tohoto života, i kdybychom na ně sebevíc zvali Krista. 
Rozviňme obraz cesty ještě trochu více. Cesta je něčím, co vede odněkud někam, tedy něčím, co spojuje. V dřívějších dobách platilo, že když se stavěla cesta, tak že vedla od města k městu. To až dnešní doba představuje ideu cest, které jsou obchvaty, jejichž cílem je městu (společenství lidí) se vyhnout. Stavíme cesty, které se vyhýbají druhým, protože chceme být rychlejší, chceme plynulejší pohyb… Když Ježíš hovoří o tom, že je cestou, tak není obchvatem, ale je cestou, která vede do města, totiž do společenství lidí.
Tím definitivním cílem (městem) je pochopitelně nebeský Jeruzalém, společenství Boha a společenství svatých. Ale už zde na zemi dosahujeme prostředečných cílů (měst), u kterých ale vždy platí, že vedou k setkání s Bohem a člověkem. Že kráčíme po cestě, kterou je Ježíš, tedy můžeme poznávat mimo jiného právě podle toho, že nás naše směřování, naše putování, vede k setkání s Bohem a s druhým člověkem. Pokud způsob našeho života představuje obchvat, ve kterém se vyhýbáme Bohu (nemáme na něj čas…), nebo druhým, pak si můžeme být jisti, že kráčíme po cestě, kterou není Kristus!

Uvažuji častokrát o tom, za čím vším se ve svém životě honíme. Do kolika kroužků přihlašujeme děti, a pak nemáme čas na to podstatné… Nechci peskovat, nechci kritizovat, ale chci vést k úvaze. Když jsme na nějaké cestě někam, je možné zavítat i jinam, udělal si odbočku, prohlédnout i jiné místo. Ale vždy platí, že se musím držet určitého harmonogramu, že musím promyslet časový plán a co jsme skutečně schopni zvládnout. Rozhodně tedy nejsem proti různým kroužkům, proti různým koníčkům, kterým věnujeme čas, proti penězům, které získáváme, abychom zvelebili svůj soukromý majetek… Ale říkám, že to vše vyžaduje od nás větší nasazení, větší uvažování a zároveň také pevnost v našem životě.
Pokud uvažujeme o cestě, je dobré také zmínit, že ta je něčím, po čem se kráčí. Cesta má smysl ve svém cíli. Pokud člověk stojí na cestě, nikdy nedojde k jejímu cíli. Život křesťana, který je prožíván ve stagnaci, ve vlastním uspokojení, je velkou katastrofou. Křesťan nikdy nemůže žít z minulosti, ve smyslu spokojenosti z toho, kolik už toho ušel, nebo jak dostatečně prožívá svůj křesťanský život. Je třeba neustále kráčet kupředu.

Já jsem pravda
Znovu v prvním kroku zdůrazněme, že Ježíš se identifikuje s pravdou. Neříká, že pravdu představuje, že o pravdě hovoří, že k pravdě vede. On je pravdou. Není žádná jiná pravda o člověku, než ta, kterou svým životem a posláním představuje Ježíš. Člověk, který byl stvořený k obrazu Boha, v Ježíši Kristu nachází jedinečným a nejlepším způsobem vyjádřenou pravdu o sobě, o svém životě a o tom, jak dosáhnout štěstí, naplnění svého života.

Dnešní doba předkládá relativizaci – mluví se o různých pravdách. O různých pohledech na pravdu. Ježíš je ale jedinou pravdou. Ano, člověk ji může v různých situacích nahlížet různým způsobem, může v ní růst, ale pravda je jen jedna.

Jak je možné činit tento nárok na univerzalitu této pravdy? Ve vztahu k ostatním náboženstvím? Ježíš je jedinou pravdou. Protože o pravdě nehovoří, ale on je pravdou! On je pravdou o člověku. On odhaluje pravou podstatu Boha a pravou podstatu člověka. To není řečeno, že vše ostatní je lež. Ale není to plnost pravdy. Ale nemůže tomu být jinak. Nikdo jiný, než sám Bůh nemůže zjevit lepé pravdu o člověku.Ostatní náboženství jistě obsahují nějaká zrnka pravdy (ve větší či menší míře), ale jedinou skutečnou pravdu, plnost pravdy ve vztahu ke spáse člověka, nacházíme v Ježíši Kristu (v něm nám Bůh zjevil všechno to a právě to, co potřebujeme ke spáse).


Nikde jinde a v nikom jiném nenajdeme pravdu. Pravdu o životě, jeho smyslu, o tom, jak ho prožít. Chce-li člověk kráčet po Kristu, který je cestou, tak to nejde jinak, než v pravdě, kterou je on. Opouštět Kristovu cestu tedy znamená také opouštět pravdu, pravdu o Bohu a o sobě! Znamená to tedy také pokřivovat sám sebe. Každý útěk od pravdy je útěk od sebe, od své podstaty. 

Dobře, ale jak se pozná, že v této pravdě žijeme? Evangelista nám na jiném místě předkládá zajímavou rovnici: Jestliže mě milujete, budete zachovávat má přikázání a já vám dám Ducha pravdy (srov. Jan 14,15-17). Zjednodušeně řečeno, Ducha pravdy dostává ten, kdo zachovává přikázání, přičemž zachovávání přikázání je závislé na lásce – ten kdo miluje, ten zachovává. K tomu se ještě částečně dostaneme později, ale nyní zdůrazněme onen podstatný projev pravdy. Pravda souvisí s láskou, poslušností přikázáním a s působení Ducha
.
Já jsem život

Poslední skutečností, se kterou se Ježíš v tuto chvíli identifikuje, je život. 

Člověk touží po životě. Je to jedna z jeho nejzákladnějších tužeb. Bez touhy k životu se z člověka stává troska. Co však tento život je? Člověk si na to odpovídá různým způsobem.

Zdroj života hledá v mnoha oblastech – v medicíně, v kosmetice… skutečnosti, které mají učinit jeho tělo déle mladým, případně mu mají život prodloužit. Nakonec ale člověk pozná, že v tomto život není, že v tom je jen ono prodloužení života. Je to slepá ulička, která v některých ohledech třeba ještě člověku ublíží. V dnešní době můžeme vidět určité paradoxy – na jedné straně život v některých případech neúměrně prodlužujeme a zároveň i v důsledku toho chceme hovořit o eutanázii. Nebo se začíná námi prodloužený život vnímat jako přítěž. 

Člověk objevuje, že jeho touha po životě se nenaplňuje v tom, že jeho život je prodloužen. Chápe, že je třeba přistoupit k něčemu dalšímu. A tak člověk připojuje také otázku kvality života. Přičemž ale tuto kvalitu znovu spojuje s určitou oblastí, a to především s materiálními hodnotami. Kvalita života roste s tím, co člověk má. Mezi ony materiální hodnoty nechci nyní počítat jen peníze a majetek, ale také lidskou činnost. Člověk vidí kvalitu svého života v tom, co udělá. Kolikrát se setkávám se starými, kteří už nemohou nic dělat a kteří velmi bolestně tuto skutečnost prožívají. Připadají si bezcenní, zbyteční, vnímají svůj život jen jako něco, co ostatním způsobuje problémy. Kolikrát jsem z úst starých mohl slyšet vyjádření, že jsou jen na obtíž.  Je patrné, že ani v tomto život také není.

Člověk v těchto svých snahách upustil od jedné podstatné věci. A to, že život je ze, nebo ve společenství. Pro židy větší části starozákonní doby to bylo něco tak podstatného, že s tím spojovali otázku věčného života. Oni ještě nevěřili ve vzkříšení mrtvých, ale život si spojovali se svým potomstvem. V potomstvu je má naděje, je můj život. 

Křesťanství přineslo do tohoto pohledu také rozměr osobního života. Ale bohužel se nám postupně vytrácí onen společenský rozměr. Jaká je praxe dnešních dní? Necháváme umírat lidi, a to i své blízké, v samotě, opuštěnosti, nikoli obklopené rodinou. 

Jednou jsem vedl rozhovor s mladou maminkou, která říkala, že je pro ni větší bolest vidět umírající dítě v nemocnici, než vidět umírajícího starého člověka. Chápu to a rozumím tomu, ale zároveň to budu rozporovat. Já ze své zkušenosti říkám, že větší bolestí je vidět umírat starého člověka! Protože ten umírá mnohdy opuštěný!

Život je ve společenství. Ale toto společenství není jen společenstvím lidí – to poznali nakonec i židé, ale je také ve společenství s Bohem. Proto je třeba Ježíšovo tvrzení, že je životem, vnímat v úzké spojitosti s předchozími dvěma vyjádřeními, totiž že je cestou a pravdou. Bez toho, aniž bychom kráčeli po cestě, kterou je Ježíš (cesta, která vede do společenství), aniž bychom prožívali život v pravdě (věrnost přikázáním), není možné dosáhnout skutečného života.

Na začátku velekněžské modlitby bude Ježíš specifikovat, co je to život: „život věčný pak spočívá v tom, že poznají tebe, jediného pravého Boha a toho, kterého jsi poslal. Ježíše Krista“.
Život spočívá v poznání. Přičemž poznání má v židovské tradici specifický význam. Nejedná se jen o něco intelektuálního, ale je to intimní poznání. Víme, že čteme v Písmu – Adam poznal svou ženu Evu a ta porodila. Poznání tedy není jen něco, co se týká mozku, ale je to intimní spojení. Je to harmonie. Život spočívá v tom, že člověk takovýmto způsobem pozná Boha.

Poznávat, to má být přirozená touha člověka, která poté pramení ve skutečnost života. Přirovnejme to ke zkušenosti, kterou máme. A to zkušenost mladých lidí. Ti, když spolu začínají chodit, tak jejich touhou je poznávat druhého. Poznávat ho intelektuálně, poznávat ho citově i tělesně. V určitý čas, po uzavření manželství, pak toto poznání graduje způsobem, který otevírá novému životu. Z tohoto poznání se rodí život!

Podobným způsobem to má být i ve vztahu s Bohem. Člověk, který ho miluje, touží po tom, poznávat ho. Pokud netouží ho poznávat, pak to znamená, že ho nemiluje. Nebo jak jinak vyjádřit stav, kdy dva mladí lidé říkají, že se mají rádi, že spolu chodí, ale přitom nemají příliš chuť být spolu. Nemají čas na to, být s druhým. Kolikrát jsem už i z úst mladých slyšel, že nemají čas. Ale neslyšel jsem, aby opakovaně říkali tomu, do koho jsou zamilovaní, že na něho nemají čas.

Ježíš je životem v našem životě techny, když je poznáváme, kdy s ním vstupujeme do společenství, do intimního vztahu, který plodí k životu. Vrcholem tohoto intimního spojení je slavení svátostí, zvláště pak slavení a přijímání eucharistie. Je to jedinečný způsobem poznávání Boha a zažívání intimity, která otevírá člověka životu. Člověk by měl po této intimitě toužit co nejčastěji. Neměl by se rozhodně spokojit se stavem, kdy to je jednou za rok, či jednou za týden. V eucharistii se spojujeme s Kristem takovým způsobem, že pokrm, který přijímáme, je pokrmem života věčného!

Ano, můžeme být lidmi své doby. Těmi, kteří hledají náhražky, kteří hledají prodloužení, kteří hledají kvalitu. Ale kteří se pro toto vnější nedostanou k tomu podstatnému – aby hledali zdroj života. Můžeme být těmi, kteří pro to vnější nemají čas na to podstatné – přicházet ke zdroji života.

Jsme mnohdy podobni člověku, který zemřel na poušti pár metrů od oázy, protože nevěřil, že to není fata morgana, nevěřil ve skutečnost této oázy. Jsme lidmi, kteří umírají v blízkosti zdroje života, protože jsme v tento zdroj nevěřili, nebo protože jsme neměli čas k němu přicházet.

Eucharistie je pokrmem. Na antropologické rovině vyjádření toho, že člověk nemá život v sobě. Ke kolika stolům usedáme. V čem všem hledáme život. Je jen jeden stůl, který nás sytí ke skutečnému životu – oltář. 


Ježíš na začátku říkal, že se srdce učedníků nemá chvět úzkostí. V tuto chvíli můžeme připojit druhý důvod, proč tomu tak je – protože on je cesta, pravda a život. Pokud se naše srdce chvěje úzkostí, je to možná také proto, že tuto pravdu nepřijímáme, nebo podle ní nežijeme. Že „vvv“ není kódem našeho života.
Vidět Otce a jeho skutky

Od sedmého verše se pozornost začíná zaměřovat na vidění Otce. Můžeme říci, že vše odšpuntuje Filipova otázka, kterou reaguje na Ježíšova slova: „Kdybyste znali mne, znali byste i mého Otce. Nyní ho již znáte, neboť jste ho viděli“. (Jan 14,7). Filip reaguje na tato Ježíšova slova prosbou, aby jim Ježíš ukázal Otce. A doplňuje, že víc už učedníci nepotřebují, že to jim stačí. Právě sloveso „stačit“ můžeme označit za základ tohoto Filipova výroku. Toto řecké slovo „arkein“ (stačit) totiž Filip již jednou užil, a to v Jan 6,7, kde se mluvili o zázračném nasycení a kde Filip pravil, že ani dvě stě denárů chleba nebude stačit pro nasycení tak velkého zástupu. 

V kontextu toho bychom mohli Filipa označit za učedníka, který poměřuje svůj život a jednotlivé události tím, co stačí. Jakoby byla vyjádřena touha člověka po tom, co stačí. Jestliže jsme před chvílí představovali Ježíše jako cestu, totiž jako toho, kdo člověka zve k neustálému putování, Filip představuje protipól, totiž člověka, který touží dosáhnout toho, co stačí.


Mnohokrát o tom hovořím. Patero církevních přikázání, které nás stanovuje určité křesťanské povinnosti, má tu velkou nevýhodu, že mnoho křesťanů ho vnímá jako stanovení toho, co stačí. Jako postavení laťky, kterou je třeba překonat, a pak je vše v pořádku. Anebo nemusíme mluvit jen o pateru církevních přikázání, můžeme mluvit o mnoha jiných věcech duchovního života. Člověk má v sobě onu touhu mít jasně stanoveno, co musí a co stačí. Nechce se předřít, vždyť mu stačí zvládnout jen to základní, to nutné.


Křesťanský život ale není postaven na tom, co stačí. Filipova představa o tom, co stačí, ukazuje, že vlastně nezná Boha. Ježíš okamžitě reaguje a představuje život svého učedníka jako poznání, jako život ve společenství. Jestli někdo představí život s druhým člověkem (např. manželství) jako prostor, kde se řeší to, co stačí, tak je mi takového člověka upřímně líto. Filip takto představuje život s Bohem. Jak smutné. A jak smutné, že představuje ideu mnoha dalších Kristových učedníků různých etap lidských dějin. 

Život křesťana je vztahem s Kristem! Je to něco, u čeho pojem „stačit“ neexistuje. Poznávat Krista, vidět Krista, znamená vidět Otce. Nepoznávat, znamená nevidět. Žít ve stavu „stačí“ znamená nepoznávat, nevidět, nemilovat!

Znovu vnímejme tato slova v kontextu úvodní Ježíšovy výzvy – ať se vaše srdce nechvěje úzkostí. Právě tam, kde je prožíván život na bázi stačení, tam je úzkost. Kdo však žije ve společenství s Bohem, kdo hledí na Krista, kdo poznává Boha, kdo je schopen vidět jeho mocné skutky, které se stále naplňují v jeho životě, ten nemá ve svém životě prostor pro úzkost.


Mohu se opakovaně setkávat s křesťany, kteří prožívají úzkost. Prožívají ji ve vztahu ke své minulosti, ke své hříšnosti, když se před nimi najednou z ničeho nic vyjeví. Po desítkách let nejednou poznávají pravdu o sobě, o své zaslepenosti. A přichází velká tíseň. Tíseň, která pramení z toho, že nevidí Boží působení ve svém životě, protože nedokázali toto vše otevírat Božímu milosrdenství ve svátosti smíření, protože nehleděli na Ježíše způsobem, který je otevíral poznání Boha. Hleděli na něho jen na bázi tradice, na bázi „stačí“.

Věřit a konat Synovy skutky

V další části své řeči na rozloučenou Ježíš hovoří o tom, že kdo věří, bude konat Otcovy skutky. Kristův učedník se nemusí děsit, protože v Ježíši dostává ohromnou moc. 

Mnohokrát jsem byl dotazován, proč my kněží nekonáme zázraky. A já musím opakovaně přiznávat, že je to oprávněný nárok a že ten důvod je prostý – protože jsem brzdou Ducha svatého, protože nežiji v dobrém společenství s Bohem a neotevírám se jeho působení. Ano, dostal jsem Kristova Ducha, toho samého Ducha, který působil v životě Ježíše. Nedostal jsem žádnou demoverzi. Problém je ve mně – v mé víře, v mém spojení s Bohem.


Zároveň ale říkám, že přeci jen alespoň jeden zázrak denně konám – proměňuji chléb v Kristovo tělo a víno v Kristovu krev. A že mnohdy o to lidi nestojí. Anebo mohu konat zázrak uzdravování, totiž odpouštět hříchy. A kolik křesťanů o to stojí?


Zároveň ale při oné otázce mohu otázku otočit a ptát se, proč i tazatel nekoná zázraky. Protože Ježíšova slova nemluví o kněžích, ale mluví o Kristových učednících. Každý Kristův učedník může konat ty skutky, které konal On.


Musíme si přiznat, že nekonání těchto skutků, je jedním z hlavních ukazatelů nedostatečnosti naší víry a naší chabé modlitby. 


Zmiňovali jsme v úvodu této kapitoly, že Ježíš se představuje jako ten přicházející. Je stále přítomný. A my máme možnost, skrze víru a modlitbu v jeho jménu stále projevovat moc, moc pramenící z jeho přítomnosti.


Častokrát probíraná jsou ona slova týkající se modlitby: „A začkoli budete prosit ve jménu mém, učiním to“. Myslím si, že každý z nás se těmto slovům již věnoval a prožíval poznání, že to rozhodně nefunguje tak, že řeknu nějaké zaklínadlo, jehož součástí bude „v Ježíšově jménu“, a že se přání splní. Důležitý je totiž také ještě dovětek: „aby byl Otec oslaven v Synu“. Otázkou je, zda naše modlitby, naše přání a prosby, sledují oslavení Otce v Synu, anebo zda sledují jen náš vlastní prospěch.

Myslím, že důvodů, proč je naše modlitba chabá, proč nekonáme zázraky, je mnohem víc. Ale jedním z podstatných důvodů je jistě to, že ve svém životě nesledujeme oslavení Otce v Synu. Že ve svém životě, jednání a modlitbě sledujeme vlastní prospěch a vlastní slávu. A pak se nemůžeme divit, že taková modlitba nás nejen že neuklidňuje, ale možná ještě prohlubuje úzkost a strach, které nás mnohdy svírají. 
Plody, jež přináší víra a láska

V další části své řeči se Ježíš věnuje plodům, které přináší víra a láska. Jedná se o verše 15-24. a tyto verše můžeme rozdělit ještě následujícím způsobem:
· přímluvce a svět (15-17)
· zjevení jednoty Ježíše a Otce (18-21)
· milovat Ježíše a zachovávat jeho slovo (22-24).

Srdce učedníků se nemá děsit, protože Ježíšův odchod nenastoluje čas opuštěnosti, ale čas působení Přímluvce. Ježíšův odchod nepředstavuje jeho nepřítomnost, jak jsme mohli již uvažovat výše. Ježíšova fyzická nepřítomnost neznamená jeho úplnou nepřítomnost. 

Krásným způsobem to bude moci být vidět na začátku 20. kapitoly, která pojednává o Ježíšově vzkříšení. Hlavním tématem úvodu této kapitoly bude „prázdný hrob“. Do něho vstupuje „druhý učedník“ a když vstoupí a vidí, tak uvěřím. Hrob je sice prázdný, ve smyslu, že v něm není Ježíšovo tělo, ale není prázdný co do poselství. Není prázdný co do Kristovy přítomnosti, ve smyslu, že člověk, který do něho vstoupí, se s Kristem nesetká (duchovně) a neuvěří.

Srdce učedníků se skutečně nemusí děsit, protože Kristus zůstává přítomný a to skrze Přímluvce, kterého posílá.


Na začátku této části Ježíš hovoří o jednotě, kterou se svými učedníky vytváří, na základě zachovávání přikázání. Milovat, znamená zachovávat přikázání (jak jsme již výše zmínili). Jsou to dvě věci, které jdou ruku v ruce. Vždy mě fascinuje, jak někdo hovoří o svém duchovním životě, o tom, jak je blízko Bohu, jak ho miluje, a v následující větě jen tak mimoděk vyjádří skutečnost, která ukazuje, že žije bez problémů a výčitek v těžkém hříchu, totiž že zcela normálně koná velmi závažné věci proti Božímu přikázání. Takový člověk vyjadřuje představu, že je možné milovat a přitom vesele jít proti milovanému.
Již jsme o tom částečně uvažovali, když jsme mluvili o tom, že Ježíš je Pravda. Pravda, kterou Ježíš představuje, není něčím, co jde proti přirozenosti a štěstí člověka. Jak jsme již zmínili, je to přesně naopak. Ježíš představuje pravdu o člověku. Jen v této pravdě člověk může uskutečnit svůj život. A tato pravda je představena v jeho přikázáních. Proto hřích není ani tak „vědomým a dobrovolným překročením Božího zákona“ (jak nám vyjadřuje tradiční definice), ale je útokem na samotného člověka. Překročení zákona je destrukcí člověka, je něčím, co vystupuje proti jeho štěstí. A člověk, který se rozhoduje přestupovat pravdu vyjádřenou v přikázáních, se tedy rozhoduje pro své vlastní neštěstí. Přikázání nejsou něčím, co lidský život oklešťuje, ale naopak to vyjadřuje, jak může člověk svůj život naplnit.

Když čteme starozákonní knihy, můžeme častokrát narazit na slova, která vyjadřují radost z toho, že Bůh dal Izraeli svá přikázání. Ta jsou vzácnější než zlato, lahodnější nad šťávu z plástů (srov. Ž 19,10nn). Blahoslavený je člověk, který po nich kráčí, podobá se stromu zasazenému u vodních proudů… (srov. Ž 1). Izrael si opakovaně uvědomuje, jakým štěstím je, že nemusí mít zákonodárství, která mají ostatní národy, ale že mají zákony, které jim dal Hospodin. To není újma, ale naopak velký dar, který člověka chrání před blouděním, před skutečně bolestnými objevováními (například řešení toho, zda přinášet Bohu v oběť prvorozeného syna…). Přikázání a jejich zachovávání je radostí jeho srdce, jeho života. A má být také radostí Kristova učedníka.


Když Ježíš mluví o lásce pramenící v zachovávání přikázání, tak také hovoří o přebývání, o poznání. Jsou to věci, které jdou ruku v ruce. Zachovávat Boží slovo, to znamená otevírat se Boží přítomnosti. Bůh může přicházet a u člověka budovat svůj příbytek (manein). Učedník, který toužil vidět, jak Ježíš přebývá v tomto světě, se tak stává tím, kdo přebývá ve společenství s Bohem. Jeho život je naplněn skutečnou radostí.


Mnohdy možná pláčeme nad tím, že neslyšíme Boha, který by k nám promlouvat. Ale vždyť máme přikázání, máme jeho slovo! Bůh skutečně mluví. Ale dáváme mu prostor k tomu, abychom ho slyšeli? Anebo dokonce, chceme ho vůbec slyšet, nebo spíše tyto věci slyšet nechceme, protože se podle nich nechceme zachovat? Kdo mě slyší, u něho si učiním příbytek. Naslouchání Božímu slovu je budováním příbytku, je učením se tomu, jak přebývat v tomto světě, je vytvářením živého společenství s Bohem. Jak nesmírný poklad máme v Písmu svatém a v tom, že ho můžeme číst! Třebaže křesťanství není náboženstvím knihy, přesto je Písmo svaté jedinečným a vzácným pokladem, který bychom měli uchovávat, kterého bychom si měli vážit a který bychom měli umět užívat a využívat.
Závěr 14. kapitoly

V závěru 14. kapitoly Ježíš ještě jednou mluví povzbudivě o svém odchodu. Představuje zde vztah Přímluvce a učedníků (vv. 25-26), hovoří o daru pokoje (v. 27a) a o odchodu k Otci (27b-31). Opakuje se zde tak tematika, která byla v předchozích verších (kromě krátké zmínky o pokoji).

Přímluvce je v tuto chvíli představen také jako ten, kdo naučí všemu a kdo připomene.


Jestliže Ježíš mluvil o tom, že se srdce učedníků nemá děsit, pak nyní představuje další důvod – protože zanechává svým učedníkům svůj pokoj. Tato slova dostanou svou podobu především ve velikonočním vyprávění a v okamžiku, kdy vzkříšený Kristus stane mezi svými učedníky a opakovaně jim bude přát tento pokoj. Pokoj je něčím, co přemáhá veškeré obavy, veškerý strach, ale i zmatek a dává Kristovu učedníku sílu naplňovat svůj život. Kristův pokoj je přesným opakem všeho, co učedníka může paralyzovat a činit neschopným naplňovat svůj život.

O kmeni a ratolestech

V prvních jedenácti verších 15. kapitoly slyšíme známá Ježíšova slova, ve kterých se připodobňuje k vinnému kmeni, nás k ratolestem a Otce označuje za vinaře. Hlavním poselstvím těchto Ježíšových slov je snaha ukázat na nutnost hlubokého a životadárného společenství, které musí být mezi Kristem a jeho učedníky. Hned desetkrát se v této krátké pasáži objevuje slovní spojení „zůstávat v“. Ježíš jde tak daleko, že říká, že bez tohoto spojení jeho učedníci nemohou dělat nic (srov. Jan 15,5). 


Ještě pozorněji se podívejme na ono spojení „zůstávat v“. V řečtině je totiž užito sloveso „menein“, o kterém jsme již uvažovali v úvodu této Ježíšovy řeči na rozloučenou, kdy Ježíš mluvil o přípravě příbytků. Uvažovali jsme o tom, že Ježíšův odchod vytváří prostor k přebývání. Učedník může přebývat s Kristem. A v těchto Ježíšových slovech se to plně ukazuje, a to až v takové míře, že bez tohoto přebývání nemůže učedník konat nic. V těchto verších dostávají předchozí Ježíšova slova ještě mnohem větší, hlubší a závažnější význam. Ukazuje se v nich, co je oním přebýváním, které provází celé Janovo evangelium.

Ježíš zde užívá obraz vinného kmene a ratolestí. V různých příbězích zaznamenaných jednotlivými evangelisty můžeme vidět, že téma vinné révy (vinice) Ježíš užíval častěji. Navazoval na starozákonní tradici, kde čteme krásný zpěv o vinici, kterou je Izrael (Iz 5,1-7). O plodnosti vinice hovoří úryvku v Iz 27,2-5; Jer 5,10; 12,10-11; Ez 15,1-8. V nádherném 80. žalmu jsou představeny dějiny Izraele na pozadí vinice, přičemž žalmista se dovolává Hospodina, aby se znovu ujal své vinice – Izraele. Dalším textem, který pracuje s tematikou vinice je např. Ez 17,5-10 .


Úryvek, který je před námi, můžeme rozdělit na tři části:
· Zůstávání v Ježíšovi (vv. 1-5a).

· Důsledky zůstávání a nezůstávání v Ježíšovi (vv. 5b-8).

· Zůstávání v Ježíšově lásce (vv. 9-11).

Zůstávání v Ježíšovi

Patnáctá kapitola začíná dalším Ježíšovým „sebezjevením“, kdy se identifikuje s vinným kmenem. V tomto tvrzen ale jet připojuje osobu Otce, kterého označuje za vinaře. Úloha Otce bude mít v následujících verších své místo a v Ježíšových slovech nabývá velké důležitosti. Pojďme se ale postupně zaměřit na to, co Ježíš v těchto tak krásných a důležitých verších říká.

První věc, kterou bych zmínil, je spojení vinného kmene a ratolestí. Spojení, které vede k tomu, že vinná réva a ratolesti nesou stejné plody. Trochu specifičtěji řečeno, Kristův učedník má nést plody, které nese sám Kristus. Mezi vinným kmenem a ratolestmi je shoda v tom, co vydávají navenek.

Jedná se o celkem srozumitelnou věc, ale věc, o které je v křesťanském prostředí dobré uvažovat. Je dobré zřetelně říci, že jsme-li ratolestmi, které vyrůstají z vinného kmene, kterým je Kristus, tak musíme nést stejné ovoce. A není to Kristus, který by se měl připodobnit nám, který by měl nést stejné ovoce jako my, totiž by měl jednat stejně, jako jednáme my, ale máme to být my, kdo se připodobníme Kristu a budeme nést stejné ovoce, jako on. 

O jaké ovoce se jedná? Ne náhodou je užit obraz vinné révy. Plodem této rostliny je víno. Mohli bychom uvažovat o mnoha rozměrech, co to znamená nést toto ovoce. Víno je k radosti lidského srdce, život učedníka by měl být tedy prožíván v radosti a tuto radost zprostředkovávat
. 
Já bych ale v tuto chvíli vyzdvihl především to, že plod vína souvisí s událostmi, které jsou kontextem těchto Ježíšových slov. Víno, které chvíli před tím bral Ježíš do rukou, víno eucharistické. To je plod vinného kmene Ježíše Krista – eucharistie, úplné dávání se. A to je plod, který musí zcela přirozeně nést také každý, kdo z tohoto vinného kmene vyrůstá. Každá ratolest, která nese plody, musí být podobná Kristu. I její plody musí být „eucharistií“, totiž dáváním svého života za spásu světa, díkůvzdáním…
Zde můžeme vidět onu souvislost s tím, co evangelista Jan říkal před tím. Jestliže ve 13. kapitole představoval Ježíše jako toho, kdo svým učedníkům slouží a kdo je prostřednictvím slov – sluha není nad svého Pána – vyzývá k tomu, aby jednali podle jeho příkladu, aby i oni jeden druhému nohy umývali, pak v tuto chvíli Ježíš předkládá stejný nárok – neste stejné ovoce, které nesu já, neste stejnou vinnou révu, totiž eucharistii. Váš život musí být životem eucharistickým, musí být životem vinné révy, ve které člověk ztrácí svůj život pro druhé.


Od druhého verše nasloucháme tomu, co dělá Otec-vinař. Jeho jednání nabývá eschatologického rozměru, protože odděluje a čistí. Můžeme jeho jednání představit jako Poslední soud. Přičemž nám ale z řečeného vysvítá, že tento soud není jediným okamžikem na konci věků, ale že tento soud probíhá už zde na zemi, v okamžiku, kdy čistí… Je to podobné tomu, co čteme u Mt 25, kdy Syn člověka odděluje kozly od ovcí a kdy se ukazuje, že soud vlastně probíhal v okamžiku, kdy člověk jednal či nejednal ve prospěch potřebných.

Bůh nenechává soud až na poslední chvíli. Již nyní člověka soudí – snaží se odstranit to zlé z jeho života. Každé slavení svátosti smíření je např. tímto soudem, ve kterém je odsouzen hřích člověka. Ono čištění ratolestí je tedy projevem Boží lásky k člověku, ve kterém Bůh není jen vinařem, který by sledoval větší prosperitu a výnos své vinice, ale kde čistí také proto, aby člověk mohl mít větší radost ze své plodnosti, respektive, kde Bůh čistí člověka, aby ten, na konci věků, nemusel stát před Bohem, před sebou a před celým světem se vším zlem, které by bylo stále jeho součástí. 

Dále je tedy pozornost věnována prořezávání ratolestí. V úryvku slyšíme slova, která se mohou zdát na první pohled zvláštní – jsou ratolesti, které jsou napojeny na vinný kmen, ale nepřináší plody. To je přeci překvapující. Jak je to vůbec možné? Jak je možné být napojený na Krista a nenést ovoce. Třebaže je to šokující, přesto je to fakt. Vždy mě mrazí, když někteří věřící prožívají jakési uspokojení na základě toho, že jsou napojeni na Krista, že jsou křesťany, že plní své povinnosti. O ničem takovém úryvek nehovoří. Rozlišovacím kritériem není to, zda je někdo napojen či není na vinný kmen, ale plodnost ratolestí!

A tak je třeba konstatovat, že jsou na Krista napojeni i tací učedníci, kteří nejen že odpovídající ovoce nenesou, ale nenesou dokonce vůbec žádné ovoce. Co se s těmito ratolestmi dělá?  Ježíš říká jednoduchá slova. Nemluví o milosrdenství, nemluví o tom, že si nic tak hrozného neděje. Říká zcela srozumitelně: „každou ratolest na mě, která nenese ovoce, odřezává“. A co se děje s ratolestmi, které jsou odřezávány, se říká následně – „kdo nezůstane ve mně, bude vyhozen ven jako ratolest; uschne, seberou ji, hodí do ohně – a hoří“. Nemusíme snad příliš ukazovat propojení těchto slov s jinými výroky v jiných Ježíšových podobenstvích. Obraz hoření jasně odkazuje na věčné zatracení člověka. Zatracení, které není okamžitě. Předchází mu uschnutí, sebrání a hození do ohně. Tedy jakési postupné umírání. Prvním velmi bolestným trestem je vlastně už samotný fakt oddělení od vinného kmene, které má za následek uschnutí. Jak smutný stav života člověka, který je suchý, kterému chybí životadárná míza, který ve svém pozemském životě jen živoří… Ale tímto živořením je vlastně již přebývání na vinném kmeni, které ale není spojeno s plodností.

Ano, nestačí být ratolestí, která je připojena k vinnému kmeni. Je třeba přinášet plody, které jsou shodné s vinným kmenem. Nepřinášet plody znamená, že jsme ratolestí suchou, či planou, ratolestí, která se odřezává a spaluje.

Upřímně řečeno, jedna z věcí, kterou nejsem stále schopen pochopit, je to, kde se v křesťanech bere takový klid, taková jistota, že u nich je to v pořádku. Kde se v nich bere ten klid z toho, že přijdou v neděli do kostela na mši svatou a považují se tak za kdovíjaké Kristovy učedníky, ty se kterými musí být Ježíš v rámci možností spokojen. Tento evangelijní úryvek mluví snad jasně. Ježíš říká zcela srozumitelně, že pokud náš život není vydáváním vinné révy, pokud náš život není eucharistickým, totiž životem, ve kterém se rozdáváme pro druhé, pokud není prožíván způsobem, jak ho prožíval Ježíš, pak není žádná naděje. Pak jsme možná napojeni na Krista, ale bez plodů jsme k ničemu – jen k odříznutí a ke spálení. Ano, je možné být Kristovým učedníkem, ale pokud nenesu náležité plody, tak je to k ničemu. Pokud můj život není eucharistický, pokud nevydává plody vinné révy, tak je má nedělní návštěva kostela v jistém slova smyslu k ničemu. Opravdu by mě zajímalo, kde se bere ten falešný klid mnoha věřících, to sebeuspokojení.

Čtěme ale dál. Ježíš totiž hovoří i o ratolestech, které nesou ovoce. A zde zaznívají další velmi překvapivá slova, protože se říká, že i je Otec-vinař prořezává, aby nesly ovoce ještě více. Už jsme o tom uvažovali z pohledu eschatologického rozměru (očišťování, aby to nebylo tak tristní na konci). Ale toto očišťování má i další význam. Jasně se zde ukazuje, že nikdo, žádný Kristův učedník nemůže žít ve stavu sebeuspokojení. Žádná ratolest na vinném kmeni, kterým je Kristus, si nemůže říci, že už je to v pořádku. „Každou ratolest, která nese ovoce, Otec čistí, aby nesla ovoce ještě více“. Žádná ratolest nenese tolik ovoce, aby už nemohla nést ovoce více. Žádná ratolest si nemůže říci, že má splněný plán, ani že přináší ovoce nad plán. Každý křesťan musí být v jistém slova smyslu stále nespokojený s tím, jak svůj život prožívá. Ne ve smyslu nevděčnosti, ve smyslu negativismu. Ale naopak v pozitivním slova smyslu. Ratolest mého života může přinášet ještě více (ne nutně ve smyslu kvantity, ale třeba kvality) a Ježíš to ode mě očekává. 

Proto se znovu vracím k tomu, že je pro mě nepochopitelný postoj mnoha a mnoha křesťanů, kteří se domnívají, že oni už žijí svůj život v pořádku, že oni už nesou dostatek plodů. Žádné takové ratolesti Ježíš ve své řeči nepředstavuje. Neříká, že je určitá skupina jeho učedníků, kde by byl s plody již spokojen. Spokojenost nastává teprve v ten okamžik, kdy se člověk zcela ztotožní s eucharistií, kdy i on, v jistém slova smyslu, proleje svou krev za všechny – tedy přinese týž plod, jako Ježíš, vinný kmen.

Mnohokrát máme tendenci se srovnávat s ostatními ratolestmi-lidmi. Koukneme na druhé a řekneme si, že s námi je to dobré, že patříme do 10% populace, či farníků, kteří jsou aktivní. Je dobré si ale všimnout, že to neříká jen těch 10%, ale že takovéto vnímání mají všichni. To je určitým varováním, protože to ukazuje, že člověk je schopen vnímat zkresleně, že je schopen si cokoli namluvit a sám sebe obhájit. V takovém srovnávání si totiž častokrát vybíráme jen ty lidi, u kterých vnímáme, že je předčíme. A případně ještě jako rozlišovací kritérium stanovíme právě ty oblasti, ve kterých se cítíme být lepší. Naše srovnávání se je tedy velmi sofistikovaným jednáním, kde vkládáme takové premisy, aby nám vyšel toužebný výsledek

Navíc bych k tomu ale ještě řekl, že Ježíš nic neříká o tom, že se máme porovnávat s ostatními, a že mi má stačit, když budu ratolestí, která ponese nejvíce ovoce. Ne! Křesťan se nesrovnává s druhými, ale srovnává se s Kristem. Poměřuje své jednání, svou plodnost, plodností Krista. A já skutečně doufám, že i ten sebenekritičtější křesťan musí konstatovat, že ve svém životě nenese takové ovoce, jaké nesl Kristus. A pak je třeba přijmout onu nutnost čištění.

V jednom ze svým článků jsem se na základě tohoto úryvku Písma svatého zamýšlel nad učením církve ohledně přirozeného plánování rodičovství. A ukazoval jsem, že vlastně tento úryvek představuje život Kristova učedníka, jako život toho, kdo ve svém životě naplňuje nauku o PPR. Nebojím se říci, že nauka o PPR není jen o manželském soužití mezi mužem a ženou, ale že skutečně představuje životní styl Kristova učedníka. Je skutečně velkou chybou, pokud učení o PPR vnímáme jen jako konkrétní stanovení toho, jak prožívat sex v manželství. Ne, toto učení není jen o sexu, ale je o životním stylu, o tom, jak člověk přistupuje k druhému, jak prožívá svůj život. Že si ve svém životě, v každém jednání, klade ony otázky, které jsou představeny v 8. článku encykliky Humanae vitae, že ony otázky se stávají jakýmsi rozlišovacím kritériem jeho jednání. Nebojím se tedy vůbec říci, že i my kněží bychom měli žít PPR (a znovu zdůrazňuji, že nemám na mysli pohlavní soužití (), že každý křesťan by měl mít životní styl PPR. 
Nyní je dobré se zamyslet nad otázkou čištění ratolestí. To, co čistí ratolesti, a činí z nich ratolesti, které nejen že přináší ovoce, ale přináší ještě víc, je slovo, Boží slovo. Slovo, které je bráno tím způsobem, že očišťuje, že nás nechlácholí, ale že z nás činí lepší křesťany, že nás vede k tomu přinášet více užitku, nespokojit se… Každá nedělní bohoslužba slova by nás měla vést k tomu, že se pak během týdne snažíme uvádět ono slovo do praxe svého života. Proto zdůrazňuji, že bychom si nedělní bohoslužbu slova měli pamatovat celý týden a že je zvláštní, pokud tomu tak není, protože pak mě ono slovo neočišťovalo. Je pro mě pochopitelné, že si člověk nepamatuje, co se četlo před týdnem v kostele, že si nepamatuje, o čem byla homilie. Ano, je to pro mě lidsky pochopitelné. Ale zároveň to ukazuje jednu podstatnou věc, zvláště ve vztahu k biblickým textům, a to, že jsem se k nim během týdne nevracel
. Pokud bych každý den při zpytování svědomí přemýšlel o tom, jak mě ono slovo očišťovalo, jak mě formovalo, jak ovlivňovalo můj život, pak je naopak nepředstavitelné, že bych příští neděli nevěděl, co se četlo, případně, pokud bych žil podle toho, co mě oslovilo v homilii, že bych vůbec nevěděl, o čem homilie byla.

Znovu opakuji, že každý z nás ono očištění potřebuje. Ve večeřadle jsme slyšeli o tom, kdo jsou Ježíšovy učedníci. Jeden ho zrazuje, druhý ho zapře, další se rozutečou… Očištění nepotřebují ty ratolesti, které jsou rovnou odřezávány celé, očištění potřebují ti, kteří přináší ovoce. Protože bez tohoto očišťování i nám hrozí, že si osvojíme jako vlastní jednání Jidáše, Petra, či ostatních učedníků.

Drazí bratři a sestry, vinná réva není plevel. Víno se v dostatečném množství a v dostatečné kvalitě neplodí samo od sebe, ale vyžaduje značnou péči. Křesťanství, které nastupuje cestu vinné révy, která má rozšířit své úponky od moře k řece, zakrýt všechny pahorky, musí vynakládat určité úsilí. Úsilí ve svých jednotlivcích. 

Důsledky zůstávání a nezůstávání v Ježíšovi

Dostáváme se k druhé části Ježíšových slov, které začínají velmi naléhavými a přitom tak srozumitelnými slovy: „Kdo zůstává ve mně a já v něm, ten nese hojné ovoce; neboť beze mne nemůžete činit nic“. Ježíš velmi zřetelně říká, že ona plodnost vyvěrá ze společenství, ba přímo ze zůstávání (přebývání) v Ježíši. Náš život musí být prožíván v následování Ježíše (znovu připomínám okamžik povolání, který je v Janovu evangeliu představen jako jití za Ježíšem a sledování toho, jak „přebývá“ v tomto světě). Je to vzájemné přebývání Ježíše v nás a nás v Ježíši.

Naše plodnost vyvěrá jen z tohoto přebývání. Proto je tak důležitá pro náš život modlitba. Je obtížné chtít něco konat, když toto jednání není předcházeno a doprovázeno modlitbou. Jen v našem zůstávání v Ježíši je naše činnost, náš život smysluplný.

Jak častokrát a jak snadno nalétáme pokušiteli v přesvědčení, že modlitba je ztrátou času, že je třeba konat něco užitečného. Jak častokrát třeba i já, my kněží, pro samou pastorační činnost nemáme čas ke ztišení, k modlitbě, k tomu, abychom v tichosti přebývali u Ježíše (v Ježíši). Nechci teď představovat nějakou jednoduchou rovnici, ale zároveň chci vyjádřit jednu podstatnou věc. Naše pastorační úsilí je mnohdy neúspěšné právě proto, že jej konáme bez Krista. Ne ve smyslu, že bychom o to neprosili, ale že naše pastorační úsilí nevyvěrá z onoho trvalého přebývání. Naše pastorační úsilí není nesením plodů v důsledku napojení na vinný kmen, ale je jen naší aktivitou. Ano, jistě to neznamená, že když se budeme více a lépe modlit, že hned vše půjde bez problémů. I nadále zůstávají platná Ježíšova slova o kříži, stejně tak jako slovo o rozsévači, nebo o tom, že jeden seje a druhý sklízí. Ale přesto jsem si jistý, že kdyby naše přebývání v Kristu bylo intenzivnější, že naše země poznává mnohem více plody naší činnosti.


Ježíš znovu opakuje slova o vyslyšení modlitby a znovu je dává do spojitosti s oslavou Otce. Zde ale propojuje tuto oslavu Otce také s naší plodností: „Tím bude oslaven můj Otec, když ponesete hojné ovoce a budete mými učedníky“. Je zde představeno jedno důležité rozlišovací kritérium, a to, čí slávu svým jednáním hledáme – svou, nebo Otcovu. Skoro všichni muži jsme ješitní. To je fakt. A tak není ani překvapením, že máme také tendenci ve svých skutcích dosahovat svého oslavení, toho, že nás ostatní pochválí, budou obdivovat… Ježíš ale říká, že naše jednání, pokud neseme správné ovoce, oslavuje Otce. Znovu můžeme připomenout, že tím nejlepším ovocem, je ovoce eucharistie, tedy ovoce, ve kterém je člověk zmařen (možná tímto světem nenáviděn), ale ve kterém přináší slávu Otce. 

Ano, Kristův učedník nehodnotí svůj život podle toho, jakou slávu to přináší jemu, ale podle toho, jaké oslavení to přináší Otci. Ono je velmi obtížné určovat, zda mé jednání oslavuje Otce. Ba někdy je i velmi jednoduché se za toto tvrzení schovávat. A to ve chvíli, kdy konám něco špatného, ostatní mě na to upozorňují, a já v tu chvíli udělám onen zbožný úkrok, ve kterém budu říkat, že nevadí, že mě za to kárají, protože já oslavuji Otce. Je ale rozdíl mezi tím, když jsem kárán, protože se chovám jako blbec a mezi tím, když jsem kárán, protože hledám Otcovu slávu. Ale člověk ve své obhajobě dokáže velmi lehce tyto skutečnosti zaměňovat. 

Nejlepším plodem, který může člověk přinášet, je oslavení Otce. A toto oslavení pramení s plodů, které nesou rysy eucharistie.
Zůstávání v Ježíšově lásce

Poslední část tohoto Ježíšova výroku, hovoří o zůstávání v Ježíšově lásce. Tyto výroky zároveň otevírají další téma, které bude v následujících verších a ve kterém se bude hovořit o poslání učedníků. V těchto verších Ježíš znovu opakuje slova o propojení lásky a zachovávání přikázání. V tuto chvíli ale nehovoří jen o „milování“, ale v kontextu předchozích slov o „zůstávání v lásce“ (řecky „manein“). Tedy znovu o příbytku, který si člověk vybudoval v Ježíšově lásce. 

Znovu zdůrazněme, že věrnost a poslušnost přikázáním, není něčím formálním, ale je něčím, co vychází z nitra člověka. Odpovídá to Ježíšovu výroku o největším přikázání, kterým je láska. Ano, je skoro k ničemu zachovávat přikázání formálně. Protože je třeba si je zamilovat a v jejich poslušnosti a věrnosti pak nacházet lásku k Bohu a otevírat se onomu přebývání v Bohu. Tedy jinými slovy, věrnost přikázáním nikdy nevede od Boha, ale jejich správné zachovávání může vést k přebývání v Bohu. 
O poslání učedníků

Jak jsme již řekli, další část Ježíšových slov navazuje na předchozí slova o vinném kmeni a ratolestech a zvláště pak na slova o zachovávání přikázání a zůstávání v lásce. 

Když jsme uvažovali o plodech vinné révy, hovořili jsme také o eucharistickém vínu. O Eucharistii, která je mimo jiné plodem Ježíšovy poslušnosti Otcovu plánu spásy, mohli bychom říci, jeho přikázání. Nemusí nás tedy vůbec překvapovat tato Ježíšova slova, ve kterých klade ohromný důraz na lásku, a to takovou, ve které je člověk schopen dát život za své přátele.

Domnívám se, že pro pochopení Ježíšova apelu na lásku je třeba vnímat tato slova o poslání učedníků v souvislosti s výše zmíněným zůstáváním v Ježíšově lásce, které se projevuje věrností přikázáním. Proto se ještě částečně vraťme k předchozím veršům a propojme je s tím, co říká Ježíš v tuto chvíli.

„Zůstaňte v mé lásce. Zachováte-li moje přikázání, zůstanete v mé lásce. Jako jsem já zachovával přikázání svého Otce a zůstávám v jeho lásce“. Proto, aby život člověka mohl být plodným, aby mohl přinášet náležité plody, je třeba, aby zůstával v Ježíšově lásce. A Ježíš říká, že ono zůstávání v jeho lásce se projevuje tím, že zachováváme jeho přikázání. Zůstávat v Ježíšově lásce tedy znamená žít podle desatera, žít podle nauky církve. 
V dnešním katolickém prostředí se častokrát můžeme setkat s pozoruhodným postojem a to s takovým, kdy si věřící upravuje víru podle svého. Lidé si vytvářejí vlastní křesťanství. Seškrtají si, co se jim nehodí, upraví si jednotlivé nároky podle svého, odmítnou některé dosti podstatné prvky katolického života, a přitom vesele přistupují ke svátostem, hrdě o sobě tvrdí, že jsou katolíci a za pravověrné katolíky se považují. Oni si vlastně vytvoří své vlastní náboženství, upravenou soft verzi katolické víry, ale považují se za katolíky a ještě se podivují a cítí se uraženi, když někdo jejich postoj bude zpochybňovat.

To odporuje tomu, co Ježíš říká následně: „ne vy jste si vyvolili mě, ale já jsem si vyvolil vás“ (Jan 15,16). Křesťanství není něco, co si upravujeme podle své libovůle, ale je něčím, co přijímáme. Přikázání nejsou něčím, co upravujeme způsobu svého života, ale jsou něčím, co přijímáme. Zpochybnění tohoto základního principu, je zpochybněním vůbec základních skutečností křesťanství, je zpochybněním učednictví, které spočívá ve vyvolení ze strany Boha a nikoli ve zvolení si ze strany člověka.

Ne výjimečně se ale můžeme s tímto chybným postojem skutečně setkat. Člověk si některé věci upravuje podle svého. Určité věci bagatelizuje. Bagatelizovat si může cokoli – lež, pomluvu, modlitbu, slavení eucharistie, nedělní slavení…, anebo, když uvážíme o tom, že Ježíš o tom hovoří v kontextu lásky, tak také můžeme uvažovat o jednáních spojených se sexualitou (ať před manželstvím, či v manželství).

Rozlišujme, prosím, mezi dvojím postojem. Postojem křesťana, který v těchto věcech selže, ale vyznává je jako hřích ve svátosti smíření a chce s nimi něco dělat. Ano, tento člověk, v důsledku třeba i špatných návyků, v důsledku toho, že nevěnoval v mládí dostatečnou pozornost úvahám o těchto otázkách, jedná špatným způsobem, či jednou selhal. Ale jako špatné to označuje a jako špatné to vyznává, odmítá to a chce to ve svém životě změnit. To je ratolest, která je očišťována.

Bohužel, v katolickém prostředí se ale ve velké míře můžeme setkat s jiným postojem, který je už skutečně velmi závažný. Postojem, kdy člověk tyto věci bagatelizuje, kdy si je omlouvá. Mnoho křesťanů nezachovává předmanželskou čistotu a považuje to za správné – to církev se plete. A domnívají se, jak jsou blízko Bohu. Mnoho křesťanských manželství užívá naprosto běžně antikoncepci a berou to za normální věc. Nezpovídají se z toho, protože to nepovažují za špatné, respektive s tím nechtějí nic dělat. Řekl bych, že hrůza takového jednání nespočívá ani tak ve vykonávání úkonu, který je sám o sobě velmi závažným, ale především v tom, že tento stav člověk přijímá za normální, že si ho omlouvá a považuje ho za správný – to církev se mýlí, nikoli já – a to můžeme aplikovat i na jiná přikázání. Člověk odmítá zachovávat přikázání, a přitom se zcela mylně domnívá, v jaké lásce k Bohu žije, jakým je katolíkem, zcela směle přistupuje ke svátostem…

Aby to bylo zcela zřejmé, chci se vším důrazem říci, že v tuto chvíli říkám, že hrozné není ani tak to, že selžu, i když je to závažná věc, ale hrozné je to, že si to ospravedlňuji a považuji to za normální. Že se to stává mým životním stylem.

Řekněme to velmi srozumitelně. Když uvažujeme o lásce, užijme tento příklad. Cílem antikoncepce je zabránění plodivému efektu pohlavního spojení. Jestliže manželé toto přijímají za normu, tak se tento způsob jednání stává také jejich životním stylem. Můj život je prožíván antikoncepčně. Cílem antikoncepce je zabránit plodivému efektu spojení. Život, který je prožíván antikoncepčně, se tedy stává neplodným. A znovu připomenu úryvek o vinném kmeni a ratolestech – ratolesti, které nenesou ovoce, jsou odřezávány a odkaz na PPR, tentokrát převážně ve vztahu k pohlavnímu soužití.

Život, který má být prožíván v lásce, je prožíván vlastně v sebelásce. Já si to budu dělat podle svého, tady jde primárně o mě, o mé vlastní uspokojení a nikoli o to, abych se dával. Láska ale není vlastním sebeuspokojením, ale je dáváním se. Proto je třeba se vším důrazem říci, že není možné mluvit o lásce, která není prožívána v zachovávání přikázání. Není možné mluvit o tom, že zakouším Boží lásku, že zůstávám v jeho lásce, že jsem katolíkem, když nezachovávám přikázání – ne ve smyslu, že selžu, ale ve smyslu životního stylu.

Pokračujme dále. Ježíš nemluví jen o zůstávání v jeho lásce, ale také o projevování lásky. Milujte se navzájem. Už v předchozích odstavcích jsme zdůrazňovali, že ratolesti nesou stejné plody, jako vinný kmen a že se tedy nemohou srovnávat s jinými ratolestmi, ale že se musí srovnávat s tímto vinným kmenem, totiž Ježíšem. A Ježíš to výslovně činí – „milujte se navzájem, jak jsem já miloval vás“. Mírou naší lásky je míra Ježíšova. A jeho láska rozhodně nebyla antikoncepční. Kristův učedník musí milovat stejně, jako miloval Ježíš, totiž zcela, musí pokládat svůj život za své přátele, za své bratry a sestry. Musí se zcela dávat. To patří zcela přirozeně ke křesťanskému životu.

Bohužel my můžeme říci, že v souvislosti s tím, o čem jsme hovořili před chvíli, si předchozí jednání osvojujeme jako sobě vlastní. Jestliže mnoho křesťanů představuje užívání antikoncepce jako něco normálního, pak není vůbec překvapením, že v jistém slova smyslu berou jako zcela normální a správné užívat, obrazně řečeno, antikoncepci také ve vztahu k Bohu a ve vztahu k bližním – k farnosti. I zde je třeba si křesťanství modifikovat podle svého a příliš to nepřehánět, zabránit plodivému efektu lásky.

Život z víry je u mnoha katolíků zaměřen jen do sebe. Je k jejich vlastnímu uspokojení, je k tomu, aby byly utišeny jejich duchovní potřeby. Bůh i farnost jsou zde proto, aby mě uspokojili. A zapomíná se na to, že projev lásky spočívá v něčem naprosto odlišném – totiž v tom, že se člověk s druhými spojuje a dává se jim. Není možný vztah s Bohem, který je postaven jen na tom, že Bůh mi má něco dávat, že má uspokojovat mé touhy. Ne, vztah lásky musí být postaven také na tom, že já musím Bohu dávat celý svůj život. Můj vztah k bratřím a sestrám, k církvi, nemůže být postaven jen na tom, že církev, farnost, musí dávat něco mně. Ten vztah musí být postaven na tom, že já se pro církev, pro farnost, pro bratry a sestry dávám, že pro ně ztrácím svůj život, svůj čas, svůj den… 

Věrnost přikázáním a přebývání v Ježíši, totiž prožívání života v činné a plodivé lásce, jak vidíme, jsou věci, které jdou ruku v ruce. Pokračujme ale dále v tom, co Ježíš předkládá.
Ježíš hovoří také o tom, že jeho učedník je jeho přítelem, a to ve chvíli, kdo činí to, co mu Ježíš přikazuje. Věrnost a poslušnost přikázáním má tedy co dočinění také s přátelským vztahem ke Kristu. Ono logicky si lze těžko představit, že je mi s někým příjemně, že jsem s někým kamarád, když se rozcházíme v podstatných věcech a v pohledu na svět. V tom pohledu, který je představen v přikázáních. Proto tedy může Ježíš říci, že jeho přítelem je ten, kdo má podobné smýšlení, jehož hlavním záměrem je naplňovat Otcův spásný plán, který je mimo jiného vyjádřen také v přikázáních, respektive v tom, co Ježíš vyjadřuje slovy „dělat to, co ukládá“.

Ježíš to ještě trochu rozebírá a vyjadřuje, že své učedníky nenazývá služebníky, ale přáteli. A rozdíl představuje v tom, proč dotyčný koná, co koná, proč naplňuje jeho vůli, nebo můžeme přesněji říci, proč je poslušný vůči Ježíšovým výrokům a výzvám.

Sv. Basil rozlišuje tři dispozice poslušnosti, tři důvody, proč je člověk poslušný. Hovoří o otrocké, nájemnické a synovské poslušnosti. Otrocká poslušnost spočívá v tom, že člověk koná to, co je mu přikazováno, ze strachu před trestem. V křesťanském prostředí je takovým příkladem například zachovávání přikázání (poslušnost Otcově vůli) ze strachu z pekla. Nájemnickou poslušnost člověk zachovává z touhy po odměně. Jedná se o služebníka, který koná, co je mu přikazováno, protože je to jeho zaměstnání, je to způsob jeho obživy. Můžeme říci, že v křesťanském prostředí se jedná o poslušnost z touhy dostat se do nebe. A poslední z těchto tří druhu poslušnosti je synovská poslušnost. Ta spočívá v tom, že člověk koná proto, že miluje. Z lásky koná to, co mu je přikazováno. V jednom z hymnů breviáře se to vyjadřuje slovy: „byť by nebylo pekla, nebe, přece bych miloval tebe“.

Ježíš tedy říká, že učedníci pro něho nejsou otroky, ani s nimi není v nájemnickém vztahu. Nazývá je přáteli, protože jsou syny, protože znají vůli svého Otce a v tomto jedinečném vztahu naplňují jeho vůli. Ne proto, že musí, nebo že v tom vidí nějaký prospěch, ale jednoduše proto, že milují. Tak jako Ježíš miluje svého Otce a miluje své učedníky a koná spásný plán v této poslušnosti Syna. 
16. verš 15. kapitoly představuje povolání učedníků. To spočívá v tom, že si Ježíš vyvolil své učedníky, nikoli oni jeho. V Ježíšově době bylo naprosto běžnou praxí, že žák si vybíral svého rabbiho, mistra, kterému naslouchal, u kterého se učil. Podobně to v některých ohledech máme i v naší společnosti. Když dáváme dítě do nějakého kroužku, na nějaký nástroj, mnohdy si vybíráme školu, učitele, který bude dítě učit. 
Ježíš se ale ke svým učedníkům nedostal tímto způsobem. Nebylo to tak, že oni by ho vyhledali, ale byl to Ježíš, kdo vyhledal je (i když v Janově evangeliu bychom o tom ve vyprávění o povolání mohli trochu polemizovat, ale synoptičtí evangelisté nám jasně ukazují, že je to Ježíš, kdo učedníky povolává). Povolání není naší volbou, ale je přijetím pozvání, je naší odpovědí na pozvání, kterého se nám dostalo ze strany Boha. Stále si můžeme opakovat, že ne my jsme si zvolili Boha, ale že on si vybral nás. A to z nějakého důvodu. Jeden krásný citát říká: „Bůh mě nepotřebuje, ale chce mě potřebovat“. Bůh se rozhodl, že mě chce potřebovat. Počítá se mnou a záměrně si mě vyvolil. Není to tak, že jsme k němu přišli a on prostě neumí říci ne, neumí odmítnout dalšího žáka… Ne, je to Ježíš (Bůh), kdo si nás vyhlédl a kdo nás povolal.

Ježíš zároveň připojuje důvod, proč nás takto povolal – „abyste šli a přinášeli užitek a váš užitek, aby byl trvalý“. Znovu se dostáváme k tomu, co bylo vyjádřeno již v podobenství o vinném kmeni a ratolestech. Hlavním posláním učedníka je jít a přinášet užitek. Rozhodující je to, zda jsme ve svém životě na cestě (jdeme) a zda jsme plodní (přinášíme užitek). 
Tuto část Ježíš zakončuje zopakováním příslibu – Otec vám dá všechno, oč ho budete prosit ve jménu mém. Můžeme tedy jasně vyjádřit – dostaneme vše k tomu, abychom mohli jít a přinášet užitek. Ona plodnost není ponechána na nás, není závislá jen na nás, ale je plodem naší modlitby. Od nás se vyžaduje, abychom se disponovali, a Bůh pak může skrze nás působit. Znovu můžeme připomenout jeden velmi známý výrok: „dělej, jako by vše záviselo na tobě, a modli se, jako by vše bylo na Bohu“. Prosit Boha v pozici disponovaného člověka a Bůh dá, takže budeme moci přinášet užitek.

Problémem naší modlitby mnohdy je právě to, že je to modlitba, které chybí onen první rozměr – jděte a přinášejte užitek. Naše modlitby mnohdy zaznívají v pozici stabilizace, statickém postoji a jejich záměrem není přinášení užitku, ale vlastní prospěch. O takovéto modlitbě Ježíš nehovoří, v takovémto případě neplatí onen příslib dávání ze strany Otce.
Příkaz milovat
„To vám přikazuji: Milujte se navzájem!“. Těmito Ježíšovými slovy můžeme otevřít další část Ježíšových slov v jeho řeči na rozloučenou. Tato slova jiným způsobem opakují to, co již Ježíš řekl svým učedníkům ve večeřadle, po té, co jim umyl nohy: „Podle toho všichni poznají, že jste moji učedníci, budete-li mít lásku k sobě navzájem“ (Jan 13,35).
V tuto chvíli Ježíš tato slova doplňuje ještě úvahami o tom, že tento svět bude učedníky nenávidět. Je to silný paradox – zatímco ve vztahu k učedníkům Ježíš hovoří o lásce, když mluví o světu, mluví o nenávisti. Jakoby zde Ježíš říkal, že protože učedníci budou svůj život prožívat v lásce, bude je svět nenávidět. Jakoby zde patřila úměra – čím více budete milovat, tím více vám svět bude odpovídat svou nenávistí. Ostatně tak, jak to platilo v Ježíšově životě. Ježíš miluje každého člověka a nenávist světa dosáhla takového stupně, že byl Ježíš odsouzen ke dvěma trestům smrti (bičování a ukřižování), že byl vysmívaný, tupený, zabitý…

Zaměřme se nejprve na téma lásky. Ježíš ji představuje jako jednu ze základních charakteristik jeho učedníka. My víme, že ve křtu jsme pomazáni k účasti na trojím Kristově úřadu – být kněžími, proroky a králi. A právě onen královský úřad se prožívá v lásce a službě druhým. Budeme-li tedy nyní uvažovat o lásce, vyzdvihujeme jednu z podstatných charakteristik, vlastností Kristova učedníka. Když chce Ježíš vyjádřit, co bude poznávacím znamením křesťanů, tak neříká, že to bude křest, že to bude křížek na krku, nedělní účast v kostele, nebo něco jiného, ale zdůrazňuje, že právě láska bude tím, podle čeho bude jeho učedník v tomto světě poznatelný, tím, čím bude v tomto světě nepřehlédnutelný. 

Po lásce poznají, že jsme Kristovými učedníky. Naše láska tedy musí být jinou láskou, než je láska tohoto světa. V čem spočívá tato jinakost, tato odlišnost? My můžeme vyjádřit mnoho rozdílů, ale zůstaneme jen u některých, především u toho, že láska Kristova učedníka se liší svou univerzálností, tím, že je projevována až do krajnosti (láska jako vydanost) a že je láskou, která spojuje.

Zaměřme se tedy na první bod – odlišnost naší lásky spočívá v její vzájemnosti, nebo ještě lépe řečeno, v její univerzálnosti. Na jiném místě dokonce Ježíš říká, že tato láska k sobě navzájem zahrnuje i naše nepřátele (Matoušovo evangelium, Horské kázání). Podle toho máme být poznat, jako křesťané, že naše láska zahrnuje všechny. 
Abychom pochopili, co to znamená milovat se navzájem, co nám to vlastně Ježíš přikazuje, je třeba znovu zabrousit do řečtiny. Řečtina zná tří základní termíny pro vyjádření lásky – eros, filia a agapé.

Prvním druhem lásky je láska řecky vyjádřená eros. Jedná se o lásku mezi mužem a ženou, která se nerodí z přemýšlení ani z rozhodnutí, nýbrž se v jistém slova smyslu lidské bytosti ukládá. V češtině o této lásce hovoříme jako o erotické lásce. Bylo by však škodou omezit tuto lásku jen na erotický projev. Tento termín se vztahuje také k umění a vyjadřuje se jím láska, kterou člověk k umění chová.

Již ve starověkém Řecku i Římu tento způsob lásky zbožšťovali. Skutečná láska byla mnohdy zaměňována za tento pocit blaženosti, štěstí, uspokojení. Došlo k tomu, že se tento projev lásky stal nikoli projevem dávání, ale vlastního uspokojení. V této lásce se dospělo k tomu, že není důležité dát se druhému, ale naopak mít vlastní prospěch. Bohužel to, co bylo problémem starověkého Řecka i Říma, je problémem i dnešní doby. Zvláštním způsobem to můžeme znovu vidět v oblasti sexuality a užívání antikoncepce – její užívání vede k prohlubování postoje, že nejde o dávání se, ale o vlastní uspokojení.

Podobný problém můžeme vidět i v umění. Dnešní tak zvaní umělci mnohdy neusilují o to, aby jejich umění povznášelo druhé, aby své schopnosti užívali ku prospěchu druhým, ale jde jim mnohdy o vlastní uspokojení, vyjádření toho, co je v nich, vlastních pocitů… Co na tom, že člověk, který pak uvidí výsledek díla, jestli něco pociťuje, tak snad jen to, že se mu chce z takového „umění“ zvracet. Hlavně, že autor se vyjádřil, že on se cítí dobře…

Erotická láska není zavrhována, ale právě díky jejímu zbožšťování a představování jako vrchol všeho, jako určitého boha mého života, byla v Písmu svatém a i v prvních staletích či tisíciletích křesťanství opomíjena. Jen pro ukázku, SZ tento termín užívá 2x NZ dokonce ani jednou. I z toho je tedy patrné, že když Ježíš hovoří o tom, že se máme milovat navzájem, tak neužívá řeckého termínu eros. Erotická láska (a s tím spojená i sexuální morálka) nemají být tím, podle čeho jsme my křesťané poznat – i když v dnešní době tomu tak častokrát je – křesťané jsou ti, co mají prudérní morálku týkající se erotického života.

Druhý řecký termín filia vyjadřuje lásku přátelskou. Jedná se o lásku, která vyvěrá z náklonosti, z příbuznosti, z blízkosti. Jako zářný příklad projevování této lásky můžeme uvést příklad přátelství. Víme dobře, že v našem okolí jsou lidé, kteří jsou nám přirozeně sympatičtí a tací, kteří jsou nám přirozeně nesympatičtí. A kolikrát ani nemůžeme říci, proč tomu tak je. To je právě určité tajemství oné lásky filia, oné náklonosti. Jsou prostě v našem životě lidé, kteří jsou nám blízcí, se kterými si rozumíme. Jsou to lidé, se kterými máme stejné zájmy, stejné názory, jsou to naši kamarádi a přátelé. A nyní pozor, to důležité: když Ježíš hovoří o tom, že se máme milovat navzájem, tak neužívá termín filia. Neříká, že máme mít všechny rádi tímto způsobem, že každý má být náš kamarád. Chtěl bych to zdůraznit. Protože my si častokrát vysvětlujeme onen Ježíšův příkaz tímto způsobem – že máme být se všemi za dobře, že se všemi mám vycházet, že mám usilovat o to, abych se všemi byl kamarád. K tomu ale Ježíš nevybízí. Ježíš výslovně říká, abychom milovali své nepřátele. I v naší lásce zůstávají našimi nepřáteli, láska z nich nedělá naše přátele. Představa, že spolu budeme všichni krásně vycházet, je utopie, a to i v křesťanských společenstvích! Zároveň to ale nikterak nenapadá, že přesto můžeme naplňovat Ježíšův příkaz milovat se navzájem.
K čemu to tedy Ježíš vybízí? Pokud by učitelka řecké mluvnice kontrolovala Janovo evangelium, tak by ho nesjpíš pěkně sepsula. Vždyť evangelista ve dvou verších, na dvou řádkách čtyřikrát opakuje stejné slovo – milujte se, s užitím termínu agapé. Ona láska, ke které jsme vybízeni, je láskou agapé. Jedná se o lásku volní, tedy lásku, která je závislá na naší vůli, na našem rozhodnutí. Já se rozhoduji milovat.

 Láska agapé je dokonalostí lásky. Člověk už nestaví do středu sebe sama. Jeho život, prožívaný v této lásce, již není hledáním sebe sama, ponořením se do opojnosti štěstí, ale usilováním o štěstí milované osoby – druhého. Láska se tak stává odříkáním, je hotova k oběti, ba dokonce to vše sama vyhledává. 

Rozviňme trochu více, co to znamená milovat láskou agapé. Nejzřetelnějším způsobem nás tomu učí Ježíš na kříži. Na kříži můžeme vidět určité prvky lásky, ke které Ježíš vybízel. Můžeme rozlišit takových pět základních prvků této lásky.

Jednak se jedná o lásku, která je úplná, totální. V této lásce chybí jakékoli rezervování si něčeho pro sebe. Když nám Ježíš projevuje na kříži lásku, tak si pro sebe nic nenechává, nedává ze sebe jen část. Neprojevuje svou lásku jen částečně.

Dalším prvkem je to, že tato láska je projevována zadarmo. Ježíšova láska je úplným darem. Není žádnou povinností, ani není něčím, v čem člověk hledá prospěch. Ježíš, když nám na kříži projevuje lásku, tak s námi nevstupuje do obchodu. Neumírá za nás na kříži proto, aby od nás něco získal. Ježíšův kříž, projev jeho lásky není obchodem, ve kterém platí uvažování – dávám, abych dostal, miluji, abych byl milován.

V hodině kříže můžeme vidět také přemíru této lásky. Ježíš dává víc, než je jakákoli potřeba. Ježíšova láska se neomezuje jen na to, co si člověk zaslouží, nebo co je schopen pojmout, uvědomovat si… Ježíšova láska přetéká, neomezuje se na lidské hranice, ona sama nemá hranice. Mírou jeho lásky není to, zda druhý vnímá, že je milován a dostatečně to ocení.
Čtvrtý prvek, který můžeme vypozorovat, je to, že je tato láska konkrétní, spojená s posláním. Láska není nikdy jen zbožným přáním, plácnutím do vody, nějakým abstraktním, filosofickým termínem, ale je něčím, co se žije, co se projevuje a prožívá konkrétními skutky. Není něčím, co končí na jazyku větou, miluji tě, ale je tím, co se konkrétně uskutečňuje, prožívá.

A tato láska je také veřejná a viditelná. Není ostentativní, ukazující se, vychloubající se, ale zároveň není láskou skrytou, kterou by člověk nemohl vidět. Pokud projevuji druhému lásku, tak se zároveň očekává, že tento projev může vypozorovat i ten, kdo ji přijímá, že tedy není skrytá, zakamuflovaná… (k čemu by bylo koupit manželce květinu, ale tu schovat a nedat jí ji? Poznala by, že jsem jí projevil konkrétním způsobem lásku?) 

V tomto tedy spočívá ona láska agapé, ke které nás Ježíš vyzývá a která má být pro nás křesťany specifická, má nás odlišovat od ostatních. Těchto pět prvků má obsahovat každý náš vztah, každé projevování lásky vůči druhému, se kterým se setkáme. A nyní se tedy zkusme zamyslet nad tím, jak tuto lásku prožívat v různých vtazích. Já bych vybral tři oblasti – láska k nepřátelům či k potřebným, láska k partnerovi a láska ve společenství, především ve farním.


Láska k nepřátelům, či k potřebným. Říkali jsme si již, že ona láska, ke které nás zve Ježíš, je láskou, která zahrnuje všechny lidi. Že z této lásky není nikdo vyčleněn. Nejzřetelnějším způsobem se tato láska tedy projevuje na lásce k nepřátelům a k potřebným. Ona se pro nás stává nejjasnějším zrcadlem pravdy o nás samých a o naší lásce, o tom, zda ji dobře chápu.

Mohu si vybavit konkrétního člověka, který mě štve, ba mi nějakým způsobem ublížil, či je mi nesympatický a mohu přemýšlet o tom, proč se mi tyto lidi nedaří milovat? Který z těch rozměrů mi v mém vztahu chybí? Není to třeba proto, že vím, že z toho nic nebudu mít, že projevení lásky pro mě nebude výnosným obchodem, ba třeba něčím namáhavým? Každého člověka mám milovat tou samou láskou, kterou miloval Ježíš na kříži. Každého mám milovat plně, zadarmo, v přemíře, viditelně a konkrétně. Co z toho mi v mém vztahu vůči druhým chybí?

Nepřátelé a náš vztah k nim, se pro nás skutečně stává jasným zrcadlem. Právě na našem vztahu k této skupině lidí mohu poznávat pravdu o sobě, o své lásce, o tom, jak lásku vnímám. Proč nedokáži milovat své nepřátele? Není tím důvodem právě mé mylné vnímání lásky? Není tím důvodem, že si kladu otázku, a co z toho budu mít? Ježíš nám říká, že k podstatě našeho života patří takováto láska, která zahrnuje každého člověka. To není ideál, to je něco, co má pro nás být přirozené, co má být v našem životě přítomné. 

Nepřátelé jsou pro náš život velmi důležití. Vzpomínám na jeden rozhovor s Jaromírem Jágrem, který vyjadřoval, že si váží svých soupeřů, protože jen díky nim je tak dobrý. Nebýt dobrých soupeřů, on by nikdy netoužil se zlepšovat. Jen proto, že se zlepšovali jeho soupeři, toužil i on být lepším hokejistou. Podobně o tom můžeme uvažovat v lásce k nepřátelům. Oni jsou zde proto, abychom na sobě o to více pracovali a rostli v této lásce – agapé, ke které nás Ježíš vybízí. Jsou to nepřátelé, kteří nás možná naučí lépe milovat svého partnera, lidi kolem sebe, protože v takových případech to nebude tak náročné.


Druhou úrovní vztahu lásky, kterému se chci dnes věnovat, je láska k partnerovi, partnerská láska. Mohli bychom zmínit mnoho úrovní projevování této lásky.


Když ke mně chodí manželé ke zpovědi a občas se zpovídají z toho, že se pohádali, že nějak druhému ublížili, tak já říkám, že to tak hrozné není. Že mu totiž v den, kdy uzavírali manželství v kostele, neslibovali, že mu nebudou ubližovat. Nic takového neslibovali! A připojuji, pokud nechcete partnerovi ubližovat, tak to nejlepší je odstěhovat se od něho – pak budu moci být spokojený, protože už mu nebudu ubližovat.

Nezažil jsem ale mnoho zpovědí, kde by se dotyčný zpovídal z toho, že projevuje druhému málo lásky. Já se ve výše zmíněných případech hned ptám, co to tedy tomu druhému slibovali – slibuji, že ti zachovám lásku! Můžeme říci, že ti každý den projevím lásku! A tak se ptám, mohl váš partner/ka dnes, včera, předevčírem, každý den, zakoušet a poznávat vaší lásku?


Můžeme odkázat na to, co jsme říkali u lásky agapé – že je také konkrétní a viditelná. Vynakládám značené úsilí, jsem vynalézavý v tom, jak druhému projevit právě dnes lásku? Mám rád film 50x a stále poprvé. Je to sice romantická „blbost“, ale je tam jedna velmi krásná věc. Je to o dívce, která při autonehodě ztratila schopnost dlouhodobé paměti – pamatuje si jen to, co ten den prožila. Do této dívky se zadívá jeden mladík, který ji chce získat. Když se dozví o tomto problému, domnívá se, že bude moci dívku získat jedním jediným trikem, který bude každý den opakovat. Velmi brzy ale zjistí, že tak to nejde. A tak začne vymýšlet různé způsoby, jak upoutat pozornost této dívky a jak jí právě dnes získat! Každý den musí vymýšlet něco jiného, nového. 

Řekl bych, že o tomto by mělo být manželství. 50x a stále poprvé. Každý partner by se měl snažit svým jednáním, svou láskou právě dnes získat toho druhého, dám mu možnost, aby se právě dnes do mě znovu zamiloval. Právě dnes o druhého znovu „bojovat“. Právě dnes mu konkrétním viditelným způsobem projevit lásku.


Mohli bychom uvažovat dál. Mohli bychom uvažovat také o rodině. Mám na mysli třeba maminku, která vaří dětem oběd a každý den se opakuje scéna, kdy to děti nejprve nevhodně okomentují (fuj, tenhle blaf jíst nebudu), načež následuje několikeré napomínání u stolu, zdůrazňování, že to musí dojíst… Je přirozené, že maminku napadne, že příště už vařit nebude, že se na to může vykašlat, když to není oceněno. Je ale toto láska, která je v přemíře? Je to láska, která se projevuje zadarmo? A takových příkladů bychom mohli najít spoustu.


Mohli bychom uvažovat také o intimní lásce mezi partnery a o již zmiňované antikoncepci. Je tento způsob projevování lásky (antikoncepční) projevem toho, o čem hovořil Ježíš?

Poslední rozměr, kterého se v krátkosti dotknu, je láska ve společenství, zvláště v tom farním. I zde je vyžadováno, aby se láska prožívala tímto způsobem. Není možné vnímat farnost jako společenství nějakých shromážděných lidí, vůči kterým svou lásku nemusím projevovat. I ve farním společenství je třeba, abychom každý z nás, jednotlivě, prožívali svou lásku se všemi oněmi prvky – každý z nás musí být zapojen do života farnosti, nemůže myslet jen na sebe, ale musí se umět nasazovat pro druhé. Každý by měl být ve farnosti a ve farním společenství zapojen, měl by svůj život prožívat v rozměru oběti a vydanosti pro druhé.


Právě podle tohoto máme být my křesťané poznat. Naše láska nemá spočívat v hledání svého uspokojení. Naše láska nemá být ani náklonností, ale naše láska má být vydáváním. To, co od nás Ježíš vyžaduje, je, abychom se dokázali pro každého člověka nasadit, abychom toužili a usilovali o dobro pro něho. Není možné říci, že si někdo nezaslouží mou lásku, že je to takový křivák. Ne, to odporuje Ježíšovým slovům. Právě po pravé lásce k nim má být poznat, že jsme křesťané, že patříme Kristu.

A tato láska má prostupovat celý náš život. Každý, kdo na nás pohlédne, by měl vidět, že svůj život prožíváme v této lásce. Že takovýmto způsobem přistupujeme k práci, že takovýmto způsobem prožíváme lásku v rodinách, že takovýmto způsobem milujeme každého člověka.

Protože budeme takto milovat, bude nás svět nenávidět, jak jsme již výše zmínili a jak to Ježíš zřetelně říká. Byla-li odpověď světa na Ježíšovu lásku taková, že byl ukřižován, co jiného může očekávat jeho učedník? Jak můžeme očekávat, že pro naši lásku nás bude milovat i svět? A to, že narážíme kvůli lásce, přeci můžeme vidět. V současné době je to přístup k uprchlické a migrační krizi, je to otázka antikoncepce a přístupu k porodnosti, projevování pohlavní lásky. Je to otázka početnosti rodin, je to otázka působení ve společnosti… Vždyť skutečně platí, že nás proto svět bude nenávidět.
V závěru 15. kapitoly Ježíš rozvíjí tuto skutečnost a hovoří o tom, že nepřijetí jeho, je také nepřijetím Otce. Mluví o hříchu, který lidé mají, a to v důsledku Ježíšova působení. To je poslední věc, na kterou bych v tuto chvíli poukázal. Ježíš říká, že kdyby nepřišel a k nim nemluvil, neměli by hřích. Můžeme si položit kacířskou otázku – a nebylo by tedy lepší, aby Ježíš nepřišel a oni ten hřích neměli?

Můžeme nám to připadat absurdní, ale bohužel takto mnohdy uvažujeme. Nejednou jsem mohl zažít situaci, kdy někteří křesťané si záměrně nezjišťují nějaké věci, aby neměli hřích (vždyť nevědomost hříchu nečiní). Sám jsem zažil situaci, kdy mi někdo řekl, proč jsem to říkal, že do teď nevěděl, že je to špatné, a tak neměl hřích.

Ježíš věděl, že je lepší, aby přišel, protože chtěl uvést člověka do plné pravdy. To, že něco není na základě naší definice hříchem, rozhodně neznamená, že je to v pořádku. Každé zlo totiž člověka deformuje (ať ví, že to zlo je, či nikoli), činí jej nešťastným, dělá z něj bytost, která bloudí a nesměřuje k cíli a ke svému štěstí. Pokud někdo vyjadřuje, že je lepší nevědět, pak totálně nepochopil, o čem je život, o čem je život s Bohem. A nebojím se říci, že už tento postoj je fatálním selháním a problémem. 

Ježíš říká, že Duch, který přijde, vydá svědectví. Pokud někdo toto svědectví odmítá, rozhoduje se proto, že nechce mít s Duchem nic společného, že nechce, aby ho Duch uváděl do pravdy, aby mu toto svědectví vydával. A kdo nechce, aby v něm Duch působil (i tímto způsobem), nechce být pomazaný Duchem, tedy nechce být křesťanem (slovo křesťan je od slova Christos, což znamená „pomazaný“).
V úvodu 16. kapitoly, která se věnuje ještě poslání 
učedníků, Ježíš představuje úděl učedníků, se kterým se setkáváme i u jiných evangelistů: „Budou vás vylučovat ze synagóg, ano, přichází hodina, že ten, kdo vás zabije, bude se domnívat, že tím uctívá Boha…“. I toto patří k poslání učedníka. 
O příchodu Přímluvce – Jan 16,1nn

Většina 16. kapitoly Janova evangelia se věnuje otázce příchodu Přímluvce. V prvním odstavci této části Ježíšovy řeči na rozloučenou můžeme vypozorovat jedno podstatné tvrzení: „prospěje vám, abych odešel“. Ježíš se v předvečer své smrti snaží nejen učedníky připravit na to, co bude následovat, ale snaží se jim ukázat následné události jako jim prospěšné. A třebaže v tuto chvíli Ježíš nemluví o vykupitelském významu své oběti a smrti na kříži, přesto zdůrazňuje onen prospěch – jeho odchod znamená příchod Přímluvce.

Představme si, že jsme na pohřbu nějakého člověka. Je to bolestná událost. Přesto ve víře vyjadřujeme přesvědčení, že zemřelý stojí před Boží tváří. A říkáme tedy, že teď už se má lépe (zvláště, když umíral v bolestech…). Ježíš ale říká, že to budou pozůstalí, kdo budou mít z jeho smrti prospěch. Pozornost tedy není zaměřena na Ježíše, ale na jeho učedníky – to oni budou mít z Ježíšovy smrti prospěch.


Dokud byl Ježíš se svými učedníky na této zemi, bylo jejich společenství vázáno přirozenými zákony. Učedník se mohl s Ježíšem setkávat sice tváří v tvář, ale Ježíš byl stále osobou, která byla vně člověka. V Ježíšově smrti a v příchodu slíbeného Přímluvce ale už Bůh není tím, kdo je na nebesích (Starý zákon), dokonce ani tím, s kým můžeme rozmlouvat tváří v tvář (Nový zákon), ale je tím, kdo v nás přebývá. Můžeme tedy říci, že sestoupení Boha k člověku kulminuje a že člověk z této kulminace má skutečně prospěch. Ano, skutečně učedníkům v mnoha ohledech prospěje, že Ježíš odchází.

V druhé části tohoto výroku můžeme slyšet o jakémsi soudním procesu, který Ježíš vede se světem. Ježíšova slova mají strukturu soudního procesu tehdejší doby. Ten měl tři části – zjištění skutkové podstaty, výrok o vině, vynesení trestu. Ježíš představuje skutkovou podstatu – ta je postavena na víře, či nevíře. Každý člověk bude stát před Bohem a jeho spása bude záviset na jeho víře – jak ostatně vyjádřil i sv. Pavel – uvěř v Pána Ježíše, a dojdeš spásy ty i celý tvůj dům. Skutečně uvěř – nejen svými slovy, ale svým životem, a pak skutková podstata u soudu dopadne ve tvůj prospěch. Ježíš ale hovoří o tom, že hřích světa spočívá v tom, že v něj nevěří.
Druhou částí soudního procesu je výrok o vině či nevině. Ježíš tato slova pronáší v předvečer své smrti, v předvečer toho, co jej svět prohlásí za prokletého. V předvečer toho, co bude správné v Ježíše nevěřit. Ježíš se ale odvolává – zdůrazňuji, že již v předvečer své smrti – na to, že bude Otcem ospravedlněn, protože půjde k Otci. Nevěřit v Ježíše (třebaže pude prohlášen za prokletého) znamená nevěřit v toho, kdo přišel k Otci. Tato nevíra vyžaduje rozsudek, totiž to, že tento svět a všichni, kdo věří v tento svět, budou odsouzeni.

Ve verších 12-15 se Ježíš znovu vrací k působení Ducha v životě učedníků, respektive v jeho vlastním životě. Je to vyjádřeno prostřednictvím dvou tvrzení – jednak Duch je představen jako ten, kdo uvádí do celé pravdy, a pak je představen také v úzké souvislosti s Ježíšem a jeho posláním – Duch, který oslaví Ježíše. 

Duch je představen jako ten, kdo uvádí do celé pravdy. Jak tomuto poselství rozumět? Ježíš v předvečer své smrti říká svým učedníkům, že by jim měl ještě mnoho jiného říci, ale teď že by to nemohli snést. Duch bude poslán ve chvíli, kdy ony věci budou schopny snést, respektive, kdy jim budou rozumět. Co je ale toto ještě mnoho jiného? Toto „mnoho jiného“ není třeba vnímat ve smyslu předání dalších mnoha informací, ale spíše ve smyslu odhalení určitých skutečností, kterým učedníci teď, před Ježíšovou smrtí a zmrtvýchvstáním ještě nejsou schopni rozumět. Víme z jiné části Písma, že učedníci spolu hovořili o tom, co to znamená vstát z mrtvých, že tomu prostě nebyli schopni rozumět. Stejně tak nebyli schopni porozumět tomu, že Mesiáš bude muset trpět – to vše byly věci, kterým nemohli rozumět, dokud se nestanou – byly mimo kapacitu jejich uvažování.

Jako něco podobného, abychom to pochopili, můžeme v našem případě představit život v nebeském království. Můžeme mít různé představy, ale přesto zůstává mnoho otázek. Představy zůstávají představami a jednou se skutečně zasmějeme, až budeme vidět, jak je realita značně odlišná od našich očekávání. I my prostě nejsme nyní schopni plně pochopit, co to znamená žít v nebi. Podobně i učedníci nebyli před Ježíšovou smrtí a jeho vzkříšením plně pochopit, co se to v Ježíšově životě stane. Proto Ježíš otevírá učedníkům Písma (smysl Písma) až po svém vzkříšení – srov. Lukášovo evangelium a Ježíšovo putování s Emauzskými učedníky, respektive jeho večerní setkání s učedníky.

Duch tedy dá učedníkům pochopit, co se v Ježíšově životě odehrálo. Bude tím, kdo v jejich životě provede „aha“ efekt, totiž odhalí jim smysl oněch dní. Mohli bychom říci, že Duch je tvůrcem určité mystagogické katecheze, tedy katecheze, která uvádí do plné pravdy. 

V tradici církve se mystagogické katecheze v prvních staletích velmi rozšířily. Například, člověk, který se připravoval na křest, před přijetím iniciačních svátostí neslyšel nic o svátostech. O nich slyšel až po jejich přijetí, právě v tak zvaných mystagogických katechezích. Příprava na křesťanský život tak nebyla jen před svátostí, ale také po jejich přijetí. To zcela odpovídá tomu, co říká Ježíš v předvečer své smrti. 

Bohužel se nám toto pojetí vytratilo z tradice. My máme propracované přípravy na svátosti, ale nevěnujeme pozornost vůbec mystagogickým katechezím. A to nejen ve křtu, ale také v ostatních svátostech, například v manželství. Je to postaveno tak, že připravujeme, ale vlastně chybí pak následné uvedení do plné pravdy… Je tedy dobře, pokud se v dnešní době v církvi znovu otevírá debata o těchto mystagogických katechezích. A tento úryvek bychom mohli brát jako „důkaz“ potřeby takovýchto katechezí.

Druhá skutečnost, které je dobré si všimnout, je spojení Ducha a Ježíše. Ježíš říká, že Duch ho oslaví. Oslavení pak v tuto chvíli neodkazuje na to, co v Janově evangeliu můžeme opakovaně slyšet, kdy je hodina kříže představována jako hodina, kdy bude Syn člověka oslaven. Oslavení, o kterém Ježíš nyní hovoří, spočívá v tom, že Kristův učedník přijme Kristova Ducha. Duch tak jedinečným způsobem sjednotí učedníka se samotným Ježíšem. Je zde tedy zachována centralita Ježíšovy osoby. Duch přivádí člověka k Ježíši. On pokračuje v jeho poslání. Duch přivádí do plné pravdy o Ježíši a učí člověka, jak žít jako křesťan, jako Kristovec, jako Kristus.

Ježíšův odchod a příchod – Jan 16,16nn

Od 16. verše Ježíš začíná hovořit o svém utrpení, které představuje jako „zakrátko mě nespatříte a opět zakrátko mě uvidíte“. Biblisté se většinově shodují v tom, že Ježíš tímto „zakrátko“ myslí své utrpení a následné vzkříšení. Je ale možné vnímat toto „zakrátko“ také v kontextu života čtenáře, který žije v době, kdy už ono první „zakrátko“ je aktuální a ono opětovné vidění pak představuje druhý Kristův příchod. Ale jako logičtější se jeví v tuto chvíli vnímat Ježíšova slova skutečně v úzké souvislosti s tím, co v následujících hodinách prožije – i vzhledem k tomu, o čem Ježíš bude hovořit.


Ježíš spojuje první „zakrátko“ se zármutkem učedníků, aby se tento zármutek následně proměnil v radost. Aby Ježíš vysvětlil učedníkům, o čem hovoří a představil jim význam následujících okamžiků, užívá obraz matky, která rodí své dítě. Mohli bychom říci, že Ježíš zde pro ženy využívá určitou zážitkovou metodu. Ukazuje jim, jak se v případě porodu velká bolest, velké utrpení jako v mžiku proměňuje ve velkou radost.
Častokrát se můžeme setkat s tvrzením některých lidí, že věřit v Boha, je projevem slabošství. Že v Boha věří ten, kdo není schopen snášet těžkosti života na této zemi a že Bůh se tak stává určitou berličkou, pomocí v tom, aby snesl těžkosti, které jinak schopen snést není. O takovém postoji ale Ježíš nehovoří. Právě naopak. Věřit v Boha znamená volit těžší cestu. Věřit v Boha znamená volit stav, kdy budeme plakat a naříkat, zatímco ostatní se budou veselit. Podle Ježíšových slov naopak platí, že ti, kdo si volí jednodušší cestu, kdo užívají nějakou berličku, jsou ti, kdo v Boha nevěří, kdo Boha nepřijímají.

Pokud Ježíš použil onen obraz porodu, pak bychom mohli říci, že názor, že Bůh je berličkou, je podobný tomu, jako říci, že těhotenství si volí člověk slabý, proto, aby mohl lépe snášet těžkosti svého života. Že těhotenství si volí člověk proto, aby utekl z tohoto světa, protože je to snazší cesta. Víme, že toto je absurdní, že v dnešní době naopak lidé těhotenství nevolí – například, aby měli víc jak dvě děti, protože to naopak znamená velkou zátěž, znamená to značné sebezřeknutí se.

Ano, Ježíš říká, že volba křesťanského způsobu života, je volbou těžšího stavu. Od křesťana se ovšem vyžaduje, aby jeho život této volbě odpovídal. My totiž máme častokrát tendenci hrát to na obě strany. Ano, budeme křesťany, ale odmítáme to, co Ježíš říká – vy budete plakat a naříkat, zatímco svět se bude radovat. My bychom byli nejradši, kdybychom byli křesťany, ale zároveň o nás platilo, že my jsme těmi, kdo se v tuto chvíli, tedy v čase porodních bolestí, radují. Ona radost je ale přislíbena později, po porodu. Stav křesťanského života vyžaduje určitý sebezápor.

Víme, že když se setkáme s těhotnou ženou, která kouří, která pije alkohol, která se vůbec nešetří, tak budeme silně vnímat, že ta žena jedná způsobem, který rozhodně neodpovídá jejímu stavu, a budeme takové jednání považovat za špatné. To, že je těhotnou, vyžaduje, aby tomu uzpůsobila svůj život. Pokud tak neučiní, považujeme ji za nezodpovědnou. Stejně tak je tomu u křesťanského života. Nelze být Kristovým učedníkem, a přitom žít jako lidé tohoto světa. Nelze být Kristovým učedníkem, a přitom, obrazně řečeno, s tímto světem hodovat v pitkách a užívat si – ve smyslu radovat se s tímto světem. Ke křesťanství patří zcela zřetelně nějaký sebezápor, který odpovídá tomu, že člověk očekává něco víc.


Vraťme se ale k obrazu ženy, která rodí. Ježíš nedělá to, že by popíral hrůzu, bolest utrpení. Není tím, kdo by nás chlácholil, že to tak hrozné nebude, že to nebude moc bolet. Nedělá to, co děláme častokrát mi – vzpomínám na doktora, jak vždycky říkal, že to nebude bolet, ale pravda byla jinde. Ježíš dělá to, že připouští realitu bolesti, utrpení. Ale to, co je v jeho pohledu jiné, je to, že nás vede k tomu, abychom přes ono utrpení viděli to, co následuje, onen život. Abychom vnímali, že přijímané utrpení přináší něco pozitivního – rodí se něco nového. Pokud použijeme příměr o rodičce, pak můžeme říci, že žena, která odmítne podstoupit utrpení spojená s těhotenstvím, odmítá následnou radost z narození života. A když budeme pokračovat dál, uvidíme, že ji ona bolest přesto dostihne, když bude stáří prožívat v samotě – bez naděje na život. Naopak ta, která ono utrpení podstoupí, může zakoušet život v radosti ze života.

My bychom byli schopni vcelku bez problémů přijmout to, že zármutek bude vystřídán radostí. Tedy že je třeba přetrpět onu bolest, protože po ní přijde něco hezkého. Jistě, takovéto pojetí není nutně špatné a může člověka vést k tomu, aby dokázal zvládnout onen čas bolesti. Ale Ježíšův příměr představuje ještě mnohem hlubší pohled. Totiž že v oné bolesti se již rodí zmíněná radost. Bez oné bolesti by následná radost nebyla. Dítě se nenarodí bez oné porodní bolesti. Tak v jistém slova smyslu dostává i ona bolest pozitivní rozměr. Není jen něčím, co je třeba přetrpět, ale je okamžikem, v němž se radost rodí. Utrpení tedy už není jen něčím, co je třeba přečkat (i když utrpením a bolestí zůstává), ale stává se něčím, v čem se následná radost rodí. Utrpení a následná radost tedy nejsou dvě na sobě nezávislé věci, ale dochází k jejich propojení. Radost jakoby rozráží skořápku utrpení.

Ježíšova slova skutečně nejsou jen nějakým teoretizováním. Ježíš tomu, co říká, skutečně věří. A sám tuto hrůzu utrpení podstupuje. Ježíš na kříži netrpí jen zdánlivě, ale skutečně. Ale rovněž přináší do tohoto utrpení jas nového života, jas vítězství. V každém momentě, kdy se připojujeme ke Kristovu utrpení, můžeme vstupovat do tohoto tajemství. Ano, trpíme, bolí nás to, je to těžké, ale zároveň je to prozářeno jasem vítězství, jasem života. Ježíš nám dokonce do jisté míry říká, že život se rodí jen v utrpení. 

Velekněžská modlitba – Jan 17

Po Ježíšově řeči na rozloučenou předkládá evangelista Jan tak zvanou Velekněžkou modlitbu. Zatímco synoptičtí evangelisté zachycují v Getsemanské zahradě Ježíšovu úzkost a modlitbu, ve které prosí, aby od něj Otec odejmul kalich utrpení, přičemž ale zároveň zachycují jeho poslušnost vůči Otcovu spásnému plánu (ne má, nýbrž tvá vůle, ať se stane), evangelista Jan předkládá tuto modlitbu, ve které Ježíš prosí za své učedníky. Je to nejdelší Ježíšova modlitba, kterou máme v Písmu svatém zaznamenanou. Ježíš pronáší tuto modlitbu s pozvednutýma očima k nebi. Jednak to vyjadřuje, že již nehledí na učedníky, ale na svého Otce v nebesích, ale také tento postoj představuje člověka, který vzdává díky, který dobrořečí – znovu podstatný rozdíl od toho, co nám představují synoptici, kteří představují Ježíše spíše ve zkroušenosti a v pozici toho, kdo úpěnlivě volá a prosí.

Můžeme říci, že Ježíš v této modlitbě shrnuje mnohou tematiku, která zazněla již v řeči na rozloučenou. Jakoby to, o čem Ježíš hovořil se svými učedníky, nyní vkládal do této modlitby. To, k čemu vybízel, nyní svěřoval do modlitby. Ježíšova řeč na rozloučenou tedy není jen velký Ježíšův nárok na jeho učedníky, ale jsou to také skutečnosti, které Ježíš předkládal Otci ve svých modlitbách. Ježíš není jen tím, kdo něco požaduje, ale je také tím, kdo něco vyprošuje.


Ježíš začíná tuto modlitbu slovy: „Otče, přišla ta hodina. Oslav svého Syna, aby Syn oslavil tebe“. Již jsme zmiňovali, že evangelista Jan představuje hodinu kříže jako hodinu oslavení Syna. Zde ale Ježíšova slova odhalují ještě více. Oslavení Syna se stává také okamžikem oslavení Otce. 
Ježíš tak v této modlitbě odhaluje nejhlubší smysl lidského života. Tím je oslava Boha. Člověk je stvořen proto, aby oslavoval Boha. Lidský život je tedy plně naplněn tehdy, když vede k oslavení Boha. V lidském životě nejde o oslavení sebe, o získání „nesmrtelnosti“. Ale největším vítězstvím člověka je, když jeho život a jeho smrt vede k tomu, že je oslaven Bůh.
Když mívám pohřby lidí, které jsem trochu znal, respektive vím, že rodina je věřící, snažím se do pohřební mše svaté zasadit také zpěv Te Deum. Po svatém přijímání vybízím k tomu, abychom v tuto chvíli také vzdávali Bohu díky za dar tohoto života. Pro mě osobně jsou to u pohřebních obřadů nejsilnější okamžiky, vyjádření toho, že život člověka, i v okamžiku své smrti, má vést k oslavě Boha. Třebaže na pohřeb mnohdy přicházíme kvůli danému zemřelému, přesto přicházíme, abychom také chválili Boha. A já si tedy dovoluji činit to, že i smrt dotyčného nás vede k tomu, že je oslaven Bůh. Domnívám se, že tím vyjadřuje skutečný smysl lidského života – vše, co člověk konal, jak žil a jak zemřel, má vést k tomu, že je oslavován Bůh. Tak, jak to vyjadřuje Ježíš v úvodu této modlitby.
V kontextu tohoto oslavení Ježíš hovoří také o životě věčném. Každý člověk chce žít, případně touží po lepší budoucnosti. Je to něco, co je v každém člověku, je to jeho přirozenost, něco, co je mu vlastní. A tak se před každého člověka staví otázka, jak se s touto touhou vypořádá. My už jsme se tomuto tématu věnovali na páté stránce, když se rozebírali Ježíšova slova o tom, že je životem. Uvažovali jsme, v čem člověk hledá život (mnohdy jeho prodloužení). A že Ježíš nenabízí prodloužení života, ale život sám, totiž život věčný.
Už jsme to zmínili, ale nyní ještě jednou zopakujme, v čem Ježíš představuje, že spočívá život. Ježíš říká, „život věčný je v tom, že poznají tebe, jediného pravého Boha a toho, kterého jsi poslal, Ježíše Krista“. Život věčný tedy nespočívá v důvěře, či ve víře v kosmetiku, či medicínu (jak jsme již uvažovali na páté stránce), ale ve víře, respektive ještě zřetelněji řečeno, v poznání Boha a toho, kterého poslal, totiž Ježíše Krista. Co to je ono poznání? V biblickém slovníku poznání není intelektuálním úkonem, ale je bytostnou zkušeností (Adam poznal Evu, a ta porodila syna – přičemž porození potomka nebylo vnímáno jen jako předání života, ale mělo co dočinění také s vnímáním věčnosti – žiji skrze své potomstvo). V tomto slova smyslu je tedy život věčný v tom, že člověk bude mít bytostnou zkušenost s Bohem. Tedy skutečně ne jen to, že v něho bude věřit, intelektuálně poznávat, či ho vyznávat, ale že bude mít bytostnou zkušenost s tím, který je život. Jen v tom spočívá život věčný, jen v tom může být utišena přirozená touha člověka po životě. Život věčný spočívá v tom, že člověk má bytostný vztah s Bohem. Proto pro svatopisce nemusí být vůbec problém představovat lásku mezi Bohem a člověk na pozadí lásky mezi mužem a ženou. 
Jak to ale uskutečňovat? I na to Ježíš v tom dnešním úryvku odpovídá. Ježíš říká: „já jsem tě oslavil na zemi: dokončil jsem dílo, které jsi mi svěřil, abych ho vykonal. Nyní oslav ty mne u sebe“. Oslavení, neboli věčného života dochází ten, kdo oslavuje, či oslavil Boha. Tedy tím se dostáváme k tomu, čím Ježíš tuto modlitbu začínal, dostáváme se znovu k nejhlubšímu a základnímu povolání člověka. Bůh stvořil člověka pro to, aby chválil, oslavoval Boha. Člověk naplňuje svůj život tehdy, když dělá právě toto, když oslavuje Boha. To je ono poznání Boha, onen důvěrný styk s Bohem, to je to, co člověk otevírá pro věčnost. Život věčný mu nikdy nedá ani kosmetika, ani medicína, ale pouze to, že bude naplňovat svůj život a že bude oslavovat Boha.

Nejvýsostnějším místem, kde člověk oslavuje Boha, je slavení mše svaté – eucharistie, díkůvzdání. A z eucharistie bychom měli vycházet jako ti, kteří toto oslavení zprostředkovávají. Já si však kladu otázku, o čem svědčíme, když vyjdeme z kostela a naše spravování, naše mluvení rozhodně neobsahuje oslavu Boha, ale spíše kritiku, pomluvy, řeči… Ústa, která chvíli před tím oslavovala, se hned proměňují v žumpu, která pošpiňuje člověka, Božího tvora. Třebaže u mnoha lidí je to výmluva, přesto musím smutně konstatovat, že opravdu náš příklad ztěžuje lidem možnost setkat se s Kristem.
Vraťme se ale k tématu oslavení ve vlastním životě. Zkusme si položit otázku, jak ve svém životě odpovídáme na přirozenou touhu po věčnosti. Jsme těmi, kteří mají smýšlení tohoto světa, kteří hledají prodloužení života v tomto světě, v jeho vymoženostech, v jeho nabídkách a v tom, co předkládá tento svět, nebo hledáme věčný život v tom, že poznáme Boha, že s ním budeme v důvěrném vztahu, že ho budeme oslavovat. A zkusme se nad tím opravdu zamyslet, nebuďme těmi, kteří si velmi jednoduše hned odpoví, že jsme přeci těmi, kteří věří v Boha, že věříme ve věčný život a že tedy patříme do té druhé skupiny. Já se totiž budu ptát, podle čeho se to pozná, jak je to na našem životě vidět.


Jestliže jsme stvořeni k oslavě Boha, jestliže tím jedinečným místem je slavení eucharistie, tak se můžeme ptát, proč to tedy, pokud chceme žít pro věčný život, vypadá v našich farnostech ve všední den tak, jak to vypadá. A nechci teď hodnotit a nikomu sahat do svědomí, protože prostě chápu, že ne všichni mohou přijít, či dokonce ve všední den chodit. Jsem si toho naprosto vědom. Ale stejně tak jsem si jistý, že těch lidí může být více a že nemalý počet lidí ve všední den do kostela nepřijde, i když by bez problémů mohli, protože to prostě považují za zbytečnost.


Položme si upřímně otázku, po čem se pachtíme, kde hledáme život? Jsme jen těmi, kteří živoří a snaží se hledat prodloužení života v různých náhražkách, anebo chceme mít skutečně věčný život, který nám Ježíš nabízí? Jsme těmi, kteří, obrazně řečeno, různými snahami konají ve svém životě různé plastické operace, které jim mají zpříjemnit život, tím, že se pachtí po věcech tohoto světa, anebo hledáme věčný život skutečně u Boha? Pak je dobré ale podle toho také jednat. Život věčný není v tom, že věří v Boha, že něco vykonají. Život věčný je v tom, že poznají Boha, že s ním budou v intenzivním vztahu, že svůj život budou prožívat ve skutečné oslavě Boha. Skutečně si zvolme, jakou kvalitu toho života vlastně chceme?


I v následujících verších Ježíšovy modlitby se opakují některá témata. Slova, ve kterých se Ježíš věnuje učedníkům a jejich poznání Syna a Otce, Ježíš shrnuje v prosbě: „Neprosím za svět, ale za ty, které jsi mi dal, vždyť jsou tvoji“. 

Znovu zopakujme, že tato modlitba navazuje na řeč na rozloučenou a že to, k čemu Ježíš vybízel, tak za to se nyní modlí. Tato modlitba je tedy nepochopitelná bez předchozí řeči a není možné ji vykládat bez návaznosti na předchozí slova.

Jestliže Ježíš představoval bolestný úděl učedníka v tomto světa, pak v této modlitbě Ježíš prosí, aby dokázali jeho učedníci ve všech zkouškách a těžkostech obstát. Tak je vhodné vnímat Ježíšova slova o tom, že neprosí za svět, ale za své učedníky. Není správné to vykládat tak, že Ježíš neprosí za svět. Ale je to reakce na slova, která Ježíš sděloval učedníkům před tím. A i zde se na závěr opakuje téma oslavení: „V nich jsem oslaven“. Znovu se zde vyjevuje základní poslání učedníka. Ten není primárně povolán k hlásání, k modlitbě, apod. (i když i toto jsou důležité věci), ale je povolán především k tomu, aby byl oslaven Syn člověka a v něm Otec.

V řeči na rozloučenou se Ježíš věnoval také tématu přebývání učedníků v tomto světě. Přičemž hlavní výzvou byla výzva ke vzájemné lásce – milujte se navzájem. I proto Ježíš tuto lásku učedníkům nyní vyprošuje, když prosí za jejich jednotu. Takovou jednotu, jako je mezi Otcem a Synem – aby byli jedno jako my.

O jednotě mluvíme častokrát především v souvislosti s ekumenickými snahami. Je však dobré o jednotě uvažovat také napříč našimi jednotlivými společenstvími, farnostmi, diecézemi, ale také rodinami… Jak častokrát tuto jednotu napadáme a rozdělujeme.

Víme, že lidské společenství usiluje o to dosáhnout jednoty, protože s tím je spojen také mír a pokoj. A tak se uzavírají různé smlouvy, jejichž prostřednictvím se této jednoty chce dosáhnout. Problémem však je, že takové smlouvy se mnohdy nedodržují, či vypovídají ve chvíli, kdy to člověka něco stojí. Takovým příkladem v naší zemi je nyní přístup k Evropské unii
. Dokud pro nás bylo členství výhodné (dostávali jsme dotace, které převyšovaly to, co jsme do EU vložili), bylo to v pořádku. Ve chvíli, kdy se ale dostáváme do situace, že bychom měli více dávat, než dostávat, stává se tato smlouva, tato jednota, velmi vratkou.

Je to jen potvrzení toho, že jednotu není možné nikdy postavit a udržet na ekonomice, vzájemné důvěře, prostě na ničem, byť by to byly sebelepší a sebevznešenější skutečnosti. Skutečnou a pevnou jednotu je možné postavit pouze na Bohu.

Podobné je to u manželství. Jsem přesvědčen o tom, že manželství se rozpadají primárně z toho důvodu, že se stala smlouvou mezi dvěma partnery a že jednota, kterou chtějí vytvářet, není budována na Bohu. Ano, Bůh je do manželství mnohdy přizván, mnohdy se s ním třeba život prožívá. Ale přesto tam chybí ono podstatné vědomí toho, že je to Bůh, kdo nás spojuje. Že naše jednota může být budována a postavena jen na něm.

Evangelista, který zachycuje tuto Ježíšovu modlitbu, udává nejen formu této jednoty (jako ty ve mně), ale rovněž udává důvod, proč máme být jedno – „aby svět poznal, že ty jsi mě poslal, a žes je miloval“. Naše jednota je důležitá proto, abychom mohli vydávat svědectví o Bohu. Hlásání evangelia není ponecháno jednotlivcům, ale má jej činit společenství. Funkční společenství je důležité pro to, aby vůbec mohlo být hlásáno evangelium, aby mohla být hlásána Boží láska k člověku. Jestliže je společenství nefunkční, potom těžko mohou věřící hlásat evangelium.

Tuto jednotu může vytvářet pouze Duch svatý. My častokrát zdůrazňujeme u Ducha svatého různá charismata, jejichž jedním z neblahých projevů v životě člověka, od počátku církve, je naopak rozdělování – člověk se pro charismata vyvyšuje nad druhé, respektive se od druhých odděluje – zdůraznil bych, že tak bylo vnímáno třeba i služebné kněžství. Prvním a základním projevem Ducha ale je, že sjednocuje, že vytváří společenství!

Já bych rád tuto skutečnost ukázal na slavení mše svaté, jak ji slavíme po liturgické reformě II. vatikánského koncilu. II. vatikánský koncil si znovu uvědomil důležitost Ducha svatého. A i v liturgické reformě se toto uvědomění si důležitosti osoby Ducha svatého objevuje, když církev do nových eucharistických modliteb vkládá tak zvanou epiklezi, totiž vzývání, či svolávání Ducha.

Známou je konsekrační epikleze, která zaznívá před slovy ustanovení eucharistie. Při pronášení těchto slov klečíme a kněz vztahuje ruce nad dary chleba a vína, a prosí, aby mocí svolávaného Ducha svatého byl chléb a víno proměněny v tělo a krev Kristovy. Proměňování se uskutečňuje mocí Ducha svatého. Právě v jeho moci se z chleba stává tělo a z vína krev. Skutečnost, kterou jako katolíci velmi vnímáme – reálná přítomnost Krista v eucharistii.

Reforma II. vatikánského koncilu ale vložila do eucharistické modlitby ještě jednu epiklezi, a to tak zvanou ekleziální, tedy epiklezi, která se vztahuje k církvi, ke shromážděnému společenství. Já bych nyní přečetl tyto ekleziální epikleze, jak je máme ve II., III., a IV. eucharistické modlitbě.

A v pokoře tě prosíme: Ať nás všechny, kdo máme účast na těle a krvi Kristově, shromáždí a sjednotí Duch svatý (II. eucharistická modlitba).

Shlédni na oběť své církve: vždyť je to oběť tvého Syna, a jeho obětí jsme byli s tebou usmířeni. A nás všechny, kdo přijímáme jeho tělo a krev, naplň jeho svatým Duchem, ať jsme jedno tělo a jedna duše v Kristu, našem Pánu (III. eucharistická modlitba).
Shlédni, dobrotivý Otče, na oběť, kterous ty sám vložil do rukou své církvi; dej všem, kdo budou z tohoto jednoho chleba jíst a z tohoto jednoho kalicha pít, ať jsou v Duchu svatém jedno tělo, aby se stali dokonalou a živou obětí v Kristu, k chvále tvého jména (IV. eucharistická modlitba).
Můžeme si všimnout, že všechny tři eucharistické modlitby předkládají to samé – Duch, který nás sjednocuje, který z nás vytváří společenství.

Toho Ducha, kterého prosíme, aby proměnil chléb v tělo a víno v krev, prosíme také o to, aby proměnil nás a vytvořil z nás společenství. Jsou to dvě věci, které jdou ruku v ruce.

Jak je vůbec možné si představit mši svatou, ve které nevytváříme společenství? Je to jako představit si mši svatou, ve které není proměňování, ve které není přijímání Kristova těla. Napadání tohoto společenství, je napadání víry v reálnou přítomnost Krista v eucharistii!

Opravdu jsem vždy šokován některými projevy – když někdo obhajuje, že je přeci normální sednout si v kostele dozadu – že to na slavení mše svaté nemá žádný vliv, že je to někomu příjemnější, že si potřebuje odpočinout…, nebo obhajování toho, že on je introvert a že mu prostě společenství nesedí, apod. Ano, připouštím, že introverze je něco, co je člověku vlastní, ale budu zásadně proti tvrzení, že člověka ospravedlňuje, když se odmítá zapojovat do společenství. 

Když jsem dělal psychotesty před vstupem do semináře, tak mi vyšle maximální míra introverze (9 na stupnici do devíti)! A přesto mohu prožívat víru ve společenství. Všechny vlastnosti člověka jsou k prospěchu společenství, nikoli k tomu, aby člověka od lidského společenství odváděla! Introverze není nemoc, ale je to dar společenství! Člověk se nesmí stát jejím otrokem (či otrokem jiných vlastností), ani mu nesmí sloužit k obhájení vlastní lenosti, neochoty, či jiných projevů!
Vnímám, že jeden z hlavních důrazů, který mi kněží musíme v současné době klást, je důraz právě na společenství, na jednotu Kristových učedníků. A musím uznat, že to vnímám jako jeden ze svých největších neúspěchů, že nevytváříme tuto jednotu. Protože pokud se nedaří toto, je velmi obtížné přistoupit k čemukoli jinému. Bez tohoto společenství je totiž obtížné hovořit o přítomnosti vzkříšeného Krista (viz Jan 20,19, Mt 18,20), nebo rovněž není možné hlásat světu Boha a jeho lásku. IV. eucharistická modlitba nám předkládá ještě jeden rozměr, a to že nejen že není možné hlásat, ale ono není možné ani chválit Boha! Tedy konat to, co je naším hlavním poslání. A rovněž pokud nevytváříme toto společenství, je naše jednání zde v kostele určitou lží. Je to chvála, která ale není zaměřená k Bohu. 
� Připomínám jen, že slovo křesťan pochází od slova Kristus, což znamená, „pomazaný“. Křesťan je tedy ten, kdo je pomazaný Duchem, kdo je plný Ducha. Tedy v souvislosti s tímto Ježíšovým výrokem, ten, kdo miluje a je poslušný přikázáním. 


� Bohužel častokrát ale špatně chápeme, co to znamená onen život v radosti. Radost nemůže nikdy pramenit z klamu. Radost nespočívá v tom, že se chováme jako opití, zhulení, jako ti, kteří opustili realitu a v tomto stavu zakouší pocit štěstí. Radost z evangelia pramení z pravdy, kterou člověk poznává o sobě a o tomto světě! Říkám to proto, že mi někteří říkají, že křesťanství příliš radostně nepředstavuji – že bych neměl být tak náročný, představovat, co je třeba apod. Ale takový pohled je právě pozváním k tomu, abychom měli radost z toho, že neznáme pravdu, v pravdě nežijeme a že jsme tedy částečně oblbnutí…


� To ještě chápu u lidí, kteří chodí do kostela i ve všední den, anebo si čtou z Písma každý den (třeba lekce). Ale takových křesťanů je spíše méně. A i u nich bych zdůrazňoval, že hlavní pozornost bychom měli klást na nedělní úryvky, kterým bychom se měli více věnovat v přípravě (jako kněz při přípravě homilie) a více se je snažit uvádět do svých životů.


� I když si uvědomuji, že to nyní představuji velmi zjednodušeně a že problematika je mnohem obšírnější, pestřejší…
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