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promluvy a přednášky 

proslovené v roce 2007

ON VÁS BUDE KŘTÍT DUCHEM SVATÝM A OHNĚM

Promluva na Lukáše 3, 15-16.21-22

Lidé byli plni očekávání a všichni ve svých myslích uvažovali o Janovi, není-li on snad Mesiáš. Na to Jan řekl: „Já vás křtím vodou. Přichází však někdo silnější než já; nejsem ani hoden, abych rozvázal řemínek jeho obuvi; on vás bude křtít Duchem svatým a ohněm.“ Když se všechen lid dával křtít a když byl pokřtěn i Ježíš a modlil se, otevřelo se nebe a Duch svatý sestoupil na něj v tělesné podobě jako holubice a z nebe se ozval hlas: „Ty jsi můj milovaný Syn, tebe jsem si vyvolil.“
Pokoj vám, sestry a bratři.

   Dnešní neděle, jíž se završuje požehnaná doba vánoční, je spojena se svátkem křtu našeho Pána Ježíše Krista. Křest znamená ponoření. Ježíš se nechává od Jana ponořit do vod řeky Jordánu. Lidé se v té době dávali pokřtít, aby je voda očistila a připravila na příchod Spa-sitele, Syna Božího. Ježíš je Syn Boží, přichází zachránit všechny lidi, co umírají ve svých hříších. Ježíš nepotřebuje očistit, je svatý, neboť jeho Otcem je Svatý Izraele, Bůh, jehož základní vlastností je právě svatost, čili oddělenost ode všeho zlého. 

   Pán Ježíš podstupuje křest, aby ukázal, že se ztotožňuje s těmi, pro které přišel, kvůli kterým proto sestoupil z nebe, aby vystoupil na kříž. Křtem vyjadřuje Ježíš své poslání vzít na sebe hříchy nás všech, kteří potřebujeme být očištěni od zla na nás ulpívajícího a ubíjejícího nás až k smrti. 

   Přijetím křtu nám Ježíš vydává příklad a svědectví. On, svatý, se ztotožnil s osudem hříšníků, aby se hříšníci mohli ztotožnit s ním    a stát se - svatými! Ježíš není křtěn pouze vodou. Křest, k němuž směřuje, je křest krve, kterou prolil za nás a za mnohé na odpuštění hříchů. Křest vodou, k němuž se snížil z lásky k hříšníkům, před-znamenává křest krve, kterým se ponížil až k smrti.

   Ježíšův křest nám ukazuje nejen jeho lásku k lidem, ke každému   z nás, ale také zjevuje, kým Ježíš je, v jakém vztahu je k Bohu.

   Otevírají se nebesa a Bůh oslovuje Ježíše: Ty jsi můj milovaný Syn, tebe jsem si vyvolil. Ježíšův vztah k Bohu je vztahem Syna a Otce, spojených poutem lásky, jímž je Duch Svatý. 

   U nás na zemi jsou otec a syn jedné krve, členy jedné rodiny. Otec a Syn Boží jsou spojeni jedním božstvím. Slova evangelia tebe jsem si vyvolil je možné přeložit i jako já jsem tě dnes zplodil. Víme, že Boží dnes zahrnuje věčnost. Z Boha Otce se od věčnosti rodí jeho myš-lenka, to Slovo, které se stalo tělem a narodilo se nám o Vánocích jako Ježíš, Syn Boží. Tajemství Ježíšova vtělení a narození, sjednocení božství a lidství v jeho osobě, je při křtu v Jordáně zjeveno světu. 

   Ježíš vodou nekřtil, ale přikázal svým učedníkům, apoštolům, aby vyšli mezi lidi, za něž se obětoval, a křtili je ve jméno Otce i Syna      i Ducha Svatého, jestliže se obrátí a uvěří. Kdo vyznají svou víru v Ježíše, těm se dostává jak křtu vodou, tak především křtu Duchem Svatým a ohněm.

   Oheň a voda jsou protiklady, ale ve svátosti křtu se doplňují. Voda očišťuje, smývá nečistotu. Hřích poskvrnil lidskou duši, kterou Bůh na počátku stvořil čistou. Vylití křestní vody symbolizuje vnitřní očistu od hříchu. I oheň očišťuje, vypalováním se čistily rány. Křtem je vypáleno zlo, které člověka zasáhlo. 

   Ve křtu, který nám uděluje sám Kristus, se voda spojuje s ohněm Svatého Ducha a s mocí Božího Slova, aby příbytek lidského srdce byl hoden přijmout do sebe svatou přítomnost trojjediného Boha, v něhož jméno jsme pokřtěni. Boží jméno zní: Jsem, který jsem - vyjadřuje Boží jsoucnost, Boží život. My jsme před křtem byli jako mrtví, podřízení zániku. Křtem jsme oživeni ponořením do Jména, v němž je život. 

   S vděčností si připomínáme svůj křest, jímž jsme zemřeli a vstali z mrtvých spolu s Ježíšem Kristem. Spojení mezi námi a Kristem je utvrzováno přijímáním jeho těla a krve pod způsobou chleba a vína. Jsme s Kristem jedné krve. Přijímáme jeho Ducha, onoho ducha sy-novství, takže můžeme volat k Bohu: Abba, Otče! Přijetím do rodiny Božích dětí se v nás uskutečňuje to, co společně všichni vyznáváme: Nežiji už já, ale žije ve mně Kristus. Jemu buď čest a sláva po věky věků. Amen. 
VODA PROMĚNĚNÁ VE VÍNO

Promluva na Jana 2, 1-11

Třetího dne byla svatba v Káně Galilejské. Byla tam Ježíšova matka; na svatbu byl pozván také Ježíš a jeho učedníci. Když se nedostávalo vína, řekla Ježíšovi jeho matka: „Už nemají víno.“ Ježíš jí řekl: „Co to ode mne žádáš! Ještě nepřišla má hodina.“ Matka řekla služebníkům: „Udělejte, cokoli vám nařídí.“ Bylo tam šest kamenných nádob, určených k židovské-mu očišťování, každá na dvě až tři vědra. Ježíš řekl služebníkům: „Naplňte ty nádoby vodou!“ I naplnili je až po okraj. Pak jim přikázal: „Teď z nich doneste správci hostiny!“ Učinili tak. Jakmile správce hostiny ochutnal vodu proměněnou ve víno - nevěděl, odkud je, ale služebníci kteří vodu nabírali, to věděli - zavolal si ženicha a řekl mu: „Každý člověk podává nejprve dobré víno, a teprve když už se hosté napijí, víno horší. Ty jsi však uchoval dobré víno až pro tuto chvíli.“ Tak učinil Ježíš v Káně Galilejské počátek svých znamení a zjevil svou slávu. A jeho učedníci v něho uvěřili.

Pokoj vám, sestry a bratři.

   V naší době se bojuje všemi možnými prostředky proti opilství. Alkohol se nesmí prodávat dětem a mladistvým, lékaři varují před přílišným pitím. Kdo si nedovede poradit sám, může vyhledat pomoc v protialkoholní léčebně. O alkoholu se mluví jako o metle lidstva. Proto jsou lidé, kteří mají vůči alkoholu odpor, takže ho vůbec nepijí. V některých církvích jim vycházejí vstříc natolik, že dokonce neužívají vína při Večeři Páně a spokojují se s hroznovou šťávou nebo moštem. 

   Písmo svaté nás učí, že víno stvořil Bůh k obveselení lidského srdce. Víno je ovocem země - té země, kterou Bůh stvořil a řekl o ní, že je dobrá. Jako křesťané nesmíme pohrdat Božími dary, ale máme jich užívat ke větší slávě Boží a ke svému prospěchu. Za opilství nemůže víno, ale lidská slabost, způsobená hříchem. I Bible zná otřesné případy opilství - vzpomeňme, jak se opili Noe a Lot a jaké následky to přineslo. A třebaže i apoštol Pavel opilství odsuzuje jako hřích proti tělu, chrámu Ducha Svatého, nic se tím nemění na skutečnosti, že víno je Božím darem. Platí, že kdo nenávidí víno, hřeší, ale je to hřích bezejmenný, jak napsal Tomáš Akvinský. 

   Vinná réva též upomínala Izrael na příchod Boží království - její chuť předjímala sladkost spásy. I sám Pán Ježíš pravil na kříži, že plodu révy už neokusí dříve, než v království nebeském. Boží lid je v Bibli přirovnáván k vinici a Bůh k vinaři, který se o ni rád stará. V Novém zákoně Kristus přirovnává sám sebe k vinnému kmeni     a nás k ratolestem tohoto kmene. 

   Za dar vína byli odjakživa vděční lidé, kteří těžce pracovali a nad pohárem si mohli odpočinout. Básník Charles Baudelaire nechává promlouvat víno ve verších: Neb tehdy nesmírnou radostí věru šílím, když padám do hrdla těch lidí udřených, mně jejich teplá hruď je hrobem tuze milým, v němž libuji si víc než v sklepích studených. U vína se nejen příjemně odpočívá, ale hlavně slaví. Lidský život, jakkoli těžký, je vyznačen oslavami významných životních událostí, z nichž svatba je samozřejmě na předním místě. 

   Ke každé slavnosti, tu svatební v Káni Galilejské nevyjímaje, patří víno, podávané hostům. Mezi hosty byli také Ježíš, jeho matka Ma-rie a jeho učedníci. Přítomnost Pána Ježíše na svatbě ukazuje, že je to sám Bůh v osobě svého jednorozeného Syna, kdo svatební obřad posvěcuje a svatebnímu veselí i manželskému životu žehná. Spojení muže a ženy v manželství je nám totiž obrazem Boží lásky ke světu a Ježíšovy lásky k jeho církvi, která je mu nevěstou. Svatebčanům v Káni ale víno došlo. Ježíšova moc Božího Syna je doposud skryta, nepřišla ještě hodina, kdy se měl zjevit. Ale na přímluvu své matky vykoná zázrak, znamení své mesiášské moci. Znovu si připomeňme souvislost mezi chutí vína a sladkostí spásy. Proměna obyčejné vody ve vynikající víno zjevuje, že Ježíš je oním dlouho očekávaným Spasitelem, který od lidí odnímá hořkost hříchu a dává jim sladkost vykoupení a otevírá jim vstup do Božího království lásky. 

   Tímto znamením učedníci v Ježíše uvěří. Víra učedníků, od počát-ku slabá, potřebovala podepřít něčím úžasným. Kéž i my žasneme nad tajemstvím spásy, k němuž přistupujeme, když přinášíme víno ke slavnosti Večeře Páně. Ve svaté večeři je víno znamením ještě úžasnější proměny ve svátost Kristovy krve. Tento duchovní nápoj je nám pravou radostí, neboť je kalichem spásy, nad nímž vzýváme jméno Páně, jemuž buď čest a sláva po věky věků. Amen.
TOBĚ DÁM VŠECHNU MOC A SLÁVU
Promluva na Lukáše 4, 1-13

Plný Ducha Svatého vrátil se Ježíš od Jordánu; Duch ho vodil po poušti čtyřicet dní a ďábel ho pokoušel. V těch dnech nic nejedl, a když se skonči-ly, vyhladověl. Ďábel mu řekl: „Jsi-li Syn Boží, řekni tomuto kamení, ať je z něho chléb.“ Ježíš mu odpověděl: „Je psáno: Člověk nebude živ jenom chlebem.“ Pak ho ďábel vyvedl vzhůru, v jediném okamžiku mu ukázal všechna království země a řekl: „Tobě dám všechnu noc i slávu těch království, poněvadž mně je dána a komu chci, tomu ji dám: Budeš-li se mi klanět, bude to všechno tvé.“ Ježíš mu odpověděl: „Je psáno: Budeš se klanět Hospodinu, Bohu svému, a jeho jediného uctívat.“ Pak ho ďábel přivedl do Jeruzaléma, postavil ho na vrcholek chrámu a řekl mu: „Jsi-li Syn Boží, vrhni se odtud dolů; vždyť je psáno: Andělům svým dá o tobě příkaz, aby tě ochránili a na ruce tě vezmou, abys nenarazil nohou svou na kámen.“ Ježíš mu odpověděl: „Je psáno: Nebudeš pokoušet Hospodina, Boha svého.“ Když ďábel skončil všechna pokušení, odešel od něho až do dané chvíle.

Pokoj vám, sestry a bratři.   

   Pro mladého muže, plného životní síly, je nasnadě představovat si, že ta nejprudší pokušení bývají spojena s podněty erotickými. Avšak pokušení na sebe mohou brát podobu jemnější, rafinovanější, nicméně o to nebezpečnější. Křesťan musí čelit svůdnému pokušení domáhat se na Bohu splnění svých přání - čili chápat život víry jako směnný obchod, kdy něco dávám Bohu a na oplátku on něco dává mně. Toto pokušení všichni dobře známe. 

   Když  jsem se stal knězem, zasáhl mne zcela nový druh pokušení. Začal jsem být pokoušen mocí. Řeknete si, jakou že to má farář moc? Viděno očima politika nebo generála nijakou. Ale kněz má tu moc ovlivňovat životy lidí, které má duchovně vést, nebo lépe řečeno na jejich cestě duchovně doprovázet. Pokušení vnucovat druhým své představy o víře, církvi a světě, pokušení rozhodovat bez ohledu na druhé je pro kněze zvlášť přitažlivé. Hrozí, že kněz, který takovému pokušení podlehne, si bude žádat více a více moci, namísto toho, aby osvědčoval moc Boží lásky ve své službě, do níž byl postaven. 

   Je příznačné, že právě pokušení moci, a žádná pokušení erotická, jsou náplní zkoušky, co musí Ježíš na poušti podstoupit. V jeho křtu bylo zjeveno, že je skutečně Božím Synem, milovaným, vyvoleným, jednorozeným. Ale jak má naložit s touto mocí Božího Syna? Má ji využít ve svůj prospěch, anebo ke spáse druhých? To je podstatou zkoušky. Pokušení je totiž zkouškou, v níž se testuje věrnost. Adam v této zkoušce selhal, následky si neseme všichni. Nový Adam, Ježíš Kristus, ale ve zkoušce obstojí. Proto od něho Pokušitel odstoupí až do dané chvíle, tedy do té doby, než bude Ježíš, trpící v Getsemanské zahradě v očekávání blízké smrti, pokoušen, aby od něj byl odňat hořký kalich utrpení. Pokušení na poušti je pouhou předehrou po-kušení, jímž je Ježíš zkoušen ve chvílích svého utrpení, vrcholícího na kříži. 

   Ježíš nemusí trpět, může se kříži vyhnout. Kdo by si pro sebe přál takovou bolestiplnou smrt? Ale Ježíš obstojí i v této hodině poslední zkoušky. Přijímá kříž, vydává sebe sama v oběť smíření, kterou jsou zahlazeny naše hříchy, ty hříchy, které jsou plody našich selhání ve zkouškách, v nichž jsme vyhořeli. Proto se také denně modlíme: Ne-uveď nás v pokušení. Touto prosbou Otčenáše se dovoláváme Božího milosrdenství, aby nás Bůh neopustil v čase zkoušek. 

   Ježíš je Boží Syn a má moc proměnit kameny v chléb i přikázat andělům, aby ho snesli z vrcholku chrámu. Ale on svou moc, kterou má od Otce, nechce zneužívat k divotvorným kouskům, nýbrž dává tuto moc do služeb spásy lidí. Proto Ježíš činí zázraky vždycky pro druhé, nikoliv pro sebe. Satan mu nabízí všechna království světa, bude-li se mu klanět. Jenže klanění je výrazem bohopocty, klanění náleží jen Bohu. 

   Satan by rád nastoupil na Boží místo. Ježíš ho srazil z jeho trůnu tou nejpodivnější zbraní - křížem. Je to Ježíš a nikdo jiný, před nímž se skloní každé koleno na nebi, na zemi i v podsvětí. Vždyť jemu náleží všechna čest a sláva po věky věků. Amen.
OTČE, ZHŘEŠIL JSEM PROTI NEBI

Promluva na Jana 15, 11-24

Jeden člověk měl dva syny. Ten mladší řekl otci: „Otče, dej mi díl majetku, který na mne připadá.“ On jim rozdělil své jmění. Po nemnoha dnech mladší syn všechno zpeněžil, odešel do daleké země a tam rozmařilým životem svůj majetek rozházel. A když už všechno utratil, nastal v té zemi veliký hlad a on začal mít nouzi. Šel a uchytil se u jednoho občana té země; ten ho poslal na pole pást vepře. A byl by si chtěl naplnit žaludek slupkami které žrali vepři, ale ani ty nedostával. Tu šel do sebe a řekl: „Jak mnoho nádeníků u mého otce má chleba nazbyt, a já tu hynu hladem! Vstanu, půjdu k svému otci a řeknu mu: Otče, zhřešil jsem proti nebi i vůči tobě. Nejsem už hoden nazývat se tvým synem; přijmi mne jako jednoho ze svých nádeníků.“ I vstal a šel k svému otci. Když ještě byl daleko, otec ho spatřil a hnut lítostí běžel k němu, objal ho a políbil. Syn mu řekl: „Otče, zhřešil jsem proti nebi i vůči tobě. Nejsem už hoden nazývat se tvým synem.“ Ale otec rozkázal svým služebníkům: „Přineste ihned nejlepší oděv a oblečte ho, dejte mu na ruku prsten a obuv na nohy přiveďte vykrmené tele, zabijte je, hodujme a buďme veselí, protože tento můj syn byl mrtev, a zase žije, ztratil se, a je nalezen.“ A začali se veselit.

Pokoj vám, sestry a bratři.

   Podobenství o marnotratném synu patří k těm nejznámějším nejen proto, že je ukázkou Ježíšova vypravěčského mistrovství. Prostá      a dojemná krása vyprávění je nesena úžasnou myšlenkou, že nad přísnou a neodpouštějící spravedlností lidskou stojí slitovná láska jako základ spravedlnosti Boží.

   Ježíšovo podobenství vyjevuje dvojí velikost. Tou první je velikost lidského hříchu. Lidská provinění nemohou být jednoduše odbyta, zamluvena, zapomenuta. Jsou to viny, které volají do nebe. Musí být odkryty, přiznány a předloženy Bohu Otci, jenž je spravedlivým Soudcem. 

   Podobenství ale pokračuje dále. Velikost hříchu nesnese srovnání s velikostí Boží lásky, která dokonce spěchá člověku vstříc s nabíd-kou odpuštění a záchrany. Veliká vina si žádá velikého Spasitele -   a právě takového nám poslal Otec, aby smazal náš dlužní úpis.

   Ale vezměme si to pěkně po pořádku. V podobenstvích se věčné pravdy týkající se Boha a člověka připodobňují k dobře známým skutečnostem ze života lidské společnosti nebo ze života přírody. Naše podobenství o marnotratném synu vychází ze situace rodinné. Mladší syn se domáhá na otci svého podílu na majetku. Dostává, co mu náleží, ale nevděčně trhá svazky s otcem i se starším bratrem          a odchází s penězi do daleké země, kde všechno promrhá. 

   Prvotním hříchem je pýcha, jejímž průvodním jevem je egoismus. Sobec chce mít vše pro sebe, neumí se podělit ani pracovat pro druhé. Hřích usmrcuje, neboť, jak praví Písmo, mzdou hříchu je smrt. Sobcům odumírají vztahy s bližními. Sobec je člověk osamělý a opuštěný, jakoby pohřbený. Vždyť život není možný bez otevře-nosti vůči druhému, beze vztahu, v němž dochází k oboustranné výměně. Hřích je cestou smrti, protikladem života. 

   Na cestu smrti nastoupil i mladší sobecký syn. Pro otce se ztratil   a zemřel. Důsledky hříchu ale pocítí sám na sobě. Sobecky chtěl užít si rozkoší a všechno, co mu otec dal, utratil. Pak přijde hlad a hrozí mu smrt. Bůh Otec dává i nám, svým dětem, do vínku své dary. Jenže i my je utrácíme a zapomínáme na vděčnost vůči dobrému dárci, s nímž svévolně trháme svazky. K čemu to vede? K vnitřní vyprahlosti a ztrátě vlastní lidské důstojnosti. Symbolem hanby, do které padl hříšný člověk, je touha naplnit si břicho slupkami, co je žerou vepři. Těžko si pro Žida, jemuž jsou prasata nečistá, předsta-vit hlubší ponížení. 

   Pro syna nastala nouze a hlad. Podobně je tomu s námi. Když si uvědomíme, kam nás hřích přivedl, do jaké nouze a do jaké hanby, začneme hladovět a žíznit po životě, po vnitřní obnově, která by nás opět učinila skutečnými lidmi a vyvedla nás z hrobu, do něhož nás uzavřely naše viny. Marnotratný syn si svoji hříšnost uvědomí. Jde do sebe a vyzná: Vstanu, půjdu k svému otci a řeknu mu: Otče, zhřešil jsem proti nebi i proti tobě. Nejsem už hoden nazývat se tvým synem. S prázdnýma rukama, ale s kajícím srdcem se navrací k otci. 

   Všimněme si, že předkládá otci pouze doznání viny, neodvažuje se prosit o přijetí za syna. To je pravá kajícnost, které se v církvi bo-hužel vyhýbáme. My - u vědomí toho, že jsme Božími dětmi - jaksi automaticky prosíme o odpuštění a milost, aniž bychom si své viny doopravdy přiznali a vyvodili z nich osobní důsledky. Sice se kaje-me, ale pokání si neukládáme, chceme být syny, a přitom se nadále chováme hůře než nádeníci. 

   Jak je to možné? Kdo miluje své rodiče, trápí ho, když je zklame      a chce to odčinit. I my jsme zklamali Boha Otce, zhřešili jsme proti nebi. Své hříchy sami odčinit nemůžeme. Co po nás žádá evange-lium? Máme Bohu přinést pokání, máme se k Bohu obrátit, neboť právě obrácením si osvojujeme dílo spásy, jež pro nás vykonal Ježíš Kristus. 

   Marnotratný syn doznal svou vinu. A my vidíme, jakou zázračnou moc má obrácení. Otec přijímá bývalého sobce zpět za syna a vrací mu synovskou důstojnost. Veliká láska nebeského Otce, která se dá-vá poznat v odpuštění a smíření, od nás čeká jediné - objímá nás, doznáváme-li, že si ji nezasluhujeme, že jí nejsme hodni, ale že v ni věříme a celým srdcem ji chceme přijmout. A nebeský Otec nás činí hodnými sebe a přijímá nás pro oběť Krista, jemuž buď čest a sláva po věky věků. Amen. 
TĚLO, KTERÉ SE ZA VÁS VYDÁVÁ

Promluva na 1. Korintským 11, 23-25

Já jsem přijal od Pána, co jsem vám také odevzdal: Pán Ježíš v tu noc, kdy byl zrazen, vzal chléb, vzdal díky, lámal jej a řekl: „Toto jest mé tělo, které se za vás vydává; to čiňte na mou památku.“ Stejně vzal po večeři i kalich  a řekl: „Tento kalich je nová smlouva, zpečetěná mou krví; to čiňte, kdykoli budete píti, na mou památku.“

Pokoj vám, sestry a bratři.

   Každodenně chodíme po městě. Pohybujeme se zaplněnými uli-cemi, kde se lidé míjejí, jeden na druhého se neohlížejí a spěchají za svými záležitostmi. Představme si na ulici muže, nesoucího v náruči malé dítě. Jako jediný z celého davu jde pomalu, nemá kam spěchat. Při chůzi obrací oči k nebi. Náhle se z ničeho nic zhroutí. Dítě pláče, jak ho vidí ležet na chodníku. A z očí muže jakoby vyčítavě hleděla otázka, už kdysi jednou vyřčená: Bože můj, Bože můj, proč jsi mne opustil? 
   Tuto situaci líčí ve své povídce portugalská spisovatelka Sophia Andresenová. Osamělost člověka, opuštěného všemi jistotami, vzta-huje k bolesti Božího Syna, osaměle trpícího na kříži. Muž z po-vídky nese své dítě, to jediné, na čem mu záleží, co miluje, pro co je ochoten trpět až do konce. Pán Ježíš Kristus nese nás všechny, nese na sobě váhu lidského hříchu, který je symbolizován vahou kříže. Ježíš pod tím břemenem padá, kříž mu přináší smrt. 

   Ale byla to smrt, co měla patřit nám. Člověk, stvořený Božím dí-tětem, stal se synem smrti. Sám sebe neumí oživit. Musel přijít Přítel, jenž mu daroval život, který se za něj obětoval a podstoupil smrt namísto něj. Přátele spojuje láska. Největší lásku má ten, kdo položil život za své přátele. 

   Mezi přáteli nejsi sám. Mezi přáteli se uskutečňuje společenství na způsob rodiny. Boží Syn se stal člověkem, aby nás učinil svými přá-teli a přijal nás za své bratry a sestry - a zahrnul nás do Boží rodiny, kterou je církev, Kristovo tělo a Kristova nevěsta. 

   Přátelé jsou jednoho ducha. Duchem, který spojuje církev, je Duch Svatý, jehož vydal Kristus, když se obětoval na kříži - slovy vydat ducha se nemíní prostě zemřít, ale dát Božího Ducha lidem, kteří se Bohu odcizili, ale které Bůh pro oběť Kristovu opět přijal za vlastní. Křesťan, přítel Kristův, má Ducha Kristova, připraveného k oběti     a službě po příkladu Kristově. Na Zelený čtvrtek nám Kristus dává příklad a myje nohy učedníkům. Přítel se nestydí ponížit se a po-sloužit přátelům. 

   Služba lidem, které Kristus vyhledal, aby z nich učinil své přátele, nás může přivést do situace onoho osamělého a padajícího muže     z povídky. Udělat něco potřebného a dobrého pro přítele, k němuž mne Kristus posílá, se neobejde bez pádů, ran, chvil osamění, kdy se zdá, že naše služba nedává smysl. Našim obětem dává smysl jedině velkopáteční oběť na Golgotě. 

   Vedeni Duchem Kristovým učíme se milovat druhé, jako si nás zamiloval Kristus, a činit pro své bratry a sestry, co po nás žádá Kristovo přikázání lásky. Ve vzájemné křesťanské lásce pak může-me zakoušet jednotu Kristova těla, církve. Máme-li být Kristovými přáteli, jeho rodinou, musíme se též scházet kolem Kristova stolu, jako se ke společnému jídlu schází rodina. Jsme tělem Kristovým, neboť Kristus za nás vydal své tělo a prolil svou krev. Touto obětí, přinesenou pro naši spásu, nás Kristus proměnil z Božích nepřátel v přátele a ze synů smrti v děti Boží, sjednocené s ním, vzkříšeným Vítězem nad smrtí. 

   Ve svátosti Večeře Páně, v předvečer kříže ustanovené, se nám dostává podílu na těle a krvi Kristově a obnovuje se naše spojení s Kristem, naším přítelem a bratrem. Přistupujeme ke Kristu jako nevěsta přistupuje k ženichovi. A Kristus se nám dává, on sám je svatebním darem Nové smlouvy. Tento dar s láskou přijímáme v podobě chleba a vína, za nimiž vírou vidíme tělo za nás vydané    a krev za nás prolitou, oběť, v níž jsme složili svou naději. 

   Svátostné tajemství je poutem jednoty mezi Kristem  a jeho lidem - a jednoty mezi lidmi, spřátelenými a sbratřenými v církvi Pána Ježí-še Krista, jemuž buď čest a sláva po věky věků. Amen.
SMRT UŽ NAD NÍM NEPANUJE

Promluva na Římanům 6, 3-11

Nevíte snad, že všichni, kteří jsme pokřtěni v Krista Ježíše, byli jsme pokřtěni v jeho smrt? Byli jsme tedy křtem spolu s ním pohřbeni ve smrt, abychom - jako Kristus byl vzkříšen z mrtvých slavnou mocí svého Otce -   i my vstoupili na cestu nového života. Jestliže jsme s ním sjednoceni proto-že máme účast na jeho smrti, jistě budeme mít účast i na jeho zmrtvých-vstání. Víme přece, že starý člověk v nás byl spolu s ním ukřižován, aby tělo ovládané hříchem bylo zbaveno moci a my už hříchu neotročili. Vždyť ten, kdo zemřel, je vysvobozen z moci hříchu. Jestliže jsme spolu s Kristem zemřeli, věříme, že spolu s ním budeme také žít. Vždyť víme, že Kristus, když byl vzkříšen z mrtvých, už neumírá, smrt nad ním už nepanuje. 

Pokoj vám, sestry a bratři. Radujme se, neboť o této noci slavíme vzkříšení Kristovo, jímž jsme pozdviženi k novému, věčnému živo-tu s ním. Za dílo spásy vykonané skrze Krista děkujme Otci. Kristus vstal z mrtvých, aleluja! 

   Veliké události se obvykle chystají ve skrytu. Platí to o věcech zlých i dobrých, jak víme ze života. Vrah skrytě připravuje svůj zločin, tajně se chystá na plánovanou vraždu. Potají se domluvili členové velerady s Jidášem, jenž zradil svého Mistra, že se Ježíše chopí, aby ho mohli odsoudit a pověsit na dřevo kříže. Ježíš, který zná své poslání a ví, jak strašnou cenu má zaplatit za hřích světa, ve skrytu getsemanské zahrady trpí, potí krev a prosí, aby od něj byl odňat hořký kalich utrpení a smrti. Ale taktéž skrytě dostává posilu od Boha Otce, přemáhá hrozný smutek, který s ním jeho učedníci nesdíleli, neboť spali, zatímco Ježíš vnitřně zápasil. 

   Velikonoční oběť, kterou Ježíš jako pravý obětní beránek podstou-pil na kříži, vztyčeném na kopci zvaném Lebka (hebrejsky Golgota  a latinsky Kalvárie), je přinesena nikoli skrytě, ale veřejně, na očích všem, kdo se pod Ježíšovým křížem zastavili nebo kolem procháze-li. Celý svět vidí, co se děje, ale nechápe. Za Ježíšovým ukřižováním netuší čin záchrany lidstva, oběť smíření, jíž jsou zahlazeny hříchy, přemoženo zlo a potřen i poslední nepřítel, smrt. V zohaveném odsouzenci visícím na dřevě svět nerozpoznává Syna Božího, proto vydaného do rukou hříšníků, protože Bůh miluje svět a chce, aby hříšníci, kteří v Ježíšovo jméno uvěřili, byli očištěni od svého hříchu a přešli ze smrti do života. 

   Skryti za zavřenými dveřmi měli apoštolové strach, obávali se, co s nimi bude poté, co jejich Mistr zemřel. Ztratili naději, nevěděli, že podle Písma má vstát z mrtvých. Ale ve skrytosti se už připravuje něco úžasného. Skalní hrob, kam bylo Ježíšovo zmučené tělo ulo-ženo, je mlčenlivým svědkem velikého tajemství. Ukřižovaný Ježíš, muž bolesti, který za nás trpěl a nesl na sobě naše nemoci a naše viny, opravdu vstal z mrtvých! Staré pominulo, hle, nastalo nové! Co bylo mrtvé, je oživeno!

   Ukřižování bylo veřejné, vzkříšení skryté. Ale obojí je nepřístupné    a nepochopitelné bez víry. Ukřižovaní není pouhou nespravedlivou exekucí. Je neslýchaným, skandálním vyjádřením Boží lásky k člo-věku. Kdo miluje, ochotně podstoupí oběť života, aby své milované zachránil před smrtí. Vzkříšení není legendou, smyšlenou apoštoly nebo spisovateli Nového zákona. Skrytost zmrtvýchvstání ukazuje, že je to událost nad-dějinného významu, o níž sice víme, že je nad lidský rozum a že přesahuje přirozený řád věcí, ale o níž jsme vírou poznali, že obepíná celé dějiny, minulost, přítomnost i budoucnost  a že se týká všech. Ve vzkříšení poznáváme, že smrt nemá poslední slovo, že Bůh, který je Bohem živým a Bohem živých, povolává do života, nad nímž smrt již nepanuje. 

   Je smrt časná a smrt věčná. Časné smrti zůstáváme podřízeni. Tělo stvořené z prachu země se do prachu opět musí navrátit. Tělem jsme spojeni s přírodou, kde vše uvadá a zaniká. Ale tato smrt trvá jen dočasně. Jako semeno, pohřbené a zaseté v zemi, ve svůj čas vyklíčí, tak v pravý čas budou naše těla vzkříšena, až se běh dějin završí  a Bůh stvoří nové nebe a novou zemi. Prvotinou vzkříšení je Pán Ježíš Kristus, náš bratr, prvorozený z mrtvých, s nímž jsme byli sjednoceni, když jsme se ve víře podruhé narodili z vody a z Ducha Svatého. Jsme s ním jedno v jeho smrti - a jsme s ním jedno i v jeho vzkříšení. 

   Věčná smrt znamená promarnit věčnost - nabídku na věčný život v nebeském království. Tuto nabídku jsme zahodili svým hříchem. Mzdou hříchu je smrt, nejenom smrt těla, ale i smrt duchovní, nikoli ve smyslu neexistence, nýbrž existence bez naděje. Kdyby tato smrt měla nad námi navěky vládnout, lidskou duši by na věčnosti ohnivě spalovalo vědomí, že na zemi pohrdla Boží láskou a sešla z cesty, pro kterou byla stvořena. To je peklo. Ale i tuto smrt podstoupil Ježíš za nás, když se kvůli nám ztotožnil s našimi hříchy, vzal je na sebe a nechal přibít na kříž. Za naše hříchy už byla cena zaplacena, jsme vykoupeni. Jako vykoupení patříme tomu, kdo nás vykoupil, neboť on je náš život, naše cesta a naše spasení, náš Kristus, jemuž buď čest a sláva po věky věků. Amen.
VYTÁHL NA BŘEH SÍŤ PLNOU VELKÝCH RYB

Promluva na Jana 21, 1-14

Potom se Ježíš opět zjevil učedníkům u jezera Tiberiadského. Stalo se to takto: Byli spolu Šimon Petr, Tomáš, jinak Didymos, Natanael z Kány Ga-lilejské, synové Zebedeovi a ještě dva z jeho učedníků. Šimon Petr jim řekl: „Jdu lovit ryby.“ Odpověděli mu: „I my půjdeme s tebou.“ Šli a vstoupili na loď. Té noci však nic neulovili. Když začalo svítat, stál Ježíš na břehu, ale učedníci nevěděli, že je to on. Ježíš jim řekl: „Děti, nemáte něco k jídlu?“ Odpověděli: „Nemáme.“ Řekl jim: „Hoďte síť na pravou stranu lodi, tam ryby najdete.“ Hodili síť a nemohli ji ani utáhnout pro množství ryb. Onen učedník, kterého Ježíš miloval, řekl Petrovi: „To je Pán!“ Jakmile Šimon Petr uslyšel, že je to Pán, přehodil si plášť - byl totiž svlečen - a brodil se k němu vodou. Ostatní učedníci přijeli na lodi - nebyli daleko od břehu, jen asi dvě stě loket - a táhli za sebou síť s rybami. Když vstoupili na břeh, spatřili ohniště a na něm rybu a chléb. Ježíš jim řekl: „Přineste několik ryb z toho, co jste nalovili!“ Šimon Petr šel a vytáhl na břeh síť plnou velkých ryb, bylo jich sto padesát tři; ač jich bylo tolik, síť se nepro-trhla. Ježíš jim řekl: „Pojďte jíst!“ A nikdo z učedníků se ho neodvážil zeptat: „Kdo jsi?“ Věděli, že je to Pán. Ježíš šel, vzal chléb a dával jim; stejně i rybu. To se již potřetí zjevil učedníkům po svém vzkříšení.

Pokoj vám, sestry a bratři.

   Jednu z milých vzpomínek z let dospívání mám na večery a noci strávené u ohně na břehu jezera. Nade mnou zářily hvězdy, voda tiše šplouchala, na ohni se opékalo maso. Dnešní evangelium mi tu vzpomínku opět oživilo. Snad i proto ke mně tento svatý text promlouvá zvlášť důvěrně. Apoštolové si však neužili noc na jezeře nijak romanticky. Pracovali, rybolovem si opatřovali obživu. Ryby se snáze lovily v noci, když byla hladina klidná. Přesto nic nechytili, jejich práce vyšla naprázdno. 

   Jaké duchovní poučení z toho můžeme načerpat? Teologové zde shledávají, že úspěch lidské práce závisí na Boží milosti. Sami ze sebe nemůžeme dobrého konat nic, ale dobrý Bůh, který nás vysvo-bodil z hříchu, v nás koná své dobré dílo. Bez požehnání Božího se namáháme bezvýsledně, práce nepřináší užitek. 

   Petr Chelčický přidává další pozoruhodnou myšlenku. Zbytečný rybolov přirovnává k marnému úsilí lidí, kteří nemají pravou víru. Jejich sítě jsou totiž potrhané, slátané shnilými provázky, čili rozličnými lidskými rozumy. Lidé jsou utopeni v hříchu jako ryby v temném moři. Síť vlastního rozumu je z temnoty nezachrání. Ale tu přichází Pán Ježíš Kristus. Apoštolové spouštějí sítě na jeho slovo a hned je mají plné ryb. Chelčický píše, že pravou sítí je víra v Boží slovo. Síť víry nás vytahuje z temnoty na světlo. 

   Víra je dar od Boha. Jako s darem s ní máme i zacházet, aby byla zřejmá naše úcta k dobrému Dárci. K víře se nesmějí přidávat žádné lidské bludy, jinak se síť víry protrhne. Spásu přece nepřináší jaká-koli víra, ale jen víra v Krista Ukřižovaného a Vzkříšeného. Spásu nedává jakýkoli bůh, nýbrž jediný Bůh Otec, Syn a Duch Svatý. Kdo protrhne síť víry, opět se potopí do hlubin moře, dodává Chelčický.

   Ryby zahrnuté do sítě vytáhli apoštolové na břeh a přinesli je ke Kristu. Evangelium přidává i přesný údaj o velikosti úlovku - 153 ryb. Číslo je to symbolické, ale co vyjadřuje? Ryby zahrnuté v síti jsou symbolem lidí v církvi, spasených skrze Krista, v něhož uvěřili. Starocírkevní spisovatelé se domnívají, že uvedené číslo  je součtem všech druhů ryb, co se v tiberiadském jezeře vyskytují. Symbolicky to ukazuje na všeobecné poslání církve, v níž mají být shromážděni všichni, aby měli společenství s Kristem.

   Podobně jako emauzští učedníci ani apoštolové zprvu vzkříšeného Pána nepoznávají a neznámému cizinci nemají co nabídnout k jídlu. Až zázračný rybolov přivede Jana k poznání: To je Pán! Apoštolové mu přinášejí ryby - a jako „rybáři lidí“ mu přinášejí nás, kteří jsme jejich svědectví uvěřili. Ale nikoli apoštolové hostí Pána Krista - on sám je zve k hostině, dává jim chléb a rybu upečenou na ohni. Také nás Kristus zve k prostřenému stolu, ke svému oltáři, abychom ho ve svátosti Večeře Páně poznávali v lámaní chleba. 

   Kdysi jsem se v noci na břehu jezera hřál u ohně. Nyní mě i nás všechny v Kristově církvi hřeje oheň Ducha Kristova a svítí nám světlo Kristovo. Hřejivé je společenství, které máme skrze víru s na-ším Pánem Ježíšem Kristem, jemuž buď čest a sláva po věky věků. Amen. 
CO SE NARODILO Z DUCHA, JE DUCH

Promluva na Jana 3, 1-8

Mezi farizeji byl člověk jménem Nikodém, člen židovské rady. Ten přišel k Ježíšovi v noci a řekl mu: „Mistře, víme, že jsi učitel, který přišel od Boha. Neboť nikdo nemůže činit ta znamení, která činíš ty, není-li Bůh s ním. Ježíš mu odpověděl: „Amen, amen, pravím tobě, nenarodí-li se kdo znovu, nemůže spatřit království Boží.“ Nikodém mu řekl: „Jak se může člověk na-rodit, když je už starý? Nemůže přece vstoupit do těla své matky a podruhé se narodit.“ Ježíš odpověděl: „Amen, amen, pravím tobě, nenarodí-li se kdo z vody a z Ducha, nemůže vejít do království Božího. Co se narodilo z těla, je tělo, co se narodilo z Ducha, je duch. Nediv se, že jsem ti řekl: „Musíte se narodit znovu. Vítr vane, kam chce, jeho zvuk slyšíš, ale nevíš, odkud při-chází a kam směřuje. Tak je to s každým, kdo se narodil z Ducha.“

Pokoj vám, sestry a bratři. 

   Při současném horkém počasí víme dobře, co je to žízeň. Když je vedro, organismus potřebuje doplňovat tekutiny. Odtud vychází pocit žízně, která umí být palčivá jako oheň, není-li po ruce doušek vody, jímž by se uhasila. Ale nejenom naše tělo si žádá vody. I duše si přeje být zavlažena. Křesťanská pravda vyjadřuje poznání, že lidské nitro vyschlo hříchem. A jako tělo bez vody umírá, i člověk, vydaný napospas hříchu, duchovně hyne. 

   Z literatury a filmu známe příběhy lidí, kteří na pouští krutě trpí žízní a z posledních sil hledají oázu s pramenem vody. My všichni v jistém smyslu žijeme na poušti, neboť lidský svět, kde se vzmáhá tolikeré utrpení, bída a zloba, se podobá vyprahlé pustině. Ale záro-veň se vzmáhá i něco docela jiného - žízeň po životě, opravdovém, naplněném životě, v němž by láska a naděje nebyly prázdná slova. V této žízni je skryta naděje lidstva. 

   Naděje očekává naplnění, jinak by zůstala marnou touhou a zkla-mala by se, když by se ukázalo, že je nedosažitelná, stále unikající lidským silám. Právě taková je láska - toužebně vyhlížená, neucho-pitelná, neprodejná. Láska, kterou nabízí náš ukřižovaný, vzkříšený a oslavený Pán, se dává zdarma nám, kdo jsme se podruhé narodili z vody a z Ducha Svatého. Můžeme ji přijmout jako nezasloužený dar. Ale kdo neumí přijímat dary, kdo raději dobývá a zmocňuje se anebo lhostejně či vzpurně dává ruce za záda, než aby do nich s díky přijímal, ten nedovede přijmout ani spásný dar Boží lásky. Vzpomeňme na Ježíšův rozhovor se samařskou ženou. S námahou čerpala vodu ze studny, ale stále žíznila. Ježíš jí říká: Kdo by se však  napil vody, kterou mu dám já, nebude žíznit navěky. Boží láska utiší žízeň po životě, neboť je pramenem vody, jíž je „spláchnut“ hřích         i smrt a jíž je očištěn a posvěcen celý člověk. Je pramenem vyvěrajícím k životu věčnému, jak potvrzuje Písmo. 

   Boží láskou je Duch Svatý, vycházející z Otce skrze Syna. Otec jakožto počátek Svaté Trojice je i zdrojem Ducha. Otec posílá Ducha z výsosti, aby sestoupil na učedníky a ustavil církev, tělo Kristovo. Neboť Kristus, Syn Boží, má Ducha v plnosti a svým dílem spásy umožňuje, aby i nás Duch Svatý pronikal a naplňoval. Řečištěm, kudy Duch proudí k nám, je právě církev, jež dary Ducha vyprošuje a prostředkuje těm, kteří je ve víře touží přijmout. Je to Duch Svatý, který zpečeťuje křest. Je to Duch pravdy, jenž nám dává poznání živé pravdy, totiž Krista. Nás, kteří jsme ve křtu přijali pozvání do nového života, Svatý Duch uvádí do veškeré pravdy. 

   Vedly se v církvi diskuse, je-li možné rozčlenit dějiny podle osob Svaté Trojice, určit epochu Otce, Syna a Ducha Svatého. V dobách starozákonních měl vládnout Otec, v dobách evangelijních a církev-ních Syn. A kdy má dominovat Duch? Vizionáři viděli vládu Ducha v uskutečnění svobodného vztahu k Bohu, kdy církevní instituce už nebude potřeba. 

   Tyto úvahy vycházely z nesprávného předpokladu. Osoby Svaté Trojice se navzájem nezastiňují, působí v součinnosti, neboť je jeden Bůh. Otec se zjevuje v Synu a posvěcuje nás v Duchu. Otec je dár-cem lásky, Syn obdarovaným láskou, Duch darem lásky. Syn ze své plnosti dal Ducha, když se z lásky k lidem obětoval. Vylitím Ducha vzniká duchovní organismus církve, v níž koluje pramen vody živé. Z tohoto pramene může pít každý z nás, kdo byl v Kristově církvi pomazán Duchem, jemuž buď čest a sláva po věky věků. Amen. 
PANE, NAUČ NÁS MODLIT SE!

Promluva na Lukáše 11,1-13

Jednou se Ježíš na nějakém místě modlil; když přestal, řekl mu jeden z jeho učedníků: „Pane, nauč nás modlit se, jako tomu učil své učedníky i Jan.“ Odpověděl jim: „Když se modlíte, říkejte: „Otče, buď posvěceno tvé jméno. Přijď tvé království. Náš denní chléb nám dávej každého dne. A odpusť nám naše hříchy, neboť i my odpouštíme každému, kdo se proviňuje proti nám. A nevydej nás do pokušení.“ Řekl jim: „Někdo z vás bude mít přítele, půjde k němu o půlnoci a řekne mu: Příteli, půjč mi tři chleby, protože právě teď ke mně přišel přítel, který je na cestách, a já mu nemám co dát. On mu zevnitř odpoví: Neobtěžuj mne! Dveře jsou již zavřeny a děti jsou se mnou na lůžku. Nebudu přece vstávat, abych ti to dal. Pravím vám,       i když nevstane a nevyhoví mu, ač je jeho přítel, vstane pro jeho neodbyt-nost a dá mu vše, co potřebuje. A tak vám pravím: Proste, a bude vám dáno; hledejte, a naleznete; tlučte, a bude vám otevřeno. Neboť každý, kdo prosí, dostává, a kdo hledá, nalézá, a kdo tluče, tomu bude otevřeno. Což je mezi vámi otec, který by dal svému synu hada, když ho prosí o rybu? Nebo by mu dal štíra, když ho poprosí o vejce? Jestliže tedy vy, ač jste zlí, umíte svým dětem dávat dobré dary, čím spíše váš Otec z nebe dá Ducha Svatého těm, kdo ho prosí!“

Pokoj vám, sestry a bratři.

   Kázat na text modlitby, která je základním projevem křesťanské zbožnosti, je zvláštní. Nechtělo  by se mi rozebírat kritickými meto-dami modlitbu, kterou se denně obracíme k Bohu Otci skrze Krista v Duchu Svatém. Otčenáš je přece natolik spjat s naší křesťanskou identitou, nakolik vkořeněn do našich srdcí, že to brání jakémukoliv jeho exaktnímu rozboru. 

   Neboť Modlitba Páně je záležitost intimní a niterná, a každý, kdo to takto cítí, ten také ví intuitivně, že právě Otčenáš je ten správný způsob, jak se obracet k Bohu, že právě prosby v Otčenáši obsažené představují to jediné, oč by měl člověk prosit. 

   A je tomu tak proto, že Otčenáš je jedinou modlitbou, kterou Ježíš odevzdal svým učedníkům k modlení, třebaže evangelia obsahují mnoho dalších Ježíšových krásných a hlubokých modliteb.

   Ale otázka stojí tak, je-li nám Otčenáš opravdu záležitostí niternou a intimní. Ano, modlíme se jej pravidelně každou neděli, každý den. A po čase zjišťujeme, že naše modlitba se stává mechanickou, mění se v náboženskou rutinu. Jakoby ani tak modlitba neprostupovala nás, ale spíše my obalovali modlitbu vrstvami svých proměnlivých nálad, chutí, sympatií, svých představ a omylů. 

   Ale uvědomujeme si, že v modlitebním životě není možné zůstat pouhými rutinéry. Uvědomujeme si, že modlitba znamená více, než mechanické drmolení či prozpěvování. Přáli bychom si, aby naše modlitba opravdu hořela ohněm Ducha Svatého, ale mnohdy se to nedaří. Zjišťujeme, že se neumíme modlit. V duchovní vyprahlosti je však paradoxně ukryta veliká naděje pro náš život víry.

   Naše vlastní slabost, naše neschopnost předstoupit před Boha se smysluplným vyznáním, nás totiž navrací k Pánu malé a pokorné. Co jsou mi platné dva tisíce let dějin teologie, jestliže mám srdce vyprahlé a nedokážu je otevřít? Církev mi nabízí tolik osvědčených modliteb, ale ty se mi stále jen zadrhávají na jazyku. A v této chvíli, kdy hluboce cítíme, že se již nemůžeme spolehnout na své vlastní síly, na svou zkušenost, své vzdělání, své církevnictví, poznáváme, že naší jedinou možností je obrátit se k Pánu, tak, jako se na něj obrátili apoštolové: Pane, nauč nás modlit se!

   Tak jako ani ve škole se nenaučíme číst za jediný den, je i škola modlitby prací dlouhodobou, přímo celoživotní. Modlitba Páně nás učí, že není třeba za každou cenu vymýšlet vlastní originální            a velkolepá slova, nové vznešené modlitby, nad jejichž skládáním bychom trávili více času, než vlastním modlením. Můžeme se s dů-věrou spolehnout na slova, která nás sám Pán naučil. A víme-li, že Otčenáš nás Ježíš nejen naučil, ale také se jej modlí spolu s námi, pak je modlitba Páně nikoli rutinou, ale každodenním duchovním dobrodružstvím.

   Prostředkem, jak nechat modlitbu naplno vyznít, je ticho. Každá modlitba se rodí z ticha, a Otčenáš dvojnásob. Abychom mohli Boha oslovovat a oslavovat jako svého Otce, musíme se nejprve ztišit, abychom zaslechli jeho samého, jak k nám promlouvá jako otec ke svým dětem. Necháme-li Boha hovořit prvního, pak naše modlitba bude nikoli výkřikem do tmy, nýbrž odpovědí plnou dětské lásky, odpovědí, jež se zrodila nikoli z našich vnitřních monologů, nýbrž z plodného dialogu, který Bůh započal a s námi jej vede. 

   Buďme proto ve věcech víry opravdu jako děti. Poté do slov Otče náš budeme vkládat celé své srdce, spasené Kristem, naším Pánem  a Božím Synem, jemuž buď s Bohem Otcem a Svatým Duchem čest a sláva po věky věků. Amen. 

OHEŇ JSEM PŘIŠEL UVRHNOUT NA ZEMI

Promluva na Lukáše 12, 49-53

Oheň jsem přišel uvrhnout na zemi, a jak si přeji, aby se už vzňal! Křtem mám být pokřtěn, a jak je mi úzko, dokud se nedokoná! Myslíte, že jsem přišel dát zemi pokoj? Ne, pravím vám, ale rozdělení! Neboť od této chvíle bude rozděleno v jednom domě pět lidí: tři proti dvěma a dva proti třem; budou rozděleni otec proti synu a syn proti otci, matka proti dceři a dcera proti matce, tchyně proti snaše a snacha proti tchyni.“ Také zástupům řekl: „Když pozorujete, že na západě vystupuje mrak, hned říkáte: Přijde déšť - a bývá tak; a vane-li jižní vítr, říkáte: Bude vedro - a bývá. Pokrytci, umíte posoudit to co vidíte na zemi i na obloze; jak to, že nedovedete rozpoznat tento čas?

Pokoj vám, sestry a bratři.

   O ohni se říká, že je to dobrý služebník, ale špatný pán. Ohněm lze topit a svítit, ale můžeme se jím také spálit, uhořet v něm. Starověcí lidé se domnívali, že svět nakonec zanikne v ohni, shoří. I křesťané očekávají konec tohoto světa, příchod Božího království. I v nás bude muset ledacos zlého shořet, abychom k Bohu mohli vystoupit, ale stejně tak v nás musí ledacos dobrého vzplanout novým svět-lem. Očištění od zlého i posvěcení k dobrému v nás působí oheň Ducha Svatého, ten oheň, který Ježíš přišel svrhnout na zemi.

   Možná znáte řeckou pověst o Prométheovi, co lidem přinesl oheň. Bohové, kteří si chtěli oheň ponechat pro sebe, za to Prométhea krutě potrestali, ale oheň už lidem zůstal, ať už k dobrému, nebo ke zlému. Tato pověst vypovídá o bozích nelichotivou věc - že upírají lidem oheň, protože chtějí, aby lidé byli na bohy zcela odkázáni, na nich závislí. Moderní vykladači spatřují v mýtu o Prométheovi boj  o nezávislost lidského rozumu na temných náboženských předsta-vách. 

   Naše křesťanská víra se nezakládá na představách a domněnkách, ale na historické skutečnosti života a oběti Ježíše z Nazareta a na svědectví apoštolů, skutečných osob. Hleďme, nakolik se Ježíš liší od Prométhea! Oba přinášejí lidem oheň - ale Ježíš nikoli Bohu Otci navzdory, nýbrž z jeho vůle, z jeho láskyplného záměru s lidstvem. Mýtický Prométheus přináší oheň, jímž se vytápějí a osvětlují lidské příbytky. Skutečný Boží Syn Ježíš Kristus přináší oheň svého Ducha, jenž zahřívá, osvěcuje a posvěcuje příbytek lidské duše a rozptyluje temnoty hříchu a smrti. Pohanští bohové, proti jimž Prométheus povstal, si přáli udržet člověka ve tmě. Není divu, že židé i křesťané označili pohanská božstva za démony, temné síly zla, ničící a zotro-čující. Pravý Bůh, v něhož jsme uvěřili, si přeje nás osvítit a proto poslal svého vlastního Syna, třebaže lidé, co si více zamilovali tmu než světlo, ho přibili na kříž. 

   Ale copak na kříži zhaslo Kristovo světlo? Je kříž porážkou dobra a vítězstvím moci zla a temnoty? Opak je pravdou! Ano, Kristus na kříži opravdu zemřel, neboť vydal svůj život jako oběť za hřích. Jeho smrt je oním křtem, o němž se mluví v dnešním čtení evangelia - křest krve, prolité na zpečetění nové smlouvy mezi Bohem a lidmi, smlouvy vepsané do srdce člověka, který projde křtem vody a Du-cha. A právě skrze Ježíšovu spásnou oběť nastává nový věk Ducha, osvěcujícího a uvádějícího do veškeré pravdy Kristova evangelia. 

   Nynější čas, pod zorným úhlem věčnosti jen krátká chvíle, než se Kristus vrátí k Soudu, je příležitostí, kdy se každý člověk může svobodně otevřít vanutí Ducha Kristova. Je to čas, kdy doposud ve světě zuří zlo, ale ve skrytu se již připravuje triumf království Božího, neboť vítězná bitva se zlem a smrtí již byla vybojována na golgotském kříži. Konečná kapitulace ďábelských mocností je jen otázkou času, spějícímu neodvratně k závěru dějin a Kristovu slav-nému návratu, jímž bude vše obnoveno a vznikne nové nebe i nová země. 

   Mnoho lidí tento čas nerozpoznává a zahazuje příležitost setkat se s Kristem a tím i se svou spásou. Lidstvo zůstává rozděleno na ty, kteří přijali Kristův pokoj, a ty, jimiž nadále zmítají světské sváry, jejichž ozvěna doléhá i do společenství církve, bolestně rozdělené. Ale toho všeho je právě jen do času. Jeden je Bůh, jenž všechno         a všechny přivede vjedno v Kristu Ježíši, jehož oběť nebyla marná, nýbrž naprosto dostačující k záchraně všech, jež uvěřili, věří a ještě uvěří. Za to buď trojjedinému Bohu Otci i Synu i Duchu Svatému čest a sláva po věky věků. Amen.
Z ÚST NEMLUVŇÁTEK PŘIPRAVIL SIS CHVÁLU

Promluva na Matouše 21,12-16

Ježíš vešel do chrámu a vyhnal prodavače a kupující v nádvoří, zpřevracel stoly směnárníků i stánky prodavačů holubů; řekl jim: „Je psáno: Můj dům bude zván domem modlitby, ale vy z něho děláte doupě lupičů.“ I přistou-pili k němu v chrámě slepí a chromí, a on je uzdravil. Když velekněží          a zákoníci viděli jeho udivující činy i děti volající v chrámě „Hosanna Synu Davidovu“, rozhněvali se a řekli mu: „Slyšíš, co to říkají?“ Ježíš jim odpověděl: „Ovšem! Nikdy jste nečetli: Z úst nemluvňátek a kojenců při-pravil sis chválu?“

Pokoj vám, sestry a bratři.

   Slavíme dnes šedesáté výročí vzniku našeho sboru. Sborem ozna-čujeme jak prostor, kde se scházíme k bohoslužbám, tak především samo společenství věřícího lidu, které se zde schází. Sbor je náš duchovní domov, a vlastně ten jediný domov, který máme, protože jinak jsme na celé zemi cizinci a poutníky. Jsme na cestě do domova Božího království. Je to cesta nelehká, neboť na této pouti každý z nás musíme nést svůj kříž. Abychom pod vahou svých břemen neklesali a nepadali, shromažďuje si nás Hospodin ve sborech své církve, abychom nacházeli odpočinutí u Pána Ježíše Krista, jenž bře-mena našich vin na sebe vzal. 

   V těle koluje život. Církev je živá, neboť je tělem vzkříšeného Krista, který neumírá. Církev je stavbou složenou z živých kamenů, spojených kamenem úhelným, jímž je Kristus. Církevní budovy, ať už veliké kostely nebo malé modlitebny, by pozbyly smyslu, pokud by se v nich nescházel lid svolaný Hospodinem. 

   Ale stejně tak by naše křesťanství ztratilo smysl, pokud bychom svou víru neživili spojením s Kristem, jak k nám promlouvá svým slovem a sdílí se s námi v přijímání svátostí. A právě k tomu potře-bujeme prostory, domy modlitby, kde se shromažďuje společenství bratří a sester k naslouchání Božímu slovu a slavení večeře Páně. To vše nás na naší cestě posiluje a obnovuje. Sbor je duchovní maják. V temnotách ukazuje směr nikoli vlastním světlem, nýbrž světlem Kristovým. 

   Náš Husův sbor v Sokolově zvenčí jako maják nevypadá. Svým poněkud oprýskaným zevnějškem jako by byl podobenstvím církve, ošlehané svými selháními a chybami. Domy modlitby se občas mění v doupata lupičů. Ale náš sbor doposud stojí! Věříme, že je-li s námi Bůh v Kristu, pak nejen náš sbor, ale i celá církev přetrvá. Kristus je dobrý lékař. Obvazuje a uzdravuje rány, které svým hříchem půso-bíme na jeho těle, církvi. On je vzkříšení a život. Vždycky, když to vypadá nejhůř, křísí svou církev k novému životu. Státy a národy pomíjejí, lid Boží je stále tu. Nepatříme totiž sami sobě, ale Kristu, jenž za nás zaplatil výkupné. Ani náš sbor nepatří nám, nýbrž Vykupiteli, v jehož jménu jsme byli ze světa shromážděni, jako se shromažďuje obilí do sýpky. 

   Trvání sboru nebo církve není samozřejmostí. V minulosti zmizela mnohá křesťanská společenství. V italském městě Ravenně obdivují návštěvníci starobylé chrámy, mezi nimi i původně ariánské. Ariáni byli starověká křesťanská sekta. Vytvořili vlastní církevní organizaci u germánských kmenů, co dobyly římskou říši. Odmítali, že by Ježíš byl pravým člověkem a zároveň pravým Synem Božím, v němž se Bůh zjevuje. Písmo svaté hovoří jinak. Slovo se stalo tělem - čili Syn Boží se stal člověkem. Zároveň platí, že způsobem bytí je Syn Boží roven Bohu. Pravá křesťanská víra obsahuje paradox, neboť věříme v jednoho Krista, jenž ve své osobě sjednocuje dvojí život - božský   a lidský. Ariáni nechtěli paradoxy, chtěli logiku. Jenže lidská logika ještě nikoho nespasila. 

   Proč o tom mluvím? Kdo nemá pravou víru, ten neobstojí. Ariáni zanikli, ale jejich chrámy zůstaly, neboť přešly do užívání skutečné církve Kristovy, která se tehdy ještě nedělila na různá vyznání, jak je tomu dodnes. Církev nemůže zaniknout, pokud se nezříká své paradoxní víry a vyznává Krista takového, jaký jest - jednorozeného Syna Božího, jenž přijal naše lidství proto, aby je zachránil. Duchov-ní stavba nejenže přetrvá, ale i poroste, pokud má dobré základy zapuštěné do skály. Výhled do budoucna nám bude radostný a na-dějný, budeme-li své sbory stavět na skále - na Kristu. 

   Oslavený Kristus je mocí svého Ducha přítomen mezi námi. Svou přítomností posvětil i tento dům modlitby, kam přicházejí ti, jimž se stal chlebem života. Pamatujme však, že všichni žijeme a pohybuje-me se v Bohu. Kolik lidí si Boží přítomnost uvědomuje a zařizuje podle toho svůj život? Neříkám to proto, abychom soudili svět, ale abychom soudili sami sebe. Procitněme spolu s praotcem Jákobem, jenž s bázní doznal: Na tomto místě je Hospodin, a já jsem to nevěděl. Vězme, že Bůh je tady a teď! Z nebe nám seslal skálu vody živé, Pána Ježíše Krista, zdroj života věčného všem, kdo v něho uvěřili, byť je to víra přesahující lidské myšlení. Ale víra osvětluje rozum. Věřím, abych porozuměl. Křesťanská víra je více než rozumná - je moudrá. Je darem moudrého Boha.

   Náš sbor stárne. Šedesát let je hranice důchodového věku. V očích Božích jsme ale všichni jeho dětmi. Jsme maličcí, jsme malé kamínky Boží stavby, ale bez nás by něco málo v té stavbě chybělo. Proto na nás Bohu záleží. Radujme se, volejme jako děti: Hosanna! Požehnaný, jenž přichází ve jménu Hospodinově - Ježíš, Syn Boží uprostřed nás! Co na tom, že svět se bude nad naším dětským chováním urážet? Bůh si zjednal chválu našimi ústy! Vždyť všichni, ať mladí nebo staří, jsme znovuzrozené děti Boží skrze Krista, jemuž buď se Svatým Duchem čest a sláva po věky věků. Amen.

OBVÁZAT RÁNY ZKROUŠENÝCH SRDCEM

Promluva na Izajáše 61, 1-3

Duch Panovníka Hospodina je nade mnou. Hospodin mě pomazal k tomu, abych nesl radostnou zvěst pokorným, poslal mě obvázat rány zkroušených srdcem, vyhlásit zajatcům svobodu a vězňům propuštění, vyhlásit léto Hospodinovy přízně, den pomsty našeho Boha, potěšit všechny truchlící, pozvednout truchlící na Sijónu, dát jim místo popela na hlavu čelenku, olej veselí místo truchlení, závoj chvály místo ducha beznaděje. Nazvou je „Stromy spravedlnosti“ a „Sadba Hospodinova“ k jeho oslavě.

Pokoj vám, sestry a bratři.

   Ve středomořských kulturách, mezi které svou zeměpisnou polo-hou náleží i Izrael, bývalo odjakživa běžnou součástí života užívání olivového oleje v pokrmech, lécích či kosmetických přípravcích. Olej symbolizoval hojnost, radost, veselí. V domě, kde nechyběla amfora s olejem, vládla spokojenost, byl to dům, jemuž Bůh žehnal. Bez Božího požehnání, bez Boží milosti, která nás očišťuje od hříchu       a uzdravuje od zlého, nemá člověk pravé zdraví ducha ani těla, nedostává se mu síly ke skutečnému životu. Pomazání olejem bylo proto znamením, že Bůh obdarovává člověka novými silami k jeho niternému ozdravění. 
   Nemoci a slabosti, které na nás doléhají, máme trpělivě a pokorně nést jako svoji účast na všelidském údělu. Ale Bůh člověka nestvořil proto, aby podléhal nemocem a nakonec smrti. Bůh nabízí život každému, kdo žije v jeho blízkosti, kdo se poddává jeho vládě. Kdo má blízko k Bohu, má blízko také k druhým lidem, aby jim pomáhal a staral se o ně. Pod Boží vládou žije církev, společenství lidí, kteří se vydali do rukou Božího lékaře, našeho Pána Ježíše Krista. V něm máme vzkříšení a život. 

   Ježíš častokrát uzdravoval tělesně i duchovně nemocné. Potvrzo-val tím, že je pravým Mesiášem, zachráncem lidstva. A nejenom, že uzdravoval - on z lásky k lidem a z Boží vůle vzal všechny naše nemoci na sebe. Obětoval se, vydal se smrti na kříži, abychom my mohli žít, aby se jeho jizvami zacelily naše jizvy. Je to veliké ta-jemství Boží lásky k člověku.

   A naší odpovědí na Boží lásku je naše víra. Doznáváme se ke svých hříchům, ale nezoufáme si, nýbrž odevzdáváme se Bohu, který nás nechce soudit, nýbrž spasit, vyléčit. Věříme, že Kristovou obětí jsme zachráněni z hříchu a povoláni k novému životu, nad nímž dokonce ani smrt již nepanuje. Příslušnost k Pánu Kristu nás ale nezbavuje starostí a trápení. Musíme dál nést svůj kříž. Ve víře přijímáme, že budeme-li trpět s Kristem, budeme s ním také oslaveni. Křesťan proto chápe své nemoci a bolesti nikoli jako trest či nespravedlnost, nýbrž jako svoji účast na utrpení Kristově, a tím   i jako záruku svého vykoupení. 
   Ale nejenom my trpíme s Kristem, také Kristus trpí s námi. To on s námi sdílí naše nemoci a starosti. Filosof Blaise Pascal napsal, že  Ježíš bude trpět ve smrtelných mukách do konce světa - dokud bude trpět poslední člověk, za něhož se nechal přibít na kříž. Kristus nás mocí svého Ducha utěšuje a uzdravuje, jestliže pod vahou svého život-ního kříže klopýtáme. Vylévá na nás svého Ducha, moc své lásky, která nás uzdravuje a posiluje. 

   I nám je třeba takové posily k obnově našich životních sil, neboť jsme lidé slabí a křehcí. Ale věříme, že v Pánu Ježíši máme na své straně samotného Boha Otce, věčného lékaře lidských duší, který si přeje, abychom život měli, a hojně měli. Proto se Boží péči odevzdej-me, aby obvázal naše rány a vyhlásil, že jsme svobodnými, novými lidmi, neboť ke svobodě nás osvobodil Kristus Pán, jemuž buď čest      a sláva po věky věků. Amen.

BUDE NÁM DÁN SYN

Promluva na Izajáše 9, 2.6-7

Lid, který chodí v temnotách, uvidí velké světlo; nad těmi, kdo sídlí v zemi šeré smrti, zazáří světlo. Neboť se nám narodí dítě, bude nám dán syn, na jehož rameni spočine vláda a bude mu dáno jméno: Divuplný rádce, Božský bohatýr, Otec věčnosti, Vládce pokoje. Jeho vladařství se rozšíří a pokoj bez konce spočine na trůně Davidově a na jeho království. Upevní a podepře je právem a spravedlností od toho času až navěky. Horlivost Hospodina zástupů to učiní.

Pokoj vám, sestry a bratři.

   Bohoslužby na Hod Boží vánoční se slaví v noci a ve dne, za tmy  a za světla. Ukazuje se tak na protiklad temnoty a osvícení. Kdo chodí ve tmě, beze světla, bloudí cestami, které nevedou k cíli. Když biblické texty, jež o vánočních bohoslužbách předčítáme, chtějí vy-jádřit skutečnost hříchu, přirovnávají hřích právě k temnotě. Hřešit znamená volit a činit všechno to, co nesměřuje k Božím cestám, ale co naopak člověka svádí do slepé uličky, na jejímž konci není život, nýbrž smrt. 

   Do slepých uliček hříchu, zla a smrti jsme zbloudili my lidé, neboť vlastní vinou jsme ztratili světlo, které vede vždy k dobru, pravdě             a kráse. Oslepli jsme, vždyť nevidíme, co je správné. Každodenně se o tom přesvědčujeme, když nahlížíme, jak špatně si člověk ve světě počíná, jakým hrozným způsobem dokáže ničit sám sebe, své bližní         i svou zemi. Vlastními silami nejsme s to prohlédnout. Ať se snaží-me jakkoli, zdá se, jakoby naším osudem byla stále temnota. Někteří se temnotě poddají, jiní si ji dokonce zamilují. Ať už člověk temnotě otročí nebo ji uctívá, temnota ho nikdy neosvěcuje, nýbrž oslepuje    a směruje do tmy nejhlubší - do smrti. 

   Před pár lety jsem se šel v noci projít do lesa. Nesvítil měsíc, takže mezi stromy jsem brzy ztratil stezku. Na kamenitém svahu mi ujely nohy a já padal do tmy. Sice se mi podařilo zachytit se, ale levé lýtko mi bolestivě rozřezalo ostré kamení. Dodnes tam mám jizvu. Zbloudit ve tmách člověka zraňuje. Temnota v člověku otevírá rány. Jen na světle mohou být obvázány. Světlo uzdravuje. 

   Tytéž biblické texty, které před námi neskrývají bolestnou pravdu o lidském hříchu, kvůli němuž bloudíme a padáme, nám přinášejí dobrou zprávu, že Bůh, jehož Bible nazývá Otcem světel, nás touží převést ze tmy ke světlu, ze zla k dobru, ze smrti k životu. Bůh je stvořitelem světla, on vyvádí na oblohu hvězdy, dává svítit Slunci     i Měsíci, odděluje den od noci. Sluneční světlo oživuje přírodu, ale nemůže oživit lidskou duši. Bůh je ale více než tvůrcem pomíjivých světel na nebeské klenbě, on je Otcem Světla, které je Světlem lidí - Světlem, co v temnotách svítí a temnota je nepohltila. Bůh je Otcem Pána Ježíše Krista, jenž je nám Sluncem spravedlnosti.

   Kristus se narodil v noci. Do temnot zářila hvězda nad Betlémem, aby ukázala lidem, chodícím v temnotách, cestu k pravému světlu, jímž je právě narozený Spasitel světa. On si přeje být Spasitelem každého z vás, chce vás uvést na cestu světla, sejmout břímě vašich hříchů, chce dát nový život, chce kralovat ve vašem životě, abyste měli podíl na království Božím, v němž není temnoty.

   Co Bůh chce, to vykoná. Boží vůle se uskutečňuje. Bůh si nepřeje smrt hříšníka, nýbrž aby byl živ. Dát život je nejvyšším vyjádřením lásky. A Bůh tak miluje nás lidi, že dal život svého vlastního Syna, našeho Pána Ježíše Krista, abychom ožili a kráčeli životem ve světle. Světlo je život, temnota smrt. Kdo Kristu věří, žije. Kdo nevěří, je mrtev. Neposlouchá se to příjemně, ale přijmout nebo odmítnout světla Kristovo je opravdu otázkou života a smrti. Jakou cestu si zvolíme právě teď o Vánocích, když slavíme veliké tajemství Boží lásky? 

   Bůh se ponížil a sestoupil k člověku, aby člověk byl povýšen a vy-stoupil k Bohu, jenž je láskou. Jedna z vánočních modliteb vyjadřuje ono tajemství lásky jako „svatou výměnu“ mezi Bohem a člověkem. Boží Syn vyměnil nebeskou slávu za betlémské jesle a nakonec za golgotský kříž, aby všem lidem vyměnil jejich smrt za život, jejich temnotu za světlo. Po člověku se žádá jediné - aby to s radostí přijal, aby dobré zprávě o své záchraně uvěřil. Narodilo se dítě, byl nám dán syn. I my se můžeme znovuzrodit a dát sebe sama jemu, jenž je s Bohem Otcem a Duchem Svatým veleben na věky věků. Amen. 

BOHOSLUŽBA REFORMAČNÍCH CÍRKVÍ

Prosloveno 18. 2. ve sboru Církve českobratrské evangelické v Karlových Varech. 

I. Středověká mše

Česká a světová reformace 15. a 16. století si kladla za cíl obnovit čistotu křesťanské víry a učení tak, aby byla církev věrná Kristovu zákonu a Božímu slovu uloženému v Písmu svatém. Součástí reformačního úsilí byla i obnova bohoslužby, neboť právě boho-služba, při níž se na modlitbách shromažďuje Boží lid, je jakýmsi zrcadlem víry a učení církve. Změnám, které reformátoři v boho-službě provedli, lépe porozumíme, když si připomeneme, v jakém stavu se nalézala bohoslužba západního katolického křesťanstva v době před nástupem reformace. 

   Středověká bohoslužba, mše (z latinského „missa“ ze závěrečných slov bohoslužby: „Ite, missa est“ - „Jděte, jste posláni“), prošla vývojem, na němž se podepsala jednak barbarizace Evropy po pádu římské říše, jednak nástup scholastické teologie s jejími jinotajnými výklady toho, co se při mši děje. Mše se stala rituálním divadlem, jehož provoz byl vyhrazen profesionálům z řad kleriků - kněží. Jako nejobvyklejší forma bohoslužby se prosadila soukromá mše, kterou četl kněz bez účasti lidu. 

   Lid se na slavení bohoslužby nepodílel, neboť byl od bohoslužeb-ného dějství odtržen bariérou jazykovou (nerozuměl latině), prosto-rovou (oltářní prostor byl oddělen mříží, od 14. století stěnou)           i akustickou (kněz se modlil šeptem). O to více se zdůraznily zrako-vé vjemy - gesta kněze, barvy, obrazy, které negramotným sloužily jako malovaná Bible. Za vrchol mše se považovalo pozdvihování (elevace) chleba a vína, přepodstatněných na tělo a krev Kristovu. 

   To, co tvořilo v křesťanském starověku a raném středověku vrcho-ly bohoslužby - zvěstování Božího slova a přijímání svátosti Večeře Páně - z pozdně středověké mše zcela vymizelo. Pokud se kázalo, tak mimo mši. Eucharistii (Večeři Páně) lidé přijímali obvykle pouze jednou do roka, taktéž mimo mši zvláštním obřadem. Od 13. století zaniklo laické přijímání podobojí. Během mše lidé nepřijímali, sytili se pohledem na hostii, kterou pozdvihoval kněz poté, co tiše odrecitoval slova ustanovení. Hostie nebyla určena ke konzumaci, nýbrž k adoraci (uctívání). 

   Důsledkem transsubstanciačního dogmatu (přepodstatnění) bylo přesvědčení kněží, že mají moc proměňovat chléb a víno na tělo       a krev Kristovu. Mše byla pochopena jako obětní akt, při níž kněží jako obětníci obětují za sebe a za lid. Z toho důvodu se v kostelech zřizovalo množství oltářů, aby bylo možné obětovat co nejvíce mší. Mše ztratila ráz radostného díkůvzdání Božího lidu za dar spásy v Ježíši Kristu. Nabyla podoby tajemného obětního dramatu, jehož aktéry byli kněží, zatímco lid pouze přihlížel, zbaven možnosti vyslechnout si při mši Boží slovo a svátostně přijmout svého Pána Ježíše Krista. 

II. Česká reformace (utrakvisté, táborité, Jednota bratrská)

Z předchůdců husitského hnutí to byl Mistr Matěj z Janova, který  ve svém stěžejním díle Pravidla Starého a Nového zákona požadoval obnovu častého přijímání eucharistie. Argumentoval přitom mod-litbou Páně, kde se prosí o vezdejší, čili každodenní chléb. Podle Janova má kněz za povinnost podávat lidu každý den nebeský chléb, kterým je tělo Kristovo. 

   Janov nebyl utrakvistou, ale jeho důraz na časté svaté přijímání inspiroval Mistra Jakoubka ze Stříbra, který z Nového zákona vyvo-dil, že nejen tělo, ale i krev Páně, přijímaná z kalicha, byla Kristem svěřena nejen dvanácti apoštolům, ale celé církvi, jak o tom svědčí apoštol Pavel v 1. listě Korintským. Vedle toho Mistr Jakoubek porozuměl Ježíšovým slovům ze 6. kapitoly Janova evangelia, kde stojí: Kdo nebude jíst mé tělo a pít mou krev, nebude moci být spasen, jako příkazu Páně, jehož plněním je podmíněna spása křesťana. 

   Na tomto biblickém základě, podepřeném též citáty z církevních otců, bylo zavedeno v Praze roku 1414 laické přijímání podobojí. Mistr Jan Hus vyjádřil písemně z Kostnice s touto praxí souhlas, byť on sám neviděl přijímání z kalicha jako nezbytné ke spasení. 

   Obnovené přijímání podobojí a znovuzavedení kázání při mši odpovídalo programu Čtyř artikulů pražských. Přijímat mohly i děti. Pražští utrakvisté pod vedením Mistra Jana Rokycany jinak zachovali tradiční mešní obřad, byť některé jeho části, zejména epištola a evangelium, byly zpívány česky, nikoli latinsky. Hlavní nedělní mši zvali utrakvisté „hrubou mší“, nebo „velkým kázáním“. Celá mše, včetně biblických textů, se zpívala. Představu o podobě utrakvistické mše si můžeme udělat z Knihy oltářní kněze Adama Táborského z roku 1588. Laickému přijímání podobojí předcházely otázky kněze k laickému věřícímu, proč touží přijímat. Předepsaná odpověď zněla: Pro naplnění kšaftu nařízení a poručení Ježíše Krista za jeho poslední večeře. 

   Táborští husité, zřejmě ovlivněni Valdenskými, kteří tajně působili v jižních Čechách, tradiční mešní obřad odmítli s odůvodněním, že nepochází od apoštolů a že působí  u lidu omrzelost svou zdlouha-vostí a nesrozumitelností. Táborský teolog Mikuláš z Pelhřimova ve svém Vyznání Táborů kritizuje mši, jak ji sloužili pražští utrakvisté. Sami Táborité s odvoláním na starokřesťanskou praxi odložili mešní roucha (ornáty) a zredukovali mši na kázání, Otčenáš, slova ustanovení a přijímání. Zároveň odmítli transsubstanciační dogma  a adoraci hostie, čehož se utrakvisté přidržovali. Táborité tvrdili, že eucharistický chléb sice není totožný s Kristovým tělem, sedícím v nebi po pravici Boží, ale že pravé tělo Kristovo je v chlebu přítomno pravdivě, svátostně a duchovně. Přesvědčení o duchovní, nikoli tělesné přítomnosti Krista ve svátosti Večeře Páně spojuje tábority s Jednotou bratrskou a s kalvínskou reformací. 

   Na praxi táborských bohoslužeb navázala Jednota bratrská, na kterou ale zapůsobila též slovanská liturgie. Bratr Řehoř, zakladatel Jednoty, vzešel z prostředí kláštera Na Slovanech, kde císař Karel IV. tradici staroslověnské liturgie obnovil. Lukáš Pražský, přední teolog Jednoty, podnikl cestu do Řecka a Malé Asie, kde se setkal s řeckými pravoslavnými křesťany. 

   S pravoslavím spojovalo všechny husity zejména přijímání podobojí. Řád Večeře Páně z Lukášovy bohoslužebné Agendy z roku 1527 se podobá pravoslavné přímluvné modlitbě, ektenii. Lukáš je také prvním českým reformačním teologem, který zdůraznil půso-bení Ducha Svatého při Večeři Páně: Všemohoucí Otče, náš milostivý Bože, prosíme, ať tvá milost připraví naše srdce působením Ducha Svatého. Dej nám pravý nebeský chléb a pravý vinný kmen, tvého Syna, aby on skrze víru přebýval v našich srdcích, s tebou, milovaný Otče, skrze Ducha Svatého. 

   Prosby o seslání Ducha Svatého, epikléze, je opět charakteristická pro východní pravoslavné křesťanstvo. Na latinském Západě byla epikléze zapomenuta, pozornost se soustředila na slova ustanovení. Agenda Lukáše Pražského se liší od jiných reformačních agend         i tím, že do řádu Večeře Páně vsunuje zmínku o obětování chleba     a vína, čili nepopírá obětní charakter eucharistie. Bohoslužba Jedno-ty bratrské vynikala péčí o českou duchovní píseň, o čemž vypovídá vysoká úroveň bratrských kancionálů. Počet vynikajících skladatelů duchovních písní Jednoty bratrské završuje Jan Amos Komenský.

III. Německá reformace (Martin Luther)

Martin Luther kritizoval na středověké mši především to, že ji římská církev vnímala jako obětní úkon kněze. V pozdním středo-věku se prosadila teologicky zcela mylná představa, že Kristus se obětoval na kříži jen za hřích prvotní, děděný od Adama, zatímco za hříchy, páchané křesťany dnes, musí přinášet oběť kněz při mši tím, že Kristovu oběť opakuje obětováním Kristova těla a krve, k čemuž má moc proměňovat (přepodstatňovat) chléb a víno. 

   Toto neblahé zneužití pojmu oběti vedlo Luthera v souladu s jeho biblickou teologií kříže o dostatečnosti a neopakovatelnosti Kristovy oběti k závažným důsledkům praktickým a liturgickým. 

   V praktické rovině, jak dokládá Augšpurské vyznání a Lutherův spis O mši a kněžském pomazání, odmítla německá reformace soukro-mé mše, obětované jako skutek, kterým by se zahlazovaly hříchy. V liturgické rovině, jak o tom svědčí Řád mše a přijímání pro církev ve Wittenbergu z roku 1523, odmítl Luther obětování chleba a vína (ofertorium) a mešní kánon jako ohavnost: Proto odmítáme všechno to, co zavání obětí a ofertoriem, spolu s tím i celý kánon, a ponecháváme to, co je čisté a svaté. Z mešního kánonu zachoval Luther pouze slova ustanovení. O mši jako o oběti je podle německé reformace možné hovořit pouze jako o oběti chvály, nikoli jako o oběti smírčí, kterou je jedině oběť Kristova, jak dovozuje Philipp Melanchton v Apologii Augšpurského vyznání.
   Jak Luther vysvětluje, nechce mši a s ní celý formální kult Boha zrušit, nýbrž: Očistit ten, který užíváme a který byl pokažen nej-odpornějšími přídavky, a ukázat zbožné užití. Protože nelze popřít, že mše a přijímání chleba a vína jsou ritem, který ustanovil Bůh skrze Krista         a který slavil nejprve sám Kristus a potom apoštolové. Očistu mše představil Luther ve svém liturgicky zdařilém návrhu mešního obřadu, latinském Formula missae a pak německém Deutsche Messe z roku 1526. 

   Lutherova mše zachovává ordinárium (pevné části) stejně jako mše římská: Kyrie, Gloria, Credo, Sanctus, Agnus Dei. Vynechány jsou privátní, tiché modlitby kněze a samozřejmě ofertorium. Eucharistická modlitba je omezena na dialog (Vzhůru srdce) a prefaci (Opravdu je vhodné a spravedlivé, správné a prospěšné, vzdávat ti vždy    a všude díky), na kterou těsně navazují slova ustanovení Večeře Páně, následovaná zpěvem Sanctus a Otčenášem. Přijímá se podobojí, nutnou součástí mše je kázání. 

   O epiklézi Luther nic nevěděl. Stejně jako prosby o seslání Ducha svatého chybí v Lutherově eucharistické modlitbě i anamnéze, rozpomínka na Boží spásné činy, které vyvrcholily v osobě a díle Pána Ježíše Krista. Tyto nedostatky napravila až liturgická obnova světového luteránství ve 20. století. 

   Jako se Luther zcela nerozešel s tradiční podobou mše, tak ne-opustil ani přesvědčení o tělesné přítomnosti Krista ve svátosti eucharistie, byť před transsubstanciací dával přednost kon-substanciaci, čili učení, že ve svátosti se chléb a víno v tělo a krev Krista nemění, nýbrž že tělo a krev Krista se s chlebem a vínem spojují a jsou přítomny pod nimi. Základ tohoto učení viděl Luther v Ježíšově vtělení - chléb a víno se spojují s Kristovým tělem a krví tak, jako se v osobě Ježíše Krista sjednotilo božství a lidství. 

   Přítomnost Kristova těla ve svátosti vyvozoval Luther ze scholastické nauky Viléma Occama o ubikvitě, tj. všudypřítomnosti Kristova oslaveného těla, které má po Kristově nanebevstoupení podíl na Boží všudypřítomnosti. Nebezpečí, že pak by se svátostí mohlo stát cokoli, je-li Kristus ve všem přítomen, čelí Luther pomocí klasické definice svátosti od Augustina, podle níž musí být svátost založena v Božím slově - a Boží, respektive Kristovo slovo ohledně svátosti Večeře Páně se týká jen chleba a vína. 

IV. Švýcarská reformace (Jan Kalvín)

V ženevské reformované církvi zavedl Jan Kalvín typ bohoslužby značně odlišný od mše, jak si ji upravili utrakvisté a luteráni. Kalvín se na rozdíl od Luthera nezabýval dějinami liturgie a navíc mu chyběl Lutherův liturgický talent. 

   Ve středověké mši se nahromadilo množství tichých kajících modliteb kněze, jimiž se kněz očišťoval před obětním úkonem. Tyto kající modlitby, které však byly typickým produktem pozdně středověké úpadkové liturgické praxe, ladily s Kalvínovým teo-logickým důrazem na pokání. 

   Protože Kalvín rozvíjel princip všeobecného kněžství, převedl tyto kající modlitby z jednotného do množného čísla a svěřil je celé obci: Všemohoucí, věčný Bože a náš Otče, vyznáváme a přiznáváme před tebou, že jsme byli počati v nepravosti a po celý náš život jsme plni hříchů             a přestoupení. Nevěříme zcela tvému Slovu a nedodržujeme tvá svatá přikázání. Upamatuj se na svou dobrotu, prosíme tě, a pro své Jméno          k nám buď milostiv a odpusť nám naše přestoupení, kterých je bohužel mnoho. 
   Kalvín také převzal pozdně středověké spojení Večeře Páně se zpovědí a pokáním, což paradoxně přibližovalo reformované církve k římsko-katolické praxi. 

   Zatímco obsah modliteb reformované bohoslužby určily motivy pokání a zkoumání sebe sama, formu bohoslužby Kalvín převzal ze středověkého rituálu kázání, které se konalo mimo mši. Tím byl dokonán neliturgický charakter reformované bohoslužby, trpící mnohomluvností modliteb a absencí dialogických prvků, což způsobilo, že s výjimkou společného zpěvu (v Ženevě vynikali ve zhudebňování žalmů) byl při bohoslužbě aktivním jen kazatel. Reformovaní věřící dodnes nemají zažité liturgické formulace, kterými by se mohli na bohoslužbě podílet. 

   Kalvínova ženevská Agenda z roku 1542 zavedla následující pořá-dek bohoslužeb: zpověď, žalm, modlitba, kázání, Desatero, napo-menutí k Večeři Páně (exhortace), Otčenáš, modlitba k Večeři Páně, Credo, slova ustanovení, odmítnutí nehodných (exkomunikace), napomenutí o významu Večeře Páně, přijímání se zpěvem žalmu, děkovná modlitba a závěrečné požehnání. Agenda reformované církve ovlivnila též pozdní Jednotu bratrskou do té míry, že lze hovořit o „kalvinizaci“ Jednoty.

   Jako osudné se ukázalo spojení Večeře Páně se zpovědí. Kalvín byl dobrý psycholog, takže věděl, že má-li být zpověď upřímná              a opravdová, je lépe konat ji nikoli každé nedělní shromáždění, ale například v intervalu jednou za měsíc nebo za čtvrt roku. Jelikož ale zpověď předcházela slavení Večeře Páně, vedlo to k tomu, že právě           u reformovaných křesťanů na rozdíl od české a německé reformace došlo ke ztrátě každotýdenního slavení eucharistie, které je přitom doloženo od dob apoštolských otců. 

   Na tomto smutném vývoji ovšem Kalvín vinu nenese. Omezení vysluhování Večeře Páně vnímal jako dočasnou záležitost, neboť, jak píše ve své Instituci, bylo nutné využít bohoslužeb bez Večeře Páně k osvětlování římských bludů, týkajících se přepodstatňovaní a uctívání eucharistie. Sám Kalvín prosazoval návrat k týdennímu slavení Večeře Páně, avšak ženevská městská rada to nepovolila. Odsunutí svátosti Večeře Páně tak zůstalo problémem reformova-ného křesťanství místy až dodnes, což doposud platí i pro situaci v českých zemích. 

V. Kritika současného stavu (Josef Smolík)

Zlé důsledky radikálního omezení přijímání svátosti Večeře Páně ukazuje evangelický teolog Josef Smolík. Především je faktem, že od přelomu 1. a 2. století je eucharistie, při níž je lidu rozdíleno Kristovo pravé tělo, garantem jednoty Božího lidu, Kristova mystického těla, kterým je církev. Teologie, která by spojila Večeři Páně s jednotou Božího lidu, v reformovaných agendách chybí. Přitom víme, že nejednota a štěpení na další a další denominace je vleklou nemocí protestantismu. 

   Vedle nebezpečného dopadu pro jednotu církve vidí Smolík jako neblahý důsledek omezení svátostného života reformovaných církví naprostý úpadek významu svátosti Večeře Páně, která navíc tím, že je spojena se zpovědí zdůrazňující vlastní hříšnost a víny, vybízí spíše k nepřijímání než k přijímání. Navozuje totiž ponurou atmosféru, namísto radosti, která by měla panovat u stolu Kristova. Bezvýznamnosti Večeře Páně pro zbožnost reformovaných nahrává podle Smolíka i velkopáteční charakter Večeře Páně, neboť ke zvěstování Kristovy smrti dostačuje kázání. 

   I z toho důvodu reformovaná teologie dokazuje, že nikoli ve svá-tosti, nýbrž ve slově je plnost Kristovy přítomnosti, což činí svátost vedle slova jaksi zbytečnou. Ale nutno dodat, že například Církev českobratrská evangelická, v níž reformovaná tradice převažuje, se ve své současné Agendě snaží problémům souvisejícím s úpadkem Večeře Páně čelit právě poukazem na husitství a Jednotu bratrskou, jimž byl přece kalich Páně tolik drahý. 

VI. Eucharistická obnova

Na závěr však musíme vyzdvihnout jeden velice důležitý a po-zitivní rys Kalvínovy teologie, jímž je působení Ducha Svatého při Večeři Páně. Kalvín odmítl Lutherovo učení o ubikvitě těla Kristova a podobně jako už dříve táborité a Jednota bratrská vyznával, že Kristovo tělo přebývá na nebesích. Spojení mezi věřícími na zemi     a Kristem na nebesích zaručuje Duch Svatý, díky němuž věřící v církvi duchovně přijímají Kristovo tělo. Důrazem na Ducha Sva-tého umožnil Kalvín otevření cesty k obnově eucharistické modlitby na křesťanském Západě. 

   Eucharistická modlitba, radostné díkůvzdání Bohu za stvoření        i vykoupení v Kristu, se na křesťanský Západ po staletích navrátila v prostředí skotských presbyteriánů, těsně navazujících na přísný kalvinismus. Ve skotském bohoslužebném formuláři Forme of Prayes z roku 1556, připisovaném reformátorovi Johnu Knoxovi, čteme toto nádherné díkůvzdání, formou i obsahem blízké starokřesťanským eucharistickým modlitbám: Milosrdný Otče všeho potěšení, všechno stvoření tě poznává a vyznává jako vládce a pána. Ale nám, dílu tvých vlastních rukou, přísluší, abychom tě v každé době ctili a zvyšovali tvou božskou vznešenost za to, žes nás stvořil k svému obrazu a podobenství,     a především za to, žes nás vymanil z věčné smrti a zatracení, do něhož satan hříchem lidstvo vehnal. Z tohoto zajetí nás nemohl vysvobodil žádný člověk ani žádný anděl, ale ty, Pane, bohatý v milosrdenství a nekonečný v dobrotě, sám ses postaral o naše vykoupení ve svém jednorozeném, milovaném Synu. Z čisté lásky jsi jej učinil člověkem, nám podobným ve všem kromě hříchu, aby na sebe vzal trest za naše přestoupení, aby svou smrtí učinil zadost tvé spravedlnosti, aby svým vzkříšením zničil původce smrti, a tak znovu uvedl do světa život.

   Skotská eucharistická modlitba dobře napovídá, proč v reformo-vaných církvích stojí za to slavit Večeři Páně každou neděli. Bude-li Večeře Páně skutečně díkůvzdáním, v němž se věřící rozpomenou na Boží stvořitelské a vykupitelské činy a vzdají za ně díky nad chlebem a vínem, znameními Kristovy přítomnosti uprostřed jeho lidu, pak bude něčím víc, než jen vzpomínkou na událost kříže. 

   Svatá Večeře Páně se v obecenství církve stane živě zakoušeným vzkříšením k novému životu v  Kristu, k životu věčnému, který se plně rozvine v nebeském království, které v naději víry vyhlížíme, když už nyní smíme s Kristem stolovat. A kdy jindy bychom měli stolovat se Vzkříšeným, než o nedělích, v den, kdy náš Pán vstal z mrtvých!
MANŽELSTVÍ A CELIBÁT POHLEDEM RANÉ CÍRKVE

Prosloveno 11. 6. na „Teologickém fóru o manželství a rodině“ pořádaném Evangelikálním teologickým seminářem v Praze.

I. Úvod

Vymezení tématu

Starocírkevní literatura je rozsáhlá. Proto si neklademe vyšší cíl, než stručně nastínit problematiku manželství a celibátu v díle jednoho z významných církevních Otců - křesťanského platonika Klementa Alexandrijského (†215). Jeho myšlenky se pokusíme zasadit do  sou-vislostí, zhodnotit a srovnat s názory jeho současníka Tertuliána (†220). Klement nebyl ženat. Píše: „Velebíme celibát a ty, kterým ho Bůh daroval.“ Zdrženlivost se v rané církvi uskutečňovala ve službě panen a vdov, jimž církev zajišťovala živobytí. Jejich posláním byla modlitba. O panenství se Klement (na rozdíl od pozdějších teologů) vyjadřuje jen okrajově. Pravou školou zdrženlivosti je mu - pro nás možná překvapivě - manželství.

   Na posvěcení manželského života zaměřuje své pedagogické působení: „Obdivujeme manželskou věrnost a důstojnost jediného svazku, přičemž říkáme, že je potřeba pomáhat si v těžkostech, nést břemena jedni druhých, aby si někdo nemyslel, že pevně stojí, a při-tom sám nepadl.“ Klement dovedl uvažovat o manželství a celibátu vyváženě. U Tertuliána tomu tak není: „Manželství je dobré, celibát  je lepší.“ Pozornost soustředíme na Klementa právě proto, že bu-doucnost měla patřit nikoli jemu, nýbrž Tertuliánovi a jeho násle-dovníkům - mezi nimi především Augustinovi a jeho spisu O dobru manželském (De bono coniugali).

Sexualita a čistota

Na první pohled se zdá, že manželství a celibát nemají nic společné-ho. V manželství (a pro křesťany jedině v manželství) má legitimní místo sexuální vztah muže a ženy, celibát - laicky nahlíženo - před-pokládá potlačení sexuality. Bylo by ale nesprávné na naše téma nahlížet jen v souvislosti se sexualitou. Manželství i celibát se týkají celého člověka, smyslu jeho života. V teologii církevních Otců proto manželství i celibát zahrnují nejen etiku, ale především ontologii (nauku o bytí). 

   Pokud se máme s oblastí sexuality vypořádat, mějme na paměti, že pro rané křesťanství je charakteristické, že sexualitu sublimuje, zduchovňuje. Manželství a celibát se od sebe liší mírou sublimace.  V manželství jsou tělesné projevy sexuality přirozené, ale mají být cudné a rozumné. Pro celibát platí sexuální zdrženlivost, sexualita je zcela spiritualizována. Zdrženlivost či uměřenost (sofrósiné) je pro-jev nezkaženosti (aftharsia), čistoty srdce, o níž se mluví v Blahosla-venstvích (Mat 5, 8). Niterná čistota (katharotés), patrná i na těle, je darem Boží milosti. Zkaženost není plodem svazku milosti, jakým má být křesťanské manželství. 

   Manželstvím a celibátem se nezabýváme jako vzájemně protiklad-nými skutečnostmi. Je jim společná idea křesťanské čistoty. Zároveň jsou eschatologickými znameními, podobenstvím života budoucího věku. Monogamní manželství, v němž muž přilne ke své ženě, aby se stali „jedním tělem“ (Gen 2, 24),  takže již nejsou „dva, ale jeden“ (Mat 19, 6), je „velikým tajemstvím“ (mystérion), symbolem jednoty Krista a církve (Ef 5, 32), jež se plně vyjeví v Božím království. Manželství jako obraz jednoty musí být trvalé: „Co Bůh spojil, člověk nerozlučuj“ (Mat 19, 6). Celibát je gestem zřeknutí se všeho „pro království nebeské“ (Mat 19, 12). Předjímá totiž, že mezilidské vztahy po vzkříšení z mrtvých se nebudou naplňovat nynějším pozemským způsobem. Lidé se stanou podobnými andělům, kteří se „nežení a nevdávají“ (Mk 12, 25).

II. Východiska

Antická společnost

Manželství můžeme v zásadě chápat dvěma způsoby, institucionál-ně (jako zákonný stav) a personalisticky (jako osobní společenství). Institucionální a personalistický rozměr manželství se plně slučují v Novém zákoně. V antickém Řecku a Římě dominuje institucionál-ní pojetí manželství. Je základem státu a společnosti, neboť se v něm rodí a vychovávají legitimní potomci, noví občané. Manželství je institucí se sociálním a politickým významem. Proto aristotelská       i stoická filosofie klade důraz na plození dětí jako smyslu manželské instituce. Děti se mají vychovávat k občanské ctnosti. K dosažení politického cíle - blaženosti obce - směřují pravidla sexuálního života pro manžele i metody výchovy. Zajištění potomstva je cílem manželského soužití i mezi Izraelity: „Ploďte a množte se a naplňte zemi“ (Gen 1, 28). Potomstvo je znamením Božího požehnání, neplodnost je prokletím.

   Personalistickému pojetí manželství v antické společnosti bránila nerovnost pohlaví, daná biologicky. Žena pro svou nestálou, slabou přirozenost musí být pod dohledem muže. Řecký lékař Galénos dovozuje, že vznik mužského zárodku závisí na míře životodárného tepla. Pokud zárodek vychladne, narodí se žena - čili nepovedený člověk, jenž se nedopatřením nestal mužem. Sama příroda rozhodla, že žena není muži rovna. Avšak osobní společenství je možné jen    v partnerství, kde panuje principiální rovnost! Podřízenost, o níž píše apoštol Pavel, je něco jiného, než antický dohled. 

   Uvědomíme-li si, jak silnou vazbu na společnost představovalo antické manželství, snáze pochopíme, proč starocírkevní literatura pokládá panenství za stav, v němž se uskutečňují všecky křesťanské ctnosti. Antická společnost je pohanská. Veřejný i soukromý život antického člověka je prostoupen pohanskými kulty a zvyklostmi. Pro křesťana je pohyb v takové kultuře plný duchovního nebezpečí (modloslužba), ale zároveň šancí vydat svědectví, jehož mezní po-dobou je mučednictví (martyrium). Odmítnutí manželství - přijetím trvalého panenství - bylo svědectvím o rozchodu se společností, kte-rá odporuje duchu evangelia. Pohané v tom svědeckém gestu prá-vem spatřovali ohrožení samých základů své civilizace. Zaslíbení k trvalému panenství je rozhořčovalo i děsilo. Poučný je v tomto směru apokryfní spis o vyznavačce Thekle, která vlivem Pavlova kázání o čistotě („blahoslavená těla panen, neboť ona naleznou zalíbení u Boha“) odmítla bohatého pohanského ženicha a stala se pronásledovanou křesťanskou pannou.

Duchovní atmosféra antiky

Pohanská antika zná také své panny - pythické věštkyně v Delfách, kněžky bohyně Vesty v Římě. Vestálky ale neslibovaly celoživotní panenství. Jejich sexuální zdrženlivost byla nepřirozená, neobvyklá. Nešlo o příklad hodný následování. Různé filosofické školy, namát-kou pythagorejci, kynici a stoici, však pěstovaly askezi a doporučo-valy zdrženlivost. Antická společnost nebyla vůbec mravně uvolně-ná. Podobná pravidla sexuální disciplíny dodržovali pohané i Židé. Novoplatónská filosofie, která udávala intelektuální tón 3.-5. století, se v praxi realizovala zdrženlivostí. Úkolem filosofa je přesměrovat svou lásku (erós) od krásného těla k samotné ideji krásy. 

   Křesťany vybízela ke zdrženlivosti eschatologická očekávání slav-ného příchodu Pána  Ježíše Krista a Božího království. Na manžele doléhá „tíseň tohoto času“ (1Kor 7, 28), kdežto svobodný se stará  „o věci Páně“ (1Kor 7, 32). Zdrženlivost nabývá v duchovní atmo-sféře pozdní antiky, nazývané „věkem úzkosti“, na přitažlivosti        a naléhavosti, neboť svět pomíjí: „lhůta je krátká“ (1Kor 7, 29). 

III. Klement Alexandrijský

Proti extrémům

Klement věnuje manželství a celibátu III. knihu Stromat („Pestrých látek“, ve smyslu tématické pestrosti). Vyvrací názory asketických křesťanských skupin enkratitů, jež zavrhují manželství, i nepravých gnostiků, kterým je učení o duchovním poznání jen zástěrkou pro sexuální nevázanost. Kristův výrok, že po vzkříšení se lidé nežení      a nevdávají, neznamená, že by se mělo odmítat manželství - to by „zdrženlivci“ měli též přestat jíst a pít, jestliže „jídlo je pro žaludek a žaludek pro jídlo; Bůh však jednou učiní konec obojímu“ (1Kor 6, 13). Stejně tak se mýlí i „nešťastníci“, co se domnívají, že pohlavní styk je posvátným tajemstvím („společenstvím“ bohyně lásky Afrodity), které je přivede do Božího království. Klement píše s vti-pem: „Přivede je leda tak do nevěstince, kde jim budou dělat společnost prasata a kozlové.“ 

Účel manželství

V závěrečné části II. knihy Stromat je manželství definováno jakožto prvotní a zákonné spojení muže a ženy, jehož účelem je plození manželských dětí. Není ale jasné, jestli definice vystihuje názor Klementův, nebo jen parafrázuje Aristotelovo institucionální pojetí manželství. Důvodem, proč se ženit, je prospěch vlasti, potomstvo  a „dovršení světa“. Jak je manželství nutné, se osvědčuje v nemoci, kdy žena soucítí s mužem, je mu nablízku, pečuje o něj a je mu opravdovou pomocí. Důrazem na vzájemnou péči a lásku, jež se neslučují s donucováním a chtivostí, Klement každopádně ukazuje na personalistickou tvář křesťanského manželství, které je nejen osobním společenstvím mezi manžely, ale především společenstvím s Bohem. Manželé se mají „probouzet s Pánem a uléhat s modlitbou chval a být Pánovými svědky v celém životě“. Je-li Boží zákon svatý, je svaté i zákonné manželství, které apoštol vztahuje na Krista a církev. Ef 5, 32 vykládá Klement tak, že tělesné plození je symbo-lem plození duchovního. Jako se v manželství rodí děti tělesně, tak se v církvi skrze vzdělávání rodí svaté děti, když Pánova slova za-snoubí lidskou duši s Bohem. 

Jednota muže a ženy

Klement zapojuje manželské soužití muže a ženy do života víry, v němž si jsou oba před Bohem rovni: „Poznáváme, že ctnost muže        a ženy je jedna. Neboť Bůh obou je jeden, též Pán obou je jeden; jedna církev, jedna uměřenost (zdrženlivost), jedna skromnost; je-jich pokrm je společný, manželské jho stejné; podobný dech, zrak, sluch, poznání, naděje, poslušnost, láska. A ti, jejichž život je spo-lečný, mají milosti společné a spásu společnou; láska a cvičení (aske-ze) jsou jim společné.“ K realizaci tohoto společného manželského života víry, jak je Klement popisuje v katechetickém spisu Paedago-gus (Učitel), je nutné, aby se žena muži ve všem podobala. Ctnost,    o níž manželé usilují v tomto světě, kde je žena od muže odlišena pohlavím, dojde cíle v Božím království: „Odměny tohoto společné-ho a svatého života, založené na manželské jednotě, se ukládají ne pro muže a ženu, nýbrž pro člověka.“ V Božím království se lidé nežení  a nevdávají, protože sexuální touha, která rozděluje lidství, je zrušena - nebude „ani muž, ani žena“, nýbrž člověk, obnovený Adam nosící Evu ve svém boku. 
Jednota manželů s Bohem

Můžeme tedy říci, že manželství pojaté institucionálně náleží do řádu stvoření (Boží vůle, aby muž a žena plodili a vychovávali děti), a manželství pojaté personalisticky patří do řádu vykoupení (obraz eschatologické obnovy člověka). Nejsou to dvě odlišná manželství, nýbrž jedno, které je zákonným stavem i osobním společenstvím. Vždyť řád stvoření a vykoupení je dílem téhož Slova, jednoho Krista, jenž řekl: „Kde jsou dva nebo tři shromážděni ve jménu mém, tam jsem já uprostřed nich“ (Mat 18, 20). Klement vykládá alegoricky: dvěma nebo třemi se míní muž, žena a dítě, neboť žena se zasnubuje s mužem prostřednictvím Boha. Muže a ženu spojil Bůh. Cílem křesťanského manželství je být s Bohem, připodobnit se Bohu. Podle slov evangelia: „Buďte dokonalí, jako je dokonalý váš nebeský Otec“ (Mat 5, 48).

Manželská zdrženlivost

Manželská svornost se nezakládá na rozkoši, nýbrž na rozumu (logos). Muž nesmí zacházet se ženou jako s předmětem touhy, nýbrž budovat manželství, které povede k nejušlechtilejší uměře-nosti. Manželství je rozumný svazek. Uměřenosti, která má vlád-nout i tělu, se člověk učí zdrženlivostí (enkrateia) a dostává se mu jí jako milosti a moci od Boha. Zdrženlivost je ctnost pravdy, cudnost ve slovech i činech. Klement přejímá ze stoické filosofie ideu „bezvášnivosti“ (apatheia - nikoli „apatie“ ve smyslu lhostejnosti). Svoboda spočívá v ovládnutí vášní - nerozumných tužeb. Cestou, jak ovládnout vášně, je zdrženlivost. Klement však rozlišuje mezi zdrženlivostí řeckých filosofů a zdrženlivostí křesťanskou. Řekové bojují proti svým žádostem, aby jim v jednání nepodlehli - kdežto křesťanům jde o to, vůbec žádosti nepocítit, ovládnout je darem Boží milosti. Uměřeností se osvobozuje duše, vládkyně těla, od vášní.

   Zdrženlivost obnáší nedbat na potřeby těla, což platí nejenom       o milostné rozkoši, ale i o mluvě, majetku a moci. Ve všem se má člověk spokojit s tím, co je nutné, a zůstat svobodným, rozumným, prostým vášní. To se týká i manželství. Kdo se ožení, musí se cvičit ve zdrženlivosti. Má plodit děti jen na základě uvážlivého a zodpo-vědného rozhodnutí: „Nejsme děti žádosti, ale děti vůle.“ Klement dodává, že zdrženlivost postrádá smysl, pokud vychází z neúcty vůči Bohu a z nevraživosti vůči lidem - to je řečeno proti enkra-titům, kteří pohrdali Božím zákonem, jímž je manželství ustaveno,   i lidmi, kteří manželství uzavřeli. Proti filosofům, co se manželství vyhýbali kvůli starostem, Klement argumentuje, že manželství je dobré.

Manželství a celibát

Podle Klementa manželství i celibát nesou své specifické povinnosti a službu Pánu. Na celibátu není nic ctnostného, pokud se neděje z lásky k Bohu. Bylo by chybou chápat celibát jako vnitřně hodnot-nější než manželství, které je školou zdrženlivosti - po dohodě a na určitou dobu se manželé jeden druhému odpírají kvůli modlitbě (1Kor 7, 5). Vzájemná dohoda je základem uvážlivě vedeného man-želství, protože ho „pomocí zdrženlivosti vede k modlitbě a zároveň ho zaslibuje důstojnému plození dětí“. Klement věřil, že uměřeností je možné zcela ovládnout žádosti  a dosáhnout stavu „apatheia“. Manželství tomu není na překážku. Mladí manželé ať spořádaně plodí a vychovávají děti. Až „láskou a cvičením“ dosáhne muž duchovní dospělosti  a ovládne své touhy, bude z něj pravý gnostik (mudřec), uměřený člověk, schopný převzít zodpovědnost v církvi. Klement usiluje o posvěcování ženatých výchovou ke zdrženlivosti. Ve zralém věku, poté, co ve službě Bohu splnil manželské po-vinnosti, se z muže stane celibátník - jakoby mnich, ale bez kláštera a bez pouště. Neodchází do samoty - vede činorodý život. Sexuální aktivita ustala. Je věcí minulosti, za kterou se ale nemusí stydět. Klement své úvahy o manželství a celibátu shrnuje slovy: „Kdo užívá daru manželství, ať je vděčný, a ten, kdo ho neužívá, ať je také vděčný, a oba ať žijí rozumně a ve všem zdrženlivě.“ 

IV. Závěr

Srovnání s Tertuliánem

Klement a Tertulián dobře znali apokryfní spis Pastýř Hermův, který považovali za součást Nového zákona. Ve viděních se tu zjevuje personifikovaná Církev a sděluje, že dcerou víry je zdrženlivost: „Kdo ji následuje, je blažen ve svém životě neboť opustí všechny špatné skutky“. Hermu nabádá ke zdrženlivosti výzvou, aby se mu manželka (s níž má děti) stala sestrou. Zde vidíme jeden z kořenů Klementovy nauky o manželské zdrženlivosti, kterou - z odlišných důvodů a s odlišným cílem - rozvíjí i kartaginský křesťanský stoik   a právník Tertulián. 

   Církev v Hermově vidění přichází jako panna „vyšňořená pro ženicha“. Panenskost církve by se měla odrážet v životech věřících. Klement z ní vyvozuje svůj program jakéhosi křesťanského gentle-manství – jemnosti, kultivovanosti, uměřenosti - jenž platí manžele   i svobodné bez rozdílu. Tertulián na panenství církve staví striktní požadavek monogamie. Kristus má jedinou nevěstu - církev. Tedy   i muž se může oženit pouze s jednou ženou. Druhé manželství je vyloučeno. Pokud se například presbyter (kněz) po smrti manželky podruhé ožení, takové manželství už není obrazem monogamního svazku Krista a církve, což presbytera ve službě v církvi diskvalifi-kuje. Druhé sňatky jsou nechutné a troufalé. Klement sice uvádí, že druhé manželství neplní nároky dokonalého života podle evangelia, ale není hříšné. 

   Výrok apoštola: „Spaluje-li tě vášeň, ožeň se“ (1Kor 7, 9) vztahuje Klement na druhá manželství a Tertulián na všechna manželství. Podle Tertuliána apoštol Pavel manželství pouze dovoluje, zatímco celibát upřednostňuje. Co je dovolené, ještě není dobré. Lépe, než se oženit a nadále „hořet“, je následovat příkladu neženatého apoštola. K tomu pro zajímavost uveďme, že Klement na základě Flp 4, 3 (slovo „syzyge“ lze přeložit jako „družka“) tvrdí, že Pavel byl žena-tý! Tertulián byl přesvědčen, že celibát je nutný k přijetí darů Ducha Svatého, zejména proroctví. Kdo se zdržuje ženy a šetří na těle, mů-že investovat do Ducha. 

Zhodnocení

Klementovi je zdrženlivost průpravným „cvičením“. Uměřenost      a čistota srdce totiž není lidská zásluha, nýbrž dar Boží milosti. Ale Tertulián učí, že člověk „v důvěře ve vlastní sílu“ si zaslouží dary Ducha skrze zdrženlivost. Duch však křesťana natrvalo nepromění. Žádost sice s věkem vychládá, ale neztrácí se a stále útočí. Sexuální touha zůstává vtisknuta do lidského srdce. Na tom víra ani křest nic nezmění. Tertulián je pesimista. Má za to, že lidskou přirozenost proměnit nelze. 

   Klement naopak hlásá poznání (gnósis), že připodobňováním se Bohu uměřeným křesťanským životem dochází v určitých stupních ke svaté proměně člověka - k jeho konečnému spočinutí (anapausis) v božské lásce (agapé). Čistí srdcem budou nazírat Boha tváří v tvář. Nastane úplná obnova (apokatastasis). Spása je Klementovi více, než jen vykoupením z hříchu. Proměnou, která se uskutečňuje poznáním Logu (Krista), se člověk doslova zařazuje mezi „bohy“ (Jan 10, 34). Zpřítomněním této proměny do nynějšího života je ovládnutí žádostí, jíž lze dosáhnout uměřeností. Něco takového je Tertuliánovi nemožné. Tělo, jež Klement pojímá jako „svaté“, je             u Tertuliána trvalou hrozbou: „hrdlo a břicho“ je nutné stále střežit před poskvrnou. Neblahé dědictví obav z těla muselo křesťanství překonávat po celá staletí. 

   Zakončeme však pozitivně. Kristus nepřišel zákon „zrušit, nýbrž naplnit“ (Mat 5, 17). Nepřišel zrušit ani manželství, nýbrž naplnit je láskou. Vraťme slovo Klementovi: „Pospěšme ke spáse, k novému zrození! Pospěšme se v mnohém počtu shromáždit v jednu lásku.“
RAVENNA - POMPEJE RANÉHO STŘEDOVĚKU

Prosloveno 21. 9. ve sboru Církve československé husitské v Sokolově, na pokračování otištěno v Sokolovském deníku. 

V sedm hodin ráno stojím na peróně pustého nádražíčka v Rosolině. Přijíždí motorák do Roviga. Odtud rychlíkem do Ferrary. Přestup do dalšího vlaku do Ravenny, kam přijíždím po třech hodinách cesty malebnou severoitalskou krajinou, nad kterou stoupá slunce, kde se pole střídají s vinicemi a města se shlukují kolem starobylých kostelů se zvonicemi. 

   Po letech si právě plním sen navštívit jedno z nejkrásnějších  a nej-památnějších měst Evropy, v němž si podali ruce starověk se stře-dověkem, Římané s Góty a Byzantinci, historie a kultura západní      a východní. To město, ačkoli je známé všem milovníkům umění, leží stranou velkých turistických cest, které směřují především do neda-lekých Benátek. Je to město Ravenna, jehož nejslavnější kapitoly dějin se psaly mezi 5. a 7. stoletím po Kristu. Jistý odborník na křesťanské umění nazval Ravennu skutečným muzeem pozdního starověku a Pompejemi raného středověku.

   Ravenna vznikla v době Etrusků a podobně jako Benátky byla zbudována na laguně. Politický význam získala až na přelomu našeho letopočtu za vlády římského císaře Oktaviána Augusta, který poblíž města vybudoval přístav pro jadranskou vojenskou flotilu - Portus Classis. Pravého rozkvětu se Ravenna dočkala na sklonku starověku. Počátkem 5. století sem z Milána přenesl svůj dvůr západořímský císař Honorius. V Ravenně, obklopené bažina-mi, se cítil v bezpečí před postupujícími germánskými kmeny. Zatímco v Itálii řádili barbaři a římská říše se rozpadala, v Ravenně vládl čilý kulturní ruch. 

   Procházím sluncem prohřátými ulicemi, kde se pohybuje mnohem více cyklistů než automobilů. Okna domů jsou plná květin. Na volném travnatém prostranství, jehož dominantou je kostel San Vitale - ještě o něm bude řeč - spatřím nevelkou stavbu ve tvaru latinského kříže. Pochází z poloviny 5. století. Je to mauzoleum Gally Placidie, sestry císaře Honoria. Jedná se vlastně o kapli sv. Vavřince (Lorenza), která přiléhala k dnes již neexistujícímu kostelu Sta Croce (Svatého Kříže).

   Nádhera mozaik na sytě modrém, lesklém pozadí doslova vyráží dech. Mauzoleum má valené klenby a ústřední kupoli s mozaikami znázorňujícími hvězdnatou oblohu (hvězdy se vrství kolem zlatého kříže) a symboly čtyř evangelistů. Nad vchodovými dveřmi zaujme mozaika Krista - dobrého pastýře. Postavy na mozaikách jsou pojaty v duchu římského realismu, s živými a citlivými rysy. V mramo-rových sarkofázích mají být pohřbeni Galla Placidia, její manžel Konstantius a syn Valentinián.

   Posledního západořímského císaře svrhl roku 476 germánský předák Odoaker, který se prohlásil králem Itálie. Panoval z Ra-venny. Koncem 5. století přešla moc nad Itálií na krále Ostrogótů Theodericha, jenž byl formálně poddán východořímskému císaři (na byzantském dvoře v Konstantinopoli žil v mládí jako rukojmí), ale jako politik si počínal samostatně a povětšinou uvážlivě. Usiloval o smírné soužití Římanů a Gótů, třebaže Ostrogóti na rozdíl od katolických Římanů vyznávali křesťanství v kacířské, ariánské formě. 

   Ariáni sice uznávali Krista za Spasitele, ale nepřijímali katolické učení o Nejsvětější Trojici a nevěřili, že Ježíš je božské podstaty. Na římském území byli potlačeni, avšak mezi germánskými kmeny si zřídili silnou církevní organizaci. Arián Theoderich ale katolíky nepronásledoval a Ravennu - své sídelní královské město - velmi povznesl. Za jeho vlády zde nastalo druhé období kulturního rozmachu, z něhož se dochovaly úžasné památky. 

   Ulicí Via di Roma směřuji k Theoderichovu dvornímu chrámu, zasvěcenému Kristu Spasiteli, ale později nazvanému Sant Apollinare Nuovo. Trojlodní bazilika podle klasického římského vzoru vznikla po roce 500. V 11. století byla přistavěna zvonice (kampanila) a ze 16. století pochází vchod (portikum). Ve střední lodi, podpírané mramorovými sloupy, obdivuji dvě řady mosaik nad arkádami. Zobrazují průvody světců a světic. Světci vycházejí z posvátného paláce a důstojně kráčejí poklonit se trůnícímu Kristu. Světice vzdávají hold Madoně s dítětem. Stojíte-li uprostřed hlavní lodi a sledujete-li po obou stranách procesí osob se svatozářemi, zjistíte, jak mozaiky působí dynamicky. Navozují představu klidného pohybu, přesně zacíleného k oltáři v půlkruhové apsidě.

   Namísto svatých byli původně na mozaikách spodobněni hod-nostáři Theoderichova dvora v čele se samým králem. Po vyvrácení ariánského gótského království a dobytí Ravenny byzantskými vojsky císaře Justiniána byla dvorní bazilika Krista Spasitele předána katolické církvi a zasvěcena sv. Martinu, bojovníku proti kacířství. Dvořané a dvorní dámy na mozaikách se změnili na světce a světice. Theoderichovu památku zde připomíná jen mozaika jeho královského paláce a jeho monogram - stejný, jaký najdeme na hlavicích sloupů na Piazza del Popolo (Náměstí lidu) v centru Ravenny (Dominus Noster Theodericus Rex - čili Pán Náš Theoderich Král). Královský palác - s bazilikou sousedící - zčásti leží v troskách. Zachovalo se průčelí s oblouky a sloupy. Nepřístupná zřícenina doposud vyhlíží majestátně. 

   Po tři staletí se dvorní bazilika nazývala „u Sv. Martina pod zlatou oblohou“, neboť měla zlacený strop (počátkem 17. století upravený do barokního slohu). Poté, co roku 856 saracénští piráti vyplenili chrám sv. Apolináře v přístavu (dnešní Sant Apollinare in Classe), byly ostatky tohoto prvního ravennského biskupa a mučedníka syrského původu přeneseny do bezpečí uvnitř městských hradeb - do basiliky sv. Martina, přejmenované na nový chrám sv. Apolináře (Sant Apollinare Nuovo). Z ostatních uměleckých děl v této bazilice stojí za připomenutí cyklus mozaik s novozákonními náměty (např. poslední večeře Páně) nebo mozaiky ze života v Ravenně a v jejím v přístavu (mocné loďstvo). 

   Náboženským potřebám ariánských Gótů sloužily v Ravenně         i další sakrální stavby, zejména dvorní bazilika Sv. Jana (San Gio-vanni Evangelista), po druhé světové válce obnovená do původní podoby (až na mozaiky v interiéru, jež byly za války zničeny)  a ka-tedrála Svatého Ducha (Spirito Santo) s křestní kaplí - baptisteriem Ariánských. V celoevropských souvislostech je ojedinělé, že v Ra-venně se ariánská architektura nejen dochovala až do dnešních dnů, ale že též dodnes slouží bohoslužbám (katolickým a pravoslavným). 

   Dějiny mívají nádech ironie. Ariánská katedrála v Ravenně stále stojí (dnes ji užívají pravoslavní), avšak na místě nejstarší katolické baziliky, zbudované koncem 4. století biskupem Ursem, byla v po-lovině 18. století zbudována hřmotná barokní katedrála Sant Orso. Z původní baziliky Vzkříšení (Anastasis) se dochovala jen zvonice, krypta a inventář, uložený v kapli arcibiskupského paláce - např. slonovinový trůn biskupa Maximiána (egyptská práce ze 6. století)  a mozaiková ikona Matky Boží (řecká práce z 12. století). 

   Barokní architekty (v katedrále Sant Orso se přidrželi alespoň původního trojlodního plánu) naštěstí nenapadlo zbourat přilehlé baptisterium Ortodoxních (Pravověrných)  z počátku 5. století. Tuto křestní kapli vybudoval katolický biskup Neon podle vzoru mi-lánského baptisteria San Giovanni alle Fonti ze 4. století.

   Cihlové baptisterium má tvar osmihranu v jehož středu je umístěn osmiboký křestní bazén. Podobně jako u mauzolea Gally Placidie je nápadný kontrast mezi střídmým zevnějškem stavby a nádherou vnitřní výzdoby. Stěny baptisteria pokrývají štukové reliéfy s archi-tektonickými motivy. Mozaika v kupoli znázorňuje Kristův křest v řece Jordánu. Ježíš je po pás ponořen ve vodě, ze skalnatého břehu se sklání sv. Jan Křtitel a nad Ježíšovou hlavou se vznáší  holubice - symbol Ducha Svatého. Centrální scéna křtu je obkroužena mo-zaikou dvanácti apoštolů, oděných v římských tógách. 

   Toto uspořádání napodobuje pozdější baptisterium Ariánských, postavené za vlády krále Theodericha. Ariánské baptisterium má prostší interiér. Křestní bazén zmizel, neboť kaple se přestalo užívat. V kupoli je taktéž mozaika Kristova křtu. Jana Křtitele kupodivu doplňuje antický říční bůh Jordán s korunkou z krabích klepet. Apoštolové obklopují prázdný Boží trůn, připravený k Poslednímu soudu. 

   Ke konci Theoderichova panování se začalo soužití Gótů a Říma-nů kalit. Theoderich nechal krutě popravit římského filosofa Boëthia         a přestal spolupracovat s římským senátem. Po králově smrti roku 526 ostrogótská država v Itálii upadala, zatímco moc Byzance rostla. Císař Justinián, zaujatý myšlenkou obnovy římského impéria, usiloval podmanit si bývalou západořímskou říši, na jejímž území vznikly germánské státy. Válečné tažení Byzance proti Gótům, vedeným králem Totilou, přineslo Justiniánovi vítězství po dvaceti letech bojů. Válku s Góty vylíčil ve své knize byzantský historik       a přímý účastník Prokopios. 

   Ostrogótskému království i ariánskému náboženství odzvonilo. Roku 554 Justinián ovládl Itálii a z Ravenny (dobité již roku 540) učinil centrum nové správní jednotky - byzantského exarchátu. Dvousetleté období exarchátu znamenalo pro Ravennu další období uměleckého rozvoje. Raně-křesťanská latinská kultura se obohatila spojením s křesťanskou kulturou Byzance. Svědectvím duchovní symbiózy Západu a Východu jsou chrámy v Ravenně, jejichž stavba byla završena císařem Justiniánem. 

   O chrámu San Vitale se říká, že je nejkrásnější stavbou v by-zantském slohu v západní Evropě. Předlohou mu byl konstanti-nopolský kostel sv. Sergia a Bakcha  (v 15. století zničený Turky).    O sv. Vitalisovi, jemuž byl chrám zasvěcen roku 547, legenda uvádí, že sloužil jako voják v Miláně, kde také podstoupil mučednickou smrt. Jeho tělo bylo přeneseno do Ravenny koncem 4. století. Chrám založený na jeho hrobě nese typické znaky tzv. martyria, sakrální stavby, v níž se uctívala památka mučedníka ve výroční den jeho smrti. San Vitale má centrální osmihranný půdorys (oktogon)           o průměru 35 metrů. Osmi pilíři, podpírajícími kupoli, je interiér rozdělen na středový prostor (pod kupolí) a na ambity. Architekto-nickým řešením připomíná slavný konstantinopolský velechrám Boží Moudrosti (Hagia Sofia). 

   Z původní vnitřní výzdoby se dochovaly jen mozaiky v apsidě. Po stranách apsidy je zobrazena pompa byzantského dvora. Na jedné straně je portrét císaře Justiniána, jak doprovázen církevními            a dvorními hodnostáři přináší chléb pro slavení eucharistie (večeře Páně). Na protějším vlysu císařovna Theodora, obklopená dvorními dámami, přináší kalich s vínem. Tyto mozaikové portréty možná pocházejí z Konstantinopole, kde pracovala císařská mozaikářská dílna. Mají charakteristicky byzantskou stylizaci, která činí postavy na mozaikách jakoby odhmotněné a duchovnější (strnule důstojné postoje, veliké oči), ale zároveň uchovává realistické rysy (ustaraná tvář Justiniánova, sebevědomý výraz Theodory). Mozaiky doku-mentují byzantskou ideu jednoty státu a církve - světská i duchovní moc se soustředí v rukou císaře, jehož osoba je posvátná (Justinián je spodobněn se svatozáří), neboť je Kristovým zástupcem na zemi. 

   Uprostřed apsidy (nahoře nad oltářem) se nachází ústřední výjev Krista Pantokratora (Vševládce). Mozaiku doplňují postavy dvou andělů, sv. Vitalise (Kristus mu podává korunu mučedníka, symbol vítězství nad smrtí) a sv. Eklesia, biskupa, za něhož byla stavba chrámu San Vitale započata. Zatímco byzantská ikonografie zobrazuje Krista jako zralého, přísně shlížejícího muže s plno-vousem, v San Vitale má Kristus podobu bezvousého mladíka, zná-mou z prvokřesťanských římských katakomb. Poukazuje to jak na prolínání raně-křesťanského a pozdějšího byzantského umění, tak na koncepci teologickou a politickou. 

   Ariáni věřili, že Kristus je stvořená bytost podřízená Bohu Otci. Katolíci vyznávají, že Kristus je Bohu Otci roven, že je od věčnosti zrozený Boží Syn a Boží Slovo. Kristovu nestvořenost, jeho věčné bytí, naznačuje na mozaice v San Vitale mladistvá bezvousá tvář, symbol věčné mladosti. Kristovo božství, jímž vládne světu, je znázorněno i tím, že na mozaice Kristus trůní na modré kouli. Jde    o umělecky ztvárněnou ortodoxní křesťanskou teologii, dokládající, že pravověrnost nauky prospívá i politice (vítězství Byzantinců nad Góty). Je podivuhodné, že na mozaice z 5. století je svět vyobrazen kulatý - a v modré barvě, jak lze naši Zemi spatřit jen z vesmíru! 

   Návštěva chrámu San Vitale mi přinesla nejen kulturní, ale i du-chovní zážitek. Jeho centrální půdorys otevírá srdce i mysl nekonečnu a věčnosti. Na rozdíl od baziliky zde totiž můžete chodit v kruhu. Za každým z osmi nosných pilířů  jsem nahlížel do středo-vého kruhového prostoru a do apsidy, jež se pokaždé otevírala v jiném úhlu, v jiném světle. Bylo nádherné stanout na prahu nekonečna a vytušit, že věčnost není nudným brnkáním na harfu na nebeském obláčku, nýbrž nekonečným objevováním stále nové, hlubší skutečnosti. Nejsem mystik, ale pochopil jsem, že chrám San Vitale je místem tajemným, mystickým - napovídajícím, že pod povrchem života je skryto tajemství.

   K San Vitale přiléhá palác byzantských exarchů (guvernérů), po-zdější benediktinský klášter. Území exarchátu se postupně zmenšo-valo, jak je obsazoval germánský kmen Langobardů. Byzantský exarchát nepřehlédnutelně spoluvytvářel kulturní a politické dějiny tehdejší Itálie. 

   Památky v historickém centru dnešní Ravenny jsem pohodně prošel během několika hodin, beze spěchu, za krásného počasí, netísněn davy turistů jako v Benátkách nebo v Římě. Zdá se neuvě-řitelné, že nádhernými kostely starými půldruhého tisíciletí, které pamatují římskou a byzantskou říši, se procházejí jen malé hloučky lidí, nebo - jako v chrámu, o němž teď budu vyprávět - že jste uvnitř skoro sami! 

   Do odjezdu vlaku zbývají tři hodiny. Dost času na to, vydat se k bývalému přístavu, k pět kilometrů jižně od města vzdálené bazilice Sant Apollinare in Classe. Autobus mi ujel. Nechci čekat půlhodinu na další a jdu pěšky. Procházka městem je plná dojmů. Postojím u hrobu renesančního básníka Danta Alighieriho, autora Božské komedie, jenž zesnul v Ravenně roku 1321. Prohlédnu si baziliku San Francesco z 5. století, se zatopenou kryptou pod oltářem. Míjím vznosný barokní chrám Santa Maria in Porto z 18. století, který - jak jeho název napovídá - stojí u jedné z městských bran, kudy se dávám cestou z města po silnici na Rimini. 

   Pěší túru k Sant Apollinare in Classe jsou pojal jako pouť k duchovním kořenům své víry. Právě Ravenna byla významným misijním centrem, odkud se šířilo křesťanství po severní Itálii - např. do Milána či Akvileje. Z pozdějšího patriarchátu akvilejského pak přicházeli první misionáři na Velkou Moravu. V tomto smyslu má Ravenna svůj podíl na prvopočáteční christianizaci českých zemí. 

   Poutník musí na cestě ke svému cíli vynaložit jistou námahu. Oněch pět kilometrů sice není žádná velká vzdálenost, ale ve třiceti-stupňovém horku a po rozpálené silnici se neputuje snadno. Navíc jsem na předměstí zabloudil a lámanou italštinou se musel ptát na cestu. Ital mi ukázal správný směr. Když jsem na jeho otázku, jestli vážně jdu pěšky, odpověděl „si“, klepal se na čele. Za městem jsem konečně spatřil orientační bod - zdálky viditelnou zvonici baziliky Sant Apollinare in Classe. Zvonice vypadala, že je na dosah ruky, ale sáhnout jsem si na ni mohl až po dalším tři čtvrtě hodinovém pochodu. 

   Sant Apollinare in Classe, vysvěcený roku 549, je největší, nejlépe zachovanou a asi nejkrásnější bazilikou v Ravenně. Kdysi stála uprostřed rušného přístavu, dnes vyniká její krása o to více, že osaměle vyhlíží na travnaté pláni, kde široko daleko není než pár stromů. Interiérem připomíná Sant Apollinare Nuovo, ale je prostornější a prostší a tím i působivější. Hlavní chrámová loď je nesena čtyřiadvaceti byzantskými sloupy. Nad arkádami jsou mo-zaikové portréty biskupů a arcibiskupů. Avšak veškerá pozornost se upíná k půvabné mozaice v apsidě. Pod velikým zlatým křížem - vepsaným do modrého, hvězdami posetého kruhu - ožívá italská příroda se svými piniovými háji, jimiž bývalo okolí Ravenny ve starověku proslulé. Ve větvích stromů poletují ptáci. V trávě, vyve-dené v různých odstínech zelené, se mezi kameny otvírají bílé kvě-ty. Dvě řady ovcí, zobrazené s naivní dojemnou krásou (z níž přímo vyzařuje mírnost a nevinnost těchto zvířat), přicházejí s důvěrou ke sv. Apolináři, jenž oděn v biskupském rouchu vztahuje ruce v gestu žehnání. Nad oltářem je téměř u stropu spodobněn Kristus, k ně-muž stoupají po travnatém svahu další dvě řady ovcí. 

   Symbolika je zjevná - ovce, poslušné pastýře, jsou obrazem církve, poslušné Krista. Ale mozaika poskytuje i jiný, méně „církevnický“ výklad. Křesťanství je vytýkáno, že odvrací lidského ducha od přírody, neboť uctívá Boha nezobrazitelného, jakoby vzdáleného od světa s jeho lesy, horami a řekami, v pohanství posvátnými. Způsob, jakým je příroda přítomná v těsném sousedství Krista a kříže na mozaice v chrámu Sant Apollinare in Classe, ale vypovídá o citlivé vnímavosti křesťanského autora vůči přírodě, která je podle Bible dílem Božím. Příroda oplývá Božím požehnáním. Člověk je do světa postaven proto, aby se o něj staral, ne aby ho plundroval!

   Nazpátek už jsem jel autobusem. Díky tomu jsem ušetřil trochu času, abych mohl své putování Ravennou uzavřít návštěvou Theoderichova mauzolea, vzdáleného kousek cesty od nádraží. Král si je dal postavit kolem roku 520. Mauzoleum je dvoupatrovou rotundou, zastřešenou jediným vápencovým blokem o průměru jedenácti metrů. Prostor v přízemí sloužil k náboženským obřadům. V patře je umístěn sarkofág z růžového mramoru. Královo tělo bylo odstraněno po obsazení Ravenny Byzantinci. 

   V polovině 8. století byzantský exarchát zanikl, když Ravennu dobyli Langobardi. U kormidla moci je později vystřídali Frankové, po nich zase Benátčané. Ve středověku se Ravenna zmenšila na bez-významné provinční městečko, neboť její přístav byl zanesen napla-veninami řeky Pád. Mezi lety 1509 až 1860 náležela k papežskému státu. Úpadek Ravenny ale paradoxně napomohl uchovat pozů-statky její minulé slávy ve víceméně nezměněném stavu - abychom toto unikátní kulturní dědictví, zapsané na seznamu UNESCO, mohli obdivovat dodnes. 

   Ve vlaku, kterým 6. srpna 2007 mířím nazpět do Rosoliny, už jen vzpomínám na to všechno, co jsem zažil. Na dnešek připadá svátek Proměnění Páně. Z Ravenny skutečně odjíždím proměněný, vnitřně obohacený. Felix Ravenna - šťastná Ravenna! 

PŘEDVÁNOČNÍ DOPIS BRATŘÍM A SESTRÁM

Hle, přijde Pán, Spasitel náš,

cesty vyrovnejte,

přijde slíbený Mesiáš,

vstříc mu pospíchejte!

Přijde, přijde náš Spasitel,

všichni zaplesejme;

přijde, přijde Vykupitel,

chválu Bohu vzdejme!

Milí sourozenci v Kristu, sestry a bratři, přátelé!

   Rok s rokem se nám zas sešel, takže o trošku starší - a doufejme, že i moudřejší - vstupujeme do adventu, krásného času očekávání vánočních svátků, které bychom tak rádi prožili jako čas požehnání       a pokoje. 

   Rozhlížíme-li se po okolním světě, vidíme, jak moc je zapotřebí pokoje, míru, lásky a porozumění mezi lidmi. Světem se šíří pokoj, mají-li lidé dobrou vůli; aby se dobrá vůle v lidském životě uskuteč-nila a nesla ovoce dobrého životního díla, to se neobejde bez pomoci dobrého Boha. 

   Právě o Vánocích si více než kdy jindy připomínáme, jak je Bůh dobrý. Je naším Otcem, nezanechal nás opuštěné, vydané napospas zlému. On je Bůh s námi. Jeho vánočním darem každému z nás je nabídka záchrany - spásy v Pánu Ježíši Kristu.

   Ježíš se proto narodil, aby na sobě nesl nemoci a hříchy nás všech; aby každou jizvu zahojil a každý hřích sňal. Ještě zbývá mnoho ran, jimiž svět trpí a které si žádají uzdravení. Ale o Vánocích se nám dostává ujištění, že Ježíš je blízko nám všem a že uzdravující moc jeho lásky se také všem nabízí - ale nevnucuje se. Na člověku je, aby s vírou přijal Ježíše za svého Spasitele.

   Trápení se leckdy nevyhýbají ani vám, mým bratřím a sestrám, k nimž jsem v Kristu poslán sloužit a svědčit. Nést svůj životní kříž je mnohdy těžké, když zasáhne nemoc, starosti, samota, zloba či lhostejnost druhých, nebo i vědomí vlastních chyb. Ale vězme, že Vánoce jsou pozváním k vnitřní obnově a opravdovému smíření!

   Na počátku adventní doby se modlím zejména za ty příslušníky naší náboženské obce, kterým nemoc a stáří neumožňuje účastnit se sborového života. Jim všem chci zvěstovat ono poznání víry, že Bůh je láska a že do jeho lásky jsou zahrnuti na prvním místě ti, kdo jsou chudí, kdo pláčou, kdo žízní po spravedlnosti, kdo jsou pronásle-dováni, kdo klesají pod vahou kříže. 

   Přeji svému sboru i všem lidem dobré vůle, abychom o Vánocích - zasaženi Boží láskou k nám - přijali poslání pomáhat jedni druhým a tak abychom vstoupili do nového roku spojeni vjedno ve víře, naději a lásce. K takové pravé jednotě nám dopomáhej všemohoucí Bůh Otec i Syn i Duch Svatý. Amen. 

VELIKONOČNÍ DOPIS BRATŘÍM A SESTRÁM

Proč hledáte živého mezi mrtvými? Není zde, byl vzkříšen. Vzpomeňte si, jak vám řekl, že musí být vydán do rukou hříšných lidí, být ukřižován        a třetího dne vstát (Lukáš 24, 5-7).
Sestry a bratři, zdravím vás přáním pokoje. 

   Jistě jste se těšili na velikonoční svátky jako na tolik potřebné dny odpočinku a sváteční pohody. Přeji vám, aby právě o Velikonocích, kdy si připomínáme radostnou událost spásy, vanul vašimi domo-vy duch lásky, vzájemného usmíření a naděje do budoucna.

   Je škoda, že Velikonoce zůstávají ve stínu Vánoc, na které se nejvíc těší samozřejmě děti. O Velikonocích přichází jen ta trocha folklóru, malovaná vejce a pomlázka, a zároveň radost z příchodu jara. Smysl Velikonoc, biblické Paschy (hebrejsky Přejití), ale spočívá v přejití ze tmy do světla. Lidské srdce, zamrzlé hříchem, roztává v novém jaru, hřejivém teplu vykoupení a nového začátku.

   Toto přejití uskutečnil Ježíš, který dobrovolně, jen z lásky k lidem, vystoupil na kříž, na němž byl jednou provždy přibit všechen hřích světa. Ježíš umírá a sestupuje do hlubin smrti. A my se již smrti nemusíme bát - on tam byl před námi, díky jemu je smrt průchodem ke vzkříšení k životu nepomíjejícímu. Neboť Ježíš vstal z mrtvých    a zaslíbil, že nikdo z nás nemusí zůstat ztracen ve zlu a smrti. Jsme zváni k věčnému životu s Ježíšem.

   Ale lze tomu věřit? Je vzkříšení mýtus nebo skutečnost? Víra má právo se tázat, vždyť před velikonočním zázrakem stojíme zmatení  a užaslí. Ani Ježíšovi učedníci nevěřili a báli se. Ale pak vzkříšeného Ježíše viděli a dotýkali se ho. Hmatatelně a viditelně se přesvědčili  o skutečnosti nového života.

   Copak i my neříkáme: Uvěřím, až se přesvědčím na vlastní oči, až si na to sáhnu? Ježíš zná lidskou slabost. Učedníci viděli a sáhli si. Na jejich svědectví je založena pravdivost církve. O Velikonocích se i vy můžete ve společenství církve dotknout tohoto tajemství. Vše kolem vás pak zkrásní skrze Krista, jemuž buď čest a sláva po věky věků. Amen.  
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