33. neděle v mezidobí, roční cyklus B

33. neděle v mezidobí, 15. 11. 2015
Biblické úryvky: Dan 12,1-3; Ž 16,5.8-11; Žid 10,11-14.18; Mk 13,24-32
Drazí bratři a sestry, dostáváme se k samotnému závěru liturgického roku. Tento závěr je opakováním tematiky, se kterou jsme do liturgického roku vstupovali. Jestliže první část adventní doby nás vede k tomu, abychom se připravovali na Pánův příchod na konci věků, pak na konci celého liturgického cyklu jsme znovu pozváni k tomu, abychom uvažovali o aktuálnosti této výzvy. 

V dnešním evangeliu slyšíme část Ježíšovy eschatologické řeči, jak nám ji zaznamenal evangelista Marek. Slyšíme Ježíšova slova o posledních věcech, o úkazech, které budou ony dny doprovázet, ale především slyšíme různým způsobem vyjádřenou výzvu k připravenosti na příchod Syna člověka, který je hlavní událostí onoho eschatologického věku.
První čtení nám předkládá úryvek z knihy Daniel, část, která mluví o údělu člověka, především pak těch, kteří byli spravedliví. V úryvku žalmu budeme znovu vyjadřovat, že jen v Bohu je naše záchrana, protože on je naše útočiště. Jen on je naší nadějí, tím, kdo nedopustí, abychom spatřili porušení. Jen on je ten, kdo nám ukazuje cestu k životu, respektive nám tento život dává.
Ve druhém čtení se naposledy zaposloucháme do úryvku z listu Židům. Svatopisec oslavuje výjimečnost a jedinečnost Ježíšovy oběti, která přivádí lidi k dokonalosti.
Evangelium – Mk 13,24-32

Dnešní evangelium nám předkládá vybrané verše ze 13. kapitoly Markova evangelia, kapitoly, která obsahuje Ježíšovu eschatologickou řeč. Můžeme říci, že je to třetí den Ježíšova Jeruzalémského pobytu a jeho činnosti. Ježíš opouští chrám, ve kterém dal poslední katechezi před svým odchodem (chudá vdova) a přechází na Olivovou horu, na níž tuto řeč pronáší.

 Celá tato Ježíšova eschatologická řeč spadá do rámce Markova evangelia. Zaznívá v jisté návaznosti na celé Ježíšovo působní. V Mk 1,15 můžeme nalézt první Ježíšova slova při jeho veřejné činnosti: „naplnil se čas a přiblížilo se království Boží. Čiňte pokání a věřte evangeliu“. Ježíšovo hlásání je vyjádřením blízkosti Božího království. Na toto království a jeho blízkost je třeba zareagovat. Ježíš nekáže proto, aby lidi něčemu učil (předal jim nějaké vzdělání…), ale káže proto, aby člověka přivedl k poznání výjimečnosti tohoto okamžiku a k odpovídající reakci.

Celou Ježíšovu eschatologickou řeč pak můžeme vnímat právě v tomto světle. Ježíš vlastně pokračuje ve svém stylu mluvy, jen činí to, že jeho slova, obrazy, které užívá, dostávají eschatologický nádech. Jestliže začátek kázání byl obstarán výzvou – obraťte se, protože je blízko Boží království, pak obsah této eschatologické řeči může být vyjádřen větou – žijte správně, protože Pán přichází. To, co je hlavním poselstvím tohoto úryvku, je výzva, aby člověk žil způsobem, který odpovídá eschatologickému věku. Toto hlavní poselství je pak vyjádřeno mnoha obrazy a výzvami vyjádřenými z různých úhlů pohledu.
My dnes slyšíme jen devět veršů této řeči. Přesto bych si dovolil v tuto chvíli předložit alespoň strukturu celé této eschatologické řeči, protože tyto souvislosti budou pochopitelně důležité také pro pochopení oněch pár veršů. Onu strukturu můžeme vyjádřit následujícím schématem.

· úvod – uvedení řeči na Olivovou horu (vv. 1-2).

· otázka čtyř učedníků – ti, kteří byli první povolaní (vv. 3-4).

· Ježíšova řeč (vv. 5-37).

· výzva k opatrnosti (vv. 5-6).

· všeobecné události (vv. 7-8).

· předpověď o učednících (vv. 9-13).

· události v Judeji (vv. 14-20).
· výzva k opatrnosti II. (vv. 21-23).

· příchod Syna člověka (vv. 24-27).
· příklad fíkovníku (vv. 28-31).

· výzva k bdělosti (vv. 32-37).
Podle struktury vidíme, že čteme skutečně závěr této řeči (kromě posledních šesti veršů výzvy k bdělosti). Hlavní část Ježíšovy řeči je ve verších 5-37, přičemž tato část obsahuje dvě výzvy k opatrnosti. Skutečným centrem celé řeči ale jsou verš 24-27, tedy ty, které hovoří o příchodu Syna člověka. Veškeré události, veškeré katastrofy…, to vše směřuje k tomu, aby přišel Syn člověka. Nesměřuje to k tomu, aby to nebylo, ale k tomu, aby přišel Syn člověka.
První věcí, kterou je třeba mít na paměti, a které se později budeme věnovat ještě podrobněji, je to, že celá tato řeč neodpovídá na otázku, jak to bude, ale na „hypotetickou otázku“, totiž co je cílem eschatologického věku. Hlavní pozornost tedy není kladena na jednotlivé katastrofy, ale na samotný příchod Syna člověka. Posluchač se nemá zaposlouchat do toho, co se bude dít, ale má si především uvědomit, že vše směřuje k příchodu Syna člověka. Ony události budou představeny jen jako znamení, na jehož základě máme poznat, že Syn člověka přichází (tak to bude alespoň patrné z Ježíšových slov o fíkovníku, od kterého si máme vzít poučení). Jak ale říkám, tomu se budeme později věnovat trochu pozorněji. Nyní jen zmiňme, že hlavní pozornost je opravdu zaměřena na příchod Syna člověka.

Právě centralita příchodu Syna člověka dává všemu ostatnímu zcela jiný význam. Když koukáme na různé katastrofické filmy, které popisují konec světa, mohli bychom si říci, že mnozí Hollywoodští autoři se ve svých scénářích nechali inspirovat různými biblickými vyprávěními. V tomto jsou si film a Písmo svaté velmi podobné. Ale pak zde můžeme nalézt mnoho podstatných odlišností. Například to, že představa těchto filmů je, že po katastrofě by měl být konec. Katastrofy, které ničí zemi, tuto zemi „srovnají se zemí“. Svět tak přes čočku filmové kamery směřuje k tomu, aby vše zaniklo. Optikou Písma Svatého je ale konec obstarán něčím jiným. Je to příchod Syna člověka. Mohli bychom říci, že ony jednotlivé katastrofy, o kterých se vypráví, jsou jen jakýmsi ohňostrojem, který „oslavuje“ příchod Syna člověka. Vše nespěje k zániku, ale k tomu, aby Syn člověka přišel.
Ale tím ona odlišnost ještě nekončí. Když sledujeme ony apokalyptické filmy, tak ten film končí vždy podobně. Onou nadějí je, že se přeci jen najde nějaký způsob, jak může někdo přežít, být zachráněn. Ona katastrofa, třebaže zabije miliony lidí, nezabije všechny. Nadějí oněch filmových vyprávění je to, že někdo přežije, přečká tyto hrůzy. Člověk se nedokáže příliš vyrovnat s tím, že by měl být konec. A proto ony filmy se skutečnému konci vyhýbají. Nevím jak vy, ale já si nevybavuji žádný apokalyptický film, který by skončil skutečným koncem. Naopak Biblické vyprávění o onom konci mluví. Konec skutečně nastává. Nikdo nepřežívá, všichni umírají, život na zemi skončil, tedy alespoň v tom rozměru, jak jej vnímáme v tuto chvíli. I zde platí, že veškerá pozornost je zaměřena na osobu Syna člověka, který přichází jako vítěz a jako soudce.

To jsou tedy podstatné rozdíly mezi filmem (lidskými představami) a Biblickým vyprávěním. Zatímco člověk (film) se soustředí především na ony katastrofy a ty v něm vyvolávají hrůzu, Biblické vyprávění se zaměřuje na postavu Syna člověka (třebaže o katastrofách mluví) a touto osobou je fascinováno. Všechno je skousnutelné, právě pro onu fascinaci touto „tajemnou“ postavou.

Celá Ježíšova eschatologická řeč spojuje Ježíšovu veřejnou činnost s jeho umučením. A právě v kříži se to, o čem Ježíš v tuto chvíli mluví, podivuhodným způsobem odhaluje. I Ježíšovu smrt můžeme označit za něco odporného, něco, co musí v každém vyvolávat hrůzu – smrt na kříži, zvláště ještě po tom, co Ježíš prožil před tím a čím byla jeho smrt ještě „ozvláštněna“. A přeci se v kříži, v této katastrofě, odhaluje význam Syna člověka. Ten projevuje svou moc, je to hodina jeho oslavení. Pozornost člověka není zaměřena na Ježíšovo utrpení, ale na to, co přináší do života člověka. 
Častokrát přemýšlím o tom, jaké to muselo být v životech mučedníků. Utrpení, které prožívali a tělesně zakoušeli, které je v jeden okamžik zásadně proměněno v plnost slávy a vítězství, v okamžik, kdy vstupují do podivuhodné slávy a radosti Syna člověka.

Příchod Syna člověka
Po tomto úvodu se nyní zaměřme znovu trochu pečlivěji na jednotlivé verše a výpovědi dnešního evangelijního úryvku. Struktura prvních veršů dnešního evangelijního úryvku je následující: 

· nebeská znamení 24n

· příchod Syna člověka 26
· záchrana vyvolených 27

Verš, kterým začínáme dnešní evangelium, začíná odporovací spojkou „alla“ (ale, avšak). Je to jedinkrát v Markově evangeliu, kdy touto spojkou začíná některý z Ježíšových výroků. Tato odporovací spojka se vztahuje k předchozím Ježíšovým slovům. Před tím Ježíš podruhé vyzýval k opatrnosti a mluvil o velkém soužení, které nastane. Vůči tomuto pak v opaku vystupuje následující výpověď, která mluví o Synu člověka. Je to skutečnost, o které jsme mluvili. Svatopisec se nezastavuje u popisování běd. Jeho pozornost nekončí u této skutečnosti. Ta je popsána, zaznamenána, člověk ji vnímá, ale vše je určitým „ántré“ pro Syna člověka. Ten se vymezuje, jeho příchod je ve „stavu odporujícím“ vůči těmto skutečnostem. Slyšeli jste o oněch bědách, ale teď budeme mluvit o Synu člověka a jeho příchodu. Příchod Syna člověka je opakem těchto běd.

Ty dny, o kterých evangelista mluví, jsou v těchto verších popsány, jako dny zániku (pádu) nebeských těles – slunce, měsíc, hvězdy, nebeské mocnosti. Tato vyobrazení korespondují s biblickou tradicí. Ježíš, respektive evangelista Marek, pracují s biblickými vyprávěními. V první řadě nás jistě napadne souvislost s příběhem o stvoření, konkrétně stvoření nebeských těles (Gen 1,14-19). Tato tělesa nyní zanikají. Velmi důležitými jsou ale také slova proroka Izaiše, která máme zaznamenána v 13,9-11 a 34,4. V těchto úryvcích se prostřednictvím tohoto poetického vyobrazení mluví o potrestání Babylónu a Edómu. Tyto národy jsou potrestány za své hříchy.


Onen zánik nebeských těles tedy úzce souvisí s hříchem člověka a projevuje se jako trest za jím spáchané hříchy. Zlom však nastává v osobě Syna člověka, který nepřichází proto, aby odsoudil, ale přichází s mocí a slávou, aby shromáždil své vyvolené.


Evangelista jmenuje tři nebeská tělesa, totiž slunce, měsíc a hvězdy, které pak spojuje do jednoho termínu, totiž „mocnosti (Český ekumenický překlad), hvězdný svět (katolický překlad). Jedná se o „mocné šiky“, o nebeské mocnosti. Z našeho bádání víme víc, než lidé tehdejší doby, že tato nebeská tělesa jsou skutečně mocnostmi, které ovlivňují také život na zemi – nejen otázka světla a tepla, ale také třeba otázka moří (příliv a odliv…). Ovlivňují také životy lidí (hvězdy jako tělesa, která určují směr – pro mořeplavce…). Jsou to skutečné mocnosti, které nejsou mocnostmi jen teoreticky, ale skutečně velkou měrou ovlivňují život člověka, respektive vůbec celého pozemského stvoření. Se zánikem těchto těles přichází i zánik pozemského bytí.

Jak jsme ale již řekli, záměr svatopisec není zaměřit naši pozornost na ony katastrofy, ale na příchod Syna člověka, který je těmito úkazy doprovázen. Vstup Syna člověka do dějin lidstva je eschatologickým zásahem Boha. Jestliže první eschatologický zásah byl spíše soudem, který se projevoval jednotlivými bědami, pak druhý zásah je zásah soteriologický, spásu přinášející. Evangelista říká, že Syn člověka posílá své anděly, své služebníky, aby ti shromáždili jeho vyvolené. Tyto vyvolení jsou shromážděni ze všech čtyř světových stran (doslova ze všech čtyř větrů – světové strany se určovaly podle větrů), totiž z celého stvoření.

Jestliže jsme opakovaně zdůrazňovali, že důraz není kladen na bědy, ale na příchod Syna člověka, pak můžeme podobně hovořit i v tuto chvíli. Tento úryvek neklade důraz na ty, kteří jsou odsouzeni, kteří jsou zatraceni, ale důraz je kladen na shromáždění vyvolených, těch, kteří obstáli ve zkoušce svého života. Třebaže úryvek v popisování katastrofických obrazů může působit tísnivě, opak je pravdou. Ježíšova slova jsou plná radosti, slávy a naděje – samozřejmě pro ty, kteří patří mezi shromážděné vyvolené. 
Poučení od fíkovníku

Po slovech o příchodu Syna člověka se Ježíš nyní zaměřuje na aktuální stav a zve člověka k tomu, aby se choval moudře. Ježíš předkládá jisté podobenství, jehož prostřednictvím chce své učedníky vyzvat k tomu, aby byli prozíraví, aby dokázali být vnímaví, dokázali vidět a v důsledku tohoto správně rozpoznat.


28. a 29. verš představují dvakrát princip akce a reakce. Když se něco děje, tak následuje toto. Ve 28. verši Ježíš užívá příklad fíkovníku. Člověk je schopen vypozorovat, že když fíkovník nasazuje listy, tak že přichází léto. Že když, tak… 29. verš pak povzbuzuje k tomu, aby člověk byl takto „vzdělaný“ i v oblastech svého života. Aby dokázal rozpoznat, že když, tak…


Slova o katastrofách, respektive o příchodu člověka nemají za cíl ukojit lidskou zvědavost. Jejich cílem není popsat, jak to bude, ale mají naopak vést k tomu, aby byl člověk připravený. Člověk je povzbuzován k vytrvalosti a stálosti. Je povzbuzován k tomu, aby byl v takovém stavu, v jakém je možné přivítat pána domu (verše 33-37). Cílem celé této řeči tedy není prozradit, ale budovat a posilovat víru učedníků, a tak je připravit… Člověk má ve svém životě dělat věci, které ho připravují.


„Od fíkovníku si vezměte poučení“. Nebo lépe bychom mohli říci: „vezměte si poučení z toho, jak dokáže rozpoznat určité věci z fíkovníku“. Člověk, který vidí, že fíkovník nasazuje listy, je schopen poznat, že se blíží léto. Připadá mu to jako naprosto samozřejmá věc. Je to znamení, které je velmi srozumitelné. Tak, a nyní si vezměte z tohoto poučení, a ať se i váš život pro věčnost, váš „duchovní“ život stane takto samozřejmý.

Ježíš zde představuje skutečně jeden ze základních principů – akce a reakce. Tento princip platí i u skutečnosti příchodu Syna člověka, i u duchovních věcí. Můžeme rozlišit tři roviny lidského života – fyzická, psychická a duchovní. Na rovině fyzické jsme onen zákon akce a reakce schopni vcelku bezpečně rozpoznávat. Na psychické rovině už tak úspěšní nejsme. Nejsme schopni vždy dobře rozpoznat, zda tímto slovem druhému ublížíme či nikoli (nebo že jsme mu ublížili…). Na duchovní rovině jsme ale už častokrát skutečně slepými. Nejsme schopni skoro vůbec tento princip akce a reakce rozpoznat, a podle něj uzpůsobit svůj život. Vezměte si poučení z tohoto světa, z onoho fyzického rozměru. Osvojte si toto jednání – že víte, že každá akce přináší svou reakci, že když, tak…

Co všechno je člověk schopen v tomto světě poznat. Čeho všeho je schopen dosáhnout. Je schopen vypozorovat ohromné věci. Je schopen lítat na Měsíc, na Mars… Je schopen se ponořit do ohromných hlubin, do míst, kam se žádný člověk ještě nikdy nedostal. Je schopen vypozorovat onen princip akce a reakce pro skutečnosti, které ještě neměl šanci ozkoušet „na vlastní tělo“. A tento člověk je zároveň tak bezradný, a neschopný vypozorovat tento princip v oblasti duchovní. Není schopen ani vidět ony nejzákladnější skutečnosti duchovního rozměru.


Já jako kněz mám velkou přednost. Ve svátosti smíření se totiž mohu setkávat vlastně s celým lidským životem v každého jeho etapě. Tím, že ke mně přichází lidé různých etap lidského života, různého věku, různých zkušeností, mohu mít jako na dlani celý lidský život. A mohu propojovat ony jednotlivé zkušenosti, ony jednotlivé etapy. Mohu říci, že jsou to určité duchovní brýle, které člověku dají velmi brzy schopnost vidět, že i v duchovním životě platí princip akce a reakce.


Jako příklad mohu použít okamžik, kdy ke mně přijde rodič, který vychovává malé dítě a po něm rodič, jehož dítě už odrostlo. Prvního se budu snažit „přimět“ k tomu, aby si uvědomil, že co nyní do svého dítě zasévá, to také sklidí. U druhého můžu být přítomen již oné sklizni. Bohužel ona zkušenost je nepřenositelná (přenašečem jsem v tu chvíli v jistém slova smyslu já) a ten první se stále nechce nechat dát přesvědčit, protože on nevidí. Nevidí, že když teď dělá toto, tak že to přinese toto.


Kolikrát jsem mohl být svědkem toho, že rodiče nepošlou děti do kostela, na setkání mládeže, na farní den…, protože dítě je unavené, protože to nepovažují za důležité, protože nemají čas… A po nějaké době ti rodiče přijdou a ptají se mě, co mají dělat, aby děti odvedly od počítače, televize, nebo ještě v horším případě pláčou nad tím, že dítě odpadá od víry. A ještě se holedbají, že udělali, co měli. Akce začíná přinášet svou reakci a oni to stále nevidí.


Dnešní evangelium nás vybízí k tomu, abychom dokázali poznávat, že když, tak… A vše je ještě umocněno naléhavostí okamžiku. V poučení o fíkovníku se mluví o tom, že už nastává léto. Léto, čas, o kterém se hovoří, již nastává, je blízko. Stejně tak je blízko příchod Syna člověka. Každý okamžik lidského života je eschatologickým okamžikem, je to okamžik, kdy člověk jedná pro věčnost. Otázkou je, zda člověk bude jednat prozíravě, nebo zda bude i nadále slepým, tupým, tím, kdo nevnímá, kdo nedokáže poznat. Je třeba jednat hned.


Je skutečné vhodné si v tuto chvíli položit dosti podstatnou otázku. Co je vlastně ve skutečnosti katastrofou v tom dnešním evangelijním úryvku. Tou skutečnou katastrofou není to, co se děje, není to zánik nebeských mocností, rozhodně to není příchod Syna člověka. Tou skutečnou katastrofou, ze které bychom měli mít hrůzu a strach, je nečinnost člověka. To, že člověk si dál klidně žije ve svém hříchu, v zaběhnutých kolejích. Během svého kněžského působení už jsem v mnoha věcech vystřízlivěl. Ale co skutečně stále nedokáži pochopit a vstřebat, je ten bohorovný klid člověka. Ta jeho sebejistota ve svém zaběhnutém životě. To, že si libuje v katastrofě svého života. 


Tak jako mnohdy jindy bych chtěl znovu zdůraznit, že toto nemá nic společného s hříšností člověka. Každý z nás jsme hříšníkem a zůstaneme jím až do své smrti. O tom zde ale vůbec není řeč. To, co je hrozné, je to, že člověk se svým životem nic nedělá. Ne to, že s ním není schopen nic udělat (stále ve své slabosti upadá do stejných hříchu), ale že s ním nic nedělá!!! Že je spokojený, že stále provádí akci, která přinese svou reakci. Respektive že nic nedělá, což přinese svou reakci. Opravdu mě udivuje a děsí to, že člověk se svým životem nic nedělá. Čas od času si dojde ke zpovědi, vyzná, jak je zničený z života, který ho drtí (vztahy, které skřípou, práce, která ho vysává…), ale nic nehodlá změnit. Dál zasévá tuto skutečnost, dál v klidu provádí tuto akci a odmítá provést jinou akci, u které by mohl alespoň doufat v jinou reakci. Albert Einstein měl pozoruhodný postřeh: „šílenství se pozná podle toho, že se navzdory neustálému opakování téže činnosti očekávají odlišné výsledky“. Že se při vykonávání stále stejné akce očekává jiná reakce.


Je třeba reagovat hned, neodkládat. Ale bohužel už máš až moc zkušeností s životem ve farnostech, na to, abych si myslel, že lidé takto zareagují. Je skutečně s podivem, že člověk zůstává takto netečný. Vnáší skutečnou katastrofu do událostí posledních věcí.  

Ona slova „vězte, že ten čas je blízko, přede dveřmi“ jsou ale mnohem komplikovanější, protože není zřejmý podmět – totiž jaký čas je blízko. V této kapitole se mluvilo o zboření chrámu, následně o příchodu Syna člověka, a na závěr o završení dějin. Co je ale za dveřmi není skutečně jasné. Ve všech třech případech se ale od člověka vyžaduje stejný postoj. Vyžaduje se od něho, aby byl v pozici, kdy ona skutečnost, která je blízko, mohla nastat.

Poslední, čemu můžeme věnovat pozornost, je to, že zde zaznívá příslib o tom, že „nepomine toto pokolení, než se to všecko stane“. Co je to za příslib? Důležitým slovem se stává právě ono slovo „pokolení“. V židovském prostředí se termínem pokolení myslí kmen, či dokonce vyvolený národ. Z tohoto hlediska by zde zazníval příslib, že konec světa nastane dřív, než vymře Židovský národ. Stejným způsobem mluvil již před tím apoštol Pavel, který zaznamenával tento příslib. Můžeme jej tedy vnímat jako příslib v první církvi přítomný a vnímaný. Jako příslib, který měl nějaký svůj význam – a to i ve chvíli, kdy dochází k určitému rozdělení mezi křesťany a židy. Že by snad prvotní církev učinila „oslí můstek“ a začala se vnímat jako nástupnický vyvolený lid, a tedy ono pokolení, že by značilo Církev? Z Písma víme, že se svatopisci nikde nesnaží představit církev jako nový Boží lid, ve smyslu nahrazení židovského národa. Ten i přes nepřijetí Ježíše zůstává Božím lidem, lidem smlouvy, a tedy i tím, komu přísluší termín „pokolení“.
Výzva k bdělosti

Poslední verš dnešního evangelia je vzat z poslední části této eschatologické řeči. V této části Ježíš vyzývá k bdělosti, aby nás Pán, který přijde kdykoli, nepřekvapil. My se ale zaměřme jen na ten první verš, totiž na 32. verš 13 kapitoly Markova evangelia.


Celý tento verš stojí v silném kontrastu vůči předchozím slovům. Zatímco v předchozích verších se mluvilo o poznatelnosti a byl na ni dokonce kladen důraz, v tomto verši se naopak mluví o nepoznatelnosti – nikdo neví o oné hodině. Ona hodina je překvapivá.

Důraz je kladen na to, že nikdo o té hodině neví. Jmenováni jsou zvlášť andělé a Syn. První, co můžeme zmínit, je to, že zde nejsou zmiňováni lidé – lidé nevědí o oné hodině. Můžeme říci, že pro evangelistu je tak absurdní představa, že by člověk měl o oné hodině vědět, že to ani nezmiňuje. Ani nepředkládá jakoukoli možnost, že by lidé věděli (nemá zapotřebí ani negovat tuto výpověď).

Následně se mluví o tom, že o té hodině neví ani andělé. Anděl je Boží posel, který je posílán k člověku s nějakým poselstvím. Ale ani andělé nejsou těmi, kdo by znali onu hodinu. Tímto se chce vyjádřit, že člověk onu hodinu nebude znát ani zprostředkovaně – z nějakého zjevení, poselství z nebe… Nikdo nemůže člověku zprostředkovat informace o oné hodině.

Poslední výpověď je v jistém slova smyslu problematická, protože mluví o tom, že o oné hodině neví dokonce ani Syn, jen Otec. Mnoho lidí se u této výpovědi pozastavovalo a zkoumalo, jakým způsobem ji vyložit, respektive, co nám tato výpověď říká o christologii. V dějinách se budeme moci setkat s mnoha autory, kteří užívají tento verš pro zpochybnění Ježíšova božství.

My se v tuto chvíli nebudeme věnovat této výpovědi příliš odborně, ale přeci jen si pokusíme představit některé důvody, proč se zde mluví o tom, že ani Syn neví. V první řadě je vhodné pamatovat na to, že v době sepsání synoptických evangelií ještě nebyla vůbec rozvíjena christologie. První křesťané si nekladli hluboké a problematické otázky spojené s Ježíšovým božstvím a s jednotou s Otcem. Proto se tento text tomu nechce vůbec věnovat. Tento postoj nás ale nemůže a nesmí uspokojit, protože takto bychom mohli „shodit“ i pozitivní výpovědi o Ježíši.


Neznalost Syna je možné odvodit historickým rozměrem. Ježíšova kenoze (sebezřeknutí) spočívalo právě i v otázce poznání. Ježíš zde tedy mluví jako člověk, tedy i on patří k zástupu lidské společnosti, která zde není ani zmiňována. Ježíšova odlišnost je ale vyjádřena právě tím, že je na rozdíl od ostatních lidí zmiňován. Rozdělování Ježíše – člověka a Krista – Boha, je ale velmi problematické, až heretické. Proto je lepší mluvit v rámci Ježíšovy kenoze o tom, že Ježíš roste v poznání – stejně jako je tomu u člověka.


A můžeme připojit ještě jeden rozměr. Pod pojmem Syn se může skrývat také celé Ježíšovo učení, veškerá jeho činnost. Ani Ježíšovo učení, ani jeho činnost, dokonce ani jeho smrt a vzkříšení, nedávají člověku klíč k poznání oné hodiny. A tak se dostáváme k tomu, co jsme říkali již dříve. Záměrem těchto slov není utišit lidskou zvědavost po „kdy“, ale cílem je vybudit člověka k tomu, aby žil eschatologicky, aby žil jako ten, kdo vidí, že „fíkovník již nasazuje listy“.
Konec světa

Na závěr se ještě můžeme vyjádřit k různým zaručeným předpovědím týkajících se konce světa. Když čteme evangelijní zprávy, můžeme vidět, že v nich skutečně nejde o to, hledat otázku kdy, a jak, ale že podstatným je to, aby člověk zaujal správný postoj – již nyní. Různí lidé se nám snaží namluvit, že konec světa nastane v určitém čase, nebo že zaznívají poselství Ježíše Krista, která mluví o konci světa. Pokud ony předpovědi spočívají v něčem jiném, než v tom, aby nás vybídly k pozornosti, k prozíravosti, k tomu, abychom žili „eschatologicky“, pak si není třeba z těchto zpráv dělat hlavu. Pokud jsou ony zprávy fascinovány vším možným, pokud nám jako hlavní poselství představují bědy, či zatracení, pak rovněž můžeme říci, že neodpovídají duchu evangelia. Mohli jsme vidět, že hlavní pozornost je kladena na ty, kteří jsou zachráněny (to můžeme vidět i u jiných evangelistů). To neznamená, že by se o zatracených nemluvilo, ale hlavní pozornost je kladena na ty, kteří budou zachráněni, respektive na to, abychom žili tak, abychom patřili mezi ony vyvolené zachráněné.


Strašit peklem tedy neodpovídá biblické tradici. Třebaže realita pekla je zde jasně představena, třebaže k peklu mnozí směřují, přesto onen úryvek klade důraz především na vyvolené. Biblická eschatologie nestraší peklem (třebaže o zavržení zcela otevřeně mluví), ale naopak povzbuzuje k životu, který člověka otevírá šťastné budoucnosti. Mohli bychom říci, že je to pozitivní povzbuzení. Pozitivní, třebaže se mluví o různých bědách „katastrofách stvoření“. Samozřejmě otázkou je, jak člověk na toto poselství zareaguje.  
1. čtení – Dan 12,1-3
Dnešní první čtení nám předkládá úryvek ze samotného závěru knihy Daniel. Nasloucháme skoro posledním veršům celé této knihy. Tato část je v ekumenickém překladu označena titulem: „Poslední věci zůstanou tajemstvím“. Můžeme říci, že tento nadpis plně koresponduje s tím, o čem jsme uvažovali v posledním verši evangelijního úryvku.
Třebaže svatopisec nezamlčuje hrůzu oněch dní (bude to doba soužení, jaké nebylo od vzniku národa a ž do této doby), tak i zde je hlavní pozornost kladena na slávu a záchranu. Lid dostává svého ochránce, archanděla Michaela. Ten ho v těchto těžkých chvílích chrání.

Tento úryvek je pozoruhodný také z toho pohledu, že zde máme zaznamenanou výslovnou zmínku o víře ve vzkříšení mrtvých. Třebaže i v Ježíšově době se budeme moci setkat se skupinami, které tuto víru popírají (Saduceové), přesto můžeme vidět, že v různých starozákonních kruzích se tato myšlenka rozvíjí.

I zde jsou představeny dvě skupiny vzkříšených – jedni k věčnému životu a druzí k potupě, k hanbě navěky. Ale i v tomto úryvku si můžeme všimnout, že hlavní pozornost je kladena na onu první skupinu. O druhé, zatracených, se vůbec nemluví, zatímco první skupině je věnována velká pozornost.
Žalm – Ž 16,5.8-11

Tento žalm vyjadřuje důvěru člověka v Hospodina. Žalmista se nachází ve smrtelném nebezpečí (v. 10). Nehovoří se o tomto nebezpečí přímo, ale je patrné, že dotyčnému jde o život. Tento člověk se utíká k Hospodinu (do jeho chrámu), aby zde nalezl záchranu.


4. verš dnešního žalmu, verš, který se nemodlíme, mluví o bláznivosti těch, kteří utíkají k jiným bohům. Verše, které se dnem modlíme, nám naopak představují toho, kdo se utekl k Hospodinu. Můžeme zde vidět znovu rozdělení na dvě základní skupiny, přičemž i žalm při dnešní bohoslužbě se zaměřuje jen na postoj žalmisty, který se obrací k Hospodinu.

Jestliže v evangelijním úryvku jsme mohli vidět určité katastrofické pohledy, tak žalmista naopak představuje pozitivní obrazy. Přiklonit se k Hospodinu je nejvyšší radostí, blahem a rozkoší. Je to radost, protože zde člověk nachází záchranu před smrtí.

Můžeme říci, že celá dnešní bohoslužba slova se nás snaží přimět k tomu, abychom si osvojili žalmistův postoj, abychom si přivlastnili jeho slova – Hospodina mám neustále na zřeteli, nezakolísám, když je mi po pravici. To je jedinou nadějí člověka. Mít Hospodina neustále na zřeteli… Jen takový člověk může doufat, že neupadne v podsvětí, že Bůh nedopustí, aby spatřil porušení. Jen v Boží blízkosti může člověk najít, vidět cestu k životu, jen v Boží blízkosti může člověk nalézt hojnou radost a věčnou slast.

2. čtení – Žid 10,11-14.18

Dnes naposledy nasloucháme v druhém čtení úryvku z listu Židům. Dnešní verše kladou důraz na to, že Ježíš se ujímá místa starozákonních kněží. On nahrazuje starozákonní kněžství. To v Ježíši Kristu přestává mít svůj význam a smysl.

Starozákonní oběti neměli moc nad hříchem. Neměly tu schopnost zahladit hříchy. Ježíšova oběť nejen že tuto moc má, ale má ji dokonce jednou pro vždy, a to nejen do minulosti, ale i do budoucnosti!!! V jistém slova smyslu můžeme říci, že Ježíš už na naše hříchy kašle (to je žádným způsobem neumenšuje, nebo nás to nesmí vést k tomu, že tedy začneme vesele hřešit), protože on už za ně zemřel, on už je zahladil. Ježíš touží po nás! A to platí např. i u sv. smíření. I tam v jistém slova smyslu nejde o hříchy (i když je třeba je vyznat). Jde o to, aby se člověk spojil s Bohem, aby vstoupil do jeho lásky, aby obnovil vztah, který byl hříchem narušen. Ve svátosti smíření nejde o hříchy, ale jde o můj vztah s Bohem. Hříchy už jsou zahlazeny, ale já je vyznávám, protože si uvědomuji, že to právě ony mi brání v přístupu ke Kristu, ony ničí můj vztah s ním.


Ježíšova oběť nepřináší jen zahlazení hříchů, ale také posvěcení, přivedení k dokonalosti. Slavit Kristovu oběť znamená nejen dosahovat vykoupení, ale také spásy, dosahovat své dokonalosti, naplnění svého života. Kéž by člověk skutečně pochopil, jaký význam má pro něho Kristova oběť a její slavení ve mši svaté!!!


Pokud propojíme tyto úvahy s dnešním evangeliem, pak můžeme říci, že eschatologický věk není jen časem příchodu Syna člověka, není jen časem, ve kterém má člověk žít prozíravě, ale je také časem posvěcení člověka, jeho směřováním k dokonalosti.


Dnešní bohoslužba slova nás skutečně na konci liturgického roku vede k prozíravosti, k tomu, abychom žili tak, aby nám byl otevřen horizont věčnosti. Žijme tak, abychom když nyní…, tak jsme pak měli podíl na věčnosti, na naší spáse, na naší dokonalosti.
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