7. hodina – II. vatikánský koncil a liturgická reforma

Předchozí hodiny jsme se věnovali otázce mše svaté z pohledu Písma svatého. Nejprve jsme se zaměřili na starozákonní pozadí. Pak jsme se dívali na novozákonní souvislosti. Na konci minulé hodiny jsme se pak v krátkosti zmínili o vývoji liturgie po letech 313 a 380.

Dnes se v dějinném vývoji posuneme trochu skokově, a zaměříme se na liturgickou reformu II. vatikánského koncilu. Jedná se o reformu, která je pro nás v současné době pochopitelně tou nejdůležitější, protože to, jak slavíme mši svatou, je určeno právě touto reformou. Abychom ale dobře pochopili II. vatikánský koncil, a to platí nejen ve vztahu k liturgii, je třeba alespoň v krátkosti zmínit to, co bylo záměrem koncilu Tridentského. Proto se velmi schematicky a zjednodušeně zmíníme o tomto koncilu na začátku dnešní hodiny.

Tridentský koncil

Chtěl bych skutečně zdůraznit, že v tuto chvíli se budeme Tridentskému koncilu věnovat jen velmi okrajově a velmi schematicky, tak, abychom na něj mohli navázat v následujících úvahách. 

U tohoto koncilu můžeme rozlišit dva základní důvody jeho svolání. Jednak byl reakcí na reformaci (protireformace), ale byl také vlastní reformací katolické církve. My se v tuto chvíli zaměříme na vývoj liturgie především z pohledu Tridentského koncilu jako koncilu „protireformního“. 

Mnoho praktických otázek je postaveno na principu co nejzřetelněji se odlišit od druhých, tak, aby lidé venkova byli velmi jednoduše schopni rozpoznat, zda je před nimi katolík, či protestant. Tento přístup se samozřejmě nevyhnul ani oblasti liturgie. Jedním z hlavních prvků tridentské liturgické reformy bylo to, aby byla odlišná od protestantské. Proto je jazykem liturgie latina (protestanté zavedli národní jazyky), důraz je kladen na rozměr oběti, na hierarchické kněžství, které slaví mši svatou… Právě zásadní odlišnost se stává z tohoto pohledu určitou „podstatou“ liturgie. Když to přeženeme a budeme vnímat liturgii jen ve vztahu k protestantismu, tak byla postavena na principu – být co nejvíc odlišná od protestantského shromáždění.

Tento koncil také zakázal slavení liturgie, jejíž tradice není několik set let stará (nové rity). Tento příkaz je pochopitelný, protože bylo důležité jasně odmítnout liturgie, které přinesla protestantská reformace. Tridentská liturgie (liturgie, jež vzešla z Tridentského koncilu, ale jinak se jednalo o římskou liturgii) zakonzervovala na dlouhou dobu způsob slavení. Katolík se poznal podle toho, že slaví tak, jak stanovuje tento koncil (v dějinách pak papežové provedl nepatrné úpravy tohoto ritu).

Toto je tedy opravdu jen krátký nástin, který nám pomůže lépe vnímat liturgickou reformu II. vatikánského koncilu. Ten se totiž již nevymezuje tak zřetelným způsobem vůči reformaci, a tak i v otázce liturgie může hledat nové způsoby slavení.

Chtěl bych zdůraznit, že tímto způsobem neopovrhuji tridentskou liturgií a nevynáším do nebes liturgii II. vatikánského koncilu. Každá má své přednosti a své nedostatky. A já doufám, že za několik desetiletí církev znovu dospěje k tomu, že je vhodné způsob liturgického slavení upravit a dát vyniknout některým rozměrům slavení, které se nám postupem času trochu vytratily.

Rosmini – Pět ran svaté církve

Pokud se chceme věnovat liturgické reformě II. vatikánského koncilu, je třeba si uvědomit, že II. vatikánský koncil nezačíná tuto reformu z ničeho nic. To, co koncilní otcové představují ve svých úvahách, respektive pak také v následném dokumentu Sacrosanctum Concilium, je důsledkem několik desetiletí trvajících úvah.

Ve chvíli, kdy chceme uvažovat o liturgické reformě II. vatikánského koncilu, je třeba se navrátit do roku 1832, kdy blahoslavený Rosmini píše knihu „Pět ran svaté církve“ (Cinque piaghe della Santa Chiesa). Když Rosmini uvažuje v tomto díle o slavení mše svaté, pozastavuje se nad propastnou mezerou, která je při eucharistickém slavení mezi knězem, který eucharistii slaví a shromážděným lidem. Jako by mši svatou slavil jen kněz a úlohou lidu bylo být vnějším pozorovatelem, respektive být „odsouzen“ k tomu, abychom vykonávali jinou liturgii.

Od Rosminiho díla se v církvi začíná rozvíjet myšlenka o aktivní účasti věřících na slavení eucharistie. Formuje se liturgické hnutí, které se ji snaží rozvíjet a propagovat. Prvním papežem, který tuto myšlenku přijal za svou a během svého pontifikátu o ní hovořil, byl Pius X.
 Ten se poprvé o ní zmínil roku 1903. Koncilní otcové tedy uvádějí v praxi to, co započalo již více jako 100 let před konáním samotného koncilu. Jejich reforma tedy není něčím, co spadlo z nebe, ale je výsledkem dlouho trvajících debat uvnitř církve.

II. vatikánský koncil

A tím už se dostáváme k samotnému II. vatikánskému koncilu a jeho konstituci Sacrosanctum Concilium, která hovoří o liturgickém slavení. Tento koncil pracoval v letech 1962 – 1965. Když se podíváme na datum přijetí konstituce o liturgii, budeme si moci všimnout, že se jedná o první dokument, který koncilní otcové schválili, a to 4. prosince roku 1963. I z toho je patrné, že jedna z hlavních věcí, která ležela koncilním otcům na srdci, byla právě liturgie.

Prvním podstatným cílem liturgické reformy II. vatikánského koncilu bylo sjednocení dvou skupin, které v kostele během mše svaté byly (celebrující kněz, případně s ministrantem a shromáždění věřící). Koncil usiloval o to, aby se věřící účastnili mše svaté a nebyli jen vnějšími pozorovateli, respektive, aby se eucharistie stala skutečně centrem lidského života (ne jen magickým kultickým jednáním), respektive v ještě hlubším slova smyslu, aby se stala zdrojem a vrcholem života člověka. 

Přečtěme si slova samotných koncilních otců: „Aby se křesťanskému lidu jistěji dostávalo v posvátné liturgii mnoha milostí, touží svatá matka církev po uskutečnění celkové obnovy liturgie. Liturgie totiž obsahuje složku neměnnou, ustanovenou Bohem, a části podléhající změnám. Tyto části se postupem času mohou nebo dokonce musí měnit, jestliže do nich proniklo něco, co docela neodpovídá vnitřní povaze liturgie, nebo jestliže zastaraly. Texty a obřady je třeba při této obnově upravit tak, aby jasněji vyjadřovaly to svaté, čeho jsou znamením. Pro křesťanský lid by měly být snadno srozumitelné, pokud je to možné; lid by měl na nich mít účast plnou, aktivní a v duchu společenství
.

Onu změnu, kterou provedl koncil, můžeme vidět krásným způsobem vyjádřenou v úvodech do misálů, a to Jana XXIII., který byl vydán roku 1962, tedy ještě před liturgickou reformou, a Pavla VI., který byl vydán roku 1970. Zatímco misál Jana XXIII. konstatoval, že mše svatá začíná tehdy, když kněz je připraven ke mši svaté a když přistoupil k oltáři (důraz je tedy kladen na to, že mši svatou slaví kněz), tak misál Pavla VI. říká, že mše svatá začíná tehdy, když je shromážděný lid (důraz je kladen na to, že eucharistii slaví všichni shromáždění).

Pro dosažení svých záměrů použil koncil ono tvrzení „aktivní účast věřících“. Právě na tomto vyjádření byla postavena celá liturgická reforma tohoto koncilu. Věřící nemá být jen divákem, vnějším pozorovatelem, ale má být tím, kdo se aktivně účastní, kdo sám je „aktérem“ liturgického slavení.

Znovu si přečtěme, co k tomu říkají koncilní otcové: „V zájmu aktivní účasti je důležité získat lid pro recitování aklamací a odpovědí a pro zpěv žalmů, antifon a písní; jde i o správné chování, gesta a držení těla. Ve vhodných chvílích se má také zachovávat posvátné mlčení“
. V článku 48 pak dokument pokračuje: „Proto církev věnuje zvláštní péči tomu, aby věřící nebyli přítomni tomuto tajemství víry jako stranou stojící a němí diváci, ale aby mu pomocí obřadů a modliteb dobře rozuměli. Mají mít uvědomělou, zbožnou a aktivní účast na posvátném úkonu, aby se poučili Božím slovem a posilnili hostinou těla Páně a aby vzdávali díky Bohu. Mají přinášet neposkvrněný obětní dar nejen rukama kněze, ale i spolu s ním, a tím se mají učit obětovat sami sebe. Prostřednictvím Krista mají den ze dne dorůstat k dokonalejší jednotě s Bohem i mezi sebou, aby nakonec Bůh byl všechno ve všem
.

V dnešní době se můžeme setkávat s tím, že v církvi jsou různé skupiny (a řekl bych, že i vlivné), které zaujímají ne příliš pozitivní postoj k liturgii II. vatikánského koncilu. To, co nejčastěji vytýkají, je skutečnost, že II. vatikánský koncil nic neříká o otočení oltáře směrem k lidu
, respektive o tom, že by se liturgie neměla slavit v latině, ale v národních jazycích. Poukazují na to, že koncil mluví o tom, že latina zůstává hlavním jazykem liturgie, ale že je možné některé modlitby pronášet v národním jazyce (např. jednotlivé orace…)
.

Když budeme číst onen dokument, tak si budeme skutečně moci všimnout, že v něm není na první pohled nic moc tak převratného. Snad i proto nebyl větší problém s jeho přijetím a byl přijat hned při druhém zasedání koncilu
. V tomto budeme s „odpůrci“ muset souhlasit. Přesto však „odpůrci“ opomíjejí jednu podstatnou věc, a to, že veškeré učení a vývoj církve nekončí koncilním dokumentem. Již v době konání koncilu papež Pavel VI. slavil mši svatou obrácen „směrem k lidu“. To znamená, že můžeme vidět, že ještě během koncilu, v době po vydání dokumentu, onen vývoj probíhal a ani koncilem neumlkl. To, co bylo z pochopitelných důvodů normální a správné pro Tridentský koncil (v reakci na reformaci striktní stanovení „platné“ liturgie), to nebylo třeba na tomto koncilu. Zde je zcela normální, že se liturgie i po vydání dokumentu může vyvíjet (není postavena na opozici vůči nějaké skupině, ale na rozvoji).

Zde se ale vyskytují a dějinně vyskytovala dvě nebezpečí. Prvním je přehnání této myšlenky. Mnoho kněží a laiků, především v západní Evropě, se domnívalo, že v tuto chvíli je eucharistické slavení ponecháno na jejich libovůli. Začali s liturgickým slavením nakládat, jak se jim líbilo. Modlitby si upravovali podle svého, úloha služebného kněze se umenšila až do té míry, že pronášel jen konsekrační slova (ostatní modlitby, včetně eucharistické modlitby pronášeli ostatní věřící). A mohli bychom pokračovat dál.

Druhým velkým nebezpečím je to, že onu liturgickou reformu omezíme skutečně jen na otočení oltáře a užívání národních jazyků, případně na častější přijímání eucharistie. A bohužel je třeba přiznat, že v mnoha ohledech liturgická reforma v mnoha kostelech a farnostech skončila jen u tohoto. Vidíme, co kněz dělá, jazykově rozumíme tomu, co kněz říká. Tím je odbyto veškeré porozumění liturgii. Laici přináší obětní dary, čtou čtení…, tím je zase odbyta jejich aktivní účast. To je ale velký omyl. To vše, o čem v tuto chvíli hovoříme, jsou jen druhotné věci, skutečnosti, které měly napomoci tomu, aby se lidé aktivně účastnili eucharistického slavení. Jakékoli prohloubení povědomí o eucharistickém slavení, respektive vzdělávání se v tom, jak se liturgie aktivně účastnit,se nerozvinulo, respektive mnozí se spokojili s oním málem.

Již na začátku tohoto cyklu v nulté hodině jsme o tom mohli uvažovat – kdo je schopen dát dohromady správné pořadí jednotlivých částí mše svaté? A nyní můžeme ještě připojit další otázku – jak se aktivně účastním mše svaté v jednotlivých jejích částech, např. při vstupní modlitbě, prefaci, eucharistické modlitbě…?

II. vatikánský koncil mluvil o účasti věřících. Ta má být plná, uvědomělá a aktivní. Když uvažujme o aktivní účasti, tak můžeme rozlišit její tři oblasti (koncil tak výslovně nečiní) – vnější, vnitřní a svátostná. Skutečně není možné skončit u toho, že koncil otočil oltář a přeložil liturgii do národních jazyků. To by bylo opravdu málo, respektive by to odporovalo samotné reformě tohoto koncilu. Tyto skutečnosti mají jen podpůrný význam, mají být nástrojem, pomůckou k něčemu mnohem většímu. I z tohoto důvodu se budeme tedy v následujících třech hodinách těmto jednotlivým oblastem více věnovat.

Na závěr dnešní hodiny si předložme ještě tři články oné konstituce II. vatikánského koncilu Sacrosanctum concilium. V prvních dvou si můžeme všimnout další věci, která s liturgickou reformou nebyla příliš spojena, a to je to, že věřící mají být v liturgii vychováváni, respektive že se mají sami ve věcech liturgického slavení vzdělávat: 

„Matka církev si velmi přeje, aby byli všichni věřící vedeni k plné, uvědomělé a aktivní účasti na liturgických úkonech, jak ji vyžaduje sama povaha liturgie. K takové účasti je křesťanský lid jako „vyvolený rod, královské kněžstvo, národ svatý, lid patřící Bohu jako vlastnictví“ mocí křtu oprávněn i zavázán
. Tuto plnou a aktivní účast všeho lidu je třeba při obnově a pěstování posvátné liturgie mít co nejvíce na zřeteli. Je to první a nezbytný zdroj, ze kterého mají věřící čerpat skutečně křesťanského ducha. Proto se mají duchovní správcové o takovou účast na liturgii svědomitě snažit v celé pastorační činnosti patřičným poučováním. Nebudou-li však duchovní správcové nejprve sami zcela proniknuti duchem a silou liturgie a nebudou-li schopni ji vyučovat, není naděje na dosažení tohoto cíle. Je proto nejvýš potřebné postarat se o liturgické vzdělávání kněžstva. Proto se posvátný sněm usnesl stanovit to, co následuje“
.

Konstituce dále pokračuje: „Duchovní správcové ať horlivě a trpělivě usilují o liturgickou výchovu a vnitřní i vnější aktivní účast věřících, a to úměrně jejich věku, okolnostem a způsobu života a stupni náboženské vyspělosti. Tím splní jeden z hlavních úkolů věrných správců Božích tajemství. Svěřený lid mají vést nejen slovem, ale i příkladem“
.

Poslední článek, který tuto hodinu předložíme, se týká vědomí našeho společenství s místní církví, která se shromažďuje kolem svého biskupa. Článek mluví o tom, že plná aktivní účast se projevuje především tehdy, když se věřící shromažďují v katedrále ve společenství svého biskupa!!! Tento článek přikládám v tuto chvíli proto, abychom si skutečně uvědomili, že o aktivní účasti není možné uvažovat bez dobrého vztahu k diecéznímu biskupovi a ke katedrálnímu chrámu. Je třeba skutečně využívat příležitostí a účastnit se slavnostních bohoslužeb v tomto chrámu (kněžská, jáhenská a biskupská svěcení, Missa chrismatis, diecézní poutě, významné slavnosti…). „Biskup má být považován za velekněze svého lidu. Od něho v jistém smyslu vychází a na něm závisí život v Kristu, který mají jeho věřící. Proto si mají všichni velice vážit liturgického života diecéze, soustředěného kolem biskupa, především v katedrále. Mají být přesvědčení, že se církev zvlášť výrazně projevuje plnou a aktivní účastí všeho svatého Božího lidu na týchž bohoslužbách, především na téže eucharistii, v jednotě modlitby a oltáře, v jehož čele stojí biskup v kruhu svých kněží a služebníků oltáře“
. 

Nabízené otázky k snadnějšímu studiu

1. Proč se konal Tridentský koncil? 

2. Když se zaměříme na Tridentský koncil z pohledu protireformace. Na jakém principu probíhala liturgická „reforma“? 

3. Proč bylo třeba se takto odlišit od protestantské bohoslužby? 

4. Proč Tridentský koncil zakázal nové rity? 

5. S jakou novinkou přišel Rosmini? 

6. Kdy přišel Rosmini s touto myšlenkou? 

7. Jaký papež poprvé použil termín „aktivní účast věřících“? 

8. Jaká konstituce II. vatikánského koncilu se věnovala reformě liturgie? 

9. Jaká je zkratka pro konstituci, která se věnuje liturgické reformě (Sacrosanctum Concilum)? 

10. Kdy byla konstituce Sacrosanctum Concilum schválena? 

11. Na čem byla postavena reforma II. vatikánského koncilu? 

12. Jak se tato skutečnost odrážela např. v misálech? 

13. Mluví liturgická reforma II. vatikánského koncilu o otočení oltáře? 

14. Kdo první sloužil mši svatou „čelem k lidu“? 

15. Jaké tři oblasti účasti věřících představuje koncil? 

16. Jaké tři oblasti aktivní účasti věřících můžeme rozlišit? 

Nabízené otázky k snadnějšímu studiu

1. Byla to akce na reformaci (protireformace), respektive vlastní reformace katolické církve.

2. Co nejzřetelněji být odlišený od protestantské bohoslužby.

3. Aby každý obyčejný venkovan jednoduše poznal, zda mu slouží katolík, či protestant.

4. Protože s protestantskou reformou jich vzniklo mnoho a nebylo jednoduché je od sebe odlišit.

5. S termínem aktivní účast věřících.

6. V polovině 19. stol.

7. Papež Pius X.

8. Konstituce Sacrosanctum Concilium.

9. SC.

10. Roku 1963, tedy rok po zahájení koncilu, jako první z konstitucí.

11. Na myšlence „aktivní účast věřících“.

12. Misál Jana XXIII. říká, že mše začíná, když kněz je připraven. Misál Pavla VI. říká, že mše začíná, když je lid shromážděn.

13. Ne.

14. Papež Pavel VI., ještě v době konání koncilu.

15. Plnou, uvědomělou a aktivní.

16. Vnější, vnitřní a svátostnou.

� Můžeme připomenout, že se jedná o papeže, který také mluvil o časném (posunutí hranice věku člověka, který může přistoupit poprvé k svatému přijímání) a častém přijímání.


� SC 21 (Sacrosanctum Concilium, č. 21). Titul tohoto článku je: „Smysl obnovy“.


� SC 30, Aktivní účast věřících.


� SC 48, Účast věřících.


� Je to poprvé v dějinách, kdy kněz „kouká“ na lidi, respektive, kdy všichni nejsou otočeni stejným směrem, totiž na východ. 


� Srov. SC 36.


� Koncilní otcové se scházeli vždy na podzim jednotlivých roků. Během roku se pak pracovalo na koncilních dokumentech (zapracovávaly se poznámky). Dokumenty, které byly připraveny v roce 1962, byly okamžitě smeteny ze stolu. V roce 1963 se tedy pracovalo s novými připravenými texty a již na tomto zasedání byla konstituce Sacrosanctum Concilium většinově přijata. Pro bylo 2174 koncilních otců, proti 4 (řekněme ale, že v takovém poměru byly přijaty všechny čtyři konstituce). Zajímavostí ale také je, že tato konstituce již obsahuje mnohá témata, se kterými koncil přijde a které bude rozvíjet. 


� Zdůraznil bych, že k tomu není jen oprávněn, ale i zavázán. Je to má povinnost. A tak bych k tomu měl také přistupovat. Vzdělávat se ve slavení liturgie je mým závazkem!


� SC 14, Nezbytnost liturgické výchovy.


� SC 19, Liturgická výchova lidu.


� SC 41, Liturgický život diecéze.





