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Nasledovanie Ježiša nie je kariéra  30. 6. 2019  - Anjel Pána
Evanjelista Lukáš rozpráva o poslednej Ježišovej ceste do Jeruzalema. Je to dlhé putovanie nielen z pohľadu geografického a priestorového, ale aj duchovného a teologického, putovanie smerujúce k naplneniu poslania Mesiáša. Ježišovo rozhodnutie je radikálne a úplné, a všetci tí, ktorí ho nasledujú sa s ním musia popasovať. 

Ježiš zanechal otcovský dom, vzdal sa každej istoty, aby ohlasoval Božie kráľovstvo strateným ovečkám svojho ľudu. Týmto nám, svojim učeníkom, naznačil, že naša misia vo svete nemôže byť statická. Kresťan je putujúcim. Cirkev je zo svojej podstaty v pohybe, nehovie si pokojne vo vnútri svojej ohrady. Je otvorená širším horizontom, vyslaná prinášať Evanjelium do ulíc a dosiahnuť k ľudským a existenčným perifériám. 

Odísť a pochovať si otca, je oprávnená žiadosť, založená na prikázaní ctiť si otca a matku. Ale Ježiš odpovedá: „Nechaj, nech si mŕtvi pochovávajú mŕtvych.“ Týmito slovami, zámerne provokatívnymi, chce Ježiš potvrdiť prednosť ohlasovania Božieho kráľovstva aj pred takými dôležitými skutočnosťami, akou je rodina. Naliehavosť sprostredkovania Evanjelia, ktoré oslobodzuje z okov smrti a nastoľuje večný život, nepripúšťa odklad, ale vyžaduje pohotovosť a ochotu. 

Aby Cirkev nasledovala Ježiša, je putujúca, koná okamžite, rýchlo, a je odhodlaná. Význam týchto podmienok stanovených Ježišom, nespočíva v tom, že človek povie „nie“ celému radu dobrých a dôležitých vecí v živote. Dôraz sa skôr kladie na hlavný cieľ: stať sa Kristovým učeníkom! 

Nasledovať Krista je slobodná a vedomá voľba, urobená z lásky, s cieľom opätovať Bohu Jeho neoceniteľnú milosť, a nie konaná v snahe o vlastné presadenie sa. Také čosi by bolo smutné! Beda tým, čo uvažujú tak, že nasledovaním Ježiša presadia seba samých, čiže kvôli kariére, pre pocit dôležitosti či získanie prestížneho postavenia. 

Ježiš nás chce zapálených pre Neho a pre Evanjelium. Je to vášnivé oduševnenie v srdci, ktoré sa prejavuje v konkrétnych prejavoch voči blížnemu, v blízkosti bratom, ktorí potrebujú prijatie a starostlivosť. Presne tak, ako to žil sám Ježiš.

Peter a Pavol - svedkovia Ježiša, jeho života a odpustenia  29. 6. 2019  - homília
Apoštoli Peter a Pavol stoja pre nami ako svedkovia. Nikdy sa im nezunovalo ohlasovanie, život napĺňania misie, v putovaní z Ježišovej domoviny až po Rím. Tu ho ohlasovali až do samého konca, keď vydali svoje životy na smrť ako mučeníci. Ak zájdeme až ku koreňom ich svedectva, uvidíme ich ako svedkov života, svedkov odpustenia a svedkov Ježiša.

Peter a Pavol svedkami života. A pritom ich životy neboli úplne bezúhonné, obaja sa dopustili veľkých chýb. Peter zaprel Pána, Pavol prenasledoval Božiu Cirkev. Obidvoch odhalil Ježiš svojimi otázkami: „Šimon, syn Jánov, miluješ ma?“ (Jn 21,15); „Šavol, Šavol, prečo ma prenasleduješ?“ (Sk 9,4).

Petra a Pavla Ježiš zavolal po mene a zmenil im život. Mohli by sme sa spýtať: prečo nám Pán nedal bezúhonných svedkov, s čistým registrom trestov, počestného života? V tomto celom spočíva veľké ponaučenie: východiskovým bodom života kresťana nie je byť hodným niečoho. S tými, ktorí sami seba považovali za tých správnych, Pán toho nemohol urobiť veľa. Keď sa pokladáme za lepších od iných, je to počiatok konca. 

Pán nečiní zázraky s tými, čo si o sebe myslia, že sú tí správni, ale s tými, ktorí vedia, že sú nedostatoční. Ježiša nepriťahuje naša bravúrnosť, nie pre toto nás miluje. On nás miluje takých, akí sme, a hľadá ľudí, ktorí si nevystačia sami, ale sú ochotní mu otvoriť svoje srdce.

Peter a Pavol boli úprimní pred Bohom. Zachovali si pokoru až do konca svojho života: Peter sa nechal ukrižovať hlavou nadol, lebo sa nepovažoval za hodného napodobniť svojho Pána; Pavol zostal verný svojmu menu, ktoré znamená „maličký“, namiesto mena, ktoré dostal pri narodení, Šavol (Šaul), čo bolo meno prvého kráľa jeho národa.

Peter a Pavol pochopili, že svätosť nespočíva vo vyvyšovaní sa, ale v umenšovaní sa, nie je to vzostup po rebríku, ale každodenné odovzdávanie svojej nedostatočnosti Pánovi, ktorý s pokornými robí veľké veci. Pánovo odpustenie bolo tým tajomstvom, ktoré im umožnilo napredovať uprostred vlastnej slabosti.

Peter aj Pavol objavili silu Pánovho milosrdenstva. V Jeho odpustení našli pokoj a radosť. Po ľudskej stránke zlyhali, ale stretli lásku, ktorá je väčšia než ich zlyhania, našli odpustenie, ktoré bolo také silné, že dokázalo uzdraviť ich pocit viny. Len keď zažijeme Božie odpustenie, môžeme sa skutočne znovuzrodiť. Začína sa to odpustením; v ňom nachádzame samých seba: vo vyznaní našich hriechov.

Kristus znamená Mesiáš, pomazaný. Titul Mesiáš neodkazuje do minulosti, ale do budúcnosti, očakáva sa niečo nové, pomazanie od Boha. Ježiš nie je minulosť, ale prítomnosť i budúcnosť. Nie je vzdialenou osobnosťou, na ktorú sa treba dlho rozpamätávať, ale tým, ktorému Peter tyká: Ty si Mesiáš. Pre svedka je Ježiš ten, ktorého práve nanovo vidí, nie ktorého kedysi videl. Je to novosť budúcnosti, nie pripomienka minulosti.

Svedkom nie je ten, kto pozná Ježišov príbeh, ale ten, kto práve žije príbeh lásky s Ježišom. Svedok ohlasuje, že Ježiš je živý, je tajomstvom života. Peter po tom, čo povedal: Ty si Mesiáš, dodáva: „Syn živého Boha.“ Svedectvo sa rodí zo stretnutia so živým Ježišom.

Pavol opakuje meno Ježiš neustále, takmer štyristo krát vo svojich listoch! Pre neho Kristus nie je iba vzorom, príkladom, referenčným bodom. Je životom. Píše takto: „Pre mňa žiť je Kristus“ (Flp 1,21). Ježiš je jeho prítomnosť i jeho budúcnosť, a to až natoľko, že považuje svoju minulosť za odpad pre vznešenosť poznania Krista.

Možno sme zvedaví na Ježiša, zaujíma nás Cirkev či náboženské správy. Otvárame internetové stránky a noviny a rozprávame o svätých veciach. Ale týmto zostávame len na úrovni toho, čo hovoria ľudia, na úrovni ankety, minulosti, štatistík. S Ježišom to má málo spoločného. On nechce spirituálnych reportérov, a ešte menej kresťanov z titulných stránok či štatistík. On hľadá svedkov, ktorí mu každý deň hovoria: „Pane, ty si môj život“.

Apoštoli, ktorí stretli Ježiša a zažili Jeho odpustenie, vydávali svedectvo nového života. Už sa viac nešetrili, ale dávali samých seba. Neuspokojili sa s polovičatosťou, ale dávali jedinou možnou mierou, mierou tých, čo nasledujú Ježiša, mierou lásky, ktorá sa nedá zmerať. Vyliali „svoju krv na obetu“ (2 Tim 4,6).

Prosme o milosť, aby sme neboli vlažnými kresťanmi, ktorí žijú polovičato a nechávajú vychladnúť lásku. Nachádzajme znova samých seba v každodennom vzťahu s Ježišom a v sile Jeho odpustenia. Ako sa Ježiš spýtal Petra, tak sa pýta aj nás: „Kto som pre teba? Miluješ ma?“. Nechajme tieto slová preniknúť do nášho vnútra, aby sme sa neuspokojovali s minimom, aby sme aj my boli živí svedkovia Ježiša.

Modliť sa je vstúpiť do Ježišovho Srdca  28.6.2019   - pri 175. výročí Apoštolátu modlitby
Modlitbou odpovedáme na výzvu Ježiša, aby sme otvorili naše srdcia bratom, najmä tým, ktorí sú skúšaní na tele a na duchu. Je dôležité hovoriť o bratoch, ale existujú dva spôsoby, ako o nich hovoriť: žehnať alebo klebetiť, ohovárať. Modlitba je rozprávanie Ježišovi o bratoch, povedať: „Pane, prosím ťa za tento problém, za túto ťažkosť, za túto situáciu.“ 

Vstúpiť do modlitby za brata znamená vstúpiť s mojím srdcom do Ježišovho srdca, vykonať cestu do vnútra Ježišovho srdca, spoznať, čo Ježiš cíti a tiež vykonať cestu do môjho srdca, aby som zmenil moje srdce.

Musíme mladým ľuďom ponúknuť príležitosti pre vnútorné prežívanie, momenty spirituality, školy Slova, aby mohli byť nadšenými misionármi v rôznych prostrediach. Tak zistia, že modlitba ich neoddeľuje od skutočného života, ale pomáha im interpretovať existenčné udalosti vo svetle Božom. Učiť mladých, že modlitba je skvelý spôsob, ako sa pohnúť v živote dopredu. 

Je nevyhnutné, aby sa poslanie Cirkvi prispôsobilo časom a využívalo moderné nástroje. Je to vstup do moderného areopágu na ohlasovanie milosrdenstva a dobroty Boha. Treba sa však vyhnúť tomu, aby sme sa stali služobníkmi toho, čo má byť iba nástrojom. Nesmieme sa stať rukojemníkmi siete, aby sme sa do nej chytili my sami, namiesto toho, aby „lovila ryby“, teda priťahovala duše, aby sme ich priviedli k Pánovi.

Katechéza o Skutkoch apoštolov: Štyri črty prvokresťanského spoločenstva   26. 6. 2019
Ovocie Turíc, mocné vyliatie Ducha Svätého na prvé kresťanské spoločenstvo spôsobilo, že množstvo ľudí sa vo svojich srdciach cítilo preniknutých radostnou zvesťou – kerygmou – o spáse v Kristovi a slobodne sa k nemu prihlásili svojím obrátením, prijatím krstu v jeho mene a prijatím aj z ich strany daru Ducha Svätého.

Evanjelista Lukáš ukazuje jeruzalemskú cirkev ako vzor - paradigmu každého kresťanského spoločenstva, ako ikonu bratstva, ktoré fascinuje a ktoré netreba mýtizovať, ale ani bagatelizovať. Rozprávanie Skutkov apoštolov nám umožňuje nahliadnuť medzi steny domu, kde sa prví kresťania zhromažďujú ako Božia rodina, miesto koinonie, čiže spoločenstva lásky medzi bratmi a sestrami v Kristovi.

Prví kresťania sústavne počúvajú didaché, čiže apoštolské vyučovanie; udržiavajú vysoko kvalitné medziľudské vzťahy aj prostredníctvom zdieľania duchovných a hmotných dobier; pripamätávajú si Pána skrze „lámanie chleba“, teda Eucharistiu, a vedú dialóg s Bohom v modlitbe. Toto sú postoje kresťana.

Na rozdiel od ľudskej spoločnosti, kde existuje tendencia konať vo vlastných záujmoch, bez ohľadu na druhých, či dokonca na ich úkor, spoločenstvo veriacich nepripúšťa individualizmus, podporuje zdieľanie a solidaritu. V duši kresťana nie je miesto pre sebectvo. 

Ak je tvoje srdce sebecké, nie si kresťanom, si svetským človekom, ktorý hľadá len vlastné výhody, vlastný zisk. A Lukáš v knihe Skutkov hovorí, že veriaci sa držia pospolu, to znamená, že blízkosť a jednota sú štýlom veriacich: sú si nablízku zo vzájomnej starostlivosti, nie z dôvodu, aby niekoho ohovárali, ale aby pomáhali, aby sa zblížili.

Milosť krstu odhaľuje vnútorné puto medzi bratmi a sestrami v Kristovi, ktorí sú povolaní deliť sa, vcítiť sa do druhých a dávať „podľa toho, ako kto potrebuje“ (Sk 2,45), to znamená veľkorysosť, almužnu, starostlivosť o druhého, navštevovanie chorých, navštevovanie tých, ktorí sú v núdzi, ktorí potrebujú útechu.

Rozprávanie Skutkov apoštolov nám pripomína, že Pán zaručuje rast spoločenstva. Vytrvanie veriacich v rýdzosti zmluvy s Bohom a s bratmi sa stáva príťažlivou silou, ktorá fascinuje a získava si mnohých, princípom, vďaka ktorému žije veriace spoločenstvo každej doby.

Prosme Ducha Svätého, aby urobil naše spoločenstvá miestami, kde si možno  osvojovať a praktizovať nový život, skutky solidarity a súdržnosti; miestami, kde sú slávenia liturgie stretnutím s Bohom, ktoré sa stáva spoločenstvom s našimi bratmi a sestrami; miestami, ktoré sú otvorenými dverami nebeského Jeruzalema.

Práca súvisí aj s odpočinkom  26. 6. 2019  -   Medzinárodnej organizácii práce v Ženeve
Práca je cestou k rastu, ale len vtedy, keď je integrálnym rastom, ktorý prispieva k celému ekosystému života: jednotlivcom, spoločnostiam i planéte. Nie je len niečím, čo robíme na oplátku za niečo iné. Tak ako je nevyhnutná k realizácii osoby, práca je rovnako zásadnou i pre spoločenský rozvoj. 


Súčasťou integrálnej odpovede na súčasnú ekonomickú situáciu je zabezpečenie takzvaných „troch T“, ktorými sú v španielčine tierra, techo, trabajo – čiže pôda, strecha nad hlavou a práca. Ďalšou nevyhnutnou trojicou sú tradícia, čas a technológia: v angličtine tradition, time, technology.

Neustála akcelerácia zmien a zintenzívňovanie rytmu života a práce neprispieva k udržateľnému rozvoju či k zlepšovaniu kvality života ľudí. Potrebujeme prestať chápať čas roztriešteným spôsobom, len ako využiteľnú a cenovo nákladnú dimenziu podnikania. Čas je darom, ktorý treba prijať, chrániť a oceňovať, v ktorom môžeme začínať procesy ľudského napredovania, v ktorom môžeme byť pozorní voči životu, ktorý nás obklopuje. 

Potrebujeme čas na prácu a potrebujeme čas na odpočinok; potrebujeme čas na namáhanie sa a potrebujeme čas na kontempláciu krásy ľudskej práce a prírody. Potrebujeme čas na spomalenie a uvedomenie si  dôležitosti prežívania prítomnej chvíle, a nie sa vždy náhliť k ďalšiemu momentu.

Nezamestnanosť mladých a neistota práce sú častokrát prepojené s ekonomickou mentalitou vykorisťovania práce a životného prostredia, s technokratickou kultúrou, ktorá nekladie človeka do svojho centra a s nedostatkom politickej vôle odpovedať do hĺbky na túto komplexnú otázku.  Nie je potom prekvapením, že mladí ľudia požadujú zmenu a pýtajú sa, ako je možné, že sa chce budovať lepšia budúcnosť, ale pritom sa nemyslí na krízu životného prostredia a utrpenie vylúčených.

Eucharistia je školou dobrorečenia  23. 6. 2019
Boží ľud miluje chválu, nežije lamentovaním. Je stvorený, aby žehnal, nie aby sa sťažoval. Pred Eucharistiou, Ježišom, ktorý sa stal Chlebom, pred týmto poníženým Chlebom, ktorý v sebe zahŕňa všetko, čím je Cirkev, sa učíme dobrorečiť to, čo máme, chváliť Boha, vzdávať vďaky, a nie zlorečiť nad našou minulosťou, podarovať dobré slová druhým.

Božia všemohúcnosť je pokorná, tvorená iba láskou. A láska koná veľké veci pomocou malých vecí. Boh obsiahnutý v kúsku chleba. Jednoduchý, nepostrádateľný, chlieb, ktorý sa láme a rozdáva. Eucharistia na nás prenáša mentalitu Boha, vedie nás k tomu, aby sme dávali druhým protiliek na postoj „mňa do toho nič“, na postoj „nemám čas, nemôžem, nie je to moja vec“. Proti odvracaniu pohľadu na druhú stranu.         

Eucharistia nám nesmie zovšednieť, nech je vždy ako prvé sväté prijímanie
Ježiš bol zabratý do reči k tisíckam ľudí a do ich uzdravovania. Na sklonku dňa k Pánovi pristupujú učeníci. Ježiš ich učí novej logike, logike podelenia sa, počnúc tým málom, ktoré nám Prozreteľnosť dáva k dispozícii. Berie päť chlebov a dve ryby, obracia sa na nebeského Otca a vyslovuje modlitbu vďakyvzdania. Potom začína lámať chleby, rozdeľovať ryby a dávať ich učeníkom, ktorí ich rozdávajú zástupu. A toto jedlo sa neminie, kým sa ho všetkým neujde do sýtosti.

Zázrak rozmnoženia chleba – veľmi dôležitý, čo dokazuje aj to, že ho zaznamenávajú všetci evanjelisti – ukazuje moc Mesiáša a zároveň jeho súcit. Ježiš má súcit s ľuďmi. Ten zázračný čin nielen že zostáva jedným z veľkých znamení v Ježišovom verejnom živote, ale vopred predznamenáva to, čo bude neskôr, na konci, pamiatkou jeho obety, čiže Eucharistiu, sviatosť jeho Tela a Krvi, darovaných pre spásu sveta.

Eucharistia je syntézou celej Ježišovej existencie, ktorá bola jedinečným aktom lásky k Otcovi a k bratom. Tak ako pri zázraku rozmnoženia chlebov, Ježiš vzal do svojich rúk chlieb, prednášal Otcovi modlitbu vďakyvzdania, lámal chlieb a dával ho učeníkom; a to isté urobil aj s kalichom vína. Ale v tej chvíli, v predvečer svojho umučenia, chcel Ježiš zanechať svojím konaním testament novej a večnej Zmluvy, ustavičnú pripomienku svojej Veľkej noci – smrti a zmŕtvychvstania. 

Eucharistia nám nesmie zovšednieť! Zakaždým, keď pristúpime k oltáru, aby sme prijali Eucharistiu, máme si skutočne obnovovať naše „amen“ voči Kristovmu Telu. Nech je to „amen“, ktoré vychádza zo srdca, z presvedčenia. Je to Ježiš; Ježiš, ktorý ma zachránil, ktorý mi prichádza dať silu žiť. Zakaždým nech je to akoby naším prvým svätým prijímaním.

Teológia po Veritatis gaudium v kontexte Stredomoria 21. 6. 2019
Keď sa v úvode Veritatis gaudium spomína prehlbovanie kerygmy a dialógu ako kritérií na obnovenie štúdií, chce sa tým povedať, že sú v službe Cirkvi, ktorá stále viac stavia do centra evanjelizáciu. Nie apologetiku, nie príručky, ale ako sme to počuli: evanjelizovať. V centre je evanjelizácia, čo neznamená prozelytizmus.

Dialóg je predovšetkým metóda rozlišovania a ohlasovania Slova lásky, ktoré sa obracia na každého človeka a chce prebývať v jeho srdci. Iba pri počúvaní tohto Slova a v zakusovaní lásky, ktorú komunikuje, je možné rozlíšiť aktuálnosť kerygmy. Takto chápaný dialóg  je formou prijatia.

V teológii sú potrebné dva súčasne pohyby: zdola nahor i zhora nadol, ako hovorieval sv. František z Assisi: Kážte evanjelium, a ak to bude potrebné, tak aj slovami. Ide o svedectvo. Poddajnosť Duchu Svätému znamená štýl života a ohlasovania bez ducha podmaňovania a bez agresívneho úmyslu popierania. Je to spôsob, ktorý vstupuje do dialógu „zvnútra“ s ľuďmi, ich kultúrami, dejinami, s ich odlišnými náboženskými tradíciami; spôsob, ktorý v zhode s evanjeliom zahŕňa aj svedectvo až po obetovanie života.

Myslím na nenásilie ako horizont a poznanie sveta, na ktoré musí teológia pozerať ako na svoj konštitutívny prvok. Tu nám pomáhajú spisy a prax Martina Luthera Kinga a Lanzu del Vasto i ďalších „remeselníkov“ pokoja. Pomáha nám a povzbudzuje nás spomienka na blahoslaveného Giustina Russolillu, ktorý bol študentom tejto fakulty, a na dona Peppina Dianu, mladého farára, ktorého zabila camorra, ktorý tu tiež študoval.

Chcel by som sa zmieniť o nebezpečnom syndróme, ktorým je „syndróm Babylonu“. My si myslíme, že „babylonským syndrómom“ je zmätok, ktorý pramení v tom, že človek nechápe to, čo druhý hovorí. Toto je prvý krok. Ale ten pravý „babylonský syndróm“ je to, že nepočúvame, čo druhý hovorí a nazdávame sa, že my vieme, čo si ten druhý myslí a čo povie. Toto je mor!

Dialóg nie je nejaká magická formulka, ale istotne teológii pomáha pri jej obnove, ak sa berie vážne, ak sa k nemu povzbudzuje a podporuje sa medzi učiteľmi a študentami, ako aj vzhľadom na iné formy poznávania a iné náboženstvá, najmä judaizmus a islam. 

Študenti teológie by mali byť vzdelávaní v dialógu s judaizmom a islamom, aby porozumeli spoločným koreňom a odlišnostiam našich náboženských identít, a tak účinnejšie prispievali k budovaniu takej spoločnosti, ktorá si cení rozmanitosť a podporuje rešpekt, bratstvo a pokojné spolunažívanie.

Sme povolaní k viesť dialóg s moslimami, aby sme vytvorili budúcnosť našich spoločností a našich miest, máme ich považovať za partnerov pri vytváraní pokojného spolunažívania, aj keď evidujeme otrasné prípady z dielne fanatických skupín nepriateľských k dialógu, ako je tragédia z Veľkej noci na Srí Lanke.

Formovať študentov k dialógu so židmi znamená vzdelávať ich v poznaní ich kultúry, spôsobu myslenia, ich jazyka, aby lepšie porozumeli a prežívali náš vzťah na náboženskej úrovni. Na teologických fakultách a cirkevných univerzitách treba povzbudzovať ku kurzom arabského a hebrejského jazyka a kultúry a ku vzájomnému spoznávaniu sa medzi kresťanskými, židovskými a moslimskými študentmi.

Dialóg môže byť metódou nielen vyučovania, ale aj štúdia. Texty veľkých monoteistických tradícií sú v niektorých prípadoch výsledkom dialógu.  Samotný stredomorský región je miestom, ktoré historicky, geograficky a ľudsky predstavuje most medzi Európou, Afrikou a Áziou.

Teológia prijatia, ktorá si ako metódu interpretovania reality osvojuje rozlišovanie a úprimný dialóg, potrebuje teológov, ktorí dokážu pracovať spoločne a v interdisciplinárnej forme, prekonávajúc individualizmus pri intelektuálnej práci. 

Potrebujeme teológov – mužov i ženy, kňazov, laikov a rehoľníkov – s historickým a cirkevným zakorenením, otvorených pre nevyčerpateľnú novosť Ducha Svätého, ktorí budú vedieť uniknúť pred autoreferenčnými, konkurenčnými a de facto zaslepujúcimi logikami, ktoré častokrát existujú aj v našich akademických inštitúciách a koľkokrát sú skryto prítomné medzi teologickými školami.

Na ceste neustáleho vychádzania zo seba samých a stretávania sa s druhými, je dôležité, aby teológovia boli mužmi a ženami súcitu, spolucítenia, aby sa cítili dotknutí útlakom v životoch mnohých, otroctvami dneška, spoločenskými ranami, násilím, vojnami a nesmiernymi nespravodlivosťami znášanými mnohými chudobnými.

Teológiu možno robiť jedine na kolenách. Bez spoločenstva a bez súcitu, sústavne vyživovaných modlitbou, teológia stratí dušu, stratí inteligenciu a schopnosť kresťansky interpretovať skutočnosť. Bez spolucítenia, čerpaného z Kristovho Srdca, teológovia riskujú, že budú pohltení v stave privilégia toho, kto sa obozretne stavia mimo sveta a nezdieľa s väčšinou ľudstva nič z jeho rizika. To je teológia z laboratória, teológia čistá a „destilovaná“, ako destilovaná voda, ktorej sa nič nedotkne.

Úlohou teológov je prispievať k  vytváraniu siete solidarity. Stredozemné more je miestom mnohých stroskotaní, od príbehu proroka Jonáša, cez stroskotanie sv. Pavla na Malte až po dnešných stroskotancov. Je potrebné prekonávať pokušenia dobyvateľstva a uzatvárania sa do vlastnej identity. Obe sa rodia a vyrastajú zo strachu. Teológiu nemožno robiť v prostredí strachu.  

Teológia sa musí naladiť na Ducha Vzkrieseného Ježiša, s Jeho slobodou ísť do sveta a dosiahnuť periférie, a to aj tie týkajúce sa myslenia. Teológovia majú úlohu vždy nanovo podporovať stretávanie kultúr so zdrojmi Zjavenia a Tradície. Starobylé stavebné diela myslenia, veľké teologické syntézy minulosti, sú baňami teologickej múdrosti, no nemôžu sa mechanicky aplikovať na aktuálne otázky. Ide o to, aby sme z ich pokladu čerpali pri hľadaní nových ciest.

Vďaka Bohu, prvotné zdroje teológie, čiže Božie slovo a Duch Svätý, sú nevyčerpateľné a vždy plodné, preto sa môže a musí pracovať v smere tzv. „teologických Turíc“, ktoré umožnia ženám a mužom našich čias načúvať „vo svojom jazyku“ kresťanskej reflexii, ktorá bude odpovedať na ich hľadanie zmyslu a plného života. 

Predovšetkým, je potrebné vychádzať z Evanjelia milosrdenstva, čiže z ohlasovania vykonaného samotným Ježišom a z pôvodných kontextov evanjelizácie. Teológia sa rodí uprostred konkrétnych ľudských bytostí, ktoré sa stretli s Božím pohľadom a srdcom, ktoré ich hľadá s milosrdnou láskou. Robiť teológiu je aj skutkom milosrdenstva. 

Ohľadom slobody teologickej reflexie by som urobil jedno rozlíšenie. U bádateľov je potrebné napredovať v slobode, potom v poslednej inštancii prislúcha Magistériu, aby sa vyjadrilo, nemožno však robiť teológiu bez tejto slobody. Ale pri kázaní Božiemu ľudu, prosím, nezraňujme vieru Božieho ľudu diskutabilnými otázkami! Diskutabilné otázky nech zostanú medzi teológmi. Božiemu ľudu treba dávať podstatu, ktorá bude živiť vieru, a nie ju relativizovať.

Snívam o teologických fakultách, kde sa bude spolunažívať v rozdielnosti, kde sa bude praktizovať teológia dialógu a prijatia, kde sa bude zakúšať model mnohostenu teologického poznania namiesto statickej a „nevtelenej“ guľovej plochy; kde bude teologický výskum schopný podporovať náročný, no fascinujúci proces inkulturácie.

Kerygma, dialóg, rozlišovanie, spolupráca, sieť, aj paréziu (parresia), ktorá je schopnosťou byť na hranici, spolu s hypomoné, tolerovaním, byť na hranici, aby sa napredovalo – to sú všetko prvky a kritériá, ktoré tlmočia spôsob, akým bolo Evanjelium žité a ohlasované Ježišom, a akým môže byť aj dnes odovzdávané jeho učeníkmi.

Katechéza o Skutkoch apoštolov: Akoby ohnivé jazyky  19. 6. 2019
Päťdesiat dní po Veľkej noci, v tom večeradle, ktoré sa už stalo domovom učeníkov a kde je zjednocujúcim prvkom prítomnosť Márie, matky Pána, prežívajú apoštoli udalosť, ktorá prevyšuje ich očakávania, spojení v modlitbe. Sú prekvapení Božím vtrhnutím, ktoré roztvára dvere silou vetra, čo pripomína ruah, prvotný dych, a plní prísľub sily, daný Zmŕtvychvstalým pred jeho odchodom.

Modlitba je „pľúcami“, ktoré dávajú dych učeníkom všetkých čias, bez modlitby sa nedá byť Ježišovým učeníkom, bez modlitby nemôžeme byť kresťanmi! Je to vzduch, pľúca kresťanského života. 

Na Turíce sa k vetru pridáva oheň, pripomínajúci horiaci ker a horu Sinaj s darom desiatich slov. V biblickej tradícii oheň sprevádza zjavenie sa Boha. V ohni Boh odovzdáva svoje živé a účinné slovo, ktoré otvára budúcnosť; oheň symbolicky vyjadruje jeho dielo rozohrievania, osvecovania a skúmania sŕdc, jeho starostlivosť zoči-voči vzdorujúcim činom človeka, ich očisťovaním a ich revitalizovaním. 

Kým na Sinaji je počuť Boží hlas, v Jeruzaleme vo sviatok Turíc je tým, kto hovorí Peter, tá skala, ktorú si Kristus vybral, aby na nej postavil svoju Cirkev. Jeho slovo, slabé a schopné dokonca zaprieť Pána, prostredníctvom ohňa Ducha Svätého získava silu, stáva sa schopným prebodnúť srdcia a pohnúť ich k obráteniu. Boh si skutočne vyberá to, čo je vo svete slabé, aby zahanbil silných.

Cirkev sa rodí z ohňa lásky, a z toho „vznietenia“, ktoré prepukáva na Turíce a ktoré prejavuje silu Slova Zmŕtvychvstalého, ktoré je plne preniknuté Duchom Svätým. Nová a definitívna zmluva je založená už nie na zákone vpísanom do kamenných tabúľ, ale na pôsobení Božieho Ducha, ktorý všetko robí novým a odtláča sa do sŕdc „z mäsa“.

Slovo apoštolov bolo nasiaknuté Duchom Zmŕtvychvstalého a stáva sa slovom novým, odlišným, ktoré sa však dá pochopiť, takmer akoby bolo simultánne prekladané do všetkých jazykov. Ide o jazyk pravdy a lásky, ktorý je univerzálnym jazykom, aj negramotní ho môžu pochopiť. Jazyku pravdy a lásky rozumejú všetci. Ak kráčaš s pravdou vo svojom srdci, s úprimnosťou a s láskou, všetci ti rozumejú. Hoci nemôžeš rozprávať, gestom to dokážeš, keď je pravdivé a láskavé.

Duch Svätý sa neprejavuje len v symfónii zvukov, ktorá zjednocuje a harmonicky skladá dohromady odlišnosti, ale predstavuje sa ako dirigent orchestra, ktorý rozozvučí partitúry chvál za veľkolepé diela Božie. Je tvorca spoločenstva, majster zmierenia, ktoré dokáže odstrániť bariéry medzi Židmi a Grékmi, otrokmi a slobodnými, aby ich urobil jedným telom. Buduje spoločenstvo veriacich, dáva do súladu jednotu tela a mnohorakosť údov. Dáva Cirkvi rásť, pomáhajúc jej prekonávať ľudské limity, hriechy a akýkoľvek škandál.

Úžas na Turíce je veľký. Peter v mene všetkých apoštolov vykladá udalosti vo svetle slov proroka Joela, ktorý ohlasuje nové vyliatie Ducha Svätého. Ježišovi stúpenci nie sú opití, ale prežívajú to, čo sv. Augustín definuje ako „triezve opojenie Duchom“, ktorý uprostred Božieho ľudu zapaľuje prorokovanie cez sny a vízie. Tento prorocký dar nie je vyhradený iba niektorým, ale všetkým, ktorí vzývajú Pánovo meno.

Od Turíc až doteraz Boží Duch pohýna srdcia prijať spásu, prichádzajúcu prostredníctvom Ježiša Krista, toho, ktorého ľudia ukrižovali na dreve kríža a ktorého Boh vzkriesil z mŕtvych. To On vylial Ducha Svätého, ktorý skladá polyfóniu chvál, a ktorého môžu počúvať všetci. Duch spôsobuje Božiu príťažlivosť. Boh nás láka svojou Láskou, zapája nás, aby hýbal dejinami. 

Duch Boží má moc poľudšťovať a robiť bratskou každú situáciu. Prosme Pána, aby nám dal zakúsiť nové Turíce, ktoré rozšíria naše srdcia a zladia naše cítenie s Kristovým cítením, takže budeme ohlasovať bez hanby Jeho premieňajúce slovo a budeme svedčiť o moci lásky, ktorá volá k životu všetko, čo stretne.

Buďte živým evanjeliom - výzva minoritom po generálnej kapitule  17. 6. 2019
Bratstvo je dar, ktorý treba prijať s vďačnosťou. Je to skutočnosť, ktorá je vždy „v procese“, vo výstavbe, a ktorá si preto žiada prispenie všetkých, bez toho, aby sa niekto vyčleňoval alebo bol vylúčený. V bratstve nie sme „konzumentmi“, ale staviteľmi. 

Hlásajte pokoj. Františkánsky pozdrav je „Pokoj a dobro!“, v hebrejčine „Shalom we tob“, čo môžeme dobre preložiť ako zmierenie: zmierenie sa so sebou samým, s Bohom, s druhými a so stvoreniami, čiže žiť v harmónii. V pokoji, ktorý prináša harmóniu. Je to zmierenie v sústredných kruhoch, ktoré vychádza zo srdca a rozširuje sa do vesmíru - ale v skutočnosti začína od Božieho srdca, od srdca Kristovho.

Pozvime Ducha Svätého do našich rán  16. 6. 2019  - homília v Camerine po zemetrasení
V neistote, ktorú pociťujeme navonok i vo vnútri, nám Pán dáva istotu: pamätá na nás. A zatiaľ čo tu dolu na zemi sa na mnohé veci v chvate zabúda, Boh nás nenechá upadnúť do zabudnutia. V jeho očiach nie je nikto opovrhnutý, pre neho má každý človek nekonečnú hodnotu: sme maličkí pod nebom a neschopní nič urobiť, keď sa zem chveje, ale pre Boha sme hodnotnejší než čokoľvek ostatné.

Pamätať je kľúčovým slovom pre život. Prosme každý deň o milosť pamätať na to, že nie sme Bohom zabudnutí, že sme jeho milované, jedinečné a nenahraditeľné deti. Pamätaním dostaneme silu nevzdávať sa v protivenstvách osudu. Pripomínajme si, čoho sme hodní, keď sa ocitneme v pokušení upadnúť do smútku a jatriť zlo, ktoré sa zdá, že je bez konca. 

Škaredé spomienky prichádzajú, aj keď na ne nemyslíme. Ale nevyplácajú sa. Zanechávajú človeka v melanchólii a nostalgii. A predsa, ako ťažko je oslobodiť sa od škaredých spomienok! Hodí sa tu príslovie, ktoré hovorí, že pre Pána Boha je ľahšie dostať Izrael preč z Egypta, ako Egypt preč zo srdca Izraela.

Pre oslobodenie srdca od minulosti, od negatívnych spomienok, ktoré uväzňujú, od smútku, ktorý paralyzuje, je potrebný niekto, kto nám pomôže niesť bremená, ktoré máme v sebe. Ježiš hovorí, že mnohé veci ešte nie sme schopní zniesť. Ale nezbavuje nás bremien, tak by sme to chceli my, čo stále hľadáme rýchle a povrchné riešenia. Pán nám dáva Ducha Svätého.

Duch Svätý nás samých pod bremenami života, mení našu uväznenú pamäť na pamäť slobodnú, zranenia z minulosti na pripomienky spásy. Završuje v nás to, čo urobil v Ježišovi: zranenia spôsobené zlom sa zmenili na kanály milosrdenstva, žiarivé rany, v ktorých jasne svieti Božia láska. Toto robí Duch Svätý, keď ho pozveme do našich rán. On natiera naše nepekné spomienky balzamom nádeje.

Pozemské nádeje sú pominuteľné, majú vždy svoj dátum expirácie, tvoria ich totiž pozemské ingrediencie, ktoré skôr či neskôr podľahnú skaze. Nádej Ducha Svätého je trvácnou nádejou. Nebude nikdy po záruke, lebo je založená na Božej vernosti. 

Nádej Ducha Svätého nie je optimizmom. Rodí sa v hlbinách srdca, kde roznecuje istotu, že sme vzácni, lebo sme milovaní, zanecháva pokoj a radosť, nezávisle na tom, čo sa deje vonku. Je to nádej so silnými koreňmi, ktorú nijaká búrka života nemôže vykoreniť. Je to nádej, ktorá nespôsobuje sklamanie, dáva silu prekonať každé súženie. Nádej nezahanbuje!

Keď sme v súžení alebo zranení, vedie nás to stavať si „ochranné hniezdo“ okolo našich útrap a obáv. Duch Svätý nás ale oslobodzuje z našich hniezd, vedie nás k rozletu, otvára pred nami ten úžasný cieľ, pre ktorý sme zrodení. Duch Svätý nás sýti živou nádejou. Pozvime ho a On príde. Príď, Duch Tešiteľ! Príď nám dodať svetla, dať zmysel tragédii, dať nám nádej, ktorá nie je klamná. Príď, Svätý Duch!

Trojica nie je teologický rébus, ale nádherné tajomstvo Božej blízkosti. Trojica nám hovorí, že nemáme hore v nebi akéhosi samotárskeho Boha, vzdialeného a ľahostajného. Otec nám dal svojho Syna, ktorý sa stal človekom ako my, a ktorý nám posiela svojho vlastného Ducha, aby nám bol ešte bližšie, aby nám pomáhal niesť bremená života. 

Svätý Duch prichádza do nášho ducha a tak nás znútra potešuje, prináša do nášho vnútra Božiu nehu. S Bohom nezostanú bremená života na našich pleciach. Duch Svätý, ktorého meno vyslovujeme zakaždým práve vtedy, keď sa pri prežehnaní dotýkame našich pliec, prichádza, aby nám dával silu, aby nás povzbudzoval, uľahčoval naše bremená. 

Duch Svätý je odborníkom v kriesení, v pozdvihovaní, v pretváraní. Na opravovanie sa totiž žiada viac sily než na stavanie; na opätovné začínanie viac ako na samotný štart; na uzmierenie viac ako na vzájomnú zhodu. Ten, kto sa drží Boha, neklesá na mysli, ale ide ďalej: začína odznovu, znovu skúša, nanovo buduje. Aj trpí, ale dokáže začínať odznova, vyvíjať novú snahu, rekonštruovať.

Čože je človek, že naň pamätáš? Boh, ktorý na nás pamätá, Boh, ktorý uzdravuje naše zranené spomienky tým, že ich potiera balzamom nádeje, Boh, ktorý nám je blízko, aby nás zvnútra pozdvihol, tento Boh nech nám pomáha byť budovateľmi dobra, tešiteľmi sŕdc. 

Každý môže urobiť trochu dobra bez toho, aby čakal, že s tým najprv začnú iní. „Ja začnem!“ – toto musí povedať každý. Každý môže potešiť niekoho bez toho, aby čakal na to, kým sa vyriešia jeho vlastné problémy. Aj nesením môjho kríža sa snažím byť blízkym, aby som utešil iných.

Človek je tvojím veľkým snom, Pane, na ktorý neustále pamätáš. Nie je ľahké to chápať v ťažkých okolnostiach. Ľudia na nás zabúdajú, nepamätajú na našu tragédiu. Ale ty, Pane, nezabúdaš. Pane, daj nech pamätáme na to, že sme tu na svete preto, aby sme prinášali nádej a blízkosť, lebo sme tvojimi deťmi, deťmi Boha všetkej útechy.

***
