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			Motto: 

			Amo: volo, ut sis

			Miluji: chci, aby byl

			(Výrok připisovaný svatému Augustinovi)

			Mezi láskou a božstvím existuje určitý vztah […]. Ano, láska je „extáze“, nikoli však extáze ve smyslu jednoho okamžiku opojení, je to extáze ve smyslu putování, trvalého exodu z já, které je uzavřené do sebe, směrem k jeho osvobození v sebedarování […]. Tento proces ale vždy zůstává na cestě, protože láska není nikdy „uzavřenou“ a dokončenou záležitostí, v průběhu života se proměňuje, zraje, a právě proto zůstává věrná sama sobě.

			Benedikt XVI., encyklika Deus caritas est

			Nyní tedy zůstává víra, naděje, láska, tyto tři, ale největší z nich je láska.

			1 Kor 13,13

		

	
		
		

		

		
			Památce českého teologa a obhájce lidských práv,

			vězně nacistů i komunistů,

			autora Teologie agapé 

			ThDr. Josefa Zvěřiny (1913–1990),

			učitele víry, lásky a občanské statečnosti, 

			k stému výročí narození 

			vděčně připisuje autor této knihy,

			jeden z jeho mnoha žáků.

		

	
		
		

		

		
			Bůh, který tančí 
(Slovo autora k českému čtenáři)

			Hlavním tématem této knížky je láska. Málokterá dvě slova znamenají dnes pro různé lidi tak různé věci jako slova Bůh a láska. Ptám se, jaký smysl mohou mít známé biblické výroky o lásce pro lidi, pro něž se samo slovo Bůh skrylo v temném oblaku neurčitosti, či nanejvýš je vede k dalším otázkám, než aby jim bylo konečnou odpovědí; „Bůh zemřel,“ vyjádřil tento stav Nietzsche. 

			Kdo nemiluje, Boha nepoznal, říká Písmo. Chtěl bych ukázat, že teprve v hloubce lidské zkušenosti lásky se může znovu, nově a hlouběji ukázat smysl slova Bůh – poté, co v naší době zjevně jistý typ náboženství umírá. Souhlasím s těmi, kteří se domnívají, že svou roli dohrála ta podoba náboženství, která se ustavila na prahu moderny, a že s ní odchází jedna rozšířená představa o Bohu. Nazývám ji „banální bůh“ a jsem přesvědčen, že smrt právě této podoby náboženství předpověděl Nietzsche svým slavným mnohoznačným výrokem.

			V této knize se několikrát skepticky vyjadřuji k dnes všude opakovanému heslu o návratu náboženství, nicméně se v mnohém inspiruji tím, co se nazývá „náboženský obrat“ v soudobé postmoderní filozofii, zvláště francouzské a americké. Pokračuji zde také ve svém, již řadu let trvajícím, hledání místa a poslání křesťanství právě v tomto důležitém dějinném okamžiku „konce náboženství“. Cambridgeský filozof náboženství Nicholas Lash, od něhož jsem se mnoho naučil, napsal v knize The Beginning and the End of Religion, že končí novověká podoba náboženství (resp. západního křesťanství); nekončí však víra, naděje a láska. – A právě zde navazuji. Proto jsem po knihách o víře a naději začal psát knihu o lásce. 

			Jsem přesvědčen, že křesťanství zítřka nebude „ideologií“ ani náboženstvím ve smyslu „systému věr a rituálů“ (podle definice Durkheimovy), nýbrž že má a může být školou víry, naděje a lásky; školou podle ideálu středověkých univerzit, onoho společenství života, modlitby a studia, kde pravda byla hledána ve svobodné diskusi a druhým bylo předáváno to, co bylo dříve promeditováno (podle zásady contemplata aliis tradere). Možná že právě v Čechách, kde klasické podoby církve a náboženství byly tak silně zdecimovány a vykořeněny, má tato nová tvář křesťanství více šancí než kdekoliv jinde, kde konec staré podoby náboženství není dosud tak patrný? 

			S titulem a podtitulem žádné jiné knížky jsem se tolik netrápil jako s tímto. Titul českého vydání této knihy vychází z „definice lásky“ připisované svatému Augustinovi: Miluji – to znamená: Chci, abys byl. Myslím, že tuto větu lze významně aplikovat na náš vztah k Bohu. K Bohu nedojdeme vírou bez lásky, vírou ve smyslu pouhého přesvědčení o Boží existenci; Boží bytí neobsáhneme svými názory a představami, ale obejmeme ho jedině svou láskou a touhou. Bohu nejde o naše teoretické přesvědčení, nýbrž o existenciální přisvědčení; i ten, komu se odpověď na otázku, jak Bůh jest a co to znamená, že „Bůh jest“, rozplývá v oblaku nevědění, může tento oblak proniknout šípem hluboké touhy: tato žízeň lidského srdce po Bohu (která může být skryta v opravdové žízni po smyslu, po lásce, pravdě a spravedlnosti) proniká do Božího srdce jistěji než pouhý rozumový souhlas s definovanými články víry. Víra prostoupená a oživovaná touhou lásky znamená „ano“ nejen k výpovědím o Bohu, nýbrž k Bohu samému. Je odpovědí celého člověka, celé lidské existence na Boží „ano“ vůči nám – vždyť i toto Boží ano, které nás povolalo z moře nebytí k životu, je žhoucím slovem lásky. 

			Při úvahách o názvu této knihy jsem myslel také na širokou obec svých zahraničních čtenářů. Má kniha Vzdáleným nablízku, která v řadě překladů od angličtiny přes vícero evropských jazyků až po turečtinu a čínštinu oběhla kus světa a stala se předmětem živé debaty teologů, filozofů, ale i lidí daleko za hranicemi křesťanství a západní kultury od Austrálie přes Severní Ameriku po jižní Afriku (několika těchto debat jsem měl možnost se osobně účastnit), nesla ve všech překladech titul Trpělivost s Bohem. Tato kniha, která na ni v mnohém tematicky a obsahově navazuje a snaží se její myšlenky podstatně prohloubit a dovést zas dál, ponese patrně v cizojazyčných vydáních titul navazující na název té předchozí: Po Trpělivosti s Bohem přijde Tanec s Bohem. Tento titul naráží zejména na záhadnou větu, kterou po sobě zanechal Nietzsche, totiž že by mohl věřit „jen v takového boha, který by dovedl tančit“. Na tato slova jsem si vzpomněl před ikonou, která znázorňuje vnitřní život Boží Trojice, vzájemné prostupování (perichoresis) Otce, Syna a Ducha jako tanec božských osob. A této „nebeské trojici“ odpovídá „pozemská trojice“ tří božských ctností, z nichž podle slov apoštola největší je láska (srov. 1 Kor 13,13). Ano, věřím a vyznávám, že vzájemně se prostupující láskou, vírou a nadějí může člověk vtančit do láskyplného pohybu v samém srdci Trojjediného Boha.

			Psaní této knihy – tentokrát během dvou letních pobytů v poustevně na Rýně, kde v kontemplativním tichu a inspirujícím šepotu lesa vznikaly všechny mé dosavadní knihy této ediční řady – mi činilo hlubokou, opojnou radost. Kéž něco z této radosti zakusí i čtenář, kterého tímto zdvořile zvu k tanci myšlenek, vnitřních obrazů a intuicí, slov i meditativního mlčení. Smím prosit?

		

	
		
			

			I. Odkud a kam lásky

			Často jsem tázal se

			Avšak odpověď nenašel

			Kde něha a dobro původ mají 

			Nevím to dosud 

			A musím už jít

			napsal Gottfried Benn. Tyto verše podmaňují svou opravdovostí i svým smutkem. Skrze pokornou upřímnost básníka prosvítá ještě cosi hlubšího a obecnějšího, výpověď o čase, v němž žijeme. Neustálé přílivy do moře lidského vědění zároveň zakrývají i odkrývají toto nevíme, propast bezradnosti tváří v tvář otázce po nejzazším odkud, které se vzpírá všemu pojmenování.

			V první polovině dvacátého století – při všech hrůzách válek a genocid – vyvstávala s novou naléhavostí prastará otázka „odkud zlo?“. Dost možná, že v naší době jsme si už na zlo, násilí a cynismus zvykli natolik, že si s překvapením klademe jinou otázku: Odkud něha a dobro? Kde se tu vůbec ještě berou v našem krutém světě? Vychází něha a dobro – podobně jako zlo a násilí – odněkud z poměrů v našem světě (závisí zlo a dobro především na tom, jak si uspořádáme společnost), nebo z nějakých neprobádaných zákoutí našeho nevědomí či složitých procesů v našem mozku? Existuje množství vědeckých pojednání o psychoneurobiologických procesech, doprovázejících naše prožívání veškerých emocí, a o centrech v mozku, aktivovaných v okamžiku, kdy přijímáme nebo prokazujeme dobro a něhu. Nepochybuji o tom, že všechno, co cítíme a myslíme, prochází nejprve nesčetnými branami našeho „přirozeného světa“, podílí a podpisuje se na tom jak náš organismus, tak naše okolí, kultura, do níž jsme se narodili, včetně jazyka, v němž myslíme. Vždyť naše tělo i naše psychika, náš mozek a všechno dění v něm je součástí „světa“ či „přírody“, onoho členitého koridoru, jímž protéká řeka života. Ale kde je ten opravdu nejzazší zdroj? 

			Smíme jednoduše odmítnout prastaré tušení, že dobro a něha, ono světlo a teplo života, které se skoro už rozpakujeme nazvat tak opotřebovaným slovem „láska“, vstupují do našeho světa – a tím i do našich myslí a jednání – nikoliv jen jako pouhý produkt nás samých a našeho světa, nýbrž jako dar, jako radikálně nová kvalita, která nás právem vždy znovu naplňuje údivem a vděčností? Není i svět a vše, co k němu náleží, včetně nás samých spíše receptorem lásky než jejím „výrobcem“? Není i svět sám darem, nejsme i my sami sobě dáni – a není tento dar stále znovu obnovován a oživován z onoho „odtud“, odkud vyvěrá láska? Avšak budeme-li tento zdroj hledat v jakémsi vzdáleném „zásvětí“, venku, nezmeškáme tím příležitost setkat se s ním v místě, které přehlížíme právě pro jeho blízkost, uvnitř?

			Kde něha a dobro původ mají? Vím to snad já? Musím přiznat, že nevím; všechny odpovědi, které mne napadají, mi připadají spíš jako hrubá záclona zakrývající otevřené okno této otázky. Existují otázky tak dobré, že je škoda kazit je odpověďmi. Existují otázky, které mají zůstat otevřeným oknem. Tato otevřenost nemusí vést k rezignaci, nýbrž ke kontemplaci.

			Čtenář, který ví, že tuto knihu píše teolog, možná už netrpělivě očekává, kdy konečně řeknu, že odpovědí na tuto otázku po nejzazším je samozřejmě Bůh. Avšak ve mně ˝postupně uzrálo přesvědčení, že Bůh k nám přistupuje spíše jako otázka než jako odpověď. Možná, že ten, jehož míníme slovem Bůh, je nám přítomen více tehdy, když se toto slovo zdráháme příliš rychle vyslovit. Možná, že je mu s námi lépe v otevřeném prostoru otázky než v příliš sevřené úžlabině našich odpovědí, definitivních tvrzení, našich definic a představ. Zacházejme nanejvýš zdrženlivě a opatrně s jeho svatým Jménem! 

			Možná dějinné chvíle, kdy se o Bohu ve veřejném a akademickém prostoru zdvořile či lhostejně mlčí, jsou i pro teologa vzácnou příležitostí odčinit zbožnou upovídanost předchozí doby a vrátit se k tomu, co svatý učitel víry Tomáš Akvinský zdůrazňoval na počátku svých filozoficko-teologických zkoumání: Bůh není „evidentní“, my sami ze sebe nevíme, co či kdo Bůh je. Nebojme se závrati při pohledu do hloubky Neznámého. Nebojme se pokorného přiznání „nevíme“ – to přece není konec, nýbrž vždy nový začátek nekončící cesty. 

			Ostatně pro víru (a také naději a lásku, pro všechny tyto tři podoby „trpělivosti s Bohem“, s jeho skrytostí1, nepředstavuje slovo „nevíme“ nepřekročitelnou hradbu. 

			* * *

			Mnoha lidem kolem mne biblické výroky o lásce (Bůh je láska, Miluj Boha z celého srdce, Bůh miloval svět, Milujte své nepřátele) znějí jako věty neznámého, nesrozumitelného či už dávno zapomenutého jazyka. Ti lidé se sami často považují za „nevěřící“ (či nanejvýš za „jinak věřící“ než ti, kteří se hlásí ke křesťanské či židovské víře). Ve světě Bible, teologie a křesťanské víry jsou cizinci – je tedy pochopitelné, že podobné náboženské výroky jim připadají jako hudba ze vzdálených světů anebo jako trosky měst, v nichž kdysi dávno žily generace jejich předků. 

			A co my? Neuhýbejme před otázkou, jak a nakolik těm větám rozumíme my, kteří deklarujeme svou odvahu se v tomto světě ještě považovat za křesťany! Ony věty jsou nám, věřícím, blízké proto, že jsme je mnohokrát slyšeli – ale jak korespondují s našimi zkušenostmi, s naším každodenním světem? 

			Vzpomínám zde znovu na příběh o židovském mladíkovi, který se proti vůli svého otce, bohatého obchodníka, přihlásil do rabínské školy. Když se o prázdninách vrátil domů, otec ho přivítal jízlivě: „Tak co ses tam, synáčku, za celý rok naučil?“ „Naučil jsem se,“ odpověděl mladík, „že Hospodin, náš Bůh, je jediný Bůh.“ Otec pobouřen popadl za rameno jednoho ze svých příručích: „Izáku, víš ty, že Hospodin je jediný Bůh?“ „Samozřejmě,“ odpověděl podle očekávání prosťáček. Ale syn vzrušeně vykřikl: „Já vím, že on to slyšel – ale: naučil se to?“

			Touto knihou chci vydat počet z toho, co jsem se pokoušel naučit, čemu stále usiluji hlouběji porozumět z těch několika zdánlivě prostých a tak známých vět, které Bible říká o lásce. Ale přiznávám předem: s těmi výroky o Boží lásce, lásce k Bohu a lásce k nepřátelům, které vůbec nejsou tak jednoduše „čitelné“, jak se snad někomu zdají – a dokonce s jejich „překladem“ do jazyka naší dnešní zkušenosti –, zdaleka nejsem hotov! I tato kniha, jako všechny mé předchozí, je jen „průběžná cestovní zpráva“, chce být více inspirací a povzbuzením k cestě, k vlastní odvaze hledat, než aby slibovala soubor spolehlivých map. 

			* * *

			„Napsal jste už knížky o víře i o naději – kdy napíšete knihu o lásce?“ Tazatel, mladý muž v auditoriu při jedné z mých besed s čtenáři, musel být sám překvapen tím, jak mne jeho otázka viditelně přivedla do rozpaků. „Na to asi ještě nejsem zralý,“ zamumlal jsem – ale už v té chvíli jsem věděl, že jeho otázka pro mne představuje výzvu, které nebudu moci donekonečna odolávat. 

			Když jsem svým přátelům na zvědavou otázku, jaké téma chystám pro svou novou knihu, odpověděl, že budu psát o lásce, nepřekvapily mne jejich rozpaky a údiv. 

			Když jsem před mnoha lety v budapešťské katedrále byl náhodou přítomen svatebnímu obřadu, zeptal jsem se svého průvodce, který na rozdíl ode mne rozuměl maďarsky, zda ono slovo, které kněz v kratičké promluvě užil asi třicetkrát, znamená láska; když mi přisvědčil, dal jsem si závazek, že pokud se někdy stanu knězem, budu tohoto slova užívat jako šafránu. V obchodech s náboženskou literaturou jsem se vždy instinktivně vyhýbal knížkám, které měly v názvu slovo láska: bál jsem se, že na mne hned z prvních kapitol zavane laciný sladký parfém zbožného kýče, z něhož se mi vždy zdvihá žaludek. „Světská literatura“ je tématem lásky přesycená – od erotické poezie po příručky psychologického poradenství v oblasti mezilidských vztahů. Co k tomu všemu může dnes dodat filozofická teologie, hermeneutika víry? 

			„O lásce pak pravím, že je jí třeba více osvědčovat skutky než slovy,“ napsal můj nejmilejší světec, svatý Ignác z Loyoly. Avšak přemýšlení, je-li poctivé, je už také samo činem a může být inspirací činů, které nebudou povrchní. Jakým směrem dnes napřít myšlenkové úsilí, chceme-li hlouběji porozumět vztahu lásky a náboženství, lásky a křesťanské víry?

			Někteří představitelé analytické filozofie by jistě větu „Bůh je láska“ okamžitě vypískali z hřiště své jazykové hry – toto tvrzení přece nelze ani potvrdit, ani vyvrátit. Slovo láska – podobně jako slovo Bůh – je typicky polysémantický výraz; těžko bychom našli v jazyce dvě další slova, jimiž různí lidé míní tak různé věci.

			Rád bych se v této knize pokusil obohatit úvahy o lásce zaměřením na dva typicky křesťanské aspekty, které sekulárnímu pojetí lásky chybějí a o nichž mnohé zbožné příručky říkají příliš často jen ploché banality: a to je láska k Bohu a láska k nepřátelům. Jsem přesvědčen, že právě tento dvojí zřetel – který hluboce souvisí se vztahem člověka k sobě samému a k světu – je zejména v naší době naléhavěji potřebný, než se na první pohled zdá.

			Láska znamená sebepřekročení. A kam může člověk radikálněji vykročit ze svého – zvláště dnes tak silného – sebezaujetí než k „absolutnímu tajemství“ (tedy k Bohu) a do zneklidňující a ohrožující cizoty světa, který mu nastavuje nepříznivou tvář (tedy k nepříteli)?

			Ve svých dřívějších úvahách jsem došel k přesvědčení, že víra (v původním biblickém slova smyslu) není zastávání určitých názorů a „jistot“, nýbrž odvaha vkročit do prostoru tajemství: „Abraham se vydal na cestu, ačkoliv nevěděl, kam jde.“2 Zdá se mi, že o lásce (a i o lásce k Bohu a lásce k nepříteli) platí totéž: je to riskantní podnik, o kterém nikdy předem nevíme, jak dopadne, je to cesta, o níž si nikdy předem nemůžeme být jisti, až kam nás dovede. 

			Tvrdím-li toto o „lásce k nepříteli“ (o onom absurdně znějícím Ježíšově požadavku), je to jistě pochopitelné. Ale stejně tak to platí o naší „lásce k Bohu“! Neukáže se dřív nebo později, že byla jen iluzorní projekcí našich snů a přání na nebesa? 

			Výraz „láska k Bohu“ zní mnoha lidem kolem nás právě tak absurdně jako „láska k nepříteli“. A po pětatřiceti letech pastorační služby si troufám tvrdit, že věta „Miluj Pána, svého Boha, z celého srdce, z celé duše a ze všech sil“ (Dt 6, 4–5) přivádí i nemálo věřících lidí do rozpaků: Co vlastně se tu po nás konkrétně chce?

			Těm, kteří jsou si zcela jisti, že dostatečně a plně rozumějí tomu, co se myslí přikázáním lásky k Bohu, mé knihy určeny nejsou; ti za své jistoty mají už svou odměnu. Mluvím k těm, kteří smysl těch slov hledají, ať už se považují za věřící (té či oné konfese – neboť ve všech církvích a náboženských uskupeních se jistě najdou ti, kdo chápou víru ne jako „majetek“, nýbrž jako metodu, cestu, která stále pokračuje), za skoro-věřící či „bývalé věřící“ (kterým životní proud z těch či oněch důvodů dřívější náboženské jistoty vzal), za pochybující či za agnostiky nebo nevěřící (neboť i v pestrém světě „nevěřících“ jsou také vždy ti, kdo svou nevíru nepokládají za pohodlné lůžko v konečném cíli, nýbrž jsou také „lidmi na cestě“). Mluvím k člověku, kterého denně potkávám všude kolem (a někdy i v sobě), k člověku, který je „simul fidelis et infidelis“, zároveň věřící i nevěřící. To znamená: není zdaleka „nábožensky amuzikální“, avšak zná na své cestě víry také chvíle Božího mlčení a vnitřní vyprahlosti; někdy cestu ztratí a pak ji zase najde; má nezodpovězené otázky a zná i chvíle vzpoury. Mluvím k člověku, který musí opětovně volat jako onen muž v evangeliu: Věřím, Pane, pomoz mé nevíře!3 

			Teolog je „profesionální pochybovač“; i tehdy, pokud je vlastní upřímnou a horoucí vírou plně zakotven v Bohu, přece je jeho povinností přidružit se k zástupu hledajících tím, že musí stále znovu klást do otázky svůj vlastní způsob, jímž svou víru prožívá, chápe a vyjadřuje. Víra, která je tímto způsobem stále zneklidňována pochybnostmi a musí zápasit s nevírou i uvnitř sebe samé, není žádná „polovičatá víra“. 

			Ve svých knihách pojednávám o dialogu víry s nevírou, dialogu, o němž tvrdím, že není sporem dvou „válečných táborů“, nýbrž že se odehrává uvnitř mnoha, velmi mnoha lidí. Snažím se přitom ukázat víru (určitého typu) a nevíru (určitého typu) jako dvě různé interpretace, dva pohledy z různé perspektivy na tutéž horu, zahalenou oblakem tajemství a mlčení. Opakovaně jsem interpretoval nevíru naší doby jako „kolektivní temnou noc ducha“, jako velkopáteční moment „zatmění Boha“, který nevěřící mohou vnímat jako „smrt Boha“, avšak věřící jako nutný průchod k velikonočnímu ránu. 

			V této knize činím další krok na této cestě. Ukazuji, že „mizení Boha“ nemusí být jen „temnou nocí“. Přikázání lásky může vést k mystické zkušenosti, v níž zároveň „mizí Bůh“ i „mizí lidské já“. Láska totiž překračuje hranice mezi „subjektem a objektem“ – a ono umístění Boha do světa, striktně rozděleného v duchu novověké filozofie na sféru „subjektivní“ a „objektivní“, dokonalo osudovou záměnu Boha Bible za banálního bůžka novověku. Ten si plně zaslouží ateistické odmítnutí!4 Bůh „jen objektivní“ nebo „jen subjektivní“, vzhledem k světu a člověku pouze vnější nebo pouze vnitřní opravdu není hoden ani víry, ani lásky. 

			Spojení přikázání lásky k Bohu s přikázáním lásky k člověku – toto jádro Ježíšova evangelia – umožňuje Boha, který „zmizel“, znovu objevit, a sice ve vztahu k bližnímu. Bůh se děje tam, kde milujeme lidi, své bližní. Ježíš odmítá z kategorie „bližních“ předem vyloučit kohokoliv, dokonce i nepřítele. Otázku, kdo všechno je (ještě) náš bližní, obrací: Ty se učiň bližním každého. Podobně jako spojení přikázání lásky k Bohu s přikázáním lásky k člověku překonává pokušení udělat si z Boha předmět, abstraktní idol, tak přikázání lásky k nepříteli překonává podobné pokušení udělat si abstraktní idol z člověka; na otázku, kdo je Bůh a kdo je náš bližní, nesmíme mít už předem hotovou odpověď, tuto odpověď musíme stále hledat a zakoušet, jak se v procesu hledání horizont možných odpovědí stále rozšiřuje. Ten, který boří hranici mezi Bohem a člověkem, boří i všechny hranice mezi lidmi, odmítá považovat jakékoliv rozdělení lidí na „my a oni“ za neměnné.

			Jsem přesvědčen, že „druhým slovem“ po smrti Boha, oním návratem, který podle evangelií začal jednoho velikonočního rána a dokoná se na konci věků, je objev lásky. Lásky v onom radikálním smyslu, který tomuto slovu dalo evangelium: láska je zde chápána jako nepodmíněná a všezahrnující síla sjednocení s Bohem a se všemi lidmi, včetně nepřátel. Ježíš mluví o lásce, která naplňuje odvěkou touhu člověka po dokonalosti, tj. být jako Bůh: „Buďte dokonalí jako můj nebeský otec, který dává svítit slunci a padat dešti na dobré i zlé, spravedlivé i nespravedlivé.“ (Mt 4, 43-48)

			To je ovšem zcela jiné pojetí lásky než romantická představa lásky jako emoce, která i v křesťanském prostředí zavlekla toto slovo do mělčin sentimentality. Láska, jak ji chápe evangelium, má pramálo společného s romantickým citovým vířením; jde o odvahu umřít svému sobectví, zapomenout na sebe kvůli druhému, překročit sám sebe.

			Opakujme stále znovu: Láska je bytostně transcendence, překročení hranic, do nichž uzavírá naši existenci „tento svět“, svět věcí. (Řečeno s Martinem Buberem5 – je to vykročení ze světa slova „ono“ do světa slova „Ty“.) Proto je láska bytostně náboženské, teologické téma a filozofická teologie nemůže toto téma nechat pouze napospas literatuře, psychologii a přírodním vědám, jakkoliv by se neměla uzavírat ani tomu, čím téma lásky může obohatit pohled z jiných perspektiv. Ostatně: o čem jiném by měla pojednávat křesťanská teologie, ne-li o lásce, o lásce v oné radikalitě a hloubce, kam může dohlédnout jen pohled víry! Teologie má za povinnost přemýšlet o lásce, i když ví, že nakonec všechny její výpovědi musí zmlknout v kontemplativním mlčení na prahu Tajemství.

			* * *

			Tato kniha má však ještě „druhý plán“. Podobně jako v předchozích knihách i zde se snažím spojit spirituální, teologicko-filozofické téma s pokusem o diagnózu naší doby. Nechci mluvit o lásce jako o privátním citu. Teilhard de Chardin napsal při své analýze dějin – tváří v tvář totalitním systémům 20. století –, že „láska je jediná síla, která sjednocuje, aniž by ničila“.6

			Při pohledu na Západ naší doby – a zejména na Evropu, která se sice politicky, ekonomicky a administrativně sjednocuje, ale zoufale postrádá věrohodnou a nosnou sjednocující duchovní vizi – se snažím stále hlouběji promýšlet a rozvíjet svou „fixní ideu“, že budoucnost Evropy spočívá v nalezení dynamické kompatibility mezi dvěma evropskými tradicemi: křesťanskou a sekulárně-humanistickou. V této knize se navíc zmíním o stýkání a potýkání tří proudů v dnešní Evropě: křesťanství, „laického humanismu“ a „novopohanství“. A protože jsem se od Teilharda naučil nebát se vizí, které mohou mnohým připadat utopické (neboť každá vize je ve své podstatě utopií, ale to jí neubírá nic na její síle a významu), odvažuji se ptát: Nebude pro spor mezi různými koncepty Západu nakonec rozhodující to, který projekt bude schopen nabídnout v našem světě větší prostor pro lásku, pro „dobro a něhu“?

			Karel Marx ve své „velepísni nenávisti k náboženství“, onom pozoruhodném květnatém textu, z něhož lidé obvykle znají jen metaforu o náboženství jako o opiu lidu (a to ještě většinou v Leninem zkreslené a významově posunuté verzi „opium pro lid“), nazývá náboženství srdcem světa bez srdce, citem bezcitného světa.7 Marx tento výrok rozhodně nemíní jako kompliment. Avšak věty žijí svým vlastním životem: Nemůžeme tento výrok vyložit poněkud jinak a postavit ho do služby našeho hledání onoho „odkud přichází něha a dobro“? Nehraje náboženství v našem světě dobrou a důležitou roli už tím, když v bezcitném světě uchovává pramen toho, co s jeho bezcitností ostře kontrastuje, nebo alespoň udržuje otázku a žízeň po tomto prameni? 

			Jistě, ještě důležitější než odpověď na otázku po původu dobra a něhy je odpověď na to, co činit a co nečinit, aby toto ohrožené světlo ve světě nezhaslo, aby tato živá voda nevyschla. Ale pokud snad nedojdeme k dostačující odpovědi, posilněme se alespoň v odhodlání vytrvat v tomto tázání.

			

			
				
						1	O tomto aspektu „božských ctností“ píši v knize Vzdáleným nablízku, která v zahraničních vydáních nese název Trpělivost s Bohem.


						2	Srov. Žid 11,8


						3	Srov. Mk 9,24


						4	Více o tom zejména ve čtvrté a páté kapitole této knihy.


						5	Srov. Buber M., Ich und Du, 1923 (česky: Já a Ty, Praha 1969)


						6	Více o tom ve 12. kapitole této knihy


						7	Srov. Marx K.: Zur Kritik der Hegelschen Rechtsphilosophie. Einleitung. 1884 (Ke kritice Hegelovy filozofie práva)


				

			
		

	
  
   

   
    II. Čekání na druhé slovo
   

   
    Dospěl jsem k přesvědčení, že Bůh k nám nepřistupuje jako odpověď, nýbrž spíše jako otázka. V dobách, kdy otázka po Bohu zůstává nejen nezodpovězena, nýbrž nebývá už ani kladena, možná sám Bůh nás oslovuje podobně, jako kdysi svého služebníka Joba: Já se tě budu tázat, ty odpovídej!
   

   
    Ve svých předchozích knihách jsem navázal na myšlenku filozofa Richarda Kearneyho, kterou pozoruhodně rozvedl v meditaci nad biblickým příběhem o Mojžíšovi před hořícím keřem, totiž že Bůh k nám nepřistupuje jako „fakt“, nýbrž jako
    
     možnost
    , jako výzva, jako pozvání a vyzvání. Ujmeš-li se úkolu, k němuž tě posílám, budu s tebou, interpretuje Kearney Hospodinovu odpověď na Mojžíšovu žádost, aby se mu Bůh představil jménem.
    
     
      
       8
      
     
    Dnes dodávám, že přemýšlet o Bohu znamená vystavit sebe samotného otázce: Kdo jsi? a Kde jsi? a také Kde je tvůj bratr?
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    Postupně jsem se naučil číst Bibli tak, že v ní nehledám odpovědi, ale spíš otázky. Někdy se mi dokonce zdá, že v celé hebrejské Bibli se Hospodin snad častěji ptá, než odpovídá. Na mnohé své otázky v Bibli odpověď nenajdeme, anebo ale
    spoň ne odpověď přímou a jasnou. Lidé často sahají po Bibli, aby v ní našli odpověď na otázku, zda existuje Bůh. Jsou pak ale překvapeni, že ta kniha tuto otázku nejen neřeší, nýbrž si ji vůbec neklade; neztrácí čas spekulativním „dokazováním Boha“, nýbrž nabízí v příbězích o lidech možnost vstoupit do jejich zkušeností s Bohem.
   

   
    V úvahách, které budou následovat, předestřu ještě jedno překvapení, k němuž jsem došel při četbě evangelií: Bůh od nás zřejmě očekává něco zcela jiného než to, zda věříme v jeho existenci. Kdo se domnívá, že je „s otázkou po Bohu“ hotov tím, že se v dilematu, zda Bůh existuje či nikoliv, přiklonil ke kladné odpovědi, zůstává ještě daleko před branami křesťanské víry.
   

   
   

   
    – Čte-li člověk poctivě Bibli, pak se nad některými stránkami neubrání otázce, zda je opravdu inspiroval Bůh, či spíše diktoval sám ďábel – tvrdil teolog, který studiu Písma věnoval celý svůj dospělý život.
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    K takovým kapitolám bezesporu patří vyprávění o Abrahamově oběti.
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    Kdyby Abraham vyslyšel doslova a do důsledků
    
     první
    příkaz, který mu dal Bůh, a přeslechl by ten
    
     druhý
    , zcela opačný, stal by se vrahem svého syna. Jak však rozeznat
    slovem „obětuj mi syna“ a „nedělej mu nic zlého“? Možná že fundamentalisté a náboženští fanatici jsou ti, kdo slyší vždy
    
     jen první slovo
    z Božích úst, a už nečekají na to
    
     druhé.
    
   

   
    Ale nepovyšujme se nad ně příliš rychle: Kdo je schopen opravdu rozumět Bohu, který se vyslovuje tak rozporuplně? Není i naše víra někdy natolik zaujata
    
     první
    větou z Božích úst, že už neslyší tu
    
     druhou
    ? Možná že na žádnou další už nečekáme, protože ji vlastně nechceme slyšet – snad proto, abychom nebyli obráni o jistotu, kterou nám dává naše dosavadní pochopení. Může však někdo z nás – ať už je ateista, agnostik či nábožensky věřící tím či oním způsobem víry – s opravdovou jistotou tvrdit, že to, co nyní soudí o Bohu, nestaví na něčem, co možná dosud zůstává
   

   
    Ale kdo z nás má odvahu vystavit se Bohu, který ustavičně překračuje představy, které jsme si o něm udělali, a tím nás nutí znovu a znovu přehodnocovat i naše mínění o světě a o sobě samých? Není divu, že si lidé stále znovu raději vyrábějí bůžky (dříve z kovu a dřeva, dnes z idejí a představ), o nichž už jednou provždy vědí, jak s nimi na tom jsou a co mohou od nich čekat.
   

   
   

   
    Søren Kierkegaard ustavičně týral příběhem o Abrahamově oběti svůj břitce analytický mozek, vášnivě planoucí básnickou představivost i bolestně rozháranou duši věčně nepokojného hledače, věčně nespokojeného se sebou, světem i s církví; kroužil kolem onoho vyprávění jako noční motýl kolem spalující
    ho plamene. Tento severský myslitel se vžíval do onoho muže, který byl Bohem vyvolán z krajiny jistot své minulosti a poté vyzván, aby ve svém synu sám zabil celou zaslíbenou budoucnost; do člověka, kterému zbyl jen přítomný okamžik, okamžik zkoušky, osudové volby mezi vírou a nevírou. Abraham vzal na cestu obětní nůž bezpodmínečné poslušnosti, ale zároveň i naději, že učiní-li skok víry, Bůh ho nenechá padnout do propasti nicoty a absurdity. Na cestě víry musel procházet bouřemi a temnotami pochybností, a přesto v nich nenechat zhasnout plamínek nepochopitelné naděje a důvěry v nepochopitelného Boha. A právě tato naděje („naděje proti vší naději“, jak ji pojmenuje apoštol Pavel
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    ) mu otevřela sluch
    
     druhé,
    spásné, slovo Boží.
   

   
    Při svých úvahách o Abrahamovi, otci víry, Kierkegaard mimoděk vynalezl nový typ filozofické teologie. Nešlo mu o „vědu o Bohu“ – copak tajemství Boha, zjevujícího se v podobných příbězích Bible i v paradoxech našeho světa a paradoxních příbězích lidských životů, lze polapit do sítě nějaké „vědecké racionality“, do „pavučin rozumu“, jak je nazýval Nietzsche? Co můžeme o Bohu opravdu „vědět“ než to, že radikálně přesahuje všechno naše vědění? Copak nás nenaučili už svatý Anselm, Pascal i Kant, že největším výkonem rozumu je poznat a uznat hranice svého poznání?
   

   
    Cesta, kterou objevil Kierkegaard, spočívá ve filozofické
    a psychologické analýze
    
     lidské zkušenosti víry
     – ostré i jemné zároveň –, zkušenosti sebe-přesahu, odvahy s důvěrou vkročit do neproniknutelného oblaku tajemství, odhodlání necouvnout před propastí, před níž rozum dostává závrať a často opatrnicky couvá do houštin svých námitek a sebeospravedlnění. Stezku náboženského myšlení, kterou Kierkegaard objevil, bychom neměli opustit jen proto, že nevede k jistotě hotových odpovědí. Ježíšův učedník se nesmí bát kráčet po vodě. Nesmí se bát propasti otázek, přes které nevedou pevné mosty definitivních odpovědí.
   

   
    Kant, kníže racionalistů, vymezil hranice toho, co rozum může říci s jistotou o Bohu; podle svých slov chtěl „omezit rozum, aby udělal větší prostor víře“. Kierkegaard, rozumím-li mu dobře, nás inspiruje k tomu, abychom omezili říši „náboženských jistot“ a uvolnili tím prostor pro víru jako odvážné, riskantní duchovní dobrodružství.
   

   
    Smíme
    
     věřit Bohu
    , o
    
     víme
    tak málo – a pokud něco, pak jsou to často paradoxy, vzájemně protikladné výroky? A můžeme takového Boha
    
     milovat
    ? A ptejme se dál: Má slovo láska, upatlané od marmelády zbožných i světských sentimentálních frází, vůbec ještě nějaký smysl? A učiňme další krok: Má vůbec smysl to, co tím slovem
   

   
    Jsem přesvědčen, že tyto dvě otázky – „existuje Bůh?“ a „má láska smysl?“ – se nejen navzájem podmiňují, nýbrž jsou vlastně jen jinak (v rámci jiné „jazykové hry“) vyjádřenou 
    
     jedinou
    otázkou. Neznám lepší překlad výroku „Bůh existuje“, než je
    věta „láska má smysl“. Prostorem verifikace těchto vět však není učebna staré metafyziky (z níž nás Kant i Kierkegaard, každý jinými dveřmi, vyvedli), nýbrž život sám; kladnou odpověď na tuto dvoj-otázku nelze dokázat, nýbrž jen ukázat, poukázat na ni svým vlastním životem – 
    
     dosvědčit
    ji.
   

   
   

   
    Chceme-li se přiblížit smyslu důležitých náboženských výpovědí a přiblížit je i těm, pro které dosud náboženství bylo cizím jazykem, musíme se trpělivě a zodpovědně pokoušet o jejich „překlad“. Žijeme v době, v níž se tvářnost lidského světa a horizonty poznání tak
   

   
    
    
    
   

   
    
    
   

   
    
     
      
      
     
    
   

   
    
    
   

   
   

   
    
    
    
    
    
   

   
    
    
    
    
   

   
    
    
    
     
    
    
     
      
      
     
    
    
    
    
    
    
     
      
      
     
    
    
    
   

   
    
    
     
      
      
     
    
   

   
    
    
    
     
      
      
     
    
    
    
   

   
    
   

   
    
     
      
      
     
    
    
    
    
    
   

   
    
    
     
      
      
     
    
    
    
   

   
    
     
      
      
     
    
    
     
      
      
     
    
   

   
   

   
    
    
    
    
    
     
      
      
     
    
    
    
     
      
      
     
    
   

   
    
    
    
     
      
      
     
    
   

   
    
     
      
      
     
    
   

   
    
    
   

   
   

   

   
    
     
      
      
     
    
    
    
    
    
    
    
   

   
   

   
   

   
    
    
     
      
      
     
    
    
    
    
    
    
     
      
      
     
    
   

   
    
    
    
    
    
    
    
     
      
      
     
    
   

   
    
     
      
      
     
    
   

   

   
    
    
   

   
    
    
    
    
   

   
    
    
    
     
      
      
     
    
    
    
    
   

   
   

   
    
    
   

   
    
    
    
    
    
    
    
    
   

   

   
    
     	
      
       
       
      

     

     	
      
       
       
      

     

     	
      
       
       
      

     

     	
      
       
       
      

     

     	
      
       
       
      

     

     	
      
       
       
      

     

     	
      
       
       
      

     

     	
      
       
       
      

     

     	
      
       
       
      

     

     	
      
       
       
      

     

     	
      
       
       
      

     

     	
      
       
       
      

     

     	
      
       
       
      

     

     	
      
       
       
      

     

     	
      
       
       
      

     

     	
      
       
       
      

     

     	
      
       
       
      

     

     	
      
       
       
      

     

     	
      
       
       
      

     

     	
      
       
       
      

     

     	
      
       
       
      

     

     	
      
       
       
      

     

     	
      
       
       
      

     

     	
      
       
       
      

     

    

   
  

 




    Vážení čtenáři, právě jste dočetli ukázku z knihy Chci, abys byl.

    Pokud se Vám ukázka líbila, na našem webu si můžete zakoupit celou knihu.
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