34. hodina – Vyslání – žít z eucharistie – misijní charakter církve

34. hodina – Vyslání – žít z eucharistie – misijní charakter církve
Minulou hodinu jsme zakončili naše postupné věnování se jednotlivým částem mše svaté. Jsou před námi poslední tři hodiny tohoto cyklu (dvě vyučovací). V nich se budeme zamýšlet nad tím, jak eucharistické slavení ovlivňuje náš život.
II. vatikánský koncil znovu zdůrazňuje, že liturgie má být zdrojem a vrcholem našeho života. Eucharistické slaven se stává školou našeho života. Ona nás učí tomu, jak máme prožívat svůj život. My se tyto dvě hodiny zaměříme na dvě oblasti, ve kterých je náš život ovlivněn liturgickým slavením – misie (hlásání evangelia) a modlitba.

V těchto dvou hodinách se tedy pokusíme předložit určitou krátkou úvahu o tom, jak mše svatá ovlivňuje náš život, naše jednání. 

Poslání, jako přirozenost křesťanského života

V životě jednotlivého křesťana
První věcí, kterou je dobré znovu připomenout a zdůraznit, je to, že poslání, tedy misijní charakter, nejsou nějakou nadstavbou života křesťana, či života církve, ale že patří k jeho samotné podstatě.
Člověk, který se ve svátosti křtu stává křesťanem, je pozván k tomu, aby uskutečňoval svůj život a dosahoval svého štěstí, své spásy. Církev v udílení svátosti křtu projevuje svou moudrost, když po udělení svátosti křtu v následujícím obřadu vyjadřuje, jak křesťan má naplňovat svůj život a svého štěstí a spásy, dosahovat. Je to vyjádřeno v obřadu mazání olejem křižma. Při tomto úkonu se mimo jiného říká: „jako Bůh pomazal svého Syna, našeho Pána Ježíše Krista, na kněze, proroka a krále, označuje posvátným olejem i tebe, neboť patříš ke Kristu na věky“.

Účast na tomto trojím Kristově úřadu je tedy vyjádřením samotné podstaty křesťanského života. Není to nějaká nadstavba, něco, co se může ke křesťanskému životu připojit, ale jsou to projevy, které jsou křesťanskému životu vlastní. Zjednodušeně můžeme říci, že křesťan je ten, kdo prožívá svůj život v účasti na onom trojím Kristově úřadu – totiž ten, kdo uskutečňuje své kněžské, prorocké a královské poslání.

Je to účast na Kristově prorockém poslání, které z každého křesťana dělá nutně misionáře, toho, kdo hlásá Boží slovo. Hlásat evangelium tedy není fakultativní věcí, ale je povinností, nutností, přirozeností každého pokřtěného. Je nejvlastnějším projevem křesťanského života.

Když budeme uvažovat o prorockém poslání, je vhodné zmínit některé podstatné prvky tohoto poslání. V první řadě je dobré zdůraznit, komu je ono prorocké poslání určeno. Ve starozákonní době se můžeme setkávat s proroky, kteří sdělovali Boží výroky svým současníkům. Prorok tedy není ten, kdo předvídá budoucnost, ale je tím, kdo zprostředkovává Boží slovo. A to ne abstraktnímu společenství lidí, ale konkrétním lidem, kteří ho obklopují.

Je vhodné zdůraznit, že prorocké poslání není zaměřeno jen na ty, kteří nikdy o Kristu neslyšeli, ale je zaměřeno na každého člověka. Své prorocké poslání tedy uskutečňuji i vůči svému partnerovi, svým dětem, ostatním věřícím lidem v kostele, ale také lidem v baráku, na pracovištích… Mé prorocké poslání nikoho nevyčleňuje.

Pro pochopení obsahu prorockého poslání je vhodné se podívat do starozákonní doby a prostředí. Zde se můžeme setkat s dvojím způsobem hlásání, respektive s dvojím způsobem, jak je Hospodinovo slovo představeno. Dva základní uvozovací výroky proroků zní: „Toto praví Hospodin“, respektive „stalo se ke mně slovo Hospodinovo“. Slovo je tedy něco, co se praví, je vyřčeno, ale také něco, co se stává, co se odehrává, uskutečňuje. Tomu odpovídá také způsob, jak jej prorok pronáší. Buďto jej pronáší svými ústy (toto praví Hospodin), nebo činí prorocké gesto (stalo se ke mně slovo Hospodinovo). Známe ona jednotlivá prorocká gesta, která spočívala v oženění se s cizoložnicí, vzetí si jařma, prokopání se hradbami…
Na základě toho tedy můžeme říci, že prorocké poslání člověka se uskutečňuje na dvojí rovině – životem a slovem. Prorokem par excellence je pochopitelně Ježíš. Ten o Bohu a jeho lásce svědčí nikoli jen svými slovy, ale také svým bytím, svým životem. Pokřtěný člověk pak má účast na tomto Kristově prorockém poslání.

Vyjádřili jsme, že křesťan má o Bohu svědčit svým životem a slovem. Že to je samotná podstata křesťanského života (tedy ne něco, co je nadstandardem). Jak ale na to. Podívejme se do církevních dokumentů. Ty předkládají následující vcelku jednoduché tvrzení. Křesťan je povinen svědčit:


- svým životem naprosto nutně za všech okolností.

 
- svým slovem naprosto nutně za určitých okolností.

Co to znamená? Každý pokřtěný je povinen o Bohu svědčit naprosto nutně za všech okolností svým životem. To je velmi jednoduché tvrzení. Křesťan má žít jako křesťan za všech okolností. Není žádný okamžik, kdy by jako křesťan neměl žít. Jeho život by měl být okolí, prostředí, ve kterém žije, krásy života žitého podle křesťanských hodnot, v lásce k Bohu a k bližním. Není nic, co by člověka zbavovalo v nějaký okamžik této povinnosti. Člověk, který v některém okamžiku nevydává svědectví o Bohu svým životem, napadá samotnou podstatu svého křesťanského bytí, napadá své štěstí, svou spásu.

Každý pokřtěný je povinen svědčit o Bohu ale také svým slovem. Zde se však mluví o naprosté nutnosti za určitých okolností. Zjednodušeně můžeme rozlišit situace na pasivní a aktivní hlásání, tedy na to, kdy reaguji a kdy naopak jsem já tím, kdo začíná o Bohu mluvit. Naší povinností je pasivní svědectví o Bohu svým slovem. Povinnost o Bohu svědčit svým slovem tedy máme tehdy, když jsme někým dotazováni. Aktivní hlásání už představuje určité charisma. Zdůrazněme ale, že do této chvíle jsme mluvili o svědectví jednotlivce.
V životě křesťana, člena společenství
Člověk se ve křtu ale nestává „jen“ křesťanem, ale také členem církve. A jako rozlišujeme trojí účast na Kristově úřadu u jednotlivce (kněz, prorok, král), tak rozlišujeme také trojí poslání církve jako celku, jako společenství – leiturgie (slavení), martyria (svědectví) a diakonia (služba)
.
Otázka hlásání tedy není jen něčím, co je ponecháno na jednotlivci, ale je také úkolem křesťanského společenství. Zatímco u jednotlivého křesťana jsme zdůrazňovali především rozměr svědectví svým životem, a u svědectví slovem jsme zdůrazňovali spíše onen pasivní rozměr, tak u společenství křesťanů budeme zdůrazňovat spíše svědectví slovem a to v jeho aktivní podobě.

Společenství věřících (místní církev, farnost, různá společenství ve farnosti), by se mělo zamýšlet nad tím, jak bude společně hlásat evangelium. Častokrát o tom hovořím, že naše společenství jsou schopná se bavit o tom, jak probíhají restituce, jsou schopná se bavit o tom, co uděláme pro sebe (pro farnost, pro naše společenství, jaký program si připravíme – farní dny, odpoledne…). Ale skoro vůbec se nebavíme o tom, co uděláme pro lidi v našem městě, kteří do kostela nechodí
. Neuvažujeme o tom, jak jim zprostředkovávat poselství evangelia a křesťanského života. Nevnímáme to jako společný závazek
. 

Naše společenství by se skutečně měla zamýšlet nad tím, jak společně aktivně hlásat evangelium lidem v našem okolí. Je to v první řadě úkol pastoračních rad, které se mají zároveň obklopovat lidmi, kteří jim předkládají své podměty, nápady. Farnost má mít nějaký plán, nějakou vizi, nějaké prostředky, jejichž prostřednictvím chce působit ve svém okolí, hlásat evangelium. A pak je zároveň důležité, aby se na tomto hlásání nepodílelo jen pár věřících, kteří se účastní všeho, ale aby to bylo něco, do čeho se zapojují všichni pokřtění (alespoň ti, kteří chodí v neděli do kostela).

Bohužel, mnohdy se můžeme setkat s nezájmem, nebo různými výmluvami, že na toto nemáme čas, nebo že tohle nám není vlastní, že je nám to nepříjemné… Chtěl bych zdůraznit, že zde mluvíme o samotné podstatě křesťanského života! Tedy ne o něčem fakultativním, nějaké nadstavbě, něčem, co je jen pro některé. Odmítání účastnit se tohoto poslání církve je odmítáním své spásy. Odmítat naplňovat misijní charakter církve je na stejné rovině, jako odmítat uskutečňovat kněžské poslání, totiž účastnit se nedělního eucharistického slavení.

Proč vnímáme neúčast na nedělní mši svaté jako těžký hřích, ale ostatní rozměry tak závažně nevnímáme? Proč nevnímáme jako těžký hřích nehlásání evangelia? Proč nevnímáme jako těžký hřích odmítání sloužit v církvi, respektive účastnit se života ve společenství? Leiturgia-martyria-diakonia jsou tři poslání církve, které jsou na stejné rovině! Není možné jeden rozměr zdůrazňovat (leiturgia – a zde specificky v nedělním slavení mše svaté) a ostatní rozměry opomíjet, či považovat za zbytečné…

Nechci, aby to nyní bylo vnímáno absolutně, protože církev to takto neříká. Ale zároveň chci vést k úvahám a říci to se vší rozhodností – to, že společenství církve (jako celek, tak i v jednotlivcích, kteří jsou součástí tohoto celku) nehlásá evangelium je závažným přečinem, je to útok proti své přirozenosti, vlastnímu štěstí, vlastní spáse.
Mše svatá a vyslání
Již jsme zmiňovali, že mše svatá je zdrojem křesťanského života. Ona je tedy také počátkem našeho poslání. Ostatně jsme mohli vidět, že závěr mše svaté toto vyslání obsahuje. V misijním poslání pokračuje slavení mše svaté. Misie církve je pokračováním eucharistie, neustálé chvály Boha!

Slavení mše svaté a následnou misii nelze od sebe oddělovat. Domnívat se, že je možné slavit mši svatou bez uskutečňování poslední výzvy, totiž vyslání, je velkým omylem. Mše svatá je určitým způsobem nastartováním toho, co má následovat poté. Obrazně řečeno, slavit mši svatou bez následné misie je zakleknutím do bloku bez následného vystartování.

Eucharistické slavení se stává zdrojem misie církve. Ona tvoří církev, dodává misii sílu, a představuje obsah misie. Ona učí věřící, jakým způsobem hlásat evangelium, co je hlavním poselstvím Ježíše Krista.
Eucharistie tvoří církev, která může hlásat evangelium
Zdůrazňovali jsme, že je rozdíl mezi prorockým posláním jednotlivého věřícího, kde je kladen důraz na svědectví života a misií církve, která má hlásat evangelium aktivně. Je velkou výhodou, že aktivní hlásání není ponecháno na jednotlivcích, ale činí jej společenství. Jednak člověk není ponechán se svým evangeliem na pospas ostatním, ale pak také jeho hlásání není něčím, co trčí v tomto světě jako kůl. 

Církev hlásá evangeliu v moci a síle Ducha svatého. Proto, aby ale církev mohla přijmout Ducha svatého a následně hlásat velké Boží skutky, je třeba, aby byla společenstvím. Když čteme první kapitolu Skutků apoštolů, tak čteme právě o tomto – apoštolové jsou připravováni na vylití Ducha svatého tím, že je jejich společenství pevně utvářeno. 
Především se mluví o tom, že v místnosti bylo shromážděné na sto dvacet lidí. Ono číslo samozřejmě není jen tak od oka střeleno, ale má velký význam. Číslo 120 je výsledkem součtu 12*10. Číslo 12 je číslem dvanácti Izraelských kmenů, číslo 10 pak odkazuje na počet mužů nutných k synagogální službě, nebo počet členů městského synedria, totiž místa, kde se uzavíraly židovské zákony, a soudil se lid. Shromážděný počet lidí je tedy počtem velmi důležitým, protože je schopen vytvořit nový Boží lid.

Mluví se také o doplnění apoštolského sboru. Apoštolů má být 12, jako bylo 12 izraelských kmenů. Na apoštolech má být vybudována církev, nový Boží lid. Na apoštolech, kteří nejen že mají zkušenost s Ježíšem, ale především jsou svědky Ježíšova zmrtvýchvstání. I onen 12. učedníkem má být tohoto svědkem, protože to se stává jedním ze základních poslání církve – být svědkem zmrtvýchvstalého Krista. Proto učedníci nahrazují zrádce Jidáše a zároveň už nikdy potom, až zemře některý z apoštolů mučednickou smrtí (či ve věrnosti evangeliu), nebudou muset tento počet znovu doplňovat.

Církev se stává novým Božím lidem, který bude pokračovat ve vyvolení, v záměrech, které měl a stále má Bůh s vyvoleným národem a v tom, co má tento lid vykonávat.
Tuto paralelu a pokračování vyvolení umocňuje název, který nové shromáždění označuje. Řecký text užívá pro nové společenství termín „ekklésia“, ten samý termín, kterým Septuaginta překládá starozákonní „qahal“, totiž termín užitý pro vyvolený národ. Církev je tak i prostřednictvím svého označení zřetelně popsána jako nový Boží vyvolený lid.

Navíc ono řecké „ekklésia“ (z řeckého ek-kalein – svolat) zřetelně ukazuje, že církev je společenstvím svolaných lidí. A nikoli tedy skupinou nějakých zahrádkářů, či lidí se stejnou zálibou. Církev je kvalitativním i kvantitativním pokračováním Božího vyvolení, které ale zároveň všechny předchozí skutečnosti přesahuje. Z toho tedy jasně vyplívá, že církev není společenství svolané lidmi, ale je společenstvím svolaným Bohem. 

Toto svolání pak samozřejmě není nahodilé, ale má nějaký smysl, je to svolání za nějakým účelem. Bůh svolává tento svůj nový vyvolený lid ze dvou důvodů – dává mu dvojí poslání. Je to důvod spásy a eschatologický důvod. Důvod spásy spočívá v tom, že Bůh chce přinést spásu tomuto světu. A k tomuto úkolu si vybírá právě svou církev. A k tomu se připojuje rovněž onen eschatologický důvod, totiž to, že Bůh nechce, aby svět došel spásy až někdy na konci věků, ale chce, aby prostřednictvím jeho církve, nového vyvoleného Božího lidu, se tato spása stávala přítomnou již dnes (zvláštním způsobem skrze svátosti).

Když jsme se věnovali eucharistickým modlitbám, mohli jsme si všimnout části, kterou označujeme termínem podání oběti, či ekklesiální epikleze. V ní prosíme, aby nás Duch svatý sjednotil a učinil z nás společenství (ekklésii), společenství, které má nějaké poslání, úkol – totiž zprostředkovávat spásu v rozměru eschatologického věku.

Jsme-li svoláni Bohem ke slavení mše svaté a k vytváření společenství, není to něco nahodilého, ale je to svolání s jasným cílem – vykonávat misii!
Eucharistie dává misii sílu
Viděli jsme, že eucharistie je zdrojem misie, jejím předpokladem. Nyní můžeme zdůraznit, že eucharistické slavení je také tím, co misii dává sílu. V eucharistickém slavení nachází jednotliví věřící i celé společenství sílu ke svému poslání. Bůh, který svolává, posiluje svou církev svátostí. 
Eucharistie nás učí obsahu hlásání
A v neposlední řadě nacházíme v eucharistii také model, obsah misie. Při pohledu na Ježíše, který v dávání svého těla a své krve ukazuje Boží lásku až do krajnosti, zjevuje jedinečným způsobem Boha, svého Otce, se církev učí, jakým způsobem uvádět jeho tajemství do praxe. I v tomto směru můžeme vnímat Ježíšův příkaz – to konejte na mou památku.

Církev se učí od Ježíše, jak hlásat Boha. Hlásat jeho lásku, ukazovat ji způsobem svého života, ochotou dávat svůj život za spásu celého světa. Učí se od Ježíše tomu, jak nebýt neteční, bez zájmu o druhé. Jak dávat svůj život za spásu celého světa.
Misie vyžaduje schopnost vyjít ze sebe. Tedy vyžaduje uvádět v praxi tajemství eucharistie, totiž tajemství dávání svého života ve prospěch druhých.
Nabízené otázky k snadnějšímu studiu
1. Na jakých úřadech Krista máme účast skrze křest? 
2. Jakým způsobem uskutečňuji své misijní (prorocké) poslání jako jednotlivý křesťan? 
3. Kdy mám povinnost hlásat Krista svým životem? 
4. Kdy mám povinnost hlásat Krista svým slovem? 
5. Jaký je rozdíl mezi aktivním a pasivním hlásáním evangelia svým slovem? 
6. Jaký trojí úkol církve můžeme rozlišit? 
7. Co je předpokladem toho, aby církev hlásala evangelium? 
8. Co znamená termín „ekklésia“ (církev)? 
9. Kdo a proč svolává církev? 
10. Co je nutným důsledkem svolání církve za účelem eucharistického slavení? 
Nabízené otázky k snadnějšímu studiu
1. Kněžský, prorocký a královský úřad.
2. Svědectvím svého života.
3. Naprosto nutně za všech okolností.
4. Naprosto nutně za určitých okolností.
5. Pasivní hlásání je reakcí, odpovědí.
6. Leiturgia (slavení), martyria (svědectví) a diakonia (služba a zde je možné ještě připojit coinonia – společenství).
7. Že je živým společenstvím.
8. Svolání.
9. Bůh, za dvojím účelem – spásy a z eschatologického důvodu.
10. Zprostředkovávání spásy skrze hlásání evangelia.
� Pak se připojuje ještě čtvrtý rozměr a to coinonia (společenství). Když budeme uvažovat o královském poslání, tak budeme říkat, že toto poslání křesťan uskutečňuje skrze službu a lásku. Tomu odpovídá pak diakonia (služba) a coinonia (láska).


� Častokrát si kladu otázku, když se s někým bavím a představuji mu křesťanský život, na co bych ho mohl v našem společenství pozvat… Bohužel se domnívám, že těmto hledajícím nemáme co nabídnout…


� V těchto dnech se bude konat např. Noc kostelů. Kolik lidí z farnosti je do této akce, která má být především pro nevěřící (nekostelové) zapojeno? Kolik lidí pozve nevěřící přátele? Jaký evangelizační program pro ně uděláme? Vždy se cítím zahanben, když malé děti dovedou spolužáky ze svých tříd, své kamarády, a zároveň my starší nejsme schopni dovést ani svá vnoučata, která už nechodí každý týden do kostela… Nebo nejsme schopni ani pozvat lidi kolem nás.
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