(Tato verze kurzu Zjevení br. Pauliena je určena ke studijním účelům sboru CASD ve Vyškově. Jazyková korektura překladu nebyla provedena.)

7/ Základní exegeze knihy Zjevení

O knize Zjevení se můžeme naučit mnoho věcí již z prvních 4 veršů. 

1  Zjevení, které Bůh dal Ježíši Kristu, aby ukázal svým služebníkům, co se má brzo stát; naznačil to prostřednictvím anděla svému služebníku Janovi. 

2  Ten dosvědčil Boží slovo a svědectví Ježíše Krista, vše, co viděl. 

3  Blaze tomu, kdo předčítá slova tohoto proroctví, a blaze těm, kdo slyší a zachovávají, co je tu napsáno, neboť čas je blízko. 

4  Jan sedmi církvím v Asii: Milost vám a pokoj od toho, který jest a který byl a který přichází, i od sedmi duchů před jeho trůnem.

Tyto verše nám říkají, jak samotný Jan chtěl, abychom činili exegezi knihy. Exegeze je hledání porozumění toho, co chtěl autor říci, když text psal. Exegeze nás vede k tomu, abychom se naučili něčemu z textu, aby text samotný vedl to, co v něm máme vidět. 

Co nám tyto verše říkají o správné exegezi knihy Zjevení? Z v.1 vyplývá, že je to křesťanská kniha, jinými slovy, je to kniha napsaná z perspektivy Ježíše Krista. Je to zjevení Ježíše Krista. V Knize Zjevení bychom neměli najít materiál, který je křesťanství zcela cizí. Když jsme mluvili o základních exegetických pravidlech, tak jsme zmínili skutečnost, že když přistupujeme k textu, musíme k němu přistupovat ze široké perspektivy křesťanství. V knize Zjevení nenajdeme podivné detaily, které zcela odporují tomu, co popisují ostatní knihy Bible. Kniha Zjevení je v harmonii s NZ teologií, i když používá značně odlišný jazyk. Např. ve Zj 9:2-6 je velice podivný popis kobylek a štírů, kteří sužovali lidi po 9 měsíců. Když však porovnáme Zj 9 s Lk 10, zjistíme, že poselství Zj 9 je to samé poselství jako v Lk 10. Je to poselství o tom, že Bůh pečuje o svůj lid uprostřed démonické rány. Takže i když je někdy jazyk zcela jiný než ve zbytku NZ, teologie Zjevení je v harmonii s teologií NZ. Je to zjevení Ježíše Krista, ne zjevení prapodivných detailů dějin. 

Další věc, kterou se můžeme naučit z těchto veršů, je to, že jsou Božím zjevením. Kniha Zjevení je stejně tak výsledek lidského autora jako i výsledek záměru Božského pisatele. Je to Bůh, kdo dává vidění a kdo ustanovuje symboly této knihy. Kniha Zjevení je více než jen záměr lidského autora. Zcela jasně ukazuje, že je výsledkem Božího záměru. Jsou to slova pocházející od Boha. 

Třetím ponaučením z tohoto textu je to, že kniha Zjevní je zasazena do prostředí Malé Asie. Kniha byla jasně zamýšlena tak, aby jí rozuměli tehdejší posluchači. 

3  Blaze tomu, kdo předčítá slova tohoto proroctví, a blaze těm, kdo slyší a zachovávají, co je tu napsáno, neboť čas je blízko.

Text říká, že jsou požehnaní ti, kdo slyší slova a berou si je k srdci. Je to pokus přeložit určitý aspekt knihy Zjevení, a tím je to, že byla zamýšlena tak, aby jí bylo porozuměno. Je to jiné, než v knize Daniel. V této knize je častokrát napsáno, že Daniel neporozuměl, jsou v ní obsaženy věci, které jsou zapečetěny, např. Da 8:27

27  Já Daniel jsem zůstal bez sebe a byl jsem těžce nemocen po řadu dní. Pak jsem vstal a konal své povolání u krále. Žasl jsem nad tím viděním, ale nikdo to nechápal.

Některým aspektům knihy Daniel nerozuměl ani autor, ani posluchači. Povšimněme si Da 12:4.

4  A ty, Danieli, udržuj ta slova v tajnosti a zapečeť tuto knihu až do doby konce. Mnozí budou zmateně pobíhat, ale poznání se rozmnoží."

Některé věci tedy byly zapečetěny pro pozdější dobu. Tak tomu však není v knize Zjevení. Místo toho kniha Zjevení uvádí, že je požehnaný ten, kdo čte slova tohoto proroctví a požehnaní jsou ti, kdo jej slyší a berou si k srdci, co slyší, neboť čas je blízko. V řečtina má slovo slyšet dva významy: někdo může slyšet bez porozumění nebo někdo může slyšet s porozuměním. To samé slovo má jiný význam, který se rozlišuje podle kontextu, ve kterém se nachází. Toto slovo je v akuzativu a to znamená, že není pochyb o tom, že tato kniha byla zamýšlena tak, aby byla předčítána a porozuměna. Není to kniha, která je zapečetěna pro budoucnost. Není to kniha, která mate svého autora, ale je to kniha, která měla být slyšena a porozuměna. Bůh se setkal s Janem v situaci, ve které se nacházel. V procesu psaní knihy použil symboly tehdejšího života. Kniha je včleněna do prostředí Malé Asie a dává smysl v prostředí Malé Asie 1. stol n.l. 

Uvedu některé příklady symbolů tehdejšího života. Na konci Zj 1 je uveden obraz Ježíše Krista, který líčí jeho slávu. Ježíš je ten, kdo drží klíče od pekla a smrti, on je počátek a konec, první a poslední, on posílá své anděly, aby vedly Jana apod. Je zajímavé, že ve starobylém světě byla známa bohyně Hekata, která měla mnoho podobných charakteristik. Tato bohyně byla velice populární v jihozápadní části Malé Asie v době, kdy byla psána kniha Zjevení. Byla známa jako paní vesmíru. Byla líčena jako ta, kdo má klíče od nebe a pekla. O vesmíru se přemýšlelo jako o budově, která měla tři poschodí. Nebe bylo nahoře, peklo dole a mezi tím byla země, na které bydlí lidé. Tato bohyně Hekata byla považována za toho, kdo má klíče k branám nebe a pekla. Mohla cestovat tam a zpět mezi nebem a peklem a zanechávat na zemi zprávy, co se děje v nebi a také podávat v nebi zprávy o tom, co se děje na zemi. Byla nazývána počátek a konec a používala anděly, aby zprostředkovali její zprávy. Jistě můžete vidět paralely mezi Hekatou a Ježíšem. Když Jan psal knihu Zjevení pod inspirací Boha, napsal ji v termínech, kterým mohli lidé v tehdejší době a prostředí rozumět. 

Je také známo, že ve starobylém světě se lidé hodně zabývali proroctvími. Proroky neměli pouze židé a křesťané, bylo mnoho dalších typů proroků, např. delfický věštec, kterého lidé vyhledávali kvůli informacím o své budoucnosti a o věcech, které se jim v životě přihodí. V Zj 1:17 Ježíš povolává Jana jako proroka, pokládá své ruce na Janova ramena a říká: Neboj se, vše bude v pořádku. Ve starobylém světě je toto známo jako věštba ujištění a byla běžná v povolávání pohanských proroků stejně tak jako křesťanských proroků. Existoval určitý vzor, ve kterém povolávající bůh řekl: „neboj se“, a potom dodal důvod, proč by se prorok neměl strachovat. Zde ve Zjevení říká: Neboj se, já jsem ten, který byl mrtvý a jsem ten, kdo má klíče od nebes a pekla. Takže v knize Zjevení se vyskytují vzory a obrazy, které se odehrávaly ve skutečném prostředí Malé Asie. Kniha Zjevení není od okolního světa izolována, ale používá jazyk oné doby a místa. 

Mohli bychom však položit otázku, proč by inspirovaný pisatel musel používat pohanské koncepty. Domnívám se, že ze 2 důvodů: Zaprvé, pohanské koncepty byly používány ke komunikaci. Pokud chtěl autor komunikovat s lidmi, kteří žili v pohanské kultuře, potom chtěl použít termíny, které dávaly těmto lidem smysl. Druhý důvod k jejich používání je proto, aby se vedla bitva s pohanskou teologií. Pokud chce někdo odporovat určitým idejím, které se šíří, musí používat slova, která  tyto ideje vyjadřují. Takže v knize Zjevení Jan komunikuje se starobylým světem tak, že kritizuje jeho náboženství a současně předává poselství a víru, kterou mu svěřil Bůh. Takže je patrné, že Jan psal církvím v Malé Asii v jejich době a místě. 

Čtvrtý bod, který si můžeme vytáhnout z úvodních veršů Zjevení je ten, že kniha Zjevení používá slabou řeckou gramatiku. Tento bod jsem již zmínil dříve. Verš 4 říká, že poselství přicházejí od toho, který byl a je a který přichází. To je hezký překlad, ale ve skutečnosti neodráží gramatiku originálu. Původně text udává: Pozdravy od toho existujícího a on byl a toho přicházejícího. Není to dobré ani v angličtině či v češtině a nebylo to zajisté dobré ani v původní řečtině. Toto je pouze příklad špatné gramatiky. Každý, kdo zná řečtinu a začetl by se do Zjevení by se asi u tohoto verše zastavil a řekl by si, co je to tady podivného. Kladl by si otázku, jestli je pisatel nevzdělaný nebo překládá do řečtiny z jiného jazyka jako např. z hebrejštiny nebo tím vyjadřuje nějaký protest proti řeckému jazyku a řecké kultuře, a nebo se jedná o jazyk nebes. Kdo ví, co se zde skrývá. Už jsme o tomto problému hovořili v dřívější přednášce. Učenci tento problém vysvětlují různě. Pravděpodobně je nejlepší vysvětlení to, že Jan neměl řecké pozadí a na Patmosu neměl žádné editory, kteří by mu mohli pomoci s úpravou jazyka. Častokrát se v knize Zjevení zdá, že je napsána dětskou řečí, jako kdyby se dítě učilo řečtině. 

Vidíme, že Bůh si použil člověka, který nebyl expert na tehdy používaný jazyk, ale Bůh jej přesto mohl použít, aby přinesl silné poselství a předat tehdejším lidem informace od Boha. 

Když budeme zkoumat knihu Zjevení dále za prvními čtyřmi verši, zjistíme, že si musíme dávat pozor na mnoho dalších věcí, když budeme dělat její exegezi a hledat autorův původní záměr. Autor používá apokalyptický jazyk, což je symbolický jazyk, který častokrát používá velice divné symboly. Např. zvířata, která by se v přírodě jistě nenašla, různé symboly a koncepty, které jsou cizí běžnému životu, např. šelma se sedmi hlavami a deseti rohy, s různými jmény, která jsou na nich napsána a s nohama jako medvěd a tělem jako levhart, lví tlamou apod. Takováto zvířata nikde neexistují, avšak ve světě Zjevení je mnoho podobných konceptů. Naštěstí při studiu starobylého světa zjistíme, že takovýto styl jazyka není příznačný jen pro Zjevení. Ve skutečnosti je to často používaný styl tehdejší doby. Existuje např. židovská kniha s názvem První Enoch, která má 7 archandělů včetně Gabriela a Míkaela. Stejně tak jsou v knize Zjevení zmiňováni archandělé s číslem 7. Tato židovská kniha uvádí 12 nebeských bran, Zjevení 3 nebeské brány na každé světové straně. V jiné knize s názvem Zefaniášova apokalypsa, což je pravděpodobně židovská kniha 1. stol., je následující popis, který je velice podobný s knihou Zjevení: „Potom jsem povstal a stál. A viděl jsem velkého anděla, který stál přede mnou. Jeho tvář zářila jako vycházející slunce a zrcadlila slávu. Jeho tvář byla taková, neboť je v jeho slávě dokonalá. A byl opásán, jako kdyby byl kolem jeho boku zlatý pás. Jeho chodidla byla jako bronz, který se taví v ohni. Když jsem jej viděl, jásal jsem, neboť jsem si myslel, že mě navštívil Hospodin Všemohoucí. Padl jsem na tvář a uctíval jsem ho. On mi však řekl. Postav se a neuctívej mě. Nejsem Bůh Všemohoucí, ale velký anděl Aramiel, který je nad abysem a hádesem, kde jsou všechny duše uvězněny od konce potopy, která přišla na svět až po dnešní den.“ 

Nepřipomíná nám tento text něco? Je v něm mnoho elementů, které se nacházejí ve Zjevení. Apokalyptika byl styl psaní ve starobylém světě. Byl to styl, který tehdejším lidem přinášel jasná poselství. Takže ačkoliv je jazyk Zjevení častokrát podivný, čtenáři 1.stol. znali kontext, ve kterém jej mohli interpretovat. 

Další bod, který nám vyvstane při čtení Zjevení na mysli, je význam SZ. Budu citovat komentátora Zjevení Williama Miligena: „Kniha Zjevení je zcela zakořeněna ve vzpomínkách, událostech, myšlenkách a jazyku církví minulosti. Je to v takové míře, že existují pochybnosti, jestli snad vůbec ve Zjevení existuje nějaká osoba, která by nebyla převzata ze SZ nebo jediná celá věta, která by nebyla postavena na materiálu převzatém ze SZ.“ Téměř 2000 slov, konceptů a myšlenek ve Zjevení se nějakou měrou dotýká a staví na SZ. SZ se stává klíčem ke kódu. Pokud neznáme SZ, nemůžeme porozumět Zjevení. Vzpomínáte si na naše krátké zastavení u Zj 13 v poslední přednášce? Tam jsme si povšimli, do jaké míry je kniha Zjevení založena na SZ. Se SZ je však v knize Zjevení jeden problém a tím je to, že SZ není nikdy v knize Zjevení citován, je na něj pouze naráženo s náznakem tady a jiným náznakem tam, určitými slovy a určitými frázemi. Z tohoto důvodu musíme pozorně zkoumat, jak se dívat na SZ v knize Zjevení. Musíme najít místa, ve kterých Jan skutečně naráží na SZ bez toho, aby tyto narážky vytvářel. Při rozvoji exegetické metody ve Zjevení musíme velmi pozorně dbát na to, jak zjistíme narážky. Budeme se tímto zabývat v budoucích přednáškách. 

Další věc, které si povšimnete, až budete procházet knihou Zjevení, je to, že má velmi opakující se strukturu. Píše se o 7 církvích, 7 pečetích, 7 polnicích, 7 nádobách. Když porovnáme polnice s nádobami, zjistíme, že se mezi nimi vyskytují významné paralely. Např. polnice i nádoby mají vliv na stejné části země. Pokud se podíváte na začátek a konec knihy Zjevení, zjistíte, že mezi nimi existují promyšlené paralely. Uvidíme ještě více paralel, až se budeme zabývat strukturou knihy. 

Další věc, která dělá na posluchače velký dojem, je kontext uctívání. Kniha Zjevení se vážně zabývá uctíváním, které tvoří ústřední téma celé knihy, např. Zj 5:8-14. 

8  A když tu knihu uchopil, čtyři bytosti a čtyřiadvacet starců padlo na kolena před Beránkem; každý měl loutnu a zlatou nádobu naplněnou vůní kadidla, což jsou modlitby Božího lidu. 

9  A zpívali novou píseň: "Jsi hoden přijmout tu knihu a rozlomit její pečetě, protože jsi byl obětován, svou krví jsi Bohu vykoupil lidi ze všech kmenů, jazyků, národů a ras 

10  a učinil je královským kněžstvem našeho Boha; a ujmou se vlády nad zemí." 

11  A viděl jsem, jak kolem trůnu a těch bytostí i starců stojí množství andělů - bylo jich na tisíce a na statisíce; 

12  slyšel jsem je mocným hlasem volat: "Hoden jest Beránek, ten obětovaný, přijmout moc, bohatství, moudrost, sílu, poctu, slávu i dobrořečení." 

13  A všechno stvoření na nebi, na zemi, pod zemí i v moři, všecko, co v nich jest, slyšel jsem volat: "Tomu, jenž sedí na trůnu, i Beránkovi dobrořečení, čest, sláva i moc na věky věků!" 

14  A ty čtyři bytosti řekly: "Amen"; starci padli na kolena a klaněli se.

Toto je nádherná pasáž o uctívání v nebesích. Kniha Zjevení je plná chvalozpěvů, plná obrazů svatyně, plná scén uctívání.

Co tedy učiníme s tímto pozorováním? Toto pozorování nám pomáhá porozumět tomu, jak provádět exegezi knihy a jak porozumět původnímu záměru pisatele. Můžeme z toho vyvodit nějaké praktické kroky? Domnívám se, že prvním důležitým krokem v knize Zjevení je učinění základní exegeze knihy, tedy základní exegeze textu, abychom co nejvíce porozuměli tomu, co autor zamýšlel, když ji psal. Jak to však učiníme? Navrhuji následující strategii. 

Když se budeme zabývat nějakou pasáží v knize Zjevení, tak se budeme dívat na klíčová slova v této pasáži. Když budete číst text, tak se ptejte, jaká jsou rozhodující slova, kterým máme porozumět a jaká slova určují význam tohoto textu. Pokud nezískám definici tohoto slova, ovlivní to moje porozumění textu? Vezmeme si hlavní slova v textu a ptáme se, jaký je klíčový koncept, na který autor poukazuje v těchto klíčových slovech. Potom si můžeme vzít na pomoc slovníky nebo lexikony a najít jejich význam. Takovýmto způsobem můžeme objevit význam, jaký mělo slovo ve svém původním kontextu v 1. stol. Pomoci nám mohou také konkordance. Můžeme si najít použití klíčových slov na jiných místech Bible. Možná existuje stálé používání termínu a my se můžeme dozvědět význam tohoto slova v kontextu, stejně tak, jak se učíme slovům v kontextu každodenního života. Čtení Bible znovu a znovu je způsob, jakým se učíme rozumět biblickému jazyku, biblickým slovům v jejich kontextu. Uvedu příklad. Přímo v prvním verši Zjevení je zajímavý výrok. 

1  Zjevení, které Bůh dal Ježíši Kristu, aby ukázal svým služebníkům, co se má brzo stát; naznačil to prostřednictvím anděla svému služebníku Janovi.

Překlad nám nepomůže u jednoho slova, které je skryté „pod textem“. V originále je řečeno: „Zjevení Ježíše Krista, které mu Bůh dal, aby ukázal svým služebníkům, co se musí brzo stát.“ Potom je použito slovo „dát najevo, naznačit“. Naznačil to a dal je prostřednictvím svého anděla Janovi. Když se podíváme na řecké slovo „dát najevo, naznačit“ na jiných místech NZ, zjistíme, že má specifický význam. Další místa jsou Sk 11:28, J 12:33, J 18:32, J 21:19. Při čtení těchto veršů nám bude zřejmé, že toto slovo má v originále stálý význam. Znamená záhadné, tajemné úsloví nebo čin, které ukazuje na budoucí událost. Je to skryté, záhadné rčení nebo čin, které ukazuje na budoucí událost. Říká nám to, že Zjevení je kniha s významem, je to kniha plná skrytých, záhadných vyjádření a skrytých, záhadných činů, které ukazují na budoucí události od doby Jana. V tomto jednom slově autor do určité míry definoval smysl celé knihy a to, co chce dělat. V knize Zjevení je důležité pravidlo to, že ji nemůžeme vzít doslova; je obrazná, figurativní ve své podstatě. Je tedy velice podstatné vidět a uvědomit si toto klíčové slovo hned na začátku. NIV toto slovo zcela potlačila tím, že mu dala úplně jiný význam. Zde se ukazuje na nutnost používat více překladů. Je dobré také používat interlineární překlad a vyhledat si originální řecké slovo, které je v pozadí překladu. 

Toto je velice důležitý koncept v knize Zjevení, neboť mnozí lidé hlásají princip doslovného výkladu Bible, dokud není jasné, že se jedná o symboliku. Tento princip je samozřejmě správný. Všeobecně bychom měli vzít Bibli tak, jak je napsána, tedy doslovně, dokud si nejsme jistí, že se jedná o symboliku. V knize Zjevení však platí přesný opak. Zjevení je kniha, která naznačuje. Je to kniha, která se v mnohých případech nemůže vzít doslova, ale musí se vykládat symbolicky, figurativně, tak, že ukazuje na daleko hlubší význam, který leží pod povrchem textu. Takže první krok v exegezi je najít klíčová slova v pasáži, definovat je a získat jejich význam. 

Druhým krokem je to, co učenci nazývají syntaxem, tedy to, jak slova ovlivňují význam dalších slov. Když se sejdou dvě slova dohromady, tak se někdy může změnit význam obou slov. Uvedu příklad: Zjevní Ježíše. V tomto výroku je určitá dynamika. Je to zjevení, které pochází od Ježíše nebo je to zjevení o Ježíši? Toto je syntaktická otázka. Takovéto otázky je nutné při studiu Zjevení pokládat. Když je dáno několik slov dohromady a tvoří frázi nebo větu, jak potom vztahy mezi těmito slovy ovlivňují význam textu? Např. svědectví Ježíšovo. Je to svědectví, které dává Ježíš nebo je to svědectví, které někdo jiný dává o Ježíšovi. Mnohokrát nás takovéto otázky ani nenapadnou, a přesto leží za takovýmito jednoduchými otázkami poklady pravého významu. Takže když identifikujeme klíčová slova, potom si všímejme, v jakém vzájemném vztahu jsou a pokládejme otázky ohledně významu tohoto vztahu. V textu je častokrát naprosto jasné, jaký vztah tato slova k sobě navzájem mají. Svědectví Ježíše je zcela jistě od Ježíše a ne něco o Ježíši. Toto můžeme vyčíst z textu. Mnohokrát to však ani z textu není jasné, jakým způsobem by text měl být čten. Možná tento význam nechává otevřený i samotný autor, aby čtenář šel oběma cestami. 

Třetím krokem v exegezi je gramatika, tedy jak skupiny slov tvoří vztah ve větách a odstavcích. Jedná se o mikrostrukturu, kdy zkoušíme vidět v textu malé podněty či narážky, které nám říkají, že autor rozvíjí důležité body v odstavci. Gramatika může být pro mnoho lidí obtížná, ale všichni se ji můžeme učit a růst v jejím poznání. 

Pro mnohé bude však nejobtížnější porozumět pozadí knihy, prostředí v Malé Asii, symboly všedního života, které se tam používají, např. kult Hekaty, apokalyptický jazyk atd. Pro mnohé studenty toto může být obtížné, když nebyli vyučeni životem a světem 1. stol. n.l. Můžeme se tomu však naučit, když používáme encyklopedie, kde se můžeme např. naučit vše, co je jen možné o Římské říši a starobylé Přední Asii. Biblické slovníky nám častokrát podávají informace z pozadí textů. Mohou nám pomoci i kritické komentáře, tedy komentáře, které se specializují na původní kontext a prostředí. Tyto komentáře nám mohou dát informace, že existovala např. bohyně Hekata, kniha 1. Enocha, Zefaniášova apokalypsa atd., které říkají věci, které mají vztah ke Zjevení. Nemůžeme používat kritické komentáře jako hlas od Boha, avšak když je čteme a seznámíme se s jejich informacemi, mohou nám pomoci s dobrým posouzením textu. 

Proces, který jsem naznačil, je základní. Tento přístup se může použít ke každé biblické knize. Pokud chceme porozumět tomu, co se autor snažil říci, potom základní kroky vedou ke klíčovým slovům, vztahům mezi těmito slovy, struktury mezi větami a odstavci a pokládání otázek o pozadí. Všeobecně řečeno, když se zabýváme např. knihou Římanům a přijdeme na to, co chtěl Pavel říci, potom jsme objevili celého Pavla. Exegeze dává velkou odměnu v knihách jako např. Římanům. V knize Zjevení je však jeden problém. V knize Zjevení není obtížné porozumět tomu, co chtěl autor říci. Problém je ten, že i když víme, co chtěl Jan říci, přesto většinou vůbec nevíme, co tím myslel. Např. ve Zj 8:7 je 1. polnice, což je velice divný obraz. 

7  Zatroubil první anděl: Nastalo krupobití a na zem začal padat oheň smíšený s krví. Třetina země, třetina stromoví a veškerá zeleň byla sežehnuta.

Co chtěl Jan říci? Inu, chtěl říci, že anděl zatroubil na trubku a kroupy a oheň smíšený s krví začal padat na zem a staly se tím hrozné věci. To je velice jasné. Většinou není těžké porozumět tomu, co chtěl Jan ve Zjevení říci. Problém je ten, že i když víme, co chtěl říci, stále většinou nevíme, co tím myslel. To je problém, se kterým se musíme vyrovnávat. Domnívám se na základě různých charakteristik Zjevení, které jsem zmínil v této přednášce, že pokud chceme porozumět knize Zjevení, musíme mít širší, více teologičtější metodu exegeze. Nemůžeme zůstat u metod v knize Římanům, ale musíme rozvinout metodu exegeze, která bude vhodná pro knihu Zjevení. To zahrnuje 3 další kroky k základní exegezi a o těchto krocích budeme hovořit v dalších pěti přednáškách. Musíme se dopodrobna zabývat strukturou knihy Zjevení a SZ pozadím. Musíme porozumět tomu, jak evangelium přetváří SZ obrazy ve světle toho, co učinil Ježíš Kristus. Tyto další 3 kroky se budou zdát snadnými, ale otevřou nám mnoho komplexních věcí. Otevřou nám také knihu do rozměrů, které bychom na první pohled nepředpokládali.

8/ Exegeze a struktura Zjevení – část 1

V mnohých knihách NZ je struktura knihy jasná od začátku do konce. Bezprostřední kontext určité pasáže je ve větách, které předcházely této pasáži a následovaly za ní. Avšak ve Zjevení je tomu jinak. Proplétající se komplexita struktury Zjevení je taková, že bezprostřední kontext pasáže se může nacházet někde úplně jinde v knize. V určitém slova smyslu je bezprostřední kontext jakékoli pasáže ve Zjevení celá kniha. Vykladač může být veden paralelními slovy, myšlenkami a strukturou knihy a strukturami dalších textů, které nemusí být bezprostředně před nebo za daným textem, může to být úplně někde jinde. Takže když se zabýváme knihou Zjevení, je nutné učinit více než jen obyčejnou strukturu knihy. Musíme prozkoumat speciální strategie, které nám pomohou porozumět danému textu skrze strukturu knihy. 

V této a příští přednášce se budu zabývat znaky struktury knihy Zjevení. V této přednášce se budu zabývat třemi znaky: opakujícími se strukturami, procesem, který nazývám dvousměrností a procesem, který někteří učenci nazývají chiastická struktura. Každý znak si vysvětlíme. Zjistíme, že s jeho pomocí můžeme získat zajímavý vhled do knihy Zjevení, který nám hlouběji odhalí autorův úmysl.

Začněme s myšlenkou opakujících se struktur. Jak jsem již zmínil dříve, v knize Zjevení je mnoho opakujících se struktur. Jsou tam například skupiny 7 jako 7 církví, 7 pečetí, 7 polnic, 7 nádob. Je prospěšné, když si jsme tohoto vzoru vědomi, abychom viděli, jestli existuje paralela nebo kontrast v toku těchto pasáží nebo v jejich teologickém obsahu. Pokud porovnáváme dvě struktury, které se zdají být podobné a jedna je jasnější než jiná, potom se od jasné můžeme přesunout k nejasné. Toto může pomoci v některých velice obtížných pasážích. Uvedeme si příklad na polnicích a nádobách. 

Zj 8:7

7  Zatroubil první anděl: Nastalo krupobití a na zem začal padat oheň smíšený s krví. Třetina země, třetina stromoví a veškerá zeleň byla sežehnuta.

Porovnejme tento verš se Zj 16, kde je první nádoba hněvu. 

2  První anděl šel a vylil svou nádobu na zem: a zlé, zhoubné vředy padly na lidi označené znamením dravé šelmy a klekající před jejím obrazem.

Takže vidíme, že tyto dva texty jsou paralelní. První polnice dopadá na zem a NIV říká, že první nádoba dopadá na krajinu. ČEP uvádí v obou verších slovo země. V originále je použito stejné slovo v obou případech. První rána dopadá v obou případech na zemi. 

Ve Zj 8:8,9 si povšimneme, že druhý anděl zatroubil na svoji polnici a něco jako mohutná hora hořící ohněm byla vržena do moře. Třetina moře se obrátila v krev 

a zahynula třetina mořských tvorů a byla zničena třetina lodí.

Porovnejme tento verš s Zj 16:3.

3  Druhý vylil svou nádobu na moře: a změnilo se v krev jako krev zabitého a všechno živé v moři zahynulo.

Takže jsme si povšimli, že druhá polnice i druhá nádoba dopadá na moře. V obou případech se voda změnila v krev. 

Kdybychom pokračovali v porovnávání dalších textů, tak bychom viděli, že třetí polnice a nádoba dopadá na prameny vod, čtvrtá na nebesa, pátá vytváří temnotu, šestá má vliv na řeku Eufrat a sedmá na dovršení všech věcí. Polnice a nádoby jsou záměrně paralelní v jejich jazyku a obsahu. To nám může velice pomoci. Mnozí lidé, kteří čtou Zjevení, si myslí, že je o něco jednodušší porozumět sedmi nádobám než sedmi polnicím. Pokud je tomu tak, potom informace, které se získají ze studia nádob se mohou taktéž použít ke studiu polnic. Takže pokud srovnáváme texty, které jsou od sebe vzdáleny 7 nebo 8 kapitol, můžeme získat informace, které jsou prospěšné pro oba. Tyto opakující se struktury jsou jedním z vodítek k porozumění hlubšího významu, který autor skryl v knize. 

To nás přivádí k druhému znaku struktur. Nazývám jej dvousměrnost, která znamená, že jsou určité pasáže v knize Zjevení, na které se můžeme podívat dvojím způsobem – dopředu i dozadu. Jsou to pasáže, které v určitém smyslu shrnují to, co je předchází a současně ukazují na to, co bude následovat. Zkusím to vysvětlit ještě jinak. V mnohých knihách je napsaná kapitola a na konci této kapitoly je napsán závěr. Potom na začátku další kapitoly se napíše úvod. Je to typické pro mnoho knih. Avšak pro knihu Zjevení je tomu jinak. V této knize je úvod k tomu, co bude následovat, velmi často vsunut do závěru, který předchází. Pokud bychom tento princip ignorovali, potom propásneme autorův návod na důležitost toho, co bude následovat. 

Uvedu několik příkladů. Ve Zj 1:19 je na konci vidění o Ježíši Kristu.

19  Napiš tedy, co jsi viděl - to, co jest, i to, co se má stát potom.

Zde je shrnutí příkazů, které Jan obdržel v 1. kapitole. Měl napsat to, co viděl. To, co Jan viděl, je v základu tvořeno dvěmi věcmi: co je nyní a co se stane potom. Takže kniha Zjevení je v základu utvořena ze dvou obsahů: věci, které jsou a věci, které se stanou později. 

Porovnejme toto se Zj 4:1.

1  Potom jsem měl vidění: Hle, dveře do nebe otevřené, a ten hlas, který předtím ke mně mluvil a který zněl jako polnice, nyní řekl: "Pojď sem, a ukážu ti, co se má stát potom."

V původním jazyku jsou tyto dvě pasáže evidentně paralelní. V prvním případě ve Zj 1:19, má Jan napsat dvě věci: to, co jest a to, co se má stát po těchto věcech. V Zj 4:1 je Jan povolán do nebe a je pozván k tomu, aby viděl věci, které se mají stát po těchto věcech. Co je to za věci? Jsou to jednoduše poselství k sedmi církvím v kapitolách 2 a 3. 

Takže zde porovnáním těchto dvou textů přicházíme ke scénám mezi sekcemi ve Zjevení, ve kterých objevíme, že 7 církví má speciální důraz na Janovu přítomnou dobu. Poselství sedmi církvím je velice důležité.

Uvedu další příklad dvousměrnosti. Zj 3:21

21  Kdo zvítězí, tomu dám usednout se mnou na trůn, tak jako já jsem zvítězil a usedl s Otcem na jeho trůn.

Pokud znáte poselství sedmi církvím, tak víte, že každá církev dostává poselství vítězů. Je to zaslíbení, že ti, kdo zvítězí, obdrží určitou odměnu. Zj 3:21 je v pořadí 7. zaslíbením, tvoří tedy vyvrcholení a závěr těchto zaslíbení. Jako součást sedmé církve je to také současně vyvrcholení a závěr zaslíbení sedmi církvím. Zajímavá věc na tomto textu je ta, že nejenom završuje, co bylo před tím, ale také přináší úvod k pečetím a dokonce k významu pečetí. Zkuste o tom chvilku přemýšlet, když si budeme číst tento text znovu.

21  Kdo zvítězí, tomu dám usednout se mnou na trůn, tak jako já jsem zvítězil a usedl s Otcem na jeho trůn.

Kde ve Zjevení je trůn Otce? Je to ve 4. kapitole. Kde ve Zjevení se Ježíš připojuje na trůn Otce? Je to v 5. kapitole. Kde se vykoupení připojují k Ježíšovu trůnu? V 7. kapitole. Ve Zj 3:21 nacházíme jádro toho, co přináší 4.,5. a 7. kapitola. Možná se zeptáte, kde je zpráva o tom, že Boží lid zvítězí. Je to v 6. kapitole u 4 koňů a v pečetích, které se jedna za druhou otevírají. Ve Zj 3:21, v závěru poselství sedmi církvím, nacházíme jádro toho, co následuje v kapitolách 4-7. Co se můžeme naučit o pečetích? Co je středem pečetí? Je jím Boží lid na této zemi a proces vítězství zde na této zemi. 

Takže pokud rozumíme principu dvousměrnosti a díváme se na texty, které byly v předešlých kapitolách a mají dopad na to, co bude následovat, můžeme získat jasnější porozumění o pečetích. Jsou o zkušenosti Božího lidu na zemi, když bojují o vítězství ve své bitvě proti silám zla. 

Podívejme se ještě na jednu dvousměrnou pasáž ve Zj 6:9,10, což je 5. pečeť. V 5. pečeti je souhrn toho, co se odehrálo předtím v kontextu se 4 jezdci na koních. Odehrálo se mnoho pronásledování. Boží lid velmi trpěl a nyní vidíme vyvrcholení tohoto utrpení.  

9  Když Beránek rozlomil pátou pečeť, spatřil jsem pod oltářem ty, kdo byli zabiti pro slovo Boží a pro svědectví, které vydali. 

10  A křičeli velikým hlasem: "Kdy už, Pane svatý a věrný, vykonáš soud a za naši krev potrestáš ty, kdo bydlí na zemi?"

Ve vyvrcholení 4 jezdců na koni vyvstává otázka, jak dlouho, Pane, nebudeš soudit a nepotrestáš naši krev. Odpověď na tuto otázku najdeme ve Zj 8:13. 

13  A viděl jsem a slyšel, jak středem nebeské klenby letí orel a volá mocným hlasem: "Běda, běda, běda obyvatelům země, až zaznějí polnice tří andělů, kteří ještě netroubili!"

Je zde vyjádření „obyvatelé země“. Povšimli jste si tohoto výroku? Již se vyskytuje v předešlé kapitole, ve Zj 6:10. 

10  A křičeli velikým hlasem: "Kdy už, Pane svatý a věrný, vykonáš soud a za naši krev potrestáš ty, kdo bydlí na zemi?"

Viditelně je výraz obyvatelé země způsob vyjádření v knize Zjevení zlých, těch, kdo pronásledují a činí potíže Božímu lidu. Výkřik vystupuje od zabitých svatých, kteří se ptají, jak dlouho Bůh dovolí, aby trvalo toto pronásledování. Odpověď přichází ve Zj 8:13. V polnicích Bůh soudí ty, kdo pronásledovali jeho lid. Další potvrzení tohoto tvrzení je ve Zj 8:3,4, což je úvod k sedmi polnicím. 

3  Jiný anděl předstoupil se zlatou kadidelnicí před oltář; bylo mu dáno množství kadidla, aby je s modlitbami všech posvěcených položil na zlatý oltář před trůnem. 

4  A vystoupil dým kadidla spolu s modlitbami posvěcených z ruky anděla před Boží tvář.

Ve Zj 6:9,10 vidíme, jak vystupují modlitby svatých k Bohu. Duše pod oltářem křičí k Bohu v nebi. Ptají se, jak dlouho ještě, Pane? Tyto modlitby vystupují od země a přicházejí k nebeskému oltáři v Zj 8:3. A jaká je odpověď? Zj 8:5 

5  Tu vzal anděl kadidelnici, nahrnul do ní oheň z oltáře a vrhl ji dolů na zem; a nastalo burácení, hřímání, blesky a zemětřesení.

Boží odpověď je ta, že svrhuje svoje soudy na zem. V těchto paralelních pasážích vidíme, že princip dvousměrnosti nám velmi pomáhá porozumět polnicím jakož i pečetím. Objevili jsme, že pečetě mají co dočinění se zkušenostmi Božího lidu na této zemi, když zažívali potíže a pronásledování. Na druhé straně jsou polnice odpovědí na modlitby těch samých křesťanů po spravedlnosti v jejich situaci. Bůh odpovídá tím, že posílá soudy na ty, kdo je pronásledovali, na zlé. Tyto dopadající soudy tvoří 7 polnic. Takže polnicím musíme rozumět jako Božím soudům, které jsou vylity na zlé. 

Takže princip dvousměrnosti je velmi užitečný, pokud si najdeme čas, jej hledat. Umožňuje najít informace, které autor zanechal v textu a které nám pomáhají porozumět jeho záměru pro jednotlivé pasáže. Pokud jsme porozuměli autorovu záměru pro tyto pasáže, tak odkryjeme další možnosti, které se dají pro tyto texty aplikovat. 

Třetí princip struktur jsou chiastické paralely. Zdá se, že kniha Zjevení je strukturována v chiasmu. Slovo chiasmus je odvozeno od řeckého písmena x a popisuje způsob myšlení a psaní, který je typický pro hebreje, ale je cizí nám v dnešní době. Pokud my činíme náčrt nějaké statě, tak jej označujeme a) b) c); b) následuje po a) a c) následuje po b) atd. Avšak v chiastickém náčrtku se postupuje jiným způsobem, jde se od a) k b) a zpět k a). Jinými slovy, místo toho, aby se postoupilo dále k závěru, který může být jiný od začátečního bodu, se učiní plný kruh a jde se zpět k začátku. Je to jiný způsob logiky a jiný způsob uvažování. Je to uvažování a – b – a. Písmeno x je dobrý způsob, jak tento proces ilustrovat, neboť se pohybuje od počátečního bodu do středu statě, a potom zpět k počátečnímu bodu na konci. Jak toto funguje v praxi? Text na začátku je paralelní s textem na konci. Druhá řada textu je paralelní k druhému od konce. Třetí je paralelní k třetímu od konce atd., dokud se nepřijde do středu, který tvoří vyvrcholení.

V řecké logice a – b – c přichází vyvrcholení u c) na konci, avšak v hebrejské logice a – b – a obvykle u b) ve středu. Když se učiní hlavní bod, tak autor reviduje, přezkoumává to, jak se dostal ke středu a pomáhá tak čtenáři upevnit sdělení v opačném pořadí, než začal. Je to vynikající způsob pro snadné zapamatování, neboť postupně a schodovitě umožňuje zapamatovat si celý proces dvakrát a vidět střed textu jako vyvrcholení. 

Jak najdeme chiasmus ve Zjevení? Pokud se podíváme na náčrtek s názvem Chiastická struktura, tak uvidíte mnoho textů na začátku a ne konci knihy, které tvoří paralelu. 

Chiastická struktura knihy Zjevení

Prolog








Epilog

1:1
„aby ukázal svým služebníkům, co se má brzo stát“
22:6

1:3
„blaze tomu, kdo se drží proroctví této knihy“

22:7

1:3
„čas je blízko“





22:10

1:4
„sedm církví“






22:16

Sedm církví







Nový Jeruzalém

1:17

„první i poslední“




21:6

2:7

„strom života“




22:2

2:11

„druhá smrt“





21:8

3:12

„nový Jeruzalém“




21:10

Pečetě







Dovršení

4:4

„24 starců“





19:4

4:6

„čtyři živé bytosti“




19:4

5:6, 7:10,17 
„Beránek“





19:7,9

6:2

„jezdec na bílém koni“



19:11

6:8

„meč“






19:15,21

Křesťanská éra






Vítězící církev

Podívejme se na některé z nich. Pod prologem a epilogem je Zj 1:1 a Zj 22:6.

1  Zjevení, které Bůh dal Ježíši Kristu, aby ukázal svým služebníkům, co se má brzo stát; naznačil to prostřednictvím anděla svému služebníku Janovi.

6  A řekl mi: "Tato slova jsou věrná a pravá; Pán, Bůh dávající Ducha prorokům, poslal svého anděla, aby oznámil svým služebníkům, co se má brzo stát:

Jsou v nich ta samá slova. To se nestalo náhodou, děje se to opakovaně. 

Zj 1:3 a 22:7

3  Blaze tomu, kdo předčítá slova tohoto proroctví, a blaze těm, kdo slyší a zachovávají, co je tu napsáno, neboť čas je blízko.

7  Hle, přijdu brzo. Blaze tomu, kdo se drží proroctví této knihy.

I tyto texty tvoří paralelu. 

Povšimněme si také Zj 22:10, který tvoří paralelu s Zj 1:3.

10  A řekl mi: "Nezapečeťuj knihu se slovy tohoto proroctví: čas je blízko.

Takže text Zj 1 je paralelní se Zj 22. 

Texty sedmi církví jsou paralelní s texty nového Jeruzaléma. Tedy druhá část Zjevení, 7 církví, je paralelní k druhé části od zadu, novému Jeruzalému. 

Třetí částí jsou pečetě, Zj 4,5,6. Jsou paralelní s třetí částí Zjevení od zadu, se Zj 19.

Dr. Kenneth Strand, který byl mým učitelem na teologickém semináři Andrewsovy univerzity, si jako první povšiml této chiastické struktury ve Zjevení. Povšiml si také, že texty v 1. části Zjevení, tedy část a) v chiasmu, se vztahují k historickým událostem lidské historie. Vztahují se k době od autora Zjevení k 2. příchodu. Avšak 2. část Zjevení, tedy druhé a) ve struktuře a – b – a, tedy to, co bychom v řecké logice nazvali c), se vztahuje k době konce, k závěrečným událostem lidské historie. Takže v tomto chiasmu se první část zaměřuje na dějiny jako celek, druhá část se zaměřuje na konec dějin a v jejich středu je vrchol knihy, což je bitva mezi drakem, šelmou a falešným prorokem na jedné straně a Božím lidem a třemi anděly na druhé straně. Až se budeme zabývat touto částí Zjevení, tak uvidíme, jak se zde nachází vyvrcholení a ústřední poselství knihy Zjevení. Takže celé Zjevení funguje jako velký chiasmus. 

Přečtěte si Přehled knihy Zjevení, který je tvořen sedmi hlavními částmi doplněnými prologem a epilogem. Střed struktury je Zj 12-14, kde je poselství sedmi andělů. Bylo by dobré, kdybyste se podrobně seznámili s tímto přehledem knihy a celou knihu Zjevení si přečetli několikrát za sebou.

30:00

Nyní bych vám chtěl ukázat, jak je tato chiastická struktura užitečná pro výklad. Porovnáme pečetě Zjevení v kap. 4-6 a zejména 7. kap. a kap. 19, která tvoří chiastický protějšek pečetí. 

Když budeme číst Zj 4 a 5 a porovnáme je se Zj 19, tak uvidíme, že obě části jsou velmi podobné ve scéně uctívání. Ve skutečnosti jsou ta jediná místa, kde jsou ve Zjevení uvedeni starci, 4 živé bytosti, trůn a scény chval a uctívání. Jsou v pečetích a v kap. 19. Tyto texty tvoří silnou paralelu. 

Chtěl bych, abyste věděli něco zajímavého. Proč je Bůh veleben v kap. 4 a 5? Pokud čteme text pozorně, tak vidíme, že v kap. 4 je Bůh veleben za to, že je Stvořitel a v kap. 5 je veleben pro Ježíše na kříži. Takže stvoření a kříž jsou důvod pro vzdávání chvály ve Zj 4 a 5. Jaký je však důvod pro chvály ve Zj 19? Pokud se pozorně podíváme na tuto kapitolu, tak uvidíme, že tím důvodem je dobytí, podrobení si Babylonu doby konce. Co nám říká tato paralela o Zj 4 a 5? Říká nám to, že Zj 4 a 5 není pasáž doby konce, jak někteří tvrdí, ale je to spíše pasáž, která udává tón pro celou knihu Zjevení. Je to pasáž, která staví na stvoření a kříži, aby se položil základ pro křesťanskou teologii knihy Zjevení. Není to pasáž oslavující dobu konce, podrobení si Babylonu nebo Boží soud doby konce. Je to pasáž oslavující začátek křesťanské éry, smrt Ježíše na kříži a důsledky, které přišly v návaznosti na tuto smrt.

Oproti tomu Zj 19, které se nachází na konci knihy v části doby konce, oslavuje události doby konce a dokončení zkázy Babylonu. Takže když porovnáváme pečetě a Zj 19, tak můžeme vidět, že pečetě jsou součástí historické části knihy popisující události začátku křesťanského věku a během něho. Zj 19 se však zabývá událostmi doby konce. 

Uvedeme si ještě jeden příklad. Porovnáme Zj 6:2 s Zj 19:11,12.

2  A hle, bílý kůň, a na něm jezdec s lukem; byl mu dán věnec dobyvatele, aby vyjel a dobýval.

Zde je jezdec na bílém koni, který nese korunu a který jde dobývat.

11  A viděl jsem nebesa otevřená, a hle, bílý kůň, a na něm seděl ten, který má jméno Věrný a Pravý, neboť soudí a bojuje spravedlivě. 

12  Jeho oči plamen ohně a na hlavě množství královských korun; jeho jméno je napsáno a nezná je nikdo než on sám.

Paralely mezi těmito texty jsou zjevné. Bílý kůň, někdo, kdo jede na bílém koni, tato osoba nese korunu, jednu v kap. 6 a mnoho korun v kap. 19. Co nám však překlad neprozradí, je to, že řecké slovo pro korunu ve Zj 6 je jiné než pro koruny ve Zj 19. Ve Zj 6 je tímto slovem stefanos. Stefanos nebyla královská koruna, byla to olympijská zlatá medaile, byla to odměna, kterou dostával vítěz atletických závodů nebo za vítězství v boji. 

V Zj 19 je tímto slovem diadéma, což je královská koruna. Jezdec na bílém koni nese v Zj 6 korunu vítězství, která oslavuje jeho dobývání. O jaké dobývání se jedná? Ve Zj 5 se jedná o dobytí kříže. Kristus byl vítěz, neboť zvítězil na kříži. Nestal se však ještě králem nad celou zemí. Získal právo k tomu, být král. Je dosazen na trůn v nebi ve Zj 5 jako král nad zemí, avšak tato země jej jako krále neuznává a nebude ho uznávat dokud nedojde k závěru lidské historie, kdy bude korunován královskou korunou a bude panovat se svým lidem na zemi, což ukazuje Zj 21 a 22. 

Takže vidíme, jak se texty na začátku chiasmu mohou porovnávat s texty na konci, aby ukázaly fascinující podobnosti a fascinující odlišnosti. Objevujeme Krista jako bojovníka a dobyvatele i Krista jako krále. Pokud budeme procházet Zj 4-6 a budeme je porovnávat se Zj 19, uvidíme mnoho dalších paralel. Budeme se tím zabývat v dalších přednáškách. 

V knize Zjevení jsou tedy speciální znaky struktur, které, pokud je pečlivě zkoumáme, nám mohou dát neobyčejné informace o obsahu knihy. V této přednášce jsme se zabývali třemi těmito znaky, tedy opakujícími se paralelami, dvousměrností a chiastickou strukturou. Viděli jsme, jak můžeme u každého znaku získat jasné informace o záměru pisatele knihy. V následující přednášce se podíváme na další znaky Zjevení. Zaměříme se na SZ svatyni a její různé slavnosti a ukážeme si, jak ukazují neobyčejný vhled do toho, jak je kniha Zjevení strukturována. 

9/ Exegeze a struktura Zjevení – část 2

V předchozí přednášce jsme se zabývali třemi znaky struktury knihy Zjevení – opakující se struktury, dvousměrností a chiastickou paralelou. Nyní se budeme zabývat dalším znakem, který se zakládá na struktuře SZ svatyně, jejími službami, slavnostmi a vybavením. 

Již jsme si ukazovali strukturu knihy Zjevení, která se skládá ze 7 hlavních částí. Na začátku každé z těchto částí je svatyňový úvod. Je to úvodní materiál, který nám přináší určitý vhled do svatyně. Je to přirozená struktura, neboť kniha Zjevení je již sama o sobě strukturována. Viděli jsme, že obsahuje 4 sedminásobné série – 7 církví, 7 pečetí, 7 polnic a 7 nádob. Každá z těchto sérií je uvedena svatyňovým úvodem. V Zj 1:12-20 je obraz Ježíše mezi svícny, který uvádí 7 církví. Scéna v nebeské svatyni ve Zj 4 a 5 uvádí pečetě. Ve Zj 8 je scéna anděla před kadidlovým oltářem před polnicemi atd. Takže samotná kniha Zjevení ustanovuje vzor, ve kterých jsou sedminásobná vidění předcházena jiným viděním, které nějakým způsobem přivádí čtenáře do svatyně. 

V náčrtku je znázorněno 7 hlavních částí knihy: církve, pečetě, polnice, kapitoly 12-14 někdy označované jako velká krize, nádoby, milénium a nová země. Předchází ještě prolog a následuje epilog. Každou z těchto sedmi částí předchází svatyňový úvod. Již jsem zmínil kap. 1, 4, 5 a 8. Čtvrtou část předchází Zj 11:19, což je pohled na schránu v nebeské svatyni. Pátou část předchází vidění v chrámu, který je prázdný kvůli tomu, že jej naplnila Boží sláva a nikdo v něm nemůže sloužit. Ve Zj 19:1-10 je scéna velkého uctívání, které předchází milénium. Závěrem je nová země v Zj 21:1-8, což je vidění svatyně nového Jeruzaléma. 

Podívejte se na náčrtek, který je nazván Vzory svatyňových úvodů. Je na něm vidět chiastická struktura knihy Zjevení. 

Vzory svatyňových úvodů

1. Zj 1:12-20








země

………………………………………………………………………………………

2. Zj 4 a 5
(inaugurace)



3. Zj 8:3-5
(přímluva / svatyně)




4. Zj 11:19
(soud / svatyně svatých)

nebesa



5. Zj 15:5-8
(zastavení, ukončení)


6. Zj 19:1-10
(nepřítomnost)

………………………………………………………………………………………

7. Zj 21:1-22:5







země

Zj 1:12-20 ukazuje obraz Ježíše Krista mezi sedmi zlatými svícny. To připomíná Šalomounův chrám, kde bylo 10 zlatých svícnů ve svatyni. Někdo jako Syn člověka stojí mezi těmito svícny a nese roucho délky jedné stopy a zlatou šerpu, což jsou části oděvu typické pro velekněze. Jedná se o nebeskou svatyni nebo o obraz ze země? Zjevně se nejedná o nebeskou svatyni, ale o nějaký typ pozemské svatyně. Kristus není v nebi, je na Patmosu. Víme, že Jan byl na Patmosu na začátku tohoto vidění. Slyší hlas, který je za ním, který je jako polnice. Otočí se a vidí toto vidění Krista v rouchu a mezi svícny. Jedná se tedy o vidění na zemi, ne v nebi. Pouze ve Zj 4:1 je Jan povolán do nebeských míst. Později z 1. kap. jasně vyplývá, že tyto svícny představují církve zde na zemi. Takže toto svatyňové úvodní vidění není vidění v nebeské svatyni. Spíše používá svatyňový obraz, popisující co Ježíš činí na zemi mezi církvemi. Je však obraz nebeské svatyně vhodný pro církev na zemi? Poukažme na Mt 18:20, kde Ježíš říká, že kde se dva nebo tři shromáždí v jeho jménu, On je uprostřed nich. Mnoho lidí si neuvědomuje, že je toto podobný citát, který používali rabíni: „Jestliže dva sedí pohromadě, aby studovali Tóru, potom je s nimi nebeská (shikaina) sláva.“ Ježíš citoval z této pasáže Tóry rabínské tradice z 1. stol., avšak přidává citátu další dimenzi. On sám bere na sebe roli nebeské (shikaina) slávy. Kde se dva nebo tři shromáždí v mém jménu, JÁ jsem uprostřed nich. Takže Kristova přítomnost slávy (shikaina) je ve svatyni církve. To je poselství tohoto prvního svatyňového úvodu. Jedná se o svatyni na zemi, ne o nebeskou svatyni. 

Druhé svatyňové úvodní vidění je ve Zj 4 a 5. V tomto vidění se děj naprosto jistě přesouvá do nebeské svatyně. Jan je povolán do nebes skrze otevřené dveře do nebeského místa trůnu. V této pasáži se vyskytuje mnoho obrazů svatyně. Ve skutečnosti se zde nachází pohromadě více svatyňových obrazů, než ve zbytku celé knihy. Např. 3 kameny, které jsou zmíněny ve spojení s Božím trůnem, jsou kameny, které se nacházejí na náprsníku velekněze, který sloužil v pozemské svatyni. 24 starších nám připomíná, že bylo 24 skupin kněžích ve SZ svatyni. Svícny nám připomínají Zj 1, kde jsou svícny ze SZ svatyně. Skleněné moře může ukazovat na umyvadlo, tedy nádobu, ve které si kněz umyl ruce a nohy, než vstoupil do svatyně. 4 živé bytosti kolem trůnu připomínají Šalomounův chrám, kde byly 2 andělé na schráně a 2 obrovští andělé zakrývající schránu ve svatyni svatých. Jedna z těchto 4 živých bytostí má tvář telete, tedy zvířete, které bylo častokrát používáno pro oběti. Vyskytuje se tam také beránek, který je zabit a stoupající kadidlo, je zmíněna polnice, uctívání atd. Je to velká směsice obrazů z celé svatyně ve Zj 4 a 5. 

To vyvolává zajímavou otázku: Jaký aspekt starobylé svatyňové služby se zde má na mysli? Vždyť jsou tam obrazy z celé svatyně. 

Byly dvě události ve SZ svatyni, při kterých se používalo vše ve svatyni. První událostí bylo posvěcení svatyně. Během posvěcení svatyně každý kus nábytku a každý detail svatyně se nějakým způsobem použil. Další událostí byl Den smíření, ve kterém se používala každá část svatyně ve službě. Jaká událost se myslí zde v textu? Je ve Zj 4 a 5 vysvěcení nebeské svatyně nebo se jedná o Den smíření? Domnívám se, že z těchto svou možností je zasvěcení lepší volba. Obrazy Dne smíření se totiž zcela jasně vyskytují v druhé části knihy Zjevení, ale nejsou použity zde. Např. během Dne smíření bylo používáno jako speciálního obětního zvířete kozla, samce. Během služby Dne smíření se používali dva kozlové. To, co je napsáno v Zj 5, není kozel, ale beránek. Beránek se používal při zasvěcení, ne kozel. Takže skutečnost, že je zde zapojen beránek naznačuje, že se spíše jedná o zasvěcovací službu než o Den smíření. 

V této pasáži je také zaměření na kříž, který je také velice vhodný, neboť pro kříž mohly být svatyňové služby inaugurovány. Oběť je vždy prvotní. 

Tato pasáž se také nezabývá soudem, což by bylo v případě Dne smíření. Zaměřuje se spíše na přímluvu, vyskytuje se tam stoupající kadidlo. Domnívám se tedy, že se ve Zj 4 a 5 jedná o zasvěcení svatyně. 

16:30

To nás přivádí k třetímu svatyňovému úvodu ve Zj 8:3-5. 

3  Jiný anděl předstoupil se zlatou kadidelnicí před oltář; bylo mu dáno množství kadidla, aby je s modlitbami všech posvěcených položil na zlatý oltář před trůnem. 

4  A vystoupil dým kadidla spolu s modlitbami posvěcených z ruky anděla před Boží tvář. 

5  Tu vzal anděl kadidelnici, nahrnul do ní oheň z oltáře a vrhl ji dolů na zem; a nastalo burácení, hřímání, blesky a zemětřesení.

V textu se nacházejí 3 svatyňové obrazy: zlatý kadidlový oltář, kadidlo a kadidelnice. Z těchto obrazů vyplývá, že zaměření tohoto úvodu je na přímluvy. Ve svatyni se Bůh přimlouvá za svůj lid. 

Čtvrtý svatyňový úvod je Zj 11:19.  

19  Tu se otevřel Boží chrám v nebesích, a bylo v něm vidět schránu jeho smlouvy; rozpoutaly se blesky a rachot hromu, zemětřesení a hrozné krupobití.

V tomto textu se dostáváme z prvního oddělení svatyně se zlatým kadidlovým oltářem do druhého oddělení, svatyně svatých, kde se nachází schrána smlouvy. Je zde použito řeckého slova pro chrám naos, což je speciální termín, který se používá zejména u svatyně svatých na ostatních místech Písma. Zde se tedy text zaměřuje na svatyni svatých a schránu. Zj 11:18 zmiňuje soud. 

18  Rozzuřily se národy, ale přišel hněv tvůj, čas, abys soudil mrtvé, odměnil své služebníky proroky a všechny, kdo jsou svatí a mají úctu ke tvému jménu, malé i velké; abys zahubil ty, kdo hubili zemi. 

Verš Zj 11:18 je prvním v knize Zjevení, kde je soud popisován jako realita, která se nyní uskutečňuje. Pohled na schránu ve svatyni svatých je v kontextu soudu. Téma Zj 11:19 se zabývá soudem, stejně tak jako Zj 8 se zabývá přímluvou. 

Pátý svatyňový úvod je ve Zj 15:5-8.

5  Potom jsem viděl, jak se otevřela svatyně stánku svědectví v nebi a vyšlo sedm andělů, přinášejících sedm pohrom; 

6  byli oděni kněžským rouchem, čistým a zářícím, a kolem prsou měli zlaté pásy. 

7  Jedna ze čtyř bytostí před Božím trůnem podala těm sedmi andělům sedm zlatých nádob naplněných hněvem Boha, živého na věky věků. 

8  Svatyně byla naplněna oblakem slávy a moci Boží, takže nikdo nemohl vstoupit do svatyně, dokud se nedokoná sedmero pohrom, které přináší těch sedm andělů.

Ve Zj 15 je vidět opuštění svatyně. Je zde mnoho svatyňových obrazů. Je zde také slovo naos označující svatyni svatých, bílá a zlatá roucha, která nosí andělé, čímž nám připomínají kněžská roucha, schrána svědectví, která se v čísle 17 vztahuje na svatyni svatých. Je zde také mnoho obrazů, které se vztahují k události inaugurace SZ doby v Ex 40 a 1 Kr 8. Je zde však rozdíl. V tomto případě se chrám vyprazdňuje proto, aby již nebyl nikdy použit. Chrám je opuštěn, už v něm neprobíhá smíření, což je velmi silné poselství Zj 15:5-8. 

Šestý svatyňový úvod ve Zj 19:1-10 je velmi zajímavý. Je to scéna, která je paralelní k Zj 5 více, než jakákoli jiná část knihy Zjevení. Zmiňuje trůn, uctívání, Beránka, 24 starců atd. Ta zajímavá věc však je, že zde není žádný svatyňový obraz. Svatyňový nábytek a další věci ze Zj 4 a 5 ve Zj 19 scházejí. Nenachází se zde svatyně. 

To nás přivádí k sedmé svatyňové úvodní scéně, která je ve Zj 21. Ve Zj 21:3 nacházíme nejzajímavější pasáž. 

3  A slyšel jsem veliký hlas od trůnu: "Hle, příbytek Boží uprostřed lidí, Bůh bude přebývat mezi nimi.

V původním jazyku je řečeno, že stánek Boží je s lidstvem. Takže nebeská svatyně se vrací na zem ve Zj 21. V úvodní a závěrečné scéně je svatostánek na zemi, avšak scény 2-6, tedy 5 scén ve středu knihy, jsou všechny v nebi a všechny se vztahují k nebeské svatyni. Kde je v kap. 21 a 22 svatyně? Svatyní se stal nový Jeruzalém, který je ve tvaru krychle a je založen na kamenech, které jsou v náprsníku velekněze. Nový Jeruzalém se v základu stává nejsvatější místo. Sám Bůh a Beránek se stávají chrámem města. V Zj 22:3 se dozvídáme o obětní službě v tomto chrámu. 

3  A nebude tam nic proklatého. Bude tam trůn Boží a Beránkův; jeho služebníci mu budou sloužit.

Slovo sloužit odráží řecké slovo, které neznamená pouze službu, nýbrž svatyňovou službu. Budou mu sloužit ve městě, v eschatologickém chrámu. 

Takže vidíme plně uzavřený kruh, který se pohybuje od pozemského chrámu v kap. 1 k pozemskému chrámu ve Zj 21 a 22. Pokud se podíváte na náčrtek, tak můžete vidět, že v něm je vzor: země – nebesa – země. Chtěl bych, abyste si uvědomili, že se v částech 2-6 jedná o dějiny nebeské svatyně. Začínají inaugurací, přecházejí v přímluvnou, smírčí službu, přecházejí k soudu, potom k vyprázdnění a nakonec k nepřítomnosti. Skrze křesťanskou éru je svatyně založena, prochází fázemi přímluvy a soudu, a potom uzavírá svou službu. Již jí není více třeba, když se přichází do nového Jeruzaléma. Takže ve svatyňových úvodech ve Zjevení nacházíme nádherný obraz role nebeské svatyně v křesťanské éře pozemských dějin. 

To však není jediný obraz svatyně v knize Zjevení. Je zajímavé, že kniha Zjevení má základ v denním a ročním modelu. První část knihy Zjevení je založena na denní službě ve svatyni, druhá část na roční službě. Každý den byl ve SZ svatyni služba, ve které oběť neustále hořela na zápalném oltáři. Existovala však také i roční služba, ve které se smiřovala celá svatyně. Tato roční služba se nazývá Den smíření. Byly učiněny velmi zajímavé studie, které ukazují, že první polovina knihy Zjevení se zakládá na denní službě ve svatyni a dokonce v chrámu 1. stol. n.l. 

V jeruzalémském chrámu se každý den odehrávala každodenní služba. Bylo to i tehdy, když byl Ježíš v Jeruzalémě, když i Jan žil v Jeruzalémě. Každý den se odehrávala dvakrát následující služba: První věc, kterou kněz učinil, bylo to, že vstoupil do svatyně a udržoval svícny. Šel ke svícnům a očistil je, doplnil olej, opět je zapálil a ujistil se, že svícen bezvadně funguje. Když toto činil, byly dveře do chrámu otevřeny. Nenapadá vás při tomto popisu něco? Ježíš je mezi svícny ve Zj 1 a ve Zj 4:1 vidíme dveře do nebes otevřené.

Dalším krokem bylo zabití beránka. Zabitého Beránka nacházíme ve Zj 5. Na konci zabití beránka je jeho krev shromážděna v nádobě a je vylita na základ zápalného oltáře. Ve Zj 6 jsou duše pod oltářem, jejichž krev byla vylita jako oběť v pronásledování. Po vylití krve na základ oltáře následoval další krok, kterým bylo uchopení kadidelnice a nahromadění kadidla, které se zapálilo a které se vkládalo do kadidelnice společně s uhlíky. Kadidelnice se vnesla do vnitřku chrámu. Jeden z kněží obětoval toto kadidlo na kadidlovém oltáři. Zatímco kněz obětoval kadidlo na zlatém oltáři, vyčkávali lidé mlčky vně chrámu asi tak 30 minut. Na konci, když kněz dokončil obětování a vyšel, zazněl zvuk polnice. 7 kněží v chrámě troubilo na polnice na konci této služby. Takže je vidět, že denní služba v chrámě jde postupně krok za krokem v událostech knihy Zjevení. Je to postup svatyňových událostí, které přicházejí zhruba ve stejném pořadí jako za denní služby v chrámě. Takže první část knihy Zjevení je modelován přesně podle denní služby ve svatyni. 

V druhé části Zjevení se však vyskytuje více a více obrazů ze Dne smíření. Jsou to obrazy jako měření chrámu, oltáře a uctívatelů ve Zj 11:1,2; obrazy schrány smlouvy a soudu ve Zj 11:18,19. Další zdůrazňování soudu je ve Zj 12-20. 

Zdá se tedy, že je ve Zjevení používán denní a roční model. Z důrazu na denní službu se události posouvají k důrazu na roční službu. Je zajímavé, jak moc je kniha Zjevení závislá na SZ svatyni a jak SZ svatyně pomáhá strukturovat knihu. Když pozorujeme tyto znaky v knize Zjevení, potom máme jasnější porozumění toho, co se odehrává v knize. 

Je ještě jedna oblast v knize Zjevní týkající se struktury, jejíž záměrem je znázornit, jak nám bedlivé sledování struktury v knize Zjevení pomůže objevit aspekty knihy, které bychom jinak propásli. Jedná se o výroční slavnosti v knize Zjevení. Kniha Zjevení není strukturována pouze podle dějin svatyně a podle modelu denní/roční, ale také podle ročních slavností. Každý rok procházeli Izraelci sérií výročních slavností. Byla to série shromáždění u chrámu, kde se setkali, aby uctívali Boha a slavili svátky. Na hoře Sinaj bylo Mojžíšem ustanoveno 5 svátků. Pascha, která se odehrávala na jaře 15. dne 1. měsíce, což je březen nebo duben v našem kalendáři. O 7 týdnů později následovaly Letnice (Pentecost), které pocházejí od slova 50, tedy 50. den po pasce. Letnice jsou většinou na konci května nebo začátku června v našem kalendáři. Třetí roční slavnost byla slavnost Troubení, která se odehrávala 1. dne 7. měsíce, což v našem kalendáři je v září nebo říjnu. Za krátký čas následovaly další dva svátky: 10. dne 7. měsíce Den smíření a Svátek stánků na konci ročních slavností. 

Co mají tyto výroční slavnosti společného s knihou Zjevení? Začněme s paschou. 7 církví tvoří zřejmou paralelu k pasce. Nikde jinde v knize Zjevení není tak silné zaměření na smrt a vzkříšení Ježíše Krista jako ve Zj 1-3. Pascha je jedinou slavností, která byla naplněna Kristem zde na zemi. Janovo evangelium v 19:35-37 jasně ukazuje, že Ježíš naplnil paschu, když zemřel na kříži. Je tedy opodstatněné, že pozemský Ježíš Zj 1 tvoří paralelu se slavností pascha. Během výročí paschy byl židovský dům naplněn aktivitou. Lidé prohledávali dům a hledali kvas, neboť pascha je spojena se slavností nekvašených chlebů. Během této doby židé nejedli žádný kvašený chléb a cokoli kvašeného. Takže dům byl prohledáván, měl být v pořádku, když přišel čas paschy. Takovéto hledání nacházíme také u sedmi církví. Ježíš je ten, který se dívá přes svícny. Prohledává je, chce vidět, jestli jsou skutečně hodny povolání církví. Takže slavnost paschy je nejblíže k textům u sedmi církví. 

Letnice krásně zapadají do textů Zj 4-7, tedy textů sedmi pečetí. Inaugurace nebeské svatyně se odehrála ve dni Letnic. Když čteme Ex 19, zjistíme, že lidé přišli na horu Sinaj 1. dne 3. měsíce. Bůh je požádal, aby strávili plné 3 dny, aby se připravili na jedinečnou událost. 5. dne 3. měsíce se sám Bůh zjevil na hoře Sinaj a dal Mojžíšovi 10 přikázání. Takže inaugurace nebeské svatyně tedy připadá na den Letnic, neboť to je den, kdy Ježíš vylil svého Ducha na zem. Je tedy zajímavá paralela mezi Zj 5 a Letnicemi. Tak jako první letnice bylo vydání zákonu na hoře Sinaj, tak byl dán o velkých Letnicích Duch, který nás uschopňuje zachovávat zákon. Inaugurace Izraele se nachází ve Zj 19. Je zajímavé, že Zj 19 je jednou z největších pasáží, která leží za Zj 4 a 5. Další velkou pasáží je Ez 1. V židovských synagogách v 1. stol. n.l. bylo během bohoslužby dvojí čtení Písma. První čtení bylo čtení ze zákona Mojžíše a druhé bylo čtení z proroků. V den Letnic se četl Ex 19 ze zákona a Ez 1 z proroků, tedy dva texty v pozadí Zj 4 a 5. Je jasné, že existuje mnoho paralel mezi Zj 4-7 a svátkem Letnic. 

Svátek Troubení nemá v knize Zjevení žádný úvod, což je pochopitelné, neboť 7 polnic je jasný odkaz na tuto židovskou slavnost, a tím se nepotřebují další informace. 

Také jsme si povšimli, že na Den smíření je odkazováno ve Zj 11 a 12 a v dalších kapitolách. 

Takže ve Zjevení je pohyb od Paschy přes Letnice k Troubení, Dni smíření a nakonec, když se přijde k textům o novém Jeruzalému, k obrazu stánků. 2 velké symboly slavnosti Stánků jsou voda a světlo. Když přijdeme ke scéně nového Jeruzaléma, tak shledáme, že město nepotřebuje žádné světlo, neboť Bůh a Beránek jsou jejím světlem. Najdeme tam také úžasné vody, které vyvěrají od trůnu a které zavlažují strom života a všechnu vegetaci ve městě. Svátek stánků tedy slaví nový Jeruzalém. Lidé jsou v novém Jeruzalémě popsány z pohledu svátku Stánků. Když je ve Zj 21:3 řečeno, že Bůh stanuje s námi, tak hebrejské slovo skrývající se za stanovat je suka, což znamená svátek Stánků. Každý podzim jdou židé do přírody stanovat po dobu jednoho týdne během slavnosti Stánků. Připomínají si, jak Izrael procházel pustinou a stanoval 40 let, než vešel do země zaslíbené. Když si Izraelité připomínají tuto událost, tak jdou do kempů a sbírají palmové ratolesti, které rozprostírají kolem svého stanoviště, někdy na střechu, někdy na krytý vchod, někdy na zápraží. Tam slaví slavnost Stánků. 

Takže je vidět, že v knize Zjevení je pohyb od jednoho ročního svátku k druhému. Zajímavá věc je ta, že se začíná jarními slavnostmi v historické části knihy Zjevení a přechází se k podzimním slavnostem v druhé části Zjevení. Zopakuji, že první polovina knihy se zabývá historií celé křesťanské éry a zaměřuje se na slavnosti, které vyjadřují události 1. stol n.l. Druhá část Zjevení se zaměřuje na události doby konce a je v ní důraz na Den smíření a na svátek Stánků, tedy svátky, které se hodí k událostem doby konce pozemské historie. Takže svatyňové obrazy knihy Zjevení byly pečlivě vybrány a pečlivě zapracovány do struktury. Nejsou umístěny v knize náhodně, ale s jasným úmyslem autora. Hrají tedy úlohu ve výkladu Zjevení. 

V další přednášce opustíme strukturální aspekty knihy Zjevení a zaměříme se na SZ pozadí. Již jsme si říkali, že u knihy Zjevení jsou nutné 3 mimořádné přístupy jako doplnění základní exegeze. Je nutné se zabývat strukturou knihy, což jsme činili v minulé a dnešní přednášce. Je nutné se také zabývat SZ pozadím knihy, což budeme dělat v příští přednášce. Třetí přístup je vidět knihu Zjevení jako křesťanskou knihu naplněnou Kristem a jak NZ texty tvoří paralelu ke Zjevení. V dalších přednáškách si tedy ukážeme evangelium v knize Zjevení.

10/ SZ pozadí a význam

V dnešní přednášce budeme mluvit o SZ ve Zjevení. O důležitosti SZ jsme si již říkali. Zmínil jsem také citát Williama Milligena, jednoho z hlavního vykladače knihy Zjevení před 100 lety. „Kniha Zjevení je zcela zakořeněna ve vzpomínkách, událostech, myšlenkách a jazyku církví minulosti. Je to v takové míře, že existují pochybnosti, jestli snad vůbec ve Zjevení existuje nějaká osoba, která by nebyla převzata ze SZ nebo jediná celá věta, která by nebyla postavena na materiálu převzatém ze SZ.“. Pan Milligen tedy říká, že pokud přistupujeme ke knize Zjevení bez toho, abychom znali SZ, bez toho, abychom měli nějaký smysl a cit pro narážky na SZ, potom této knize neporozumíme, neboť doslova každé slovo, každá fráze nebo myšlenka v knize Zjevení nachází svůj zdroj na nějakém místě SZ. 

Abych citoval někoho z dnešních vykladačů, tak Heinrich Kraft, německý teolog, napsal komentář ke knize Zjevení před cca. 30 lety. Řekl: „Obecně můžeme říci, že pokud jsme k apokalyptickému proroctví neidentifikovali SZ zdroj, tak jsme nevyložili daný text správně.“ 

Je tedy velice důležité, abychom se zabývali procesem, kterým objevíme SZ pasáže, z kterých vychází text Zjevení. Musíme najít význam těchto SZ pasáží pro výklad Zjevení. 

Již dříve jsem zmínil, že existuje cca. 2000 různých odkazů na SZ. Může jím být pouhé slovo nebo fráze, někdy jméno města nebo osoby. Těmito prostředky nás kniha Zjevení svazuje se SZ. Nazval bych to tak, že je to klíč k šifře. Mnohokrát nemůžeme porozumět nějakému slovu ve Zjevení nebo dokonce myšlenkovému procesu, dokud nepochopíme jejich SZ pozadí. V knize Zjevení jsou stovky symbolů. Domnívám se, že tak z 80-85% se jejich význam najde ve SZ. 

Jak je však použit SZ v NZ spisech? Existují 3 hlavní způsoby, kterými NZ pisatelé odráželi SZ a přinášeli jeho materiál. 

První metodu můžeme nazvat citace. Citace se vyskytuje tehdy, když osoba cituje SZ text a udává také zdroj. Je to něco podobného jako dnešní poznámky pod čarou. Něco citujeme, a potom uvádíme odkaz, aby každý poznal, odkud jsme jej použili. Takže citace je nejjednodušší poukaz na SZ odkaz, protože čtenář i pisatel přesně vědí, co bylo citováno a odkud. 

V porovnání s tím existuje ještě citace, u které není uvedeno, odkud pochází, ale z použitých slov jasně pro čtenáře vyplývá původní místo výskytu. Jako příklad z dnešní doby si uveďme třeba několik slov velice známé písně, které když někdo cituje, tak ostatní vědí, odkud slova pocházejí. 

Třetí způsob je narážka, zmínka. Narážet na dříve napsanou literaturu neznamená ji citovat s odkazem nebo bez odkazu. Narážka je daleko tajemnější. Může obsahovat jen slovo, frázi nebo myšlenku, aby nám něco došlo v mysli. Narážky jsou samozřejmě daleko problematičtější než citace, neboť někdy může být pro čtenáře velice obtížné domyslet si, na co autor naráží a co chce říci, zejména tehdy, když od napsání uběhlo již 1900 let. Nebyl bych překvapen, kdyby většina původních čtenářů Zjevení pochopila Janovy narážky na SZ ihned. Oni znali Jana a jeho učení, věděli o jeho znalosti SZ. Bylo pro ně tedy daleko jednodušší pochopit jeho narážky na SZ a SZ pozadí v knize Zjevení. Po 1900 letech, ve společnosti, která neví doslova nic o SZ, mohou být narážky na SZ velice snadno přehlédnuty. Z tohoto důvodu může být poselství knihy snadno překrouceno. 

V knize Zjevení jsou dva druhy SZ narážek. Kniha Zjevení je mezi NZ knihami mimořádná, neboť nikde necituje SZ buď přímo nebo nepřímo. Je to škoda, protože kdyby NZ citovala, byl by náš úkol daleko snadnější. Místo toho kniha Zjevení pouze naráží na SZ, dává jen tu a tam malé náznaky a návody. V knize je jedno místo, které vypadá jako citace, a tím je Zjevení 15, kde se mluví o písni Mojžíšově. Učenci SZ vědí, že píseň Mojžíšova je odkaz na Ex 15, kde je zachycena píseň, kterou Izraelité zpívali při moři. Pokud však porovnáme Zj 15 s Ex 15, tak zjistíme, že píseň Mojžíše se ve Zjevení vůbec necituje. Když skupina lidí ve Zj 15 zpívá píseň Mojžíšovu, nezpívají Ex 15. Místo toho zpívají soubor slov a myšlenek vzatých z jiných osmi či devíti míst SZ. Žádná z nich však nepochází z knihy Exodus. Takže i v tom jednom místě knihy Zjevení, které se zdá jako citace SZ, se o citaci nejedná. Pokud chce čtenář skutečně rozumět tomu, o čem se v knize Zjevení píše, potom si musí dát pečlivou práci s tím, aby prozkoumal SZ pozadí. 

Chtěl bych se s vámi podělit ještě o jednu věc. Při svém studiu knihy Zjevení jsem přišel na to, že nenaráží na SZ pouze jedním způsobem. Existují dva zcela odlišné způsoby, kterými autor knihy Zjevení odkazuje na SZ. První způsob jsem ve své disertační práci nazval přímou narážkou. Druhý způsob jsou ozvěny, odezvy, echa. Jaký je mezi nimi rozdíl? Přímá narážka je tehdy, když nás autor záměrně navádí na určitou SZ pasáž. Je jeho záměrem, abychom rozpoznali toto spojení. Je jeho záměrem, abychom znali kontext tohoto SZ odkazu a abychom vnesli SZ pozadí do četní Zjevení. Autor používá přímé narážky proto, aby čtenáře uvedl do hlubšího významu toho, co chce říci, když rozpozná širší SZ pozadí. 

Druhý způsob je ozvěna. Ozvěna není vědomý záměr na straně autora. V echu je použit jazyk, který může být založen na SZ, ale není vědomě známo, odkud ta slova přišla. Echo je něco, co je tak nějak ve vzduchu. Je to něco, na co lidé ve společnosti jen tak narazí. Pokud někdo vyrostl v židovské synagoze, může velice snadno používat SZ ozvěny. Pokud někdo neustále slyší citace a poukazy SZ, mluví v jazyku SZ, potom je pro něj přirozené používat vyjádření, která pocházejí ze SZ, ačkoliv si nemusí být přímo vědom, že ta slova pocházejí ze SZ, že SZ byl zdrojem těchto výrazů. 

Uvedu příklad, jak funguje ozvěna, echo. Víte, co to je citron? Ne jenom ovoce. Mnoho lidí ví, že pokud se řekne slovo citron a nemíní se tím ovoce, potom se tím míní automobil. Jaký automobil? Je to auto, které moc dobré není. Může být nové, a přesto nefunguje dobře. To znamená, že citron je špatné auto. Lidé asi neví, odkud tento termín pochází. V angličtině má toto slovo dlouhou historii. Jeden ze zdrojů původu je kniha Ralfa Natora, která byla vydána před mnoha lety a která měla na úvodní stránce znázorněný citron se čtyřmi koly. Tato kniha pojednávala o špatných autech. O této knize dnes lidé už neví, vlastně ani nemusí. Traduje se však, co to znamená citron. Pokud by někdo v dnešní době napsal knihu, ve které by mluvil o citronech, tak by čtenáři okamžitě věděli, co je míněno. 

Představme si ale situaci, že byla kniha o citronech napsána před mnoha lety a je zapomenuta. Několik generací, které ji znalo, již je také zapomenuto a mezitím uběhlo 2000 let. Někdo však objeví tuto knihu o citronech v zaprášené knihovně. Začne knihu číst a zjistí, že kniha hovoří o citronech. Co si o tom bude čtenář myslet? Určitě si bude myslet, že kniha hovoří o citrusovém ovoci. Čtenář nepostřehne pravý význam toho slova. Aby pochopil, co znamená termín citron, musí dohledat knihu Ralfa Natora. Potom bude rozumět i knize, kterou objevil a kterou čte. 

Rozumíte tomuto procesu? Apoštol Jan často používá ozvěnu jazyka SZ. V těchto případech si asi ani nebyl vědom, že používá jazyk SZ. Nepoukazoval v takovýchto případech na specifický text. Avšak význam termínu, který Jan používá, se stále nachází ve SZ. 1900 let po tom, co psal Jan, musíme studovat SZ a najít význam těchto ozvěn, pokud chceme porozumět Janově knize. 

Takže Jan používá dva způsoby odkazů na SZ. Prvním je přímá narážka, ve které Jan vědomě čtenáře odkazuje na nějaký SZ text. Druhým je ozvěna, echo, ve které Jan používá ozvěnu jazyka, kterému můžeme porozumět, pokud studujeme SZ. Nepoukazuje však v tomto případě na žádný konkrétní text. 

S těmito poznatky se nyní můžeme zabývat procesem, kterým můžeme porozumět SZ pozadí. Začneme přímými narážkami. 

Jak poznáme, že Jan přímo a vědomě čtenáře navádí na SZ text? Vždy to nerozpoznáme. Proces objevení narážek je procesem používání různých možností. Jediný způsob, u kterého si můžeme být naprosto jisti, jaké SZ pozadí má Jan na mysli, je ten, když bychom se jej mohli zeptat. Museli bychom porozumět jeho myšlence, tomu, co chtěl říci. Tuto možnost však již žel nemáme. Máme pouze možnost zkoumat písemnosti, které Jan sepsal. Co tedy budeme dělat? Znamená to, že knize Zjevení nemůžeme nikdy porozumět, neboť už nemůžeme naplno porozumět Janovu myšlení? Tak bych to neviděl. Můžeme přijít na přímé narážky. Můžeme si být v každém jednotlivém případě i jisti, že jsme se nemýlili. Co musíme udělat, je sesbírat důkazy, které jsou obsaženy v textu. 

Nyní představím metodu a proces, který si dobře zapamatujme a ovládněme. Vyzkoušejme si jej, experimentujme s ním, abychom si jej dobře upevnili. Na univerzitě, kde vyučuji, jsem se přesvědčil, že když studentům ukážu tuto metodu a oni ji pochopí, ale nepoužívají, potom to nemělo dlouhotrvající účinek na to, jak rozumí Zjevení. Pokud však studentům zadám úkol a žádám je, aby „hluboce kopali“ v určitém textu Zjevení, pokud je požádám, aby určili, kde jsou přímé narážky a sesbírali pro toto tvrzení důkazy, potom po 20, 30 nebo 40 hodinách cvičení jednoho dne přijdou s rozzářenou tváří a řeknou, že na to přišli a že to skutečně funguje. Takže pokud se budete trénovat v určování přímých narážek, bude to pro vás postupem času snadnější a jednoho dne přijdete do stavu, ve kterém uvidíte v knize Zjevení skoro v každém textu narážku na SZ z Genesis, Exodu, Daniele atd. Kniha Zjevení se pro vás najednou stane úplně jinou knihou, u které budete chápat význam, který jste dříve neviděli. 

Co tedy musíte dělat, abyste se to naučili? 

1/ Dívejte se na doslovné paralely. Uveďme např. Zj 6. Budete mít podezření, že Zj 6 navazuje na Da 6. V tom případě musíte tyto pasáže vzájemně porovnávat. Vezměte vaši Bibli, označte si např. zvýrazňovačem text, který studujete. Pokud máte k dispozici kopírku, tak si danou pasáž zkopírujte větším písmem, aby se ta slova zvětšila. Potom okopírujte také tu SZ pasáž, kterou porovnáváte. Položte si tyto dvě pasáže vedle sebe. Začněte je číst a porovnávat. Vyznačte si pokaždé objevené klíčové slovo, které se nachází v obou textech. Slovní paralely jsou tehdy, když se vyskytují alespoň stejná 2 slova mezi dvěma pasážemi. 

Uvedu příklad. V Gn 19 se Abraham přimlouvá za Sodomu. K Abrahamovi přichází andělé, Abraham je hostí. Když odcházejí, tak Abraham jde s vedoucím andělem a zjišťuje, že tito andělé přišli zničit Sodomu. Abraham jej přemlouvá a žádá o ústupky. Nakonec je však Sodoma zničena. Když se jde Abraham dalšího rána podívat, co se stalo, vystoupí na návrší a vidí dým, jak vystupuje ze Sodomy. Je to dým jako z velké pece. 

Zj 9:2 doslovně používá tuto frázi „jako dým z velké pece“. To je doslovná paralela. Jsou v ní 3 hlavní slova, která jsou paralelní mezi Gn 19:28 a Zj 9:2 – dým, velký, pec. Znamená to tedy, že Jan přímo narážel na Gn 19 ve Zj 9? Ne nezbytně. Co musíme učinit, je sesbírat důkazy. Slovní paralely jsou pouze jednou částí důkazů v určování přímých narážek. Slovní paralela může být velice silný důkaz. Čím více stejných slov se vyskytuje mezi dvěma pasážemi, potom je pravděpodobnější, že jeden autor poukazuje na druhého. Pokud jsou slovní paralely hodně rozsáhlé, např. 15-20 slov po sobě, potom se nejedná o narážku, ale o citaci. U citace máme jistotu, že autor cituje jiného autora, neboť použitý jazyk je stejný. 

Takže když porovnáváme texty, tak hledáme slovní paralely se stejnými slovy. Nebudeme zdůrazňovat slova jako a, v , nebo určitý člen, neboť ty nemají velký význam. Tato slova se vyskytují snad v každé pasáži. Budeme však hledat klíčová slova, hlavní slova, která jsou stejná mezi dvěma pasážemi, jako např. dým z velké pece. Tato kombinace slov je velmi neobvyklá. Najít ji ve Zj 9 a Gn 19 má tedy velký význam. Uděláme si poznámky o těchto slovních paralelách při studiu textu. 
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2/ Další věc, kterou budeme hledat, jsou tématické paralely. V těchto paralelách nejsou nezbytně použity slovní paralely. Mohou být použita různá slova, která však označují stejné téma mezi dvěma pasážemi. Tyto pasáže se zabývají stejným tématem, stejnými myšlenkami. Tématické paralely jsou však samy o sobě slabé, neboť obvyklé je, že pokud má autor na paměti nějakou pasáž, potom bude ozvěnou jazyk stejně tak jako téma. V některých případech však je tématická paralela přímou narážkou. Je to součást důkazů, které sbíráme. Pokud mají dvě pasáže stejné téma a stejný jazyk, potom pravděpodobnost, že jsou tyto dvě pasáže paralelní, je mnohem větší. 

Uvedu příklad tématické paralely. V Ez 9:4 je příběh o Jeruzalému, který má být zničen. Ezechiel má vidění o šesti mužích, kteří mají zbraně ničení ve svých rukou a o sedmém, který má písařský kalamář na poznámky. Tento muž jde od místa k místu a dělá znamení na čelech lidí, podle toho, jestli tato osoba sténá nad ohavnostmi dějícími se v zemi. Ten, kdo obdrží znamení na čelo, je ochráněn před soudy šesti mužů, kteří mají ničivé zbraně ve svých rukou. Takže téma v Ez 9 je znamení, které je umístěno na čele lidí, aby byli ochráněni před Božím soudem. Je zajímavé to, že ve Zj 9:4, což je stejné číslo, které se tím lépe zapamatuje, je také popsáno znamení, které se dává na čelo lidí, kteří slouží Bohu. Toto znamení je ochraňuje proti kobylkám a štírům, které tvoří Boží soudy v 5. polnici. V Ez 9 je použito jiné slovo pro znamení, než ve Zjevení. Zjevení používá termínu pečeť, lidé jsou na svých čelech zapečetěni. Ezechiel nepoužívá termín pečeť, ale znamení, písmeno, které je napsáno na čelo těchto lidí. Neexistuje zde tedy slovní paralela. Jediné slovo, které je stejné, je čelo. Jediné slovo však není slovní paralela. K významné slovní paralele jsou zapotřebí alespoň 2 slova. Je zde však tématická paralela, a to velice silná. Myšlenka označení čel, aby se ochránili lidé proti Božím soudům, je tak silná, významná a zajímavá, že je velice pravděpodobné, že autor Zjevení má na mysli Ez 9. Takovéto usouzení nemůžeme učinit pouze na základě tématické paralely, avšak tato paralela je součástí důkazu, že autor má na mysli dřívější popis tématu. 

3/ Třetí věcí jsou strukturové paralely. V knize Zjevení jsou strukturové paralely ke SZ. V takovéto paralele může být mezi dvěma pasážemi společná celá série myšlenek. Strukturová paralela může pokrývat velké úseky Zjevení, např. v 5. polnici Zj 9:1-11 je strukturová paralela k Jl 2:1-11. V Jl 2:1-11 je zatroubení na polnici, temnota, kobylky, vegetace, koně, vozy, sklíčenost a vůdce. V Jl 2 i Zj 9 jsou tato slova použita ve stejném pořadí. Zdá se tedy zcela jasným, že Jl 2 je strukturová paralela ke Zj 9:1-11. Zdá se, že autor Zjevení, když psal Zj 9 měl na mysli Jl 2:1-11, kterého část po části následuje.

V knize Zjevení existuje mnoho významných strukturových paralel, např. ve Zj 4 a 5 je silná strukturová paralela k Ez 1. V doktorandské třídě jsem jednou dal za úkol studentům porovnat řecký překlad Ez 1 z hebrejštiny, který je v Septuagintě, s řeckým textem Zj 4. Požádal jsem je o vyznačení všech paralelních slov. K jejich překvapení zjistili, že nejméně jedna třetina Zj 4 je vzata z Ez 1. Mezi Ez 1 a Zj 4 existuje tedy silný vztah, strukturová paralela. 

Další příklady strukturových paralel jsou Da 7 za Zj 13 a Zj 17. Ez 26 a 27 je v pozadí Zj 18, Ez 40-48 za celým příběhem nového Jeruzaléma ve Zj 21 a 22. Během výkladu verš po verši v dalších kapitolách si řekneme ještě o dalších. 

Strukturové paralely nejsou však omezeny pouze na dřívější texty, mohou být také poukaz na překlenovací myšlenku. Např. polnice ve Zjevení se zdají být jasně založeny na Exodu. Rány polnic a rány Exodu jsou paralelní. V obou případech je voda, která se promění v krev, krupobití a oheň padající z nebe, rána temnoty, rány, ve kterých umírají lidé a zvířata. To přináší silný smysl pro to, že polnice jsou založeny na ranách egyptských a ne jednoduše na knize Exodus. Na exodus z Egypta je neustále poukazováno v celém SZ, zejména v Žalmech a prorocích. Polnice jsou založeny jako strukturová paralela na tématu exodu a zejména na ranách tématu exodu. Takže kdekoli se zdá být slovní paralela k SZ textu týkající se exodu, pokud tvoří paralelu k polnicím, tak je vysoká možnost, že se jedná o přímou narážku. Strukturové paralely jsou velice silným důkazem pro přímou narážku, neboť se týkají mnohačetných slovních a tématických narážek. 

Souhrně řečeno, čím více důkazů můžeme najít, že je nějaká SZ pasáž v pozadí textu Zjevení, tím je pravděpodobnější, že měl autor na mysli tuto pasáž, když psal daný text Zjevení. 

Všeobecně se dá říci, že strukturové paralely jsou jisté pro svoji mnohonásobnou povahu, avšak mnohonásobná slova jsou také velice významná. Pokud existuje slovní paralela o 6, 7 či 8 slovech, které jsou stejné s dřívějším textem, potom se velice pravděpodobně jedná o přímou narážku také. 

Dále musíme mít na paměti, že jestliže určité použití slov nebo určitá sbírka důkazů poukazuje pouze na jeden SZ text, potom je vysoká pravděpodobnost, že tento určitý text stojí v pozadí. Jeden problém je s tématem exodu, a to ten, že se toto téma nachází ve SZ tak často, že určitý odkaz v knize Zjevení mnohokrát poukazuje na 10 nebo 20 různých SZ textů, které všechny říkají něco o exodu a používají jeho jazyk. V takovém případě je velice obtížné určit, jaký text v pozadí je na mysli. Můžeme se i domnívat, že se spíše jedná o ozvěnu, echo. Jan byl s tímto tématem tak obeznámen, že ani neměl na mysli nějaký určitý odkaz ve SZ. 

Domnívám se, že kde existuje pouze jeden SZ text v pozadí, kde jsou jasné formální slovní strukturové paralely, tam je veliká pravděpodobnost, že autor Zjevení měl na mysli určitý text. Naše návrhy by se daly utřídit návrhy na narážky na SZ do pěti kategorií podle pravděpodobnosti: jisté narážky, pravděpodobné narážky, možné narážky, nejisté narážky a žádné narážky. Takže pokud porovnáváme 2 texty, uveďme např.  Zj 6 a Da 6, a nenajdeme jediný malý důkaz jako je slovní paralela, tématická paralela, strukturová paralela, potom je závěr jasný, a tím je, že se nejedná o žádnou narážku. Zj 6 nezmiňuje Da 6. 

Pokud však srovnáváme např. Zj 4 a Ez 1 a najdeme slovní paralely, tématické paralely, celé strukturální systémy ve Zjevení, které byly vzaty z Ezechiele, potom se jedná o jistou narážku nebo přinejmenším pravděpodobnou narážku. Pokud jsme si jisti nebo pravděpodobně jisti, že autor poukazuje na nějaký SZ text, potom je nutné velice pečlivě prozkoumat SZ kontext, abychom našli paralely mezi těmito dvěma pasážemi. Může být něco velice důležitého, co se skrývá v pozadí SZ textu, co autor Zjevení chtěl, abychom měli na mysli. Pokud si však nejsme jisti, pokud se jedná pouze o možnou narážku, jsou tam třeba jenom nějaká společná slova, ale nejsme si jisti tím, jestli jsou významná, potom můžeme tyto texty použít jako podporující důkazy, ale ne jako prvořadé důkazy pro určitý způsob výkladu knihy Zjevení. 

Než opustíme toto téma narážek, tak si řekneme něco o tom, jak najdeme texty, které budeme porovnávat. Všeobecně mohou být dobrým začátkem odkazy vyskytující se pod čarou nebo na okraji v Bibli. Takovéto odkazy v řeckém textu jsou zejména vynikající. Takovéto seznamy odkazů na jiné pasáže jsou však v mnohých dobrých studijních Biblích, jako je např. New American Standard Study Bible. NIV má také odkazy, ale ne tak rozsáhlé jako v NASB. Můžeme také používat komentáře ke knize Zjevení. Ne však, abychom je četli kvůli výkladu, neboť v počátcích studia různých textů není dobré, aby nás vykladači příliš naváděli jedním nebo jiným směrem. To by nám vtisklo určitý pohled a předsudek. Je dobré si však v takovémto komentáři najít SZ texty, o kterých si vykladač myslí, že jsou k danému textu Zjevení významné. Nepřebírejme jednoduše názory různých komentářů Zjevení, neboť tito vykladači častokrát nezkoumají Bibli pro sebe, pro své niterné a pečlivé studium. Existuje mnoho důkazů, že někteří vykladači jednoduše použijí myšlenky z nějakého dřívějšího výkladu a vyberou z nich to, co si myslí, že dává smysl. My se však musíme stát poctivými a upřímnými studenty a vykladači Bible. Těmi se staneme tehdy, když nebudeme litovat času a budeme do hloubky studovat SZ. Vezměme pasáže, které zmínili tito různí vykladači a porovnávejme je podle pravidel, které jsme si říkali v této a předešlých přednáškách. Hledejme slovní a tématické paralely, které nás povedou k přímým narážkám nebo také ne. Musíme si nad textem učinit svůj vlastní úsudek. Pokud najdeme přímé narážky, dejme jim patřičnou důležitost. 

Další způsob, jakým můžeme najít SZ zmínky, je používat konkordance. Vezměme klíčová slova nějaké pasáže a vyhledejme si všechny ostatní texty v Bibli, které používají tato klíčová slova. Častokrát narazíme na mnohonásobné verbální paralely, tématické paralely a dokonce strukturové paralely. 

Můžeme také používat počítačové programy. Vezměme páry klíčových slov z nějaké pasáže a nechme počítač vyhledat SZ texty, které tyto oba termíny používají v nějakém vztahu. Tam se také skrývá možnost přímých narážek. 

Než přejdeme k ozvěnám, podívejme se na jednu narážku, která je velice zajímavá. Ex 20:11 je zmíněn v Zj 14:7. 

11  V šesti dnech učinil Hospodin nebe i zemi, moře a všechno, co je v nich, a sedmého dne odpočinul. Proto požehnal Hospodin den odpočinku a oddělil jej jako svatý.

7  Volal mocným hlasem: "Bojte se Boha a vzdejte mu čest, neboť nastala hodina jeho soudu; poklekněte před tím, kdo učinil nebe, zemi, moře i prameny vod."

Jistě jsme si povšimli, že existuje mnoho slovních paralel mezi Zj 14:7 a Ex 20:11. Skutečnost, že Bůh učinil nebe, zemi a moře. V obou případech Bůh učinil toto stvoření pohromadě. Slovní paralelu zde tvoří 5 hlavních a společných slov. Jedná se zde také o silnou tématickou paralelu o stvoření, která uvádí, že Hospodin učinil. Na samotné slovo Bůh se v obou případech nepoukazuje stejně, ale jedná se o silnou tématickou paralelu o stvoření a také o něco slabší poukaz na důležitost uctívání Hospodina v sobotu, v sedmém dni. Jedná se zde o silný důkaz toho, že autor Zjevení měl na mysli 4. přikázání, když psal Zj 14:7. Je tomu ale tak skutečně? Existuje však jeden problém, a tím je Ž 146:6, který je prakticky stejný jako Ex 20:11. Odkazy pod čarou v mnohých Biblích poukáží na oba dva texty. Mohl tedy autor Zjevení poukazovat na Ž 146, spíše než na Ex 20? Mojí odpovědí je však ne. Co se týká Zjevení, existuje velký rozdíl mezi Ex 20 a Ž 146. Pokud se podíváme na kontext Zj 14:7 v kapitolách 12-14, tak znovu a znovu objevíme, že Jan hovoří o charakteristice lidu závěrečné doby, kteří zachovávají Boží přikázání. Takže strukturovou paralelu za Zj 12-14 tvoří Boží přikázání. Jsou zde opakované poukazy na první desku zákona. Až se budeme zabývat touto částí Zjevení, tak se na tuto tématiku podíváme detailně. Je však bezesporu, že 10 přikázání tvoří tématickou paralelu za Zj 12-14. Pro tuto silnou strukturovou paralelu, když zde objevíme mnohonásobné slovní paralely a silné strukturové paralely, které poukazují na čtvrté přikázání ve Zj 14:7, se pravděpodobnost, že se jedná o přímou narážku, stává doslova naprosto jistá. 

Vidíme tedy, jak to funguje? Hledáme slovní paralely, povšimneme si strukturových paralel, a potom se ptáme, jestli kniha Zjevení na tomto místě a v tomto čase navazuje na nějakou SZ pasáž nebo nějakou SZ myšlenku. Pokud se sejde několik jednotlivých důkazů, potom se jedná o přímou narážku. Žalm 146 nesplňuje podmínky, neboť postrádá silné strukturové paralely. Je to jednoduše jediné místo s obdobným použitím slov, a tak je snadné jej citovat. 

Takže když dřívější lidé, kteří byli zakotveni ve SZ myšlení o stvoření v kontextu přikázání četli Zj 14:7, rozpoznali v něm sobotní přikázání Ex 20. Povšimnutí si této narážky velice významně ovlivní interpretaci Zj 13 a 14. Ve své knize What the Bible says about the end-time (co říká Bible o době konce) na str.11 se touto tématikou zabývám podrobněji.

Závěrem si řekneme několik slov o echu, ozvěně. Jedno echo v knize Zjevení je koncept vegetace jako symbolu Božího lidu. Tento koncept se ve Zjevení objevuje opakovaně. Není ve Zjevení nezbytně definován, ale nachází se ve SZ nepřetržitě. Jan navazuje na SZ koncept vegetace jako symbolu Božího lidu a používá jej. 

Podobně je tomu s konceptem troubení na polnice, což je také echo SZ myšlenek. Na polnice se ve SZ troubí 144 krát. Byly používány při bohoslužbě, v boji, při korunovaci a v mnoha dalších situacích. Až se budeme zabývat texty s polnicemi, tak si danou problematiku vysvětlíme detailněji. Abychom však porozuměli 7 polnicím v knize Zjevení, je nutné porozumět tomu, jak byly polnice používány ve starobylých dobách a význam, který lidé jejich používání přičítali. 

V další přednášce se zaměříme na pravděpodobně nejdůležitější bod, který je klíčem k výkladu Zjevení. Je jasné, že vykladač potřebuje znát dobře SZ pozadí. To však ještě nevysvětluje otázku, jak je SZ materiál v knize použit. Jan je křesťanský pisatel. Když čte SZ, vidí Ježíše Krista jako jeho střed a podstatu. Evangelium přetváří obrazy SZ na křesťanskou teologii. Evangelijní použití SZ a NZ z celkového pohledu činí velký rozdíl ve způsobu, jakým se čte Zjevení. Tímto evangeliem v knize Zjevení se budeme zabývat v dalších dvou přednáškách. 

11/ Objevování Krista ve SZ – část 1

V této přednášce budeme objevovat, jak jsou symboly SZ přeměňovány v NZ. Jsou přeměněny pro to, co Kristus učinil. Jeho pozemský život, jeho smrt a vzkříšení, jeho služba v nebeské svatyni jsou postaveny na SZ pozadí a tématech. Avšak kvůli tomu, co Kristus učinil, jsou tato témata změněna, jsou rozpracována novým a neobyčejným způsobem, aby vytvořila význam, který se nachází v Kristu. Protože je kniha Zjevení NZ knihou, potom také navazuje na SZ témata v Kristu. Chtěl bych vás ujistit, že kniha Zjevení je skutečně křesťanskou knihou. Tvrdí to také na svém začátku, že je zjevením Ježíše Krista. Není to zjevení Mojžíše nebo Daniela, je to Zjevení Ježíše Krista. Protože je tomu tak, tak se kniha Zjevení podílí na tématech, jazyku a teologii jiných knih NZ. Když procházíme knihou Zjevení, tak zjišťujeme, že Ježíš Kristus se nachází všude. Téměř každá kapitola na něj v nějaké formě poukazuje. Někdy je přímo jmenován, jindy se nachází v symbolech jako např. Syn člověka, Beránek, dítě ženy. Ale v knize Zjevení se nenachází jenom poukazy na Krista, jsou tam také neustálé poukazy na církev, na kříž v kap. 1,5,11,12 atd. Je tedy naprosto jasné, že kniha Zjevení je křesťanská kniha, která nás učí o Ježíši, o našem životě, o církvi a o významu kříže. Pro tuto skutečnost můžeme rozpoznat, že i přesto, jak podivný jazyk je někdy ve Zjevení použit, je kniha v souladu s tématy, slovy a myšlenkami NZ. Pokud čteme vykladače jako je Milligan, Sweet, Holver, tak vidíme celý seznam NZ paralel ke knize Zjevení. Při systematickém procházení knihou Zjevení uvidíme důležitá místa, která jsou důležitá pro výklad Zjevení. Tento čtvrtý krok ve výkladu Zjevení je ze všech nejdůležitější. Začali jsme se základní exegezí, potom jsme se dívali na strukturu knihy, potom jsme se zabývali SZ pozadím knihy a nyní jsme přišli k nejdůležitějšímu bodu ze všech. Uvidíme, jak je Ježíš Kristus středem a podstatou knihy a jak přetváří symboly a myšlenky, které mají svůj původ ve SZ. To nám dá základní vhled, který mějme na paměti. 

V NZ je Kristus viděn jako ten, kdo naplnil celou zkušenost Božího SZ lidu. V životě, smrti a vzkříšení Ježíše Krista je naplnění této celé zkušenosti. Autor použitím jazyka neustále poukazuje na SZ Krista ve SZ jazyku. Na základě toho, co jsme se zatím naučili v těchto přednáškách, je to přesně to, co bychom očekávali, tedy to, že Bůh se s lidmi setkává v jejich situaci a že je Ježíš popsán jazykem SZ a že Jan při psaní Zjevení viděl Krista SZ novým způsobem. 

Uvedeme si příklad: Zj 3:14. Ukážeme si, jak zajímavou hloubku můžeme za tímto textem najít, pokud se zabýváme jednotlivými odkazy v knize a hledáme jejich význam v evangeliích. 

14  Andělu církve v Laodikeji piš: Toto praví ten, jehož jméno jest Amen, svědek věrný a pravý, počátek stvoření Božího. 

Zaměříme se na spojení počátek stvoření Božího, v NIV vládce stvoření Božího. Jiné překlady uvádějí počátek stvoření Božího. Proč jsou tedy v překladech dvě různá slova? Je tomu proto, že řecké slovo, které je v originále, je dvojznačné slovo. Je jím arché. Ježíš je tedy arché Božího stvoření. Slovo arché může znamenat začátek, první. Známe slovo archeologie, které je také řeckého původu, které znamená studium (logos) starých věcí, studium počátků. Slovo arché tedy může znamenat počátek nebo původ, může však současně znamenat vládce. Vládce je vždy první v království, je zdrojem moci a autority. Existují další slova, která pomáhají v porozumění tohoto významu, jako např. patriarcha, které znamená vláda otce, nebo monarchie, což je vláda jednotlivce. 

Jsou zde tedy dva významy arché – počátek a vládce – ve spojení se stvořením. Pokud se podíváme do řeckého SZ v Gn 1, objevíme zajímavou věc. První významné slovo v Bibli je arché, en arché – na počátku Bůh stvořil… Takže tato pasáž ve Zjevení nás odkazuje na Gn 1:1, je to narážka na Gn 1:1, která nám připomíná verš, že na počátku Bůh stvořil nebe a zemi. Proč je však tento odkaz zde? Proč je Ježíš nazván počátkem Božího stvoření, nebo vládcem Božího stvoření? Zcela jasně je Ježíš a stvoření velice důležitá kombinace pro autora Zjevení. Toto spojení je však velice důležité také skrze NZ. Nejen Gn 1:1 začíná slovy en arché, ale J 1:1 začíná stejně tak: 

1  Na počátku bylo Slovo, to Slovo bylo u Boha, to Slovo byl Bůh.

Zde činí Jan velice důležité tvrzení. Gn 1:1 totiž říká, že na počátku Bůh stvořil nebe a zemi a J 1:1 říká, že na počátku bylo Slovo, na počátku byl Ježíš. Toto Slovo, které bylo na počátku, které bylo Bohem stvoření, se stalo tělem a žilo mezi námi. Zde se nachází hnací síla za Janovým evangeliem. Je to ohromující poznání, že lidská bytost, která kráčela na této zemi po tři a půl roku, žila s jinými lidskými bytostmi, která sloužila lidem, činila zázraky, zemřela a znovu vstala, tato lidská bytost byla ta, která utvořila zemi. Ta, která řekla: „Budiž světlo“, ta, která stvořila život, Adama z prachu.

Ještě zajímavější poukaz k této skutečnosti je v Lk 1:35.

35  Anděl jí odpověděl: "Sestoupí na tebe Duch svatý a moc Nejvyššího tě zastíní; proto i tvé dítě bude svaté a bude nazváno Syn Boží.“ 

V překladu nám tento text nedá jasný signál, ale v řeckém originále je důležité slovo, které bylo přeloženo jako zastínit. Původ tohoto slova se totiž nachází v Gn 1:2. Tento text říká, že Duch zastínil vody. V Lk 1:35 Duch zastínil Marii. Co bylo výsledkem Ducha, když zastínil vody v Gn 1:2? Bylo jím původní stvoření. Duch byl aktivující prvek, který prováděl příkazy Boha a plány Ježíše v původním stvoření. Co se stalo, když Duch zastínil Marii? Výsledkem bylo nové stvoření. Bylo to početí Ježíše. Byl počat v těle Marie činem Ducha Svatého, následně se vyvíjel, byl zrozen a stal se lidskou bytostí, o které píše Jan a jiní pisatelé evangelií. Takže Ježíš je v Lk 1:35 viděn jako nové stvoření. Země byla starým stvořením, avšak Ježíš je nové stvoření. Nemělo by nás tedy překvapit, že Ježíš je v NZ nazván druhým Adamem. V Ř 5, 1 Kor 15 je Ježíš novým nebo druhým Adamem. Jako takový může být nazván obrazem Božím. Tento termín se nachází v 2 Kor 4:4, Kol 1:15, Ž 1:3. Kdo byl původně Božím obrazem? Adam. Avšak v novém stvoření Ježíš nahradil Adama. Ježíš se stává druhým Adamem, takovým Adamem, jaký měl Adam původně být. O čem všem je Boží obraz? Gn 1:26-28 dávají odpověď.

26  I řekl Bůh: "Učiňme člověka, aby byl naším obrazem podle naší podoby. Ať lidé panují nad mořskými rybami a nad nebeským ptactvem, nad zvířaty a nad celou zemí i nad každým plazem plazícím se po zemi." 

27  Bůh stvořil člověka, aby byl jeho obrazem, stvořil ho, aby byl obrazem Božím, jako muže a ženu je stvořil. 

28  A Bůh jim požehnal a řekl jim: "Ploďte a množte se a naplňte zemi. Podmaňte ji a panujte nad mořskými rybami, nad nebeským ptactvem, nade vším živým, co se na zemi hýbe."

V těchto třech verších je podstata toho, co je myšleno Božím obrazem. Boží obraz je ve 3 základních vztazích původního Adama: 

1/ Vztah s Bohem. Byl v tomto vztahu Adam nadřazený nebo podřízený Bohu? Odpověď je jasná. Pokud byl Adam obrazem Božím, potom to znamená, že Boží obraz je podřízený Bohu, je utvořený podle Boha. Bůh je jeho rádce, učitel. Bůh je Stvořitel a Adam stvoření. Takže Adam měl vztah s Bohem, ve kterém byl Bohu podřízen. 

2/ Nebyl to však jediný vztah, který Adam měl. Text říká, že Bůh stvořil člověka jako muže a ženu, tedy Adam neměl být sám. Bůh stvořil lidské bytosti, aby byly ve vzájemném vztahu. Byl to vztah mezi sebou rovnými. Moje oblíbená spisovatelka Ellen Gould Whiteová řekla o stvoření Adama a Evy, že pokud by Bůh chtěl, aby Adam panoval nad Evou, potom by Bůh učinil Evu z kosti z Adamova chodidla. Pokud by Bůh chtěl, aby Eva panovala nad Adamem, potom by učinil Evu z kosti Adamovy hlavy. Místo toho však Bůh použil kost z Adamova boku, aby tak ukázal, že Eva učiněná z tohoto žebra je postavená na roveň Adamovi jako společnice a pomocnice. Takže druhý vztah, který Adam měl, byl vztah mezi sebou rovnými, mezi lidskými bytostmi. 

3/ Tato pasáž však ukazuje třetí vztah, a to se zemí, s okolním prostředím. Adam měl vztah nadvlády nad zemí. Panoval nad rybami a mořem, nad ptáky nebe, nad živočichy pohybující se na souši. Adam měl nadvládu nade vším na zemi. Ježíš je druhý Adam. Ježíš je Adam, který byl původně zamýšlen. Ježíšova zkušenost na této zemi je popsána jako Adamova zkušenost. Vzpomeňme si na základní princip, že Bůh se setkává s lidmi v jejich situaci, Bůh se setkává s proroky na jejich místě, v jejich době a prostředí. Když se popisuje život Ježíše, popisuje se v jazyku původního Adama. Měl Ježíš dokonalý vztah s Bohem? Víme, že Adamův vztah s Pánem Bohem byl narušen, když zhřešil. Stejně tak tomu bylo s jeho vztahem s Evou. Stejně tak tomu bylo i s jeho vztahem se zemí, se zvířaty, s životním prostředím. Adamovy vztahy byly narušenými vztahy. Avšak Ježíš přišel, aby tyto vztahy obnovil. Ježíš přišel, aby byl Adamem, jakým byl Adam původně zamýšlen. Ježíš měl např. dokonalý vztah k Otci, který měl mít Adam. V J 14:28 Ježíš řekl, že Otec je větší než on. Znám lidi, kteří mají tento text rádi a chtějí na něm ukázat, že Ježíš byl podřízen Otci a že Ježíš ve skutečnosti nebyl Bohem a že nebyl původním Stvořitelem všech věcí. Avšak to je naprosté nepochopení tohoto textu. Důvod, proč Ježíš řekl, že Otec je větší než on, nebyl ten, že je podřízen v božské podstatě, ale protože jako druhý Adam přijal na sebe 
pozici podřazenosti Otci. Ježíš je Adam, který byl zamýšlen na počátku. Proto Ježíš opakovaně říkal, že činí pouze věci, které mu Otec říká, aby činil, např. J 8:28,29. Ježíš se během jeho života a služby na této zemi podřídil přáním a touhám jeho Otce. Ukázal, jaký vztah měl Adam mít s Bohem. 

To však není vše. Měl Ježíš dokonalý vztah s ostatními lidmi? Ano, měl. Mk 10:45 říká o Ježíši, že nepřišel, aby si nechal sloužit, ale aby sloužil a dal svůj život jako výkupné za mnohé. Ve své službě Ježíš ukazuje dokonalý vztah mezi lidskými bytostmi. Ve Fp 2:5-7 je řečeno, že nechtěl zůstat jako Bůh, ale chtěl přijít dolů na zem, chtěl se stát jako my, lidskou bytostí, chtěl se pokořit a přijmout pozici služby lidstvu. Ve službě lidem Ježíš ukázal dokonalý vztah mezi lidskými bytostmi. Upřímně řečeno, kdyby naše jediná touha byla sloužit a pokud by tuto touhu měly všechny bytosti na zemi, neměli bychom nesnáze, války, problémy, které dnes máme. Ve svém pozemském životě Ježíš žil životem Adama, který byl pro Adama původně určen. Ježíš měl takový vztah k jiným lidem, který Bůh zamýšlel pro Adama v původním stvoření. Tento vztah je nádherně ukázán ve službě umývání nohou. Ježíš, ačkoli věděl, kdo je, že je věčný Bůh a že přišel z nebe, se přesto sklonil k tomu, aby svým učedníkům umyl nohy. Učinil čin služebníka, neboť to je postoj vůči druhým, který přináší pokoj a harmonii a dobré vztahy mezi lidmi. Pavel říká, že by toto smýšlení mělo být v každém, kdo náleží Ježíši Kristu. Měli bychom mít smýšlení služby a pokory. Takže Ježíš měl dokonalý vztah s Bohem i s lidmi. 

Ježíš měl však také dokonalý vztah s prostředím na zemi. Byl Adamem, který byl původně zamýšlen ve vztahu k životnímu prostředí. V NZ jsou příběhy, které dávají smysl pouze v kontextu Ježíšova znovuprožití zkušeností původního Adama. Např. Ježíš je na lodi se svými učedníky na Galilejském moři. Jistě známe tento příběh, kdy Ježíš spal vzadu na lodi a přišla bouře s mohutným větrem a deštěm. Učedníci si mysleli, že se loď potopí a žádali Ježíše, aby něco učinil. Ježíš se postavil, pozvedl ruce a řekl, aby se moře uklidnilo. A vítr a vlny jej uposlechly. Toto je pravé panování nad stvořením. Takto měl panovat původní Adam, který si měl podřídit zemi, počasí. Adam měl však také panovat nad rybami. V J 21 je nádherný příběh o učednících, kteří rybařili po celou noc. Možná bychom se zeptali, proč rybařili v noci. Existují dva druhy rybaření – do sítě a na návnadu. V rybaření do sítě jde o to, aby se ryby překvapily. Proto se rybaří v noci, aby ryby neviděli sítě. Oproti tomu rybaření na návnadu vyžaduje světlo. Rybář chce navnadit rybu na něco, co se zdá chutné či zajímavé. Ryba připlave a pokusí se zakousnout do toho předmětu a je chycena na háček. Učedníci prováděli rybaření se sítěmi, a proto rybařili po celou noc. Neměli však štěstí po celou noc. Ráno se pokusili ještě o poslední pokus, kdy vycházejícím slunci hodili sítě na stranu lodi, kde byl ještě stín. Na břehu byl nějaký člověk. Nevěděl toho moc o rybaření, ale byl to kazatel. Volá na učedníky, aby hodili sítě na druhou stranu lodi. Učedníci si museli myslet, že se zbláznil, avšak zkusili to. Stalo se to, že ryby z celého jezera připluly do této sítě. Vidíme, že se Ježíš nemusel naučit rybaření v lidském slova smyslu, on měl nadvládu nad rybami a mořem. Zvolal a ryby jej poslouchaly. Ježíš byl Adamem, který byl původně zamýšlen. 

Při jiné příležitosti Petr mluvil o tom, že musí platit daně. Ježíš nařizuje rybě nejenom to, že má spolknout minci, ale i to, aby se zakousla do Petrova háčku. Tímto způsobem Petr získal minci. Ježíš panoval nad rybami, panoval nad vším živým. Vzpomeňme na jeho vjezd do Jeruzaléma. Ježíš jede na hříběti, což nebylo zrovna jednoduché. Avšak Ježíš panuje nad zvířaty a ta jej poslouchají jako svého Pána, i když jej nikdy před tím neviděla. Ona jej poznala proto, že Ježíš byl jako původní Adam, který panoval nad zvířaty.  

Ježíšova zkušenost druhého Adama byla modelována na zkušenostech prvního Adama. Stejně jako první Adam byl Ježíš uspán a v jeho boku byl učiněn otvor. Z tohoto otvoru vyšla krev a voda, z kterých Bůh založil církev. Stejně tak jako původní Adam byl uspán a otvor byl učiněn v jeho boku, aby mohla být stvořena Eva, tak také druhý Adam prošel skrze tu samou zkušenost. 1 Kor 11:2,3 a Ef 5 ukazují, že stejně tak jako Ježíš je druhý Adam pro církev, tak církev je druhá Eva. Církev se stala nevěstou Ježíše Krista. Tak jako byli Adam s Evou v zahradě, tak se Ježíš stal mužem církve. Ježíš je Adam v celé jeho zkušenosti. Je takový, jaký měl být původní Adam. 

Avšak Adam byl pokoušen a v tomto pokušení zklamal. Byl pokoušen žádostivostí těla, žádostivostí očí a pýchou života. Ježíš byl pokoušen stejným způsobem. Ježíš prošel Adamovou zkušeností, šel v jeho šlépějích. Byl pokoušen žádostivostí těla, pokoušen k tomu, aby učinil z kamenů chleba. Byl také pokoušen žádostivostí očí. Byl mu ukázán celý svět v celé své kráse. Potom byl dotázán, jestli by nechtěl mít toto vše. Byl pokoušen pýchou života. Ďábel mu řekl, aby seskočil s hory a přistál během bohoslužby. Každý by byl udiven. Protože by přišel z nebe, tak by si všichni mysleli, že to musí být Mesiáš. Nebyl by tento způsob pro Ježíše jednodušší? Ježíš šel po cestě, kterou šel Adam. Ježíš však překonal to, kde Adam selhal. To je velký rozdíl. Tam, kde Adam selhal, Ježíš zvítězil. Ježíš odolal těmto pokušením, řekl NE satanovi. Výsledkem bylo to, že Ježíš zachránil zemi, na které chodil Adam. Toto je jedno z nejsilnějších poselství novozákonního spasení. Ježíš jako druhý Adam procházel tím, co my všichni zakoušíme. My všichni máme historii jako Adam. Máme historii selhání a chyb. Když se díváme na historii svého života, tak jsme pokoušeni, abychom to vzdali. Naše historie nás chce vymezit. Jsme tím, kým jsme byli, staneme se tím, kým jsme. Někdy se cítíme tak, že nemůžeme přerušit tento kruh. Avšak příběh druhého Adama učí, že Ježíš procházel tím, kde Adam selhal. Ježíš učinil možné to, aby se vítězilo tam, kde Adam selhal. V Ježíši se můžeme stále více a více stát druhým Adamem a méně a méně prvním Adamem. Za touto typologií se však skrývá ještě daleko více. Nejenom to, že Ježíš chodil po zemi, po které chodil Adam a zvítězil tam, kde Adam selhal, ale Ježíš sklidil také důsledky Adamových selhání. V Gn 3 se uvádí, že když Adam zhřešil, zrodil zlořečení. Tímto zlořečením byly trny, pot, nahota a smrt. Když vidíme Ježíšovu zkušenost v Getsemane a na kříži, vidíme jej nést trněnou korunu, vidíme jej potit krev v mukách, vidíme jej nahého na kříži. Ano, mnohé zobrazení ukřižování jej neukazují nahého, ale jeden z důvodů ukřižování byl ponížit člověka před jeho rodinou a přáteli. Lidé byli ukřižováni u důležitých a frekventovaných cest nebo na náměstí. Bylo to psychologické, duchovní a tělesné týrání a zneužívání. Ježíš také trpěl zlořečením smrti na kříži. Trny, pot, nahota, smrt – Ježíš sklidil důsledky Adamova hříchu, abychom my nemuseli sklízet tyto důsledky po věčnost. Tento nádherný příběh Ježíše jako druhého Adama je o tom, kdo nejenom zachránil náš život, ale také přijal na sebe důsledky hříchu. V Kristu tedy můžeme žít novým životem. Je velice zajímavé objevovat toto NZ téma druhého Adama. Je patrné, že toto téma leží za Zj 3:14. Ten samý Ježíš, který se nabízí církvi Laodikea, je Ježíš jako druhý Adam. Tento Ježíš nás může zachránit od laodicejské vlažnosti. Toto bychom však nepochopili, kdybychom nerozuměli tomu, jak se kniha Zjevení zaměřuje na celý SZ ve světle Krista. V následující přednášce si ukážeme další příklad tohoto zaměření. 

Ježíš Kristus naplňuje celou zkušenost Božího lidu SZ. Když si toto uvědomujeme při studiu Zjevení, stane se nám tato kniha novou knihou. Je to v pravém slova smyslu zjevení Ježíše Krista. Je to zjevení Ježíše Krista v tak hlubokém smyslu, který si stěží dokážeme představit. Když se naučíme vidět Ježíše Krista ve SZ, když se jej naučíme vidět dokonce v hororu polnic, potom se naučíme porozumět Zjevení jako nikdy před tím. Možná tato zkušenost způsobí velké probuzení, o kterém hovoří Ellen Whiteová.  

12/ Objevování Krista ve SZ – část 2

V minulé přednášce jsme si ukázali velice důležitý koncept v porozumění knihy Zjevení. Tento koncept je ten, že v NZ je Kristus viděn jako ten, kdo naplnil celou zkušenost Božího lidu SZ. Když NZ pisatelé a řečníci mluvili o evangeliu, mluvili o něm jazykem lidu SZ, jeho zkušenosti a jeho dějin. Ukázali jsme si, že když kniha Zjevení mluví o Ježíši jako o počátku Božího stvoření, je to silná narážka na celou sérii myšlenek, která pro každého, kdo studoval NZ v jeho původním kontextu, přinese porozumění jeho konzistentnosti ve všech NZ knihách. Ježíš Kristus je druhý Adam. On je nové stvoření. Jako takový poskytuje svému lidu vše, co bylo ztraceno pro původního Adama. 

Ukážeme si další příklad toho, jak Ježíš Kristus naplnil zkušenost celého SZ. Zj 5:9,10

9  A zpívali novou píseň: „Jsi hoden přijmout tu knihu a rozlomit její pečetě, protože jsi byl obětován, svou krví jsi Bohu vykoupil lidi ze všech kmenů, jazyků, národů a ras 

10  a učinil je královským kněžstvem našeho Boha; a ujmou se vlády nad zemí.“

Zde vidíme vyvrcholení nádherné scény, ve které Beránek přebírá knihu. Je to píseň, ve které je provoláváno, že je hoden převzít knihu a rozlomit pečetě, neboť byl obětován. Ve verši 10 přichází zajímavá poznámka. Učinil jsi je královstvím a knězi, aby sloužili našemu Bohu. Oni budou panovat na zemi. Tato poznámka o tom, že byli učiněni královstvím a knězi, je převzata ze SZ. Nachází se v Ex 19:5,6

5  Nyní tedy, budete-li mě skutečně poslouchat a dodržovat mou smlouvu, budete mi zvláštním vlastnictvím jako žádný jiný lid, třebaže má je celá země. 

6  Budete mi královstvím kněží, pronárodem svatým. To jsou slova, která promluvíš k synům Izraele.

V Ex 19 je něco jako zakládající dokument izraelského národa. Bůh v něm ukazuje základní charakteristiku, tedy že tento národ bude národ kněží, bude to svatý národ. Božím záměrem bylo, aby Izrael jako národ sloužil Bohu a tato služba zahrnovala celý svět. Měli být knězi, prostředníci mezi Bohem a národy. Měli pomáhat národům najít Boha. Základní poslání Izraele jako národa bylo tvořit království kněží. Ve Zj 5 je jazyk tohoto poslání Izraele jako národa použit znovu. Avšak zde se vztahuje na zkušenost Božího lidu. Tato píseň je ve Zj 4 a 5 zpívána 24 staršími. Možná si vzpomínáte z dřívějších přednášek o Zj 4 a 5, že těchto 24 starců tvoří číslo 24 proto, že SZ kněžství bylo uspořádáno do 24 skupin, které prováděly službu v chrámu. Další důvod pro 24 starců je ten, že je to 12 + 12. Ze zprávy o novém Jeruzalému ve Zj 21 se dozvíme, že tyto dvě dvanáctky znázorňují 12 izraelských kmenů a 12 apoštolů Beránka. Jedna věc je tedy jasná, a to ta, že v knize Zjevení a zejména v Zj 4 a 5 a Zj 21, je Izrael viděn jako komplexní, všeobecná jednotka, která zahrnuje národní Izrael ve SZ a také duchovní Izrael v NZ. Jak kmeny, tak apoštolové nacházejí své ohnisko ve skutečnosti, že Ježíš Kristus je ten, ke kterému mají vztah. 

V NZ tento koncept nového Izraele jako církve určuje mnohé, co se odehrává v NZ. Je to založeno na faktu, že pisatelé NZ viděli v Ježíši naplnění celkové zkušenosti Izraele. Tak, jako je Ježíš druhý Adam, který znovu prožívá zkušenost prvního Adama, tedy zkušenost jeho pokušení, přikrývá zemi, kde Adam chyboval a zachraňuje ji, umírá zlořečením Adamova hříchu, stejně tak je Ježíš viděn jako nový Izrael. Ježíš zakouší to, co zakusil Izrael. Ježíš vítězí tam, kde Izrael selhal. Ježíš sklízí důsledky chyb Izraele. 

Uvedeme si ještě další dva texty, na kterých je vidět, jak je Ježíšova zkušenost modelována na zkušenosti starobylého Izraele. V Lk 9:30,31 je scéna Ježíšova proměnění na hoře. 

30  A hle, rozmlouvali s ním dva muži - byli to Mojžíš a Eliáš; 

31  zjevili se v slávě a mluvili o cestě, kterou měl dokonat v Jeruzalémě.

Když Mojžíš a Elijáš mluvili s Ježíšem na hoře proměnění, mluvili s ním o jeho odchodu, který měl zakusit v Jeruzalémě. Řecké slovo v originále je slovo exodus. Oni mluvili s Ježíšem o jeho exodu v Jeruzalémě. Je to jasný poukaz na jeho zkušenost na kříži. Když Ježíš zemřel na kříži, prošel stejnou zkušeností jako Izrael. Ježíšova smrt se stala exodem pro nový Izrael. 

10:00

Další příklad je v Dt 18:15.

15  Hospodin, tvůj Bůh, ti povolá z tvého středu, z tvých bratří, proroka jako jsem já. Jeho budete poslouchat.

Porovnejme tento text se Sk 3:22-24.

22  Mojžíš řekl: `Hospodin, náš Bůh, vám povolá proroka z vašich bratří, jako jsem já; toho budete poslouchat ve všem, co vám řekne.´ 

23  A `každý, kdo toho proroka neuposlechne, bude vyhlazen z mého lidu.´ 

24  Také všichni ostatní proroci, kolik jich jen od Samuele bylo, přinášeli zvěst právě o těchto dnech.

Proroci přinášeli zvěst o dnech Ježíšova života, služby, smrti a vzkříšení. Pisatelé NZ rozuměli, že Ježíš ve svém životě, své službě, smrti a vzkříšení, ve své celé zkušenosti znovu prožíval život starobylého Izraele. Ježíšův život a zkušenost byl modelován na dějinách a zkušenosti SZ Izraele. Toto můžeme vidět v mnoha způsobech. 

Např. když se Ježíš narodil, vládl nepřátelský král, který mu chtěl vzít život. Aby zabil Ježíše, tak nechal zavraždit všechny malé děti v Betlémě kromě malého Ježíše. Když se narodil Mojžíš, vládl také nepřátelský král, který chtěl vyhubit všechny děti mužského pohlaví Izraele. Hubil všechny kromě malého Mojžíše, který unikl tím, že byl vzat do faraónova domu. Takže zkušenost Ježíše a Mojžíše je paralelní. V určitém slova smyslu můžeme říci, že Ježíš není jenom nový Izrael, ale i nový Mojžíš. V Ex 33 je Mojžíš jedinou SZ postavou, která mohla vidět Boží tvář. Víme, že ze záznamů v Janově evangeliu 1. kap. a z jiných míst vyplývá, že také Ježíš může vidět Boží tvář. Mojžíš se postil po 40 dní na vrcholku hory, a potom předal Zákon Izraelcům. Ježíš se postil po 40 dní v pustině, a potom vystoupil na horu, aby předal svůj zákon, kázání na hoře, viz Mt 5-7. Mojžíš ustanovil 70 starších. Ježíš měl podle Lk 10:1 70 učedníků. Mojžíš byl oslaven na hoře. Stejně tak tomu bylo s Ježíšem v době jeho proměnění. Mojžíš nasytil zástup v poušti manou a křepelkami. Mojžíš nasytil 5 tisíc lidí z několika bochníků a ryb. Mojžíš vyvedl vodu života ze skály tím, že do ní uhodil. Ježíš řekl o sobě, že pokud je někdo žíznivý, má za ním přijít, aby se napil. Stejně tak jako Mojžíš vyvýšil hada na poušti, tak je v J 3. kap. řečeno, že Ježíš byl vyvýšen na kříži. Je zajímavé, že v Matoušově evangeliu jsou všechna Ježíšova kázání seřazena do pěti velkých oddílů, což připomíná 5 knih Mojžíšových. V Janově evangeliu každý ze sedmi Ježíšových zázraků tvoří paralelu k jedné z egyptských ran. Např. Mojžíš proměnil vodu v krev. V Janově evangeliu Ježíš proměnil vodu ve víno atd. Pokud si projdete Ježíšovy zázraky v Janově evangeliu, uvidíte, jak každý z nich tvoří paralelu k jedné z egyptských ran. 

Takže se zdá jasné, že NZ pisatelé chápali Ježíše jako nového Mojžíše. Ježíš byl nový zákonodárce, nový učitel nového Izraele. V knize Matouš se Ježíš také vidí jako nový Izrael. Ježíš je prvorozený Marie. Stejně tak v Ex 4:22,23 je Izrael nazván prvorozeným Bohu. Ježíš byl vyveden z Egypta, aby se naplnila skutečnost, že také Izrael byl vyveden z Egypta. Po Ježíšově vyjití z Egypta v Mt 3 Ježíš prochází vodami křtu, stejně tak jako Izrael prošel vodami Rudého moře. Po svém křtu Ježíš strávil 40 dní v pustině, stejně tak jako Izrael po projití Rudého moře strávil 40 let v pustině. Tak bychom mohli pokračovat dále. Je fascinují vidět, jak NZ pisatelé rozuměli Ježíši tak, že znovu prožívá zkušenosti Mojžíše a Izraele. Stejně tak, jako je Ježíš ve svém životě a službě a péči o nás popsán v NZ, jazyk, který je použit, je jazyk SZ, jazyk Izraele, jazyk dějin a zkušeností SZ lidu. 

V dřívějších přednáškách jsme mluvili o základním principu, který uvádí, že pokaždé, když Bůh mluví k lidem, mluví k nim jazykem minulosti. Pokud chceme rozumět tomu, co Bůh říká jakémukoli svému proroku, musíme rozumět, jaký vliv měl tento jazyk na tohoto proroka. Je to jazyk prorokovy minulosti. Jazyk NZ je jazykem SZ, jazykem Izraele. V popisu Ježíšovy služby vidíme mnoho poukazů a vztahů mezi ním a SZ Izraelem. Ježíš je nový Izrael. 

Je zajímavé, že Ježíš nejenom znovu prožívá zkušenost Izraele, nejenom že je Ježíš věrný Bohu tam, kde Izrael zklamal, Ježíš také nese důsledky chyb Izraele. Sklízí zlořečenství smlouvy s Izraelem. Přečtěme si Dt 28, kde je napsáno, že pokud Izrael nebude poslouchat Hospodina, ponese určité důsledky. 

15  Jestliže však nebudeš Hospodina, svého Boha, poslouchat a nebudeš bedlivě dodržovat všechny jeho příkazy a nařízení, která ti dnes udílím, dopadnou na tebe všechna tato zlořečení: 

16  Prokletý budeš ve městě a prokletý budeš na poli. 

17  Prokletý bude tvůj koš i tvá díže. 

18  Prokletý bude plod tvého života i plodiny tvé role, vrh tvého skotu i přírůstek tvého bravu. 

19  Prokletý budeš při svém vcházení a prokletý při svém vycházení. 

20  Hospodin na tebe pošle prokletí, zděšení a zmar ve všem, k čemu přiložíš ruku a co budeš dělat, dokud nebudeš zahlazen. Zanikneš rychle pro své zlé jednání, protože jsi mě opustil.

To, co je popsáno v tomto textu, je děsná chudoba a bída. Pokud Izrael zklame v poslušnosti Boha, stane se chudým. Jeho úrodě se nebude dařit, nebude mít takový příjem, jaký si přeje. 

Tato zlořečení Izraele dopadla na Ježíše Krista v NZ. On sklidil důsledky Izraelových hříchů. Mt 8:20 jasně říká, že Ježíš byl chudý, tak jako Izrael zchudl pro svoji neposlušnost. Povšimněme si Dt 28:25.

25  Hospodin dopustí, že budeš před svými nepřáteli poražen. Jednou cestou proti nepříteli vytáhneš a sedmi cestami budeš před ním utíkat. Budeš obrazem hrůzy ve všech královstvích země.

Jedno ze zlořečení smlouvy je to, že Izrael bude poražen před svými nepřáteli. To se stalo Ježíši na kříži. Ježíš byl popraven před těmi, kdo jej nenáviděli. 

Dt 28:29

29  O poledni budeš tápat jako tápe slepý ve tmě. Na svých cestách nebudeš mít zdar, stále budeš týrán a odírán, po všechny dny, a nikdo tě nezachrání.

Zde vidíme, že jedno ze zlořečení smlouvy byla temnota. V Mt 27:45 se uvádí, že Ježíš na kříži byl obklopen temnotou.

Dt 28:37

37  Budeš předmětem úděsu, pořekadel a posměchu mezi všemi národy, kam tě Hospodin odvleče.

Izrael byl vysmíván za své chyby. Ježíšovi se na kříži také vysmívali, viz Mk 14:19,31. 

Dt 28:48

48  budeš otročit svým nepřátelům, které na tebe pošle Hospodin, v hladu a žízni, v nahotě a v nedostatku všeho. On ti vloží na šíji železné jho, dokud tě nevyhladí.

Hlad, žízeň, nahota byly důsledky Izraelových chyb ve SZ době. Ježíš měl hlad, viz Mt 4:2, měl žízeň, J 19:28, trpěl nahotou, viz Mt 27:35. Na kříži Ježíš znovu prožíval důsledky hříchů Izraele. 

Dt 28:65

65  Mezi těmi pronárody nebudeš mít klidu, ani tvá noha si neodpočine. Hospodin ti tam dá chvějící se srdce, pohaslé oči a zoufalou duši.

Text uvádí zoufalou duši, srdce, tedy úzkost a strach. Když pročítáme Ježíšovu zkušenost v zahradě Getsemane, tak vidíme, jak Ježíš na sobě nesl důsledky hříchů Izraele. 

Ježíš šel ve své zkušenosti nejenom po cestě zkušenosti Izraele, on také sklidil důsledky hříchů Izraele. Ježíš byl skutečně nový Mojžíš a nový Izrael. NZ pisatelé rozuměli tomu, že celá Ježíšova zkušenost byla shrnuta ve skutečnosti, že byl nový Izrael. Ježíš znovu prožil dějiny Izraele, on obdržel tresty smlouvy. Celá SZ historie a zkušenost je shrnuta v životě, smrti, vzkříšení a nebeské službě Ježíše Krista. To, co jsme si ukázali v této a minulé přednášce, můžeme provádět v celém SZ. Ježíš je např. v NZ viděn jako nový Izák, nový Mojžíš, nový Jozue, nový Izrael, nový David, nový Šalomoun, nový Elijáš, dokonce jako nový Kýrus. On znovu prožívá zkušenost perského krále, což uvidíme v druhé polovině knihy Zjevení. Toto je způsob, jakým uvažovali pisatelé NZ. My si musíme osvojit tento způsob myšlení, pokud chceme rozumět jejich spisům. Porozumět jejich způsobu myšlení je ještě důležitější, když chceme studovat knihu Zjevení, neboť kniha Zjevení je dost složitá a nemůžeme ztratit hlavní klíč k jejímu porozumění. Takže když je v Zj 5:9,10 jazyk Izraele použit na církev, je to přirozené a pochopitelné, neboť Ježíš Kristus je nový Izrael. Kdo byl starý Izrael? Starý Izrael byl Jákob. Jákob obdržel zvláštní duchovní jméno, když vstoupil do vztahu s Bohem, a tímto jménem bylo Izrael, princ s Bohem. Takže původní Izrael byl Jákob, který měl 12 synů, kteří se stali hlavami 12 kmenů Izraele. Původní Izrael tedy začal jako rodina s 12 chlapci. Ježíš jako nový Izrael také učinil rodinu, kterou tvořilo jeho 12 učedníků. Domnívám se, že Ježíš si vyvolil přesně 12 učedníků, protože utvářel svoji zkušenost na zkušenosti SZ Izraele. Takže vidíme, že stejně tak jako Kristus naplnil ve svém životě zkušenost SZ Izraele, tak také zkušenost církve je utvářena na této dějinné zkušenosti. Můžeme tedy mluvit o církvi v jazyku Izraele. Proto můžeme nazvat církev 144000 ze 12 kmenů Izraele, neboť je církev v knize Zjevení a skrze NZ utvářena na zkušenosti SZ Izraele tak, jak k nám přišla skrze Krista. Takže má církev dva modely pro svoje působení: Je utvořena na zkušenosti SZ Izraele a můžeme vidět církev v knize Zjevení, jak zápasí se Sodomou, Egyptem a Babylonem, stejně tak, jak musel s těmito národy bojovat SZ Izrael. Zkušenost církve je popsána ve zkušenosti SZ Izraele, ale je to jazyk SZ, jak mu bylo porozuměno v Kristu. A protože Ježíš prošel celou zkušeností SZ Izraele, prochází církev podobnou zkušeností. Je to z toho důvodu, protože je církev utvořena na modelu Ježíše Krista. V J 12:26 Kristus říká: „Kde jsem já, tam bude i můj služebník.“ Ježíšův život, jeho zkušenost, jeho smrt a vzkříšení se stal modelem pro zkušenost a činnost církve. Toto vidíme ilustrováno různými fascinujícími způsoby v knize Zjevení. Církev se ocitne na poušti, stejně tak, jako Ježíš. Církev je odsouzena k smrti, stejně tak, jako Ježíš. Církev je v knize Zjevení zrazena falešnými bratry, je všemi nenáviděna, trpí různými způsoby, je utvořena králi a knězi, je také podrobena zkoušce týkající se sobotního dne, jak budeme vidět v další přednášce, slouží 1260 dní oblečena v žíněném rouchu, stejně tak, jako Ježíšova služba byla dlouhá 3 a půl roku, církev činí zázraky milosti a soudu, církev je poražena a lidé se radují z její smrti, ale skrze zemětřesení církev povstává z mrtvých a je vzata do nebe, zatímco ostatní lidé zakoušejí rány. Církev je v knize Zjevení popsána zkušeností SZ Izraele a zkušeností Ježíše. 

Pokud však mluvíme o církvi jako o novém Izraeli, potom v jakém smyslu může být církev nazvána novým Izraelem? Co to znamená, když nazveme církev Izraelem? Jedná se o etnický Izrael? Připomeňme si opět, že původní Izrael vznikl jako rodina. 12 izraelských kmenů vzniklo od 12-ti synů, kteří byli fyzickými potomky Jákoba. Takže se o Izraeli dá mluvit jako o etnické skupině. Stal se rasou, národem. Můžeme nazvat církev v nějakém etnickém smyslu? Odpověď je naprosto zřejmé NE. Pokud se vrátíme ke Zj 5:9,10, tak vidíme, že Ježíš na kříži vykoupil lidi ze všech kmenů, jazyků, národů a ras a učinil je královským kněžstvem našeho Boha. Vidíme tedy, že jazyk Izraele v knize Zjevení je použit na všechny lidi země, kteří přijali Ježíše Krista. Každý, kdo je ve vztahu s Ježíšem, je Izrael, neboť Ježíš je nový Jákob, on je nový Izrael. Takže už nemůžeme o Izraeli uvažovat v etnickém slova smyslu. Už tedy Izrael nejsou jenom ti, kdo jsou etnickými, fyzickými potomky Jákoba. Ale protože je Ježíš nový Izrael a znovu prožil zkušenost Izraele, každý, kdo je ve vztahu s Ježíšem, je adoptován do rodiny nového Jákoba, nového Izraele. Je úplně jedno, jestli jste z Evropy, Afriky, Austrálie nebo Indie či Číny. Není důležité odkud jste a jaký je váš etnický původ. Pokud jste ve vztahu s Ježíšem Kristem, jste součástí rodiny Izraele. Takže nový Izrael již není založen na etnickém principu, na principu potomků, ale na principu vztahu s Kristem. Už tedy nemůžeme hovořit o novém Izraeli v etnickém slova smyslu.

Jak je to ale s Izraelem ve smyslu geografickém? SZ Izrael byl geograficky umístěn. Vlastnil půdu, byl národem na určitém území se svými hranicemi. Tyto hranice se čas od času měnily, ale Izrael byl identifikovatelný jako národ na svém území. Kdykoli byli Izraelité pryč z tohoto území, tak jim chybělo a měli touhu se do něho vrátit zpět, zejména do Jeruzaléma. 

Můžeme tedy o církvi uvažovat v geografickém slova smyslu? Také NE. Není nějaké místo na této zemi, které by bylo Ježíši Kristu blíže, než všechna ostatní. Skrze Ducha Svatého máme ke Kristu stejně blízko ze kteréhokoli místa na zemi. Takže když nazýváme církev novým Izraelem, děláme to proto, protože je církev ve vztahu s Ježíšem Kristem. Z hlediska tohoto základního teologického konceptu není v knize Zjevení význam těchto termínů etnický nebo geografický, i když jazyk stále mluví o Izraeli a jeho sousedech jako ve SZ době. Babylon není o lidech, kteří bydlí v blízkosti Eufratu, Egypt není o lidech, kteří bydlí v blízkosti Nilu, Izrael a Jeruzalém nejsou o geografických místech. Je použit jazyk SZ, ale význam je odlišný. Tyto lokální termíny Izraele a jeho sousedů jsou užity v duchovním a univerzálním smyslu. Izrael se nenachází na nějakém určitém místě, ani není tvořen nějakým určitým národem. Avšak každý, kdo má vztah s Ježíšem Kristem na jakémkoli místě, se stává částí tohoto nového Izraele. Tento koncept má velké užití pro interpretaci. Pokud vykladači tento koncept unikne, nebude vůbec rozumět knize Zjevení. 

Možná si někdo řekne, že si nemyslel, že kniha Zjevení je stejná jako ostatní knihy NZ. Myslel si, že kniha Zjevení byla napsána židům, byla napsána pro SZ Izrael a nemá nic společného s církví. Zamysleme se nad tímto názorem. Bere kniha Zjevení doslovné, lokální termíny SZ a přetváří je na duchovní a všeobecný význam? Podívejme se na to. Najděme si Zj 16:12.

12  Šestý anděl vylil svou nádobu na velikou řeku Eufrat: a její voda vyschla, aby byla připravena cesta králům od východu slunce.

V tomto textu tedy máme velmi snadné geografické území – řeku Eufrat. Co znamená? Pokud bychom vzali knihu Zjevení doslovně, potom musí být řeka Eufrat skutečná řeka Eufrat, která se nachází na Blízkém Východě v dnešním Iráku. Je to však to, co kniha Zjevení sděluje? Pokud bychom si měli vybrat mezi nějakou myšlenkou, kterou nám někdo řekl a něčím, co jsme sami objevili v knize Zjevení, co bychom si vybrali? Co znamená Eufrat? Znamená to, co si vy nebo já myslíme, nebo znamená to, co si myslel Jan? Samozřejmě, že Jan jako autor knihy Zjevení nám tento symbol vysvětluje. Vysvětlení najdeme ve Zj 17:1.  

17:1  Tu přišel jeden z těch sedmi andělů, kteří měli sedm nádob, a promluvil ke mně: "Pojď se mnou, ukážu ti soud nad velikou nevěstkou, usazenou nad vodami.“

Zde v 17. kapitole dostáváme vysvětlení o jedné nádobě pohrom z kap.16. Jeden ze sedmi andělů promluvil k Janovi a vysvětlil mu, co se stane se ženou sedící nad mnohými vodami. Jedna z těch nádob pohrom je tedy vysvětlována Janovi. Která? Ta, která má očividně co do činění s vodou. 2. rána v kap.16 dopadá na moře, 3. dopadá na řeky a prameny vod, 6. dopadá na řeku Eufrat. Který z andělů to tedy je, 2., 3., nebo 6.? Můžeme to blíže určit? Ano. V.5 nám říká, kdo je ta žena. 

5  a na čele měla napsáno jméno - je v něm tajemství: "Babylón veliký, Matka všeho smilstva a všech ohavností na zemi."

Co je tedy Babylon? Babylon bylo starobylé město nacházející se na řece Eufrat. Když se tedy mluví o ženě, která sedí na mnohých vodách, a která se jmenuje Babylon, tak by lidé žijící v dřívějších dobách okamžitě věděli, co se myslí těmi vodami. Vodami se myslí řeka Eufrat. Takže anděl, který přichází k Janovi v kap.17 je 6. anděl 6. nádoby. Tento anděl začíná Janovi vysvětlovat něco o řece Eufrat ve v.15. 

15  A řekl mi: "Vody, které jsi viděl, nad nimiž ta nevěstka sedí, to jsou národy, davy, rasy a jazyky.

O čem se zde hovoří? O verši 1. Anděl přicházející vysvětlit něco o prostitutce sedící nad mnohými vodami přesně vysvětluje, co tyto vody znamenají. Jsou vody Eufratu symbolem pro řeku Eufrat nebo symbol pro národ Irák nebo pro něco jiného? V.15 říká, že vody jsou národy, davy, rasy a jazyky. Takže řeka Eufrat je symbol pro mnoho národů. Je to symbol pro všechny politické, společenské a ekonomické mocnosti tohoto světa. Řeka Eufrat byla ve SZ doslovnou a lokální řekou. Avšak v knize Zjevení je to symbol pro všeobecný duchovní koncept. Každý člověk, který je občanem těchto národů, je součástí eufratských vod. Takže zde vidíme, že kniha Zjevení bere lokální termíny Izraele a používá je v univerzálním, celosvětovým slova smyslu. 

Dám vám ještě další 3 příklady, které si sami projděte. Porovnejte Zj 1:7 se Za 12:10. Uvidíte, že popis Jeruzaléma v Zachariáši 12 je ve Zjevení použit v univerzálním smyslu. To, co dělali jeruzalémští v Za 12, bude dělat celý svět ve Zj 1. 

Pokud porovnáte Zj 14:10,11 s Iz 34:8-10 uvidíte, že to, co je použito na Edóm, malý národ ve SZ dobách, je použito na celý svět ve Zj 14. 

Pokud porovnáte Zj 14:14-20 s Jl 3:12,13 (Jl 4:12), uvidíte, že to, co bylo aplikováno na lokální údolí ve starobylých dobách, na údolí Jóšafat, se nyní stalo symbolem celého světa, který je v protikladu k Bohu. 

Takže Izrael, jeho věci a sousedé jsou použity v duchovním a univerzálním způsobu. 

A jak je tomu s Babylonem? Babylon je v knize Zjevení také duchovní celosvětová mocnost. Je to symbol pro všechny lidi světa, kteří mají náboženské pozadí, a přesto se na konci časů nacházejí v opozici k Bohu. Tak jako musíme Izraeli rozumět v duchovním a celosvětovém smyslu, tak je také Babylon duchovní a celosvětový. 

Tento princip, který jsme si nyní sdělili, je pro porozumění knihy Zjevení důležitější než jakýkoli jiný princip. Pokud se někdo snaží v knize Zjevení najít doslovné a lokální věci SZ, potom zcela mine záměr knihy. Bude mít i velké potíže v této knize najít Ježíše Krista. Mějme na paměti, že kniha Zjevení není zjevením Blízkého Východu, není to zjevení ropných krizí, není to zjevení moderního Izraele. Kniha Zjevení je zjevením Ježíše Krista a zkušeností sedmi církví. Kniha Zjevení je o Ježíši a o lidech, kteří jsou ve vztahu s ním. Pokud jakákoli metoda výkladu Zjevení nedává Ježíše nebo duchovní život do svého středu, potom nepovede ke správnému pochopení této knihy. V knize Zjevení se všechny ostatní knihy Bible setkávají a končí. Nachází se v ní SZ, NZ a evangelia. Krásná věc na knize Zjevení je ta, že může učinit SZ živým pro dnešní křesťanské církevní sbory, neboť v knize Zjevení se věci SZ vyzvedají, je jim dán význam ve světle Ježíše Krista a jsou aplikovány na Boží lid žijící v poslední době. Takže kniha Zjevení činí knihy SZ živými knihami a živým poselstvím pro dnešní Boží lid. 

Pokud se podíváme zpět na přednášky zabývající se přístupem a interpretací knihy Zjevení, uvědomujeme si, jak ohromný a úžasný úkol je správně interpretovat tuto knihu. Mám však naději, že si také uvědomujete, že čas a úsilí, které je s tímto úkolem spojené, je odměněno hojným Božím požehnáním. 

V dalších přednáškách se budeme zabývat podrobným výkladem verš po verši, oddíl po oddílu, kapitoly po kapitole knihy Zjevení. Budeme také používat principy, které jsme až doposud objevili a prohovořili. 

Modleme se: „Drahý pane, děkuji Ti za to, že jsi nám pomohl objasnit, jakou knihou kniha Zjevení ve skutečnosti je. Nyní, když se těšíme na další objevování Tvých pravd při studiu verš po verši, se modlím, aby nás Tvoje přítomnost provázela a abychom získali větší a větší porozumění Tvého slova. Ve jménu Pána Ježíše. Amen.“ 

13/ Úvod ke Zjevení

V dnešní přednášce začneme se studiem Zjevení verš po verši v každé kapitole. Zahájíme prvními osmi verši, prologem. Zajímavá věc na prologu je ta, že použitý jazyk je velice podobný ostatním biblickým knihám, je to typický jazyk Bible. V této prozaické části Zjevení je ustanoven tón pro další témata, která jsou obsažena v knize Zjevení. V této prozaické části knihy Zjevení můžeme najít správnou cestu pro další a komplikovanější části Zjevení. 

Zj 1:1-3

1  Zjevení, které Bůh dal Ježíši Kristu, aby ukázal svým služebníkům, co se má brzo stát; naznačil to prostřednictvím anděla svému služebníku Janovi. 

2  Ten dosvědčil Boží slovo a svědectví Ježíše Krista, vše, co viděl. 

3  Blaze tomu, kdo předčítá slova tohoto proroctví, a blaze těm, kdo slyší a zachovávají, co je tu napsáno, neboť čas je blízko.

Zde je tedy počátek úvodu ke Zjevení. Začíná slovy „Zjevení Ježíše Krista“. V originále je použito slovo apokalyps nebo apokalypsis, které znamená něco ve smyslu sejmout přikrývku. Jedná se o odhalení něčeho. Jedná se o odhalení Ježíše Krista. Potřebuje Ježíš Kristus nějaké odhalení? Ano, potřebuje. Když byl zde na zemi, byl lidskou bytostí. Byl v těle, chodil po zemi, mluvil lidským jazykem, oblékal se jako ostatní lidé, žil v určité kultuře a na určitém místě a v určité době. Bylo by velice jednoduché pohledět na takovéhoto Ježíše a říci, že byl velký učitel, velký člověk a velký prorok, ale že jistě není králem vesmíru. Co kniha Zjevení činí je to, že odhaluje Ježíše z Nazareta. Ježíš už není jen někdo z Nazaretu. On je ten, kdo sedí na trůnu v nebeské místnosti trůnu. On je ten, kdo vládne nad celým vesmírem. Pokud bychom neměli knihu Zjevení, neocenili bychom Ježíše jako toho, kdo ve skutečnosti je. Toto je velice důležitý poznatek. Jedná se o odhalení Ježíše Krista novým způsobem, který bychom jinak neviděli. 

Pokračujme ve verši: Zjevení Ježíše Krista, které mu dal Bůh, aby ukázal svým služebníkům, co se musí brzy stát. Proč je tam použito slovo musí? Proč se musí stát tyto události knihy Zjevení? Jednoduchá odpověď je ta, že se musí stát, neboť jsou součástí Božího plánu. Je zajímavé, že v evangeliích se mnohokrát píše o kříži, o tom, že Ježíš musel trpět. On musel. Byl to požadavek, neboť to byl Boží plán. Pokud by Ježíš nezemřel na kříži, Boží plán by se nikdy nenaplnil. Věci, které jsou líčeny ve Zjevení, se musí stát, neboť je to jediný způsob, jak se Boží plán může naplnit. V Božím plánu je semknutí celého vesmíru. Přečtěme si Ef 1:3-14, kde se mluví o Božím plánu s vesmírem. Tento plán musí být naplněn zde na zemi. Je však velice zajímavé, že text říká, že se to musí stát brzy. Co se myslí slovem brzy? Proběhlých 2000 let jistě není brzy. Toto slovo brzy musí být jasně míněno z Boží perspektivy, ne z naší. V 2 Pt 3 se říká, že jeden den s Hospodinem je jako tisíc let. Ježíšův příchod byl vždy brzy z perspektivy, která je pro Boha jen kapka ve smyslu času. Z Boží perspektivy je časový úsek 2000 let od Ježíšovy smrti nic. Z naší perspektivy může být příchod brzy také, neboť my nevíme, kdy přesně Ježíš přijde. Víme však, že přijde pro nás, pokud zemřeme. Víme také, že příležitost pro to, abychom se připravili na tento příchod je nyní, nejedná se o nějakou budoucnost. Ježíšův příchod je tedy vždy znázorňován jako brzký, neboť Boží lid potřebuje slyšet toto poselství. Pro nás je důležité si uvědomit, že jeho příchod je potenciálně blízko v každé době. Dokonce i v Janově době je tento příchod znázorňován jako blízký. 

9:13

Ve verši 1 se dále říká, že toto poselství bylo naznačeno, dáno najevo, projeveno. Z dřívějších přednášek si možná vzpomínáte, že překlad v NIV ne zcela vystihuje řecký originál. NIV říká, že to dal najevo tím, že poslal svého anděla ke služebníku Janovi. Toto poselství bylo dáno najevo, je v symbolu. Z tohoto si můžeme odnést zajímavý poznatek, a tím je to, že to nebyl Jan, kdo si vybral symboly ve Zjevení. Byl to Bůh nebo Ježíš. Jan obdržel toto poselství a sepsal jej svými slovy. Avšak symboly vidění pocházejí od Boha, ne od Jana. 

Verš 2 říká, že Jan dosvědčuje vše, co viděl, což je Slovo Boží a svědectví Ježíše Krista. Jistě jste si povšimli, že jsme začali se zjevením Ježíše Krista. Zjevení Ježíše Krista je něco, co mu Bůh dal. Avšak toto zjevení Ježíše se stalo zjevným. Když bylo zjeveno, čím se stalo? Stalo se svědectvím o Ježíši. Toto je docela důležité. Vrátím se k tomuto výkladu, až projdeme několik dalších veršů. 

Jan je tedy ten, kdo svědčí o Božím slově a o svědectví Ježíše. Máme zjevení Ježíše a svědectví Ježíše. Změna této fráze je velmi důležitá. 

Co je svědectví Ježíše? Verš 2 říká, že to jsou věci, které Jan viděl. On dosvědčuje vše, co viděl, což je Slovo Boží a svědectví Ježíšovo. Slovo Boží a svědectví Ježíšovo tvoří samotnou knihu Zjevení, vidění, které Jan zapisuje do knihy. Jan tedy v žádném případě nenaznačuje, že kniha Zjevení obsahuje nějaké jeho myšlenky nebo nějakou jeho teologii. Místo toho je zcela jasné to, že obdržel tyto věci ve vidění od Ježíše Krista. Jeho autorita je tedy stejná jako autorita SZ proroků. Kniha Zjevení je ve své autoritě jako SZ proroctví. Povšimněme si verše 3:

3  Blaze tomu, kdo předčítá slova tohoto proroctví, a blaze těm, kdo slyší a zachovávají, co je tu napsáno, neboť čas je blízko.

Pro Jana tedy kniha Zjevení není obyčejná kniha a také to není jeho kniha v doslovném slova smyslu, neboť je to kniha, kterou sepsal jako výsledek vidění od Boha.  

Text říká, že jsou blahoslavení ti, kdo předčítají a slyší. Co to znamená? Proč jedna osoba čte a mnozí lidé naslouchají? Je tomu zcela jistě z toho důvodu, že kniha Zjevení byla ve svém původním kontextu zamýšlena, aby byla čtena v církvi. Tato kniha se původně neměla studovat jednotlivci, ale měla být čtena v církevním shromáždění, kde jedna osoba stála a předčítala knihu a mnoho dalších osob naslouchá. Mnoho učenců podle tohoto tvrdí, že nejlepší způsob, jak porozumět této knize, je číst ji dramatickým způsobem před shromážděním. Když lidé ve shromáždění slyší dramatické čtení této knihy, zanechá to na nich velký dojem. 

Před několika měsíci jsem měl vzácnou příležitost navštívit Turecko. Cestovali jsme po území sedmi církevních sborů ze Zjevení. Ve skupině byla také mladá žena, která se zabývá dramatickým čtením. Ona si pro nás připravila to, že u návštěvy každého místa tehdejší církve nám přímo na místě přečetla poselství tomuto sboru ve Zjevení. Byl to úžasný zážitek, slyšet knihu Zjevení tímto způsobem. Bylo to něco podobného, jak byla kniha původně používána. Jeden četl při bohoslužbě a ostatní naslouchali. Drama Zjevení bylo zamýšleno jako odměňující zážitek. 

Již dříve v přednáškách jsme si vysvětlovali, že ti, kdo slyší slova Zjevení, slyší podle řeckého originálu s porozuměním. Není to něco, co by mělo čtenářům jen tak projít hlavou. Není to zapečetěná kniha jako kniha Daniel. Kniha Zjevení byla napsána tak, aby mohla být pochopena a ovlivnila životy posluchačů. 

Verš 3 říká, že čas je blízko. Jistě si vzpomínáte na naše dřívější úvahy, že v době Ježíše nebyl jeho příchod blízký. Avšak v době, kdy byla napsána kniha Zjevení, jeho příchod byl blízký, neboť všechna původní znamení, která Ježíš zaslíbil svým učedníkům, byla naplněna během jejich životů. Proto může nyní kniha Zjevení říci, že čas je blízko. Ježíšův příchod byl potenciálně blízký pro každou generaci od doby Jana.

Ve shrnutí veršů 1-3 bych chtěl zdůraznit, že hlavní teologický důraz je položen na sled zjevení. Povšimli jsme si při čtení veršů 1-3, že zjevení začíná Bohem, potom se přesouvá k Ježíši Kristu, potom je skrze anděla postoupeno Janovi, a potom jde od Jana k dalším následovníkům. Je to proces zjevení, který má 3 části: 

1/ Ježíš je ten, komu jsou zjevení předávána od Boha.

2/ Při svědectvích Ježíšových Ježíš způsobuje to, že posílá svého anděla, aby se Jan dozvěděl Boží zjevení.

3/ Jan píše Slovo Boží a svědectví Ježíšovo církvím, kteří je obdrží jako slova proroctví. 

Existují tedy 3 etapy zjevení: Zjevení Ježíše Krista, svědectví Ježíše a slova jeho proroctví.

Co je zjevení Ježíše Krista? Je to to, co Bůh dal, viz v.1. Co je svědectví Ježíše Krista? Je to to, co Jan viděl, viz v.2. Co jsou slova jeho proroctví? Je to to, co Jan napsal, viz v.3. Zde vidíme nádhernou posloupnost zjevení: Nejdříve je zjevení sestaveno v nebeských příbytcích a Ježíš se s ním ztotožňuje. Potom je zjevení předáno Janovi ve formě vidění. Následně je zjevení napsáno a předáno lidem.

Zastavme se na chvíli a přemýšlejme o tomto konceptu svědectví Ježíše. Mnozí lidé se neustále ptají, co tento koncept vyjadřuje. Někteří se domnívají, že svědectví Ježíšovo je ve skutečnosti samotná kniha Zjevení. Domnívám se však, že tomu tak není. Pokud jsme procházeli výše uvedený postup zjevení, tak svědectví Ježíšovo není to, co Jan psal. Svědectví Ježíšovo je spíše to, co Jan viděl. Svědectví Ježíšovo byl Janův prorocký dar. To je velice zajímavé, neboť koncept zjevení Ježíše nám objasňuje roli NZ proroka. Najděme si Ef 3:2-6.

2  Slyšeli jste přece o milosti, kterou mi Bůh podle svého plánu udělil kvůli vám: 

3  dal mi ve zjevení poznat tajemství, které jsem vám právě několika slovy vypsal. 

4  Z toho můžete vyčíst, že jsem porozuměl Kristovu tajemství, 

5  které v dřívějších pokoleních nebylo lidem známo, ale nyní je Duchem zjeveno jeho svatým apoštolům a prorokům: 

6  že pohané jsou spoludědicové, část společného těla, a mají v Kristu Ježíši podíl na zaslíbeních evangelia.

Ve SZ dobách byli proroci, kteří dostávali od Boha jeho slovo a předávali jej SZ lidu. V NZ dobách jsou však také Boží proroci. Ef 3:2-6 jasně vysvětluje, že NZ proroci byli zprostředkovatelé Božího zjevení. Toto zjevení bylo o Ježíšových činech, což list Efezským nazývá tajemství Kristovo. Takže list Efezským nám podává zprávu o tom, že v NZ dobách jsou také Boží proroci, kteří mají úlohu zjevit tajemství Ježíšovo, aby tak pomohli vysvětlit významnost Ježíšova života, jeho smrt, vzkříšení, jeho nebeskou službu a jeho návrat na tuto zem. Je úkol NZ proroků přinést toto svědectví o Ježíšovi. Jan ve Zjevení tvrdí, že je jedním z těchto proroků. Tak jako další proroci SZ a NZ, i Jan obdržel zvláštní poselství od Boha. Povšimněme si Zj 19:10, kde můžeme obdržet další vhled do konceptu NZ proroctví. 

10  Tu jsem padl na kolena k jeho nohám. Ale on mi řekl: "Střez se toho! Jsem jen služebník jako ty a tvoji bratří, kteří vydávají svědectví Ježíšovi. Před Bohem poklekni!" Kdo vydává svědectví Ježíšovi, má ducha proroctví.

Zde je zcela patrné, že svědectví Ježíšovo není kniha Zjevení, ale prorocký duch. NZ proroci byli nositelé Božího zjevení. Jan samozřejmě nebyl jediným NZ prorokem, bylo jich mnoho. I Pavel se počítal mezi ty, kdo nesou zjevení Boží. 

Existuje důvod, proč s vámi tuto problematiku probírám, neboť v knize Zjevení je velice uchvacují poselství, které se nachází ve Zj 12:17. V tomto verši Jan hovoří o závěrečných dnech lidské historie.

17  Drak v hněvu vůči té ženě rozpoutal válku proti ostatnímu jejímu potomstvu, proti těm, kdo zachovávají přikázání Boží a drží se svědectví Ježíšova.

Toto je velice zajímavý popis závěru lidských dějin. Bude existovat lid ostatku, bude to ostatek Božího lidu. V závěru lidských dějin bude mít Bůh lidi, kteří budou mít dvě charakteristiky: 

1/ zachovávají Boží přikázání

2/ drží se Ježíšova svědectví

Co je svědectví Ježíšovo? Je jím prorocký dar. V originále se neříká, že se drží Ježíšova svědectví, ale že mají Ježíšovo svědectví. Tento překlad v NIV nebo ČEP ukazuje, že překladatelé nerozuměli konceptu, který je uveden ve Zj 1:1-3, tedy tomu, že svědectví Ježíšovo není kniha Zjevení. Překladatelé si mysleli, že jím je kniha Zjevení a že lid poslední doby se bude držet knihy Zjevení, bude zachovávat to, co v ní je napsáno. To však není to, co říká text. Text říká, že lid ostatku bude mít svědectví Ježíšovo, což znamená, že bude mít ve svém středu prorocký dar. Úkol NZ proroků nebyl zamýšlen pouze pro 1. stol. n.l., měl kontinuálně pokračovat a bude opět naplno zjeven v posledních dnech lidské historie. Církev bude mít znovu prorocký dar, tak jako jej měla v Janovi. Boží lid ostatku bude mít v závěrečných dnech lidských dějin prorocký dar jako měl Jan. Není to úchvatné? Bůh ukazuje, že nechce zanechat svůj lid bez prorockého svědectví v závěrečných dnech lidské historie. Až budeme procházet jednotlivými verši ve Zjevení zabývajícími se posledními událostmi, tak nám častokrát připadne, že to bude děsivá doba. Toto poselství nás jistě znepokojí. Avšak v těchto závěrečných a děsivých událostech Bůh nezanechá svůj lid bez svědectví, ale obdaruje jej prorockým darem i v této době. 

V tomto konceptu se Jan nepovažoval za posledního NZ proroka. Věděl, že v běhu pozemských dějin, až dojde k úloze Božího ostatku v závěrečných událostech, tak prorocký dar, který Jan měl, se opět projeví. To je velice důležitý začátek v knize Zjevení. 

27:00

Zj 1:4-6 

4  Jan sedmi církvím v Asii: Milost vám a pokoj od toho, který jest a který byl a který přichází, i od sedmi duchů před jeho trůnem 

5  a od Ježíše Krista, věrného svědka, prvorozeného z mrtvých a vládce králů země. Jemu, jenž nás miluje a svou krví nás zprostil hříchů 

6  a učinil nás královským kněžstvem Boha, svého Otce - jemu sláva i moc navěky. Amen.

Ve verších 4-6 pokračuje úvod ke knize Zjevení. Jan píše sedmi církvím, které jsou v Asii. Zajímavá věc na této frázi je to, že nám připomíná Pavlovy dopisy. Na začátku svých dopisů Pavel začíná slovy: Pavel církvi Galatské nebo Pavel církvím v Římě apod. Zde se kniha Zjevení už více nepředstavuje jako apokalypsa nebo proroctví, ale jako dopis. To je jedna z nejzajímavějších věcí na knize Zjevení. Co je kniha Zjevení? Učenci nikdy nebyli v tomto názoru jednotní. Někteří říkají, že je to apokalypsa, jiní říkají, že to je proroctví, jiní říkají, že je to speciální rétorická forma, která používá tento divný symbolický jazyk jako přesvědčovací metodu, jiní mluví o dopise. Zajímavá věc na knize Zjevení je ta, že se nepasuje do určitého stylu, ale je směsí apokalyptiky a proroctví, formy dopisu atd. Zde jasně vidíme, že ačkoli je kniha Zjevení apokalypsa a ačkoli je proroctví, je také dopisem napsaným skutečným lidem na skutečném místě, které bylo vzdáleno ne moc daleko od Jana. Není to abstraktní kniha, ale zabývá se dobou, místem a okolnostmi stejně tak, jako celé Boží zjevení. 

Text říká „milost vám a pokoj“, tedy pozdrav, který Jan často používal na začátku svých dopisů. Slovo milost byl v řečtině pozdrav. Když starobylý Řek potkal na ulici jiného Řeka, řekl karos, což znamená milost. V angličtině říkáme hallo. V dnešním Izraeli, když někdo jde po ulici a vidí přicházet žida, tak si s ním vymění přání šalom, tedy pokoj. Šalom je pozdrav v hebrejštině. To, co Pavel a Jan učinili, je to, že zkombinovali známý pozdrav z řeckého světa se známým pozdravem z hebrejského světa – milost a pokoj vám. Neměli bychom to však omezit jenom na Pavla a Jana, slova milost a pokoj nádherně shrnují službu Ježíše Krista. 

Milost a pokoj zde přichází od několika osob, tedy od toho, kdo je a byl a přijde, přichází od sedmi duchů před jeho trůnem a od Ježíše Krista. Zjevně je ten, kdo byl a je a kdo přichází Otec, 7 duchů před jeho trůnem je poukaz na jeho Ducha. Ježíše Krista text uvádí přímo. Je zde tedy uvedena celistvost Trojice osob. Jednu věc, kterou v knize Zjevení objevíme, je časté používání čísla 3. Důvod je ten, že číslo 3 je číslem osob v NZ Trojici. Slovo Trojice se v NZ nenachází. Z textů jako je tento je však jasné, že o Bohu se můžeme vyjadřovat jako o třech osobách – o Otci, Synu a Duchu Svatém. Na začátku knihy Zjevení je uvedena Trojice osob. Text ještě dále pokračuje v trojici vlastností či charakteristik. Povšimněme si, co říká text. V.5 Od Ježíše Krista, který je věrný svědek, prvorozený z mrtvých, vládce králů země. Jsou zde uvedeny 3 vlastnosti nebo charakteristiky Ježíše, které utváří jeho osobnost. On je věrný svědek. V řečtině je slovo přeloženo jako svědek to samé slovo jako mučedník. On je věrný mučedník, což je poukaz na kříž. On je však také prvorozený z mrtvých, což je poukaz na jeho vzkříšení. On je vládce nad králi světa, což je poukaz na jeho nebeskou vládu od doby jeho nanebevzetí. Tato trojice charakteristik jedinečným způsobem ukazuje dílo Ježíše ve Zjevení. Zjevení může popisovat Ježíše takovýmto způsobem proto, kdo je, protože má tyto vlastnosti. Díky jeho smrti, vzkříšení, posazení se na trůn v nebeských místech, je Ježíš vše to, jak jej popisuje kniha Zjevení. Díky jeho smrti, vzkříšení a vládě může být pro nás vše, co potřebujeme. Tyto jeho vlastnosti jsou skryté pro tento svět. Jeho velké síly a moci si tento svět nevšímá, avšak kniha Zjevení ji veřejně a naplno zjevuje. 

Zajímavá věc je ta, že když Jan začne ukazovat tyto trojice, tak vysvětluje trojici osob, potom vlastností a potom další trojici. Přečtěme si text dále.

5  Jemu, jenž nás miluje a svou krví nás zprostil hříchů 

6  a učinil nás královským kněžstvem Boha, svého Otce - jemu sláva i moc navěky. Amen. 

Zde jsou uvedeny 3 činy Ježíše. Popis začal třemi osobami, pokračoval třemi vlastnostmi a je zakončen trojicí činů, které jsou namířeny k jeho lidu. Toto jsou věci, které Ježíš činí pro nás, protože má již zmíněné vlastnosti. 

Jemu, jenž nás miluje – tato věta je v přítomném čase, který je průběhový, tedy stále trvající. V řečtině je přítomný čas stále trvající čas. Není to pouze popis nynějšího stavu, ale stavu, který neustále pokračuje. 

On je ten, jenž nás miluje a osvobodil nás od našich hříchů svojí krví. Povšimli jste si změny času? Už to není přítomný čas, ale minulý. On nás svojí krví osvobodil od našich hříchů. V řečtině se tato forma nazývá aorist, který vyjadřuje bod, okamžik v čase. Oproti Ježíšově lásce, která je stále trvající a přítomná, se o osvobození z našich hříchů mluví jako o minulém čase. Toto naše osvobození od hříchu se stalo na kříži díky Ježíšově prolité krvi. Text dále pokračuje aoristem. On nás učinil královstvím a Božími knězi. Toto je statut, který má Boží lid v Kristu, neboť nás Kristus miluje, osvobodil nás od našich hříchů. Jsme králové a kněží v Ježíši Kristu. To je mimořádně povzbuzující a utěšující poselství! Cítíte se jako králové? Možná často prožíváte dny, ve kterých se cítíte ubiti, zklamáni a opuštěni a ne jako králové. V takovýchto dnech se možná i ptáme, jestli má vůbec smysl žít. Avšak to, co Ježíš dělá pro svůj lid, pro ty, kdo jsou v Něm, je to, že je povyšuje na nový statut. V Ježíši Kristu se stáváme králi a knězi. Jsme králové s obrovskou mocí a postavením. Dříve měli králové politickou moc nad národy a kněží náboženskou moc. Ježíš nám tedy nabízí to nejvyšší postavení, co se týká statutu. Ano, na této zemi se častokrát necítíme jako králové nebo kněží, ale když budeme studovat knihu Zjevení a pochopíme, co pro nás Ježíš učinil, tak se začneme připravovat a prožívat nové postavení, které máme v Něm. Podle NZ jsme skutečně v nebeských příbytcích v Kristu Ježíši. 

Protože nás Ježíš neustále zahrnuje láskou, protože jsme byli osvobozeni od svých břemen a hříchů a protože máme toto nové postavení v Kristu, můžeme uctívat a vyvyšovat Ježíše. Tyto skutečnosti jsou základem naší chvály - Jemu patří sláva i moc navěky. Toto je vyjádření toho, o čem je chvála. Je to vidění nádherných vlastností a činů Ježíše, které nás vedou k Jeho chvále. Tuto chválu mu vzdává ostatek. Zj 14:7 je výzvou k Božímu lidu ostatku v závěrečných dnech pozemských dějin: Bojte se Boha a vzdejte mu čest a slávu. Důvod naší existence je v chvále a vyvyšování Ježíše Krista. 

Tato chvála je v textu přerušena trojitým opakováním toho, co učinil. Je zde použit styl doxologie. Jsou to slova písně. „Jemu, jenž nás miluje a svou krví nás zprostil hříchů a učinil nás královským kněžstvem Boha, svého Otce - jemu sláva i moc navěky.“ Toto je styl oslavné písně ve starobylé době. Píseň je přerušena udáváním důvodů pro vzdávání chvály. 

Tento text je skutečně nádherným a strhujícím začátkem knihy Zjevení. Kniha Zjevení není jenom knihou pojednávající o tom, kdo je Ježíš Kristus. Je to také zjevení toho, kým se staneme, když se spojíme s Ježíšem. Tak slavnými jako je Ježíš, se můžeme stát i my, pokud si vybereme sjednocení našeho života s Ním. Kniha Zjevení je také velkou výzvou k Božímu lidu, aby se nedíval na věci tohoto světa a neutápěl se v neustálých problémech a starostech tohoto světa, ale aby pozvedl svůj zrak a viděl Ježíše v nebeských příbytcích a porozumět tomu, že jsme byli vyvýšeni do těchto příbytků spolu s Ním. Když pochopíme, jaké vysoké postavení máme s Ježíšem, potom z našeho srdce automaticky poplyne chvála vůči Němu a budeme nadšeni službou, kterou děláme k slávě Kristu. 

Přečtěme si další verše:

7  Hle, přichází v oblacích! Uzří ho každé oko, i ti, kdo ho probodli, a budou kvůli němu naříkat všechna pokolení země. Tak jest, amen. 

8  Já jsem Alfa i Omega, praví Pán Bůh, ten, který jest a který byl a který přichází, Všemohoucí. 

To, co je v prvních osmi verších Zjevení, je jasné vyjádření souhrnu a smyslu této knihy. Tato kniha se zabývá dvěma hlavními tématy. Prvním tématem je Ježíš Kristus – kdo je a co dělá. Toto téma se především zaměřuje na kříž. Druhé hlavní téma knihy je eschatologie, tedy věci, které se musí brzy stát, přicházející Ježíš s oblaky, Omega stejně tak jako Alfa. Velké Alfa Ježíšových činů byl jeho život, jeho smrt a vzkříšení. Velké omega jeho činů jsou závěrečné události světových dějin a jeho druhý příchod.

Prolog knihy nám poskytuje základní prostředí pro symbolickou část této knihy. Až se budeme zabývat těmito symboly, které jsou častokrát velice podivné, nesmíme zapomenout na začátek knihy. V dalších 47 přednáškách se budeme zabývat knihou Zjevení a procházet složitými texty. Nesmíme však zapomenout, jak kniha Zjevení začíná. Tato kniha je zjevení Ježíše Krista. Není to jen nějaké zjevení doby konce, ale je to zjevení Ježíše Krista v době konce. Jedná se o kombinace eschatologie s křížem. Zjevení je kniha o Ježíši, o spasení a o době konce. Proč nám byla tato kniha dána? Proto, abychom odpověděli na její poselství. Přečtěme si ještě jednou verš 3:

3  Blaze tomu, kdo předčítá slova tohoto proroctví, a blaze těm, kdo slyší a zachovávají, co je tu napsáno, neboť čas je blízko.

Záměr knihy Zjevení je nasměrovat náš život. Toto proroctví nám nebylo dáno, aby naplnilo naši zvědavost o budoucnosti. Toto proroctví nám bylo dáno, aby nás nasměrovalo a povzbudilo k správnému životu dnes a v dalších dnech.

V příští přednášce se budeme zabývat prvním hlavním tématem knihy, sedmi dopisy církvím. Určitým způsobem se úvodní vidění ve Zj 1:9-20 vztahuje na celou knihu Zjevení stejně tak, jako tomu bylo u prvních osmi veršů. 

14/ Ježíš mezi svícny

Zj 1:9-12

9  Já Jan, váš bratr, který má s vámi účast na Ježíšově soužení i kralování a vytrvalosti, dostal jsem se pro slovo Boží a svědectví Ježíšovo na ostrov jménem Patmos. 

10  Ocitl jsem se ve vytržení ducha v den Páně, a uslyšel jsem za sebou mocný hlas jako zvuk polnice: 

11  "Co vidíš, napiš do knihy a pošli sedmi církvím: do Efezu, do Smyrny, do Pergama, do Thyatir, do Sard, do Filadelfie a do Laodikeje." 

12  Obrátil jsem se, abych viděl, kdo se mnou mluví. A když jsem se obrátil, spatřil jsem sedm zlatých svícnů; 

13  uprostřed těch svícnů někdo jako Syn člověka, oděný řízou až na zem, a na prsou zlatý pás. 

14  Jeho hlava a vlasy bělostné jako sněhobílá vlna, jeho oči jako plamen ohně; 

15  jeho nohy podobné kovu přetavenému ve výhni a jeho hlas jako hukot příboje. 

16  V pravici držel sedm hvězd a z jeho úst vycházel ostrý dvousečný meč; jeho vzhled jako když slunce září v plné své síle.

17  Když jsem ho spatřil, padl jsem k jeho nohám jako mrtvý; ale on vložil na mne svou pravici a řekl: "Neboj se. Já jsem první i poslední, 

18  ten živý; byl jsem mrtev - a hle, živ jsem na věky věků. Mám klíče od smrti i hrobu. 

19  Napiš tedy, co jsi viděl - to, co jest, i to, co se má stát potom. 

20  Tajemství těch sedmi hvězd, které jsi viděl v mé pravici, i těch sedmi zlatých svícnů: Sedm hvězd jsou andělé sedmi církví, a sedm svícnů je sedm církví."

Na začátku této pasáže ve v. 9 vidíme zajímavý úvod, který říká „Já, Jan.“ Toto je velice ojedinělé vyjádření v NZ, není však zvláštní ve SZ. Takovýto typ vyjádření se nachází v knize Daniel. V prorockých částech knihy Daniel v kap. 7-12 se říká „Já, Daniel, jsem viděl toto,“nebo „Mně, Danieli, bylo řečeno toto,“atd. Toto naznačuje, že může existovat zvláštní propojení mezi knihou Daniel a Zjevení. Když procházíme verši 9-12, tak zjišťujeme, že tomu tak opravdu je. Vidění Ježíše, které se nachází ve verších 12-17, je paralelní k vidění, které se nachází v Da 10. Poslední vidění, které Daniel měl, je vidění o osobě, které je velice podobné tomu, co je napsáno ve Zj 1. Zdá se jasné, že vidění Krista navazuje na vidění Da 10 a také Da 7. Poslední vyprávění knihy Da je spjato s prvním vyprávěním knihy Zjevení. Jaký to má význam? V určitém slova smyslu jsou knihy Daniel a Zjevení dvousvazkové dílo. Je v nich ten, kdo přichází s oblaky, nazván Synem člověka, jeho vlasy jsou bílé jako sníh. Postava Ježíše, kterou vidíme hned v úvodu Zjevení nám připomíná obrazy z knihy Daniel. Takže při zabývání se knihou Zjevení mějme na paměti, že existuje velice důležitý vztah mezi Zjevením a knihou Daniel. 

Povšimněme si však ve verši 9 také něčeho jiného. Text říká: Já Jan, váš bratr, který má s vámi účast na Ježíšově soužení i kralování a vytrvalosti, dostal jsem se pro slovo Boží a svědectví Ježíšovo na ostrov jménem Patmos. Povšimli jsme si, že Janova zkušenost je velice podobná zkušenosti Ježíše. Jan se dělí s církvemi o společenství soužení, společenství království a společenství trpělivé vytrvalosti. Není to to, o čem byla služba Pána Ježíše? On trpěl, hlásal Boží království a nakonec obětoval svůj život v trpělivé vytrvalosti až do konce. Zkušenost církve je rozšíření Ježíšovy zkušenosti. Má to pro nás nějaký praktický dopad? Už jsme se někdy zamýšleli nad tím, jak máme správně žít a jaké správné věci máme konat? Už jsme se někdy zamýšleli nad tím, co by činil Ježíš, kdyby byl na našem místě? Nejjistější směr našeho života je ten, když jej budeme upírat na Ježíše, jeho dílo a službu. Zkusme tak, jak jen je to možné, dělat to, co činil on a být tím, kdo byl on. Ježíšův život je pro křesťany jako zákon. Tím, kým byl on, bychom se měli stát také. Zkušenost církve je rozšíření Ježíšovy vlastní zkušenosti. Druhý bod, který jsme objevili v těchto verších je ten, že zkušenost církve se utváří na základě zkušenosti Ježíše Krista. 

Ve v. 10 je velice zajímavý výraz: „Ocitl jsem se ve vytržení ducha v den Páně.“ Co je tento den Páně? Kdy obdržel Jan toto své vidění? Učenci se nad tímto textem zamýšlejí. Odpověď totiž není jednoduchá. Uvádějí, že existují 4 možnosti. 

1/ Jednou možností je, že byla sobota, což je v hebrejském kalendáři sedmý den. Sobota se častokrát nazývá dnem Páně. V Iz 58 Bůh mluví o jeho svatém dni. V Mk 2:27,28 se mluví o Ježíši, Synu člověka, který je Pánem nad sobotou. Jedna možnost je tedy ta, že den Páně byl sedmý den, sobota. 

2/ Druhá možnost je ta, že to byla neděle. Víme, že někteří křesťané napsali ve 2. stol. n.l., cca. 35-40 let po napsání knihy Zjevení, knihy, ve kterých je termín den Páně používán pro neděli. Tento termín se vynořil na základě konceptu, že neděle byl den vzkříšení Ježíše Krista a z tohoto důvodu se má každou neděli připomínat Ježíšovo vzkříšení. Takto se neděla stala mezi mnohými křesťany známa jako den Páně. 

3/ Třetí možností jsou velikonoce. Ano, Pán Ježíš vstal z mrtvých v neděli, první den týdne, avšak on také vstal z mrtvých v době velikonoc, svátku paschy. Křesťané od této doby vždy slavili velikonoce kolem doby svátku paschy. Křesťané tedy slavili zmrtvýchvstání Pána Ježíše ne jednou týdně, ale jednou ročně. Máme záznamy o křesťanech zejména z území malé Asie ve 2. stol., že každý rok slavili velikonoce ve stejný den jako svátek pascha. Tehdy probíhal mezi křesťany i určitý spor o tom, jestli by se velikonoce měly slavit v den svátku pascha nebo v nějaký jiný křesťanský den nezávisle na dnu svátku pascha. V malé Asii se křesťané přikláněli k slavení velikonoc ve dni svátku pascha. Jedna z možností pro den Páně je tedy den jednou za rok, jinými slovy den velikonoc. Jan, když obdržel své vidění, mohl mít na paměti, že to bylo v čase, kdy Ježíš zemřel a vstal z mrtvých, tedy čas velikonoc mezi březnem a dubnem každého roku. 

4/ Existuje však ještě jedna možnost pro den Páně, a tou je Den pro Hospodina. Možná Jan použil tento termín ve SZ smyslu. Ve SZ jsou závěrečné dny historie nazývány den Hospodinův, což je den, ve kterém Bůh ukončuje dějiny; je to den, ve kterém Bůh přichází na zem, aby vše změnil. Mohl mít Jan na mysli eschatologické zaměření knihy Zjevení? Mohl říci, že byl při vidění v duchu ve dni Hospodina a byl si vědom toho, že konec všech věcí je blízko? 

Která z těchto 4 možností je správná? Je těžké na tuto otázku odpovědět, ale pravděpodobně je možnost neděle ta nejméně pravděpodobnější. Neexistuje žádný biblický důkaz, že by byl termín den Páně někdy použit na neděli, takže Jan nemohl tento termín použít jako známý poukaz na neděli. 

Je mnoho důkazů pro to, že den Páně je sobota, jako např. v Mk 2 a Iz 58. 

Možná Jan ukazuje na den Páně jako na eschatologický den Páně. Nechme tuto otázku otevřenou. Pravděpodobně Jan myslel v tomto termínu na sobotu, kterou jako židovský křesťan stále dodržoval, a nebo to byl eschatologický den Páně. 

Je ještě jedna možnost, která by stála za zmínku a tou je ta, že někteří lidé věří tomu, že uctívání císaře se nazývalo den Páně. Myslí, že když Jan řekl, že je v duchu ve dni Páně, tak tím myslel, že Ježíš dával do protikladu tento den s dnem uctívání císaře. Z tohoto důvodu chce kniha Zjevení ukázat Ježíše jako Pána, ne císaře. 

Je však jisté to, že pro Jana byl tento den zvláštním dnem. Byl to ten den, ve kterém obdržel svoje vidění. Bylo to vidění o Ježíši, jak se prochází mezi svícny. Zj 1:13

12  Obrátil jsem se, abych viděl, kdo se mnou mluví. A když jsem se obrátil, spatřil jsem sedm zlatých svícnů; 

13  uprostřed těch svícnů někdo jako Syn člověka, oděný řízou až na zem, a na prsou zlatý pás.

Ježíš se zde prochází mezi svícny. Ježíš je zde viděn při službě církvím ze Zjevení. SZ pozadí pro tento text je Lv 26:12.

12  Budu procházet mezi vámi a budu vám Bohem a vy budete mým lidem.

Zde vidíme Ježíše, jak splňuje zaslíbení smlouvy. Ve SZ Bůh učinil smlouvu s Izraelem: Já budu váš Bůh a vy budete můj lid. Slovo smlouva uslyšíme při procházení knihou Zjevení velice často. Vysvětlím tedy krátce, co znamená. Smlouva je technický termín, který učenci používají pro označení smlouvy mezi Bohem a Izraelem. Bůh učinil smlouvu s Izraelem, aby se Izrael choval určitým způsobem. Součástí byl způsob, jakým Bůh bude přistupovat k Izraeli a jakým způsobem bude Izrael odpovídat. Tento koncept smlouvy není u dnešních křesťanů moc známý, ale je to velice důležitý biblický koncept, z kterého si můžeme vzít mnohá dobrá ponaučení. 

Zaprvé fakt, že Bůh uzavřel smlouvu se svým lidem, ukazuje, že Bůh dává jasně najevo, co od nás očekává. Nejsme ponecháni tomu, abychom pochybovali o tom, co má Bůh mysli. Nejsme ponecháni tomu, abychom luštili to, co máme dále dělat. Bůh dává jasně najevo, co od nás očekává. Dává nám jistotu toho, abychom věděli, na čem jsme. Na konceptu smlouvy je však ještě něco daleko zajímavějšího, a tím je skutečnost, že Bůh se podrobuje této smlouvě také. Bůh není nějakým arbitrem. Jeden z důležitých důvodů, proč je tento koncept neustále opakován v izraelském náboženství, je to, že Bůh chce dát jasně najevo, že není jako nějaký pohanský bůh. Pohanští bohové mohli být velmi nestálí a nevypočitatelní. Baal mohl jít na dovolenou, a když se k němu lidé modlili, tak je neslyšel. Nebo tito bohové upadli do spánku a neslyšeli. Lidé nikdy nevěděli, co tito bohové příště učiní. Možná, že takový bůh vstane na špatné straně postele a vyhubí kvůli tomu 10.000 lidí. Starobylí bohové naháněli hrůzu, nemohlo se jim důvěřovat. A v takovémto prostředí řekl Bůh Hebrejů, že je Bohem smlouvy a že řekne svému lidu přesně, kdo je, jak jedná a jak odpovídá na různé situace. Bůh se právně omezil kvůli svému lidu. Bůh řekl, že se podřídí zákonu, stejně tak, jako žádal svůj lid, aby se podřídil zákonu. Bůh chtěl být přesně jasný na tom, kdo je, co dělá a jak odpovídá na různé situace. Bůh Izraele je Bůh, který byl ochoten omezit se pro dobro svého lidu. Bůh se samozřejmě nepotřebuje nějak omezovat, neboť je svrchovaným Bohem. Rozhodl se tak však, aby Izrael přesně věděl, co očekávat. Nádherný výsledek tohoto postoje je ten, že Izrael měl jistotu ve svém vztahu s Bohem. V rozporu s jinými národy, jejichž bohové byli nestálí a tvrdí soudci, měl Izrael Boha, kterému mohl důvěřovat. Mohl na něj spoléhat v různých způsobech a v různé době. Izrael tak měl jistotu, s kým jedná a kde stojí. 

Na tento fakt jsme upozorňováni tím, že Ježíš se prochází mezi svícny. On je Bohem smlouvy. On je se svým lidem. On je jejich Bůh. Tento samý Ježíš, který putoval se SZ Izraelem, nyní putuje ve středu NZ Izraele. To je pro nás velice povzbuzující. Můžeme si uvědomit, že je to ten samý Bůh jako včera. Tak jako jsme na něj mohli spoléhat včera, na něj můžeme spoléhat i dnes a zítra. On se neprobudí na jiné straně postele a zcela nezmění svůj názor na nás a neodsoudí nás. V této smlouvě s Bohem můžeme najít jistotu. 

Mnozí lidé nejsou tímto konceptem tak potěšeni, neboť nejsme častokrát rádi, když jsou věci dělány podle nějakých zákonů, v soudních síních, s právníky atd. Avšak důvodem tohoto jazyka v Písmu v době, ve kterých Jan psal, bylo dát lidem jistotu, aby věděli, že jsou na jisté půdě, aby věděli, kde stojí. I my potřebujeme jistotu. Znám mnohé křesťany, kteří jistotu nemají. Nevědí, jestli udělali dost a jestli jsou smířeni s Bohem, nemají žádnou jistotu spasení, nevědí, jestli obdrželi Ducha Svatého. Avšak Ježíš říká, že je mezi námi. On stojí mezi svícny. Jsou tyto církve dokonalé? Dělali jenom správné věci? Samozřejmě, že ne. Je naprosto jasné, že tyto církve jsou chybující a mnohokrát se odvracejí od Ježíše. On však stále pokračuje v procházení mezi svícny. On je věrný Bůh smlouvy, který je přítomen se svým lidem a na kterého se lidé mohou spolehnout. 

24:00

Řekl jsem, že to je Bůh smlouvy. To nás přivádí k dalšímu bodu ve Zj 1:9-20. Ježíš je zde líčen jako Bůh SZ. Povšimněme si v. 17. 

17  Když jsem ho spatřil, padl jsem k jeho nohám jako mrtvý; ale on vložil na mne svou pravici a řekl: "Neboj se. Já jsem první i poslední.

Tato fráze „Já jsem první a poslední“ je velice důležitou frází. Je vzata ze SZ. Podívejme se na Iz 44:6 a Iz 48:12,13.

6  Toto praví Hospodin, král Izraele, jeho vykupitel, Hospodin zástupů: "Já jsem první i poslední, kromě mne žádného Boha není.“

12  "Poslouchej mě, Jákobe, Izraeli, můj povolaný. Já, já jsem ten první, já jsem i poslední.

13  Ano, moje ruka založila zemi, má pravice nebesa rozvinula; zavolám-li na ně, stanou tady spolu.“

V těchto verších se nám představuje Hospodin, Jahve, Bůh SZ.Ve SZ je to Jahve, kdo říká: „Já jsem první a poslední. Kromě mne žádného Boha není.“ 

A co nacházíme ve Zj 1:17? Ježíš říká: „Já jsem první a poslední.“ Ježíš je Bůh SZ. Toto je nejúžasnější svědectví. Toto je odhalení Zjevení Ježíše Krista. Ano, on chodil na této zemi. Ano, on byl lidskou bytostí, když byl s námi. Ano, jedl jídlo. Byl také někdy unavený. Ano, on zemřel na kříži. Ano, on také vstal opět a je na pravici nebeského Majestátu. Ježíš není v Zj 1:17 identifikován jako nikdo jiný než Bůh SZ. 

Toto však není jedinečné pouze pro knihu Zjevení. Mnohokrát je Ježíš viděn jako ten, kdo se představuje jako Jahve SZ. Když budeme procházet NZ, tak najdeme mnoho výroků, které budou o Ježíšovi, které však patří Bohu SZ. Ježíš je v NZ viděn jako Bůh SZ. To je velice důležité poznání, protože jsou mnozí lidé, kteří nevěří tomu, že Ježíš je skutečně rovnoprávný s Bohem Otcem. Používají různé texty jako např. že Otec je větší než já v J 14:28. Tento text hovoří o Ježíši v podobě člověka jako druhý Adam, nehovoří o Ježíši v jeho božství. Když jsem hovořil s těmito lidmi, tak jsem zjistil, že při textech pojednávajících o Trojici jako např. J 1:1, nejsou těmito texty moc osloveni, neboť ve svých denominacích jsou učeni vidět tyto texty zcela jiným způsobem, než řecký originál vyjadřuje. Objevil jsem ale, že tito lidé jsou častokrát zasaženi verši s konceptem, který jsme si nyní uvedli v knize Zjevení. Lidé se někdy přou o textech, které mluví o Ježíši a nazývají jej Bohem v jedné nebo jiné formě jako např. J 20:28, kde Tomáš říká Ježíši: „Můj Pán a můj Bůh.“ Ježíšovo božství však můžeme vidět u dalších NZ pisatelů, kteří se nestyděli nazývat Ježíše Bohem, a použít na něj různé termíny, které se používaly u Boha SZ, jako např. Já jsem první a poslední. 

Ve Zj 1 tedy vidíme mimořádné vyvýšení Ježíše. On je více, než jen lidská osoba. Je více, než jen prorok. On je Bůh. V Ježíši Kristu přišla samotná osoba Boha na naši zem.

To nás přivádí k dalšímu bodu ve verších 17 a 18. 

17  Když jsem ho spatřil, padl jsem k jeho nohám jako mrtvý; ale on vložil na mne svou pravici a řekl: "Neboj se. Já jsem první i poslední, 

18  ten živý; byl jsem mrtev - a hle, živ jsem na věky věků. Mám klíče od smrti i hrobu.

Tento text jsme již zmiňovali v předešlých přednáškách. Povšimli jsme si, že se jedná o prorocké věštecké ujištění. Když se ve starobylém světě nějaký prorok setkal s božstvím nebo s andělem, tak skoro vždy padl se strachem na tvář. Potom na něj Bůh nebo Bohem poslaný posel vztáhl ruce a zvedl jej a řekl mu: „Neměj strach, neboť vše bude z těch a oněch důvodů v pořádku.“ Takže zde vidíme, jak Ježíš slouží Janovi a sklání se k jeho potřebám. Kdo je Jan? On je vedoucí těchto sedmi církví. Učenci častokrát nazývají Jana jako biskupa z Efezu. Církev v Efezu byla vedoucí církví mezi těmi sedmi. Zde v textu je vidět, že vedoucí těchto církví měl určitou potřebu. Vedoucí těchto církví padá tváří dolů, bojí se a potřebuje Ježíšovo ujištění. Ježíš odpovídá na jeho potřebu tím, že se k němu sklání, dotýká se ho a dává mu ujištění, že jeho potřeby budou naplněny. Ježíš dá Janovi vše, co Jan potřebuje k tomu, aby byl dobrý vůdce svého lidu. Zde vidíme Ježíše, jak se setkává s Janem v jeho situaci. A tak, jak se setkává s Janem v jeho situaci, se také setkává s každou církví v její aktuální situaci. 

Ve Zj 1:12-18 je série charakteristik Ježíše Krista. On je ten, kdo je ve středu svícnů, on je ten, kdo je oděn do roucha, které dosahuje jeho nohou, on je ten, kdo má vlasy a hlavu jako vlnu, on je ten, kdo má nohy jako z hořícího bronzu v peci. On je ten, kdo byl mrtvý a ožil. Všechny tyto charakteristiky Ježíše jsou vyjmenovány v tomto vidění ve Zj 1:9-20. Je zajímavé, že když přijdeme k sedmi dopisům církvím, tak zjistíme, že každá z církví má několik těchto charakteristik také. Avšak žádná církev nemá všechny charakteristiky Ježíše. Ježíš se setkává s Janem v jeho aktuální situaci. Ježíš se setkává také s každou církví v její aktuální situaci. To, co dělá pro Jana, dělá pro všechny tyto církve. Každá z těchto církví dostává jiný aspekt, jinou stránku Ježíšova charakteru. Ježíš se představuje církvím svými různými charakteristikami. Židům je Ježíš představen jako Jahve SZ. Jak se však představil pohanům? Vzpomínáte si z předešlých přednášek, jak jsme mluvili o Hekatě, bohyni Malé Asie? Povšimli jsme si, kolik paralel je mezi Hekatou a Ježíšem, když je popsán ve Zj 1:9-20? Zde vidíme, jak Ježíš také apeluje na pohany v Malé Asii. Co jim říká? Říká jim, že vše, k čemu vzhlíželi u Hekaty, najdou v něm. Hledáte pravdu? Hledáte pravý život? Nehledejte to v Hekatě, ale přijďte k Ježíši. Ježíš je ten, kdo má vše, co potřebují pohané. K židům dělá výzvu, ve které říká, že vše, co hledali ve svých synagógách, ve SZ, v Jahve, ve svých svatyňových službách a svatyňových obětech, najdou v Ježíši. Znovu upozorňuje církve, že vše, co hledají, najdou v Ježíši. 

Co to říká nám? Můžeme si z toho vzít také ponaučení? Jak můžeme následovat Ježíše, který se tak láskyplně představuje každému člověku? K pohanům přichází jako Hekata, k židům jako Jahve, ke křesťanům přichází v různých charakteristikách, kterými se představil Janovi. Pokud chceme následovat Ježíše tím, že budeme chtít oslovit lidi, jakým způsobem to učiníme? Domnívám se, že bychom to měli učinit způsobem, kterým to činil Ježíš. Pokud chceme oslovit lidi, musíme je najít v aktuální situaci, ve které jsou. Musíme porozumět, z jakého prostředí pocházejí, musíme rozumět jejich pozadí, musíme se s nimi setkat tam, kde jsou. V 1 Kor 9 Pavel mluví o tom, že je potřeba být všechno všem. Pavel tam říká, že slabým se stal slabým, pro židy se stal židem, těm, kteří jsou mimo zákon, se stal tím, kdo je jako mimo zákon, stal se vším pro každého, aby různými možnými prostředky alespoň některé zachránil. Toto je model Ježíše Krista. Toto je způsob, jakým Ježíš přišel k nám. Vzpomínáte si na den, ve kterém jste se poprvé setkali s Ježíšem? Vzpomínáte si, jak vás oslovil? Jaké to bylo? 

Ježíš je schopen se s lidmi setkat kdekoli. On se s lidmi setkává v jejich aktuální situaci. Vzpomínám si na příběh jednoho mladého muže z Arizony, který ani nevěděl, že hledá Ježíše. Jednoho dne ležel na svém gauči, byl nadopován drogami a poslouchal Rolling Stones. Když tak ležel a poslouchal tuto hudbu, tak mu najednou v mysli vyvstala myšlenka, že by měl svůj život odevzdat Ježíši. Je to zajímavý příběh. V žádném případě jím však nechci říci, že abychom poznali Ježíše, tak musíme brát drogy a poslouchat rockovou nebo metalovou hudbu. Poselství této zkušenosti je to, že Ježíš se setkává s lidmi v jejich aktuální situaci. Ježíš je dokonce ochoten přijít k mladíkovi, který je zdrogovaný a poslouchá hudbu, která neoslavuje Boha, aby jej oslovil a přivedl k sobě. Pokud my chceme oslovit lidi, musíme porozumět tomu, co prožili a v jaké situaci jsou, porozumět prostředí, ve kterém žijí a představit jim Ježíše takový způsobem, který jim bude dávat smysl v kontextu jejich prostředí. Existují nějaké limity v takovéto různorodosti? Samozřejmě. Jak jsme hovořili v 6. přednášce, Jan rozpoznal, že existují limity takovéhoto přístupu a takovéto různorodosti. Jsou situace, ve kterých křesťané nemohou přijmout kompromis. Jsou situace, ve kterých musí říci NE. Ježíš jednal také tak, neboť on byl věrný až na smrt. Odmítl činit v takovýchto situacích kompromisy. Ten samý Ježíš však byl ochoten oslovit různé lidi, lidi z různého prostředí a setkat se s nimi v jejich aktuální situaci. Jaké jsou tyto limity v různorodosti? Jaké jsou limity ve stání se vším všem? Domnívám se, že bychom nikdy neměli činit nic, co jasně odporuje Písmu. Pokud Písmo jasně ukazuje, že nějaká činnost je v rozporu s Boží vůlí, potom nás Bůh nikdy nepožádá, abychom použili takovouto činnost pro to, abychom pro něj získali lidi. Je však mnoho dalších činností, které Písmo nezakazuje, a přesto nejsou v souladu s křesťanským způsobem života. My bychom je neměli činit. Pokud vidíme lidi, kteří dělají takové praktiky, měli bychom je pochopit a představit jim Krista tak, aby jej mohli přijmout za svého Pána. První kapitola Zjevení ukazuje Ježíše, jak různorodým způsobem přistupuje k různým lidem. 

Zmíním se ještě o jedné věci v této úvodní pasáži k sedmi církvím ve Zjevení. Církev je představena jako svícen - 7 církví jako 7 zlatých svícnů. Tento svícnový obraz je v knize Zjevení převzat ze SZ svatyně. Sedmiramenný svícen se nacházel v první části svatyně. Bylo to jediné světlo ve svatyni. Bylo to jediné světlo, které kněz při vykonávání své činnosti měl. Stejně tak tomu je s církví. Církev je světlo světa. Dnešní církev je světlo, skrze něhož může svět vidět Ježíše. Myslím, že to je velice důležité v dnešním sekulárním světě. Při své dlouhodobé práci se sekulárními lidmi jsem zjistil, že tito lidé nemají sklon k odpovědím na argumenty. Neodpovídají na řadu biblických textů, které se na ně vychrlí. Oni neodpovídají pozitivně na to, když jim někdo neustále argumentuje jen Biblí nebo jiným zdrojem. Přišel jsem na to, že sekulární lidé přicházejí k Bohu tehdy, když vidí Boha v jiných lidech. Když je sekulární osoba v kontaktu s křesťanem a cítí Boha v životě tohoto křesťana, potom se tento sekulární člověk, člověk, který nevěří v náboženství, začne zajímat o Boha, který je živý a skutečný v životech jiných lidí. Sekulární lidé se o Boha nezajímají, dokud jej neuvidí ve skupině křesťanů. Oni se ani nezajímají o církev, dokud neuvidí, že tato církev prožívá společenství s živým Bohem. V dnešní době je žel mnoho formálních církevních sborů, které mají jednou za týden shromáždění, ve kterém se odehrají vždy stejné věci. Dělají vše pořád podle zvyku, který měli jejich rodiče nebo prarodiče. Probíhají v nich bohoslužby, které člověka neoslovují. Takovéto prostředí sekulárního člověka neosloví. Když však vidí živého Boha v životě křesťana, když však vidí církevní společenství, které žije ve vztahu s živým Bohem, potom projeví o Boha zájem. Svícen bylo jediné světlo ve svatyni. V sekulárním světě je církev tím jediným světlem, které mnoho lidí uvidí. Tato církev je častokrát jediným Ježíšem a Biblí, se kterým se tito lidé setkají. 

15/ Sedm dopisů sedmi církvím

V této přednášce chci mluvit všeobecně o dopisech sedmi církvím ve Zj 2 a 3. Nejdříve se podíváme na charakteristiku těchto dopisů, která nám pomůže v jejich výkladu. 

Tyto dopisy se zdají být v chiastické struktuře. Jistě si vzpomínáte, když jsme o této struktuře hovořili v předešlých přednáškách. Jedná se o A-B-A model přehledu hebrejské literatury oné doby. Byl to určitý logický způsob k přístupu k věcem. Je to rozdílný přístup v porovnání s A-B-C logikou dnešní doby. V hebrejském modelu je tedy paralelní první a poslední část, druhá a předposlední část atd. Povšimněme si, že poselství sedmi církvím je napsáno tímto způsobem. Např. jenom dvěma církvím není vytýkána žádná věc, a těmi je Smyrna a Filadelfia. Smyrna a Filadelfia od Ježíše dostávají pouze požehnání a pochvalu. Jsou však dvě církve, první a pátá, Pergamos a Sardy, o kterých není řečeno mnoho dobrého. Jsou to chybující církve, církve, které ztrácí správnou cestu. Tyto dvě církve se tedy zdají být paralelní, 2. a 6. jsou paralelní. 1. a 7. jsou také paralelní, tedy Efez a Laodikea, které mají podobné problémy. Je zajímavé, že Thyatiry, církev ve středu, má dvě fáze. To, co je napsáno a Thyatirech je dvakrát tak delší, než u jiných církví. 

Pokud chceme použít nějakou ilustraci, tak je tato struktura něco jako sedmiramenný svícen. Efezus a Laodikea jsou na protilehlých koncích svícnu. Jednotlivá ramena se setkávají na jednom místě svícnu. Takže sedmiramenný svícen má 3 ramena na každé straně a jedno ve středu. Smyrna a Filadelfia jsou na svícnu druhým a šestým ramenem, atd. a Thyatira je uprostřed. 

Efezus a Laodikea jsou paralelní v nedostatku lásky a legalismu. Pergamos a Sardus jsou paralelní v úpadku. Smyrna a Filadelfie jsou paralelní ve věrnosti a jsou napadáni „židy“. Takže sedm církví je jako v chiastické struktuře. Důležitost v odhalení struktury jako je tato, je v tom, že co se objeví na jedné straně paralely, nám může pomoci porozumět tomu, co je na druhé straně paralely. Zejména při zabývání se poselstvím církvi Laodikeje si uvědomíme důležitost paralely k Efezu.

Druhý důležitý poznatek o těchto sedmi církví, je to, že jsou vyjmenovány v určitém geografickém pořadí. Pohybují se z Efezu ke Smyrně, Pergamosu, Thyatiře, Sardům, Filadelfie a Laodikei v určitém polokruhu. Geograficky vytváří toto území něco jako korunu. Velice zajímavé je to, že kdybychom přiložili sedmiramenný svícen přes Malou Asii, bude to téměř vydávat takový obraz, že v místě každé z těchto sedmi církví bude světlo z jednoho ramene svícnu. 

Někteří učenci se domnívají, že se zde jedná o jakýsi poštovní kruh, který probíhal těmito městy. Pošta šla z jednoho města do druhého. Možná, že tomu tak je také, avšak tato města jsou jasně v určitém vzájemném geografickém vztahu. 

Před nedávnem jsem toto území navštívil. Trvá to přibližně 3 dny, aby se navštívila všechna tato města, pokud se v dnešní době jede autobusem. 

Dalším poznatkem o těchto sedmi dopisech církvím je to, že každý dopis má společný formát. Jedná se o sedminásobný formát. Nejdříve je dán příkaz andělu církve. Následuje popis Ježíše, který ukazuje různé charakteristiky Ježíše. Třetím bodem je povzbuzení a pochvala. Ježíš říká: „Já znám vaše skutky. Já vím, jací jste.“ Čtvrtým bodem je odmítnutí. Je řečeno něco, co je ze strany Boha odmítáno nebo co by církev měla zlepšit. Pátý bod je prohlášení o nabádání. Církev je povzbuzena ke změně některých svých přístupů a činů. Šestý bod je zaslíbení těm, kdo zvítězí. Těm, kdo zvítězí bude dáno … Sedmý bod je výzva k naslouchání Duchu. Všechny tyto body se nacházejí v každém dopise s výjimkou dopisu třetího a čtvrtého. Smyrna a Filadelfia nedostávají odmítnutí. Dokonce ani v nabádání těchto církví není ani nejmenší náznak hrozby. Tyto sbory nejsou nabádány k pokání. Všechny další církve však jsou vyzvány k pokání. Takže 4. bod, nabádání, se postrádá u druhé a šesté církve, Smyrně a Filadelfie. Tyto dvě církve velice trpí. Zdá se, že je Ježíš velice tolerantní k těm, kteří trpí. Avšak stejně tak, jak tyto dvě církve nejsou nabádány ke změně a pokání, tak církev Laodikeja nedostává žádnou pochvalu. Bod 3 u Laodikeji chybí. Není tam žádné povzbuzení, žádný náznak toho, že Laodikeja dělá něco dobře. Uvidíme, že největším hříchem Laodikeji je nepravost, nespolehlivost, nehodnověrnost. Možná je napodobování pravosti, spolehlivosti a hodnověrnosti jeden z největších hříchů. Je tragédií, když někdo předstírá, že je něco, co vůbec není. 

Bod 6 a 7 někdy mění pořadí. V prvních třech dopisech je někdy dána výzva Ducha a potom zaslíbení vítězům. V posledních čtyřech dopisech však zaslíbení vítězům předchází výzvu k naslouchání Duchu. 

Takže všeobecně řečeno obsahuje každý z těchto dopisů sedminásobný model či formát, avšak existují i malé rozdíly mezi různými dopisy. 

Čtvrtý poznatek o těchto sedmi církví je ten, že Ježíš tyto církve zná. Slova „já vím“ se nacházejí v každém dopise. Ježíš ví o církvích vše. Je zajímavé, že se o tom zmiňují tyto dopisy, neboť je to také velice důležitý koncept v Janově evangeliu. Ježíš ví vše o Natanaelovi, o Nikodémovi. Lidé se před Ježíšem neskryjí, nemůžou před ním něco předstírat. Ježíš ví vše o každém člověku. Zde v textu vidíme, že Ježíš ví také vše o církvích. Pokud chtějí církve vědět, jakým způsobem mají žít, jakým způsobem mají zlepšovat svoji činnost, potom jim stačí naslouchat poselství Ježíše. On je ten, který ví a který je zná. Můžeme si vzít ponaučení z tohoto konceptu, že Ježíš o nás ví vše, pro naše osobní životy? Nemáme z toho trochu strach? Neměli bychom  mít. Ve skutečnosti je to povzbuzující zpráva. Skutečnost, že Ježíš o nás ví vše, znamená, že se už nemusíme schovávat. Schováváme se před jinými lidmi, před tím, kdo ve skutečnosti jsme, za nějakou maskou? Proč to děláme? Proč se tak zdráháme odhalit jiným lidem, kdo ve skutečnosti jsme? Je to proto, že se bojíme toho, co si o nás pomyslí. Máme strach z toho, že když se dozvědí něco nepěkného o nás, že nás přestanou mít rádi a že se nám začnou vyhýbat nebo nás zcela zavrhnou. Není však žádný důvod, schovávat se před Ježíšem. Nemusíme se bát, přijít k němu. Nemusíme se bát, mu říci o nás pravdu. Ostatně, o tomto je vyznání, zpověď. Je to o řečení pravdy o nás. Není důvod k tomu, proč bychom neměli Ježíši vyznávat své hříchy. Vždyť on je všechny zná, ví o nás vše. Naše zpověď není pro něj. Vždyť on již všechno zná. Zpověď, vyznání, je důležitá pro nás osobně. Zpověď je o tom, že se otevřeme a jsme čestní v tom, kdo ve skutečnosti jsme. A když jsme čestní před Ježíšem, můžeme začít být čestní také před ostatními lidmi. Ježíš o nás ví vše, nemusíme se však toho bát. Je to povzbuzení k tomu, abychom k němu byli otevření a upřímní. My Ježíše nemůžeme vyděsit, znechutit, nemůžeme jej odehnat. On je s námi a on nás dobře zná. Jeho poslání je být s námi. Nic z toho, co mu řekneme, z čeho se mu vyznáme, jej od nás nezažene. 

Pátý poznatek o sedmi dopisech je něco, co jsem již zmínil v minulé přednášce. Ukázali jsme si, že různé charakteristiky Ježíše ve Zj 1 jsou rozděleny mezi církvemi. Každá z církví má nějakou charakteristiku Ježíše. 

Ve Zj 2:1 je Ježíš ten, kdo drží 7 hvězd a kdo je mezi sedmi zlatými svícny. Ježíš drží 7 hvězd také ve Zj 1:16 a 20. Ve Zj 1:13 je mezi svícny. Takže tyto dvě charakteristiky Ježíše ve Zj 2:1 jsou přejaty z 1. kapitoly, z úvodního vidění. Proto církvi v Efezu slouží Ježíš sedmi hvězd a Ježíš, který je mezi svícny. Až budeme procházet jednotlivými verši těchto církví, tak uvidíme charakteristiky Ježíše a uvidíme, proč má každá z těchto církví takovou charakteristiku, kterou má. Nyní si řekneme výskyt těchto charakteristik. 

Pro církev ve Smyrně v Zj 2:8 je Ježíš první a poslední, ten, kdo zemřel a znovu ožil. Tyto charakteristiky nacházíme ve Zj 1:17,18. 

V církvi v Pergamonu ve Zj 2:12 má Ježíš ostrý dvousečný meč vycházející z jeho úst. To se také nachází ve Zj 1:16. 

V Zj 2:18 dostává církev v Thyatirech Ježíše, který je Syn Boží, s očima jako plápolající oheň a nohama jako naleštěný bronz. Zj 1:6 zmiňuje Syna Božího, Zj 1:14 oči jako plápolající oheň a Zj 1:15 nohy jako naleštěný bronz. 

Církev Sardy ve Zj 3:1 dostává Ježíše jako toho, kdo drží 7 Duchů Božích a kdo drží 7 hvězd. Zj 1:4 uvádí 7 Duchů Božích a Zj 1:16,20 uvádí držení 7 hvězd. 

Církvi Filadelfii ve Zj 3:7 je Ježíš líčen jako svatý a pravý a jako držitel klíčů. Ve Zj 1:18 se vyskytuje držení klíčů. Zmínka o Ježíši, který je svatý a pravý, je takové malé tajemství. Je to jediná charakteristika, která se v 1. kapitole nenachází. Možná je to poukaz dopředu na Zj 6:10, kde modlitby spravedlivých vystupují ke Svatému a Pravému. V každém případě se však jedná o charakteristiku Ježíše, která je mnohokrát uvedena v NZ. Ježíš je svatý, nikdy nezhřešil a je ten, kdo je pravý a věrný ve všech svých činech. 

Ve Zj 3:14 je Ježíš představen církvi Laodikeji jako věrný a pravý svědek, jako vládce Božího stvoření. Věrný a pravý svědek je zmíněn ve Zj 1:5. Ježíš je v tomto verši také líčen jako ten, kdo je vládce Božího stvoření, prvorozený z mrtvých. 

Vidíme tedy, že různé charakteristiky Ježíše nacházející se v úvodním vidění Zj 1, se nyní vztahují na církve. Žádná církev nemá vše z Ježíše. Každá církev však dostává jedinečného Ježíše. Není to nádherné? Žádné dvě církve nenachází úplně stejného Ježíše. Byly např. napsány 4 evangelia, které ukazují jedinečný a osobitý obraz života a díla Ježíše Krista na této zemi. Proč jsou tato 4 evangelia nezbytná, když jejich podkladem je jedna zvěst o Ježíši? Je to z toho důvodu, že existuje mnoho různých typů lidí. Bůh se setkává s lidmi v jejich aktuální situaci. Není omezen pouze jedním obrazem, pohledem na Ježíše. Různí lidé vylíčili Ježíše podle svého zorného pohledu a podle svých důrazů a potřeb. Stejně tomu tak je u církví. I ony mají své potřeby. Různé charakteristiky Ježíše jsou použity u různých církví. Osobně se domnívám, že je to velice povzbuzující. Mnozí lidé se totiž domnívají, že je pouze jeden způsob myšlení, jeden způsob činů, jeden způsob církevního shromažďování. Povzbuzující je, že Ježíš není zobrazen stejným způsobem pro každou církev, ale každá církev může mít trochu jiný vzhled na to, jaký je Ježíš. Každá církev může být svědkem jedinečného pohledu na Ježíše, aby ukazovala světu takovou stránku Ježíše, kterou nikdo jiný neukazuje. Z jaké charakteristiky Ježíše je nadšený tvůj církevní sbor? Jaké svědectví o Ježíši vydává tvůj sbor? V církevním sboru, do kterého chodím, je jedno z nejmocnějších svědectví o Ježíši rodinný život. Lidé se rádi vidí, chtějí spolu hovořit, jedí spolu. Je v něm velice přátelské ovzduší, které každému člověku říká, že je tam doma, že je jeho velkou rodinou. Je to jedno z velice účinných svědectví o křesťanství v každém světě a každé době. 

Avšak církevní sbory nemusí být stejné, ale každá církev musí porozumět Ježíši, kterého jim Bůh ukazuje. Takže dopisy sedmi církvím nás učí, že Ježíš přichází jedinečným způsobem ke každé církvi. Jak jsem již zmínil dříve, tyto různé charakteristiky Ježíše souzní s potřebami těchto sborů. 

První církev, Efez, se potýká s nesprávným učením. Nikolaité neučí pravdě. Takže Ježíš přichází jako ten, kdo drží 7 hvězd. Je to ten, kdo je mezi svícny. Téma světla je zde velmi zřetelné. Ježíš přichází jako opravdové světlo k církvi, která je ohrožována falešným světlem. 

Druhá církev, Smyrna, se potýká s pronásledováním a smrtí. Ježíš přichází jako ten, kdo zemřel a opět vstal k životu. Přichází se zaslíbením vzkříšení. 

Pergamos je další církev, která je plná nesprávného učení. Ježíš přichází jako soudce s ostrým dvousečným mečem, aby rozlišil mezi pravdou a nepravostí. 

Církev Thyatira je církví, která má nesprávnou královnu, Jezábelu. Ježíš přichází jako pravý vládce.

Pátá církev, Sardy, je církví, která upadla ve spánek. Ježíš k ní přichází s probuzujícím Duchem Božím. 

Šestá církev, Filadelfie, má velmi málo síly. Z tohoto důvodu se jí Ježíš prezentuje jako otevřené dveře.

Laodekeja je vlažná a lhostejná církev. Ježíš jí nabízí poutavé svědectví a svoji stvořitelskou sílu. O církvi Laodekejské Ježíš nemůže říci nic dobrého. Jediná naděje pro Laodekeju je Ježíšova stvořitelská síla. Ježíš musí stvořit něco z ničeho. 

Vidíme tedy, že každá církev obdržela charakteristiku Ježíše, která je potřebná k tomu, aby odpovídala potřebám těchto církví. Nemělo by nás tedy překvapit, že každá církev je trochu jiná. Zkušenost každé této církve je jiná, a proto ke každé církvi Ježíš přistupuje trochu jiným způsobem. 

27:00

Jednou ze společných charakteristik těchto církví je ta, že základní směr těchto církví jde dolů, upadají. Je to směr degenerace. V prvních 3 církvích byla vždy jen malá skupina považována za nevěrný lid, za heretiky apod. Základním znamením církví je jejich věrnost, ale bylo tam několik lidí, kteří se nechovali tak, jak si to Pán Bůh přál. V dalších 3 církvích to však byla již většina lidí, která nebyla Bohu věrna. U Laodikeje to došlo tak daleko, že Bůh nemohl říci vůbec nic dobrého. Vidíme zde vzor či směr úpadku, degenerace od Efezu až po Laodikeju. Špatnost církví se postupně zvětšuje. Efez již zapomněl na svoji první lásku. Je stále ještě věrný Bohu, ale již není takový, jaký by jej Bůh chtěl mít. Na druhé straně, když se přijde až k Laodikeji, tak tu již vůbec nic nezajímá. Laodekeja je již naprosto lhostejná. Odpovědí na vzrůstající zlo u těchto církví je vzrůstající zdůrazňování vážnosti a kritičnosti Krista. Ježíš nejdříve říká, že přijde a zkontroluje svícny. U dalších církví se jeho varování více a více stupňuje, až u Laodikeje dojde k takovému varování, že pokud se nezmění, bude zcela zavržena.

Mezi těmito církvemi neprobíhá pouze degenerace. V jim určených poselství je také něco hezkého, a tím je vzrůstající zaslíbení. Tak, jak církve upadají, se těmto církvím stupňují zaslíbení. Tam, kde se hřích rozšiřuje, překypuje milost. Ve Zj 2:7 je tomu, kdo zvítězí, zaslíben strom života. Avšak ve Zj 2:10,11 se druhé církvi zaslibují dvě zaslíbení – koruna života a druhá smrt. Třetí církvi ve Zj 2:17 se zaslibují 3 zaslíbení – skrytá mana, bílý kámen a nové jméno. Thyatiře, čtvrté církvi, se ve Zj 2:26-28 zaslibují 4 zaslíbení – moc nad národy, vláda železným žezlem, rozbíjení na kusy a jitřní hvězda. Pátá církev, Sardy, dostává ve Zj 3:4,5 již 5 zaslíbení – bude chodit s Ježíšem, bude oděna v bílé roucho, jejich jména nebudou vymazána z knihy života, jejich jména budou uznána před Otcem a budou také uznána před jeho anděly. Tedy celkem 5 zaslíbení páté církvi. Zdá se, že šestá církev dostává to nejlepší. Filadelfie dostává 6 zaslíbení. Bude zachována v hodině zkoušky, bude sloupem v chrámu, chrám nikdy neopustí, bude na nich napsáno Boží jméno, jméno Božího města a nové vlastní jméno Boha. Zdálo by se, že Laodikeja dostane 7 zaslíbení. Ano i ne. Laodikeja však dostává pouze jedno zaslíbení, které shrnuje všech 21 předcházejících zaslíbení ostatních církví. Je to zaslíbení sezení s Ježíšem na jeho trůnu. Pokud budeme s Ježíšem sedět na jeho trůnu, získáme tím vše. 

Takže zde vidíme progresivní vyvrcholení těchto zaslíbení. Každá z církví upadla ještě více, než ta předešlá, a přesto každá církev dostává více zaslíbení, než ta předešlá. Ve Zj 2 a 3 je tedy progresivní vývoj zaslíbení. 

Řekli jsme si tedy některé věci o Zj 2 a 3, o sedmi dopisech sedmi církvím. Chtěl bych se nyní ještě zmínit o jednom tématu a tím je, jak máme těmto sedmi církvím rozumět. Vzpomínáte si na to, jak jsme mluvili o základní exegezi? Pokládali jsme otázku týkající se různých vykladačských škol, tedy jestli by se Zjevení mělo vykládat préteristickým způsobem, tedy tak, že je napsáno pouze pro těchto 7 církví, a nebo se má vykládat futuristickým způsobem, tedy tak, že popisuje zejména poslední dny lidské historie? A nebo je Zjevení historickou knihou postupně osvětlující dějinné události od doby Ježíše až po dobu konce? Nebo máme Zjevení číst jako idealistickou knihu, jako sbírku nadčasových pravd, které nemají s dějinnými událostmi nic společného, ať už se jedná o události v 1. stol., ve 21. stol. nebo někde mezi tím? 

Měli bychom poselství sedmi církvím číst préteristickým způsobem? Je poselství sedmi církvím poselstvím vztahujícím se k určitému času a k určitému místu? Domnívám se, že odpověď je zcela jasně ANO. Kniha Zjevení přímo udává, že se jedná o poselství sedmi církvím v malé Asii, Efezu, Smyrně, Pergamosu, Thyatiře, Sardám, Filadelfii a Laodikeji. Měli bychom tedy číst těchto 7 dopisů jako poselství těmto sedmi původním církvím a pokusit se porozumět tomu, co Bůh chtěl sdělit těmto církvím v jejich době a na jejich území. 

Mělo by se toto poselství číst idealistickou formou? Je těchto 7 dopisů sedmi církvím nadčasovou pravdou pro Boží lid všech dob? Domnívám se, že kniha o tom zcela jasně říká ANO. Kniha říká: Ať ten, kdo slyší, kdo má uši, poslouchá, co Duch říká církvím. Každý z těchto dopisů uvádí, že ten, kdo slyší jeho poselství, by si jej měl vzít k srdci a zachovávat. 

Zdá se tedy jasné, že dopisy sedmi církvím by měly být čteny přinejmenším dvěma způsoby: v kontextu původního prostředí jako většina věcí v Písmu a jako nadčasové pravdy pro každého. V každé církvi se tedy něco vztahuje i na nás, na tebe i na mne a na naši církev. 

Měly by být tyto dopisy čteny historickým způsobem? Někteří lidé se domnívají, že by se tyto dopisy měly číst jako historická série od Janovy doby do doby příchodu Ježíše Krista. Měli bychom je tímto způsobem číst? Nedomnívám se, že je to prvořadý záměr těchto dopisů. Podívejme se na některé texty ve Zj 1 a Zj 4, které nám tomu pomohou porozumět. Zj 1:19

19  Napiš tedy, co jsi viděl - to, co jest, i to, co se má stát potom.

Zde máme popis celé knihy Zjevení. Má co do činění s věcmi, které jsou a s věcmi, které se stanou později. Povšimněme si Zj 4:1.

1  Potom jsem měl vidění: Hle, dveře do nebe otevřené, a ten hlas, který předtím ke mně mluvil a který zněl jako polnice, nyní řekl: "Pojď sem, a ukážu ti, co se má stát potom."

Slova „co se má stát potom“ nebo „co se stane později“ jsou v originálním jazyku ta samá. Zj 4:1 se zřetelně dívá zpět na kap 1:19. To, co se ve Zjevení popisuje od 4. kapitoly, je z Janovy perspektivy převážně zaměřeno na budoucnost. Jedná se o věci, které se stanou potom. To, co se týká sedmi církví, jsou věci, které jsou. Takže samotný Jan nám přímo v textu podává jasný vhled do jeho záměru. Na jedné straně se 7 církví zaměřuje na věci, které jsou, avšak většina knihy Zjevení se zabývá věcmi, které se odehrají v budoucnosti. Takže původní záměr dopisů sedmi sborům nejsou poselství do budoucnosti z Janovy perspektivy. Nejedná se o předem sdělené dějiny křesťanské církve nebo všeobecné historie. Jedná se především o poselství sedmi církvím v Janově době s důsledky pro každého, kdo je čte. 

Ačkoliv jsem řekl tento názor, přesto bych nechtěl zcela pominout historický přístup ke knize Zjevení. Jedná se např. o to, že v Malé Asii bylo v tu dobu více církevních sborů, než sedm, např. v Troas, Kolosích. Proč bylo tedy vybráno jen těchto 7 církevních sborů? V knize Zjevení je číslo 7 velmi významné číslo. Je to číslo plnosti. V určitém slova smyslu bylo vyvoleno těchto 7 sborů, neboť představují všechny církevní sbory v Malé Asii a skrze dějiny. Je tedy možné, že výběr těchto sedmi sborů byl poukaz na autorův přístup a že tyto církve jsou představitelé církevních sborů skrze dějiny. 

Velký církevní historik Philip Shaff zobrazuje církevní dějiny v cca. 7 údobích. První je apoštolské údobí. Následovalo údobí perzekuce a obtíží pro církev. Následovalo údobí sjednocení církve se státem a kompromisů mnoha principů. Čtvrté údobí bylo středověké údobí, které se často označuje jako doba temna. Páté údobí byla doba reformace. Šesté údobí dobou protestantské ortodoxie, tedy dobou kdy poznání důležitých pravd reformace bylo dáváno stranou a důraz se kladl na dodržování doktrín místo jejich smysluplného uplatňování v běžném životě. Sedmé údobí církevních dějin Philip Shaff nazývá dobou nevěry a celosvětové misie, tedy nejenom dobou celosvětových misijních aktivit, ale také dobou velkého duchovního odpadnutí, úpadku společnosti, nemorálnosti atd.

Při procházení verš po verši v dalších přednáškách se budeme ptát na to, jestli se tento text vztahuje na určitou dobu v historii a pokud ano, co by to znamenalo. Ukážeme si, že Shaffův popis sedmi údobí církevních dějin velice krásně zapadá do vývoje textu od Efezu až po Laodikeju. Je tedy možné, že v těchto dopisech sedmi církvím mohl Bůh zamýšlet hlubší záměr, než o kterém mohl vědět Jan. Možná mají být tyto dopisy určitým způsobem vyjádřením směru křesťanských dějin. 

Chtěl bych se ještě zmínit o jedné věci a tou je poukaz na to, že máme asi skutečně co do činění s historickým pohledem. Zdá se, že Laodikeja, poslední církev, má mnoho společného s posledním obdobím křesťanských dějin. Povšimněme si slov v Zj 3:17,18.

17  Vždyť říkáš: Jsem bohat, mám všecko a nic už nepotřebuji! A nevíš, že jsi ubohý, bědný a nuzný, slepý a nahý. 

18  Radím ti, abys u mne nakoupil zlata ohněm přečištěného, a tak zbohatl; a bílý šat, aby ses oblékl a nebylo vidět tvou nahotu; a mast k potření očí, abys prohlédl.

Jedná se o velice závažné poselství Laodikeji. Povšimněme si však něčeho velice zajímavého. Jazyk tohoto poselství Laodikeji je paralelní s jazykem ve Zj 16:15, což je výzva k Božímu lidu přímo ve středu bitvy Harmagedon. Ve vyvrcholení poslední krize lidské historie Pán Bůh oslovuje církev poselstvím listu Laodikeji. 

15  "Hle, přicházím nečekaně jako zloděj! Blaze tomu, kdo bdí a střeží svůj šat, aby nechodil nahý a nebylo vidět jeho nahotu!"

Varování Božímu lidu doby konce ve Zj 16:15 používá tu samou kombinaci slov o šatech, nahotě, ostudě, která se nachází ve Zj 3:17,18 o církvi Laodikejské. Autor knihy Zjevení používá jazyk Laodikeji, aby dal poslední varování Božímu lidu na konci dějin. To naznačuje, že Laodikeja je závěrečná církev lidské historie. Tím pádem můžeme vidět určitý vzor děje od Efezu k Laodikeji, který pokrývá hlavní údobí křesťanské éry. Pokud je nějaký jasný důkaz, že žijeme v době Laodikeje, potom skutečně žijeme v posledním období lidské historie a Ježíšův příchod musí být velmi blízký. 

16/ Efez a Smyrna

Dopis k církvi v Efezu je ve Zj 2:1-7. 

1  Andělu církve v Efezu piš: Toto praví ten, který drží sedm hvězd ve své pravici, který se prochází mezi sedmi zlatými svícny: 

2  "Vím o tvých skutcích, o tvém úsilí i tvé vytrvalosti; vím, že nemůžeš snést ty, kdo jsou zlí, a vyzkoušel jsi ty, kdo se vydávají za apoštoly, ale nejsou, a shledal jsi, že jsou lháři. 

3  Máš vytrvalost a trpěl jsi pro mé jméno, a nepodlehls únavě. 

4  Ale to mám proti tobě, že už nemáš takovou lásku jako na počátku. 

5  Rozpomeň se, odkud jsi klesl, navrať se a jednej jako dřív. Ne-li, přijdu na tebe a pohnu tvým svícnem z jeho místa, jestliže se neobrátíš. 

6  To však máš k dobru, že nenávidíš skutky Nikolaitů stejně jako já. 

7  Kdo má uši, slyš, co Duch praví církvím: Tomu, kdo zvítězí, dám jíst ze stromu života v Božím ráji." 

Před tím, než se začneme zabývat tímto dopisem, si všimněme charakteristik Ježíše. Ježíš je ten, kdo drží 7 hvězd. V originálním jazyku je uveden ještě silnější výraz: „On se zmocnil kontroly nad sedmi hvězdami.“ Těchto 7 hvězd je definováno jako 7 církví ve Zj 1:20. Ve Zj 2 je uveden silnější výraz, což poukazuje na to, že když Ježíš přijde do Efezu, chce dát jasně najevo, že se ujal kontroly nad církvemi. Situaci má plně pod kontrolou. Církve se nemusí bát toho, že by se věci vykly Ježíšově kontrole. Ježíš je chce ujistit, že ví o tom, čím procházejí. 

Podívejme se na Ježíšovu analýzu církve v Efezu. O tomto sboru toho říká mnoho. Zaprvé je to aktivní církev. Ve Zj 2:2 se mluví o velkém úsilí, o skutcích. Je to tedy církev, která ví, jak má pracovat, není líná a nenechá svoji práci dělat někým jiným.  

Zadruhé je to trpělivá církev. Text říká, že Ježíš zná její skutky, úsilí a vytrvalost. 

„Vím, že nemůžeš snést ty, kdo jsou zlí, a vyzkoušel jsi ty, kdo se vydávají za apoštoly, ale nejsou, a shledal jsi, že jsou lháři. Máš vytrvalost a trpěl jsi pro mé jméno, a nepodlehls únavě.“ Církev je vytrvalá. 

Je to také církev, která umí rozlišovat mezi správným a falešným učením. Její učení je správné. Ve v.2 Ježíš říká, že tato církev netoleruje zlé lidi, vyzkouší ty, kdo se vydávají za apoštoly a shledá jejich nehodnost. V.6 říká, že tato církev nenávidí praktiky Nikolaitů. Tato církev má tedy schopnost rozlišovat, velice jí záleží na pravdě. Nechce, aby se něco nepravého vloudilo do církve. Má správné učení a chce, aby se předávalo dále. Je to tedy velmi pozitivní církev. Byli bychom jistě nadšeni, kdybychom byli součástí takovéto církve. 

Tato církev má však jeden problém. Její láska postupně vyhasíná. V.4 říká, že opustila svoji prvotní lásku. Někdy je těžké zachovávat paradoxy. Jedna z obtíží křesťanského života je ta, že v tomto životě existují mnohé paradoxy. Na jedné straně jsme vyzýváni k věrnosti, aktivitě, rozlišování mezi dobrem a zlem, ke správnému učení, na druhé straně však máme zachovávat lásku. Někdy je obtížné prověřovat lidi, jestli mají správné učení a současně je milovat. Jsou to věci, které se někdy těžko skloubí. Církev v Efezu zcela jasně zdůrazňovala správné učení, věrnost Božím nařízením, ale žel začala upadat v lásce. Touha po správném učení a velkých skutcích často vede ke ztrátě vzájemné lásky, která však je základním znamením následování Ježíše Krista. Ježíš řekl v J 13:35: „Podle toho všichni poznají, že jste moji učedníci, budete-li mít lásku jedni k druhým.“ 

Pokud bychom si měli vybrat mezi těmito přístupy, který bychom si vybrali? Písmo nás samozřejmě nevybízí, abychom otázku takto stavěli. Kdybychom však museli, co bychom si vybrali? Naše priorita by vždy měla být vzájemná láska. 1 Kor 13 nám říká, že můžeme mít vše, čistotu učení, různé skutky. 1 Kor 13 by mohl být dobrý popis církve v Efezu. Pavel však dochází k závěru, že pokud nemáme lásku, potom vše ostatní postrádá hodnotu. Pokud si nejsme jisti, jak se v nějaké situaci rozhodnout, je lepší udělat chybu s přihlédnutím k lásce a milosti. Roli zde hraje také naše přirozenost, neboť k druhým často přistupujeme kriticky, ale k sobě s milosrdenstvím. Problémy v církvi by se vždy měly řešit s láskou a milosrdenstvím. 

To, co vidíme v církvi Efez, je opakování zkušenosti Izraele. V Jr 2 si můžeme povšimnout, že Izrael byl těsně před exilem ve stejné situaci jako církev v Efezu. 

2  "Jdi a provolávej v Jeruzalémě: Toto praví Hospodin: Připomínám ti zbožnost tvého mládí, tvou lásku před sňatkem, jak jsi za mnou chodila pouští, zemí neosívanou.“

Jestli si vzpomenete na naše čtení proroka Ozeáše ve 2. kap., tak tam je velice podobná pasáž. Bůh pohlíží zpět na zkušenost z pouště, na rané roky vztahu s Izraelem jako na dobu oddanosti a věrnosti, alespoň v určité míře. V Jr 2 máme podobné svědectví. „Připomínám ti zbožnost tvého mládí, tvou lásku před sňatkem, jak jsi za mnou chodila pouští, zemí neosívanou.“ Přejděme na v.13, 21. 

13  Dvojí zlo spáchal můj lid: Opustili mne, zdroj živých vod, a vytesali si cisterny, cisterny rozpukané, jež vodu neudrží."

21  A já jsem tě zasadil, révu ušlechtilou, samou spolehlivou sadbu. Jak ses mi mohla proměnit v révu planou a cizí?

Takže mnohými způsoby církev v Efezu znovu opakuje zkušenost Izraele, tak jak o ní svědčí Jeremjáš. Je to zkušenost původní věrnosti, která se však časem začala poměňovat v upadající lásku jedněm k druhým. Efez se přílišně zaměřil na skutky. Toto zaměření není vyvážené s láskou. 

To mi připomíná výrok Martina Luthera. On řekl, že mnozí křesťané jsou jako opilí sedláci. Když zasednou do sedla koně, potom víme jednu věc a nevíme druhou. Víme jistě, že takový člověk spadne z koně dolů. Nevíme však, jestli spadne na pravou nebo levou stranu. Křesťané jsou jako opilí sedláci. Naším úkolem je jet na koni a udržovat rovnováhu mezi láskou, evangeliem lásky a uznáním bez podmínek na jedné straně a věrností, poslušností Božích přikázání na straně druhé. Luther řekl, že když káže lidem, připadá si, jako by kázal opilým sedlákům, neboť oni jdou od jednoho extrému k druhému, neví se však ke kterému. Pokud kážu evangelium, oni zapomenou na poslušnost vůči Bohu. Pokud kážu poslušnost, zapomenou na evangelium. 

Nepřipomíná to i dnešní dobu? Když zdůrazňujeme lásku a evangelium, tak se někdy zdá, jako by poslušnost nebyla tak důležitá. Když se však zaměříme na poslušnost, tak se zase cítíme vinni, protože ztrácíme pohled na to, co pro nás Ježíš učinil na kříži a na bezpodmínečné přijetí, které nám Ježíš na kříži nabízí. Církev v Efezu prožívala ten samý zápas. Může nás povzbudit to, že i původní církev procházela něčím, co je aktuální i u nás. Ačkoli měli mezi sebou apoštoly a mnozí si pamatovali na chození s Ježíšem, přesto zápasili s podobnými problémy jako my dnes. Efežané se rozhodli pro stranu čistého učení, aktivity a skutků. Bylo to jistě správné rozhodnutí. Je však smutné, že při jeho praktikování ztratili původní lásku. Církev v Efezu je velice zaneprázdněná církev, která má vysoká měřítka. Avšak úsilí a práce nemůže nahradit lásku. Pro veřejnost je to úspěšná církev, ale pro Ježíše je to církev upadající. 

To je tedy Ježíšova analýza církve v Efezu. Když jsme se s ní nyní seznámili, co by asi měly obsahovat Ježíšovy rady?

5  Rozpomeň se, odkud jsi klesl, navrať se a jednej jako dřív. Ne-li, přijdu na tebe a pohnu tvým svícnem z jeho místa, jestliže se neobrátíš. 

6  To však máš k dobru, že nenávidíš skutky Nikolaitů stejně jako já. 

7  Kdo má uši, slyš, co Duch praví církvím: Tomu, kdo zvítězí, dám jíst ze stromu života v Božím ráji.

Co tedy Ježíš radí církvím? Ze všeho nejdříve říká „rozpomeň se“. V řečtině je toto slovo přítomný rozkazující způsob (imperativ), to znamená, že lidé nezapomněli. Výzva nezní „začni si opět vzpomínat“. Oni nezapomněli, oni ví, jaký je jejich problém, oni chtějí dělat správné věci, nechtějí záměrně činit něco špatného. Ježíš jim říká, že mají být soustředěni na cíl, mají stále pamatovat, odkud přišli. Mají si opět zopakovat ve své mysli věci, které již znají a dělat věci, které znají. 

Druhá rada, kterou Ježíš dává, je ta, že mají činit pokání. Není však zapsána v přítomném rozkazovacím způsobu, který ukazuje na stále trvající činnost. Místo toho je použit rozkazovací způsob v aoristu, což znamená bod v minulém čase. Je to rozkaz k tomu, aby začali. Církev v Efezu nečinila pokání, a proto jí Ježíš vyzývá, aby začala činit pokání, aby začala dělat takové činy, které by byly v souladu s jejich záměry. Ježíš je vyzývá k zásadnímu bodu zlomu. Chce Efežany šokovat a říci jim, že se udávají jiným směrem a nastal čas tento směr změnit. „Čiňte pokání, obraťte se, začněte znovu.“ Potom jim Ježíš radí, začít dělat věci, které činili na začátku. Opět používá aorist imperativ, což znamená, že mají opět začít dělat věci, které činili na začátku. Mají opět obnovit svoji původní lásku, obnovit své původní záměry, které způsobily, že jejich duchovní život rozkvétal.

Další radu, kterou jim Ježíš dává, je ta, že mají naslouchat Duchu. Každý, kdo má ucho, každý v Efezké církvi, má naslouchat tomuto Duchu. Pokud jste pozvali Ducha Svatého do svého života, tak mu naslouchejte. Nalaďte své srdce k tomuto Duchu. Nechte k vám Ducha promlouvat, a potom následujte jeho vedení. Duch jistě s sebou přinese také lásku. Ř 5:5 uvádí, že úkolem Ducha Svatého je vylít lásku do našich srdcí. 

Na závěr Ježíš radí Efezské církvi, aby soustředila své oči na ráj. Ten, kdo zvítězí, dostane strom života, bude v Božím ráji. Ježíš říká, že jakákoli oběť, pokání, rozpomenutí se a rady jsou hodné této odměny, neboť jednoho dne budou jíst ze stromu života, který je v Božím království. Ve Zj 22 vidíme naplnění tohoto Ježíšova zaslíbení. Jsou tam vykoupení v Novém Jeruzalémě, kteří jedí ovoce ze stromu života. 

Takže vidíme, jak Ježíš radí církvi a analyzuje ji. Můžeme položit otázku, co se z tohoto poselství církvi v Efezu můžeme naučit my pro náš současný život. Myslím, že bychom si z toho mohli vzít k srdci 4 body.

1/ Ježíš říká, abychom se podívali zpět na místo, kde jsme naposledy viděli světlo. Pokud se nám zdá, že odcházíme od Boha, že nejsme tam, kde bychom ve svém křesťanském životě měli být, potom je pro nás velice důležité, abychom se vrátili zpět a činili věci jako dříve. Je to něco jako manželské poradenství v době krize. Manželský poradce v takové chvíli radí, aby se dotyčný pár rozpomenul na čas, kdy se lidé do sebe zamilovali a aby znovu začali činit věci jako dříve. Radí jim, aby se na sebe opět podívali, střetli se očima, začali se sebe opět dotýkat – nejdříve si podat ruku, dotknout se ramene, začít spolu opět mluvit, začali se opět vodit za ruku, objímat se atd. Měli by tedy opět projít jednotlivými fázemi sbližování. Poradce také často říká, že pokud ze vztahu vymizela láska, je dobré pozastavit sexuální aktivity a další věci patřící pouze do manželství a vrátit se na začátek k těm věcem, které způsobily to, že se tito dva do sebe zamilovali. Vyústí to v nové sbližování, k obnově vztahu a když se po čase opět zapojí do sexuální zkušenosti, bude daleko lepší a hlubší. 

Podobné principy mohou být aplikovány v duchovním životě. Pokud víme, že jsme od Boha odpadli, že jej již nemilujeme jako dříve, potom se vraťme na místo, kde jsme se do Pána Boha zamilovali. Prozkoumejme, jaké to bylo v našem dřívějším životě, když jsme milovali Boha, když jsme cítili jeho přítomnost, jeho lásku a na tyto skutečnosti reagovali. Dopis Efezským nám radí, abychom se vrátili na začátek a dělali takové věci jako tehdy. Obnovme naši lásku a dělejme věci, které nás přivedly ke vztahu s Bohem. 

2/ Nezáleží jenom na tom, co děláme, ale zejména na motivu, který se za našimi činy skrývá. Církev v Efezu dělala mnohé věci, ale protože nebyla motivovaná láskou, neměla takové schválení od Boha, které chtěla mít. Někdy je motiv daleko důležitější, než konečný výsledek. Činy, i když se nepovedly, ale byly dělány v upřímnosti a lásce, jsou daleko více přijatelnější, než činy, které se zdají být z lásky, ale v hloubi našeho srdce víme, že nejsou. 

3/ Pokud máme pochybnosti v učinění rozhodnutí, je lepší udělat chybu, ale být na straně lidí. Pokud jsme ve vedoucí pozici a rozhodujeme o jiných lidech a najednou máme pocit, že něco není v pořádku a chceme ty věci urovnat, ale nevíme přesně jak, je lepší chybovat, ale zůstat na straně lidí, na straně milosrdenství. Vzpomínám si na svoji kazatelskou práci, kdy jsem mnohokrát navštívil lidi. Viděl jsem, že něco nedělají dobře, že mají potíže, že dělají něco, co je odvede od Krista, že se ženou do neštěstí. Musel jsem je nějakým způsobem k té situaci postavit tváří v tvář. Musel jsem jim říci, že jdou špatným směrem. Musel jsem je vyzvat, aby ten směr obrátili, aby změnili svoje životy. Byly to těžké situace a někdy jsem jim to neřekl přímo. Potom jsem si vyčítal, že jsem se nezachoval správně, že jsem jim neřekl, co měli slyšet. Ale mnohokrát se stalo následující. Po nějaké době mi zatelefonovali a řekli, že vědí, že jsem znal to, co oni dělají, a přesto jsem jim to neřekl natvrdo, neponížil jsem je, neshodil jsem je. Přišel jsem a choval jsem se k nim s láskou a úctou. Když jsem z návštěvy odešel, tak k nim Duch Svatý tak mocně promluvil, že je zastavil. Chtějí zanechat těchto činů a vrátit se k Bohu. Požádali mne, abych k nim opět přišel a začal je opět vyučovat Božímu slovu a modlit se s nimi.

Toto se mi přihodilo mnohokrát. Duch Svatý vykonal tuto práci za mne. 

Pokud uděláme chybu, měli bychom při tom vždy zůstat na straně lidí, na straně lásky a milosrdenství. 

4/ Převaha evangelia. My můžeme milovat jen skrze evangelium. Nikdo nemůže milovat, pokud před tím nebyl milován. My milujeme Boha, protože On nejprve miloval nás. V evangeliu se projevuje jeho láska a přijetí vůči nám. Každá církev, která ztratila kontakt s tím nejdůležitějším, s evangeliem, je církev, která začne zraňovat lidi, i když je věrná a má správné učení. 

Před uzavřením tohoto dopisu Efezským učiním ještě jednu poznámku. Pokud bychom chtěli číst dopisy historickým způsobem, tedy vidět církve ve Zjevení jako představitele běhu dějin od Janovy doby až po druhý příchod Ježíše Krista, kam by zapadala církev v Efezu? Je to první církev, a tak by pravděpodobně představovala apoštolskou éru do období Jana. Raná církev měla velký počátek, avšak na konci 1. stol. bylo hodně znamení ukazujících na mnohé obtíže. To je přesně to, co nacházíme v Efezské církvi. Je to církev, která měla velkolepý začátek, která měla velmi dobrou pověst. Stala se však církví, která má velké potíže, protože ztratila svoji prvotní lásku. Pokud bychom tedy chtěli přistupovat k církvím ve Zjevení z historického hlediska, umístil bych církev v Efezu do období od cca. 31 n.l. do 100 n.l., tedy do 1. století, do několika prvních generací křesťanské éry. 

Podívejme se nyní na církev ve Smyrně. Pokud chceme církev v Efezu nazvat upadající církví, potom církev ve Smyrně je církev trpící. Zj 2:8-11

8  Andělu církve ve Smyrně piš: Toto praví ten první i poslední, který byl mrtev a je živ: 

9  "Vím o tvém soužení a tvé chudobě, ale jsi bohat; vím, jak tě urážejí ti, kdo si říkají židé, ale nejsou, nýbrž je to spolek satanův! 

10  Neboj se toho, co máš vytrpět. Hle, ďábel má některé z vás uvrhnout do vězení, abyste prošli zkouškou, a budete mít soužení po deset dní. Buď věrný až na smrt, a dám ti vítězný věnec života. 

11  Kdo má uši, slyš, co Duch praví církvím: Kdo zvítězí, tomu druhá smrt neublíží."

Církev ve Smyrně je církví trpící. Protože je tomu tak, Ježíš dopis začíná poukazem na jeho vlastní utrpení, smrt a vzkříšení. Povšimněme si v.8: „Toto praví ten první i poslední, který byl mrtev a je živ.“ 

Ježíš podává analýzu této církve stejně jako tomu bylo u Efezu. Je to církev, která je vystavena tlaku a stresu. Ve v.9 říká, že ví o jejím soužení. V řeckém textu je použito slovo filipses, v jehož kořenu je význam tlaku. Můžeme říci, že soužení je strádání způsobené vnějšími okolnostmi. Tato církev není pod stresem proto, že by nebyla činná a nefungovala by nebo že by se nedokázala vypořádat s každodenním životem, ale je stresovaná proto, že je pod vlivem vnějších sil. Podle řeckého lexikonu může být tento stres psychologický. Ačkoli přichází tento stres ze vnějšku, církev je znepokojena a v ohrožení. Je to věrná církev a Ježíš jí nabízí rady. 

Tato církev není pouze pod vlivem vnějšího stresu, ale je to také církev prožívající velkou bídu. Text říká, že Ježíš ví o chudobě jejích členů. To neznamená, že ti lidé jsou z nižší střední třídy. Řečtina používá slovo chudoba, bída. Je to církev, která nevlastní nic. Osoba v chudobě, v bídě, je osobou, která nemá zajištěné ani další jídlo. Připomíná to 2 Kor 8:9, kde je řečeno o Ježíšovi, že ačkoli byl bohatý, pro nás se stal chudým, abychom se skrze jeho chudobu stali bohatými. Tato církev zažívala to, co zažíval Ježíš, když byl na této zemi. 

Ale církev v Efezu je bohatá v jiném slova smyslu. V. 9 „ale jsi bohat“. Nejedná se o materiální bohatství, ale o bohatství ve věcech náležejících Bohu. Jsou bohatí ve věcech, ve kterých se Ježíš stal chudým. Je to velký kontrast k církvi Laodikeji, která je velmi bohatá, a přesto je v Božích očích velice chudá. Smyrna se zdá být chudá, ale v očích Božích je bohatá. 

Je také církví, která je vystavena urážkám. Povšimněme si v.9: „Vím, jak tě urážejí ti, kdo si říkají židé, ale nejsou, nýbrž je to spolek satanův!“ Je to církev, která je neustále urážena, která je neustále shazována. Nezasloužila si takovéto urážení, a přesto jej dostávala. Prožívala podobnou zkušenost jako Ježíš. On si také nezasloužil urážky, a přesto jej mnozí okolo něj uráželi. 

Nejen to, že byla tato církev pod tlakem, žila v chudobě a byla neustále urážena, ale stála tváří v tvář nastávajícímu trestu. V nadcházejících dnech měla trpět více, než ve dnech předešlých. 

10  Neboj se toho, co máš vytrpět. Hle, ďábel má některé z vás uvrhnout do vězení, abyste prošli zkouškou, a budete mít soužení po deset dní. Buď věrný až na smrt, a dám ti vítězný věnec života.

Nejedná se tedy o to, jestli to přijde, ale kdy to přijde. Tato církev je již nyní pod velkým tlakem a přichází doba, kdy bude prožívat ještě větší soužení. Bude uvržena do vězení. Délka uvěznění a této zkoušky má být 10 dní. To nám připomíná Da 1. Jistě si vzpomínáte z předešlých přednášek, že kniha Daniel tvoří ke knize Zjevení jakéhosi společníka. Na začátku knihy Daniel je uvedena doba zkoušky, která trvala 10 dní. Církev v Sardech tedy zakusí zkoušku po 10 dnů. Bude krátká, ale ostrá. 

Je to tedy církev, o které se může napsat jen velmi málo negativního. To jediné, co je trochu negativní, je to, že se znepokojuje nad svojí situací a nad tím, co má přijít. Ale položme si otázku, jestli bychom se zachovali jinak. Pokud bychom byli pod tlakem zvenčí, pokud bychom prožívali velikou bídu, pokud bychom byli neustále uráženi, pokud bychom byli odsouzeni k odnětí svobody i přesto, že jsme nic neudělali, nebyli bychom znepokojeni? Nebáli bychom se? To jsou okolnosti, ve kterých se nacházela církev ve Smyrně. 

Co Ježíš radí této církvi? Vidím v této pasáži 4 věci, které jí radí:

1/ „Neboj se toho.“ V řečtině je použit přítomný rozkazovací způsob, což znamená, že se mají přestat bát. Tak, jak jsme předpokládali z předcházejícího textu, tato církev měla velké obavy. Ježíš jí však říká: „Neboj se. Já vím, že jsi pod stresem z okolí, ale nepřidávej k němu ještě z vnitřku.“ To je jediné, co této církvi vytýká. Ježíš říká, že on je ten, kdo má církve pod kontrolou. Já jsem ten, kdo také trpěl, prošel jsem touto zkušeností. Důvěřuj mi, že to zvládneš. 

2/ Pokračuj ve své věrnosti a buď věrný až na smrt. Tato církev je Bohu věrná a Ježíš ji vybízí, aby tomu tak zůstalo. 

3/ Naslouchej Duchu. Nech Ducha utišit tvé srdce. Nech jej odstranit tvůj strach. 

4/ Měj na mysli svoji odměnu. Její odměnou jsou dvě věci: 

1. koruna života. Ano, na tomto světě jsou mocnosti, které nám mohou vzít život, pozemský život. Avšak nemohou nám vzít život nebeský. Každému ve Smyrně bude předána koruna života.  

2. Budou mít tu přednost, že nezažijí druhou smrt. Smrt bylo něco, čeho se tato církev viditelně bála. Tomu můžeme rozumět. Smrt je hrozná věc a každý z nás má před ní strach. Avšak Duch Svatý může strach ze smrti odstranit. Vyhneme se druhé smrti a to je to, co je důležité. První smrt je podle Bible jako spánek. Druhá smrt je něco, čeho bychom se měli skutečně bát. Druhá smrt je to, co lidé z církve ve Smyrně nikdy nezažijí. Ježíš jim říká, že smrt, které se bojí, není rozhodující a nemusí z ní mít strach. 

Jaké ponaučení můžeme mít z dopisu církvi ve Smyrně?

1. Také my máme častokrát strach. Chováme se podobně jako církev ve Smyrně i v mnohých situacích, ve kterých jsme Bohu věrni. V životě je tolik věcí, které nemůžeme mít pod kontrolou. Je také mnoho lidí, které nemůžeme mít pod kontrolou. Je mnoho věcí, o kterých nic nevíme. Některé nás mohou ranit. Bojíme se toho, co si jiní lidé mohou myslet, co mohou říkat, toho, že nám mohou oponovat. Můžeme tedy prožívat podobnou zkušenost jako církev ve Smyrně. Bible nám však nabízí poselství týkající se strachu. Ježíš řekl církvi ve Smyrně, že se má přestat bát. Jak to však můžeme učinit? Jedna z hlavních odpovědí je v 1 Jan 4:18,19. 

18  Láska nezná strach; dokonalá láska strach zahání, vždyť strach působí muka, a kdo se bojí, nedošel dokonalosti v lásce. 

19  My milujeme, protože Bůh napřed miloval nás.

Dokonalá láska strach zahání. Ti, kdo milují Boha, se nikoho jiného nezaleknou. Oni se odevzdali Boží moci, Božímu vedení, naučili se Bohu důvěřovat ve všech okolnostech. Bůh zná všechny okolnosti. On nedovolí nic, co by nesloužilo našemu konečnému dobru. Ř 8:28

28  Víme, že všecko napomáhá k dobrému těm, kdo milují Boha, kdo jsou povoláni podle jeho rozhodnutí.

Jinými slovy, Bůh nedopustí nic, s čím bychom se nemohli vyrovnat, pokud jsme ve vztahu s ním. Je pravdou, že někdy se dostaneme do situace, kterou nemůžeme zvládnout, zejména, když ztratíme spojení s Bohem, když děláme věci, které nejsou ve shodě s Boží vůlí. Avšak pokud jsme ve spojení s Bohem, pokud s ním máme vztah a důvěřujeme mu, potom Bůh nedopustí nic, co bychom nemohli zvládnout v jeho síle. 

Před nějakou dobou jsem se potápěl se šnorchlem v Pacifickém oceánu na ostrůvku Heron Island u Austrálie. Před tím, než jsem tam jel, jsem si poranil nohu a byl jsem trochu unavený. Když jsem se jednou potápěl, tak jsem si řekl, že si odpočinu a že budu jenom tak ležet na hladině s nosem nad vodou. Po chvíli jsem ale přišel na to, že hloubka vody nebyla 1,5 m, ale 2,1 m. Když jsem se podíval na břeh, tak jsem viděl, že je vzdálen asi 400 m. Tak jsem si řekl, že musím najít nějakou korálovou skálu či velký kámen nebo něco podobného, neboť jich tam byla spousta, a na chvíli se na ní postavím. Stalo se ale to, že jsem žádnou skálu nemohl najít. Tak jsem zpanikařil. Uvědomil jsem si, že nemám sílu k tomu, abych doplaval na břeh. Pak se ale stala celá řada zázraků. Našel jsem kámen, který byl cca. 30x30 cm velký, jen tak tak jsem se od něho odrazil, ale nestačilo mi to na obnovu mých sil. Doplavala ke mně moje manželka. Postavila se na špičku svých ploutví a držela mě po dobu 10 minut. Ti, kdo znají tvar ploutví, jistě řeknou, že je to nemožné. I já předpokládám, že mě vlastně držel někdo jiný. Byli jsme tam tak dlouho, dokud nepřiplul ještě jeden člověk, který nám pomohl dostat se zpět. 

Na tomto ostrově jsem si uvědomil, že Bůh mi přišel pomoci. Z nějakého důvodu mi pomohl dále žít a pokračovat ve službě Jemu. Mohl to být konec mého života a ve skutečnosti jsem si již myslel, že přišel konec. Avšak Bůh skrze zázračnou pomoc rozhodl, že mi prodlouží život. Ta nejzajímavější věc, kterou mi tato zkušenost přinesla, je to, že jsem se zbavil strachu. Uvědomil jsem si, že Bůh nedovolí, aby se mi stalo něco, co by nebylo pro moje konečné dobro. To neznamená, že zasáhne v každém případě, aby zachránil lidi, kteří jsou krátce před smrtí apod. Ale pro mě to bylo jasné poselství. Jsem na živu pro určitý úkol, pro to, abych sloužil Bohu. Vím, že od této zkušenosti žiji v prodlouženém, zapůjčeném čase, a že se už nemusím strachovat. 

Před časem jsme byli se studenty v Jeruzalémě. Procházel jsem jeho neobydlenou částí starého města v muslimské části, což je území, kam turisté moc často nechodí. Několik studentů mě vidělo, jak sházím ulicí dolů. Schovali se za roh, a když jsem se objevil, tak zinscenovali moje přepadení, řvali a rachotili, že mě jdou zabít. Já jsem nevěděl, kdo jsou. Z nějakého důvodu jsem však neměl strach. Svůj život jsem odevzdal do Božích rukou. Pokud má Bůh kontrolu nad mým životem, nemusím se bát. Ano, nemohu se chovat pošetile a chodit na místa, kam nepatřím nebo dělat něco, co se Bohu nelíbí. Mohu ale Bohu naprosto důvěřovat v tom, že až přijde můj čas odchodu, bude to ten správný čas. Nemusím se bát toho, kdy to bude. Každý den nyní žiji pod Božím vedením, pod jeho kontrolou. A pokud má Bůh můj život pod kontrolou, může mě zachránit, pokud bude chtít. Pokud se mi stanou nějaké špatné věci, on mi může pomoci, je překonat. A pokud přijde čas, kdy je čas zemřít, buďme Bohu věrni až na smrt, vždyť dostanete korunu života. 

Ježíš prošel touto zkušeností. Zápasil v zahradě Getsemane nad tím, zda je jeho život pod kontrolou Boží. Chtěl bych vám něco říci: Není hezčí zkušenost, než vložit svůj život do Božích rukou, pod kontrolu našeho Boha. Je to snad jediný klidný způsob, jak žít. Odnímá stres, různé tlaky a umožňuje prožívat přítomnost takovým způsobem, jako nikdy před tím.

Církev Smyrna má jedno důležité poselství: Dokonalá láska zahání strach. Pokud víme, jak moc nás má Bůh rád, že za nás zemřel, potom se nemusíme ničeho strachovat. 

Pokud bychom četli Smyrnu v historickém smyslu, tak z dějin víme, že bylo období velkého pronásledování církve od cca. 100 n.l. do 313 n.l. Je zajímavé, že toto období vyvrcholilo desetiletým úsekem pod císařem Diokleciánem mezi 303 a 313 n.l. Je tedy možné, že církev Smyrna zastupuje ranou církev, která byla pronásledována v prvních stoletích kvůli sporu s Římskou říší. Tehdejší křesťané často ztratili své životy v arénách. 

Církvi žijící v takovýchto podmínkách přišlo následující poselství: „Neboj se. Dokonalá láska strach zahání. Buď věrná až na smrt a dám ti věnec života.“ 

17/ Pergamos a Thyatira

O církvi v Pergamu je psáno v Zj 2:12-17.

12  Andělu církve v Pergamu piš: Toto praví ten, který má ostrý dvousečný meč: 

13  "Vím, kde bydlíš: tam, kde je trůn satanův. Avšak pevně se držíš mého jména a nezapřel jsi víru ve mne ani ve dnech, kdy můj věrný svědek Antipas byl zabit mezi vámi, tam, kde bydlí satan. 

14  Jen to mám proti tobě, že u sebe máš zastánce učení Balaámova. Jako on učil Baláka svádět syny Izraele, aby se účastnili modlářských hostin a smilstva, 

15  tak i ty máš některé, kteří zastávají učení Nikolaitů. 

16  Proto se obrať! Ne-li, brzo k tobě přijdu a budu s nimi bojovat mečem svých úst. 

17  Kdo má uši, slyš, co Duch praví církvím: Tomu, kdo zvítězí, dám jíst ze skryté many; dám mu bílý kamének, a na tom kaménku je napsáno nové jméno, které nezná nikdo než ten, kdo je dostává."

Ježíš přistupuje k církvi Pergamos s ostrým dvousečným mečem. Tuto církev bychom mohli nazvat církví kompromisů. Jako taková potřebuje Boží dvousečný meč, aby dokázala rozlišovat podle Božího slova. Žd 4:12 také mluví o Božím dvousečném meči. 

12  Slovo Boží je živé, mocné a ostřejší než jakýkoli dvousečný meč; proniká až na rozhraní duše a ducha, kostí a morku, a rozsuzuje touhy i myšlenky srdce.

Ostrý dvousečný meč je Boží slovo. Je to Boží slovo, které se staví proti kompromisům. Možná je církev v Pergamosu pravý opak církve v Efezu. Efezská církev má čisté učení, ale postrádá lásku. Možná církev v Pergamu dávala do popředí lásku než správnost učení. 

Podívejme se na to, jak Ježíš analyzuje tuto církev. Říká tři hlavní věci: 

1. Církev žije na nebezpečném místě, kde je trůn satanův. Je to místo, kde žije satan a oni jsou vystaveni satanské moci a jeho vlivu. Pergamos bylo hlavní centrum pohanského uctívání a pohanského života. Bylo to duchovní centrum celé oblasti. Když jsem navštívil toto území, tak jsem tam viděl mnoho starobylých ruin velkých chrámů. Nachází se blízko nynějšího tureckého města Burghama. Není pochyb o tom, že pergamonské náboženství bylo velice atraktivní. Pro křesťany žijící v tomto městě to bylo nebezpečné místo. Ježíš o tom věděl. 

2. Ježíš viděl, že mají sílu a odvahu odolávat. Říká, že žijí na nebezpečném místě. Slovo žít v řečtině doslova znamená usadit se. Oni tam jen nepobývají, oni se v Pergamosu usadili. Ačkoli jsou obklopeni skličujícím zlem, nesnaží se utéci. Jsou silní a odvážní, chtějí odolat. Ježíš říká: „Pevně se držíš mého jména a nezapřel jsi víru ve mne ani ve dnech, kdy můj věrný svědek Antipas byl zabit mezi vámi.“ 

Takže tato církev bydlí na velice nebezpečném místě. Jeden z jejích členů byl zabit pro svoji víru. Pokud by někdo chtěl utéci, najít jednodušší způsob, jak žít, potom by to jistě byl někdo z této církve. Místo toho však zůstává se sílou a odvahou odolat, i když čelí nebezpečí. 

Avšak Ježíšova analýza není jenom kladná. Ježíš jim říká, že začali tolerovat nesprávné učení a chování. V církvi se nacházejí někteří lidé, kteří zachovávají učení Balaámovo, který sváděl Izrael k hříchu. Možná si na tento příběh vzpomínáte. Balaám byl Boží prorok, který žil v Mezopotámii v dnešním Iráku. Když Moábský král, který byl součástí malých národů žijících v blízkosti území Kanaánu, kam přicházeli Izraelité, viděl, že Izraelitů je více než Moábců, uvědomil si, že je vojensky nemůže porazit. Měl však vynikající nápad. Pomyslel si, že jestli najde proroka jejich Boha, který přijde a prokleje je, potom je snad jejich Bůh opustí a on je porazí v bitvě. A tak mu někdo ukázal na Balaáma, proroka. Moábský král přichází k Balaámovi a říká mu, že mu dá veškeré peníze, jestli přijde a prokleje Izrael. Asi znáte tento příběh, zejména příběh o Balaámově oslici, která jej neuposlechla a dokonce na něj promluvila. Balaám přichází a pokouší se proklít Izrael, avšak z jeho úst vychází pouze požehnání. Říká královi, že je prorokem Boha Jahve a že může říci pouze to, co mu Jahve vloží do úst. Ať Balaám dělal co dělal, nemohl si peníze vydělat, neboť nemohl proklít Izrael. Potom dostal dobrý nápad. Řekl králi, že pokud mu dovolí, aby svedl Izrael z cesty, potom je Bůh opustí a mohou být v bitvě poraženi. Ve svém ďábelském plánu použil sexuální nemravnost a poutavost pohanských slavností, aby upoutal mnoho Izraelitů a přivedl je k hříchu. Skrze jídlo obětované modlám, skrze sexuální nemravnost byli Izraelci svedeni a od Boha přišla velká rána, která mnohé pobila. 

Takže v církvi Pergamos byli lidé podobní Balaámovi v tom smyslu, že zastávali podobná učení, která měla za cíl svést církev z cesty. V církvi byli také Nikolaité. Z předešlých přednášek víme, že kořen tohoto slova znamená „ten, kdo přemáhá lid“. Zdá se, že Nikolaité a Balaám jsou paralelní termíny, neboť Balaám znamená „ten, kdo požírá lid“ v hebrejštině. Nikolaus znamená v řečtině „ten, kdo dobývá lid“. Jsou to dva termíny ve dvou různých jazycích, které mají ten samý význam. Není sporu o tom, že Pergamonští tolerovali Balaámity a Nikolaity, neboť věřili Pavlovu učení: „všechno všem“. Pavel také řekl v 1 Kor 8, že modla nic neznamená. Beze sporu se také domnívali, že je důležité být součástí občanského náboženství Římské říše. Aby se společnosti napomohlo získat déšť a sklizeň atd., tak se podle tehdejších zvyků musela mít účast na sexuální nemravnosti a na obětování trochu jídla modlám. Takže tito protivníci přísného učení Jana učili Pergamonské dělat kompromisy. Učili je, že malé kompromisy jsou prospěšné. 

Avšak podle tohoto dopisu s tím Ježíš nesouhlasil. Dává jim tři rady. První nacházíme ve v.16.

16  Proto se obrať! Ne-li, brzo k tobě přijdu a budu s nimi bojovat mečem svých úst.

Ježíš je vyzívá k pokání. Je to rozkazovací způsob v aoristu, tedy něco, co musí začít dělat. Oni se nedomnívají, že potřebují činit pokání. Avšak Ježíš trvá na tom, že je nutné činit pokání. Musí činit pokání ze své kontraproduktivní tolerance. Pokud se nebudou zabývat těmito lidmi, kteří působí rozklad církve, potom tuto roli převezme Ježíš. Přijde a bude proti těmto lidem bojovat s mečem svých úst. 

Druhá rada, kterou Ježíš této církvi udílí, je naslouchání Duchu. Je to ta samá rada, kterou dostávají všechny církve. 

Na závěr Ježíš povzbuzuje k tomu, aby neztráceli zrak ze své odměny. Tomu, kdo zvítězí, se stane mnoho věcí. „Tomu, kdo zvítězí, dám jíst ze skryté many; dám mu bílý kamének, a na tom kaménku je napsáno nové jméno, které nezná nikdo než ten, kdo je dostává.“

Dostanou pokrm z nebe. Sám Bůh je nasytí. Mana je pro křesťany symbol obnoveného vztahu s Bohem. V židovské tradici 1. stol. n.l. se uvádělo, že až přijde Mesiáš, tak začne opět padat mana. Jistě si vzpomínáte na zkušenost starobylého Izraele, jak byl v poušti, kde nebyl žádný zdroj jídla a Bůh mu poslal chléb z nebe, který padal jako sníh. Sbírali ji každé ráno. V pátek však sbírali dvojitou dávku, aby nemuseli manu sbírat v sobotu. Tato páteční mana vydržela čerstvá přes celou sobotu. Když však Izrael přišel do Palestiny a začal sklízet žně, manu již nepotřeboval, a tak přestala z nebe padat. Mana přestala padat v předvečer svátku pascha. Takže židé zachovávali tradici, která uváděla, že až přijde Mesiáš, mana začne opět padat. To bude pokládáno za znamení, že Mesiáš přišel. Z tohoto důvodu byl Ježíš v J 6 vybídnut, když lidé viděli nasycení pěti tisíců chlebem, který byl rozmnožen, těmi slovy, že Mojžíš dal Izraelitům chléb z nebe a pokud je Ježíš Mesiáš, ať učiní to samé. Oni vybízeli Ježíše, aby opět seslal manu.

Zj 2:17 říká, že tomu, kdo zvítězí, bude dáno jíst ze skryté many. Ježíš zaslibuje naplnění této židovské tradice, tedy že obdrží pokrm, který potřebují, bude to však pokrm duchovní. Toto je použito v protikladu k pokrmu obětovaného modlám. Lidé nepotřebují jídlo obětované modlám, potřebují duchovní jídlo, které přichází z nebe. 

Druhou částí odměny je božská přízeň v tom, že obdrží bílý kamének. Ve starobylém soudním systému někdy soudce nečetl výrok o zproštění viny, osvobození nebo odsouzení. Ze spodu svého stolku jednoduše vytáhl bílý nebo černý kamének, a tím dal jasně najevo, jaký je rozsudek. Bílý kamének byl symbol pro osvobození. Bůh říká Pergamonským, že v nebeské soudní síni ti, kdo zvítězí, obdrží bílý kamének. Budou zproštěni viny. My můžeme mít již nyní ujištění, že budeme zproštěni viny, až nebesa budou náš život posuzovat.

Nakonec Ježíš nabízí nové jméno. V hebrejském způsobu myšlení je jméno více než jen označení osoby. Jméno vyjadřuje identitu člověka a jeho charakter. Možná si vzpomínáte, že v mnoha SZ příbězích, když nějaká osoba začala mít blízký vztah s Bohem, tak jí Bůh změnil jméno, např. z Abrama na Abrahama, z Jákoba na Izrael. Bůh změní jméno lidí, kteří získali novou identitu a nový charakter. Pokud budou lidé v Pergamu věrní, pokud zvítězí, obdrží nové jméno, které nikdo nezná, kromě nich. Nejsem si zcela jistý, co to přesně znamená, ale někteří se domnívají, že ti, kdo neznají toto jméno, nemají žádnou moc nad danou osobou. Pokud někdo nezná jejich charakter, nemá nad nimi kontrolu. Možná toto nové jméno znamená osvobození od všeho nebezpečí, které na ně číhá v nebezpečných místech, kde žijí. 

Jaká je praktická aplikace poselství pergamoské církvi? Má toto poselství nějakou hodnotu pro nás v dnešní době? Domnívám se, že si můžeme vzít 4 body: 

1/ Kompromis nikdy nevychází na povrch rychle. Církev v Pergamu si není vůbec vědoma toho, že upadá do kompromisů. Je do kompromisů jednoduše pozvolna unášena. To mi připomíná koncept, o kterém jsem psal v knize „Present Truth in a Real World“ (přítomná pravda ve skutečném světě), tedy koncept sekulárního posunu. Skrývá se za ním myšlenka, že se lidé jen tak najednou nerozhodnou stát se sekulárními lidmi, nerozhodnou se najednou zanechat svého vztahu s Bohem, ale spíše se stávají sekulárními, neboť jsou do tohoto stavu postupně a pozvolna přivedeni. Možná to začíná s modlitebním životem, kdy se někdo už tak často nemodlí, jako dříve, nebojuje za své problémy na modlitbách, tak jako dříve. Týká se to studia a čtení knih. Najednou už nic nečte. A potom vlastně již nechodí do církve tak jako dříve atd. Tato osoba se postupně stává sekulární. Není to ale najednou.

2/ Je vždy tendence snižovat původní standardy. Církve nejsou unášeny směrem vzhůru. Přirozený vývoj věcí v církvi je unášení směrem dolů. A tak se postupně snižují standardy, mnohé učení se již nebere tak vážně. To se děje do té doby, dokud se nenajdou lidé, kteří začnou plavat proti proudu a začnou pečlivě používat Písmo. Tito lidé mohou pomoci tomu, aby se standardy církve neustále nepropadaly.

3/ Skutečný kompromis je málokdy pohoršivý. Kompromis častokrát učiní spokojenými mnohé. Kompromis je něco, co je velice populární, protože neuráží lidi. Ale jde o to, že může urážet Boha! Je rozdíl mezi usmířením na jedné straně a kompromisem na straně druhé. Slovo kompromis má zde takovou aplikaci, že jeho výsledek je něco, co není duchovně zdravé. 

Co je záchranou proti duchu kompromisů? Co je záchranou pro sekulární posun? Zejména pevné rozhodnutí. Ježíš říká: Čiň pokání. Učiň naprostý obrat ve svém životě, a potom obnov svůj modlitební život, své studium Božího slova, činů a svědectví. Začněme dělat tyto správné věci, i když se při tom někdy necítíme úplně dobře. Nedělejme jenom to, při čem se cítíme dobře nebo co je přirozené, protože to nás může častokrát unést úplně jinam, než chceme. To, co děláme, dělejme s jasným záměrem. Vyčleňme si čas na modlitby a na studium. Vyčleňme si čas na činy, na věci, které nám Pán Bůh uložil, abychom učinili. Učiňme si čas na vydávání svědectví. Není lepší způsob, kterým bychom mohli upevňovat naši víru, než když ji sdílíme s někým jiným. 

Je nějaký dějinný základ pro církev v Pergamu? Odpovídá popisu této církve nějaké období církevních dějin? Domnívám se, že následující dvě až tři století po Konstantinu zapadají velice dobře do období Pergamu. Kolem roku 313 n.l., kdy se Konstantin stal císařem v Římě a stal se křesťanem, se uvolnil vnější tlak vyvíjený na křesťany. Křesťané se již neobávali císaře a celé říše, protože samotný císař byl křesťanem, přinejmenším podle vnějších znaků. 

Církevní dějiny ukazují na to, že po období pronásledování křesťanů ve 2. a 3. stol. n.l. přišlo období kompromisů. Když polevil vnější tlak, tak křesťané začali upadat vnitřním rozkladem. Většina zůstala věrná, ale přesto to bylo údobí úpadku. Církev v Pergamu může tedy reprezentovat třetí období křesťanské historie od cca. 313 do cca. 538 n.l., kdy církev bojovala s pokušením kompromisů, neboť tlak z vnějšku již ustal. 

Přistupme nyní k dopisu církvi Thyatiře, který se nachází ve Zj 2:18-29. 

18  Andělu církve v Thyatirech piš: Toto praví Syn Boží, jenž má oči jako planoucí oheň a nohy jako zářivý kov: 

19  "Vím o tvých skutcích, lásce a víře, službě a vytrvalosti; vím, že tvých skutků je čím dál více. 

20  Ale to mám proti tobě, že trpíš ženu Jezábel, která se vydává za prorokyni a svým učením svádí moje služebníky ke smilstvu a k účasti na modlářských hostinách. 

21  Dal jsem jí čas k pokání, ale ona se nechce odvrátit od svého smilstva. 

22  Hle, sešlu na ni nemoc a do velikého soužení uvrhnu ty, kdo s ní cizoloží, jestliže se od jejích činů neodvrátí; 

23  a její děti zahubím. Tu poznají všechny církve, že já vidím do nitra i srdce člověka, a každému z vás odplatím podle vašich činů. 

24  Vám ostatním v Thyatirech, kteří nepřijímáte toto učení, kteří jste nepoznali to, čemu říkají hlubiny satanovy, pravím: Nevkládám na vás jiné břemeno.

25  Jenom se pevně držte toho, co máte, dokud nepřijdu. 

26  Kdo zvítězí a setrvá v mých skutcích až do konce, tomu dám moc nad národy: 

27  bude je pást železnou berlou, jako hliněné nádobí je bude rozbíjet 

28  - tak jako já jsem tu moc přijal od svého Otce. Tomu, kdo zvítězí, dám hvězdu jitřní. 

29  Kdo má uši, slyš, co Duch praví církvím."

Jedná se o dlouhé poselství, téměř dvakrát delší než ostatní dopisy. Thyatira je zajímavá církev. Je rozdělená, ale také se zlepšuje. Její pozdější činy jsou lepší než předešlé. Ježíš k ní přichází s plamennýma očima o nohama z bronzu. Přichází, aby ji viděl s přísným a pronikavým úsudkem. Je to církev, která je podrobena podrobnému bádání, která však má pozitivní prvky. Thyatira byla nejmenším a nejméně důležitým místem ze všech církví v tehdejší době. Toto místo existuje dodnes. Je jedním z míst, kde se na jednom místě nachází starobylé i moderní město. To samé platí také o Filadelfii. Další města postupně upadala a nakonec se z nich staly ruiny. U některých se postavila nová města s výjimkou Laodikeje, jejíž místo se dnes nachází uprostřed ničeho. 

Jak Ježíš analyzuje církev v Thyatirě? Může mnohé věci pochválit, ale také pokárat. Povšimněme si v.19. „Vím o tvých skutcích, lásce a víře, službě a vytrvalosti; vím, že tvých skutků je čím dál více.“ Jedná se tedy o velice aktivní církev. Je plná činů lásky, víry a služby. Je to také trpělivá církev. Připomíná vytrvalost svatých v Zj 14:12. Vytrvalost svatých je jednou z hlavních charakteristik Božího pravého lidu na konci časů. Je to tedy aktivní a vytrvalá církev, je to také zlepšující se církev. Její pozdější činy jsou lepší než předešlé. Žel má ale velký problém. V Pergamosu byly začátky věcí, které Pán Bůh neschvaloval, zde je však vědomé tolerování zlého a nesprávného vedení církve. Povšimněme si v.20. „Ale to mám proti tobě, že trpíš ženu Jezábel, která se vydává za prorokyni.“ V řeckém originále je uvedeno slovo ofiejmi, které znamená tolerovat, dovolovat, omlouvat, které má nádech prominutí, omluvení. Je to myšleno v tom smyslu, že lidé, kteří jsou Bohu věrni, vydávají signály, že to, co se tam děje, je v pořádku, že jim to nevadí, že to připouštějí. Oni vědomě tolerovali toto chování a činy. Část církve, která odporovala Janovi a Ježíšovi, je zde zmíněna jako Jezábela, SZ královna, která učinila velice chytrý svod a měla manipulativní činy. Byla náboženským vůdcem, který svedl Boží lid do hříchu. Ona podporovala uctívání Baála, ale současně plně nezakázala uctívání Boha Jahve. Ve SZ kontextu Jezábel podporovala to, co bychom dnes nazvali synkretismus. Tedy kompromis mezi pravou vírou a pohanstvím nebo nesprávnou vírou. V tomto textu je nazvána prorokyní, což znamená, že prohlašovala, že má svoji autoritu od Boha. Takže vidíme, proč se církve pohybovali jiným směrem, než Jan chtěl. Nejen to, že měli svědectví Pavla, který chtěl být všechno všem, ale měli také mezi sebou živého proroka, který hlásal pravý opak toho, co Jan. Tato prorokyně si činila nárok na to, že mluví z pověření Boha. Otevřeně učila to, co menšina v Pergamu učila v soukromí. Ona veřejně podporovala hříšný život. 

Text říká, že ji Bůh dal čas k pokání, avšak ona pokání odmítla. Její doba, kdy mohla činit pokání, uplynula. Bůh se rozhodl ji potrestat, viz v.22. „Hle, sešlu na ni nemoc a do velikého soužení uvrhnu ty, kdo s ní cizoloží, jestliže se od jejích činů neodvrátí.“ Bůh na ni sešle pohromy a utrpení a její následovníky uvrhne do nouze a strádání. Avšak její následovníci mají stále příležitost k pokání. Ona však již ne. Je nebezpečné být učitelem! Soud nejdříve přijde na učitele. 

Závěrečnou částí Ježíšových hrozeb bylo to, že zabije její děti ranami. Je třeba tomuto výroku samozřejmě rozumět v duchovním významu. Jedná se však o velice důraznou hrozbu. Ježíš nestrpí Jezábeliny činy kompromisů a chce, aby církev zcela jasnými výroky věděla, že s nimi nesouhlasí. Ježíš jasně ukazuje svůj pronikající soud. Provedení soudu nad Jezábel se stává varováním všem ostatním. 

Takže církev v Thyatiře je ve velice zajímavé situaci. Je to rozdělená církev, která má mnoho věrných následovníků Ježíše, ale také těch, kteří následují Jezábelu. Je to církev, která má velké problémy, ačkoli dělá mnoho dobrého. 

Jaké rady udílí Ježíš této církvi? 

1/ Nazývá své věrné následovníky ostatkem, viz v.24. „Vám ostatním v Thyatirech, kteří nepřijímáte toto učení.“ Slovo ostatní je v originále ostatek. Ostatek je zcela zvláštní slovo, které označuje Boží věrný lid doby konce. Ježíš nazývá své věrné v Thyatiře ostatkem. Je to poprvé, kdy se toto slovo objevuje ve Zjevení. 

Co to jsou ty hluboké věci satanovy? Mezi učenci se neustále vede debata na tuto problematiku. Domnívám se, že tyto hluboké věci stanovy byly určitý způsob exorcismu, zaříkávání, který byl používán v náboženství Jezábelou a těmi, kteří byli na její straně. Někdy si jsou lidé tak jistí v Kristu, že si myslí, že si mohou zahrávat se satanem. Myslí si, že si mohou zahrávat s hříchem, se zlem, vysmívat se satanu a nic se nestane. Je tedy možné, že Jezábel učila, že zná hluboké a skryté věci satana, že ví, jak mít satana pod kontrolou a ví, jak nad ním vítězit. Křesťané samozřejmě zvítězí nad satanem v Ježíši Kristu. Pokud si ale někdo zahrává se spiritismem, jde do něčeho, co není vůbec moudré. 

2/ Ježíš nepokládá na církev žádné další břemeno. Jinými slovy, i přes jejich chyby je akceptuje. Chce, aby věděli, je že přijímá a povzbuzuje je v pokračování jejich boje víry, dokud nepřijde. Povšimněme si v.25: „Jenom se pevně držte toho, co máte, dokud nepřijdu.“ Není to nádherné poselství? Ježíš po nich nežádá, aby dělali nějaké okázalé činy. Mají problémy, nejsou dokonalí, ale Ježíš na ně nechce nakládat další břemena. Chce však, aby vydrželi v tom, co dělají. 

3/ Tak jako ostatním církvím radí i této, aby měla na paměti přicházející odměnu. Zj 2:26-28

26  Kdo zvítězí a setrvá v mých skutcích až do konce, tomu dám moc nad národy: 

27  bude je pást železnou berlou, jako hliněné nádobí je bude rozbíjet 

28  - tak jako já jsem tu moc přijal od svého Otce. Tomu, kdo zvítězí, dám hvězdu jitřní.

Ježíš jim říká, že přijde den, kdy od něho obdrží moc nad národy. Toto je naplněno ve Zj 20-22, kde je Boží lid králi v nebeských příbytcích. Budou mít stejnou moc, jako má Ježíš. Ježíš říká, že tomu, kdo zvítězí, dá hvězdu jitřní. Ve Zj 22:16 je touto hvězdou jitřní Ježíš. Tedy zaslibuje, že věrní v Thyatiře obdrží velice úzký vztah s Kristem. 

4/ Poslední rada je naslouchat Duchu Svatému. 

Jak bychom aplikovali dopis církvi v Thyatiře? Můžeme říci názor, že se velké problémy mohou vyskytnout na malých místech. Velké problémy se někdy objevují v malých církvích. Thyatira není výjimkou. Je nejmenší z ostatních měst, je to nejméně důležité město, a přesto se musí potýkat s velkými problémy jako ostatní. 

Tento dopis nás také učí poznatku, že velké a obdarované osobnosti se mohou mýlit. Jezábel byla velice nadaná osoba. Lidé ji měli za prorokyni. Mluvila s velikou mocí a měla mnoho následovníků. Avšak i silné a nadané osobnosti se mohou mýlit. Jak poznáme, že nemáme pravdu? Jak poznáme, že dary, které nám Pán Bůh dává, jsou používány špatným způsobem? Lidé mi tuto otázku položili již mnohokrát. Domnívám se, že nejlepší odpovědí je to, abychom se pořádně podívali na výsledky své práce, na naše následovníky. Je mnoho lidí, kteří věrně následují Boha podle poznání, které mají, a přesto jejich učení má sklon vést lidi do problémů. Častokrát nemůžeme přesně říci, co se za tím skrývá, o co přesně jde. Pokud jsi nadanou osobou, máš mnoho stoupenců, víš, co před Bohem děláš, podívej se pozorně na své výsledky, na své přívržence a sympatizanty. Důsledky tvého učení se ukáží později v chování těch, kteří sympatizovali s učitelem. Ti, kteří mají rádi toto učení, o něm budou svědčit svým chováním. V Thyatiře byla velice nadaná učitelka, kterou měli mnozí rádi. A přesto její učení vedlo lidi do satanské temnoty. Možná ani ona sama to z počátku neviděla a nepochopila. Ježíš však přichází s pronikavým úsudkem a ukazuje, že Jezábel vede své následovníky do zkázy. 

Pokud bychom četli církev Thyatira historickým způsobem, nalezli bychom období církevních dějin, kdy vedení církve veřejně podporovalo hříšné chování a činy a nesprávné učení? Přišlo po takovémto období údobí zlepšení, i přesto že se církev rozdělila? Zdá se mi, že jednou možností by bylo období středověku, tzv. období temna. Během této doby církev neučila pravdy a dokonce podporovala hrabivost, nenasytnost a hříšné chování. Mnozí z Božích následovníků této doby ukázali na institucionální církev oné doby jako na antikrista, jako na toho, kdo podporuje činění věcí protivících se Bohu. Toto vyjádření není nějaký útok na nějakou církev, ale reálný popis historických událostí. V církevní historii bylo velice temné období, kdy mnozí vedoucí církve vedli lid špatným směrem, odvedli je od pravd Bible. Na konci této doby temna však přišla renesance, reformace, ve které mnoho lidí rozpoznalo, co se stalo a začali konat kroky ke zlepšení a nápravě. 

Takže bychom mohli začlenit církev Thyatiru do období jednoho tisíciletí, od 6. stol. n.l. do 16. stol., do doby církevní temnoty, do doby, ve které vedoucí představitelé církve sváděli lidi k hříchu, učili hlubiny satanovy. A přesto Pán Bůh nenechal církev bez svých svědků. Během této doby bylo mnoho věrných následovníků Boha, kteří se nenechali svést učením tehdejšího systému. Na konci tohoto období se zvedly hlasy mnohých lidí k nápravě, ačkoli církev zůstala rozdělená. 

18/ Sardy a Filadelfie

Sardy jsou popsány ve smyslu umírající církve. Zj 3:1-6

1  Andělu církve v Sardách piš: Toto praví ten, který má sedmero duchů Božích a sedmero hvězd: "Vím o tvých skutcích - podle jména jsi živ, ale jsi mrtev. 

2  Probuď se a posilni to, co ještě zůstává a je už na vymření! Neboť shledávám, že tvým skutkům mnoho chybí před Bohem; 

3  rozpomeň se tedy, jak jsi mé slovo přijal a slyšel, zachovávej je a čiň pokání. Nebudeš-li bdít, přijdu tak, jako přichází zloděj, a nebudeš vědět, v kterou hodinu na tebe přijdu. 

4  Přece však máš v Sardách několik osob, které svůj šat nepotřísnily; ti budou chodit se mnou v bílém rouchu, protože jsou toho hodni. 

5  Kdo zvítězí, bude oděn bělostným rouchem a jeho jméno nevymažu z knihy života, nýbrž přiznám se k němu před svým Otcem a před jeho anděly. 

6  Kdo má uši, slyš, co Duch praví církvím.

Tón tohoto dopisu je jiný, než ty předešlé. Není v něm žádná chvála, pouze strohé hodnocení přímo od začátku dopisu. Je položen silný důraz na Ducha, neboť církev která zcela usnula, je duchovně mrtvá. 

1 Andělu církve v Sardách piš: Toto praví ten, který má sedmero duchů Božích a sedmero hvězd: "Vím o tvých skutcích - podle jména jsi živ, ale jsi mrtev.

Podívejme se na Ježíšovu analýzu této církve. Je to církev, která má nespravedlivě dobrou pověst. Vypadá to, že se jedná o živou církev, ale ve skutečnosti je mrtvá. Je to církev, o které ostatní velice dobře smýšleli, ale ve skutečnosti nebyla hodna této dobré reputace. 

2  Probuď se a posilni to, co ještě zůstává a je už na vymření! Neboť shledávám, že tvým skutkům mnoho chybí před Bohem;

Tato církev je církví polovičaté poslušnosti. Začne dělat mnoho věcí, ale nedotáhne je do konce. „Neboť shledávám, že tvé skutky nejsou dokončeny.“ 

Ačkoliv má tato církev obrovské problémy, je v ní několik věrných křesťanů, věrný ostatek. 

4  Přece však máš v Sardách několik osob, které svůj šat nepotřísnily; ti budou chodit se mnou v bílém rouchu, protože jsou toho hodni.

Tato malá skupina věrného ostatku nepotřísnila svůj šat a nepřestala chodit s Bohem. Je hodna nazývat se dětmi Božími. Tato skupina v Sardách zůstává. 

Jaké jsou Ježíšovy rady pro tuto církev?

Ze všeho nejdříve říká „probuď se“. Pokud jsi duchovně mrtvý, potom ta nejlepší rada, kterou ti mohu dát, je probudit se. Ježíš říká: „Probuď se a posilni to, co zůstává.“ Zde vidíme rozdíl v porovnání s Thyatirou. V Thyatiře Ježíš nemá žádné další nároky, pouze chce, aby zachovali to, co mají. Avšak Sardám říká, že mají posilnit to, co jim ještě zůstává. Současný stav Sard není před Bohem dostačující. Jejich situace je daleko horší než v Thyatiře. Musí se zlepšit. 

Dále pokračuje tím, že se mají rozpomenout na to, co přijali a co slyšeli, viz v.3. To nám připomíná poselství Efežanům, kteří se měli podívat zpět na místo, kde naposledy viděli světlo. Jeden ze způsobů, jakým mohou křesťané v Sardách zlepšit svůj stav, je rozpomenout se na to, co slyšeli, jít zpět ve své zkušenosti do doby, kdy se více zaměřovali na Ježíšova poselství. Potom se něco změní, potom se situace vylepší. Nemají si však jen vzpomenout na to, co obdrželi a slyšeli, ale mají také zachovávat to, co obdrželi a slyšeli. Své poznání mají uvést ve skutky. 

Potom jim Ježíš radí v aoristu imperativu, aby činili pokání. Tato církev potřebuje naprostý obrat ve svém přístupu, musí činit pokání z jejich netečnosti a nemohoucnosti. Musí činit svůj úkol a dokončit jej. Musí učinit rozhodující činy a rozhodující pokání.

Mají k tomuto zvratu nějaký podnět? Ano. Ježíš jim dává podnět svého náhlého zjevení. V tomto dopisu do Sard jsme upozorněni na motiv probuzení ze spánku v synoptické apokalypse. Když Ježíš stál na Olivové hoře a kázal o konci světa, viz Mt 24, Mk 13 a Lk 21, použil právě tento motiv probuzení ze spánku. Poukázal na to, že jedno z největších nebezpečí lidí před druhým příchodem, je to, že upadnou do spánku. Připomeňme si např. příběh o deseti družičkách. V tomto motivu u církve v Sardách máme poukaz na druhý příchod. Křesťané v Sardách si mají pamatovat, že Ježíš přijde zpět. Oni nebrali v úvahu Ježíšovo učení. Neměli svoje zraky upřené k jeho návratu. Ježíš jim však zde dává druhou šanci. Radí jim, aby svoje oči měli upřené k jejich odměně, stejně tak, jak to radil ostatním církvím. Říká jim, že pokud zůstanou upřeni na svoji budoucí odměnu, potom budou mít velkou sílu pro současný život. Jaká je jejich budoucí odměna? Budou s Ježíšem chodit v bílém rouchu. 

To, že jejich roucha nejsou potřísněna, poukazuje na jejich ospravedlnění. Ospravedlnění je jako roucho, které si křesťané navléknou. Když nějaká osoba přijme Ježíše Krista, tak ji Ježíš naplno přijímá. Jeho přijetí je na základě činů, které udělal. Ti, kdo nepotřísnili svá roucha, jsou ti, kdo zůstali Ježíši Kristu věrni. Jsou to lidé, které Bůh přijímá takové, jací jsou. Ježíš jim nabízí přijetí také v budoucnosti. Ti, kdo nemají potřísněná roucha dnes, je budou také mít v Božím království. Naplnění tohoto zaslíbení je ve Zj 7:9 a ve Zj 19:7,8, kde je ukázán Boží lid doby konce oděný v bílých rouších. Takže proto zaslíbení, že ti, kdo neustále chodí s Bohem v současnosti, ti, kdo jsou dnes ospravedlněni, budou také ospravedlněni u soudu doby konce. Budou mít Boží přijetí a souhlas v době konce. 

Druhá část zaslíbení je ta, že Ježíš nevymaže jejich jména z knihy života. V nebesích bude místo pro všechny věrné křesťany v Sardách. Ježíš také říká, že se k jejich jménu přizná před svým Otcem. Jinými slovy ti, kdo jsou v Sardách Bohu věrni, budou mít osobního Přímluvce, advokáta, v nebesích. 

Připomíná mi to jednoho mladíka, se kterým jsem se seznámil před mnoha lety. Lidé v církvi si o něm mysleli, že je to tvrdý muž, že je proti církvi, proti Bohu. Když jsem se s ním seznámil, tak jsem poznal jeho jinou tvář. Jednoho dne se mi svěřil, že když přemýšlí o budoucnosti, tak si uvědomuje, že až bude probírán při soudu v nebesích, potřebuje dobrého právníka. 

To, co Ježíš zaslibuje lidem v Sardách, je to, že až přijdou na soud, budou mít dobrého právníka. Ježíš se k jejich jménům přizná před svým Otcem. Budou mít osobního Přímluvce, až přijde čas soudu. V této souvislosti bych chtěl poukázat na Mt 10:32, kde se nachází paralelní vyjádření.

32  Každý, kdo se ke mně přizná před lidmi, k tomu se i já přiznám před svým Otcem v nebi.

Toto je to samé poselství, které se nachází v dopise církvi v Sardách. K tomu, kdo nepotřísnil svůj šat v dnešní době, se Bůh přizná před svým Otcem při soudu. V určitém slova smyslu můžeme říci, že existují dvě fáze soudu. První fází je náš současný život. Když se nějaká osoba setká s Ježíšovými zaslíbeními a požadavky, se zaslíbeními a  požadavky evangelia, jak na ně odpoví? Jedná se vlastně o čas soudu. Je možná i těžké si uvědomit, že pokaždé, když je hlásáno evangelium, probíhá soud. Když je evangelium lidem hlásáno, tak je někteří přijímají, někteří je odmítají. Někteří přicházejí k Bohu blíže, jiní se mu ještě více vzdalují. Jak odpovíme na Boží slova my dnes, má vztah k tomu, jak na ně odpovíme v době soudu. K tomu, kdo se přiznává k Božímu jménu nyní, se Bůh přizná ve správný čas.  

Závěrečná slova rady, kterou Ježíš dává také ostatním církvím, je důležitost naslouchání Duchu. Pokud nasloucháme Duchu, neusneme. Pokud začneme naslouchat Duchu, vstanou z mrtvých i těla, která jsou již duchovně mrtvá. 

Jakou aplikaci se můžeme naučit z dopisu církvi v Sardách? 

1/ Nějaká církev může mít dobré jméno, dobrou reputaci, a přesto může být mrtvou církví. Bůh může schvalovat duchovní hnutí, a přesto může toto hnutí ztratit svou cestu. To, že byla nějaká církev věrná v minulosti, neznamená, že zůstane vždy věrná. Máme velice zajímavý příklad z biblických dob, a tím je hnutí Jana Křtitele. Víme o něm ze všech čtyř evangelií. V Janu Křtiteli vidíme velkého proroka, věrného muže, který činil Boží dílo. On byl ten, kdo kázal, křtil lidi, připravoval cestu pro Ježíše a ukázal na Ježíše, když přišel. Jan byl věrný. Jeho příběh má však ještě jednu stránku. K Janovi se Bůh mocně přiznal. Jan zcela jasně prováděl Boží příkazy. Několik let později se však stalo, že byli lidé, kteří nenásledovali Ježíše, ale stále následovali Jana Křtitele. Oni stále věřili, že Jan Křtitel byl Mesiáš. Takže toto baptistické hnutí dále pokračovalo. Ještě dnes existuje skupina lidí nazývající se Mandaité, kteří se stále odvolávají na Jana Křtitele jako na zakladatele jejich náboženského hnutí. 

Když však přijdeme do doby knihy Zjevení a do doby, kdy bylo napsáno evangelium Jana, tak v tomto evangeliu vidíme, že důležitost Jana není v tomto evangeliu tak zdůrazňována. O Janu Křtiteli je v Janově evangeliu mluveno jinak, než v evangeliu Matouše, Marka a Lukáše. Jan Křtitel neustále vydával svědectví Ježíšovi. Zdůrazňoval také, že Ježíš musí růst a on se menšit. Řekl, že Ježíš je tak veliký, že mu není hoden ani rozvázat řemínky u sandálů. Proč jsou o Janovi Křtiteli napsány v Janově evangeliu takovéto poznámky, které jeho význam snižují? Důvodem bylo to, že v době napsání Janova evangelia bylo neustále mnoho lidí, kteří následovali Jana Křtitele a ne Ježíše. Janovo evangelium vyzývá tyto následovníky Jana Křtitele, aby se ve své víře plně přimkli k Ježíši. Hnutí Jana Křtitele bylo plně ve shodě s Boží vůlí, a přesto je po určité době již zastaralé a nepotřebné. Ten, kdo stále následoval Jana Křtitele, jej měl přestat následovat, neboť Jan Křtitel ukazoval na Ježíše. 

Podobná situace byla v církvi Sardy. Má dobré jméno, dobrou pověst, a přesto je mrtvá. Začala dobře, Bůh její počínání schvaloval, a přesto časem ztratila správnou cestu. To, co se stalo Sardám, není jenom nebezpečí pro každou církev, ale také pro každého křesťana. Někdy to nazýváme burn-out, vyhoření. Je mnoho křesťanů, kteří mají srdce na správném místě, kteří mají správné pohnutky, a přesto již nejsou aktivní. Již nemají radost z víry a služba Bohu se jim již zdá obtížná. Pomalu ztrácejí světlo. Co bychom měli dělat, když se dostáváme do stavu vyhoření? Pokud cítíme, že nás věci Kristovy již nenadchnou jako dříve, mohou nám pomoci nějaké rady, které způsobí, že opět oživneme, že budeme opět plni víry jako dříve? Existuje mnoho užitečných rad, které jsme sledovali v dopisech církvím. 

1/ Musíme se především chtít změnit. A pokud se nechceme změnit, tak si můžeme připomenout Ježíšovu radu. Člověk, který je ochotný, aby se stal opět ochotným se změnit, najde pravdu. Takže pokud v nás je alespoň ta poslední jiskra, která chce být na Boží straně, tak je to dostačující k začátku změny. Ze své zkušenosti vím, že se člověk někdy cítí rozdělen. 30% ze mě chce sloužit Bohu z celého srdce a 70% ze mě je unaveno a necítí se na to. Ta nádherná zpráva je, že Pán Bůh miluje těch 30 %, když je může použít. Když těch 30% položíme na oltář Hospodinu, tak z nich může udělat 40%, 50%, 60% a víc, takže jsme potom schopni učinit pevné rozhodnutí. Takže první krok k obnově duchovního života je požadavek ochoty se změnit. A pokud v sobě najdeme maličký díl ochoty se změnit, tak se zaměřme na tento díl, dejme jej před Hospodina a řekněme, aby nás přivedl k sobě blíže a učinil nás ochotné ke změně. 

2/ Další krok k obnově života je zásadní a pevné rozhodnutí. Mnohokrát jsem v dopisech církvím viděli vybídnutí k činění pokání. Čas od času nadejde doba, kdy musíme učinit rozhodující čin. Musíme zanechat mnoho věcí, musíme se pohnout z místa, prostě učinit něco zásadního. Musíme si říci, že nenecháme utéci další den bez toho, abychom neučinili zásadní rozhodnutí k tomu, abychom se dostali do stavu a na místo, kde mě chce Bůh mít. 

3/ V dalším kroku si také můžeme připomenout vrcholné okamžiky minulosti. Zajít v mysli zpět na místo, kde jsme naposledy viděli světlo. Jedna z dobrých věcí, jak toto učinit, je psát si duchovní deník, ve kterém si můžeme zaznamenávat tyto vrcholové okamžiky, kdy jsme byli velice blízko Bohu. Později, když se nám třeba nedaří tak dobře, si můžeme tento deník otevřít a připomenout si je. Najdeme tak povzbuzení do dalšího života. Já si takovýto deník vedu a nazývám jej Deník prozřetelnosti. Zapisuji si do něj události, příležitosti a zkušenosti, ve kterých jsem jasně rozpoznal Boží ruku, jak ovlivnila můj život. Když prožívám těžké časy a cítím se zklamán a bez chuti jít dál, otevřu si tento deník prozřetelnosti a čtu si v něm a vzpomínám na věci, které jsem prožil s Pánem Bohem. 

Je třeba mít smysl pro eschatologickou zodpovědnost, tedy mít vědomí, že se Ježíš skutečně vrátí a všichni lidé mu budou vydávat počet ze svého života. Když si uvědomíme hodnotu a důležitost každé myšlenky a každého činu ve světle věčnosti, působí to na nás motivačně a vybízí nás to k rozhodujícím činům. Ponaučení církvi v Sardech se nevztahuje pouze k církvím, ale také k osobám, které trpí vyhořením. 

Je v dějinách nějaké období, které by církev v Sardách mohla zastupovat? Jedna možnost je období, které učenci nazývají obdobím protestantské scholastiky. Během reformace byla veliká snaha, aby se církev opět vrátila na správnou cestu. Byla to doba velkého nadšení k reformám, k vyčištění věcí, k posilnění, k procitnutí ze spánku, k oživění všeho, co si Pán Bůh přeje. Avšak po uplynutí několika generací reformátorů přišlo období protestantské scholastiky, kdy se lidé spíše zajímali o spory v učení než o živou křesťanskou víru. Smysl pro živou přítomnost Boží se vytratil z církve a lidé trávili čas diskutováním nad myšlenkami a intelektuálním učením. Byla to doba, kdy správné učení bylo důležitější než společenství s Bohem. A protože byla církev během těchto let slabá, začal se ve společnosti stále více zakořeňovat sekularismus a ateismus. 

Církev v Sardách může tedy vyjadřovat 16.,17. a 18.stol. Měla výbornou pověst, vždyť proběhla velká reformace. Avšak ten pravý život reformátorů v církvi nepokračoval dále a církev upadala. Museli povstat další reformátoři, lidé jako John Wesley, William Miller a další, kteří prohlašovali, že to, co církev činí, není dostatečné a že nastal čas pro další reformaci. 

Přejděme nyní k církvi Filadelfie. Dopis této církvi se nachází ve Zj 3:7-13. 

7  Andělu církve ve Filadelfii piš: Toto prohlašuje ten Svatý a Pravý, který má klíč Davidův; když on otvírá, nikdo nezavře, a když on zavírá, nikdo neotevře: 

8  "Vím o tvých skutcích. Hle, otevřel jsem před tebou dveře, a nikdo je nemůže zavřít. Neboť ačkoli máš nepatrnou moc, zachoval jsi mé slovo a mé jméno jsi nezapřel. 

9  Hle, dávám do tvých rukou ty, kdo jsou ze synagógy satanovy; říkají si židé, a nejsou, ale lžou. Hle, způsobím, že přijdou a padnou ti k nohám; a poznají, že já jsem si tě zamiloval. 

10  Protože jsi zachoval mé slovo a vytrval, zachovám tě i já v hodině zkoušky, která přijde na celý svět a prověří obyvatele země. 

11  Přijdu brzy; drž se toho, co máš, aby tě nikdo nepřipravil o vavřín vítěze. 

12  Kdo zvítězí, toho učiním sloupem v chrámě svého Boha a chrám již neopustí; napíšu na něj jméno svého Boha a jméno jeho města, nového Jeruzaléma, který sestupuje z nebe od mého Boha, i jméno své nové.

13  Kdo má uši, slyš, co Duch praví církvím."

K církvi ve Filadelfii Ježíš přichází jako Svatý, což je SZ termín pro Jahve, viz Iz 40:25. Bylo to také běžné vyjádření pro Boha v judaismu. Na Boha se často poukazuje jako na Svatého, který je požehnaný. Klíč Davidův byla plná kontrola nad celou společností Izraele. Iz 22:20-22 popisuje velice zajímavou scénu, která se zdá být v pozadí Janovy mysli v tomto textu. 

20  V onen den povolám svého služebníka Eljakíma, syna Chilkijášova. 

21  Obléknu ho do tvé suknice, připevním mu tvoji šerpu, tvou vladařskou moc vložím do jeho rukou a stane se otcem obyvatel Jeruzaléma i Judova domu. 

22  Na jeho rameno vložím klíč domu Davidova; když otevře, nikdo nezavře, a když zavře, nikdo neotevře.

Takže v tomto textu je klíč Davidův klíčem ke králově pokladnici. Je to klíč ke všem zdrojům vlády, které jsou k dispozici pro lid. V moderní řeči bychom řekli, že klíč Davidův by byl hlavní správce či hlavní vedoucí personálu, který kontroluje přístup k prezidentovi. Ten, kdo měl klíč Davidův, měl plnou kontrolu, plný přístup ke skladu, k tehdejším zdrojům království. Kristus je ten, kdo má plnou kontrolu nad nebeskou pokladnicí, nad nebeským skladem. Co je nebeskou pokladnicí v knize Zjevení? Jsou to ta mnohá zaslíbení, která vidíme ve Zj 2 a 3. Tomu, kdo zvítězí, dám to či ono. Nebeskou pokladnicí jsou všechny ty věci, které Bůh zaslibuje svému lidu. 

Jakou církví je církev ve Filadelfii? Víme, že slovo filadelfie znamená bratrská láska. Je to tedy církev plná bratrské lásky. Když jsem nedávno navštívil Filadelfii, tak jsem měl takový pocit, že se lidé stále drží významu tohoto slova, ačkoli jsou to dnes Turkové, kteří nemluví řecky. Toto město má dnes samozřejmě také turecký název. Avšak toto město má stále atmosféru bratrské lásky. Ještě nikdy jsem nebyl na místě, kde by se tak vroucně a laskavě chovali k cizincům. Když jsem šel jednou ulicí, tak mi tam zdejší prodavači začali nabízet drobné dárky, za které nechtěli žádné peníze. Filadelfie je nádherné jméno. Je to církev bratrské lásky. 

Jakou analýzu této církve učinil Ježíš? Je to církev velkých možností. Má otevřené dveře, které se nedají zavřít. Současně je to však církev malé síly. Ačkoliv mají velké příležitosti, není to dynamická církev. S církví je mnohé v pořádku, ale její působení nedosahuje takového vlivu, který by mohl. Tato církev je věrná Božímu slovu. Nezaprodala se kompromisům nebo odpadlictví. Je věrná samotnému Kristu, neboť Ježíš o ní říká, že nezapřela jeho jméno. Je to také církev trpělivé vytrvalosti. Je to tedy velice zajímavá církev, velice pozitivní církev, která má největší slabinu v tom, že je slabá. Nemá moc síly. Evangelium není kázáno dynamickou mocí. 

Co Ježíš radí této církvi? Jsou to 4 hlavní body. 

1/ Ve v.11 Ježíš říká, že se má držet toho, co má. To, co církev má, má velkou hodnotu a neměla by to ztratit. Dejte si pozor na to, co máte.  

2/ Ježíš říká, aby se nikým nenechali připravit o svoji korunu. Viditelně byla tato církev ubezpečena tím, že ji Ježíš přijímá v eschatologickém slova smyslu. Musí však vytrvat. Má jistotu spasení, ale Ježíš jí nenabízí ujištění „jednou spasen – navždy spasen“. Církev musí vytrvat, aby získala svoji korunu, aby jí ji nikdo nevzal. 

3/ Ježíš jí radí, aby zachovávala svůj zrak upřený na svoji odměnu. Stanou se sloupem v Božím chrámu. Slabí se stanou silnými. Boží chrám již neopustí. To připomíná Zj 7:15, kde se popisují vykoupení z velkého soužení, kteří jsou neustále – den  i noc – v chrámu. Jsou v bezpečí a jejich situace se již nezmění. Je jí také zaslíbeno, že obdrží Boží jméno a jméno Božího města, nového Jeruzalému. Obdrží také Ježíšovo nové jméno. Jinými slovy, obdrží novou a velkolepou identitu, pokud vydrží a nikým si nenechají vzít korunu. 

4/ Tak jako u ostatních církví ji Ježíš nabádá k naslouchání Duchu. Pokud budou naslouchat Duchu, zachovají si korunu, vydrží, tak si mohou být jisti svojí věčnou odměnou. 

V dopisu církvi Filadelfii je jeden prvek, který je pro dopisy církvím jedinečný. Materiál ostatních šesti církví se dá přirozeně rozdělit na dvě části. Ježíš analyzuje církev a Ježíš radí církvi. Dopis do Filadelfie však nezapadá do těchto dvou kategorií. Nazývám to bonusem. Je to materiál, který mluví o Ježíšových současných činech v jejich prospěch. Ježíš jim nezaslibuje velké věci pouze pro budoucnost, ale dělá také mnoho věcí pro jejich přítomnost. Povšimněme si např. v.8:

8  Vím o tvých skutcích. Hle, otevřel jsem před tebou dveře, a nikdo je nemůže zavřít. Neboť ačkoli máš nepatrnou moc, zachoval jsi mé slovo a mé jméno jsi nezapřel.

Chtěl bych se nejprve zaměřit na koncept, ve kterém Bůh nikomu nedovoluje zavřít dveře příležitosti. Co znamenají tyto dveře příležitosti, které Ježíš drží pro Filadelfany otevřené? Komentátoři navrhují mnoho vysvětlení. Řekneme si alespoň některé. Někteří se domnívají, že těmi dveřmi je Ježíš. V J 10:7,9 Ježíš říká, že je dveřmi ovčince. A je jisté, že na kříži se navždy otevřely Ježíšovy dveře. Takže pokud je Ježíš těmito dveřmi, tak je jasné, že je již nikdo nemůže zavřít, neboť spása je k dispozici pro všechny v církvi Filadelfie. Tyto dveře mohou být dveřmi misionářských příležitostí. V NZ je mnoho pasáží, kde je použit koncept otevřených dveří příležitosti, např. 1. Kor 16:9, 2. Kor 2:12, Kol 4:3. Mohly by tyto dveře znamenat koncept k věčné spáse? Mt 23:13 a Lk 11:52 mluví o dveřích spásy. Někteří lidé se někdy pokoušejí tyto dveře zavřít. Zde ve Zj 3:9 se někteří snažili Filadelfským tyto dveře zavřít. Avšak Ježíš drží tyto dveře otevřené. Mohly by tyto dveře představovat dveře k nebeskému poznání? Zj 4:1 uvádí otevřené dveře do nebeských příbytků, kterými Jan vchází a vidí vidění, které se odehrává v nebi. Mohlo by toto vysvětlovat dveře, které se zmiňují v dopisu Filadelfským? Necháme tuto otázku otevřenou. Domnívám se, že všechny tyto možnosti mohou být správné. Jedná se zde o text, který je mnohoznačný, takže si konečný úsudek musí učinit každý sám. 

Druhou částí bonusu přítomných akcích Ježíše je to, že nejenom drží dveře příležitosti otevřené, ale způsobí to, že se synagoga satanova skloní před Filadelfany. Povšimněme si v.9.   

9  Hle, dávám do tvých rukou ty, kdo jsou ze synagógy satanovy; říkají si židé, a nejsou, ale lžou. Hle, způsobím, že přijdou a padnou ti k nohám; a poznají, že já jsem si tě zamiloval.

Ti samí lidé, kteří předstírají, že jsou židé, jednoho dne uznají, že Bůh miluje církev ve Filadelfii. Filadelfští dostávají ujištění dokonce od svých protivníků, že je Bůh miluje. Přijde den, kdy budou nepřátelé Filadelfských poníženi. Filadelfští vědí, že přítomná situace slabosti nebude trvat věčně. 

Třetím bonusem je to, že je Ježíš ochraňuje před eschatologickou hodinou zkoušky. 

10  Protože jsi zachoval mé slovo a vytrval, zachovám tě i já v hodině zkoušky, která přijde na celý svět a prověří obyvatele země.

Jinými slovy, Filadelfští budou ochráněni před tím nejhorším, co by se eventuálně mohlo stát v budoucnosti. Je toto ochránění před hodinou zkoušky záchrana před nebo záchrana skrze? Z tohoto textu to není zřejmé, ale v J 17:15 se nachází ten samý řecký výraz.

15  Neprosím, abys je vzal ze světa, ale abys je zachoval od zlého.

Pokud měl Jan na mysli tento text, když psal Zjevení, potom je jasné, že křesťané nejsou zachráněni před světem, nejsou vzati ze světa, ale jsou zachráněni před tím zlým ve světě. Bůh je věrný k věrným. Tak jako Izrael v Egyptě, bude Boží věrný lid zachován před ranami. Jestliže je Zj 16 velká hodina eschatologické zkoušky, kdy jsou rány vylity na celou zemi, potom je jasné, že Boží lid nebude těmito ranami dotčen. Tyto rány padnou pouze na ty, kdo odmítli obdržet Boží pečeť a místo ní přijmou znamení šelmy. 

Zdá se tedy, že nejlepší způsob, jakým číst tento text, je ten, že Bůh nevezme Filadelfské ze země během doby eschatologické zkoušky, ale spíše, že bude s nimi, bude je střežit a ochraňovat během této zkoušky. 

Čtvrtý bonus, který Ježíš zmiňuje, je ten, že přijde brzy. Pro Efez, Pergamon a Sardy byl Ježíšův příchod vyjádřen jako hrozba. Avšak pro Filadelfské je to požehnání, stejně tak jako ve Zj 22:11,12, kde je Ježíšův příchod líčen jako odměna. 

Jaké ponaučení si můžeme vzít z dopisu do Filadelfie? 

1/ Šťastné příležitosti jsou pro věrné dostupné, i když jsou slabí. Filadelfská církev má malou sílu, malou moc, a přesto dveře příležitosti byly drženy otevřené. Bůh dokonce ani nepožadoval, aby se skrze tyto dveře tlačili, ale aby jimi šli s Boží pomocí. 

2/ Pán Bůh nám dá sílu, když se setkáme s potížemi, pronásledováním a výsměchem. Život křesťanů v tomto světě není procházka růžovým sadem. Ve středu všech těchto potíží křesťané vidí ruku Hospodina, jak působí v jejich životě. Bůh je utěšuje a provází. 

3/ Ježíš má nebeskou pokladnici pod kontrolou. Nemusíme mít obavy, strach, nemusíme mít nedostatek duchovního pokrmu. Všechna Boží zaslíbení jsou pod kontrolou Ježíše Krista. Pro všechny, kdo jsou v Kristu, znamenají všechna Boží zaslíbení ANO, viz 2 Kor 1:20. 

Zastupuje církev ve Filadelfii nějakou dějinnou etapu? Pokud ano, potom se domnívám, že období 19. století se nejvíce hodí. Zejména pokud znamenají dveře příležitosti misijní příležitosti, zasáhnutí lidí evangeliem nebo jestli jsou to dveře k věčné spáse. Pokud se tyto interpretace použijí na tyto dveře, potom je Filadelfská církev misijní církví. Je to církev s jedinečnou, možná neopakovatelnou příležitostí, aby se evangelium hlásalo po celém světě. 19. století bylo stoletím největšího pokroku šíření evangelia skrze celé křesťanské dějiny. Tím je dopis do církve ve Filadelfii, do církve bratrské lásky. 

19/ Laodikeja

Boží poselství církvi Laodikeja je ve Zj 3:14-22. 

14  Andělu církve v Laodikeji piš: Toto praví ten, jehož jméno jest Amen, svědek věrný a pravý, počátek stvoření Božího: 

15  "Vím o tvých skutcích; nejsi studený ani horký. Kéž bys byl studený anebo horký! 

16  Ale že jsi vlažný, a nejsi horký ani studený, nesnesu tě v ústech. 

17  Vždyť říkáš: Jsem bohat, mám všecko a nic už nepotřebuji! A nevíš, že jsi ubohý, bědný a nuzný, slepý a nahý. 

18  Radím ti, abys u mne nakoupil zlata ohněm přečištěného, a tak zbohatl; a bílý šat, aby ses oblékl a nebylo vidět tvou nahotu; a mast k potření očí, abys prohlédl. 

19  Já kárám a trestám ty, které miluji; vzpamatuj se tedy a čiň pokání. 

20  Hle, stojím přede dveřmi a tluču; zaslechne-li kdo můj hlas a otevře mi, vejdu k němu a budu s ním večeřet a on se mnou.

21  Kdo zvítězí, tomu dám usednout se mnou na trůn, tak jako já jsem zvítězil a usedl s Otcem na jeho trůn. 

22  Kdo má uši, slyš, co Duch praví církvím."

Slovo Laodikeja znamená v řečtině soud lidu. Ježíš přichází jako ten, kdo je věrný smlouvě. Přichází jako druhý Adam. Může napomenout církev, která se vydává za věrnou Bohu, ale není. V mnohých věcech je poselství Laodikeji stejné jako u Sard. Laodekeja však nemá odpadnutí od víry, žádné bludařské učení, žádnou Jezábelu, a přesto Ježíš nemůže najít žádnou dobrou věc, za kterou by ji pochválil. Ukazuje se, že duchovní vlažnost způsobí, že se nikdo nezajímá ani o nesprávné učení. 

Podívejme se na Ježíšovu analýzu církve. 

1/ Církev je vlažná. Povšimněme si v.15 a 16.

15  "Vím o tvých skutcích; nejsi studený ani horký. Kéž bys byl studený anebo horký! 

16  Ale že jsi vlažný, a nejsi horký ani studený, nesnesu tě v ústech.

Takže tato církev je popsána v termínech vlažné vody. Teplé nebo studené nápoje mohou osvěžit, ale vlažná voda je spíše bez užitku. 

Možná je však něco zajímavého v historickém prostředí tohoto města, co by mohlo být užitečné. Přibližně 8 km od starobylého města Laodikeja bylo starobylé město Hierapolis, které je něco jako přírodní park Yellow Stone starobylého Blízkého východu. Jsou tam rozlehlá území gejzírů a bublajících pramenů a horských teras, ve kterých vyvěrá teplá minerální voda. Terasy u Hierapolisu jsou tak rozsáhlé, že se dají zřetelně vidět až z Laodikeje, a to i za nepříznivého počasí. Voda byla v Hierapolisu velmi teplá, něco kolem 130-135 °C, když vycházela ze země. Ale když tato minerální voda vtekla do řeky, která dole protékala Laodikejou, byla již v tento moment vlažná. Když voda v této řece dosáhla města Kolosy, byla již zcela studená. Takže mnoho učenců se domnívá, že Ježíš vzal podnět pro tento popis z geografické situace starobylé Laodikeje. Ježíš by chtěl, aby ta voda byla teplá nebo studená, ale v Laodikeji byla pouze vlažná. 

Když jsem navštívil starobylý Hierapolis, moderní turecké město Pamukalei, tak jsem se svojí rodinou bydlel v hotelu Pam. Tento název byl pro nás velice zajímavý, neboť moje žena se jmenuje Pam. Tento hotel byl v jedné věci velice zvláštní, a to v sérii plaveckých bazénů, které jsou vybudovány v kopci nacházejícím se bezprostředně za hotelem. Na vrcholku tohoto kopce je fontána, ve které je teplá voda z pramenů v Hierapolisu. Tato voda má 56 °C, tedy asi 132 °F. Voda vytékala z této fontány do plaveckého bazénu kolem fontány. Když byl tento bazén plný, tak z něj voda přetékala do dalšího bazénu pod ním, z něho do dalšího spodního bazénu atd. Tyto bazény mají 12 úrovní. Tato soustava bazénů byla učiněna tak, aby vypadala stejně tak jako terasy u Hierapolis. Voda stékající z jedné úrovně na další byla vždy o něco chladnější. Na konci těchto teras byl vodopád, který vodu přiváděl do studeného bazénu. U tohoto bazénu byl další bazén, který neměl již vůbec žádnou teplou vodu, pouze vodu teploty vzduchu. Byl to klasický moderní bazén na plavání. Povšiml jsem si něčeho velice zajímavého. Nikdo nebyl v těch bazénech, které měly vlažnou vodu. Lidé byli buďto v nejteplejších bazénech nebo nejstudenějších. Zdá se tedy, že teplá nebo studená voda byla vyhledávána pro občerstvující vliv, ale vlažnou vodu nikdo nevyhledával. 

Stejně tomu tak je v tomto dopisu. Problém církve Laodikeja je v tom, že je vlažná. Není pro nikoho zajímavá. Je bez užitku. Zdá se, že tato církev upadla do průměru. Byla spokojená sama se sebou. Postrádá oddanost. Ježíš na to reaguje velice zajímavým způsobem. Říká, že ji nesnese a vyvrhne ji. To je velice vážný postoj. Vzpomeňme si na to, že při procházení jednotlivými dopisy církvím, jsme si povšimli postupného úpadku. Nyní se zabýváme Laodikejí a je patrné, že tato církev má obrovské problémy. Je to církev, kterou chce Ježíš vyvrhnout. 

2/ Tato církev je neautentická. Zj 3:17

17  Vždyť říkáš: Jsem bohat, mám všecko a nic už nepotřebuji! A nevíš, že jsi ubohý, bědný a nuzný, slepý a nahý.

Problém s Laodikeou je ten, že je neautentická. To, co říká, a to, co je či co dělá, jsou dvě rozdílné věci. Laodikeja řílká, že je bohatá, že má všechno a že již nic nepotřebuje. Ve skutečnosti je však chudá, ubohá, slepá a nahá. Problém Laodikeje je ten, že nežije v realitě. To, co říká a to, co je, jsou dvě různé věci. Je slepá ke skutečnosti. V mnohém je Laodikeja protiklad ke Smyrně. Smyrna je duchovně bohatá, ale materiálně chudá. Laodikeja je materiálně bohatá, avšak duchovně chudá. Vykladači někdy zmiňují skutečnost, že kolem 600 n.l. byla Laodikeja srovnána se zemí zemětřesením. Byla však tak bohatá, že když jí císař nabídl pomoc, odmítli ji s tím, že vše dají do pořádku sami. Laodikeja byla materiálně bohatá, ale duchovně chudá. 

Laodikeja je na tom také hůře než Sardy.  V Laodikeji nikdo nechodí v bílém, podle v.18 každý potřebuje bílý šat. V Sardách byli alespoň někteří, kteří nosili bílé roucho. Je očividně jednodušší potýkat se s nenávistí a duchovní smrtí, než s netečností a duchovní průměrností. Problém v Laodikeji je duchovního rázu. Tato církev si myslí, že je duchovně na výši, ale ve skutečnosti tomu tak není. 

Co Ježíš radí této církvi? 

1/ Nejprve podává varování, že jejich vlažnost nemůže snést. Nadešel čas, kdy je potřeba hluboce se zamyslet a odstranit neautetičnost. 

2/ Dále jim radí nakoupit věci, které si tato církev myslí, že nepotřebuje. Povšimněme si v.18.

18  Radím ti, abys u mne nakoupil zlata ohněm přečištěného, a tak zbohatl; a bílý šat, aby ses oblékl a nebylo vidět tvou nahotu; a mast k potření očí, abys prohlédl.

Potřebuje Laodikeja zlato? Nemyslí si to. Domnívá se, že je bohatá. Avšak Ježíš nabízí zlato přečištěné ohněm, tedy očividně duchovní bohatství. Na jiném místě ve Zjevení se mluví o doslovném zlatu jako dekoračnímu kovu nevěstek ve Zj 17. Je to také jeden z produktů Babylonu ve Zj 18. Je to jeden z materiálů, ze kterých je postaven nový Jeruzalém v Zj 21. Tyto texty nám tedy nepomohou porozumět významu zlata pro Laodikeju. Jediné místo NZ, kde je zlato použito obrazně, je v 1 Pt 1:7. Domnívám se, že tento text nám pomůže porozumět tomu, co má přesně Ježíš na mysli, když říká Laodikeji, že ji nabízí zlato, které je přečištěné ohněm. 

7  aby se pravost vaší víry, mnohem drahocennější než pomíjející zlato, jež přece též bývá zkoušeno ohněm, prokázala k vaší chvále, slávě a cti v den, kdy se zjeví Ježíš Kristus.

Podle Petra přečištěné, ohněm upravené zlato, ukazuje na víru, která je věrohodná. Tato víra je věrohodná, protože prošla zkouškou. Ve světě je mnoho druhů víry, avšak víra, která prošla zkouškou, je věrohodná, můžeme jí naprosto důvěřovat až dokonce - až do konce života či až do konce světa. Takže když Ježíš Laodikeji nabízí zlato pročištěné ohněm, tak se domnívám, že jí nabízí pravou víru. 

Ježíš také nabízí Laodikeji k nošení bílý šat. Povšimněme si významu bílých rouch ve Zj 3:4,5.  

4  Přece však máš v Sardách několik osob, které svůj šat nepotřísnily; ti budou chodit se mnou v bílém rouchu, protože jsou toho hodni. 

5  Kdo zvítězí, bude oděn bělostným rouchem a jeho jméno nevymažu z knihy života, nýbrž přiznám se k němu před svým Otcem a před jeho anděly.

Tato bílá roucha, která Ježíš nabízí k nošení Laodikeji, aby zahladili jejich nahotu, je současná a budoucí opravdovost, realita. Ve Zj 16:15 je tento šat nabídnut lidu doby konce pozemské historie. Během bitvy Harmagedon je řečeno: 

15  "Hle, přicházím nečekaně jako zloděj! Blaze tomu, kdo bdí a střeží svůj šat, aby nechodil nahý a nebylo vidět jeho nahotu!"

Zdá se, že tento šat je šatem spasení, eschatologické spravedlnosti. Být oblečen do roucha znamená být smířen s Bohem při soudu. V Mt 22:11-14 je podobenství o svatebním šatu. Podobenství je o lidech, kteří chtěli vejít na svatbu. Mohli však vejít pouze tehdy, když měli neobyčejný šat, který byl vydáván. Laodikeja je bohatá, má mnoho oblečení, ale nemá ten potřebný šat, který jí umožní vstup do Božího království. Laodikeja je církev, a přesto je vně přicházejícího království. Ježíš Laodikeji nabízí zlato přečištěné ohněm, bílá roucha k obléknutí a mast k protření očí. Tato mast je potřebná k tomu, aby prohlédli, aby porozuměli svému skutečnému stavu, aby se stali autentičtí. Největší problém Laodikeje je neautentičnost. Ježíšovo řešení je protřít jejich oči, aby mohli vidět svůj skutečný stav. To je největší potřeba Laodikeje. Potřebuje víru, spravedlnost, ale nejvíce potřebuje jasné rozlišování, aby rozuměla svému stavu. 

Ježíš nabízí Laodikeji mnoho rad, neboť tato církev má velké problémy. Ve v.19 jí říká, že má být vážná a má činit pokání. Protože je Ježíšova láska zdroj pro pokárání a zdůraznění poslušnosti, může k Laodikeji hovořit silně a jasně. Je zajímavé, že ze všech sedmi církví je láska nabídnuta pouze Filadelfii a Laodikeji. Bůh oslovuje svojí láskou nejvěrnější a nejméně věrnou církev. Avšak k Laodikeji přichází vyjádření lásky formou pokárání, poučení a ukáznění. Ježíš však k Laodikeji promlouvá i jinak. Ve v.20 přichází k Laodikeji, tluče na její dveře, vyzývá ji, aby jej vpustila dovnitř.

20  Hle, stojím přede dveřmi a tluču; zaslechne-li kdo můj hlas a otevře mi, vejdu k němu a budu s ním večeřet a on se mnou.  

Pokud jsou dveře u Filadelfie dveřmi spásy, potom je Laodikeja protiklad k Filadelfii, neboť má dveře zavřené. Tyto dveře však nezavřel Ježíš, ale zavřela je sama Laodikeja. To, co je v tomto textu, je uchvacující. Je to narážka na Šalomounovu Píseň písní. Tento příběh Ježíše tlučícího na dveře má ve skutečnosti sexuální podtext. Ježíš žádá o vpuštění dovnitř pro pokrm vzájemné lásky a společenství. Tato narážka je na Pís 5:2-6.

2  Spím, ale srdce mé bdí. Slyš, milý můj klepe: "Otevři mi, sestro má, přítelkyně má, holubice má, má bezúhonná, vždyť mám hlavu plnou rosy, v kadeřích krůpěje noční." 

3  Svlékla jsem šaty, mám je zas oblékat? Umyla jsem si nohy, mám si je zašpinit?" 

4  Můj milý prostrčil otvorem ruku a celé mé nitro ze zachvělo před ním. 

5  Vstala jsem otevřít milému svému. Z rukou mi kanula myrha, myrha stékala z mých prstů na rukojeť zástrčky. 

6  Než jsem však milému otevřela, můj milý odbočil jinam. Život ze mne prchal, když ke mně mluvil. Hledala jsem ho, a nenalezla, volala jsem ho, a neodpověděl mi.

Tento příběh je příběhem ze Šalomounova harému. Nemusí být zcela příjemný našemu současnému západnímu cítění, neboť se k ženám přistupuje v daleko větší úctě a důstojnosti, než v tehdejší době. Tehdy měl král mnoho žen, které bydlely v domě zvaném harém. Na každé straně chodby byly pokoje. Král hledal společenství na noc, a tak šel po chodbě a možná se díval na jména na dveřích. Potom si řekl, že by možná bylo hezké strávit noc s touto ženou, a tak se zastavil a zaklepal na dveře. Tato žena zřejmě očekávala, že za ní král přijde. Očekávala, že spolu stráví nějaký čas. Možná se už neviděli několik dní nebo týdnů. Čekala dlouho a zdálo se jí, že král již nepřijde. Tak si řekla, že půjde spát, připravila se ke spánku a usnula. A hle, najednou král přišel. Avšak ve své rozespalosti není dychtivá vyskočit z postele, běžet ke dveřím a hned jej pozvat dovnitř. Už na to nemá náladu. A tak říká, že ne nyní, někdy jindy. Potom však o tom přemýšlí a vybavují se jí myšlenky z večera. Rozhodla se, že otevře dveře. Běží ke dveřím a otevírá je. Je však tragédií, že král již odešel. Šel někam jinam. 

Děsivá představa je ta, že tato narážka na Píseň Šalomouna nepřímo odpovídá situaci Laodikeje. Ježíš tluče na dveře, stejně tak jako Šalomoun. Chtěl by vstoupit dovnitř, ale ne za každou cenu. Umožňuje jí učinit rozhodnutí. Avšak v původním kontextu, v době, kdy se rozhodla přijít ke dveřím, u nich již nestál. To nás nabádá k tomu, že nesmíme ztratit čas. Pokud Laodikeja nezačne brzy konat, bude pozdě. Její stav je zoufalý. 

Ježíš také radí Laodikeji, stejně tak jako ostatním, aby hleděla na svoji odměnu. Pokud Laodikeja otevře dveře, potom vstoupí dovnitř. Pokud otevře dveře, budou spolu trávit čas při jídle vzájemného společenství. Posadí se u stolu v nebeském království. Pokud Laodikeja otevře dveře, pokud zvítězí, obdrží místo na Ježíšově trůnu. Není to neuvěřitelné? Nejubožejší církvi, nejméně věřící, nejvíce netečné církvi je nabídnuta největší odměna. Nepovzbuzuje nás to? Nemyslíme si někdy, že nejsme hodni toho, co Bůh zaslibuje? Zde jsme ujišťováni, že těm, kteří se někdy zdají nejdále od Něho, je nabídnuta každá příležitost a každé povzbuzení, aby podnikla kroky k plnému přijetí Ježíše. 

Závěrečná rada je naslouchat Duchu. Pokud bude Laodikeja naslouchat Duchu, nebude podléhat podivným nápadům. Pokud bude Laodikeja naslouchat Duchu, potom si uvědomí svůj opravdový stav. Pokud bude Laodikeja naslouchat Duchu, stane se autentickou a skutečnou církví. 

Můžeme tento dopis Laodekejanům aplikovat na naše dnešní životy? 

1/ Není sporu o tom, že je to poselství o tom, co potřebujeme, nemyslíte? Když se v křesťanském životě stane něco nedobrého, když zjistíme, že jsme jako Laodikeja, když se cítíme vlažní a oddělení od Boha, potom je nejlepším řešením jít zpět na začátek. Jít zpět na začátek znamená vzít vážně radu, kterou Ježíš nabízí ve Zj 3:18. Říká, že to, co nejvíce potřebujeme, je víra. Prožívejme ji, mluvme o ní. Víra je povzbuzující. Pokud se přistihneme vlažnými, spícími, potom hledejme opravdovou víru. Travme čas s lidmi, kteří jsou plní víry. Já mám přátele, kteří doslova přetékají vírou a povzbuzením. Chci trávit čas s nimi, protože když jsem v jejich přítomnosti, tak mě také povzbuzují ve víře. Takže travme svůj čas s opravdu věřícími lidmi a utvrzujme svoji víru.

Pamatujme na to, co Ježíš nabízí ospravedlněním. Přijímejme každý den roucho, které Ježíš nabízí. Pro to, co se stalo na kříži, nás Bůh přijímá takové, jací jsme. Pán Bůh nás může přetvořit v něco lepšího. Pokud jsme v podmínkách Laodikeje, tak nejdůležitější je jasný pohled na svůj vlastní stav. Pamatujme na Jr 17:9, kde se uvádí, že nejsvůdnější a nejvíce zlé ze všech věcí, je naše srdce. To, co potřebujeme nejvíce, je lék na naše oči, abychom měli jasný pohled na náš skutečný duchovní stav. Jak získáme takovýto jasný pohled? 

A/ Modleme se s plným odevzdáním. Přistupme k Bohu s upřímným a hledajícím srdcem a hledejme jeho vůli, ať nás to stojí cokoli. Zkusme se však také modlit k Pánu Bohu za to, že chceme znát pravdu sami o sobě, ať už je jakákoli. 

B/ Čteme Bibli, která vypovídá o skutečných postavách a příbězích. Jedna z vynikajících věcí Bible je to, že nepopisuje lidi idealistickým způsobem. Popisuje je tak, jací byli. Popisuje např. Mojžíše, který se rozčílil na svůj lid, popisuje Davida, který učinil cizoložství a zabil lidi. Boží lid je popsán se všemi svými chybami. Když čteme tyto osoby v Bibli a vidíme, že tito lidé měli také svoje chyby a také velké problémy a že Bůh chce mít vztah s lidmi, kteří upadnou a dělají chyby, potom nás to povzbudí k tomu, abychom se postavili k našim problémům a záležitostem přímo.  

C/ Dělejme si poznámky. Vezměme si každé ráno kousek papíru, v klidu se posaďme a položme si otázku, jak jsme všechno včera zvládli. Zachovali jsme vztah s Bohem? Byl Bůh spokojen s tím, jak jsme se chovali ke své ženě, ke svým dětem? Zkusme si to všechno napsat na papír. Objevíme, že budou přicházet myšlenky z našeho nitra a že objevíme mnohé o sobě a svém vlastním stavu. 

D/ Pěstujme společenství s přáteli. Zeptejme se jich, jestli neděláme nějaké velké chyby, které nevidíme, jestli něco neopomíjíme atd. Pokud byste měli příležitost mi něco říci a věděli byste, že nebudu reagovat hněvem, co byste mi řekli? Pokud máme přátele, se kterými máme upřímný a otevřený vztah, tak nám o nás mohou říci mnohé. Takovíto přátelé mohou být jedna z největších opor v našem křesťanském životě. Někdy to však může být i bolestivé. Kdybychom neznali evangelium, častokrát bychom asi nezvládli znát pravdu o nás samých. Evangelium nám říká, že Bůh v Kristu plně přijímá lidi s chybami. 

Takže základní aplikace Laodikejského poselství je rozpoznat, že kdykoli jsme vlažní, kdykoli ztrácíme svoji upřímnost a čestnost vůči Kristu, tak řešením je návrat k počátkům, k základu, tedy návrat k víře, ospravedlnění, rozpoznání našeho pravého stavu, k pokání a vyznání. 

2/ Poznání a ortodoxie nemohou nahradit vztah s Bohem. Sexuální podtón Ježíšovy rady Laodikejským ukazuje, jakou touhu má tento vztah, který chce Ježíš se svojí církví mít. Ježíš touží po církvi, ze které bude mít velkou radost, která po něm touží více, než po čemkoli jiném, která na Ježíše soustředí svoji plnou pozornost. Ježíš chce, aby vztah mezi jím a církví byl jako vztah vášnivých milenců. Takovýto vztah se nedá vynutit. Nemůžeme si vyslechnout nebo přečíst tuto přednášku a říci, že musíme Ježíše více milovat. Lásku k Ježíši získáme, když si uvědomíme svoji hodnotu v jeho očích, když si uvědomíme, jakou jinou kvalitu života prožíváme s Kristem. Když hluboce uznáváme to, co pro nás Ježíš učinil, budeme jej stále více a více milovat, naše láska k němu bude stále vášnivější. Bude to láska, kterou si přeje v dopisu Laodikejským. 

Pokud vezmeme tento dopis vážně, tak zjistíme, že změna stavu je naléhavá. Ježíš může přijít brzy. Ale i kdyby nepřišel, život je krátký. Pokaždé, kdy odmítneme příležitost otevřít dveře, pokaždé, kdy odmítneme vpustit Ježíše dovnitř, se dostáváme do stavu Laodikejského, ve kterém si ani neuvědomujeme to, že Ježíše ztrácíme ze zřetele a jak daleko jsme již od něho. Pokud neustále a různými způsoby říkáme Ježíši NE, přivede nás to do stavu, ve kterém si již neuvědomíme svůj skutečný stav. Budeme si myslet, že jsou věci daleko lepší, než ve skutečnosti jsou. 

Má dopis do Laodikeje historické zaměření? Zapadá do vývoje křesťanské historie? Již jsme se zmínili o propojení se Zj 16:15, které ukazuje, že samotný Jan viděl v Laodikeji model církve těsně před druhým příchodem Ježíše Krista. Pokud  správně chápeme význam předcházejících církví znázorňující různé etapy církevní historie, potom Laodikejské období církevních dějin je to, ve kterém v současné době žijeme. Jedná se o církev, která zápasí s autenticitou. Je to církev, která dělá mnoho velkých věcí, ale postrádá srdečný vztah s Ježíšem. Je to zjištění, které působí velké vystřízlivění. Poslední církev lidské historie je církev, která má největší problémy. Pokud jsme součástí této církve, tak nastal čas, vzít věci opravdu vážně. 

Modleme se: „Drahý Otče, zaslechnutím poselství Laodikeji jsme si mnohé uvědomili. Vystřízlivěli jsme. V naší osobní situaci vidíme, jak jednoduše se ztrácí kontakt s realitou. Vidíme, že častokrát o sobě smýšlíme daleko lépe, než je tomu ve skutečnosti. Modlíme se, aby ses dotknul našeho srdce a my viděli náš skutečný stav. Dej však, Pane, abychom současně viděli a cítili tvoji neomylnou lásku k nám a tvoje přijetí nás v Kristu. Jsme jisti tvým přijetím, a tak nám ukaž realitu a dej nám odvahu podniknout takové kroky, kterými se dostaneme zpátky k tobě. Dej, abychom otevřeli dveře našeho srdce a vpustili tě dovnitř. Děkujeme ti za další příležitosti, které nám v našem životě dáváš. Ve jménu Ježíše Krista. Amen.“   

20/ Přehled sedmi pečetí – část 1

Část knihy Zjevení zabývající se pečetěmi a polnicemi (kap. 4-11) je složitá na interpretaci. 

Abychom porozuměli tomuto složitému textu, musíme se jím zabývat jako celek, a potom přejít k detailům. Budeme také mluvit o starozákonním pozadí, o umístění v knize Zjevení, zamyslíme se také nad textem z pohledu evangelia.

Kapitola 4: Jaké je klíčové slovo v této kapitole? Vyniká tam nějaká pasáž? 

Klíčovým slovem této kapitoly je trůn, vyskytuje se 14x. Děj se odehrává na trůnu, kolem trůnu, postavy jsou před trůnem nebo vzdáleny od trůnu.

Co je trůn a co reprezentuje? Trůn reprezentuje právo k panování. Osoba, která sedí na trůnu má právo panovat nad nějakou oblastí, národem, skupinou lidí. Ústředním motivem kapitoly je právo k panování v nebesích. 

Jaký je klíčový text v pozadí kapitoly 4? Vizi o trůnu nacházíme v Ez 1. kap. Ez 1:4-10, 13, 18, 26, 27. V textu Ez a Zj jsou vidět podobnosti. (33% slov v řečtině ze Zj 4 se nachází v Ez 1.) Ez 1 je strukturová paralela ke Zj 4.

Ve SZ se nacházejí další 4 hlavní texty ukazující pozadí Zj 4. Jsou to Da 7, který nám ukazuje vidění nebeského místa, Iz 6, který popisuje vidění nebeské svatyně, zde se nachází tak jako ve Zj 4 slovní spojení „svatý, svatý, svatý“, Ez 19, který hovoří o králích a kněžích a 1.Kr 22, popisující vidění Míkajáše o nebeském soudním dvorci, kde Bůh promlouvá s anděly a vladařských záležitostech v nebi.

Co má těchto 5 textů společného? Každý se zaměřuje na Boží trůn. 4 texty se zaměřují na nebeský trůn, avšak 1 na pozemský trůn na hoře Sión (Ex 19). Když se Izraelité shromáždili kolem hory Sinaj, sestoupil Hospodin a usedl na tuto horu jako na svůj trůn. Zj 4 soustřeďuje všechny texty SZ o trůnu dohromady.

11:00

Jakou scénu znázorňuje Zj 4? Je to scéna v určitém časovém okamžiku nebo pouze všeobecný popis o nebeském místě s trůnem? Domnívám se, že scéna se zabývá pouze všeobecným popisem. Např. Zj 4:2 Trůn zde není postaven, jako v Da 7:9. Není zde scéna, ve které by byl trůn zbudován, kde by děj měl počátek a konec. Jan měl zjevení a když se podíval, najednou uviděl trůn. Nenasvědčuje nic tomu, že by v ději bylo něco nového. Nová byla pouze tato scéna pro Jana. Jasnější je verš 9 a 10: „A kdykoli ty bytosti vzdají čest, slávu a díky tomu, který sedí na trůnu a je živ na věky věků, padá těch čtyřiadvacet starců na kolena před tím, který sedí na trůnu, a klanějí se tomu, který je živ na věky věků.“ 

Pokud se zabýváme řeckou gramatikou ve verši 9, zjistíme, že jeho slova jsou jasným popisem opakujícího se děje. Je to děj, který se koná stále a stále po dlouhé časové období. Je tedy jasné, že Zj 4 není bod na časové ose, není to specifická událost v historii země nebo nebe. Je zde znázorněna všeobecná scéna uctívání. Je to všeobecný popis nebeského místa. 

13:30

/vsuvka o potřebě pozorování textu, jeho klíčových slov, děje v čase nebo všeobecného popisu – stejně tak, jako když pozoruje fotograf přírodu/

Zj 5. kapitola – odehrává se děj v určitém okamžiku časové osy nebo je to všeobecný popis? Zde se nachází specifická scéna v čase. Je popsáno nádherné prostředí nebe, které chválí a uctívá Stvořitele. Najednou se však vyskytne krize. Všichni se zmateně ptají, co se děje. Nastává očekávání a ticho. Tato scéna se tedy odlišuje od Zj 4. Jaký je zde problém? Je jím kniha, kterou nikdo nemůže otevřít. Na tomto místě není jasné, proč je ta kniha důležitá, ale je velice důležité, aby se našel někdo, kdo by ji otevřel. Vyřešení problému je při najití osoby, která je hodna. 

Jaká jsou klíčová slova této pasáže? Je to jak trůn, tak slovo hoden, které se v této kapitole neustále opakuje. Hledá se osoba, která je hodna a provolává se sláva, když je nalezena. Další klíčová slova jsou kniha a beránek. Takže se zde vyskytuje událost krize, osoba, která je hodna sedět na trůnu a nutnost otevřít knihu. Slovo hoden se nachází již ve Zj 4:11.

Pokud zde máme událost v na časové ose, je třeba zodpovědět, kdy se stala. To si detailně vysvětlíme později. Je však jasné, že tato událost je velice důležitá a rozhodující, možná nejvíce rozhodující okamžik všech dob. 

Jaké je SZ pozadí tohoto textu? Domnívám se, že více důležitější než Ez 1 je Da 7. Ez 1 je stále v pozadí, avšak důležitější je Da 7:9-14 

„9 Viděl jsem, že byly postaveny stolce a že usedl Věkovitý. Jeho oblek byl bílý jako sníh, vlasy jeho hlavy jako čistá vlna, jeho stolec - plameny ohně, jeho kola - hořící oheň. 

10  Řeka ohnivá proudila a vycházela od něho, tisíce tisíců sloužily jemu a desetitíce desetitisíců stály před ním. Zasedl soud a byly otevřeny knihy. 

11  Tu jsem viděl, že pro ta troufalá slova, která roh mluvil, viděl jsem, že to zvíře bylo zabito, jeho tělo zničeno a dáno k spálení ohněm. 

12  Zbylým zvířatům odňali jejich vladařskou moc a byl jim ponechán život do určité doby a času. 

13  Viděl jsem v nočním vidění, hle, s nebeskými oblaky přicházel jakoby Syn člověka; došel až k Věkovitému, přivedli ho k němu. 

14  A byla mu dána vladařská moc, sláva a království, aby ho uctívali všichni lidé různých národností a jazyků. Jeho vladařská moc je věčná, která nepomine, a jeho království nebude zničeno."

V textu se nacházejí jasné paralely se Zj 5. V obou případech je: Bůh na trůnu, odkaz na knihy, druhá božská osoba přichází a je uvedena k první, této druhé osobě je udělena vláda, vyskytují se svatí (24 starců ve Zj 5 jsou lidé vykoupení ze země), miriády andělů. Da 7 je tedy strukturová paralela k Zj 5.

Čím je tento Beránek hoden? Zdá se, že to je klíčová věc v pasáži. 

5 Ale jeden ze starců mi řekl: "Neplač. Hle, zvítězil lev z pokolení Judova, potomek Davidův; on otevře tu knihu sedmkrát zapečetěnou." To, že je hoden, souvisí s jeho vítězstvím. 

6  „Vtom jsem spatřil, že uprostřed mezi trůnem a těmi čtyřmi bytostmi a starci stojí Beránek, ten obětovaný; měl sedm rohů a sedm očí, což je sedmero duchů Božích vyslaných do celého světa.“ Zde se nachází další podrobnosti pověření. Ze lva se stal beránek, který symbolizuje lidství Ježíše. Ježíš se však nestal jenom člověkem. Zemřel a tato smrt se stala velice důležitá. 

9  A zpívali novou píseň: "Jsi hoden přijmout tu knihu a rozlomit její pečetě, protože jsi byl obětován, svou krví jsi Bohu vykoupil lidi ze všech kmenů, jazyků, národů a ras.“ 

Beránek je hoden, neboť byl obětován. 

12  slyšel jsem je mocným hlasem volat: "Hoden jest Beránek, ten obětovaný, přijmout moc, bohatství, moudrost, sílu, poctu, slávu i dobrořečení." 

Je to smrt Beránka, která jej činí hodným. 

Vidíme tedy lidství a smrt a k tomu Zj 5:13

13  A všechno stvoření na nebi, na zemi, pod zemí i v moři, všecko, co v nich jest, slyšel jsem volat: "Tomu, jenž sedí na trůnu, i Beránkovi dobrořečení, čest, sláva i moc na věky věků!"

Beránek je také Bohem. Je člověk, který zemřel. Je však současně i božskou osobou. Aby se našla osoba, která je hodna, musí být božská, lidská a musela zemřít. Je to jedinečná kombinace. Pouze jedna osoba v historii má tuto jedinečnost. To činí Beránka v knize Zjevení tak výjimečným. 

24:40 

Podle čeho ale víme, že Beránek je božského původu? (For sure, He seems to be addressed on the thore in relationship to the Father.) Je jisté, že byl uveden na trůn v úzkém vztahu k Otci. Jak ale víme, že toto je důležité?

Ve Zj 4 a 5 je několik chvalozpěvů. Různé části nebeského chorálu pravidelně pějí chvalozpěvy. V tomto textu se vyskytuje 5 chvalozpěvů. První nápěv je ve Zj 4:8 „svatý, svatý, svatý“, další pak ve Zj 4:11, který chválí Boha Stvořitele, třetí ve Zj 5:9,10, kde je chválen Beránek, neboť byl obětován na kříži, čtvrtý ve Zj 5:12, kde je Beránkovi opět různými formami provolávána sláva, pátý ve Zj 5:13, kde je vzdávána sláva Tomu, který sedí na trůnu i Beránkovi. První dva nápěvy jsou zpívány tomu, který sedí na trůnu. Další dva jsou zpívány Beránkovi. Poslední nápěv je zpíván oběma. V pátém nápěvu dochází k vyvrcholení chvály Bohu Otci a Beránkovi, kteří sedí na trůnu. Kapitoly 4 a 5 jsou vedeny k vrcholnému okamžiku, kdy se Beránek připojí ke svému Otci na trůnu. 

Je další důvod, proč je 13. verš tak důležitý. V nápěvech dochází ke crescendu. První nápěv zpívají čtyři bytosti, druhý 24 starců, třetí čtyři bytosti a 24 starců, ve čtvrtém se k čtyřem bytostem a 24 starcům připojují statisíce andělů a nakonec v pátém nápěvu každá bytost v celém vesmíru provolává chválu. „A všechno stvoření na nebi, na zemi, pod zemí i v moři, všecko, co v nich jest“ volá: "Tomu, jenž sedí na trůnu, i Beránkovi dobrořečení, čest, sláva i moc na věky věků!" Je jasné, že jedno z hlavních témat Zj 4 a 5 je vyvýšení Beránka na stejnou roveň s Otcem. Jiné texty NZ uvádějí, že Beránek měl tento status již dříve. (Ve ZJ 1 se např. uvádí, že Ježíš je Jahve Starého Zákona). Po smrti Beránka dochází k novému provolávání slávy Beránkovi. Ústředním bodem Zj 5 je to, že Beránek je hoden uctívání a slávy. Vše, co se zde odehrává, se soustřeďuje na to, kdo Beránek je a proč je hoden slávy. 

29:00

Zj 6 

Je jisté, že Zj 6 navazuje na Zj 5. Ve Zj 5 je krize v nebeském místě trůnu. V ruce nebeského Otce je zapečetěná kniha, kterou nikdo nemůže přečíst. Je známo, že otevření a přečtení knihy je důležité pro každého ve vesmíru. Je třeba najít osobu, která je hodna otevřít knihu. Tato osoba je nalezena, je jí Beránek, který je uctíván celým nebeským shromážděním. Ve Zj 6 jsou důsledky otevírání knihy Beránkem. Vše, co se děje ve Zj 6, se děje jako odpověď na rozlomení pečetí. 

Jsou pečetě obsahem knihy? Když Beránek rozlamuje pečetě, odhaluje postupně jednu sedminu obsahu knihy, a nebo je obsah knihy znám až tehdy, když všech 7 pečetí je rozlomeno? Toto je stěžejní otázka pro interpretaci této pasáže. 

Můžeme na to pohlížet dvěma způsoby. V antickém světě byly dva druhy knih. Jeden druh byl svitek, tedy dlouhý list papíru, který byl srolován. Při čtení svitku jej bylo potřeba rozvinout. Dalším druhem knih byl kodex, jak jej učenci nazývají. Na tento druh jsme zvyklí i v dnešní době. Kodex byl svazek listů, který byl svázán na jedné straně, měl pevné desky obalu. Při čtení bylo nutné kodexem listovat. Kodex jako kniha byl nový vynález v Janově době. Nejsme si naprosto jisti datem, kdy byl kodex vynalezen. Je ale jisté, že krátce po napsání knihy Zjevení byl kodex rozšířen v antickém světě. V textu se tedy může jednat o jeden nebo druhý druh knih. 

O jaké variantě Jan mluví? Jan mluví o rozlomení svitku. Mluví o svitku, který má dokola pečetě? Pokud ano, znamenalo by to, že po rozlomení pečetě nebyl obsah knihy stále vidět. Musely se rozlomit všechny pečetě, rozvinout svitek, a teprve potom jej bylo možné číst. 

Pokud Jan mluví o svitku, nejedná se v textu Zj 6 o obsahu svitku, ale jde o děj, který se vztahuje k rozlomení pečetí. Pokud však kniha byla typu kodexu, potom by bylo možné odpečetit jednotlivé části knihy při uchopení např. 100 nebo 200 listů. Tím by se zpřístupnil obsah těchto stran rozlomením pečetě. Pokud byla kniha kodexem, rozlomení pečetí by ukazovalo více a více obsahu knihy.

Jaké slovo je použito? Naštěstí nás Jan nenechává na pochybách o tom, co chtěl sdělit. 

(33:00) 

Zj 6:14 „nebesa zmizela, jako když se zavře kniha“. V řeckém originále je použito slovo biblos, což se překládá jako kniha. NIV překládá slovo jako svitek „The sky receded like a scroll, rolling up.“ Termín rolling up (helissomenon) ukazuje, co Jan myslel slovem kniha. Kniha je něco, co se může svinout, což je jistě svitek. Z tohoto důvodu události v Zj 6 nejsou obsahem knihy. Kniha nemůže být přečtena, dokud nejsou rozlomeny všechny pečetě. 

Dějí se události ve Zj 6 na zemi nebo v nebesích? Popis Beránka, který rozlomuje pečetě, se odehrává samozřejmě v nebi. Jsou však události, které přicházejí jako důsledek rozlomení pečetí na zemi nebo v nebi? Jan nás opět neponechává na pochybách.  Zj 6:4 „A vyjel druhý kůň, ohnivý, a jeho jezdec obdržel moc odejmout zemi mír.“ V. 8 „A hle, kůň sinavý, a jméno jeho jezdce Smrt, a svět mrtvých zůstával za ním. Těm jezdcům byla dána moc, aby čtvrtinu země zhubili mečem, hladem, morem a dravými šelmami.“ V textu Zj 6 se jasně hovoří o zemi (viz také verše 14-17), oproti kapitolám 4 a 5, které hovořily o nebi. 

Jakou událostí končí text Zj 6? Rozlamování pečetí končí druhým příchodem Ježíše Krista a událostmi, které jej budou obklopovat. Bude to veliký den Hospodina. 

Struktura kapitoly 6 by mohla být rozdělena do tří částí:

1/ 4 jezdci (Zj 6:1-8)

2/ Scéna u oltáře u 5. pečetě (Zj 6:9-11)

3/ Den Hospodinův, události při 2. příchodu JK (Zj 6:12-17)

Je SZ pozadí Zj 6 stejné jako pozadí Zj 4 a 5? U Zj 4 a 5 jsou SZ pozadím texty o nebeském trůnu. Ve Zj 6 není trůn centrem děje, SZ pozadím jsou zlořečení smlouvy. Ve SZ době učinil Bůh smlouvu se svým lidem. Řekl, že pokud jej lid bude poslouchat, pokud s ním bude spolupracovat v partnerském vztahu, potom se stanou všechny vyjmenované dobré věci. Na druhou stranu, pokud jej lidé zavrhnou, pokud se mu vzepřou, bude to s sebou nést negativní důsledky, splní se zlořečení. Požehnáním a zlořečením není složité porozumět. Ti, kteří zachovávají smlouvu, jsou obdařeni požehnáním. Na ty, kteří jsou neposlušní a vzpurní, přijde zlořečení a trest. Je to jako s každou smlouvou, která má stanovená jasná pravidla.

Text Zj 6 ukazuje ke SZ textům o zlořečení zakotvených ve smlouvě s Hospodinem.

(viz další kapitola)

21/ Přehled sedmi pečetí – část 2

Při čtení následujících SZ textů jsou vidět jasné paralely se 4 jezdci ze Zj 6.

Lv 26:21-26 

21  Jestliže mi i pak budete odporovat a nebudete mě chtít poslouchat, přidám vám sedmkrát víc ran pro vaše hříchy. 

22  Pustím na vás polní zvěř. Ta vás připraví o děti, vyhubí váš dobytek a ztenčí vaše řady; vaše cesty zpustnou. 

23  Jestliže se tím nedáte ode mne napomenout a budete mi dále odporovat, 

24  i já se vám budu stavět na odpor a budu vás bít sedmkrát víc za vaše hříchy. 

25  Uvedu na vás meč pomsty, aby pomstil porušování smlouvy. Shromáždíte-li se do svých měst, pošlu mezi vás mor a budete vydáni do rukou nepřítele. 

26  Až vám zlomím hůl chleba, bude deset žen pro vás péci chléb v jediné peci a budou vám odvažovat chléb na příděl. Budete jíst, ale nenasytíte se.

Je pozoruhodné do jaké míry se Lv 26 i Zj 6 zabývá sedminásobnými ranami, mečem, hladomorem, morem a divokými zvířaty. Popis je tak konkrétní, že se v obou případech odvažuje chléb na příděl, neboť je vzácný. Lv 26 je základní text zlořečení smlouvy. Ukazuje na důsledky neposlušnosti. Jsou to však předběžné důsledky, neboť konečným důsledkem neposlušnosti bude exil. 

Další text o zlořečení je v Dt 32:23-25:

23  Samé zlo na ně shrnu, vystřílím na ně své šípy. 

24  Budou vysíleni hladem, stráveni nákazou, přehořkou morovou ranou. Vydám je zubům šelem a jedovatým plazům v prachu. 

25  Venku jim připraví sirobu meč, v komnatách zachvátí strach jinocha i pannu, kojence i muže šedivého.   

I v tomto textu se mluví o meči, hladomoru a moru jako důsledku porušení smlouvy. V obou případech jsou těmi, kdo budou nést tyto následky, Izraelité. Oni obdrželi smlouvu od Boha a měli podle ní žít. V tomto pohledu nejsou zahrnuti nepřátelé Božího lidu. Můžeme mít na paměti možnost, že 4 jezdci z Apokalypsy se nebudou zabývat nevěřícími lidmi, nekřesťany, lidmi mimo Boží smlouvu, ale spíše křesťany a jejich postojem k Boží smlouvě. 

Když přejdeme k veršům Dt 32:41-43, tak se změní úhel pohledu.

41  Nabrousím-li svůj blýskavý meč, chopí-li se moje ruka soudu, vykonám nad svými protivníky pomstu, odplatím těm, kdo mě nenávidí. 

42  Opojím své šípy krví - můj meč bude požírat maso -, krví skolených a zajatých, hlavou nepřítele s vlajícími vlasy." 

43  Pronárody, zaplesejte s jeho lidem, vždyť on pomstí krev svých služebníků, vykoná nad svými protivníky pomstu a svou zemi, svůj lid, zprostí viny.

Je rozdíl mezi Dt 32:41-43 a Dt 32:23-25. Zaměření v. 41-43 není na Boží lid, ale na Boží nepřátele. Bůh na ně útočí kvůli svému lidu, vykonává pomstu kvůli svému lidu. V tomto smyslu se důsledky smlouvy projevují dvojím způsobem. Co je zde popisováno, je velice často se vyskytujícím tématem SZ. Bůh ustanoví smlouvu se svým lidem a pokud jej lidé poslouchají, jsou požehnáni a odměněni, pokud ne, následuje zlořečení. SZ často popisuje, že pokud Boha jeho lid neposlouchal, použil si jiné národy, jako např. Egypt a Babylon jako dobyvatele. Přišli a postihli Boží lid mečem a obležením. Pokud Boží lid stále neposlouchal, byl vzat do exilu. Tyto cizí národy byly použity jako nástroje, které prováděly důsledky smlouvy. Je to zajímavý koncept. Dá se vyjádřit i jinak: Když byl Boží lid neposlušný, ztratil ochraňující moc Pána Boha proti těmto národům, které se staly soudci nad Božím lidem. Co se však většinou stalo, bylo to, že tyto národy našly velkou oblibu v potírání Božího lidu. Přišel tak čas, kdy jim Bůh sdělil, že zašly moc daleko. Potom se Bůh obrací proti těmto národům za to, že přehnaly soud nad Božím lidem.

S tímto konceptem vidíme, co se děje v Dt 32. Bůh soudí svůj lid, neboť byl neposlušný jeho smlouvě, potom se však obrací proti cizím národům, které přehnaly vykonávání soudu. To, co se popisuje v Lv 26 a Dt 32 se stalo tak běžným v porozumění Izraelitů, že posloupnost válka, hlad a mor se stala stereotypním obrazem. Pokaždé, když někdo v Izraeli mluvil o budoucí špatné době, prohlašoval, že přijde válka, hlad a mor. Tento pohled se vyskytuje např. v knihách Ezechiel a Jeremiáš, které se zabývají exilem a používají tento koncept stále dokola. Např. Ez 14:12-21

12  I stalo se ke mně slovo Hospodinovo: 

13  "Lidský synu, jestliže by země proti mně zhřešila a zpronevěřila se a já bych na ni napřáhl svou ruku, zlámal jí hůl chleba a seslal na ni hlad, takže bych z ní vymýtil lidi i dobytek, 

14  a byli by v ní tito tři muži: Noe, Daniel a Jób, ti vysvobodí svou spravedlností jen sami sebe, je výrok Panovníka Hospodina. 

15  Kdybych přivedl na zemi dravou zvěř, aby ji vylidnila, takže by byla zpustošena a nikdo by jí kvůli zvěři neprocházel, 

16  ti tři muži v ní, jakože jsem živ, je výrok Panovníka Hospodina, nevysvobodí ani své syny a dcery; vysvobodí pouze sebe, země však bude zpustošena. 

17  Nebo kdybych na tu zemi uvedl meč a rozhodl bych, aby meč prošel zemí, a vymýtil bych z ní lidi i dobytek,

18  ti tři muži v ní, jakože jsem živ, je výrok Panovníka Hospodina, nevysvobodí ani své syny a dcery, vysvobodí pouze sebe. 

19  Nebo kdybych na tu zemi poslal mor a vylil na ni své rozhořčení krveprolitím, aby z ní byli vymýceni lidé i dobytek, 

20  Noe, Daniel a Jób v ní, jakože jsem živ, je výrok Panovníka Hospodina, nevysvobodí ani syna ani dceru. Svou spravedlností vysvobodí jen sami sebe." 

21  Toto praví Panovník Hospodin: "I když pošlu na Jeruzalém tyto své čtyři přísné soudy: meč, hlad, dravou zvěř a mor, abych z něho vymýtil lidi i dobytek.

Zde je dobře vidět stereotyp války, hladu a moru, který se vyskytuje jako tragický důsledek při popisu neposlušnosti smlouvy. 

13:22

Další text, který má velkou důležitost v pohledu na 4 jezdce je Za 1:8-17. Zde se popisuje zkušenost Božího lidu ke konci exilu v Babylonu. Zde Bůh opouští od zlořečení svému lidu a obrací se na národy, které Boží lid utiskují.

8  V noci jsem viděl, hle, muž sedí na ryzáku, stojí mezi myrtovím v hlubině a za ním koně ryzí, plaví a bílí. 

9  Zeptal jsem se ho: "Co to znamená, můj pane?" Boží posel, který se mnou mluvil, mi odvětil: "Já ti vysvětlím, co to znamená." 

10  A muž stojící mezi myrtovím pokračoval: "To jsou ti, které vyslal Hospodin, aby procházeli zemí." 

11  Oni pak oslovili Hospodinova posla stojícího mezi myrtovím: "Procházeli jsme zemí a celá země si poklidně bydlí." 

12  Nato Hospodinův posel zvolal: "Hospodine zástupů, jak dlouho se ještě nechceš slitovat nad Jeruzalémem a nad judskými městy, jimž dáváš pociťovat svůj hrozný hněv již po sedmdesát let?" 

13  Hospodin poslovi, který se mnou mluvil, odpověděl slovy dobrými, slovy útěšnými. 

14  Posel, který se mnou mluvil, mi nato řekl: "Provolej, že toto praví Hospodin zástupů: »Horlím pro Jeruzalém a Sijón velkou horlivostí,

jsem hrozně rozlícen na sebejisté pronárody, které hned přiložily ruku k zlému, jakmile jsem se na svůj lid jen maličko rozlítil.« 

16  Proto praví Hospodin toto: »Obrátím se k Jeruzalému s hojným slitováním; bude v něm zbudován můj dům, je výrok Hospodina zástupů, a nad Jeruzalémem bude nataženo měřící pásmo.« 

17  Dále provolej, že toto praví Hospodin zástupů: »Má města budou znovu oplývat dobrem.« Hospodin znovu potěší Sijón a znovu si vyvolí Jeruzalém."

Tato scéna o 4 jezdcích je velice podobná ke Zj 6:1-8. Ilustruje situaci, kdy Bůh ví, že jeho lid byl již dostatečně potrestán. Přišel čas, aby jejich země byla obnovena a znovu prosperovala. Boží soud se nyní obrací proti Babylonu, který soud přehnal.

V pozadí 4 jezdců je tedy téma neposlušnosti a jejích důsledků. Zlořečení SZ tvoří pozadí těchto jezdců. 

Je důležité si uvědomit, že existují dvě fáze zlořečení:

1. padá na Boží lid

2. dopadá na jeho nepřátele

Je zajímavé si povšimnout, že různá zlořečení ve Zj 6:1-8 dopadají více na Boží lid. V kapitole 7 je obnovení těchto zlořečení, která dopadají na celý svět. Tedy koncept dvou fází zlořečení je použit také ve Zj 6 a 7. 

17:20

Zabývá se Zj 6 křesťanskými dějinami? Jeden z možných důkazů je porovnat ZJ 6 se synoptickou apokalypsou. Synoptická apokalypsa je Ježíšovo kázání na hoře Olivetské, které je zaznamenáno v Mt 24, Mk 13 a Lk 21. Ježíš zde hovoří o konci světa a událostech, které mu budou předcházet. Je zajímavé, že žádná část Zjevení  nepoukazuje na tuto synoptickou apokalypsu více než Zj 6. V obou případech se káže evangelium. V obou případech se hovoří o válce, hladu a moru, pronásledování, nebeských znameních, zemětřesení, hladomorech, atd. Je jasné, že základní texty NZ pozadí Zj 6 jsou tyto tři synoptické texty. 

Zj 6 je textem, který nám dává nahlédnout na události v křesťanské době, zrovna tak jako synoptická apokalypsa. Tyto události jsou ve Zjevení líčeny jako důsledek toho, že Beránek otevírá knihu. Historie světa v křesťanském věku je historií, kterou má pod kontrolou ten, který otevírá knihu. 

Zj 7

Jaké je prostředí a děj Zj 7 a jaký má vztah k předcházejícím kapitolám? Zdá se, že odpovídá na otázku ze Zj 6:17 „Neboť přišel veliký den jeho hněvu; kdo bude moci obstát?“ Jiné překlady říkají, „Kdo bude schopen obstát?“ Až přijde den jeho hněvu, den Hospodina, druhý příchod Ježíše Krista, kdo bude moci obstát? Touto otázkou končí kapitola 6. Její odpověď je dvojí v kapitole 7. 

1.144 000, kteří jsou zapečetěni (v.1-8)

2. velký zástup (v.9-17)

Zdá se, že záměrem Zj 7 je odpovědět na otázku:“Až Ježíš přijde, v konečném důsledku všech věcí, kdo bude shledán po pravici, kdo bude shledán věrným, kdo bude moci obstát?“
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Jaký je klíčový text SZ pozadí ke Zjevení 7? Ez 9:1-7 Tento text je jedním z nejdůležitějších textů Bible vedoucí k závažnému zamyšlení.

1  I zavolal na mne mocným hlasem: "Blíží se ti, kteří budou trestat město; každý se svou zkázonosnou zbraní v ruce." 

2  A hle, šest mužů přichází cestou od Horní brány, obrácené k severu, každý se svou ničivou zbraní v ruce. Jeden z nich je oděn lněným šatem a má na bedrech písařský kalamář. Když přišli, postavili se u bronzového oltáře. 

3  Tu se přenesla sláva Boha Izraele z cheruba, na němž spočívala, k prahu domu. Hospodin zavolal muže oděného lněným šatem, který měl na bedrech písařský kalamář, 

4  a poručil mu: "Projdi středem města, středem Jeruzaléma, a označ znamením na čele muže, kteří vzdychají a sténají nad všemi ohavnostmi, které se v něm páchají." 

5  A slyšel jsem, jak ostatním poručil: "Procházejte městem za ním a bijte bez lítosti a bez soucitu. 

6  Starce, mladíka, pannu, děti i ženy zabíjejte, šiřte zkázu. Nepřistupujte však k nikomu z těch, na nichž je znamení. Začněte od mé svatyně!" I začali od starších, kteří byli před domem. 

7  Nařídil jim: "Poskvrňte dům, naplňte nádvoří skolenými; jděte!" I vyšli do města a pobíjeli. 

Tento text vyvolává strach. Uvažme, že bychom byli mezi těmito lidmi a čekali na rozhodnutí Hospodina se všemi jeho důsledky. Tato scéna popisuje v symbolech události provázející zkázu Jeruzaléma v roce 586 př.Kr. Jeruzalém je krátce před dobytím, mnoho lidí bude zakrátko zabito a ostatní vzati do exilu. Bůh však podle textu rozlišuje mezi lidmi podle toho, jestli jsou mu věrni. Věrní obdrží znamení na čele, ostatní jsou skoleni. Zabíjení začalo u lidí starající se o chrám a pokračovalo dalšími v Jeruzalémě. Zdá se, že ve Zj 7 je znázorněno nahlédnutí na to, co se stane v závěrečných událostech pozemské historie, kdy se bude opakovat „exil do Babylonu“. Opět se bude konat soud nad Božím lidem, opět bude anděl Hospodina označovat jeho věrné, opět bude pronesen soud nad světem a opět Bůh zachrání ty, kteří mu patří.

Shrňme události Zj 4-7: V kapitole 4 máme všeobecný popis místa Božího trůnu bez udání času, v 5. kapitole je začátek děje a rozhodující moment, kdy Bůh bere knihu. Následuje dalších 7 dějů – rozlamování pečetí, které končí vyvrcholením pozemských dějin. Ve Zj 4-7 jsou znázorněny rozhodující rozhodnutí v nebi, která zapříčiní sérii událostí na zemi s vrcholem Ježíšova 2. příchodu. Abychom správně chápali tuto pasáž, je zapotřebí ještě jedna důležitá informace a tou je, kdy je čas začátku všech těchto událostí. Kdy se chopí Beránek knihy a kdy začne rozlamovat pečetě?
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Zj 3:21 „Kdo zvítězí, tomu dám usednout se mnou na trůn, tak jako já jsem zvítězil a usedl s Otcem na jeho trůn.“ V tomto verši jsou 4 rozhodující události, první dvě se přirovnávají k dalším dvěma. „Kdo zvítězí, tomu dám usednout se mnou na trůn“ je paralela k „tak jako já jsem zvítězil a usedl s Otcem na jeho trůn“. První část pojednává o Božím lidu, druhá část popisuje Ježíšovu zkušenost. 

Ten, kdo zvítězí –  v řečtině je použit přítomný průběhový čas, neboli je to stále probíhající událost. V celém křesťanském věku docházelo u věrných křesťanů k vítězství. Je úkolem každého křesťana, který žije v jakékoli době a na jakémkoli místě, aby zvítězil. Jak zvítězí? Zj 12:11 doplňuje Zj 3:21 „Oni nad ním zvítězili pro krev Beránkovu a pro slovo svého svědectví. Nemilovali svůj život tak, aby se zalekli smrti.“ Křesťané mají tedy vítězit, a proto je přítomný průběhový čas namístě. Kdy však křesťané usednou spolu s Bohem na trůn? „Tomu dám usednout se mnou na trůn“ – zde je použit budoucí čas. Přítomná realita vede k budoucí realitě. Protože Boží lidé vítězí v přítomnosti, obdrží odměnu v budoucnosti. Ježíš zvítězil a usedl s Otcem na jeho trůn – zde je použit aorist, obojí je minulá událost. Kdy Ježíš zvítězil? Kdy usedl na trůn? Křesťané 1. století mohli mít pouze jednu možnou odpověď na tuto otázku. Ježíš zvítězil na kříži. Posadil se na Boží trůn při svém nanebevzetí po svém vzkříšení. V NZ jsou tyto dvě události rozhodující. Na jedné straně je kříž centrem křesťanské víry, na straně druhé je kladen důraz na Ježíše sedícího po pravici Boží. Protože Ježíš sedí po pravici Boží, Boží lid může dnes existovat. Toto je jedno z hlavních poselství NZ. 

Kdy Ježíš zvítězil? Zj 5:5-6 

5  Ale jeden ze starců mi řekl: "Neplač. Hle, zvítězil lev z pokolení Judova, potomek Davidův; on otevře tu knihu sedmkrát zapečetěnou." 

6  Vtom jsem spatřil, že uprostřed mezi trůnem a těmi čtyřmi bytostmi a starci stojí Beránek, ten obětovaný; měl sedm rohů a sedm očí, což je sedmero duchů Božích vyslaných do celého světa.

Slovo „zvítězil“ ve Zj 5:5 je to samé jako ve Zj 3:21, kde Ježíš říká, tak jako já jsem zvítězil. Je zde použit i stejný slovesný čas. Verš 6. Beránek byl obětován, ale nyní stojí ve středu trůnu a je připraven otevřít knihu. 

Zj 3:21 je vyvrcholením poselství sedmi církvím a vyvrcholením slibů daným církvím. Tento výrok však obsahuje také základ pro Zj 4-7. Ve Zj 4 je znázorněn Otcův trůn, vítězství Kristovo je zmíněno ve Zj 5, připojení se k Otcovu trůnu je popsáno taktéž ve Zj 5 (v Zj 5:13 je sláva, která byla provolávána Otci nasměrována také na Ježíše).

Dvoudílná analogie ze Zj 3:21 je naplněna ve Zj 4 a 5. Ježíš zvítězil a usedl k Otci. Kdy usednou lidé k Otci? Zj 7:9-17, zejména v.15,16 a 17. Jsou den a noc před trůnem v nebeské svatyni s Ježíšem, následují Ježíše kamkoli jde. Kdy vítězí? To je popsáno ve Zj 6. Jasně zde vidíme princip dvousměrovosti (Principle of Duodirectionality), který nám pomáhá vysvětlit náročné texty ze Zjevení. O čem je Zj 4-7? Je o vítězství Beránka, o Beránkovi připojujícímu se k Otci na trůnu (Zj 5), o Božím lidu bojujícím o vítězství nad tímto světem (Zj 6), o budoucí odměně, kdy Boží lid se připojí k Otci na trůnu (Zj 7). Zj 3:21 nám zkráceně ukazuje, o čem je 7 pečetí. Zj 6 je jedna z nejtěžších pasáží v Bibli. Hovoří o Božím lidu a jeho zkušenosti ve světě, jeho obtížích a bojích, aby zvítězil. Zj 5 je o roku 31 n.l., kdy Ježíš zemřel na kříži a byl přenesen do nebe po jeho zmrtvýchvstání. Zj 5 je o dosazení Ježíše na trůn v nebeské svatyni v roce 31 n.l. Zj 5:9-13 

9  A zpívali novou píseň: "Jsi hoden přijmout tu knihu a rozlomit její pečetě, protože jsi byl obětován, svou krví jsi Bohu vykoupil lidi ze všech kmenů, jazyků, národů a ras 

10  a učinil je královským kněžstvem našeho Boha; a ujmou se vlády nad zemí." 

11  A viděl jsem, jak kolem trůnu a těch bytostí i starců stojí množství andělů - bylo jich na tisíce a na statisíce; 

12  slyšel jsem je mocným hlasem volat: "Hoden jest Beránek, ten obětovaný, přijmout moc, bohatství, moudrost, sílu, poctu, slávu i dobrořečení." 

13  A všechno stvoření na nebi, na zemi, pod zemí i v moři, všecko, co v nich jest, slyšel jsem volat: "Tomu, jenž sedí na trůnu, i Beránkovi dobrořečení, čest, sláva i moc na věky věků!"

Ve verši 9 se uvádí, že Ježíš je hoden přijmout a otevřít knihu, neboť byl obětován, zemřel na kříži, zvítězil.

Ve světle Zj 3:21 je jasné, že Ježíš se nepřipojil k Otci v pozdější době, že nezvítězí v budoucí době, ale již v Janově minulosti se odehrály tyto rozhodující momenty. Přirozená četba Zj 5 nás vede k Ježíšovu uvedení k trůnu v 31 n.l.

Již dříve jsme si řekli, že Zjevení je zjevení Ježíše Krista, je to NZ kniha a teologie Zjevení není odlišná od teologie zbytku NZ. V Žd 8:1,2 je vidět, jak Zj 5 odráží učení ostatních knih NZ. 

1  Z toho, co bylo řečeno, plyne: máme velekněze, který usedl po pravici Božího trůnu 

2  v nebesích jako služebník pravé svatyně a stánku, který zřídil sám Hospodin, a nikoli člověk.

Když Ježíš vystoupil do nebe, posadil se po pravici Boží. Je zde uvedeno to samé slovo jako ve Zj 3:21, které nám ukazuje na ten samý okamžik a to samé místo. Ježíš přijal autoritu krále, který byl dosazen na trůn a slouží v nebeské svatyni.

Ve Zj 5 vidíme dosazení Ježíše na trůn. Tento okamžik umožňuje Ježíšovi vykonávat  přímluvnou službu, uskutečnit soud a další jeho službu v nebeské svatyni pro svůj lid.  

22. Kdy Ježíš převzal knihu

V této prezentaci se budeme zabývat dalšími důkazy události, kdy Ježíš převzal knihu, což byl rozhodující okamžik v nebeské svatyni. Zj 3:21 nám otevírá cestu ke správné odpovědi. Ukazuje nám, že vítězství Ježíše se událo na kříži, což mu umožňuje otevřít knihu. Z toho vyplývá, že tato událost se odehrála v době, kdy Ježíš zemřel, vstal z mrtvých a vystoupil na nebesa. Konkrétně by to mohlo být během Letnic, kdy byl vylit Duch Svatý na zem jako důsledek toho, že byl v nebeské svatyni Ježíš uveden v úřad. 

Podívejme se však na další důkazy, které podporují tuto hypotézu. 

1/ Kniha Zjevení je strukturována jako chiasmus. První kapitoly tvoří paralelu k pozdějším kapitolám a schodovitá forma kapitol přivádí k jádru knihy. Dr. Kenneth Strand zkoumal tuto chiastickou strukturu Zjevení a všimnul si, že děj v první polovině knihy tvoří paralelu k druhé polovině. První polovina se zaměřuje na události celé křesťanské éry, druhá polovina na události konce. Pečetě v kapitolách 4-7 se nacházejí v první polovině knihy a z tohoto důvodu by jejich zaměření mělo být na celou křesťanskou éru. Pečetě končí vyvrcholením křesťanských dějin – 2. příchodem Ježíše Krista, dnem Hospodina. Kdy se začínají rozlamovat pečetě, je otázkou. Jestli je počátek pečetí okamžik v roce 31 n.l., kdy Ježíš vystupuje do nebe, potom pečetě zahrnují celé křesťanské dějiny, jak bychom to také očekávali z chiasmu. Další detaily, které potvrzují toto tvrzení jsou následující:

1.Když porovnáme scény uctívání Zj 4 a 5 s kapitolou 19, což je chiastická paralela, zjistíme, že obě dvě pasáže jsou podobné. Obsahují starší, 4 nebeské bytosti, trůn, chválu a uctívání. Zj 19 pojednává jasným způsobem o době konce. Bůh je uctíván pro zničení Babylonu. Ve Zj 4 a 5 je Bůh uctíván pro stvoření (4:11) a vykoupení (5:9,10,12, 13 apod.). Zj 4 a 5 jasným způsobem ukazuje události na začátku křesťanských dějin, Zj 19 na závěr křesťanských dějin. Zj 7 končí scénou, kdy Boží lid vychází z velkého soužení a kdy chválí Boha za jeho záchranu. Pojednává tento text o poslední době? Ano, pojednává. Vidíme pohyb ze Zj 4 a 5 přes Zj 6 ke Zj 7 k době konce. Děj přichází do stejného bodu historie jako ve Zj 19. Rozdíl mezi první a druhou polovinou Zjevení je ten, že druhá polovina se zaměřuje výlučně a plně na závěrečné události dějin této země. První polovina knihy však znázorňuje události dějin od 1. století n.l. až po závěrečné události. Chiastická struktura Zjevení podporuje myšlenku, že Zj 5 se odehrává na počátku křesťanských dějin, ne v průběhu nebo na konci dějin. 

Již dříve jsme poukázali na to, že bílí kůň ze Zj 6 má paralelu v bílém koni ve Zj 19. V obou případech měli jezdci koruny. Ve Zj 6 má však jezdec korunu vítězství spíše než panování. O Ježíši se opakovaně mluví jako o tom, který vítězí a který nese korunu vítězství. Když však Ježíš ve Zj 19 ukončí všechen odpor proti němu na zemi, nese královskou korunu.

7:10

Další text, který nám ukazuje paralelu a chiastickou strukturu mezi Zj 6 a 19 je Zj 6:10 „A křičeli velikým hlasem: „Kdy už, Pane svatý a věrný, vykonáš soud a za naši krev potrestáš ty, kdo bydlí na zemi?“ Soudí Bůh obyvatele země? Trestá prolitou krev jeho lidu v současné době? Odpověď je ne, neboť otázka zní, jak dlouho ještě, než toto vykonáš. V originále otázka zní: Jak dlouho nebudeš soudit a nebudeš trestat? V časovém bodě páté pečetě Bůh ještě nezačal soud poslední doby a nezačal trestat za ubližování jeho svatým. Porovnejme tento text s jeho protějškem ve Zj 19:2.

1  Potom jsem slyšel mocný hlas jakoby obrovského zástupu na nebi: "Haleluja! Spasení, sláva i moc patří Bohu našemu, 

2  protože pravé a spravedlivé jsou jeho soudy! Vždyť odsoudil tu velikou nevěstku, která přivedla zemi do záhuby svým smilstvím, spravedlivě ji potrestal za krev svých služebníků, která lpí na jejích rukou." 

O jakém bodu dějin se hovoří zde? Je to časový úsek, kdy již proběhl soud a kdy se vykonal trest. Zj 6 hovoří o době, kdy ještě soud a trest nezačal. Zj 19 hovoří o době, kdy už soud a trest proběhl. Zj 19 jasně hovoří o době konce. Ve Zj 6 hovoří 5. pečeť o ději, který je někde před dobou konce. Při čtení 5. pečetě se čtenář posunul o velkou dobu vpřed v křesťanské historii. Děj se posunul přes 4 jezdce, kteří pravděpodobně vykonávali soud na začátku a během křesťanské éry, přes první čtyři pečetě, kdy Ježíš bere knihu a rozlamuje pečetě. U 5. pečetě však ještě nejsme na konci. Je ještě mnoho událostí, které se musí stát. 

9:52

Zj 6:15-17 ukazuje na konečné události:

15  Králové země i velmoži a vojevůdci, boháči a mocní - jak otrok, tak svobodný, všichni prchali do hor, aby se ukryli v jeskyních a skalách, 

16  a volali k horám a skalám: "Padněte na nás a skryjte nás před tváří toho, který sedí na trůnu, a před hněvem Beránkovým!" 

17  Neboť přišel veliký den jeho hněvu; kdo bude moci obstát?

V tomto bodě kapitoly 6 děj dochází k vyvrcholení křesťanské éry, k závěru historie Země. Paralela k textu je ve Zj 19:17,18

17  A viděl jsem jednoho anděla, jak stojí na slunci a volá mocným hlasem na všechny ptáky letící středem nebes: "Pojďte, slétněte se k veliké hostině Boží! 

18  Budete se sytit těly králů a vojevůdců a bojovníků a koní i jezdců; těly všech, pánů i otroků, slabých i mocných."

Existuje mnoho paralel mezi Zj 6:15-17 a Zj 19:17,18. Oba dva texty ukazují na tu samou událost. 

Jak je vidět z textů, kapitola 19 je vždy v kontextu událostí doby konce. Události kapitoly 6 se dějí během křesťanské historie a pohybují se k době konce. Šestá pečeť je v kontextu doby konce. Avšak počátek těchto událostí je přijmutí knihy Ježíšem Kristem, tedy oslava Ježíšova vítězství na kříži na začátku křesťanských dějin. Z chiastické struktury tedy vyplývá, že pečetě pokrývají celé křesťanské dějiny a jejich děj se pohybuje od jejich počátku k vyvrcholení. Události druhé poloviny knihy se zaměřují na dobu konce. Zde je tedy druhý důkaz toho, že události Zj 5 se musely udát na začátku křesťanské historie. 

13:00

Třetí důkaz je pozadí svatyně. (Podrobně jsme se pozadím svatyně zabývali na začátku kazetové série). První polovina knihy Zjevení spočívá na tamid, tedy denní službě v izraelském chrámě. Vyskytují se tam lampy, dveře, zabití beránka, vylití krve, pálení kadidla, mlčení v nebesích, troubení sedmi polnic. Všechny tyto věci se váží k službě tamid, denní službě, která se váže k prostřednické službě (intersession). Je to to, co se děje, když se Bůh přimlouvá za svůj lid. Kadidlo, které spočívalo nad táborem Izraelitů v poušti znázorňuje Boží uskutečnění připočtené Boží spravedlnosti svému lidu skrze celou křesťanskou historii. 

První polovina knihy Zjevení je založena na tamid a přirozeně tak pokrývá celou křesťanskou historii. Přímluvná služba Ježíše neskončila v nějakém bodu historie, ale trvá přes dobu zkoušky až ke konci věku. Skutečnost, že první polovina knihy Zjevení je založena na denní službě ve svatyni podporuje začlenění Zj 5 na začátek křesťanských dějin spíše než na dobu konce. Zdá se, že kniha Zjevení také odráží slavnosti židovského liturgického roku. Říkali jsme si, že jarní slavnosti jsou v pozadí první poloviny knihy Zjevení. Je to jarní slavnost, která našla naplnění v 1. století n.l. - Velikonoce byly naplněny smrtí Ježíše Krista a svátek Letnic byl naplněn Ježíšovým uvedením na trůn v nebeské svatyni. Každoroční slavnost, která nádherně zapadá do textu Zj 4 a 5 je slavnost Letnic. Domnívám se, že okamžik uvedení Ježíše na trůn, byl nejpozději v den Letnic. Zj 5:6 podporuje tento koncept: „Vtom jsem spatřil, že uprostřed mezi trůnem a těmi čtyřmi bytostmi a starci stojí Beránek, ten obětovaný; měl sedm rohů a sedm očí, což je sedmero duchů Božích vyslaných do celého světa.“ Co se událo, když se Ježíš připojil ke svému Otci na trůnu? Duch Svatý byl vyslán do celého světa. Tento den se nazývá dnem Letnic. Takže židovský svátek Letnic se velice dobře váže k událostem Zj 4 a 5. To zcela podporuje datování, kdy Ježíš otevřel knihu v roce 31 n.l., zejména během Letnic. 

16:00

Domnívám se, že tím nejlepším důkazem je to, že ve Zj 5 je inaugurace (slavnostní otevření) nebeské svatyně. Pokud je tato domněnka správná, kdy by se inaugurace konala? V knize Židům je jasně ukázáno, že je v nebeské svatyni prováděna činnost v době, kdy její autor psal tuto knihu. Kdy tedy činnost v nebeské svatyni začala? Pro autora knihy Židům je to zřejmé: Jako důsledek Ježíšovy oběti a jeho zmrtvýchvstání vystupuje do nebe, prostupuje za závoj, staví se po pravici Boží na trůn Boží a bezprostředně se stává knězem v nebeské svatyni. Kniha Židům datuje inauguraci svatyně na den Letnic v roce 31 n.l. Jaká událost je ve Zj 4 a 5? Již ve dřívějších přednáškách jsme se zabývali tím, že ve Zj 4 a 5 je zmíněn předmět téměř každého aspektu svatyně. Ať se ve Zj 4 a 5 odehrála jakákoli událost, je to událost, která se dotýká každého aspektu a detailu této svatyně. Nacházejí se tam svatyňové lampy, (lavor), beránek, kadidlo, rohy, (a caf), cherubín, náprstník velekněze atd. Zj 4 a 5 tedy svědčí o mnohých aspektech nebeské svatyně. 

Jsou pouze dvě velké události, na kterých se podílely všechny části svatyně – 1. inaugurace svatyně, 2, den smíření. Je však jasné, že se zde nejedná o den smíření. Není zde schrána smlouvy. Ví Jan o schráně smlouvy? Ano, zmiňuje ji ve Zj 11:19, ale nezmiňuje ji zde. Schrána byla středem všeho vybavení během dne smíření. Den smíření je také spojen se soudem v judaismu a také ve SZ. Používá Jan jazyk soudu? Ano, řecká slova krisis, krima a krinó (ověřit !!!) jsou společně použita více než dvanáctkrát. Jan však tato slova nepoužívá ve Zj 4 a 5. Jan si rezervuje slova soudu pro čas konce. Jediný výskyt slov soudu v první polovině knihy je Zj 6:10 – „Jak dlouho nebudeš soudit?“ Chtěl tím říci, že soud ještě nepočal. Je jasné, že v čase 5. pečetě, což je po Zj 5 a bodu v čase, soud ještě nezačal. Den soudu tedy nezapadá do tohoto textu. V Zj 5 neprobíhá soud, nebo alespoň soud doby konce. Místo toho je ve středu pozornosti přímluvná činnost. Jsou tam starci, kteří drží nádoby s kadidlem, což jsou modlitby svatých. 

Kdyby se kapitoly Zj 4 a 5 zabývaly dnem smíření, byl by použit jazyk svatyně svatých, zejména slovo naos, což je slovo pro místo (intersenctim), kde byla uložena schrána smlouvy. Používá Jan toto slovo často? Ano, vždy v poukazu na nebeskou svatyni a zejména její vnitřní části – např. Zj 11:19. Tento jazyk se však nepoužívá ve Zj 4 a 5, nachází se však v druhé polovině knihy. 

Kdyby to byl den smíření, tak zvíře, které bychom očekávali, by nebylo beránek ale kozel. Zde se však nachází beránek, který je velmi vhodný pro každodenní službu a inauguraci nebeské svatyně. Není však vhodný pro den smíření, neboť se jako hlavní zvíře používal kozel. 

Zdá se mi tedy, že scéna Zj 4 a 5 je scénou inaugurace nebeské svatyně, která se odehrála na začátku křesťanské historie. 

21:31

Dalším důkazem je dočasné prostředí Zj 5. Jak by k této kapitole přistupoval člověk, který by žil v 1. století n.l.? Domnívám se, že pouze jedním způsobem, a to z pohledu reality 1. století. Nemluví se zde o událostech doby konce, ale o událostech, které velmi dobře rozpoznali lidé 1. století. Pokud procházíme knihou Zjevení, pak shledáváme v mnoha případech jasný poukaz na dobu konce. To, že se Bůh setkává s lidmi v prostředí, ve kterém jsou, a to, že Bůh dal zjevení Janovi v jeho době, místě a okolnostech neznamená, že kniha Zjevení nemůže hovořit o době konce. Samozřejmě, že křesťané 1. století mysleli na dobu konce. Když však Jan hovoří o době konce, hovoří o ní jazykem doby konce. Ve Zj 5 se však nepoužívá doba konce. Hlavní teologické koncepty ve Zj 5 jsou vždy koncepty z NZ, které spadají do doby 1. stol. n.l. a ne na později. Např. Kristův kříž je impozantní NZ realita, která je zmiňována v téměř každé knize NZ. Kristův kříž je impozantní realita ve Zj 5 také, a tím jasně ukazuje na prostředí 1. století. Kristovo vyvýšení na trůnu byla minulá událost v NZ, Kristovo vyvýšení na trůnu je klíčová událost v Zj 5. Naše inaugurace jako králové a kněží již proběhla před dobou, kdy Jan napsal Zjevení. Z toho důvodu kněžství a kralování mohlo být popsáno jako přítomná realita v 1. stol. n.l., dobrý příklad je např. 1. Pt 2:9,10. Jedním z hlavních témat Zj 5 je kralování a kněžství věřícího, což byla realita 1. stol., ne událost doby konce. Kadidlo reprezentující modlitby svatých je zcela vhodné pro 1. stol. Lidé se modlili, kadidlo stoupalo, přímluvná služba začala v roce 31 n.l. Je tedy zcela namístě použít v této scéně 1. stol. stoupající kadidlo. Co bych chtěl vyjádřit o tehdejším prostředí je to, že vše ve Zj 5 je vhodné pro 1. stol. n.l. Nic nenasvědčuje ve Zj 5 tomu, že Beránek otevřel knihu někdy později v historii, někdy daleko později. Z tohoto důvodu bychom neměli vkládat text do jiného kontextu. Pokud chce autor hovořit o událostech doby konce, vyjadřuje se o nich jasně. Texty jako Zj 6, Zj 12-17, které používají jazyk dne Hospodina, kosmické výrazy jako sevřená nebesa, padání hvězd atd., ve Zj 7 Boží lid prochází velkým soužením, děj v nebeských místech, Zj 11:15-18, Zj 21, Zj 22 – v těchto textech se mluví přímo o událostech doby konce. Avšak Zj 5 není jedním z těchto textů, neboť přirozeně zapadá do děje 1. stol.

Posledním důkazem je paralela se synoptickou apokalypsou v Mt 24, Mk 13 a Lk 21. Již jsme se zamýšleli nad paralelami ze Zj 6 a tímto textem v evangeliích. Při čtení těchto textů si můžeme povšimnout, že Ježíš rozděluje historii na tři velké epochy. 

Zaprvé to jsou všeobecné události křesťanské historie. Ježíš mluví o kázání evangelia, o válkách a zvěstech o válkách, o povstáních a vzpourách, mluví o hladomorech, moru a zemětřeseních. Každá z těchto událostí je typická pro celou křesťanskou historii.V Mt 24:6-8 Ježíš dokonce říká, že tyto události nejsou znameními konce; říká, že tyto věci budou pokračovat až do doby konce a jsou znameními pro celou křesťanskou éru.

Zadruhé Ježíš mluví o určité době velkého soužení, kdy bude Boží lid mnoho trpět. Lukáš popisuje, že to bude doba, kdy pohané pošlapou Jeruzalém svýma nohama. 

Nakonec Ježíš mluví o době konce. Mluví o nebeských znameních a událostech, které se budou vázat k posledním dnům lidské historie a k druhému příchodu. 

Ježíš tedy rozděluje křesťanskou éru na tři části. Nejdříve o ní mluví jako o celku, potom mluví o době pronásledování a nakonec se zaměřuje na události doby konce.

Domnívám se, že tento samý model je použit ve Zj 6. Pokud rozdělíme text Zj 6 podle paralel se synoptickým evangeliem, zjistíme, že jeho části budou zapadat do těchto tří kategorií. Prví 4 pečetě jsou všeobecnou realitou křesťanské éry – kázání evangelia, války, hlad, mor, divoké šelmy, atd. 

Dále se text zaměřuje na pronásledování. V 5. pečeti křičí duše pod oltářem: „Jak dlouho…“ 

6. pečeť nás přivádí k nebeským znamením a událostem přímo spojených s dobou konce. 

V rozkládacím listu přiloženém u kazet je schéma znázorňující na jedné straně události, které popisuje synoptická apokalypsa, na druhé straně jsou znázorněny události Zj 6 a 7. Tyto texty tvoří jazykovou paralelu. Názorně ukazují, že ta samá rozdělení, která činí Ježíš v Mt 24, jsou také ve Zj 6 a 7.  

Paralela se synoptickou apokalypsou ukazuje, že událost ve Zj 5, která předchází všeobecnosti křesťanského věku, se musela udát hned na začátku křesťanské éry. 

Ukázali jsme si tedy, že událost, kdy Ježíš vzal knihu, se udála v 1. století n.l. v tom samém roce, kdy Ježíš zemřel a vstal z mrtvých. Udála se v kontextu jeho nanebevzetí a posazení se na trůn v nebeské svatyni. Započala se tím jeho nebeská služba pro lidi na Zemi. 

23/ Lev, Beránek a kniha (The Lion, the Lamb and the Book)

Základní přehled o Zj 4-7 nás připravil na zkoumání detailů při otevírání pečetí ve Zj 6. Než se však budeme věnovat Zj 6, zůstává ještě několik otázek ve Zj 4 a 5 nezodpovězenými. Tyto otázky byly pokládány během staletí a způsobily mnohé spekulace. Jsou to:

24 starců – Kdo jsou? Odkud pochází? Jaká je jejich úloha v nebeské místnosti s trůnem? 

Další otázka: Jaká je totožnost knihy? Zabývali jsme se tím, kdy Beránek převzal knihu a kdy ji začal otevírat. Jaký je však obsah knihy? Jakou úlohu hraje ve všech událostech knihy Zjevení? Žel, Jan nikdy neřekl přímo, jaký obsah kniha má. 

Kdo jsou 24 starci? Jsou kolem trůnu, každý z nich sedí na trůnu. Jsou jakési nebeské bytosti. Kniha Zjevení nám však neříká, kdo tito starci jsou. 

Základní číslovka u starců je 12. Kniha Zjevení má mnoho významných čísel: 3, 4 , 7 a 12. Číslo 24 je 12 + 12, tedy 24 starců je eventuálně tvořeno dvěma skupinami o 12 starcích. Mohlo by se to nějakým způsobem vztahovat k číslu 144 000, které se skládá z 12 x 12 x 1000? Mohlo by to mít nějaký vztah k Novému Jeruzalému, neboť je vybudován na 12 základech a má 12 bran? Víme, že bylo 24 skupin knězů ve SZ, kteří se střídali ve službě v chrámě. 

Víme, že 24 starců není založeno pouze na čísle 12, ale že každý stařec sedí na trůnu vedle Božího trůnu. Zj 4:4 „Okolo toho trůnu čtyřiadvacet jiných trůnů, a na nich sedělo čtyřiadvacet starců, oděných bělostným rouchem, na hlavách koruny ze zlata.“ To nám připomíná Zj 3:21 „Kdo zvítězí, tomu dám usednout se mnou na trůn, tak jako já jsem zvítězil a usedl s Otcem na jeho trůn.“ Tito starci se nějakým způsobem vztahují k tomuto zaslíbení. Je dobré si povšimnout, že ve Zj 5:9,10 některé manuskripty naznačují, že 24 starců jsou ti králové a kněží ve Zjevení 5. 

Zj 5:9  A zpívali novou píseň: "Jsi hoden přijmout tu knihu a rozlomit její pečetě, protože jsi byl obětován, svou krví jsi Bohu vykoupil lidi ze všech kmenů, jazyků, národů a ras 

10  a učinil je královským kněžstvem našeho Boha; a ujmou se vlády nad zemí.“

Tito lidé jsou popsáni jako královské kněžstvo, které slouží našemu Bohu. Mezi jinými zpívá tuto píseň 24 starců. Mnohé manuskripty říkají: „a učinil nás královským kněžstvem našeho Boha; my se ujmeme vlády nad zemí“. Pokud by tento popis byl přesný, potom by se 24 starců identifikovalo s vykoupenými. Byli by součástí králů a kněží, kteří by vládli na Zemi. Zde je ale určitý problém s touto formulací, která se nachází např. v KJV. Tím problémem je, že tuto píseň nezpívá pouze 24 starců, ale také 4 živé bytosti. Jsou 4 živé bytosti vykoupeni ze země? Jsou králi a knězi, kteří budou panovat na Zemi, nebo jsou nebeskými archanděly, kteří hrají jinou úlohu? Zdá se, že mají jinou úlohu. Z tohoto důvodu bychom asi neměli brát Zj 5:9,10 jako odkaz na 24 starců. 

24 starců je založeno na číslovce 12, sedí na trůnu a nesou bílá roucha. V knize Zjevení jsou bílá roucha nabídnuta lidem v Sardách a Laodicei, jsou dána duším pod oltářem, jsou nošena velkým zástupem. V knize Zjevení se tedy bílá roucha důsledně vztahují na Boží lid, který žil na Zemi během křesťanských dějin nebo v závěru dějin v nebeských příbytcích. Tito starci také nosí koruny. Řecké slovo použité na tomto místě je stefanos. Toto jsou koruny vítězů, ne královské koruny. Starci nejsou líčeni jako vládci nad nějakým uzemím v této fázi, ale spíše jako ti, kteří zvítězili. Tyto koruny vítězství jsou nabídnuty lidem ve Smyrně (Zj 2:10) a ve Filadelfii (Zj 3:11). Je to ocenění za křesťanské vítězství. Žena ve Zj 12:1 nese stefanos. Toto slovo je také použito pro trněnou korunu, kterou nesl Ježíš na kříži (Mt 27:29, Mk 15:17, J 19:2,5). Koruna stefanos je v NZ důsledně používána jako koruna spravedlivých nebo je spojována s Ježíšovým vítězstvím na kříži. Nejpříznačnějším textem je 2.Tm 4:8 „Nyní je pro mne připraven vavřín spravedlnosti, který mi dá v onen den Pán, ten spravedlivý soudce. A nejen mně, nýbrž všem, kdo s láskou vyhlížejí jeho příchod.“ Vavřín spravedlnosti je zde koruna stefanos, kterou Pavel obdrží při příchodu Ježíše Krista. Koruna stefanos je odměnou pro spravedlivé, znázorňuje věčný život. 

10:30

Kdo jsou 24 starci? Text ukazuje na nějaké vykoupené z lidí. Symbolika je stálá. Sedí na Božím trůnu nebo ve vztahu k Božímu trůnu, nosí bílá roucha, mají koruny stefanos. Všechno toto naznačuje, že to jsou vykoupení lidé. Problém je ten, že pokud to jsou vykoupení lidé, jak to, že se nacházejí v nebesích před druhým příchodem Ježíše Krista? Proč jsou tito starci v nebesích a ne na Zemi do doby příchodu Ježíše? 

Kvůli tomuto problému říkají někteří učenci, že tito starci nejsou vykoupení z lidí, ale andělé. Tento pohled však s sebou nese mnohé problémy. Nikde v Bibli a nikde v raném judaismu nejsou andělé líčeni jako sedící na trůnu. Nikde se také andělé nenazývají starci. Nikde nejsou andělé líčeni tak, že nosí koruny stefanos. Tento popis se vždy vztahuje na Boží lid. Zdá se mi tedy, že nejlepší vysvětlení tohoto textu je, že starci jsou nějaká forma vykoupených lidí. Možná bychom měli tyto starce rozumět jako vedoucí SZ a NZ církví. Možná reprezentují 12 SZ rodů a 12 apoštolů. Vzpomeňme si na Nový Jeruzalém, kde základy tvoří 12 apoštolů a brány 12 rodů. Vzpomeňme na Zj 15:3, kde vykoupení zpívají píseň Mojžíšovu a Beránkovu. Tamní vykoupení jsou z dob SZ i NZ. Možná, že jsou starci symbolickou skupinou, která reprezentuje všechen Boží lid v historii. Slovo starší je slovo vyjadřující službu jak v judaismu tak v NZ. Neuvádím, že těchto 24 starců je 12 synů Jákoba a 12 apoštolů, ale že starci jsou reprezentativními osobami, symbolickými, kteří reprezentují lidstvo před Bohem. Možná Bůh používá tyto starší, aby se podíleli na procesu starání se o lidi na Zemi a eventuálně také při soudu.

Kdy přišli tito starší do nebe? Jako nejpříhodnější doba se mi zdá období při Ježíšově ukřižování. Mt 27:51-53

51  A hle, chrámová opona se roztrhla v půli odshora až dolů, země se zatřásla, skály pukaly, 

52  hroby se otevřely a mnohá těla zesnulých svatých byla vzkříšena; 

53  vyšli z hrobů a po jeho vzkříšení vstoupili do svatého města a mnohým se zjevili.

Tento text je velice zajímavý a mnozí lidé jej přehlížejí. Pojednává o lidech, kteří byli vzkříšeni, když Ježíš zemřel na kříži. Ostatní lidé si to museli uvědomit, když tito vzkříšení procházeli Jeruzalémem. Lidé se s nimi setkávali a mluvili s nimi. Co se však stalo s těmito lidmi? Zemřeli opět nebo žili několik let a potom zemřeli? Pokud by žili dlouho na zemi, tak by jejich svědectví muselo být velice silné. Je dost dobře možné, že tito lidé vystoupili na nebesa. V Ef 4:8 je náznak této možnosti:

Proto je řečeno: `Vystoupil vzhůru, zajal nepřátele, dal dary lidem.´

Když Ježíš vystoupil na nebesa, vedl s sebou zajaté. (He led captives in his train.)

Lidé, kteří byli vzkříšeni při jeho smrti, aby reprezentovali lid na Zemi, vystoupili s Ježíšem, připojili se k němu na jeho cestě do nebes. 

Nebyli však tito starci v nebesích ještě před Ježíšem? To by nebylo problémem. Při velké oslavě Ježíšova návratu zpět do nebes, kdy byl Ježíš opět dosazen na trůn, jistě byli vykoupení lidé částí této slavnosti. Jistě byli součástí průvodu ještě před Ježíšovým příchodem, aby mohl přijmout slávu od všech zástupců stvoření z celého vesmíru. 

Nemáme přesné detaily o těchto starcích, nevíme přesně, kdo jsou. Je to věc, kterou Jan nechává otevřenou a nejasnou. Domnívám se však, že dává smysl, aby někteří vykoupení ze Země byli v průvodu a při oslavě příchodu Ježíše do nebe před Pánem Bohem. 

17:40

Dalším problémem ve Zj 4 a 5 je identita a význam zapečetěné knihy. Jistě bychom si přáli, aby autor Zjevení byl více určitý při popisu pečetí, obsahu knihy a rozlamování pečetí. Co je tedy v této knize? Zj 5:1-5

1  A v pravici toho, který sedí na trůnu, spatřil jsem knihu úplně popsanou, zapečetěnou sedmi pečetěmi. 

2  Tu jsem uviděl mocného anděla, který vyhlásil velikým hlasem: "Kdo je hoden otevřít tu knihu a rozlomit její pečetě?" 

3  Ale nikdo na nebi ani na zemi ani pod zemí nemohl tu knihu otevřít a podívat se do ní. 

4  Velmi jsem plakal, že se nenašel nikdo, kdo by byl hoden tu knihu otevřít a podívat se do ní. 

5  Ale jeden ze starců mi řekl: "Neplač. Hle, zvítězil lev z pokolení Judova, potomek Davidův; on otevře tu knihu sedmkrát zapečetěnou."  

Ačkoliv text nepopisuje obsah svitku, je jasné, že je velice důležitý. Byl tam pláč, zmatek, nikdo se nemůže podívat do knihy. Je to zajímavé tajemství. 

Víme, že kniha je svitek (viz Zj 6:14). To znamená, že pečetě 6. kapitoly neukazují obsah svitku. Abychom nahlédli do jeho obsahu, je třeba hledat jinde. Kniha není otevřena až do dovršení; potom je přečtena jako celek. Po otevření všech sedmi pečetí mohl být zjeven obsah knihy.

Co to znamená pečetění? Např. NZ lid může být zapečetěn. Ve Zj 7:2 a 9:4 jsou lidé zapečetěni, a potom jsou pod ochranou. 

Pečetění může být také znakem vlastnictví. Ve Zj 14:1, Ef 1:13 a na dalších místech je zapečeťování lidí znakem vlastnictví, že lidé patří Bohu, když se stanou křesťany. 

Pečetění bylo také ve vztahu k obřízce v judaismu a křtu v křesťanství. Pečetění lidí je tedy znakem Božího vlastnictví lidí. 

21:00

V textu ale není uvedena osoba ale kniha. Co znamená zapečetit knihu? V antickém světě existovaly dva koncepty: Zapečetění knihy se mohlo týkat jejího utajování. 

Protože je kniha zapečetěna, nikdo nemůže vidět, co je v ní. 

Kniha mohla být také zapečetěna, aby se potvrdila platnost knihy. Nějaká autorita mohla zapečetěním potvrdit její obsah; označila jej tím za reprezentativní věc. Např. některé současné náboženské autority napíší na začátek knihy úvod, který potvrzuje, že obsah knihy je v souladu s jejich učením. V antickém světě vlastnili pečetě králové a úředníci, kteří jimi schvalovali dokument. Dodnes se toto činí v různých právních listinách. 

Co se děje ve Zjevení? Je jasné, že ve Zj 5 není zapečetěna osoba, ale kniha. V kontextu textu se ukazuje, že se nejedná o zapečetění kvůli potvrzení ale spíše kvůli skrytí a následnému zjevení. Potvrzením knihy je již to, že je v Božím vlastnictví. Problém zapečetění je tedy v tom, že obsah knihy je skryt; není možně jej přečíst, dokud nejsou pečetě rozlomeny. Ve Zj 5 je ukázáno, že kniha je popsána po obou stranách. To je typické pro svitek, který se musel rozvinout, nehodilo by se to pro knihu typu kodexu. Mohlo by to znamenat, že se jedná o dvojitý dokument, jak tento typ učenci nazývají. V antickém světě existoval právní dokument, který měl speciální účel. Byl to otevřený svitek, který mohl být kdykoli přečten. Tento svitek však obsahoval i skrytou část a z tohoto důvodu se nazýval dvojitý dokument. Skrytá část byla identická k té, která byla volně přístupná. Volně přístupná část byla např. určitý zákon, který byl čten a vyžadován. Po určitém čase mohly být však vzneseny námitky, jestli text zákona někdo neupravil. V takovém případě se veřejně otevřela i druhá, zapečetěná část dokumentu, která musela potvrdit obsah první části svitku. 

Skutečnost, že byl text napsán na obou stranách, může naznačovat, že se jednalo o právní dokument. Také je řečeno, že kniha je v pravici toho, který sedí na trůnu. Řecký termín pro pravici je „epitendexian“. Ranko Stefanovič, který nyní u mně pracuje na disertační práci a od kterého čerpám mnoho informací, které vám nyní sděluji, přišel na to, že termín epidexian neznamená ani tak v pravici, v pravé ruce, jako spíše „po straně“. Všeobecně však překladatelé překládají epidexian jako v pravici a tedy tak, že ten, kdo měl svitek, jej držel v ruce. Ranko se však domnívá, že přesnější překlad zní „po straně“ (at the side). Svitek ležel na trůnu u Boží pravice. Nyní záleží na tom, co si představíme pod termínem trůn. Byl jsem na mnoha místech antického světa a všiml jsem si, že některé trůny jsou velké. Je na nich dostatek místa pro tři, čtyři, pět lidí. Trůn v nebesích je možná větších rozměrů, takže na něm může sedět více než jedna osoba. V antickém světě se všeobecně mělo za to, že místo po pravici krále bylo místem nejvyššího ocenění, nejvyšší úcty jakou mohl někdo obdržet. V Ž 80:17 a v Ž 110:1 je král popsán jako ten, který sedí po pravici Boží. Jinými slovy, spolu s Bohem se podílí na vládě. Mělo to ukazovat, že král Izraele je vládcem společně s Bohem. Jestliže tedy epitendexian neznamená v pravici, ale po pravé straně, potom převzít knihu ve skutečnosti znamená sedět na trůnu. Když přijde Ježíš a převezme knihu, sedí na trůnu vedle Otce. Ježíš se tak ujímá kralování. V Zj 5 je tak znázorněno na antickém pozadí, jak se izraelský král ujímá kralování společně s Bohem. O tomto kralování zpívají dvě písně: Zj 5:5, kde se zmiňuje lev Juda, což byl termín v izraelském kralování, popisuje se tím také Davidův původ. Zde je někdo, kdo udává tón davidovského kralování. Ježíš je v NZ líčen jako ten, kdo sedí na trůnu v nebi po pravici Boží – Mt 26:64, Žd 8:1, atd. 

Zdá se tedy, že správnější překlad je ten, že svitek leží vedle Boha po jeho pravici a tím, že Ježíš přijde a převezme svitek, je uveden na trůn v nebeské svatyni. 

29:30

To však ale neodpovídá na otázku po obsahu knihy. Učenci mají na tuto problematiku mnoho názorů, které se zakládají na pozadí SZ a jiných dokumentů.

1/ Velice populární názor je ten, že svitek reprezentuje poslední vůli římského typu,  závěť, dědictví. V pozadí je myšlenka dědictví. Když nějaká osoba učinila závěť, sepsala ji a šla za sedmi svědky, kteří zapečetili tento dokument a dali tím najevo, že znají jeho obsah a vše bylo učiněno podle práva.

Ve SZ je zákon výkupného práva. (???) (goel ???) Pokud osoba zemřela a neponechala žádného dědice nebo neřekla, že jistá osoba má ztratit dědictví, potom jiný člen rodiny mohl přijít a obnovit toto dědictví. Mohl koupit majetek, který mohl být ztracen a navrátit ho rodině, která o něj přišla. V Jr 32 svitek garantuje budoucí dědictví. 

31:00

Jestli je toto to, co se děje ve Zj 5, potom Beránek bere právní listinu světa. Bere dědictví do světa, když přijímá knihu. Můžeme říci, že Adam byl tím, kdo zdědil tento svět. Avšak Adam ztratil toto dědictví skrze hřích. Ježíš jako druhý Adam přichází a zachraňuje toto dědictví na kříži. Toto pozadí má však několik problémů. Standardní forma právního dokumentu antického světa vypadala přesně tak, jako svitek. Není to pouze závěť , která by vypadala jako toto. Např. autorizovaný dopis. Tento svitek je zřetelně právní dokument. Není však jasný jeho obsah. 

Dalším problémem je to, že idea dědictví není propracována skrze knihu Zjevení tak, jak bychom předpokládali, pokud by svitek byl dědictvím. 

2/ Další možnost je ta, že svitek ve Zj 5 je ten samý jako v Ezechielovi 2 a 3. Ezechiel jedl svitek, který byl sladký v jeho ústech, avšak trpký v žaludku. Ez 2:9-3:3

2:9  Tu jsem viděl, že je ke mně vztažena ruka, a hle, v ní knižní svitek. 

10  Rozvinul jej přede mnou a byl popsán na vnitřní i vnější straně; byly na něm napsány žalozpěvy, lkání a bědování. 

3:1  Řekl mi: "Lidský synu, sněz, co máš před sebou, sněz tento svitek a jdi, mluv k izraelskému domu." 

2  Otevřel jsem tedy ústa a on mi dal ten svitek sníst. 

3  Řekl mi: "Lidský synu, nakrm své břicho a naplň své útroby tímto svitkem, který ti dávám." Snědl jsem jej a byl mi v ústech sladký jako med.

Je tento svitek v pozadí Zj 5? Je to možné, neboť Zj 10 je postaveno na této události Ezechielovi služby. Zj 5 má také Ez 1 jako pozadí tohoto textu. Mohli bychom říci, že existuje strukturová paralela mezi Zj 5 a touto částí Ezechiele. Na druhé straně je svitek v Ezechielovi již otevřen, ve Zj zapečetěn. Obsah Ezechielova svitku jsou žalozpěvy, lkání a bědování. Pokud by toto bylo tím, co má vejít ve známost, proč by Jan plakal? Kdo by chtěl, aby tento svitek byl otevřen, pokud by byl naplněn hororem? Toto vysvětlení nemusí být také správnou odpovědí.

3/ Svitek obsahuje skryté proroctví. Iz 29:11 nám dává příklad tohoto pozadí. 

11  Vidění toho všeho vám bude jako slova zapečetěné knihy. Dají ji tomu, kdo umí číst, se slovy: "Přečti to." On však odpoví: "Nemohu, je zapečetěná."

18  I uslyší v onen den hluší slova knihy a oči slepých prohlédnou z temnoty a ze tmy.

Pro Izajáše je Boží poselství jako zapečetěný svitek té doby, avšak později na konci historie bude kniha rozpečetěna a každý uvidí jeho obsah. 

Iz 30:8  Nyní jsi, napiš to před nimi na desku, zaznamenej do knihy a zůstane to svědectvím do posledního dne, navždy, navěky. 

V Izajáši je tedy skryté proroctví, které bude jednoho dne zjeveno. U Izajáše je tímto proroctvím jeho vlastní kniha. Rozšířením tohoto významu by se mohlo uvažovat o tom, že obsah knihy je obsažen ve svitku ve Zjevení. Pozadím je Iz 29. Žel, nejsou žádné silné strukturální paralely mezi Zj 5 a Iz 29 a 30, takže toto vysvětlení nemusí být také ta nejlepší cesta.

4/ Čtvrtým pozadím je Beránkova kniha života. Je to jediná kniha ve Zjevení, která je jasně označena jako kniha Beránka. Kniha života je však trochu úžeji pojata než to, co se odehrává ve Zj 5. Děj ve Zj 5 není záchrana lidských bytostí, ale je to krize, která zasahuje celý vesmír. 

5/ Mohl by to být svitek korunovace. Když byl izraelský král dosazen na trůn, obdržel svitek – knihu smlouvy, Deuteronomium. Dt 17:18-20

18  Když dosedne na svůj královský trůn, dá si napsat do knihy opis tohoto zákona, opatrovaného lévijskými kněžími. 

19  Bude jej mít u sebe a bude v něm číst po všechny dny svého života, aby se učil bát Hospodina, svého Boha, a bedlivě dodržoval všechna slova tohoto zákona a tato nařízení; 

20  aby se jeho srdce nevypínalo nad jeho bratry a neuchyloval se od příkazu napravo ani nalevo; aby byl dlouho živ ve svém království uprostřed Izraele on i jeho synové.

Během korunovace tedy král obdržel kopii zákona, kopii Deuteronomia. Existují další dva příklady tohoto činu: 2 Kr 11 král Jóaš je korunován a obdrží svitek, 2 Kr 23 Jóšiáš, mladý král, také obdržel svitek Deuteronomia a učil se z něho. V tomto pozadí Dt 17 se nachází kombinace trůnu a svitku a také (dividic???) kralování. Je tedy velice možné, že tento svitek smlouvy je SZ pozadím svitku ve Zj 5. Způsobilost k otevření svitku by potom znázorňovalo právo k panování. Jediným problémem k tomuto vysvětlení je to, že se ve Zj 5 nenachází přímé zmínky k Deuteronomiu. Dt není významným strukturovaným textem ke Zj 5.

Každý text z těchto SZ pozadí má určitou spojitost se Zj 5. Koncept dědictví a osudu světa, koncept soudu v Ezechielovi, skrytí poznání Božího plánu, záchrana Božího lidu, dosazení na trůn izraelského krále – ve všem se nachází určitá spojitost. 

Navrhuji k celé tématice následující: Svitek má spojitost ke konceptu tajemství Boha. Ve Zj 10:7 se vyskytuje scéna otevřeného svitku v rukách mocného anděla. Svitek je v tomto případě otevřením tajemství Boha. Jaké je to tajemství? Je to velký eschatologický plán Boha, který obsahuje záměr Boha zachránit celý vesmír skrze činy Ježíše Krista. Tajemství Boha bylo v NZ odkryto následovníkům Ježíše Krista, avšak bylo skryto těm, kteří jej neznají. Tajemství Boží je taková situace „nyní a přesto ne dosud“. Boží lid zná Boží tajemství. Ovšem ti, kteří nepatří k Božímu lidu jej neznají. Otevření svitku přijde v dovršení tohoto tajemství Božího. Tento svitek tedy reprezentuje něco, čemu by měli křesťané rozumět, ale co bude otevřeno světu až na samém konci. Svitek ve Zj 5 může být eventuálně zjevením Ježíše Krista, které se uvádí ve Zj 1:1. Mluvili jsme o trojím procesu ve Zj 1:1-3, o trojím zjevení od Boha k Ježíši, přes Jana až k lidem. To, že Bůh něco předává Ježíši, se nachází pouze ve Zj 5. Ve Zj 10 předává Ježíš knihu Janovi prostřednictvím anděla. Ve Zj 5 a 10 pravděpodobně vidíme dvě fáze tohoto řetězce zjevení. To, co Ježíš dostává od Boha, není samotná kniha Zjevení, svitek není kniha Zjevení, ale spíše celek Božího záměru pro lidské bytosti a pro celý vesmír. To by vysvětlovalo krizi ve Zj 5. Krize byla tak veliká, že dokonce samotný Bůh ji nemohl vyřešit. Pokud by svitek obsahoval celý Boží plán, potom plán nemůže být uveden v činnost, dokud není svitek otevřen. To by znamenalo, že je celý vesmír ztracen, pokud by se svitek neotevřel. Jak se mohl svitek otevřít? Vyžadovalo to kříž. Byl to kříž, který učinil Beránka hodným. Kříž přivádí celý vesmír k soudu. Vesmírný osud všech lidských bytostí a celého vesmíru nebyl jistý až do kříže. To je velmi silné poselství. Je Zj 5 o tom rozhodujícím okamžiku, kdy kříž Ježíše Krista umožní otevřít plán Boha, aby jej učinil v celém vesmíru? Otevření svitku vyžaduje kříž, vyžaduje také uvedení Krista na trůn. Nyní, kdy je Ježíš na trůnu, bude proveden Boží plán. Bude skryt před zrakem veřejnosti a bude odhalen na konci věků. Plán bude proveden do konce věků. Kde dostávají svatí zběžný pohled na tento plán? V samotné knize Zjevení. Obsah svitku je obsah knihy Zjevení a ještě daleko více. Je to celý plán Boží, je to zjevení Ježíše Krista, které bylo dosvědčeno v knize Zjevení. 

Rozhodujícím pozadím pro svitek musí být uvedení Krista na trůn. Je to při inauguraci Ježíše, kdy se tyto věci Božího plánu daly v pohyb. Připomeňme si důkaz v podobě konceptu po pravici Boží, narážka na (devidic) kralování, Zj 3:21 říká, že Ježíš se připojil ke svému Otci na trůnu, koncept toho, který je hoden, koncept toho, který je schopen otevřít knihu, vyjádření příslušníka královské rodiny, rozhodujícím pozadím pro Zj 5 je uvedení v úřad (devidic) krále v Dt 17 a v dalších textech SZ. Poselství krásně zapadá do hlavních NZ témat jako je Ježíš sedící po pravici Boží, témat „nyní, ale doposud ne“, tématu kříže jako rozhodující události lidské historie, tématu evangelia a jeho skrytí pro ty, kteří jej neznají a neznají zjevení Ježíše Krista. 

COL 294 „Když židovští vůdci řekli, aby se na ně vylila jeho krev, jejich rozhodnutí bylo zaznamenáno v této knize, aby bylo zjeveno v poslední den.“ 

Obsah knihy bude zjeven, až se rozlomí sedm pečetí. Proces rozlamování musí Kristus vykonat, než bude rozhodnuto o osudu všech lidí. Zj 5 je ten bod, ve kterém je osud všech lidí zajištěn v Kristu a na kříži. Jsou však mnohé další události, které musí proběhnout, než budou moci být spravedliví odměněni. Kniha Zj postupuje  od doby, kdy Kristus zajistil Boží plán k jeho provedení a dokončení na konci věků. 

24/ Sedm pečetí a zkušenost církve  (Seven Seals and the Experience of the Chuch)

V této prezentaci budeme mluvit o Zj 6. kapitole ze všeobecného pohledu. Scéna ve Zj 5 je základem pro Zj 6. Zj 5 se zabývá uvedením Ježíše na trůn v nebeské svatyni. Ježíš vstupuje do služby po pravici Boží. Tento děj předchází otevírání pečetí. To, co se děje ve Zj 6 se děje proto, co se stalo ve Zj 5. Otevírání pečetí je důsledek toho, že Beránek převzal knihu. Otevírání pečetí není otevírání knihy. Všech 7 pečetí musí být rozlomeno, než se zpřístupní obsah knihy. 

Události ve Zj 6 jsou spuštěny událostmi v nebi, když Beránek rozlamuje pečetě. Události ze Zj 6 se dějí všechny na Zemi. V určitém smyslu je nebe přímo spojené se Zemí. Nic se neděje na Zemi, co není ustanoveno v nebi. Konec Zj 6 nás přivádí k závěrečným událostem historie Země, přivádí nás k událostem spojených s 2. příchodem Ježíše Krista. Kde začíná 6. kapitola? Začíná po skončení děje 5. kapitoly. Začíná po inauguraci Ježíše, jeho dosazení na trůn a důsledků z toho vyplývajících. 

(shrnutí předcházejících prezentací na téma Zj 3:21-Zj 6)

10:17

Jaká je povaha pečetí? Jsou soudem zlých nebo se zaměřují spíše na Krista a jeho lid ve světě? Zaměření na Lv a Dt naznačuje, že se jedná spíše o zaměření na Boží lid, při nejmenším při čtyřech jezdcích. Válka, hlad a mor jsou apokalyptickými výrazy skrze celý SZ pro Boží soud jeho lidu. Scéna ve Zj 6 však zanechává také některé náznaky, že je děj zaměřen také na ty, kteří jsou mimo smlouvu Hospodinovu. Předběžný závěr může být tedy ten, že důraz pečetí je kladen na Boží lid ve světě, je to církev ve světě. Dalším důkazem je toto: Pronásledování se zdá jako důležité téma a v 5. pečeti duše pod oltářem jistě reprezentují Boží lid a ne ty zlé. Téma pronásledování je obsaženo také ve 2. pečeti. Tento koncept nás vede k tomu, že se jedná o zkušenost církve a ne světa. Paralela k Zj 19 s bílým jezdcem naznačuje, že trvající bitva mezi Kristem a jeho lidem na jedné straně a jejich nepřáteli na druhé straně je ve středu pozornosti ve Zj 6, stejně jako ve Zj 19. Všechny události Zj 6 pokrývají celou křesťanskou éru, události Zj 19 přicházejí k závěru dějin, všeobecný charakter těchto kapitol je stejný. Předpokládejme, že tak jako se Zj 19 zaměřuje převážně na Krista a jeho lid, tak tomu je ve Zj 6. Zj 3:21 ukazuje, že Zj 6 se zabývá vývojem Božího lidu na Zemi v jeho vítězství. Zj 6 má něco společného se zaslíbeními vítězství v poselstvích sedmi církvím. Tomu, kdo zvítězí, dám se mnou usednout na trůn, také jako já jsem zvítězil a posadil se k Otci na jeho trůn. Toto základní vyjádření pokrývá text Zj 4-7. Zj 6 se zejména zabývá neustálým vývojem překonávání a vítězství Božího lidu na Zemi. Neměli bychom však opomenout, že modlitby svatých jsou také v centru této pasáže. Ve Zj 6:9-11 se uvádí duše pod oltářem, které křičí k Bohu, aby soudil svět a pomstil je. Modlitby svatých jsou také zmíněny ve Zj 5:8, kde jsou drženy v napřažených rukách 24 starců. Takže mnoho důkazů ukazuje, že se pečetě zabývají převážně Božím lidem. 

Dalším zajímavým důkazem je to, že důsledky pečetí dopadají na čtvrtinu země. Zj 6:8 „A hle, kůň sinavý, a jméno jeho jezdce Smrt, a svět mrtvých zůstával za ním. Těm jezdcům byla dána moc, aby čtvrtinu země zhubili mečem, hladem, morem a dravými šelmami.“ Jezdci a jeho společníkům je dána moc nad čtvrtinou země. To přivádí k domněnce, že každý ze 4 jezdců má moc nad čtvrtinou země. Není to přímo zaznamenáno v textu, ale naznačuje to také Zj 7:1 „Potom jsem viděl, jak se čtyři andělé postavili do čtyř úhlů země a bránili všem čtyřem větrům, aby žádný z nich nevál na zemi ani na moře ani na jakékoli stromoví.“ V této prezentaci nemáme dostatek času, abych vysvětlil vztah mezi Zj 7:1 a 4 jezdci. Zmíním se pouze o tom, že ve Zj 6:1-8 je každý kůň uveden jednou ze 4 živých bytostí. Když budeme procházet textem, uvidíme, že první živá bytost uvádí prvního koně, druhá druhého koně, atd. Každý kůň je tedy pod kontrolou jedné ze čtyř živých bytostí. Zj 7:1 uvádí 4 anděly, které tvoří paralelu ke 4 živým bytostem a každý z těchto 4 andělů zadržuje jeden ze 4 větrů. Takže větry tvoří paralelu ke koním a tato paralela se nachází také ve SZ. Každý z těchto 4 andělů má pod kontrolou čtvrtinu země a používá tyto koně jako součást své moci. To naznačuje, že každému ze 4 koní náleží čtvrtina země. Trubky ve Zjevení připadají na třetinu země. Nádoby hněvu ve Zj 16 připadají na všechnu zemi. To je velmi zajímavé. Existuje posun v ranách ve Zjevení ze čtvrtiny země k třetině země k celé zemi. Kolik částí má království satana? Podle Zj 16:19 má satanovo království 3 části. To naznačuje, že trumpety dopadají na části království satana, na třetiny země. Pečetě se ale zaměřují na čtvrtiny. To naznačuje, že se pečetě zaměřují na Boží lid a různé části království satana. Tento koncept čtvrtin země je dalším důkazem, že se pečetě zabývají Božím lidem a jeho zkušeností ve vztahu ke světu. 

19:00

Závěrečný poukaz na povahu pečetí: Synoptická apokalypsa má podobné zaměření na pečetě. Na co se zaměřuje Mt 24, Mk 13, Lk 21? Na Boží lid nebo na ty zlé? Zaměřuje se na obojí se zvláštním důrazem na Boží lid. Synoptické evangelium řeší osud Božího lidu ve světě; je to jeho všeobecný popis Boží zkušenosti ve světě. Zkušenost ve světě mezi křížem a 2. příchodem JK. 

Co se tedy děje zde v pečetích? Zdá se mi, že Zj 6 líčí postupující dobývání Ježíšova království skrze křesťanskou éru. Ježíš dobývá své království ne svojí osobní a přímou účastí, kterou činil, když pobýval na této zemi, ale skrze Ducha Svatého a skrze církev. Důraz ve Zj 6 je na církev Ježíše Krista a její zkušenost ve světě a její ovlivňování světa skrze křesťanské dějiny. Kázání evangelia je ve skutečnosti dílo zapečeťování. Můžeme se na to podívat i z jiného pohledu. V Zj 5 je Ježíš korunován v nebesích. Na nebeských místech je uznán jako vládce celého vesmíru. Ale je jedna část vesmíru, která není ještě součástí jeho vlády a tou je naše Země. Je mnoho lidí na této Zemi, kteří odporují jeho vládě, je také mnoho lidí, kteří vůbec neví o svědectví Bible. Musíme si uvědomit, že Ježíšovo kralování v současné době je omezeno na obyvatele jeho současného království. Pečetě však znázorňují proces Ježíšova postupného dobývání království skrze církev. Ježíš postupně přidává další osoby do svého království. V určitém slova smyslu bychom mohli říci, že tím, že se staneme křesťany, se uskutečňuje proces získávání občanství v nebesích. Staneme se adoptovanými občany tohoto království. Jednoho dne, na konci dějin, zazní výzva, která bude zahrnovat otázku, do jakého království se chtějí lidé zařadit. 

Pečetě mají co do činění s představováním evangelia a reakcí na evangelium těch, kteří jsou ve světě. Ti, kteří přijímají evangelium, jsou zapečetěni. Ti, kteří jej zavrhují, jsou postupně zatvrzováni, dokud nebudou označeni pro věčnou smrt. Konečný důsledek pro toto dílo zapečeťování jsou dvě žně při dovršení. Je to očividné v Zj 14, kde je žeň obilí a vína. 

Jaká je tedy odpověď na otázku? Jaké povahy jsou pečetě? Pečetě se zabývají převážně osudem evangelia a osudem církve ve světě. Zabývají se však také těmi, kteří zavrhnou evangelium a z toho pramenícími důsledky v jejich životech. 

23:00

Máme brát pečetě symbolicky nebo doslovně? Vykladači rozvinuli oba dva způsoby. Já dávám přednost tomu výkladu, že pečetě ukazují symbolickou vizi a beru obrazy v pečetích symbolicky. Proč? Zj 1:1 říká v originálním textu, že vize, kterou Jan viděl, byla dána najevo Ježíšem. Zjevení je postaveno na projevené vizi. Dávat najevo se musí něco, co je záhadné, skryté. Zde se odkrývá budoucnost. Kniha Zjevení je symbolická kniha. V Bibli bychom měli vše brát doslovně, tak, jak to čteme, pokud jasně z pasáže nevyplývá, že je míněna alegoricky nebo symbolicky. Je tomu však jinak, pokud čteme knihu Zjevení. V knize Zjevení je třeba věci považovat za symboly, pokud jasně nevyplývá, že se jedná o doslovné věci či děje. 

Druhým důvodem, proč beru věci ve Zjevení symbolicky, je ten, že jsem ještě nečetl v žádném biblickém komentáři výklad, že by čtyři koně byli doslovné. Každý tomu rozumí tak, že tito koně představují něco jiného, představují církve nebo podmínky, atd. Pokud nebereme čtyři koně doslovně, proč bychom měli brát další aspekty této vize doslovně?       

Třetí důvod pro symbolický pohled Zj 6 je ten, že Zj 4 a 5 jsou také velmi symbolické. Jistě nechce nikdo tvrdit, že lev nebo beránek představuje jakýsi skutečný obraz, jak vypadá Ježíš. Lev a beránek jsou jazykovými symboly, kterými má čtenář prohloubit své porozumění toho, kdo je Ježíš. Není to doslovný popis Ježíše. 

Čtvrtý důvod, proč věřím, že by Zj 6 mělo být chápáno symbolicky, je ten, že kapitola vytváří promyšlený a souvislý celek. Pokud vezmeme čtyři koně symbolicky, vyjadřují krásný popis reality křesťanského věku, což si ukážeme v dalších prezentacích.

Pátý a poslední důvod, proč by pečetě měly být brány symbolicky, je obraz ve Zj 6:9-11. Je to obraz duší pod oltářem. Mnoho lidí se dívá na tento text tak, že jsou v nebesích odhmotněná těla věřících, kteří jsou před oltářem v nebi a křičí k Bohu, aby je pomstil. Tento výklad nevypadá věrohodně, přinejmenším při tom, když jej vezmeme doslovně. Křičel Ábel ze země? Byla jeho krev živá a vydávala hlas? Ne. Co Bůh říká v Gn 4 je to, že se intenzivně zajímá o Ábela. Ví, že byl Ábel zabit a bere to velice vážně. Smrt Ábela, která zanechala krev na zemi, křičí k Bohu po spravedlnosti. Bůh neignoruje utrpení svého lidu, neignoruje zneužívání, vraždy a podobné věci. Zdá se mi, že duše pod oltářem ve Zj 6 je nutno chápat symbolicky jako znamení Božího vnímání utrpení jeho lidu a jeho záměru s tím něco udělat. 

Navrhuji tedy, že budeme brát pečetě Zj 6 symbolicky, pokud jasně nebude z textu vyplývat, že bychom jej měli chápat doslovně. Je jeden text, který jasně ukazuje k doslovnému výkladu. Budeme se jím zabývat v dalších prezentacích. 

28:40

Poslední otázka: Měli bychom vidět pečetě jako historicky postupné a nepřetržité? Byly pečetě rozlamovány jedna po druhé jako historická posloupnost? Nebo bychom měli rozumět pečetím jako nějakému všeobecnému popisu historické éry bez konkrétní posloupnosti? Existují důvody k tomu, aby se vykladači dali oběma směry. Zabývali jsme se již všeobecným vzorem, který začíná křížem, potom se zaměřuje na šíření evangelia a lidské reakce na evangelium, u 5. pečetě je výzva k soudu a v 6. pečeti je provedení soudu. Vypadá to tedy, jako kdyby byl určitý pohyb od začátku až do konce křesťanské éry. Postup je tedy od všeobecných skutečností křesťanského věku přes dobu pronásledování až k době konce. Když vezmeme v úvahu tento všeobecný vývoj v čase, jedná se o rigidní, neměnnou historickou posloupnost nebo je to spíše vývoj myšlenek? Musíme vzít v úvahu, že válka, hlad a mor nemají neměnnou posloupnost v SZ. Kdyby chtěl Jan vyjádřit rigidní, neměnný vývoj, použil by asi jiné pozadí než toto. Ve skutečnosti je posloupnost v SZ válka, hlad a mor tak stereotypní, že může být použita v libovolném pořadí. Lidé mohou mluvit o hladu, moru a válce nebo o moru, válce a hladu atd. Z posloupnosti válka, hlad a mor bychom neměli získat dojem, že se jedná o rigidní posloupnost. 

30:55

Postrádají pečetě odkazy v čase? Pokud by se pečetě odehrávaly v časové posloupnosti, očekávali bychom nějaké odkazy času. To nás může napadnout při srovnání s troubením, neboť troubení má mnoho časových posloupností. Troubení se např. odehrává v pěti měsících a v 42 měsících a v 3,5 dnech a je tam nářek dokud neskončí a potom přichází jiný atd. Troubení má tedy jasnou časovou posloupnost, zatímco nejsou žádné odkazy zde v pečetích. 

Jiný důkaz pro to, že jsou pečetě vyjádřeny všeobecným způsobem, je uveden v Zj 6:2, který je součástí bílého koně. „A hle, bílý kůň, a na něm jezdec s lukem; byl mu dán věnec dobyvatele, aby vyjel a dobýval.“ Nebudu nyní vysvětlovat celou frázi. V řečtině spojení „aby vyjel a dobýval“ vyjadřuje stále probíhající čas. Jinými slovy, jezdec vyjel dobývat a nepřestane dobývat, dokud nic k dobývání nezůstane. Bílý kůň tedy pokrývá celé období křesťanské éry. Pokud tomu je tak, potom mohou být ostatní koně použity také všeobecně a jejich působení může být stále trvající. Minimálně bílý kůň není limitován k určitému časovému období.

Mohli bychom tedy říci, že pečetě nejsou rigidně historické, ale všeobecně popisují křesťanské dějiny a jejich charakteristiku. Je také velmi zajímavé, že čtyři koně dobře zapadají do kontextu začátků křesťanské historie. Prvním obdobím křesťanské historie je rychlé rozšíření evangelia, které symbolizuje bílý kůň. Potom přichází období pronásledování, rozdělení a kompromisů. To je doba, ve které se vytratilo jasné porozumění evangeliu. Nakonec přichází období duchovního úpadku a temna středověku. Minimálně ve všeobecném způsobu popis koňů zapadá do postupu křesťanské historie. 5. a 6. pečeť se zaměřuje na konec křesťanských dějin. Po době dlouhého pronásledování vyvstane volání po soudu. Soud se začíná realizovat, objevují se nebeská znamení konce a přichází vyvrcholení v 7. pečeti.

Pečetě tedy nejsou rigidním historickým postupem jako u troubení. Spíše je můžeme chápat jako všeobecný vývoj událostí skrze křesťanskou historii.

Shrnutí předchozích prezentací:

Zjevení se zabývá celkovým pojetím a zkušenostmi církve skrze křesťanské dějiny. Zjevení je však také osobní. Kdo má uši, slyš, co Duch praví církvím. Ve Zjevení je výzva k opravdovosti v našem osobním vztahu s Bohem. Je to výzva k odstranění kompromisů s hříchem. Je to výzva k věrnosti a upřímnosti k Bohu a se všemi křesťany. Je to výzva k pokání a k návratu. Je to výzva k nazývání věcí pravými jmény. Je to výzva k přijmutí slov knihy Zjevení a celé Bible. Je to výzva ke skutečné víře a ke skutečnému životu v Kristu. Je to výzva k rozhodnutí se cele pro Ježíše právě teď. 

25/ SZ-NZ pozadí Zjevení 6 (The Old-New Testament Background of Rev 6)

Dostáváme se k podrobnému studiu Zjevení 6-9, které pokrývá pečetě a troubení. Je to vzrušující, zneklidňující, frustrující a složitý úsek Zjevení. Pokud máme zkoumat tak složitý text jako tento, je třeba se také zabývat příbuzným materiálem, který znal autor, když psal tento biblický text. Pokud chceme rozumět tomuto textu, tak je zapotřebí rozumět doprovodnému materiálu, jinak bychom si mohli myslet, že rozumíme textu, ale byli bychom někde zcela jinde. V apokalyptických textech bývá většinou první dojem mylný, text se musí studovat do opravdové hloubky. 

Ve Zj 4 a 5 je vidění trůnu a toho, kdo na něm sedí a který je uctíván jako Stvořitel. Potom se vidění zabývá knihou, kterou není nikdo ve vesmíru schopen otevřít. Přichází Beránek, který je hoden otevřít knihu, neboť byl obětován. Bere knihu a rozlamuje pečetě. Tento děj je v pozadí kapitoly 6. Události Zj 6 se odehrávají, když Beránek bere knihu a rozlamuje pečetě, aby ji mohl přečíst. 

Vidění ve Zj 4 a 5 je podobné několika SZ vidění proroků o nebeském trůnu. Text Zj 4 a 5 je postaven na základě SZ jazyka a myšlenek o nebeském trůnu např. u Daniele, Ezechiele atd. Když přijdeme k Zj 6, mění se pozadí tohoto textu. 

Lv 26:21-26 

21  Jestliže mi i pak budete odporovat a nebudete mě chtít poslouchat, přidám vám sedmkrát víc ran pro vaše hříchy. 

22  Pustím na vás polní zvěř. Ta vás připraví o děti, vyhubí váš dobytek a ztenčí vaše řady; vaše cesty zpustnou. 

23  Jestliže se tím nedáte ode mne napomenout a budete mi dále odporovat, 

24  i já se vám budu stavět na odpor a budu vás bít sedmkrát víc za vaše hříchy. 

25  Uvedu na vás meč pomsty, aby pomstil porušování smlouvy. Shromáždíte-li se do svých měst, pošlu mezi vás mor a budete vydáni do rukou nepřítele. 

26  Až vám zlomím hůl chleba, bude deset žen pro vás péci chléb v jediné peci a budou vám odvažovat chléb na příděl. Budete jíst, ale nenasytíte se. 

Přečtěme si Lv 26:21 a následně celou kapitolu Zj 6. Zjistíme, jak je Lv důležitým pozadí celé kapitoly. „Přidám vám sedmkrát víc ran“ – ve Zj 6 je 7 pečetí. Vyskytují se zde divoká zvěř, meč, rány, hlad, lidé odměřující chléb. 

O čem pojednává Lv 26? Lv je text, který je nazýván některými učenci jako „svatý zákoník“, tedy text, ve kterém Bůh vysvětluje svému lidu přikázání a pravidla, podle kterých se mají řídit. Na konci těchto nařízení je v Lv 26 řada požehnání a zlořečení. Pokud by Izrael poslouchal Boha, obdržel by pozitivní důsledky smlouvy, pokud by byl neposlušný, obdržel by negativní důsledky. Tento koncept se nazývá požehnání a zlořečení. Bůh varuje svůj lid. Pokud poruší smlouvu s Bohem, budou následovat negativní důsledky, přísahy smlouvy, budou se dít špatné věci jako např. útoky divé zvěře, meč – tedy války, rány – mor, nemoci a hlad. V Lv 26 je tímto zlořečením soud Hospodina. Rány mají způsobit probuzení lidu z duchovní letargie, vytrhnout jej ze stavu, ve kterém odporují Bohu. Mají jej přivést zpět k Hospodinu. Pokud nebudou činit pokání, stanou se ještě daleko horší věci. Lv 26:27, 28

27  Jestliže mě ani přesto neuposlechnete a budete mi dále odporovat, 

28  i já se vám budu stavět na odpor v rozhořčení a budu vás trestat sedmkrát víc za vaše hříchy.     

31  Obrátím vaše města v trosky, vaše svatyně zpustoším a nepřivoním k libé vůni vašich obětí. 

32  Sám zpustoším zemi tak, že nad ní strnou i vaši nepřátelé, kteří se v ní usadí. 

33  Vás pak rozptýlím mezi pronárody, vpadnu vám s taseným mečem do zad, takže se vaše země stane pustinou a vaše města se promění v trosky.

Pokud vezmeme Lv 26 jako pozadí Zj 6, vyskytují se v něm důsledky neposlušnosti. Tyto důsledky jsou progresivní. Bůh se snaží probudit svůj lid. Pokud neposlouchá, pokud pokračuje ve svém odvrácení, přijde den, ve kterém Pán Bůh pošle na svůj lid jiný lid s jiným bohem a nechá svůj lid přemýšlet o tom, pod kterou vládou se má lépe. Konečným důsledkem neposlušnosti Izraelitů byl exil z Izraele, exil od Hospodina. O tomto konceptu je Lv 26. 

V Zj 6 nemáme jazyk vidění trůnu ve SZ, ale je tam obsažen jazyk zlořečení smlouvy. Je to jazyk důsledků neposlušnosti. Zjevení je NZ kniha a jako NZ kniha má trochu jiný vztah k těmto SZ myšlenkám. Ježíš Kristus se stává středem smlouvy. Svitek, který Beránek bere ve Zj 5, je svitek smlouvy, který v určitém smyslu reprezentuje vztah mezi Ježíšem Kristem a jeho lidem. Zj 6 má tím pádem co dělat s důsledky lidí, kteří ztratili svůj vztah k Ježíši Kristu nebo jsou v něm vlažní. Jsou tam obsaženy duchovní důsledky tohoto stavu. Zj 6 je o tomto konceptu. Pečetě navazují na tento SZ jazyk smlouvy, který popisuje důsledky, které přicházejí, když lidé poruší smlouvu se svým Bohem. 

Jiný text je v Iz 24:5,6. 

5  Zhanobena je země svými obyvateli, neboť přestoupili zákony, změnili nařízení, porušili věčnou smlouvu. 

6  Proto pozře zemi prokletí, kdo v ní přebývají, budou pykat; proto obyvatelé země zajdou v žáru a zůstane lidí maličko.

Dokonce ekologická katastrofa, kolaps stability země se odehraje před těmi, kdo porušili smlouvu se svým Bohem. Meč, hlad, mor a divoká zvířata, které se vyskytují ve Zj 6 navazují na tento SZ koncept, že Bůh učinil smlouvu s lidmi na zemi. Pokud je tato smlouva ignorována, pokud je vysmívána, nevyhnutelně přicházejí důsledky. 

Další text je v Dt 32:23-25.

23  Samé zlo na ně shrnu, vystřílím na ně své šípy. 

24  Budou vysíleni hladem, stráveni nákazou, přehořkou morovou ranou. Vydám je zubům šelem a jedovatým plazům v prachu. 

25  Venku jim připraví sirobu meč, v komnatách zachvátí strach jinocha i pannu, kojence i muže šedivého.

41  Nabrousím-li svůj blýskavý meč, chopí-li se moje ruka soudu, vykonám nad svými protivníky pomstu, odplatím těm, kdo mě nenávidí. 

42  Opojím své šípy krví - můj meč bude požírat maso -, krví skolených a zajatých, hlavou nepřítele s vlajícími vlasy." 

43  Pronárody, zaplesejte s jeho lidem, vždyť on pomstí krev svých služebníků, vykoná nad svými protivníky pomstu a svou zemi, svůj lid, zprostí viny.

Pokud jsme dobře četli Zj 5, všimli jsme si konceptu války, hladu a moru, ale také pomsty krve božího lidu. Motiv pomsty se vyskytuje v 5. pečeti. Dt 32 jde o krok dále než Lv 26. Tak jako v Lv 26 je Dt 32 částí zákoníku svatosti, ve kterém dává Hospodin svému lidu mnoho zákonů a potom jim říká o požehnání a zlořečení, zejména v kap. 28. V Dt 32 je Hospodin varuje, že pokud nebudou poslouchat, pokud nebudou dodržovat svůj díl smlouvy, tak bude důsledek v meči, hladu a moru a nakonec bude následovat exil. Je zde ale ještě jedna dimenze, neboť Bůh použije nepřátelský lid, aby provedl tyto důsledky. Nepřátelské národy jako Babylon, Asýrie a další přijdou a odvlečou jeho lid do zajetí, přivedou je do exilu. Stanou se božími vykonavateli tohoto soudu. Stane se však zajímavá věc. Tyto nepřátelské národy jakýmsi způsobem přehnaly svoji roli soudců od Hospodina, potrestali Boží lid více než měli. V Dt 32:41-43 Bůh obrátí soud. Meč, hlad a mor nepostihují pouze jeho lid, ale také nepřátele, aby se jeho lid osvobodil a pomstila se krev jeho lidu. 

V pozadí 7 pečetí jsou dva aspekty těchto přísah. První je ten, jaké důsledky dopadnou na Boží lid, pokud se zpronevěří tomu, co je správné. Ale další důsledky padají také na okolní svět, který neuznává Hospodina. Lidé mimo Boží lid jsou také ve smlouvě s Hospodinem, i když to nevědí a vůbec je to nezajímá. Poslušnost Bohu přináší pozitivní důsledky, i když dotyčná osoba nezná Písmo a nezná Boha. Na druhé straně, pokud se někdo chová způsobem odporujícímu moudrému životu, odporujícímu smlouvě, přináší to své důsledky. Co se děje ve SZ je to, že Dt 32 a Lv 26 se stávají tak stereotypními, tak běžně porozuměnými, že vše, co je třeba říci o tom, aby se vyjádřila zlořečení smlouvy, je válka, hlad a mor. Pokud někdo řekl tato slova po sobě, každý věděl, že se mluví o Lv 26, Dt 32, o vztahu Božího lidu k Bohu. Když se podíváme na knihy jako je Jeremiáš a Ezechiel, které vznikly přibližně o 1000 let později, tedy potom, co se mnoho z již napsaného už uskutečnilo, najdeme v nich, že tyto věci byly dobře známy. Válka, hlad a mor byl způsob, kterým Boží lid zažíval důsledky svého selhání žít podle smlouvy. 

Ez 14:12-21

12  I stalo se ke mně slovo Hospodinovo: 

13  "Lidský synu, jestliže by země proti mně zhřešila a zpronevěřila se a já bych na ni napřáhl svou ruku, zlámal jí hůl chleba a seslal na ni hlad, takže bych z ní vymýtil lidi i dobytek, 

14  a byli by v ní tito tři muži: Noe, Daniel a Jób, ti vysvobodí svou spravedlností jen sami sebe, je výrok Panovníka Hospodina. 

15  Kdybych přivedl na zemi dravou zvěř, aby ji vylidnila, takže by byla zpustošena a nikdo by jí kvůli zvěři neprocházel, 

16  ti tři muži v ní, jakože jsem živ, je výrok Panovníka Hospodina, nevysvobodí ani své syny a dcery; vysvobodí pouze sebe, země však bude zpustošena. 

17  Nebo kdybych na tu zemi uvedl meč a rozhodl bych, aby meč prošel zemí, a vymýtil bych z ní lidi i dobytek, 

18  ti tři muži v ní, jakože jsem živ, je výrok Panovníka Hospodina, nevysvobodí ani své syny a dcery, vysvobodí pouze sebe.

Nebo kdybych na tu zemi poslal mor a vylil na ni své rozhořčení krveprolitím, aby z ní byli vymýceni lidé i dobytek, 

20  Noe, Daniel a Jób v ní, jakože jsem živ, je výrok Panovníka Hospodina, nevysvobodí ani syna ani dceru. Svou spravedlností vysvobodí jen sami sebe." 

21  Toto praví Panovník Hospodin: "I když pošlu na Jeruzalém tyto své čtyři přísné soudy: meč, hlad, dravou zvěř a mor, abych z něho vymýtil lidi i dobytek, 

22  hle, zbude v něm hrstka synů a dcer, kteří vyváznou; budou vyvedeni a vyjdou k vám. Uvidíte jejich cestu a jejich skutky a najdete útěchu po zlu, které jsem uvedl na Jeruzalém, po tom všem, co jsem na něj uvedl.

V textu je vidět jasná paralela k Lv 26 a Dt 32. Textů jako je tento je mnoho v Jeremiášovi a Ezechielovi. Je to stereotypní vyjádření pro důsledky neposlušnosti smlouvy, pro zlořečení smlouvy – meč, hlad, mor, divoká zvěř. 

Toto je tedy hlavní pozadí k tomu, co se děje ve Zj 6. Jsou to důsledky smlouvy. Je to vyjádření toho, co se děje s lidmi, pokud neposlouchají Boha. 

Ve SZ je však ještě jedno pozadí, ukážeme si několik dalších textů: Za 1:8-17

8  V noci jsem viděl, hle, muž sedí na ryzáku, stojí mezi myrtovím v hlubině a za ním koně ryzí, plaví a bílí. 

9  Zeptal jsem se ho: "Co to znamená, můj pane?" Boží posel, který se mnou mluvil, mi odvětil: "Já ti vysvětlím, co to znamená." 

10  A muž stojící mezi myrtovím pokračoval: "To jsou ti, které vyslal Hospodin, aby procházeli zemí." 

11  Oni pak oslovili Hospodinova posla stojícího mezi myrtovím: "Procházeli jsme zemí a celá země si poklidně bydlí." 

12  Nato Hospodinův posel zvolal: "Hospodine zástupů, jak dlouho se ještě nechceš slitovat nad Jeruzalémem a nad judskými městy, jimž dáváš pociťovat svůj hrozný hněv již po sedmdesát let?" 

13  Hospodin poslovi, který se mnou mluvil, odpověděl slovy dobrými, slovy útěšnými. 

14  Posel, který se mnou mluvil, mi nato řekl: "Provolej, že toto praví Hospodin zástupů: »Horlím pro Jeruzalém a Sijón velkou horlivostí,

15  jsem hrozně rozlícen na sebejisté pronárody, které hned přiložily ruku k zlému, jakmile jsem se na svůj lid jen maličko rozlítil.« 

16  Proto praví Hospodin toto: »Obrátím se k Jeruzalému s hojným slitováním; bude v něm zbudován můj dům, je výrok Hospodina zástupů, a nad Jeruzalémem bude nataženo měřící pásmo.« 

17  Dále provolej, že toto praví Hospodin zástupů: »Má města budou znovu oplývat dobrem.« Hospodin znovu potěší Sijón a znovu si vyvolí Jeruzalém."

Tento text nám opět ukazuje dva aspekty přísahy smlouvy. Zaprvé, tresty mohou být nařízeny na Boží lid, který opustil věrnost Hospodinu a Bůh se jej pokouší volat zpět. Zadruhé se mohou týkat také nepřátel Božích, které si Bůh použil k tomu, aby potrestali jeho lid, avšak jak říká např. verš 15, tento trest přehnali, byli daleko tvrdší, než Bůh zamýšlel. 

Text také zmiňuje 4 koně, které tvoří jasné pozadí pro Zj 6. Mají různé barvy a provádějí důsledky neposlušnosti. V textu se rovněž vyskytuje výraz „jak dlouho, Panovníku?“, který se vyskytuje v 5. pečeti.

Důvodem těchto přísah smlouvy bylo znovu obnovit Boží lid a potrestat jeho utlačovatele. Co vyjadřují koně je to, že Bůh je odhodlán k činu. Když čteme o těchto čtyřech různobarevných koních v Zachariáši, dozvídáme se, že Bůh je odhodlán vykonat svoji smlouvu, sliby smlouvy, které stanoví, že pokud lidé budou neposlušní, Bůh vykoná svoji smlouvu, tedy vykoná její důsledky. Takže 4 koně ve Zj 6 jsou Božím činem. Nejsou to pouze nějaké události, které se stanou na Zemi, ale jsou to záměrně vykonávané činy Bohem, jsou to činy soudu podle jeho smlouvy. 

26:52

V Za 6:1-8 se opět hovoří o tématu 4 koňů.  

1  Znovu jsem se rozhlédl a vidím, hle, mezi dvěma horami vyjíždějí čtyři vozy. Ty hory byly měděné. 

2  V prvém voze byly zapřaženi ryzáci, v druhém vraníci, 

3  v třetím bělouši a ve čtvrtém grošáci, statní koně. 

4  Obrátil jsem se na posla, který se mnou mluvil, a otázal jsem se ho: "Co to znamená, můj pane?" 

5  Posel odpověděl a řekl mi: "To vycházejí čtyři nebeští duchové, kteří stojí před Pánem celé země." 

6  Vraníci vyjíždějí do severní země. Po nich vyrazili bělouši, zatímco grošáci vyjeli do země jižní. 

7  Ti statní koně tedy vyrazili ve snaze projet křížem krážem zemi, neboť posel řekl: "Projeďte zemi křížem krážem." I projížděli zemí. 

8  Pak na mne zvolal a promluvil ke mně: "Pohleď, ti, kteří vyjeli do severní země, uklidnili mého ducha, co se severní země týče."

 Kniha Zachariáš je velice podobná knize Zjevení v konceptu symbolů. Nebudeme nyní dopodrobna studovat Zachariáše, ale pozastavíme se u několika bodů, které jsou důležité pro Zjevení.

Severní zemí je míněn Babylon. Babylon byl utlačovatelem Božího lidu  v době, kdy tyto verše Zachariáš psal. Babylon byl dobyt Kýrem, v době, kdy byla psána kniha Zachariáš. Toto je scéna důsledku porušení smlouvy. Vidíme války a různé střety mezi národy a často si myslíme, že jsou náhodné. Bible však uvádí, že Bůh má  pod kontrolou události této Země, zejména co se týče svého lidu. Neuvědomujeme si, jak často jsou události mezi národy vedeny Hospodinem. 

Ve verši 5 se uvádí,  že koně jsou 4 nebeští duchové, v originále je 4 nebeské větry. 4 nebeské větry a 4 koně jsou dva různé symboly pro jednu věc. Zj 7:1 “Potom jsem viděl, jak se čtyři andělé postavili do čtyř úhlů země a bránili všem čtyřem větrům, aby žádný z nich nevál na zemi ani na moře ani na jakékoli stromoví.“ Vykladači Bible se často ptají, co je to za větry. Předpokládám, že tyto 4 větry ze Zj 7 jsou jiný symbol, ale se stejným významem jako 4 koně ze Zj 6. V obou případech mají nad nimi kontrolu andělé. 4 živé bytosti ovládají 4 koně, 4 nebeské větry ovládají 4 andělé. 4 větry ze Zj 7 tedy navazují na 4 koně ze Zj 6, je to stejná symbolika. 

Shrňme tuto tématiku: 4 koně ve Zjevení a další navazující symboly jsou o neposlušnosti a jejích důsledcích. V tomto případě se jedná o neposlušnost vůči smlouvě NZ, evangeliu Ježíše Krista. Když se na tomto světě hlásá evangelium a je zavrženo, přicházejí důsledky. Nejsou vždy bezprostředně viditelné sekulárními lidmi, ale jsou reálné, duchovní a Pán Bůh má pod kontrolou to, co se děje. 

Tyto důsledky padají nejprve na Boží lid, když je nevěrný evangeliu, avšak v důsledku toho přijde také den, kdy důsledky neposlušnosti padnou také na nepřátele Božího lidu. Boží lid bude však zachráněn a půjde do nového Jeruzaléma, který je pro ně připraven.

V Zj 6 je uveden koncept soudu, který má dvě části - stále pokračující část a konečnou část. První část může být nazvána sestavení nebo vyšetřování, např. ukázání 4 koňů na začátku Zj 6. Při dalším čtení Zjevení si povšimneme, že ne všechny koně vycházejí a způsobují zkázu. Ve skutečnosti koně, kteří působí největší zkázu, černý a sinalý, nevyšly, jsou pouze ukázány ve Zj 6. Pouze ve Zj 7 jsou důsledky pro Boží lid po rozpečetění rozpoutány. První ukázání koňů se může chápat jako sestavení nebo vyšetřování, kdy Bůh zkoumá, co se děje na tomto světě. Bůh vykonává předběžné soudy, kdy lidé začínají chápat, v jaké situaci se nacházejí ve vztahu k Bohu, ve vztahu k evangeliu. Nakonec přichází realizace soudu, která přináší konečné důsledky soudu. Tyto konečné důsledky můžeme spatřit v sedmi troubeních, kterými se budeme zabývat později. 

4 koně jsou tedy počátečním soudem, rozpoznávají, kde jsou problémy a určují kroky, které je potřeba učinit, aby nemuselo dojít k ještě více důsledkům. Důsledky 4 koňů tedy nejsou konečné. Skrze dějiny Bůh soudil lidi, snažil se je nasměrovat správným směrem, někdy lidé odpověděli na Boží volání, někdy nikoli. Přichází však poslední období lidské historie, poslední dny, kdy se odehraje Boží závěrečný soud. 

Jeden biblický princip, který je objasněn v Zj 6, je princip, že soud začíná od Božího lidu (viz také 1.Pt 4:17). Bůh nejprve soudí svůj lid. V závěrečných dnech lidské historie se odehraje předadventní soud, který se nejprve zaměří na Boží lid a teprve potom na celý svět. Výsledkem tohoto soudu bude vytvoření dvou skupin. Jedna se nazývá 144 000 nebo také ostatek, druhá skupina jsou lidé, kteří na konci Zj 6 volají ke kamenům a horám, aby je pokryly. Božím záměrem je a vždy bylo přivést lidi k sobě. Bůh nerozlišuje mezi lidmi, chce, aby byli všichni spaseni. Realita je však taková, že mnozí lidé, dokonce i ti, kteří se považují za Boží lid, jej nechtějí slyšet. Přijde den, kdy vytrvalé odmítání Boha tyto lidi oddělí od Boží ochrany. 

Tímto konceptem se zabývá text ve SZ v Ez 9, který je jeden z nejsilnějších a nejmrazivějších textů Bible. Ukazuje koncept provádění soudu nejprve na Božím lidu a potom na ostatních. Ez 9:1-7

1  I zavolal na mne mocným hlasem: "Blíží se ti, kteří budou trestat město; každý se svou zkázonosnou zbraní v ruce." 

2  A hle, šest mužů přichází cestou od Horní brány, obrácené k severu, každý se svou ničivou zbraní v ruce. Jeden z nich je oděn lněným šatem a má na bedrech písařský kalamář. Když přišli, postavili se u bronzového oltáře. 

3  Tu se přenesla sláva Boha Izraele z cheruba, na němž spočívala, k prahu domu. Hospodin zavolal muže oděného lněným šatem, který měl na bedrech písařský kalamář, 

4  a poručil mu: "Projdi středem města, středem Jeruzaléma, a označ znamením na čele muže, kteří vzdychají a sténají nad všemi ohavnostmi, které se v něm páchají." 

5  A slyšel jsem, jak ostatním poručil: "Procházejte městem za ním a bijte bez lítosti a bez soucitu. 

6  Starce, mladíka, pannu, děti i ženy zabíjejte, šiřte zkázu. Nepřistupujte však k nikomu z těch, na nichž je znamení. Začněte od mé svatyně!" I začali od starších, kteří byli před domem. 

7  Nařídil jim: "Poskvrňte dům, naplňte nádvoří skolenými; jděte!" I vyšli do města a pobíjeli.           

Scéna se odehrává v Jeruzalémě, kam přichází 7 bytostí, které přinášejí zkázu. Přicházejí od severní brány a jdou přímo do chrámu ke kněžím a zastavují se před bronzovým oltářem, na kterém se obětovaly oběti.   

V. 3 „Tu se přenesla sláva Boha Izraele z cheruba, na němž spočívala.“ Zde se nacházíme uvnitř svatyně. Boží sláva se objevila uvnitř svatyně a přecházela ke dveřím chrámu. Boží sláva tedy vycházela z chrámu, když tyto bytosti vcházeli do chrámu. Bůh opouští chrám, neboť jej jeho lidé zavrhli. Zavrhli jeho smlouvu, a tak Bůh nyní odchází. Místo něho přichází vykonavatelé smlouvy. Je to koncept nahánějící hrůzu, kdy Bůh odchází a jiní přichází místo něho.  

Zkusme si vybavit tuto scénu, kdy Boží posel přichází, aby označil ty, kteří jsou Bohu věrní. Za ním jde šest poslů, kteří zabíjejí nevěrné. Ez 9 a Zj 7 uvádí, že lidé jsou označováni a zapečetěni. Dokud se nezapečetí všichni věrní, nezačnou působit andělé zkázy. V NZ kontextu Zj 6 je zlořečením smlouvy rozuměno tak, že dopadají na ty, kteří zavrhnou Krista a evangelium. Kristus je ve Zjevení Beránek, ale také lev. Je zachránce, ale také ten, který odplácí podle skutků. 

Toto porozumění Zj 6 je potvrzeno paralelami mezi Zj 6 a Mt 24, Mk 13 a Lk 21. Texty mluví o evangeliu, o válce, hladu, moru, pronásledování, nebeských znameních, truchlících lidech, Syn člověka přichází, posílá anděly, kteří shromažďují vyvolené ze 4 nebeských větrů, vyskytuje se tam soužení, odplata atd. Jazyk Mt 24 a jeho paralel je ten samý jako Zj 6. Oba dva texty jsou poselstvím Ježíše Krista. V obou pasážích Ježíš popisuje, jaký bude život na světě mezi jeho prvním a druhým příchodem. Zabývá se důsledky zavržení evangelia, které je hlásáno celému světu. SZ jazyk je použit v těchto NZ textech, aby byla popsána zkušenost lidí žijících v NZ dobách. 4 koně ve Zj 6 všeobecně popisují charakteristiku doby, tak jak tomu je v Mt 24.  Války, hlad, mor, kázání evangelia, to je popis všech dob. 5. pečeť však mluví o velkých potížích a pronásledování v čase, kdy Ježíš mluvil poprvé a koncem světa. 6. pečeť mluví o době podvodů a klamů a nebeských znameních, které vedou k samotnému druhému příchodu Ježíše Krista. V Zj 6 a 7 nejsou klamy zmíněny. 6. pečeť je však paralelou k textu Zj 13-17 (toto budeme studovat detailně později). 

7 pečetí ve Zj 6 běží od inaugurace Ježíše v nebeské svatyni, která je popsána ve Zj 5, do Ježíšova druhého příchodu, který je popsán na konci Zj 6. Zj 6 se tedy zabývá událostmi, které se odehrávají na Zemi mezi křížem a druhým příchodem. 

V Zj 3:21 Ježíš pronáší nádherné zaslíbení: „Ten, kdo zvítězí, tomu dám usednout se mnou na trůn, tak jako já jsem zvítězil a usedl s Otcem na jeho trůn.“ Zj 4 a 5 popisuje Otcův trůn a to, jak se Ježíš připojuje k Otci na trůn. Zj 7 popisuje, jak se svatí připojují k Ježíšovu trůnu. Zj 6 popisuje Boží lid a jeho výzvu, aby zvítězil nad všemi překážkami na této Zemi mezi křížem a druhým příchodem. Zj 6 je o naší zkušenosti zde a nyní, o našich zkušenostech s potížemi, překážkami, tzv. válkami, hladem a morem, o našem zápasu projít těmito překážkami, o tom, abychom vytrvali, zůstali věrnými a tak zvítězili. Jednoho dne se připojíme k Ježíši na jeho trůnu. 
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Duchovní ponaučení ze Zj 6 a z textů SZ pozadí:

Bible nám dává Boží smlouvu, zejména křesťanům v NZ, který je postaven na SZ, navazuje na něj a je s ním v harmonii. Bible je náš „manuál k softwaru“. Byli jsme stvořeni Bohem určitým způsobem. Bible je jako manuál, který nám říká, odkud jsme přišli, jakým způsobem jsme vznikli a jak máme žít. Tento manuál k softwaru je napsán tím, který napsal software, který nás stvořil, kdo inspiroval lidi, aby začali používat písmo a mohl se tak s námi sdílet o tom, jací jsme a jak můžeme nejlépe žít. Hřích je jako závada v softwaru. Když pracujeme na počítači a zjistíme, že má program potíže nebo nefunguje, voláme počítačové specialisty, abychom problém odstranili. Ptáme se, co máme dělat. Bylo by nádherné, když příště, až budeme mít problémy se softwarem, jsme volali tomu, kdo nás stvořil pomocí čtení Bible a modliteb. Pečetě Zj 6 nás velmi praktickým způsobem varují před důsledky ignorování manuálu k softwaru. Účel soudu není ten, že je Bůh mstivý a chce nás trápit a zahubit. Účel potíží je ten, aby nás potíže probudily a opět jsme věnovali pozornost manuálu k softwaru, abychom se vrátili k základům a k tomu, jak a proč byl software napsán. 

Rozhodnutí, jaký vztah máme k Ježíši a jak používáme jeho manuál, je nejdůležitějším rozhodnutím, které jsme kdy činili. Pokud jsme byli navrženi Bohem a pokud fungujeme nejlépe ve vztahu k Bohu, potom to největší neštěstí by bylo odvrátit se od Hospodina, od Ježíše a jeho evangelia a jít si vlastní cestou. Toto nám popisuje Zj 6, tedy důsledky toho, když si jdeme vlastní cestou.       

26/ První a druhá pečeť   (The First and Second Seals)

Zj 6:1-8 

1  Tu jsem viděl, jak Beránek rozlomil první ze sedmi pečetí, a slyšel jsem, jak jedna z těch čtyř bytostí řekla hromovým hlasem: "Pojď!" 

2  A hle, bílý kůň, a na něm jezdec s lukem; byl mu dán věnec dobyvatele, aby vyjel a dobýval. 

3  Když Beránek rozlomil druhou pečeť, slyšel jsem, jak druhá z těch bytostí řekla: "Pojď!" 

4  A vyjel druhý kůň, ohnivý, a jeho jezdec obdržel moc odejmout zemi mír, aby se všichni navzájem vraždili; byl mu dán veliký meč. 

5  Když Beránek rozlomil třetí pečeť, slyšel jsem, jak třetí z těch bytostí řekla: "Pojď!" A hle, kůň černý, a jezdec měl v ruce váhy. 

6  A z kruhu těch čtyř bytostí jsem slyšel hlas: "Za denní mzdu jen mírka pšenice, za denní mzdu tři mírky ječmene. Olej a víno však nech!" 

7  A když Beránek rozlomil čtvrtou pečeť, slyšel jsem hlas čtvrté bytosti: "Pojď!" 

8  A hle, kůň sinavý, a jméno jeho jezdce Smrt, a svět mrtvých zůstával za ním. Těm jezdcům byla dána moc, aby čtvrtinu země zhubili mečem, hladem, morem a dravými šelmami.

Zde jsou uvedeny důsledky smlouvy, které přináší neposlušnost. Je připomenuto také Zj 5, kde Beránek drží v ruce knihu se sedmi pečetěmi. Rozlamuje pečetě, aby mohl otevřít knihu. Vyhlídka otevřené knihy přináší obrovskou radost pro celý vesmír. Když rozlamuje pečetě, dějí se určité události na Zemi. 

První pečeť popisuje bílého koně a jeho jezdce. Živá bytost, která ovládá tohoto jezdce, promluvila hlasem silným jako hrom. V dřívějších prezentacích jsme mluvili o tom, že každá ze čtyř bytostí má různou tvář. Jedna má tvář lva, další osla, další člověka a další orla. Která z těchto tváří by mohla mít hlas jako hrom? Zde je to jasné, je to tvář jako lva. Řev lva velice připomíná zvuk hromu. 

První živá bytost posílá bílého koně. Jezdec na tomto koni nese luk, jistě má i šípy. Má korunu na hlavě a vyjíždí, aby byl dobyvatel. 

Jaký je účel tohoto obrazu? Tento jezdec je vybaven k boji, aby dobýval. Výklad tohoto prvního koně je rozhodující pro výklad všech koňů. Představím vám různé výklady těchto koňů v historii. 

5:00


První pohled je préteristický. Tento pohled zastávají lidé, kteří nepovažují knihu Zjevení jako autentické proroctví; tvrdí, že kniha nebyla dána Bohem, aby nám dala přesné informace o budoucnosti, ale obsahuje spekulace někoho, kdo byl sice věrný Bohu, Bohu blízký, ale ve skutečnosti neznal budoucí události, které se mají stát. Lidé zastávající préteristický pohled považují tuto scénu za doslovnou a vidí v ní vojenské dobývání v 1. století n.l. Někteří komentátoři v tom vidí hrozbu pro Římskou říši, která měla přijít odněkud z východu. Bylo zaznamenáno, že Partové (???), kteří žili na území dnešního Iránu v antické Persii, jezdili na bílých koních. Takže návrh výkladu je ten, že jezdec na bílém koni symbolizuje hrozbu pro Římskou říši z Východu. 

V předchozí prezentaci jsem vyjmenovával důvody pro symbolický výklad koňů. Uvedl jsem také, že pečetě zahrnují celou křesťanskou éru až po druhý příchod Ježíše Krista, nejsou omezeny pouze na první století n.l. Préteristický pohled se svým doslovným výkladem symbolů a neporozuměním prorockého výkladu podle mého názoru není správným výkladem pro tuto pasáž. 

Další výklad je ten, že jezdec na bílém koni je Kristus a reprezentuje kázání evangelia. 

Další výklad je ten, že jezdec je antikrist a bílý kůň představuje protivníky evangelia. Tento pohled předpokládá, že tak jako jiné tři koně přinášejí rány, tento kůň přináší také rány, a to rány vojenského dobývání, válku a těžkosti s ní spojené. Tito komentátoři ukazují na to, že luk ke střílení šípů může být ve SZ vzat jako symbol pro nepřátelské národy jako Góg nebo Babylon. Ve Zj 11 a 13 jsou šelmy, které zdolávají Boží lid a je tam použit ten samý jazyk jako ve Zj 6. V knize Zjevení se často vyskytuje téma padělku a podvodu. Jezdec ve Zj 19, který je s jistotou Ježíš, má  mnoho odlišností s jezdcem ve Zj 6, a proto je jezdec ve Zj 6 antikrist a jezdec v Zj 19 samotný Kristus. 

Nezastávám tento pohled falešného Krista z těchto důvodů: Prvním je bílá barva. V knize Zjevení bez výjimky bílá barva vždy ukazuje na věci nebes, Krista nebo jeho lid. V celé knize Zjevení nenajdeme jedinou bílou věc, která by jasně byla zlem. Jestliže máme v tomto případě antikrista, potom by to bylo výjimečné. Bylo by to jediné místo jediné ve Zjevení, které by mělo pro bílou barvu odlišnou symboliku.      

Domnívám se, že symbolika tohoto koně je pozitivní symbolika, která ukazuje na věci Boží. 

Symbol luku může být skutečně míněn jako symbol Babylonu nebo síly Góga, avšak tento symbol je ve SZ ambivalentní, rozpolcený, neboť luk nemusí ukazovat na zlo. Ve SZ to být také zbraň Boha. Dokonce i když nepřátelé drží luk, jsou obvykle rozdrceni Boží silou, která ochraňuje jeho lid. Takže to, že jezdec na bílém koni drží luk není rozhodující pro považování jezdce za antikrista. 

Koruna, kterou nese jezdec, je v řečtině nazvána stefanos (od tohoto slova pochází jména Štefan). Tato koruna není korunou královskou. V Zj 19 nese jezdec královskou korunu, která se v řečtině nazývá diadéma. V Zj 6 je koruna korunou vítězství. Toto slovo se používalo v antickém světě pro označení medaile při olympijských hrách. Dnes bychom jako ekvivalent k tomuto slovu použili zlatou medaili, která byla předána jako uznání sportovního výkonu, nebo by to mohla být medaile na prsou vojáka nebo generála za uznání v boji. Koruna stefanos se pravidelně nachází ve Zjevení a vždy je použita ve spojení s Kristem nebo jeho lidem (v textu je pouze  jedna výjimka). Takto to je také skrze celý NZ. Výjimka je pouze ve Zj 9. Pokud čteme o stefanos, vztahuje se to zpravidla na Krista a jeho lid. 
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Dobývání zní jako vojenský termín. Je třeba si však povšimnout, že do tohoto momentu se slovo dobýt, zvítězit vždy používá o Kristu a jeho lidu. Klíčovým textem je dobývání, vítězství Beránka v Zj 5. On je ten, který zvítězil, on je ten, který dobývá. NIV činí trochu obtížné pochopit tento význam, neboť je tam zastřena paralela. Ve Zj 3:21 je napsáno, že Ježíš zvítězil. V Zj 5:5 je napsáno, že Ježíš triumfoval. Ve Zj 6:2 se mluví o dobývání. Všechny tři texty však mají v originále to samé řecké slovo. Když vidíme tyto paralely, vidíme velkou důležitost slova dobývání ve smyslu vítězství Krista na kříži a vítězství jeho lidí díky krvi Beránka a slova jeho svědectví (Zj 12:11). Slovo dobývat není tedy použito jako negativní vojenský termín boje, je použito jako duchovní termín a zabývá se dobýváním, vítězstvím v duchovním významu. V Mt 24 je popsána série událostí od kříže po druhý příchod. Je tam evangelium, válka, hlad a mor. Avšak evangelium se nenachází v pečetích. Můžeme ho však vidět zde v první pečeti, v jezdci jedoucím na koni. Pokud by byl tento jezdec na koni negativní, pokud by toto dobývání bylo jen vojenským prolíváním krve, potom první a druhý kůň by byli přebyteční, protože by mluvili o té samé věci. Druhý kůň mluví o válce a prolévání krve. Zdá se mi, že dává daleko větší smysl to, že jezdec na bílém koni líčí Krista a hlásání evangelia tak, jak se šíří ve světě po nanebevzetí Ježíše Krista. Ještě více rozhodující je to, že jezdec na bílém koni nezpůsobuje žádné utrpení a rány ve světě. Všichni ostatní tři koně způsobují rány. Druhý odnímá Zemi mír a lidé si navzájem škodí, třetí kůň způsobuje hlad a utrpení, čtvrtý kůň způsobuje nemoci a smrt. První kůň však žádné utrpení nepůsobí. 

Je pravdou, že podvod a klam je hlavním tématem ve Zjevení, avšak pokud se klam objeví v textu, je jasným způsobem představen čtenáři. Je to hlavní účel Zjevení. Chce dát naprosto jasně na srozuměnou, jakým podvodům a klamům bude Boží lid vystaven v době konce. V tomto textu však není sebemenší náznak zla, náznak toho, že by něco takového přinášel bílý kůň. Rozdíly mezi jezdcem ze Zj 6 a Zj 19 jsou vysvětlitelné z pohledu různé fáze konfliktu. Ve Zj 6 Ježíš zvítězil, může nosit korunu dobyvatele, kterou získal na kříži. Není však ještě v této fázi nesporným vládcem světa. Jsou mnozí lidé, kteří ho neuznávají jeho kralování a vládnutí v jejich životech, kteří v něho nevěří. Teprve při jeho druhém příchodu, kdy se stane absolutním  vládcem celého vesmíru, je vhodné označit jeho korunu jako diadém. Ve Zj 6 vidíme Ježíše, který již zvítězil, musí však ještě stále dobývat. Zdá se tedy jasné, že hlavní myšlenkou jezdce na bílém koni je dobývaní evangeliem, to, jak je vítězství Ježíše na kříži učiněno skutečným v každodenním životě lidí. 
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SZ texty, které jsou pozadím této pasáže: Abak 3:8,9    

8  Vzplanul snad Hospodin proti řekám? Zda proti řekám plane tvůj hněv nebo tvá prchlivost proti moři? Jedeš na svých ořích, tvoje vozy přivážejí spásu. 

9  Luk máš připravený ke splnění přísah, daných dávným pokolením. Řekami rozpolcuješ zemi.

Zde vidíme silné verbální paralely k prvnímu koni. Koně, vítězství, luk. Sám Hospodin, Bůh SZ, jede na koni. Tento text naznačuje, že jezdec na bílém koni je jezdec od Boha, není to žádný člověk nebo antikrist, ale je to možná sám Ježíš Kristus. 

Žalm 45:3-6 

3  Ty nejkrásnější ze synů lidských, z tvých rtů se line milost, proto ti Bůh navěky žehná! 

4  Boky si opásej, bohatýre, mečem, svou velebnou důstojností, 

5  se zdarem do boje důstojně vyjeď za pravdu, mírnost a spravedlnost, svou pravicí dokážeš činy, jež vzbudí bázeň.

6  Máš ostré šípy, národy padnou ti k nohám, zasáhneš srdce nepřátel, králi!

Žalm 45 je hlavním SZ pozadím prvního koně. Líčí královskou svatbu. Nový izraelský král dostává korunu a současně se žení. Je jím snad král Šalomoun, který vyjíždí s luky a šípy. Je mu přikázáno, aby vyjel vpřed do boje vítězně. Je to však vítězství pravdy, mírnosti a spravedlnosti, je to duchovní vítězství, ne vojenské vítězství, což je velice důležité pro pečetě. Je to vítězství evangelia. 

Pokud je to obraz svatby a ženich vyjíždí, aby dobyl svoji nevěstu, potom je NZ nevěstou církev. Ukazuje to, že v bílém jezdci je znázorněn Kristus, který dobývá své království, svoji nevěstu, což znázorňuje také Zj 19 svatbou Beránka. Celá kniha Zjevení směřuje k velké svatební hostině, na které se Ježíš ožení se svým lidem. Ve Zj 6 Kristus shromažďuje věřící, aby je vzal domů. Ve Zjevení je svatba budoucností, dobývání však již začalo. Jak dlouho bude dobývání trvat? Pouze na začátku křesťanské éry? Stylizace textu je „vyjel jako dobyvatel, odhodlaný k dobývání“. Je to velice progresivní, průběhový typ stylizace. Pokud se chce v řečtině vyjádřit něco, co je neustále trvající, použije se např. přítomný čas. Může se však použít i present participl, což je daleko silnější vyjádření pokračování děje. Co je zde v textu je present participl, který následuje slova „aby mohl dobývat“. Je to to nejsilnější vyjádření průběhového děje, jakého je řečtina schopna. Jezdec vyjel dobývat a bude tak dlouho dobývat, dokud bude co dobývat. Je to pokračující proces, který neskončí, dokud se zcela nedokončí. Bílý kůň tedy nekončí s 1.stol. n.l., pokračuje skrze celou křesťanskou érou, dokud se neskončí jeho poslání. Z toho důvodu představuje jezdec na koni evangelium. Děj se započal korunovací Krista v Zj 5 v nebeské svatyni a pokračuje dějinami až do příchodu Ježíše Krista. Jezdec na koni představuje jednu z největších zkušeností Božího lidu na této Zemi a tou je sdílení se o evangeliu s jinými, aby bylo království Ježíše Krista rozšířeno. 

Druhá pečeť je v Zj 6:3,4.

3  Když Beránek rozlomil druhou pečeť, slyšel jsem, jak druhá z těch bytostí řekla: "Pojď!" 

4  A vyjel druhý kůň, ohnivý, a jeho jezdec obdržel moc odejmout zemi mír, aby se všichni navzájem vraždili; byl mu dán veliký meč.

Druhá živá bytost byla tele nebo osel. Tele je symbolem oběti. Je zajímavé, že tento kůň také vyjel kupředu. Stejně jako první kůň vyjíždí a má dopad na celou zemi. Má ohnivě červenou barvu. Je o něm řečeno, že obdržel moc odejmout zemi mír. Tímto mírem je jasně míněno duchovní mír. Apoštol Pavel častokrát ve svých dopisech zdůrazňuje milost a pokoj vám od našeho Pána Ježíše Krista. Od začátku Zjevení je nabízen pokoj (Zj 1:4), kterým je pokoj Ježíše Krista. Zdá se, že tento kůň neodnímá mír z vojenského hlediska, jako spíše mír, pokoj evangelia. Ohnivý kůň popisuje zkušenost lidí, kteří zavrhli evangelium, a proto ztratili pokoj. Výsledkem je to, že se začali navzájem vraždit. Řecké slovo přeložené jako vraždit neznamená vraždit ve vojenské terminologii, ale je to obětní zabíjení, které je v knize Zjevení používáno na vyjádření smrti Krista nebo svatých. Instrument pro toto zavraždění je meč. V řečtině je k vyjádření tohoto meče možno použít více slov. Slovo použité na tomto místě pro meč je slovo, které bývá obvykle používáno pro oběť ve SZ svatyni. Máme zde dva obrazy, které se navzájem mísí. Je to jazyk boje a dobývání, ale také obětní jazyk. 

Jak máme rozumět této pečeti? Zdá se, že jsou dva způsoby, jakým můžeme číst tuto symboliku. První je ten, že text popisuje rozdělení. Lidé jsou rozděleni tímto jezdcem na koni, stávají se nepřátelé, zabíjí jeden druhého. Mír byl odňat. Snad tedy tento jezdec symbolizuje rozdělení, které přichází, když je kázáno evangelium. Když je kázáno evangelium, někteří jej přijmou a vstoupí do Božího království, jiní jej odmítnou a tím pádem přijde rozdělení. 

Druhý způsob, jak rozumět tomu textu může být, že znázorňuje pronásledování. Zabíjení v páté pečeti naznačuje, že bylo pronásledování hlavním tématem pečetí. To samé slovo pro zabít je použito také v 5. pečeti. „Spatřil jsem pod oltářem ty, kdo byli zabiti pro slovo Boží a pro svědectví, které vydali.“ (Zj 6:9) Zde je tedy možnost, že zabíjení jiných nemusí být ani tak rozdělení mezi lidmi v tom pravém slova smyslu, jako spíše, že symbolizuje pronásledování a zabíjení svatých lidmi, kteří odmítají evangelium. V J 16:2 je znázorněn koncept oběti. „Budou vás vylučovat za synagóg; ano, přichází hodina, že ten, kdo vás zabije, bude se domnívat, že tím uctívá Boha (činí obětní službu Bohu).“ Řečtina zdůrazňuje to slova obětní služba Bohu. Je to jazyk oběti kněze. Lidé si budou myslet, že tím, že budou zabíjet křesťany, uctívají a potěšují Boha. Zabíjení je důsledek rozdělení lidí na Zemi evangeliem. 

Symbol války ohnivého koně vyjadřuje důsledek odolávání Knížete míru, který vyjel na prvním koni. Evangelium způsobuje rozdělení lidstva mezi ty, kdo jej přijímají a ty, kdo jej odmítají. V žalmu ten samý král, který vyšel a dobyl svoji nevěstu také vyjíždí a dobývá své nepřátele. Také nese velký meč. Jezdec na bílém koni, symbol Krista a evangelia, přináší požehnání pro ty, kteří přijímají evangelium, avšak pro ty, kdo jej odmítají, přichází rozdělení a opozice. Jejich důsledkem je pronásledování svatých. 

33:00

SZ pozadí pro druhou pečeť: Iz 26:3 „Stvoření opírající se o tebe chráníš pokojem, pokojem, neboť v tebe doufá.“ Pokud bereme symboly symbolicky, potom mír, který byl odňat ze země, je mír evangelia. Je to mír a pokoj, který přichází při tom, když lidé důvěřují Pánu Bohu, důvěřují Beránkovi, který byl obětován. 

Iz 57:20,21

20  Svévolní budou jak vzedmuté moře, které se nemůže uklidnit, jehož vody vyvrhují špínu a kal. 

21  Nemají pokoj svévolníci," praví můj Bůh.            

Zde je vidět jasný kontrast mezi těmito dvěma pasážemi v Izajáši. Mají dokonalý mír ti, kdo důvěřují Bohu, svévolníci však nemají žádný pokoj. V NZ smyslu je pokoj dosažen pouze díky vztahu s Ježíšem Kristem. Bez tohoto vztahu lidé nenacházejí pokoj. 

První kůň znázorňuje šíření evangelia, druhý kůň znázorňuje opozici tomuto evangeliu a ztrátu pokoje. 

Zabíjení jednoho člověka druhým připomíná také jazyk Sd 7:22, kde je příběh Gedeóna. Když zazněl zvuk trubky, Bůh způsobil v táboře Midjánců to, že začali obracet meč jeden proti druhému. Gedeón a jeho armáda vůbec nemusela bojovat. 

Další příklad je Ex 32:27. V táboře Izraelitů se vyskytl hřích a Léviovci jej měli vymýtit. Text říká, že „zabijte každý svého bratra, každý svého přítele, každý svého nejbližšího." Je to hrůzný obraz doby, kdy zabíjení jednoho druhým se odehrávalo v táboře Izraelitů. V tomto případě ti, kteří byli věrni Hospodinu, měli vybít nevěrné. 

Iz 19:2 "Popudím Egypťany proti Egypťanům a bude bojovat bratr proti bratru a přítel proti příteli, město proti městu, království proti království.“         

V Za 14:13 útočí Boží nepřátelé jeden na druhého, když Bůh zakročí. 

Jaký má význam toto pozadí druhé pečetě? Podporuje myšlenku, že druhý kůň vyvolává zmatek a opozici v těch, kdo odporují evangeliu. Eventuálně by mohl také znázorňovat Boží soud jako v Ex 32:27, spíše však líčí přirozený důsledek odporu a zavržení evangelia. Bude to ještě jasnější, když se podíváme na NZ pozadí k jezdci na ohnivém koni. V NZ je jasně řečeno, že evangelium rozděluje lidi. 

2 Kor 2:14-16 říká, že evangelium přináší ochutnávku života i smrti. „Jedněm jsme smrtonosnou vůní vedoucí k záhubě, druhým vůní životodárnou vedoucí k životu.“    

Jan 3:18-21 říká, že jsme souzeni evangeliem podle toho, jak na něj odpovíme. 

Mt 10:34-36 

34  Nemyslete si, že jsem přišel na zem uvést pokoj; nepřišel jsem uvést pokoj, ale meč. 

35  Neboť jsem přišel postavit syna proti otci, dceru proti matce, snachu proti tchyni; 

36  a `nepřítelem člověka bude jeho vlastní rodina´.

Ježíš nepřišel přinést pokoj, ale meč. Přišel přinést rozdělení mezi lidmi, ne proto, že by si přál rozdělení, ale proto, že rozdělení je přirozeným důsledkem zavržení evangelia. 

Kdykoli je představen Kristus a jeho evangelium, přichází pokušení: „Když přijmu Krista, co si o mně pomyslí sousedé, moje rodina, příbuzní, přátelé?“ Pokud je evangelium vzato vážně, může přinést rozdělení tam, kde dříve nebylo, neboť je to tak rozhodující rozhodnutí.

Lk 12:51-53 

51  Myslíte, že jsem přišel dát zemi pokoj? Ne, pravím vám, ale rozdělení! 

52  Neboť od této chvíle bude rozděleno v jednom domě pět lidí: tři proti dvěma a dva proti třem, 

53  budou rozděleni otec proti synu a syn proti otci, matka proti dceři a dcera proti matce, tchyně proti snaše a snacha proti tchyni."

Toto nejsou příjemné texty, ale jsou součástí Bible. Říkají nám, že pokud vezmeme Bibli vážně, mnozí lidé nám nebudou rozumět. Řeknou nám, že si mysleli, že jsme jejich přátelé, ale nyní si nejsou tímto jisti. Jeden z důsledků evangelia je rozdělení. 

Několik duchovních ponaučení z prvních dvou koní: 

1. Násilí je důsledek odmítnutí evangelia. Co je evangelium? Je nepodmíněným přijímáním jeho celku lidmi skrze činy Ježíše Krista. Násilí je opakem. Objevuje se, když neuznáváme jiné lidi, když jim nedovolíme být tím, kým chtějí být. Boží vůlí je, aby nebylo násilí, avšak když lidé odmítají evangelium, dávají lidem podmínky, jak se mají chovat. Násilí je častokrát důsledkem toho, že lidé chtějí kontrolovat chování a činy jiných lidí. Zjevení nám také ukazuje, že násilí bude na konci časů asi jediná možnost, jak ochránit slabé a zachránit utlačované. Zatímco nám evangelium nabízí nepodmíněné přijetí v Kristu, pokud nepřijmeme Krista, dostaneme se do situace, že jednoho dne budeme souzeni Bohem kvůli tomu, jak jsme zacházeli s ostatními. Násilí je tedy důsledkem zavržení evangelia. Ať je to násilí těch, kdo zavrhují Boha, nebo násilí, které musí být vynaloženo, aby byli zachráněni slabí a utlačovaní. 

2. Podle knihy Zjevení byla rozhodující bitva již svedena Ježíšem Kristem na kříži. Události, které se od té doby dějí na světě, jsou následkem tohoto vítězství. To znamená třetí bod.

3. Rozhodující otázkou dnešní doby je, jestli budeme na vítězné straně. Jestliže je již vítězství jisté, jestliže již bylo vybojováno, jak na ně odpovíme a na toho, kdo jej vybojoval, je ta nejdůležitější otázka našeho života. Kniha zjevení nám nabízí podrobné informace, abychom věděli, kdo je vítězem a aby nás povzbudila k vítěznému životu v nové perspektivě a k tomu, abychom činili správná rozhodnutí. 

4. Červený kůň však znázorňuje, že koneční vítězové nebudou vypadat jako vítězové nyní. Vítězové v konečném a věčném smyslu budou často pronásledováni, vysmíváni, stanou se rozdělením. Pokud budeme jednat podle našich smyslů a budeme jednat podle toho, co si budeme myslet, že je podle nás správné, jednou se můžeme najít na špatné straně, neboť dnešní vítězové nejsou konečnými vítězi. 

5. Musíme být připraveni na tu tragickou možnost, že ztratíme rodinu a přátele, když se rozhodneme následovat Krista. Pokud by se nám toto stalo, nebudeme jediní. Evangelium je úžasná zpráva, nezabrání však rozdělení, které přichází jako odpověď na něj. Budou ti, kdo jej zavrhnou. Některé rodiny se rozdělí. Pokud se toto stane, měli bychom dělat vše, co je v našich silách, aby mohly být vztahy opět narovnány. V některých případech však zjistíme, že tomu není možné. Je tomu tak, když se evangelium dostane do konfliktu s hříchem a opozicí proti Bohu. 

6. Pokud zažijeme zklamání a ztratíme některé vztahy, vede nás to k vážnosti v chození s Bohem. Uvědomíme si, že obdržíme budoucí dědictví. Věčný život se nedá najít v tomto hříšném světě, dá se najít pouze ve světě budoucím. Naše úmysly a činy musí být neustále v harmonii se světem, který přijde, abychom obdrželi věčné dědictví. 

27/ Třetí a čtvrtá pečeť     (The Third and Fourth Seals)

Zj 6:5-8

5  Když Beránek rozlomil třetí pečeť, slyšel jsem, jak třetí z těch bytostí řekla: "Pojď!" A hle, kůň černý, a jezdec měl v ruce váhy. 

6  A z kruhu těch čtyř bytostí jsem slyšel hlas: "Za denní mzdu jen mírka pšenice, za denní mzdu tři mírky ječmene. Olej a víno však nech!" 

7  A když Beránek rozlomil čtvrtou pečeť, slyšel jsem hlas čtvrté bytosti: "Pojď!" 

8  A hle, kůň sinavý, a jméno jeho jezdce Smrt, a svět mrtvých zůstával za ním. Těm jezdcům byla dána moc, aby čtvrtinu země zhubili mečem, hladem, morem a dravými šelmami.

Třetí živá bytost měla tvář člověka. Jezdec, který vyjíždí má černou barvu. Je to opačný obraz k bílému koni? Běžným čtením Bible bychom to předpokládali, ale ve skutečnosti takhle jednoduše se NZ vykládat nedá. Řecké slovo pro černý neznamená ani tak černou barvu, jako spíše inkoust. Může se tedy vztahovat na psaní, na barvu vlasů, na barvu pleti. Všeobecně však není slovo používáno jako opak bílé. V NZ je silný kontrast mezi světlem a tmou, který má silný duchovní význam. Světlo je pozitivní, označuje evangelium, temnota je negativní, je v protikladu k evangeliu. Takže bychom černého koně v prvé řadě neměli vidět jako protiklad k bílému, ačkoli tam mohou být nějaké náznaky minimálně tím, že černý kůň znázorňuje nepřítomnost evangelia. 

U tohoto koně není napsáno, že vyjel, tak jako vyjíždí do světa první dva koně. 

Mluví se zde o vahách. Jsou to váhy soudu jako u Da 5:27, kde je řečeno Belšasarovi, že byl zvážen a shledán lehký. V jiných pasážích NZ může být toto slovo přeloženo jako jho, které je používáno k vedení zvířat. Může to dokonce znamenat i břemeno, které nese člověk. Zde odráží kořen slova příčku (crossbar) vah. Takové váhy s příčkou a miskami se používaly v antickém světě. Kontext naznačuje, že jde o váhy k vážení, ne váhy soudu. 

To, co se zde vykresluje jsou okolnosti hladu. Černý kůň znázorňuje hlad. Hlad je jedno ze zlořečení smlouvy – válka, hlad, mor. 

Text hovoří o hlasu ve středu živých bytostí. To ukazuje na Beránka, Krista, který sedí na trůnu. 

Text mluví také o denní mzdě. V řečtině je to denarius, mince, která je často zmiňována v NZ. Denarius byla mince, kterou dělník vydělal za jeden den. Zde je hladomor, který je popsán mírkou pšenice, nebo-li denní mzdou a třemi mírkami pšenice za denní mzdu. Mírka pšenice (kvart) je zhruba množství potravin, které sní průměrná osoba za den. To popisuje vážnost hladomoru. Pokud někdo spotřebuje potraviny jenom pro sebe, aby se nasytil, nemůže tak sytit rodinu. Pokud někdo chtěl ušetřit a pořídit si neplnohodnotné obilí, získal tak tři míry ječmene, z kterých nasytil tři lidi. 

V Palestině jsou obilí, olej a víno tři hlavní sklizně. V SZ se to mnohokrát zmiňuje, např. Dt 7:13. „Bude tě milovat a bude ti žehnat a rozmnoží tě. Požehná plodu tvého života i plodu tvé role, tvému obilí, tvému moštu, tvému oleji, vrhu tvého skotu a přírůstku tvého bravu na zemi, o níž se přísahou zavázal tvým otcům, že ti ji dá.“    

Olej pochází z olivníku a víno z vinné révy. Všechny tři plodiny se pěstovaly v Palestině ve velkém množství. Dt 11:14, Dt 28:51 a Oz 2:8,22 také popisuje tyto hlavní tři plodiny v Palestině.  Pokud tedy mluvíme o zemědělství v Palestině v antické době, fráze obilí, nové víno a olej je příznačná pro vyjádření nejdůležitějších sklizní. Obilí jako pšenice a ječmen se sklízelo každý rok, olivovník a vinná réva jsou více zakořeněné než pšenice a sklízeli se tedy vícekrát do roka. V Palestině se vyskytují olivovníky, které jsou např. 1000 let staré.

Pokud se ve SZ řekne, že jsou potraviny odvažovány, vždy to znamená velké hladovění. Např. Lv 26:26, 2. Kr 7:1, Ez 4:16,17.

10:30

Hlad je hlavním tématem důsledků černého koně. 

Hlas ze středu čtyř živých bytostí, hlas od Božího trůnu zmírňuje soud, neboť říká, že oleji a vínu se nemá škodit. Jinými slovy, hlas říká, že pokud je nedostatek obilí, tedy základní potraviny, má se ponechat alespoň olej a víno, které jsou svým způsobem trochu luxusnější. Je to zajímavý hladomor. Je to hladomor, ve kterém se nedostává základního jídla, avšak potravinové přílohy jsou stále k dispozici. 

Obilí není tak hluboko zakořeněno, a tím pádem je více náchylné k suchu. Scéna tedy naznačuje to, že hluboko zakořeněné rostliny jako olivovník a vinná réva odolají suchu, pokud netrvá příliš dlouho. 

Jak můžeme rozumět tomuto znázornění hladu a sucha? Domnívám se, že duchovní nebo symbolický výklad dává největší smysl. Např. slova neškoď oleji a vínu jsou několikrát používána v knize Zjevení k vyjádření soudu činitelů zla. Zj 7:2,3, Zj 9:4,10,19 nebo k vyjádření pronásledování Božího lidu Zj 11:5, Zj 22:9. Slovo škodit je používáno k vyjádření pronásledování a utrpení. Je zde používán duchovní tón k vyjádření utrpení. 

Kdyby byl černý kůň opakem k bílému koni, potom by se jednalo o duchovní hlad, hlad pro Boží slovo. Boží slovo je chléb života. Obilí je symbolem pro slovo Boží. Zdá se tedy, že je zde líčen nedostatek Božího slova. 

Na druhé straně je olej a víno symbolem pro Boží milost. Víno je symbolem krve Ježíše Krista, symbol večeře Páně. Olej je symbolem pro Božího Ducha, plamenný oheň duchovního života. 

Máme zde hlad pro Boží slovo, ale ne fatální. Boží milost je stále k dispozici. 

V Ámosovi ve SZ je podobný popis. Am 8:11,12

11  Hle, přicházejí dny, je výrok Panovníka Hospodina, kdy pošlu na zemi hlad, ne hlad po chlebu ani žízeň po vodě, nýbrž po slyšení slov Hospodinových. 

12  Budou vrávorat od moře k moři a ze severu na východ; budou pobíhat a hledat slovo Hospodinovo, ale nenajdou.    

Jazyk hladu může být použit na vyjádření nedostatku Božího slova. Může se nedostatek Božího slova týkat i dnešních dnů? Jistě ne v doslovném slova smyslu, neboť v dějinách nebylo období jako dnes, kdy by byl takový dostatek Biblí a přístup k Božímu slovu. I přesto, že mají lidé přístup k Bibli, mají velmi malé poznání Bible. Žijeme v době, ve které se stále více a více Bible ignoruje. Život se stává extrémně komplexním a uspěchaným a lidé tráví stále méně a méně času s Božím slovem. 

Třetí pečeť, jedno v jaké době, znázorňuje období, kdy je Boží slovo těžko dostupné, ale evangelium je ještě pořád k dispozici. Prostředky spásy jsou stále k dispozici. Boží vliv je stále znatelný ve světě. Evangelium je téměř neznámé pro lidi, avšak doba tříbení není uzavřena. Pro lidi je stále možné přijít k Bohu. 

Čtvrtá pečeť je ve Zj 6:7,8. 

7  A když Beránek rozlomil čtvrtou pečeť, slyšel jsem hlas čtvrté bytosti: "Pojď!" 

8  A hle, kůň sinavý, a jméno jeho jezdce Smrt, a svět mrtvých zůstával za ním. Těm jezdcům byla dána moc, aby čtvrtinu země zhubili mečem, hladem, morem a dravými šelmami. 

19:00

Čtvrtá živá bytost měla tvář orla, nebo přesněji tvář supa. I v dnešní společnosti sup symbolizuje smrt a rozklad. Sup se živí mrtvými zvířaty zemřelými za těžkých podmínek sucha.

Je zde sinavý, bledý kůň. Je to pokus přeložit původní slovo. Kořenem slova je chloros, slovo které je příbuzné k chlóru. To, co toto slovo znázorňuje, je plyn nebo kapalina žluto-zelené barvy. Tento kůň znázorňuje ránu, mor, proto byla zvolena takováto barva. Znázorňuje nakažlivou zánětlivou chorobu, která zabíjí lidi ve velkém počtu. Choroba způsobuje strach. V antických dobách bylo toto slovo používáno jako označení vzhledu člověka, který byl velice nemocný.

Je zajímavé, že tento jezdec nevyjíždí do světa, nejede do různých částí světa. Je to předběžný soud Boha, ještě ne konečný soud, před koncem se musí udát ještě mnoho událostí. Je však řečeno, že smrt a Hades jej následovala. Z řečtiny vyplývá, že jej doprovázela. Slova smrt a hades jsou společně použita v knize Zjevení ještě dvakrát: Zj 1:18  „ten živý; byl jsem mrtev - a hle, živ jsem na věky věků. Mám klíče od smrti i hrobu (hades).“ Koncept hadesu je ten, že je to místo, kde smrt spočívá. Smrt a hades jsou koncept, který vyjadřuje naprostý opak života, zánik, to, čeho se velmi bojíme. Zj 1:18 nám říká, že Ježíš je ten, kdo drží klíče od smrti a hades. Ježíš to má pod kontrolou. To samé poselství je ve Zj 6. Ježíš otevřel pečeť, která ukazuje na smrt a hades. 

Zj 20:14 „Pak smrt i její říše (hades) byly uvrženy do hořícího jezera. To je druhá smrt: hořící jezero.“ To je úžasná zpráva. Nastane zánik smrti.   

Sinalý kůň je hrůzostrašný obraz, který nám připomíná dvě věci: 1. Smrt a hades jsou pod kontrolou Ježíše Krista. 2. jednoho dne budou smrt a hades vymýceni. Smrt není konečné slovo. Smrti je třeba se obávat, pokud by byla konečným slovem, jím však není. Můžeme žít se světlem pravdy, s vědomím, že smrt není konečná realita. 

Při pomyšlení na děsící znázornění čtyř koňů a troubení nesmíme nikdy zapomenout, že všechna tato znázornění jsou pod Boží kontrolou a jako přechodné věci. Násilí, těžkosti, pronásledování jsou reálné. Zjevení nám nezakrývá reálný život. Popisuje život takový, jakým skutečně je, dává nám však současně naději v této realitě. Přijde den, kdy skončí násilí, smrt, kdy ti, kteří jsou věrni Bohu, vstoupí do zcela jiného a lepšího světa, než jaký ho známe dnes. 

26:00

Sinalý jezdec má moc nad čtvrtinou země. To naznačuje, že pravděpodobně každý jezdec má moc nad čtvrtinou země. Připomeňme si Zj 7:1, kde se hovoří o 4 větrech a tyto větry tvoří paralelu ke 4 koňům. Je to různé vyjádření pro tu samou věc. Každý vítr byl postaven do jednoho úhlu země. To naznačuje, že každý z těchto jezdců má moc nad čtvrtinou země. Toto se stane důležitým při výkladu troubení, neboť trubky mají moc nad třetinou země. Zkusíme si vysvětlit proč tomu tak je. 

Meč, hlad, mor, šelmy jsou vystupňování činnosti druhého a třetího koně. Ve čtvrtém koni je vše to, co bylo negativní ve druhém a třetím koni zintenzivněno. Lv 26 a Dt 32 ukazuje, jak ve SZ dobách byly Boží soudy progresivní. Začaly výstrahou a přinášely větší a větší rány, když se neposlušnost zvětšovala. Takže meč a hlad, které jsou zmíněny v druhém a třetím koni jsou zintenzivněny ranami, morem a divokými šelmami. Jsou tyto šelmy ozvěnou Zj 13, kde je drak, šelma a falešný prorok, kteří mají přijít? Snad. Ve čtvrtém koni vidíme zintenzivnění a více progresivní důsledek neposlušnosti smlouvy. Čtvrtá pečeť je nejzávažnější hrozba ze všech. Je to hrozba stálého odepření milosti. Je to ten nejzávažnější duchovní stav až po Zj 18. Z tohoto důvodu 3. a 4. kůň znázorňují děsící dobu důsledků pro lidi na zemi. 4. kůň znázorňuje vyloučení z přítomnosti Boží, odepření milosti. Hrozí duchovní mor, nemoc duše. 

Všimli jste si určitého vývoje skrze koně? Nejdříve je rozdělení ve vztahu k evangeliu, potom je ztráta pozornosti k Božímu slovu a nakonec je úpadek, nemoc a smrt. Duchovní důsledky jsou horší a horší. 

Pokud jsou stále v pozadí Lv 26 a Dt 32 a jestli mají přijít ještě další věci v pečetích 5 až 7, potom je tato rána zamýšlena tak, aby se stále ještě dospělo k pokání. Vážné, tak jak to je, děsící, tak, jak to je, ale ještě to stále není nezvratný konec. Není to závěr doby zkoušky a milosti, ale je to jeho předstupeň. Jezdec na čtvrtém koni líčí tyto podmínky a tento stav tak vážně, že je jasně na mysli duchovní konec. Je to však jeho předzvěst, ještě ne realita. 

Jak tedy máme rozumět 4 jezdcům na koních? Jaký je zde model a jak bychom jej měli interpretovat? První jezdec na bílém koni znázorňuje vítězící evangelium, v dalším významu věrnou církev, která rozšiřuje poselství. 

Druhý kůň, ohnivý, znázorňuje opozici k prvnímu koni, opozici Kristu, která vede k rozdělení a pronásledování. 

Třetí kůň znázorňuje hlad po Božím slově a čtvrtý kůň duchovní mor. 

Tyto symboly, které jsou vzaty ze SZ, nejsou nezbytně chronologické. Jinými slovy, válka, hlad, mor nejsou vždy nezbytně použity v tomto slovním pořadí. Jsou zaměnitelné a takto ve SZ používané. Koncept je používán jako jednotka, ne jako jeho jednotlivé části. V Mt 24, Mk 13 a Lk 21 Ježíš také používá jednotlivé části tohoto konceptu zaměnitelně, některé může i vynechat atd. 

Evangelium je stále trvající. Zdá se mi tedy, že jeden způsob, jakým můžeme číst tyto koně je v duchovním významu. Vždy, když se káže evangelium, některé zasáhne a získá pro království Boží. Jiní lidé mu odolávají a odporují. Následuje rozdělení. Mezi těmi, kteří odmítnou evangelium se nachází hlad po Božím slově, následuje duchovní nemoc a smrt. Zj 6 v tomto smyslu znázorňuje proces, který zažil každý z nás, když jsme zaslechli evangelium a prožívali důsledky poslušnosti nebo důsledky neposlušnosti. Jedna aplikace těchto pečetí znázorňuje všeobecné reality křesťanského věku. Pečetě popisují osobní zkušenost každého, kdo slyší evangelium: Buď osobní vítězství, úzké společenství s Kristem a prožívání duchovních požehnání na jedné straně nebo na druhé straně progresivní úpadek, který způsobuje hřích, pokud je evangelium odmítnuto. 

Je ovšem možné číst tyto koně v chronologickém pořadí. Pečetě se otevírají jedna po druhé téměř tak, jako by uváděly historickou posloupnost. Čtyři živé bytosti, které obklopují Boží trůn nejsou nikdy odděleny na žádném místě knihy Zjevení. Uvidíme, že 5. a 6. pečetě směřují ke konci historie. Když vidíme, že 7 pečetí směřuje od kříže ke druhému příchodu, můžeme se domnívat, že 4 koně znázorňují zkušenost ve dřívější době křesťanského věku. V mnohém skutečně zapadají velice dobře do křesťanské historie. Na raném počátku křesťanské historie byla doba věrnosti a počátečního hledání evangelia skrze službu Pavla, Petra a učedníků, kdy evangelium šlo skrze svět v 1. století. Jak však čas ubíhal, nastal postupný úpadek, který je historicky dokumentován. Přichází středověk, ve kterém znalo Písmo jen velice málo lidí. Velice málo lidí znalo také osobní společenství s Bohem, tak jak ho líčí NZ. Křesťanská víra se stala spíše politickou vírou a často vojenskou vírou, která hledala světskou prosperitu a světské dobytí světa atd. Trend historie tedy zapadá do trendu čtyř koňů. Rozmach evangelia, potom odporování evangeliu, zapomenutí evangelia, ztráta evangelia z mysli a nakonec duchovní nemoc a smrt. 

Soudy jsou částečně a předběžně vidět, avšak konečný soud je stále v budoucnosti. Teprve ve Zj 7:1 jsou vidět plné důsledky počínání všech koňů. Bude velké, závěrečné hlásání evangelia, které je vidět také ve Zj 11 a 14 a 18. Evangelium půjde ještě jednou světem v plné a závěrečné síle. To leží za významem Zj 7:1-3. Potom, až práce evangelia bude ukončena, až všechen Boží lid bude zapečetěn, potom nastane závěrečné uvolnění těchto čtyř koňů, které uskuteční závěrečné dílo. 

Toto jsou pozoruhodné a jedinečné pohledy ve Zj 6. 

Duchovní ponaučení ze 3. a 4. koně:

1. Zdá se, že koně ukazují, že naše duchovní zdraví především závisí na přijímání pokrmu Božího slova. Je to hlad po Božím slově, který přináší vše, co je nezdravé v duchovním životě. Pokud učiníme Boží slovo naším hlavním důrazem života, potom budeme zdraví a silní a budeme znát evangelium.

2. Ne pouze poznání evangelia, ale také jeho přijímání a uznávání s jeho důsledky pro náš život. Jeden z nejhorších důsledků života v dnešním světě je ztráta sebedůvěry, o které mluví mnoho psychologů. Lidé si myslí, že nemají žádnou cenu. Avšak evangelium nám jasně říká, že máme obrovskou cenu. Bible nám říká, že ta největší osoba celého vesmíru nás nejenom miluje, ale byla ochotná za nás zemřít. To znamená, že jsme přijati v díle, které Kristus vykonal. Toto nepodmíněné přijetí od toho, kdo je všeobecně hoden má obrovská dopad na sebeúctu. Když si lidé uvědomí, že jsou nepodmíněně milováni Bohem a že Bůh o nás vše zná, že mají hodnotu a nikdy nebudou zatraceni, přinese jim to velkou úctu a hodnotu v dnešním složitém světě. 

3. Důsledky ignorování a zamítání Božího slova jsou velké. Přijde úpadek, nemoc, hlad. Toto je symbolické znázornění každodenního života, které má současně duchovní důsledky. Pokud hladovíme pro nedostatek Božího slova, jsme nemocni a máme nezdravou duchovní zkušenost, důsledky jsou velké. Ne pouze ztráta sebeúcty a sebedůvěry, ale i další důsledky v našem životě. Čtvrtý kůň nám říká, že možnost přijetí evangelia nebude trvat věčně. Po jezdci na sinalém koni zůstává smrt a hádes. Přijde den, kdy již nebude k dispozici milost. 

Tyto koně nám říkají, že nyní je čas naplno přijmout Krista a jeho evangelium. Jestliže máme stále evangelium k dispozici, jestliže je stále olej a víno k dispozici, pak je nyní čas, je to čas spasení. Dnes, kdy slyšíte jeho hlas, nezatvrzujte svá srdce. Nevíme, jak dlouho budeme ještě žít, a proto dnes je důležité volání Krista k přijmutí jeho slova.                 

28/ Pátá, šestá a sedmá pečeť    (The Fifth, Sixth and Seventh Seals)

Zj 6:9-11

9  Když Beránek rozlomil pátou pečeť, spatřil jsem pod oltářem ty, kdo byli zabiti pro slovo Boží a pro svědectví, které vydali. 

10  A křičeli velikým hlasem: "Kdy už, Pane svatý a věrný, vykonáš soud a za naši krev potrestáš ty, kdo bydlí na zemi?" 

11  Tu jim všem bylo dáno bílé roucho a bylo jim řečeno, aby měli strpení ještě krátký čas, dokud jejich počet nedoplní spoluslužebníci a bratří, kteří budou zabiti jako oni.

Je to zajímavý text, který je zcela jasně symbolický z mnoha důvodů. Zaprvé, text hovoří o duších pod oltářem při rozlomení 5. pečetě. Jaký oltář se myslí? Ve svatyni byly dva oltáře. Na nádvoří vně svatyně byl zápalný oltář, na kterém byla obětována zvířata a některé jejich části spáleny. Kouř těchto obětí vystupoval nad město. Druhý oltář byl kadidlový oltář, který byl uvnitř svatyně. Na něm nebyla obětována zvířata. Kněží vzali hořící kadidlo ze zápalného oltáře a přenesli jej na kadidlový oltář, kde prováděli službu. Jaký oltář se v textu myslí? Je v tom důležitý rozdíl zejména kvůli výskytu duší, neboť kadidlový oltář uvnitř svatyně symbolizuje nebeskou část svatyně. Svatyně byla provedena podle nebeského vzoru, podle nebeské svatyně. Vnější nádvoří reprezentovalo činnosti prováděné na Zemi – to uvidíme ještě jasněji v dalších prezentacích. Je tedy důležité vědět, jestli duše pod oltářem jsou v nebi nebo na Zemi. O této otázce mnozí učenci přemýšleli. 

Chtěl bych zdůraznit, že duše jsou pod oltářem. Pouze zápalný oltář má něco významného, co se odehrává na jeho dně či základu. Ze zvířat, která byla obětována na vnějším nádvoří chrámu, se odstraňovala krev. Zvíře se zabilo a nechala se z něho plně vytéci krev. Tato krev vytékala do mísy a následně byla vylita na základ oltáře. Zj 16:6 udává zajímavou poznámku, když používá to samé řecké slovo, které je užito pro vyjádření vylití krve na základ oltáře. „Těm, kdo prolili krev svatých a proroků, dal jsi pít krev; stalo se jim po zásluze!" Slovo prolít v originále doslova znamená vylít. Je to to samé slovo, jaké se používá ve chrámové službě k vylití krve oběti k základu oltáře. Oni vylili krev svatých a proroků. Tento koncept vylití krve je použit jako scenérie pro zabití Božích lidí, pro jejich pronásledování kvůli jejich věrnosti. Krev člověka a krev zvířete je zdrojem života. Když je tato krev vylita, člověk nebo zvíře umírá. V Gn 4 je krev Ábela popsána tak, že křičí ze země k Bohu. Tedy zde použité scény prolité krve duší pod oltářem jsou scény mučednictví. Proč je zde mučednictví dáváno do spojitosti se svatyní? Již dříve jsme zmínili text v Jan 16:2 „přichází hodina, že ten, kdo vás zabije, bude se domnívat, že tím uctívá Boha (provádí obětní službu Bohu)“. Tento svatyňový jazyk je jazykem pronásledování, je to jazyk mučednictví. 

Vypovídá to něco o stavu těch, kteří zemřeli? Zaprvé je jasné, že tyto zabité duše nejsou v nebi. Někteří lidé si myslí, že když zemřou lidé uctívající Boha, jdou přímo do nebe. Tento pohled je sice velmi rozšířený, Bible jej však nesdílí. Na podporu učení lidí v nebi se často používá tento text o duších ze Zj 6. Tito lidé říkají, že tento oltář musí být v nebi, a proto jsou tito lidé v nebi. Ve skutečnosti je však v textu míněn zápalný oltář, který symbolizuje události, které se odehrávají zde na Zemi. Z toho důvodu tyto duše nejsou v nebi. Symbolicky popisují to, že na Zemi křičí k Bohu, stejně jako krev Ábela křičela k Bohu. 

Zadruhé, Zj 20:4 nám říká, kdy bude ve skutečnosti mučedníkům navrácen život. „Viděl jsem trůny a na nich usedli ti, jimž byl svěřen soud. Spatřil jsem také ty, kdo byli sťati pro svědectví Ježíšovo a pro slovo Boží, protože nepoklekli před dravou šelmou ani jejím obrazem a nepřijali její znamení na čelo ani na ruku. Nyní povstali k životu a ujali se vlády s Kristem na tisíc let.“      

Zde je popis mučedníků, těch, kteří byli sťati pro svědectví Ježíšovo a slovo Boží. Stejná slova jsou použita ve Zj 6:9 a 10. Kdy povstanou k životu? Na začátku tisíciletí po Kristově návratu. Tento děj leží tedy v budoucnosti. Ti, kteří byli zabiti, ti, kteří zemřeli pro svoji víru, nejdou bezprostředně potom do nebe. Odpočívají v hrobech do druhého příchodu Ježíše Krista. Na začátku tisíciletí povstanou k životu, aby žili a prováděli soud spolu s Kristem v nebeských příbytcích. Do této doby tito zesnulí věrní zůstávají v Boží péči, jsou však v bezvědomí a nevědí nic o událostech, které se dějí. Ve Zj 6 je symbolický popis. Tak jako Ábelova prolitá krev křičela k Bohu. Je to totiž nefér, že lidé, kteří jsou věrni Bohu, by měli být pronásledováni, křivě souzeni a zabiti. Stali se mučedníky kvůli hlásání evangelia a Bůh ví o jejich smrti. Tyto nespravedlnosti křičí k Bohu pro soud a odplatu.

Termín slovo Boží a svědectví Ježíšovo ve Zj 6:9,10 ukazuje, že tyto duše pod oltářem zemřely, neboť byly věrné výzvám evangelia. K Bohu zaznívá poselství: „Kdy už (za jak dlouho), Pane svatý a věrný, vykonáš soud a za naši krev potrestáš ty, kdo bydlí na zemi?“ Mučedníci se ptají, za jak dlouho bude vykonána spravedlnost. Tato fráze „za jak dlouho“ má dlouhou historii ve SZ. Byla opakovaně používána při zničení Jeruzaléma. Ž 79:5,6,10    

5  Dlouho ještě, Hospodine? Chceš se pořád hněvat? Bude tvoje rozhorlení planout jako oheň? 

6  Vylej svoje rozhořčení na pronárody, jež neznají se k tobě, na království, která nevzývají tvoje jméno;

10  Proč by měly pronárody říkat: "Kde je ten jejich Bůh?" Kéž by pronárody poznaly před naším zrakem pomstu za prolitou krev tvých služebníků.

V tomto žalmu je vidět paralela k textu ve Zj 6. Zvolání „jak dlouho“, zvolání po pomstě, po změně nespravedlivé situace. Žalm 79 mluví o zničení Jeruzaléma. Podobnou tématiku najdeme také v Abak 1:2.

Termín „jak dlouho“ se také nachází v apokalyptických proroctvích jako v Da 8:13 a Da 12:6,7. V Danielovi se nachází proroctví, které říká, že jak bude čas postupovat, zvolání „jak dlouho“ bude sílit. Je to výkřik protestu nad pronásledováním. Svatí si přejí, aby byli očištěni v pozemských soudních procesech. Byli věrní a přesto jsou obviněni a odsouzeni, a proto křičí „jak dlouho“.  

Ve Zj 6 se tento výkřik jasně nachází v pozdější době než v době čtyř jezdců, neboť to předpovídá dlouhou historii problémů a utrpení, pronásledování a nespravedlnosti. Je mnoho mučedníků, kteří křičí k Bohu. 

Je to však ještě před konečným úsekem pozemské historie. Je to čas, ve které Bůh ještě nesoudí a nepodniká pomstu. Jinými slovy, předadventní soud ještě nezačal. 

"Kdy už, Pane svatý a věrný, vykonáš soud a za naši krev potrestáš ty, kdo bydlí na zemi?" Tato fráze „obyvatelé země“ je častá ve Zjevení, označuje technický termín pro „zlé“, pro lidi, kteří odmítají evangelium, kteří pronásledují Boží lid. Fráze obyvatelé země se dále nachází např. v Zj 8:13. Spojitost mezi Zj 6:10 a 8:13 je velice důležitá pro studium troubení, kterému se budeme věnovat později. 

Duše tedy volají po soudu nad těmi, kdo obývají zemi, nad zlými lidmi a nad těmi, kteří pronásledovali Boží lid. 
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Zj 6:11 „Tu jim všem bylo dáno bílé roucho a bylo jim řečeno, aby měli strpení ještě krátký čas, dokud jejich počet nedoplní spoluslužebníci a bratří, kteří budou zabiti jako oni.“ 

Jim všem, každé duši pod oltářem bylo dáno bílé roucho. Je to jasně symbolický jazyk. Co je to za bílé roucho? Zj 3:4 a 5

4  Přece však máš v Sardách několik osob, které svůj šat nepotřísnily; ti budou chodit se mnou v bílém rouchu, protože jsou toho hodni. 

5  Kdo zvítězí, bude oděn bělostným rouchem a jeho jméno nevymažu z knihy života, nýbrž přiznám se k němu před svým Otcem a před jeho anděly.

Bílé roucho je tedy oděv těch, kteří byli spaseni. Další text na toto téma je Zj 7:9,13, kde velké množství lidí vychází z velkého soužení oblečeni v bílé roucho. Je zde paralela k 5. pečeti, k lidem, kteří byli zabiti pro svoji věrnost. 

Co se tedy odehrává v tomto textu, kde jsou mrtví lidé, kteří dostávají bílá roucha spasených? Zdá se mi, že se v tomto textu popisuje jistota toho, že tito mrtví jsou spaseni. To, že jim jsou dávána bílá roucha, je v symbolické řeči ujištění, že mají věčný život. Pokud mrtví lidé skutečně neví nic, tak jak to učí Písmo, potom co se chtělo vyjádřit touto scénou dávání bílého roucha mrtvým? Není to nic jiného, než předadventní soud. Před koncem bude Bůh soudit každého člověka, který kdy žil na Zemi. Proto nejdou spravedliví mrtví přímo do nebe a nespravedliví nejdou přímo do pekla. Je to proto, neboť ještě nebyl vykonán soud. V soudu před příchodem Ježíše Krista bude rozhodnuto, jaký věčný úděl obdrží každý člověk. Dávání bílého roucha ve Zj 6:11 znázorňuje verdikt v předadventním soudu nad těmito mrtvými. Bude se konat závěrečný soud nad živými lidmi? Ano. O tom mluví druhá polovina knihy Zjevení, kde jsou všichni lidé na Zemi voláni k soudu. Zazní velké volání k rozhodnutí, jestli chtějí následovat Boha či nikoli. Bude to poslední rozhodnutí, které způsobí, že se každá osoba na Zemi navěky přiřadí na jednu nebo druhou stranu. 

Zde je však popsána událost o něco dříve než nastane konec. Když případy mučedníků budou posuzovány na soudu, bude vyřčeno rozhodnutí, že byli věrni evangeliu a že budou zachráněni navěky. Povšimněme si, že potom, co jim byla dána bílá roucha, jim bylo řečeno, že mají odpočívat ještě malý čas. Řečtina říká „odpočívat malý čas více“. 

Iz 57:1,2 má podobný koncept pro slovo odpočívat: 

1 Spravedlivý hyne a není nikoho, kdo by si to bral k srdci. Zbožní muži bývají smeteni a nikoho nezajímá, že byl spravedlivý smeten zlem. 

2  Pokoje dosáhne ten, kdo jde správnou cestou. Odpočine na svém loži (ve smrti).

Odpočinkem je zde míněno odpočinek smrti. 

Odpočívat o něco déle, čekat o něco déle ve smrti, čekat na co? To je velká otázka. Je zde jeden z největších exegetických problémů v knize Zjevení.

Zj 6:11 „Tu jim všem bylo dáno bílé roucho a bylo jim řečeno, aby měli strpení ještě krátký čas, dokud jejich počet nedoplní spoluslužebníci a bratří, kteří budou zabiti jako oni.“ 

Zde se naznačuje, že tito mučedníci musí čekat o něco déle na své vzkříšení, dokud nebude zcela naplněn počet mučedníků. Jinými slovy to naznačuje, že v lidských dějinách je určité číslo mučedníků a dokud se toto číslo nenaplní, konec nepřijde. Zní to zajímavě, avšak není to to, co tento text přesně říká. Je třeba zdůraznit, že slovo „počet, číslo“ není v textu, vyskytuje se sice v mnoha překladech, není však v řeckém originále. Důvodem, proč překladatelé doplňují překlad slovem „číslo“ je předpoklad, že pisatel Zjevení měl na mysli počet všech mučedníků. Odkud přišel tento předpoklad? Z židovské apokalyptiky. Je to série písemností, která líčí apokalyptické scény jako kniha Zjevení, ve které se uvádí, že je určitý přesný počet mučedníků, který se musí naplnit, aby přišel konec. Někteří badatelé a překladatelé předpokládají, že to je to, co se myslí zde ve Zj 6:11. Pro tento přístup svědčí paralela s kapitolou 11, kde svatí v bílých rouších vycházejí z velkého soužení, je jich nespočet, nikdo je nemůže spočítat. 

Doslovný překlad Zj 6:11 zní „dokud spoluslužebníci a jejich bratři, kteří budou zabiti, jako oni byli, nebudou učiněni úplní, kompletní“. 

V řečtině je tedy tato fráze odpovědí na otázku „do kdy, jak dlouho“. Odpověď je „dokud jejich spoluslužebníci nebudou učiněni úplnými, kompletními“ (until their fellowservents are made complete). Tento koncept úplnosti je založen na řeckém slově, jehož kořen znamená (to fill up) naplnit, vyplnit, zaplnit. Je používán skrze NZ. Lidé mohou být naplněni silou, dovednostmi (být naplněn duchem znamená mít určité kvality, dovednosti), čas může být naplněn (když vyprší čas, dosáhne se konce). Toto slovo může být použito pro dokončení úkolu, např. ve 2.Tim 4:6-8 Pavel říká, že přišel čas jeho odchodu (dokončím svůj běh). Možná zde svatí myslí, že se musí dokončit jejich běh. Toto slovo může být také poukaz na charakter. Aby byli svatí úplní, kompletní, může znamenat to, že musí být dokončen jejich charakter. Zj 19:7,8 

7  Radujme se a jásejme a vzdejme mu chválu; přišel den svatby Beránkovy, jeho choť se připravila 

8  a byl jí dán zářivě čistý kment, aby se jím oděla." Tím kmentem jsou spravedlivé skutky svatých.  

Zde jsou Boží lidé oblečeni do čistých rouch. Čisté roucho a spravedlivé skutky svatých mohou znamenat ve Zj 6:11, že svatí, kteří byli zabiti, musejí čekat, dokud jejich spoluslužebníci nedosáhnou určité úrovně poslušnosti Bohu, určité kvality charakteru. 

Je těžké vědět přesně, co míní tento text. V kontextu se však ukazuje, že zkušenost spoluslužebníků je podobná zkušenosti duší pod oltářem. Zdá se, že to, co se má dokončit, naplnit, není určitá kvalita života, ale ve skutečnosti jejich smrt. Zdá se, že překladatelé použili slovo počet, i když není uvedeno v originále, z toho důvodu, že tento text znázorňuje myšlenku, že až bude naplněn určitý počet mučedníků, přijde  konec. Ne, že by se sami mučedníci zapojili do konce, ale v tom smyslu, že Bůh má pod kontrolou dějiny a když se naplní určité události, konec přijde. 

Křik mučedníků přichází k Bohu ve Zj 8:3,4   

3  Jiný anděl předstoupil se zlatou kadidelnicí před oltář; bylo mu dáno množství kadidla, aby je s modlitbami všech posvěcených položil na zlatý oltář před trůnem. 

4  A vystoupil dým kadidla spolu s modlitbami posvěcených z ruky anděla před Boží tvář.

Dým z kadidla a modlitby svatých, křik jak dlouho, přichází k Bohu. Troubení je ovlivněno těmito událostmi v 5. pečeti. Nějakým způsobem má troubení co do činění s modlitbami svatých. Když vystoupí k Bohu, Bůh na ně odpovídá.

Na Zemi jsou dvě skupiny lidí – ti, kdo pronásledují a ti, kdo jsou pronásledovaní. Uskutečňují se dvě žně. Ve čtyřech koních vidíme seskupování lidí, kteří odmítají evangelium. V 5. pečeti však vidíme mučedníky a jejich spoluslužebníky; až se naplní jejich plný počet, přijde konec. 

Pokud se chceme podívat na tuto 5. pečeť z historického pohledu, uvidíme v ní dvě fáze. První polovina této pečetě se uskutečňuje v době po čtyřech koních, avšak před časem konečného soudu. Bylo by to někde mezi morem čtvrtého koně a začátkem soudu. Avšak dávání bílých rouch během této pečeti také ukazuje na začátek předadventního soudu, který je před časem soudu živých znázorněném např. ve Zj 18 a okolních textech.  

Pokud přemýšlíme ve způsobu křesťanské historie, potom 5. pečeť zapadá do doby mezi středověkem a časem předadventního soudu, do kterého jsme již vstoupili. V 5. pečeti se události pohybují směrem ke konci, což nás přivádí k 6. pečeti.
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Zj 6:12-17

12  A hle, když rozlomil šestou pečeť, nastalo veliké zemětřesení, slunce zčernalo jako smuteční šat, měsíc úplně zkrvavěl 

13  a nebeské hvězdy začaly padat na zem, jako když fík zmítaný vichrem shazuje své pozdní plody, 

14  nebesa zmizela, jako když se zavře kniha a žádná hora a žádný ostrov nezůstaly na svém místě. 

15  Králové země i velmoži a vojevůdci, boháči a mocní - jak otrok, tak svobodný, všichni prchali do hor, aby se ukryli v jeskyních a skalách, 

16  a volali k horám a skalám: "Padněte na nás a skryjte nás před tváří toho, který sedí na trůnu, a před hněvem Beránkovým!" 

17  Neboť přišel veliký den jeho hněvu; kdo bude moci obstát?

Tato pečeť se zakládá na obrazech SZ, ve kterých je znázorněn koncept nazývaný „den Hospodina“. Velký a konečný soud v historii Země se ve SZ nazývá den Hospodina. Tento obraz se nachází např. v Ez 32 ve vztahu k Exodu. Obraz dne Hospodina je použit také na pád Izraele např. v Ám 8:8,9. Je jím použit také popis pádu Judy v Jer 4:24-27. Den Hospodina popisuje také zničení Božích nepřátel v Iz 34:4, Iz 13:10-13, Na 3:12, Ez 38:19-20. tyto pasáže používají symboly, které jsou použity zde ve Zj 6. Tyto obrazy jsou ve vztahu k zlořečení smlouvy. Konečný důsledek života bez Boha je ten, že lidé budou stát před závěrečným soudem Boha, tak jak je to popsáno ve výše uvedených pasážích. 

Tyto texty o dnu Hospodina jsou použity také v NZ. Tento jazyk je použit ve vztahu ke kříži Ježíše Krista, ve vztahu k Letnicím v Sk 2, kdy Duch Svatý sestoupil v moci, Petr káže z Jl 2, což je text konceptu dne Hospodina. V NZ je den Hospodina popsán také ve vztahu k druhému příchodu Ježíše Krista, což nacházíme také ve Zj 6. Paralelu k Zj 6 tvoří Mt 24:29.

„Hned po soužení těch dnů se zatmí slunce, měsíc ztratí svou zář, hvězdy budou padat z nebe a mocnosti nebeské se zachvějí.“

Toto je jazyk Iz 13, Iz 34, Ez 32, Jl 2 a dalších textů o dnu Hospodina. 

Zj 6 nás zavádí do doby velmi blízké závěru historie Země. Text 6. pečetě se dá přirozeně rozdělit na dvě části – Zj 6:12-14 a 15-17. 

V první části je velice zajímavý jazyk. Je to série šesti bodů. V textu jsou dvě zemětřesení. Nejdříve je velké zemětřesení, a potom každý ostrov a každá hora nezůstaly na svém místě. Přinejmenším v popisu jsou tyto dvě zemětřesení odděleny sérií nebeských znamení. Jsou tam 4 nebeská znamení – slunce, které zčerná, měsíc, který zrudne, nebeské hvězdy, které padají na Zemi a samotná nebesa, která se rozdělila jako když se svine svitek. 

Jak máme chápat tyto obrazy? Jsou doslovné nebo v nějakém smyslu duchovní? Samozřejmě, že ve SZ byly tyto obrazy dne Hospodina používány tak, že se mají stát v důsledku nevěrnosti lidí a soudu Boha. Předpokládám, že tyto obrazy mohou být na tomto místě chápány doslovně. V řečtině podporuje toto myšlenku jedno slovo, které je opakovaně v textu používáno a tím slovem je „hós“, které angličtina většinou překládá výrazem „jako“. Ten model je zde takový, že slunce zčernalo jako sluneční šat, měsíc se změnil jako v krev, nebeské hvězdy začaly padat na zem jako když fíkovník zmítaný vichrem shazuje své pozdní plody, nebesa zmizela jako když se zavře kniha. V řečtině toto slovo „jako“ zpravidla navozuje metaforu, ve které je něco doslovného přirovnáváno k něčemu obraznému nebo duchovnímu. Toto naznačuje, že by se slunce, měsíc, hvězdy a nebe měly vzít doslovně. Stanou se jim určité věci, které jsou popsány obrazným jazykem, neboť jazyk někdy těžko vyjadřuje skutečný děj. Takže slunce zčernalo jako smuteční šat, měsíc se nestane krvavým, ale zrudne jako barva krve, hvězdy padají na Zem jako fíkovník, který shazuje listí, možná bude pád roje meteoritů, který bude naprosto viditelný, nebesa se rozdělila jako když se svine svitek, nebe se může stát děsivé atd.  

Zdá se, že záměrem textu je popis doslovného děje v nebesích a na nebeských tělesech. Co tedy text popisuje? Je zajímavé, že mezi verši 13 a 14 je určitý rozpor. Věci se stávají více děsivými. Zčernávající slunce, rudý měsíc, padající hvězdy z nebe – to nejsou obvyklé věci, které se stávají znovu a znovu. V 18. a 19. století bylo mnoho překvapujících událostí, které mnozí lidé označovali za naplnění proroctví Zj 6:12,13. V roce 1780 byl neuvěřitelně tmavý den zejména v Severní Americe, kdy byla po celý den taková tma, že se zvířata vrátila domů, neboť si myslela, že už je noc, kohouti neustále kokrhali atd. V tu noc měsíc tak zrudnul, že vypadal jako krev. V roce 1833 se udál tak velký pád meteoritů, který byl tak děsivý a působivý, že se v novinách začalo psát, jestli to není znamení konce světa. Je zajímavé, že Bůh použil tyto události, aby podpořil velký nárůst zájmu o studium proroctví. Ve Zj 6:14 je však ještě něco daleko překvapivějšího – celá nebesa se svinou jako svitek. Toto se samozřejmě zatím neodehrálo. Naznačuje to, že tato nebeská znamení, která měla určitou předehru v minulosti, speciálně ukazují na události těsně před koncem. To, co se stalo v roce 1780, 1833 podpořilo studium proroctví, podpořilo to zájem lidí o dobu konce a o Bibli. 6. pečeť však ukazuje na události, které se stanou těsně před druhým příchodem Ježíše Krista.

Obsahuje tento text nějaké duchovní naučení nebo je to pouze popis historie? V souvislosti s touto otázkou uvedu několik SZ textů: 

Iz 54:10 „I kdyby ustoupily hory a pohnuly se pahorky, moje milosrdenství od tebe neustoupí a smlouva mého pokoje se nepohne, praví Hospodin, tvůj slitovník.“

Tyto obrazy a symboly nám jsou dány proto, aby až na nás přijde takový den, nám připomínaly tyto texty milosrdenství našeho Boha, který se postará o svůj lid v tomto dnu. 

Na 1:5-8

5  Hory se před ním třesou, pahorky se zmítají, země před jeho tváří se vzdouvá, svět a všichni, kteří na něm bydlí. 

6  Kdo odolá jeho hroznému hněvu? Kdo obstojí před jeho planoucím hněvem? Jeho rozhořčení sálá jak oheň, skály se před ním drolí. 

7  Hospodin je dobrý, je záštitou v den soužení, zná se k těm, kteří se k němu utíkají. 

8  Valící se povodní učiní konec tomuto místu, tma bude pronásledovat jeho nepřátele.

V tomto textu u proroka Nahuma vidíme popis rozhodujících událostí ve SZ dobách. Když se začnou dít tyto události, přichází ujištění, že Bůh nikdy neopustí svůj lid. 
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Ve Zj 6:15-17 vidíme události samotného druhého příchodu Ježíše Krista. Ti zlí, když vidí Beránka na jeho trůnu, když vidí přicházejícího Ježíše, křičí ke skálám a horám, aby na ně padly. Zdá se, že je to jazyk samotného druhého příchodu, který nám poukazuje na velmi důležitou otázku na konci této pasáže: „Neboť přišel veliký den jeho hněvu; kdo bude moci obstát?“ Tato otázka uvozuje Zj 7, kterému se budeme věnovat v další prezentaci. 

Tato otázka se však pokládá také nám. Budeme moci obstát v tento velký den? Až Ježíš přijde, budeme připraveni? 

7. pečeť je zaznamenána pouze v jednom verši. Zj 8:1 „A když Beránek rozlomil pečeť sedmou, nastalo na nebi mlčení téměř na půl hodiny.“ Co tento verš říká? Vypadá to jako klid po bouři. Je po ničení a zmatku, jezdci nahánějící hrůzu jsou minulostí, větry přestaly vát, nastal klid…

Existují asi čtyři možné interpretace: Může to být Boží mlčení, neboť spravedlnost nyní byla naplno a s konečnou platností vykonána. Někteří komentátoři spojují Iz 62:1,2 s tímto textem. 

Může to však také odpovídat klidu na počátku. Gn 1 uvádí, že před stvořením byla na Zemi temnota a ticho. Možná je toto ticho nového stvoření. V židovské apokalyptice se tento motiv často vyskytuje. Uvádí se tam, že Bůh přivede Zemi ke klidu a začátku nového stvoření.

Možná je to také ticho udiveného vesmíru, který se dívá na zkázu zlých. Je to jistě kontrast ke hlasům ve Zjevení 5, kdy se rozeznívají hlasy chválící Beránka, když přebírá knihu. 

Možná je to také ticho soudní síně, když se otevřela kniha. Člověk je málokdy tak tichý, jako když soudce předčítá rozsudek. Nikdo nechce propást jeho slova. 

Nevíme jistě, jak máme rozumět této sedmé pečeti. Zdá se, že to je po Ježíšově druhém příchodu a je to buď klid během milénia nebo klid nebeského míru na konci milénia, kdy je celý vesmír v harmonii. 

Je duchovní naučení, které se můžeme naučit z 5.,6., a 7. pečetě. Např. mučedníci, kteří následují Ježíšova příkladu. Tak jako byl Ježíš umučen na kříži, tak také mučedníci v 5. pečeti mají svůj „kříž“. Snad se to nestane také nám, ale pokud ano, víme přinejmenším, že můžeme následovat vzoru našeho nebeského Pána. Možná zemřeme tak jako Ježíš. Ježíš však byl vzkříšen z mrtvých, neboť byl ospravedlněn. Stejně tak i my budeme ospravedlněni a vstaneme z mrtvých. 

Poselství těchto pečetí je, že konec se přiblížil, přiblížilo se také ospravedlnění, přiblížilo se Boží království.    

29. 144000 a velký zástup    (The 144000 and the Great Multitude)

Modlitba: Žalm 46 

Zj 6:17 „Neboť přišel veliký den jeho hněvu; kdo bude moci obstát?“ Je to důležitá otázka, která se ptá na to, kdo může projít potížemi doby konce – v pozadí žalmu 46. Odpověď se nachází v kapitole 7. Obstát bude moci 144000 a veliký zástup. Zj 7 dává dvě odpovědi na jednu otázku. 

Kapitola 7 je rozdělena na dvě části – prvních 8 veršů se zabývá tajemnou skupinou 144000 a verše 9-17 se zabývají velikým zástupem. 

Zj 7:1 uvozuje celou kapitolu.

7:1  Potom jsem viděl, jak se čtyři andělé postavili do čtyř úhlů země a bránili všem čtyřem větrům, aby žádný z nich nevál na zemi ani na moře ani na jakékoli stromoví.

Zde máme navázání na 4 jezdce ze Zj 6, 4 andělé zadržují 4 nebeské větry. To nám připomíná to, že 4 andělé zadržovali 4 jezdce z kapitoly 6. Čtyři úhly země nám připomínají 4 čtvrtiny země, které kontrolovaly 4 jezdci. Pokyn je, aby andělé nenechali působit tyto 4 nebeské větry, dokud se nestanou určité události. Zatím text neříká, co se musí stát, ale říká, že větry nesmí vát na zemi, moře ani stromy. Země a moře jsou zdrojem pro šelmu ze Zj 13, takže se zdá, že zde má země a moře negativní symboliku. Avšak stromy znázorňují Boží lid, např. Zj 9:4. Takže scéna se zaobírá celým lidstvem, zlými i spravedlivými. Bůh nedovolí provést závěrečné katastrofy, o kterých pojednává žalm 46, dokud se něco nestane. To něco se nachází ve verši 2.

2  A hle, jiný anděl vystupoval od východu slunce; v ruce držel pečetidlo živého Boha a mocným hlasem volal na ty čtyři anděly, jimž bylo dáno škodit zemi i moři:

3  "Neškoďte zemi, moři ani stromoví, dokud neoznačíme služebníky našeho Boha na jejich čelech!"

Závěrečné katastrofy, konečné události doby konce nezačnou, dokud všechen Boží lid nebude zapečetěn. Kdo je tento anděl z východu, od východu slunce? Je to zcela jasně velitel ostatních 4 andělů. On je ten, kdo má kontrolu nad celou situací. Jestliže jsou tito 4 andělé 4 živými bytostmi ze Zj 5, potom je to jistě Kristus, neboť má 4 živé bytosti pod kontrolou. Koncept vycházejícího slunce je vždy spojován s Kristem na dalších místech NZ – Mt 2:2,9; Mt 24:27; Lk 1,78; Zj 16:12. Zde je použita symbolika Ježíše Krista, který má celou kontrolu nad časem událostí doby konce. On nedovolí, aby se spustily události doby konce, dokud nebude jeho lid bezpečně zapečetěn. 

Je zajímavé, že tento koncept zapečeťování je určitá hra se slovy. Ve Zj jsou pečetě na knize, které mají být rozlomeny (Zj 6,7,8) a zde je koncept pečetí, které mají být umístěny na Božím lidu. 

Ve verši 2 je něco velice zajímavého. Říká, že 4 andělům bylo dáno škodit zemi a moři. Ve verši 1 však byli zadrženi před škozením zemi, moři a stromům. Verš 3: "Neškoďte zemi, moři ani stromoví, dokud neoznačíme služebníky našeho Boha na jejich čelech!" 

Zjevně je Božím záměrem, aby se neuškodilo jeho lidu! Těmto andělům není dáno povolení škodit stromům. Do určitého času je země a moře chráněno spolu se stromy a to do doby, dokud není Boží lid zapečetěn na svých čelech. Takže zde jsou zlí souběžně pod ochranou se spravedlivými. Ačkoli zlí jsou často nepřátelští k spravedlivým, pronásledují je, je to Boží lid, který je chráněn a spolu s nimi mají ochranu i zlí. Až přijde den, ve kterém budou všichni Boží lidé plně zapečetěni, plně identifikováni, potom bude odstraněno omezení a zlí okusí plnou sílu soudu, který je u 4 koňů. Zapečeťování Božího lidu není ještě dokončeno. V Ez 9 je označování čela znamením ochrany. Rány větrů jsou pro zlé a nespravedlivé, ne pro spravedlivé. 

Co to znamená zapečeťovat lidi? Normální použití zapečeťování v NZ je spojováno s křtem a s přijímáním Ducha Svatého v životě jednotlivců. 

Ef 1:13 „V něm byla i vám, když jste uslyšeli slovo pravdy, evangelium o svém spasení, a uvěřili mu, vtisknuta pečeť zaslíbeného Ducha svatého.“ 

V tomto textu je Duch Svatý pečetí, kterou jsou zapečeťováni ti, kteří věří v Ježíše Krista. Je to garance nebes. Je to ujištění spasení. V Pavlově době to byla jednoznačně minulá událost. Zapečeťování není něco, co by bylo omezeno na dobu konce. 

Ef 4:30 „A nezarmucujte svatého Ducha Božího, jehož pečeť nesete pro den vykoupení.“   

Koncept zapečeťování je ještě více jasný v 2.Tim 2:19 

„Ovšem pevný Boží základ trvá a nese nápis `Pán zná ty, kdo jsou jeho´ a `ať se odvrátí od nespravedlnosti každý, kdo vyznává jméno Páně´.“

Zde vidíme Boží pečeť, která je shrnuta slovy „Pán zná ty, kdo jsou jeho“. Toto je znamení skutečného křesťana. Pravý křesťan není někdo, kdo pouze prohlašuje, že je křesťan, někdo, kdo používá jméno Krista. Skutečný křesťan je ten, koho Bůh označil jako osobu, která je skutečná. Pravý křesťan je osoba, o které Bůh ví, že k němu náleží. V Timotejově době to byla zjevně přítomná realita. 

Zapečeťování je tedy proces, který se uskutečňuje skrze celou křesťanskou éru a v době konce zaznamená svoje vyvrcholení. 

Může mít zapečeťování nějaký další význam ve Zj 7? Znamená tam zapečetění více než křest, více než jenom obdržení Ducha Svatého, více než to, že nás Bůh zná jako pravé křesťany? Řecký text nám v této pasáži nenapoví více, neboť nepoužívá jiná slova, která by naznačovala, že by se v textu vyjadřovalo něco jiného.

13:00

Mohlo by to znamenat umístění Boží pečetě souhlasu, když se osoba Bohu odevzdává, jak jsme četli v Efezským. Je zapečetěn každý, kdo přechází na stranu k Bohu. To, co se děje ve Zj 7, je závěrečné prohlášení, když je evangelium šířeno. Když lidé přijímají Krista, jsou zapečeťováni, tak jak byli vždy zapečeťováni skrze NZ dobu a před ní.

Má toto zapečeťování však nějaký vyšší význam? Je nějaké zapečeťování jako doplněk k původnímu zapečetění? Když text říká „dokud neoznačíme služebníky našeho Boha“, myslí tím zapečetění někoho, do je již zapečetěn? Řecký text není jednoznačný. Když říká „služebníky Boha“, znamená to, že jsou služebníci po zapečetění? Nebo byli služebníci Boží již předtím, než byli zapečetěni a další zapečetění je přidané požehnání? Text není jednoznačný a z řečtiny nemůžeme zodpovědět tuto otázku. EGW řeší tuto otázku tak, že používá ve svých spisech oba dva významy. Je tedy možné, že se tady jedná o zdvojnásobení. Něco podobného se vyskytuje v evangeliu podle Jana, který používá terminologii, která může být porozuměna dvojím způsobem, někdy dokonce protichůdným způsobem; je však jasné, že Jan měl na mysli pouze jeden význam. 

Časové začlenění se jistě týká doby konce. V protikladu ke všeobecnému pohledu NZ, zapečeťování zde má funkci ochrany více než cokoli jiného. Zdá se, že pozadím je více Ez 9 než Ef 1 a 2.Tim 2. Tito lidé projdou velkým soužením. Budou hlásat Boží závěrečné poselství. Potřebují ochranu Ducha Svatého, až přijdou do těchto posledních událostí světových dějin. 

Nesmíme však zapomenout na původní význam zapečeťování, které odlišuje křesťana od všech ostatních lidí. V závěrečných událostech lidské historie bude mít toto zapečetění zvýšenou důležitost, další význam – znamení ochrany. Duch Svatý bude jako chránící brnění nebo aura, které bude okolo křesťana, když bude svědkem hrozných událostí konce světových dějin. 

4  Pak jsem slyšel počet označených: sto čtyřiačtyřicet tisíc označených ze všech pokolení Izraele:    

5  z pokolení Juda dvanáct tisíc, z pokolení Rúben dvanáct tisíc, z pokolení Gád dvanáct tisíc,

atd.

Zde máme 12 kmenů Izraele, 12 000 z každého kmene, celkově 144000. 

Povšimněme si dobře textu: Pak jsem slyšel počet označených (počet těch, kteří byli zapečetěni).

Zj 9:16 „A jejich jízdních oddílů bylo dvě stě miliónů - slyšel jsem jejich počet.“ 

V knize Zjevení se tato fráze vyskytuje pouze dvakrát, ve Zj 7:4 a Zj 9:16. „Slyšel jsem číslo“. Pokud pozorně porovnáme tyto pasáže a jejich kontext, uvidíme, že se týká dvou skupin. Jsou to Boží lidé v poslední krizi lidské historie a jsou to odpůrci Boha v poslední krizi lidské historie. 144000 a 200 mil. jsou paralelními skupinami, Boží lid a ti, kteří náleží tomu zlému. Neříkám žádným způsobem, že jsou tato čísla doslovná v tom smyslu, že by v závěrečných dnech bylo 144000 lidí věrných Bohu a oproti nim 200 mil. lidí patřících k satanu. Jsou to symbolická čísla. 

Svět bude na konci času rozdělen do dvou skupin.
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Jaký význam má číslo 144000? Zdá se, že je utvořeno z 12 x 12 x 1000, což dá dohromady 144000. Je 12 kmenů Izraele a 12000 z každého kmene. Číslo 1000 může znamenat mnoho různých věcí ve SZ. 

1. 1000 může znamenat doslovné číslo. Hebrejské slovo pro 1000 může toto znamenat. 

2. Může však také znamenat vojenskou jednotku, kterou bychom dnes nazvali brigádu nebo batalion, neboť v nich je přibližně 1000 vojáků. V římské době byla kohorta skupinou cca. 960 vojáků včetně svých velitelů, což bylo tedy přibližně 1000. V tomto případě by to tedy bylo 144 vojenských jednotek.

3. Může také znázorňovat oblast. Starodávný Izrael byl rozdělen do 12 kmenů, každý měl své území. Každý kmen byl ještě dále rozdělen do menších jednotek. Ve starém Izraeli byli vládci 10000, vládci 1000, vládci 100 a vládci 10. Skupina o 1000 by se dnes dala nazvat menší oblastí, okresem.

4. Může to být také vedoucí rodiny. Protože Izrael pocházel z jediné rodiny, můžeme si povšimnout, jak je zde vyjádřen rodokmen. Každý kmen měl podkmeny s několika klany, klany se skládaly z rodin. Izrael byl tedy tvořen mnoha rodinami. Každá rodina byla tvořena mnoha členy, třeba i několika stovkami lidí.

Co tedy znamená 144000? Mohlo by to být doslovné číslo, 144 vojenských jednotek, 144 okresů nebo 144 vedoucích rodin.    

Číslo 144000 je přirozeným symbolem celého Izraele. Ať to slovo přečteme jakkoli, jako vojenskou jednotku, okresy nebo rodiny, vždy se jím vyjadřuje celkový Izrael. 12 kmenů s 12 jednotkami každého kmenu dohromady vytváří celý Izrael. 

V NZ významu nám 12 x 12 připomíná Nový Jeruzalém, který popisuje Zj 21. V něm je 12 bran, každá reprezentuje jeden kmen Izraele. Město má 12 základů, každý reprezentuje jednoho apoštola. 12 x 12 připomíná celkový a celistvý Izrael – jak SZ Izrael, tak NZ Izrael. 

V NZ se církev stala v určitém smyslu Novým Izraelem. Jako příklad si uveďme 

Jk 1:1 Jakub, služebník Boží a Pána Ježíše Krista, posílá pozdrav dvanácti pokolením v diaspoře.     

Apoštol, bratr Ježíše Krista, píše křesťanským sborům a popisuje je jako 12 sborů rozptýlených mezi národy. 

Mt 19:28  Ježíš jim řekl: "Amen, pravím vám, až se Syn člověka při obnovení všeho posadí na trůn své slávy, tehdy i vy, kteří jste mě následovali, usednete na dvanáct trůnů a budete soudit dvanáct pokolení Izraele.

Zde je možno vidět, jak 12 apoštolů nahradilo 12 vedoucích kmenů starobylého Izraele. Proto církev se stala novým Izraelem. 

O čem tedy pojednává 144000? Základní symbol je celost a celistvost Izraele starého a nového zákona. 144000 reprezentuje Boží lid v každém věku historie. 

Proč by to ale nemělo být doslovné číslo a proč ne skuteční židé? Není možné, aby v posledních dnech lidské historie bylo tolik potomků z 12 kmenů starého Izraele? Tito židé přijmou Krista a stanou se jeho misionáři. 

U takovéhoto výkladu jsou přinejmenším 3 problémy:

1. 12 kmenů již neexistuje v doslovném významu. Dnes existují židé, kteří mohou vysledovat své předky z kmene Juda, Benjamin a Lévi, ale to je vše. Možná by mohly být někde náhodné osoby z jiných kmenů, ale všeobecně pouze tyto 3 kmeny jsou jedinými kmeny, u kterých můžeme mít ověřitelnou posloupnost. 10 severních kmenů Izraele, které byly zajaty Asyřany před cca. 2700 lety prakticky zmizely z historie. Asimilovali se do národů Blízkého Východu a možná i do vzdálenějších národů a prakticky již vůbec neexistují. Pokud by se tedy ten text měl vyplnit doslovně, nebylo by to možné. 

Dalším důkazem je to, že toto vyjmenování kmenů je odlišné od jiných přehledů kmenů. Některé kmeny v tomto přehledu chybí a některé jsou přidány. Jedná se o velmi speciální vyjmenování. Např. ve verši 6 je kmen Manase a ve verši 8 kmen Josef. Neexistoval však kmen Josef. Josef se stal vedoucím domácnosti jako upřednostňovaný syn Jákoba, obdržel dvojitou porci prvorozenectví. To znamenalo, že potomci Josefa jsou dva kmeny – Manase a Efraim. Oba dva jeho synové se stali vedoucími kmenů Izraele. Zatímco měl Jákob 12 synů, Izrael měl ve skutečnosti 13 kmenů. Důvod pro pokračování 12 kmenů je ten, že jeden kmen nikdy neobdržel dědictví, a tím byl kmen Lévi, který se stal kněžským kmenem a staral se o věci Hospodinovy. Ostatních 12 kmenů zdědily zemi a opracovávali ji. V přehledu máme tedy přidán kmen Josef a vynechán kmen Dan a Efraim. Žádný takový přehled se nikde jinde v Písmu nevyskytuje. Z toho plyne, že je velice nepravděpodobné, že pisatel měl na mysli doslovné kmeny Izraele.

12 původních kmenů Izraele tedy již neexistuje. Odkud pocházejí dnešní židé? Většina z nich jsou potomci konvertitů ze středověku. Např. tzv. Aškenázité, evropská větev židů. Z této větve pravděpodobně pochází většina dnešních židů v USA. 

2. V NZ se rozumí pod pojmem Izrael církev. Janův záměr a chápání těch, kteří obdrželi jeho knihu je to, že těchto 144000 reprezentuje církev, která se odvozuje od Ježíše Krista, přímého izraelského potomka.

3. Zjevení je všeobecně symbolická kniha. Ne každý detail ve Zjevení se má brát symbolicky, avšak všeobecně je to symbolická kniha. Pokud si nejsme ve Zjevení něčím jisti, je třeba to vzít symbolicky, dokud si nebudeme naprosto jisti, že se to má brát doslovně. Např. v 6. pečeti jsou fráze, které je možné vykládat doslovně.

Z textu tedy nevyplývá, že bychom měli brát 144000 jako doslovné číslo nebo doslovné židy. Tím v žádném případě neříkám, že by židé byli vyčleněni ze spasení. Myslím tím to, že tato pasáž nemá na mysli doslovnou skupinu lidí.
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Kdo může obstát, až Ježíš přijde? První odpovědí je 144000, tedy symbol celosti SZ a NZ Izraele. Druhá skupina je od Zj 7:9  

„Potom jsem viděl, hle, tak veliký zástup, že by ho nikdo nedokázal sečíst, ze všech ras, kmenů, národů a jazyků, jak stojí před trůnem a před tváří Beránkovou, oblečeni v bílé roucho, palmové ratolesti v rukou.“

Zde je v textu veliký zástup, který nikdo nemohl sečíst. Z každého národa světa stojí lidé před trůnem. To nám připomíná Zj 4 a 5, kde každý stojí před trůnem. Lidé jsou oblečeni v bílá roucha a mají palmové ratolesti v rukou. Zdánlivě se zdá, že je tato skupina pravým opakem 144000. U 144000 je přesně pojmenováno, že je tato skupina z 12 kmenů Izraele, nezmiňují se žádná roucha, žádné území, očividně je na zemi, zatímco velký zástup je v nebesích. 

Jsou tedy tyto dvě skupiny zcela odlišné? Nemyslím si to. Myslím, že autor Zjevení použil při tomto popisu velice mimořádnou literární techniku. Podívejme se na ní ve Zj 5:5,6. 

5  Ale jeden ze starců mi řekl: "Neplač. Hle, zvítězil lev z pokolení Judova, potomek Davidův; on otevře tu knihu sedmkrát zapečetěnou." 

6  Vtom jsem spatřil, že uprostřed mezi trůnem a těmi čtyřmi bytostmi a starci stojí Beránek, ten obětovaný.

Když se na tento text pozorně podíváme, viděl někdy Jan lva Judy? Neviděl ho. Bylo mu však o něm řečeno, že lev z pokolení Judova zvítězil. A potom uviděl ne lva, ale obětovaného Beránka. Zde tedy text uvádí, že slyší o lvu, ale vidí Beránka. Jsou lev a Beránek dvě rozdílné osoby nebo ty samé? Jsou ty samé, obě reprezentují Ježíše Krista. Zde je tedy použita určitá literární technika. Když Jan slyší jednu věc a vidí jinou, tak se její popis zdá být v protikladu, avšak jsou to symboly stejné věci. 

Podívejme se na další příklad. Zj 17:1 

1  Tu přišel jeden z těch sedmi andělů, kteří měli sedm nádob, a promluvil ke mně: "Pojď se mnou, ukážu ti soud nad velikou nevěstkou, usazenou nad vodami.“

Takže bychom nyní očekávali, že se podíváme na prostitutku, která sedí nad vodami.

3  Anděl mě odvedl ve vytržení ducha na poušť. Tu jsem spatřil ženu sedící na dravé šelmě nachové barvy, plné rouhavých jmen, o sedmi hlavách a deseti rozích.

Jan slyší o ženě, která sedí nad vodami, ale vidí ženu sedící na dravé šelmě. Co slyší a co vidí jsou dvě rozdílné věci, avšak ve skutečnosti jsou to samé. V dalších prezentacích uvidíme, že jak vody, tak dravá šelma jsou jedno a to samé.

Ve Zj 1 Jan slyší trumpetu znějící za ním a když se otočí a podívá se, není to žádná trumpeta, je to hlas Ježíše Krista. 

V knize Zjevení je konsistentní literární technika, ve které Jan někdy používá opačné symboly, aby znázornil jednu a tu samou věc. Signál pro to, aby tuto techniku použil, je ten, že slyší něco a vidí něco jiného. 

Viděl někdy Jan 144000? Neviděl, on slyšel toto číslo. Avšak v 9. verši viděl veliký zástup, který nikdo nemohl sečíst. Co Jan slyší a co vidí je různé, avšak je to to samé, znázorňující různé role. Společně tyto dvě skupiny 144000 a veliký zástup odpovídají na otázku ze Zj 6:17. Možná 144000 znázorňuje Boží lid v závěrečných událostech těsně před Ježíšovým druhým příchodem. Možná veliký zástup reprezentuje ty samé lidi před Božím trůnem po druhém příchodu Ježíše. Tito lidé jsou však zcela jasně ta samá skupina v různých rolích a za různých okolností. 

V 9. verši jsou palmové ratolesti. V NZ se objevují pouze dvakrát. Jednou zde a jednou při triumfálním vjezdu Pána Ježíše do Jeruzaléma, kdy byl Ježíš veleben a byla mu provolávána sláva. To samé se děje před trůnem Božím, bude veleben a bude mu provolávána sláva velikým zástupem. 

Dalším spojením je se slavností stánků ve SZ kontextu. V Lv 23:40 a Neh 8:14,15 jsou palmové ratolesti spojovány se svátkem stánků.  

Zde se však jasně jedná o spojení palmových ratolestí s oslavou Pána Ježíše jeho lidem pro konečné vítězství, pro jeho závěrečný vstup jako Krále vesmíru.

36:40

Ve Zj 7:8-10 se opakují chvalozpěvy ze Zj 5. Zdá se, že záměr této pasáže je ten, že nyní vidíme naplnění zaslíbení ze Zj 3:21, že ti, kteří zvítězí, se připojí k Ježíši na jeho trůnu, tak jako on zvítězil a připojil se k Otci na jeho trůnu. To nás přivádí ke Zj 7:13 a 14.

13  Jeden z těch starců na mne promluvil: "Kdo jsou a odkud přišli ti v bílém rouchu?" 

14  Řekl jsem: "Pane můj, ty to víš!" A on mi řekl: "To jsou ti, kteří přišli z velikého soužení a vyprali svá roucha a vybílili je v krvi Beránkově.“

Kdo jsou tito lidé v bílých rouších? Je to veliký zástup. 144000 nikdy není popsáno v bílých rouších. Koncept velkého soužení musí poukazovat na 5. pečeť. 144000 nám připomíná číslo mučedníků, které by se nějak mělo naplnit. Tyto dvě skupiny skutečně reprezentují ty samé lidi patřící k Bohu. Jejich zkušenost je stejná jako zkušenost mučedníků, kteří byli před nimi. Zj 7 je zřetelně vyvrcholení a naplnění mnoha témat, která se rozvíjejí ve Zj 6. 

15  Proto jsou před trůnem Božím a slouží mu v jeho chrámě dnem i nocí; a ten, který sedí na trůnu, bude jim záštitou. 

16  Již nebudou hladovět ani žíznit, ani slunce nebo jiný žár jim neublíží, 

17  neboť Beránek, který je před trůnem, je bude pást a povede je k pramenům vod života. A Bůh jim setře každou slzu s očí.

Již na tomto místě knihy Zjevení máme nástin požehnání věčného života. Zde můžeme zachytit první náznaky slavné odměny vykoupených. Toto téma se dále rozvíjí ve Zj 21 a 22. 

Text říká, že mu budou sloužit v chrámě. Tento jazyk služby je jazykem kněžství. V určitém smyslu bude Boží lid sloužit jako kněží v budoucnosti v nebeském království. Kdo bude potřebovat na věčnosti kněží? Tímto tématem se budeme zabývat v dalších přednáškách, kdy budeme mluvit o úloze Božího lidu zde na Zemi a také v nebeském království, které přijde po druhém příchodu Ježíše Krista.  

Text říká, že mu budeme sloužit v chrámě, což je přirozený doplněk Zj 3:21, které říká, že se připojíme k sezení na Božím trůnu. Nebeský chrám bude centrální vládnoucí místo vesmíru. Sloužit může být chápáno ve významu vládnutí (tak jako dnes poslanci, senátoři, prezident slouží v úřadu). Vykoupení budou členy Boží vlády. Připomeňme si slova, která se ve Zjevení několikrát opakují: „učinil si je králi a knězi před naším Bohem“. Kapitola končí nádherným popisem kvality života, kterou budou prožívat vykoupení. Nebude již více slz, trápení, nebude již smrti. Bůh zaopatří svůj lid se vším potřebným. Toto místo bude naším domovem. 

Duchovní ponaučení, které přináší Zj 7:

1. Špatné věci a situace na tomto světě budou ještě horší, pokud Bůh odejme svého ducha omezujícího zlo. Zj 7:1-3 říká, že Pán Bůh nyní ochraňuje jak věřící tak nevěřící.

2. Bůh dohlíží na svůj lid, aby mu nebylo ublíženo. Někdy na toto zapomínáme. Obviňujeme Boha za složité věci, které se nám někdy dějí. Zj 7 nám však říká, že Bůh činí opatření, aby se neškodilo jeho lidu. Je to satan, který přináší problémy do našeho života. Někdy se Bůh rozhodne nezasáhnout, tak jako se rozhodl nezasáhnout, když visel jeho Syn na kříži. My musíme důvěřovat Bohu, že má pro to důvody hluboké a milující lásky k nám.  

3. Bůh pro nás připravil úžasnou budoucnost. Zj 7 nám nabízí pouze nahlédnutí do ní. Budoucí život bude velice hodnotný a hodnotné bude také sloužit našemu Bohu. 

30/ Role troubení v Písmu    (The Role of Trumpets in Scripture)

Jakou roli hrají polnice v knize Zjevení? Polnice jsou jedním z nejvíce matoucích a nejsložitějších obrazů nejenom ve Zjevení, ale také v literatuře vůbec. Role polnic ve Zjevení je však jasně vymezena. 

Podívejme se ještě jednou na 5. pečeť ve Zj 6:9,10: 

9  Když Beránek rozlomil pátou pečeť, spatřil jsem pod oltářem ty, kdo byli zabiti pro slovo Boží a pro svědectví, které vydali. 

10  A křičeli velikým hlasem: "Kdy už, Pane svatý a věrný, vykonáš soud a za naši krev potrestáš ty, kdo bydlí na zemi?"

Křik se zde týká otázky „Jak dlouho to bude ještě trvat do vykonání soudu a naší pomsty nad těmi, kdo bydlí na zemi?“ 

Zj 8:13 je k tomuto paralelní text. 

„A viděl jsem a slyšel, jak středem nebeské klenby letí orel a volá mocným hlasem: "Běda, běda, běda obyvatelům země, až zaznějí polnice tří andělů, kteří ještě netroubili!"“

Co je tedy předmětem polnic? Je to soud nad těmi, kdo přebývají na zemi. Polnice se zdají být odpovědí na křik duší pod oltářem za spravedlnost. 

Zj 8:3,4 nám ukazuje jasněji propojení mezi těmito pasážemi.

3  Jiný anděl předstoupil se zlatou kadidelnicí před oltář; bylo mu dáno množství kadidla, aby je s modlitbami všech posvěcených položil na zlatý oltář před trůnem. 

4  A vystoupil dým kadidla spolu s modlitbami posvěcených z ruky anděla před Boží tvář. 

5  Tu vzal anděl kadidelnici, nahrnul do ní oheň z oltáře a vrhl ji dolů na zem; a nastalo burácení, hřímání, blesky a zemětřesení.

Toto je úvodní vidění k sedmi polnicím. Polnice jsou Boží odpovědí na pronásledování Božího lidu. Když tito zabití svatí křičí v symbolickém obrazu k Bohu pro odplatu a navození spravedlnosti v jejich situaci, přichází tento křik do nebe, je smíchán s kadidlem z oltáře a jako výsledek je ohlášen soud nad světem. 

V tom se skrývá teologické poselství. Kniha Zjevení se snaží říci, že jestli někdo pronásledoval a utlačoval svaté, tak Bůh jej nenechá bez trestu. Skrze troubení vidíme obrazy skrze historii, jak Bůh zachází se silami, skupinami a hnutími, které utlačovali jeho lid. Polnice jsou odpovědí na modlitby svatých. 

Jak uvidíme, toto troubení pokrývá celý běh historie. Avšak 7 nádob, které jsou popsány později v kapitole 16., přicházejí až na konci historie a v jistém slova smyslu jsou druhou Boží odpovědí na modlitby svatých. 

Kdy končí polnice? Mají zcela jasně vyvrcholení v době konce, viz Zj 10:7.

7  ve dnech, kdy zazní polnice sedmého anděla, naplní se Boží tajemství, jak je Bůh oznámil svým služebníkům prorokům.

Takže až zazní zvuk sedmého anděla, dovrší se Boží tajemství. Boží tajemství je způsob mluvy NZ o evangeliu. Ř 16:25-27 a Ef 3:3-7. 

Toto nám říká, že těsně před troubením sedmi polnic bude dokončeno hlásání evangelia. Konečné hlásání evangelia se děje v kontextu 6. polnice. 7. polnice nás přivádí k samotnému druhému příchodu Ježíše na konci světových dějin. Povšimněme si Zj 11:18, což je součást 7., tedy poslední polnice.

18  Rozzuřily se národy, ale přišel hněv tvůj, čas, abys soudil mrtvé, odměnil své služebníky proroky a všechny, kdo jsou svatí a mají úctu ke tvému jménu, malé i velké; abys zahubil ty, kdo hubili zemi." 

17  "Dobrořečíme tobě, Pane Bože všemohoucí, který jsi a kterýs byl, že ses chopil veliké moci, která ti náleží, a ujal ses vlády.“

Na začátku knihy je Bůh popsán jako ten, kdo byl, kdo je a kdo přijde. Zde se však říká pouze kdo je a kdo byl. Už více není Bohem, který měl přijít, ale který již přišel. Takže stejně jako pečetě, také polnice znějí skrze dějiny a směřují k vyvrcholení času.

SZ pozadí k polnicím: Ve SZ je 6 hebrejských slov a 2 řecká slova, která jsou překládána jako trubka, polnice, troubit na polnici. Když kniha Zjevení mluví o sedmi polnicích, co má na mysli?

Nejvíce se koncept polnic ve SZ používá v kontextu uctívání. Lidé se často domnívají, že zvuk trubek by měl být spíše symbol výstrahy nebo nějaký signál ve vojenském slova smyslu, avšak SZ troubení používá nejvíce pro uctívání, bohoslužbu. 53 ze 154 řeckých slov pro polnice jsou spojeny s uctíváním. V dalších 22 případech jsou polnice použity v boji, avšak troubí na nich kněží, což také znamená koncept uctívání. Může existovat také náboženský význam v boji. V dalších 3 případech je troubeno na polnice pro udání povelu k boji nebo k pochodu. 10x se ve SZ používá troubení jako varování, např. v Ez 33, kde se troubí na polnici jako varování, že se blíží nepřítel. 9x se troubení používá v kontextu korunovace. V případě, že je korunován král, je troubení na polnici vhodný způsob, jak oslavovat tento moment. 4x je troubení použito ve vztahu ke zjevení Boha, kdy se zjevuje jako osoba a lidé se s ním setkávají. 

Nu 10:8-10

8  Na trubky budou troubit Áronovi synové, kněží. To vám bude provždy platným nařízením pro všechna vaše pokolení. 

9  Až potom ve své zemi vytáhnete do boje proti protivníku, který vás bude sužovat, a trubkami budete ryčně troubit, připomenete se Hospodinu, svému Bohu, a budete osvobozeni od svých nepřátel. 

10  Na trubky budete troubit v den své radosti, o slavnostech, při novoluní, při svých zápalných obětech nebo svých hodech oběti pokojné, aby vás připomínaly vašemu Bohu. Já jsem Hospodin, váš Bůh."

Na trubky měli troubit kněží. Trubka je pro židy svatý nástroj. Ať je použita v boji nebo při bohoslužbě, je to teologický hudební nástroj, který nese význam Boží vůle ve světě. 

V boji neměli troubit na polnice vojáci, ale kněží. Kněží byli opatrovateli tohoto hudebního nástroje. Zvuk trumpet měl připomenout Bohu smlouvu s Božím lidem. Bůh zaslíbil, že pokud mu bude jeho lid věrný, ochrání jej v boji. Zatroubí na polnici a Bůh jim přispěchá na pomoc. 

Ať to bylo ve svatyni nebo v boji, kněží troubili na trumpety.

Když šli Izraelité do boje, měli troubit na polnice a Bůh na ně pamatoval.

Když Izraelité hledali odpuštění svých hříchů ve svatyni, měli kněží troubit na polnice a Bůh je vyslyšel a odpustil jim. 

Co vlastně symbolizuje troubení na polnici? Z výše uvedeného vyplývá, že troubení na polnice je symbol modliteb. Ne pouze nějakých modliteb, ale modliteb smlouvy. Jsou to modlitby Božích lidí, kteří mu jsou věrni, aby Bůh odpověděl na svoji smlouvu a osvobodil je od jejich nepřátel. 

Toto nádherně zapadá do textu ve Zjevení. Pozadím Zjevení pro polnice jsou modlitby svatých v 5. pečeti. Křičí k Bohu pro pomstu, soud a spravedlnost. Když křičí k Bohu, je to jako zvuk trubky Izraele ve SZ dobách. Když tento zvuk přijde k Bohu, on na něj odpovídá. 

16:30

Když někdo čte Zjevení povrchně, může si myslet, že polnice tam mají význam války, katastrofy nebo výstrahy. Ale ve skutečnosti znázorňují polnice duchovní koncept. Polnice jsou symbol pro modlitby Božího lidu, který volá k Bohu, aby napravil špatné věci, které se dějí na tomto světě. V troubení polnic ve Zjevení je vidět Boží odpověď. 

Když je troubeno na polnici, Bůh odpovídá a osvobozuje svůj lid, který je utlačován. 

Trumpety jsou tedy ve SZ používány různými způsoby. V jakém významu jsou polnice používány v NZ? V NZ se vyskytuje 23x výraz troubit. 3x je význam normálního troubení. 13x se tento výraz vyskytuje ve Zj 8.-11. kapitole. Význam dalších 7 výrazů je následující:

Troubení je použito v NZ ve vztahu ke zjevení Boha (theofanie), tak jako 4x ve SZ. 

Zj 1:10 „Ocitl jsem se ve vytržení ducha v den Páně, a uslyšel jsem za sebou mocný hlas jako zvuk polnice.“ Tím hlasitým zvukem byl hlas Ježíše. Jan se otáčí a vidí, že Ježíš stojí za ním. Zvuk polnice byl tedy signál theofanie, zjevení se Boha v osobě Krista. Tato scéna je zmíněna ještě jednou ve Zj 4:1, není v ní však žádná nová informace.

Dalším místem theofanie je Žid 12:18-21.

18  Nestanuli jste jako Izrael před tím, co je hmatatelné: před `hořícím ohněm, temnotou, mrákotou, bouří, 

19  zvukem polnice a před hlasem Božích slov´, při němž posluchači prosili, aby toho byli ušetřeni. 

20  Nemohli totiž snést slova výstrahy: `Dotkne-li se i jen zvíře té hory, bude ukamenováno.´ 

21  Pohled na to, co viděli, byl tak hrozný, že Mojžíš řekl: `Třesu se hrůzou a děsem.´

V tomto textu je také zmíněn zvuk polnice. Je to narážka na Ex 19, kde je poprvé zmíněn tento hudební nástroj. Text popisuje theofanii na hoře Sinaj. 

Když se v NZ zmiňuje zvuk polnic, skrývá se za tím theofanie, zjevení Boha. 

Dalším výskytem v NZ je Mt 24:31 „On vyšle své anděly s mohutným zvukem polnice a ti shromáždí jeho vyvolené do čtyř úhlů světa, od jedněch konců nebe ke druhým.“

S čím je zde spojována polnice? Je to druhý příchod Ježíše, což je také theofanie, zjevení Boha. 

1.Kor 15:51,52

51  Hle, odhalím vám tajemství: Ne všichni zemřeme, ale všichni budeme proměněni, 

52  naráz, v okamžiku, až se naposled ozve polnice. Až zazní, mrtví budou vzkříšeni k nepomíjitelnosti a my živí proměněni.

Poslední polnice při druhém příchodu není ničím jiným než hlasem Ježíše Krista, který vzkřísí mrtvé. 

To samé je v 1.Tes 4:16,17.

Mimo knihu Zjevení je polnice zmíněna v NZ 7x a v každém případu je spojena s theofanií, se zjevením Boha buď při druhém příchodu nebo ve smyslu dávání v knize Zjevení.

V NZ je však ještě jedno použití polnic, které však v NZ není zmíněno. Polnice jsou spojovány s koncem světa dokonce i ve SZ. Je překvapující, že nejsou zmíněny u kříže. U kříže se stala všechna vesmírná znamení doby konce kromě polnic. Bylo tam zemětřesení, byla roztržena opona v chrámě, skály a země pukaly, bylo zmrtvýchvstání lidí, kteří chodili Jeruzalémem, byla temnota po celé zemi, slunce se zatmělo, lidé měli strach. Všechna tato vesmírná znamení se stala, když Ježíš visel na kříži. Zvuk polnice však není zmíněna. 

Připomeňme si Nu 10:10, kde je napsáno, že polnice bude znít při slavnostech. Jedno z předních míst v judaismu, kde zněla polnice, bylo při denní oběti. Každý den byly prováděny oběti, které přikrývaly hříchy celého národa. Bylo to vždy 2x denně, v 9 hod. ráno a ve 3 hod. odpoledne. Vyvrcholením této denní oběti bylo hraní na polnici. Ježíš zemřel na kříži ve 3 hodiny odpoledne. Přesně v době, kdy Ježíš říká: „Je dokonáno“ a sklání svoji hlavu a umírá, se rozezvučel zvuk polnice v chrámě v Jeruzalémě. Ačkoli to tedy není přímo řečeno v NZ, zvuk polnice je také spojen s Ježíšovou smrtí, když se rozezněla v chrámě. 

Polnice jsou tedy spojeny s hlavními událostmi lidské historie, kdy Bůh přichází a setkává se se svým lidem. Na kříži, při druhém příchodu, v exodu na hoře Sinaj, při bitvě u Jericha a v dalších případech.

Hlavním významem polnic ve SZ jsou modlitby smlouvy, kdy lidé volají k Bohu a žádají vysvobození buď od hříchu nebo od nepřátel. 

V NZ je význam polnic změněn, má jiný úhel pohledu. V NZ se polnice daleko více váží na myšlenku theofanie, na přítomnost Boha. 

Jaké je z toho poučení? Domnívám se, že dvě hlavní témata 7 polnic ve Zjevení jsou hlavními tématy v SZ a NZ. V knize Zjevení je velmi silné téma modliteb smlouvy. Polnice jsou odpovědí na modlitby za spravedlnost a odplatu, za to, aby Bůh naložil s utlačovateli Božího lidu skrze polnice. V polnicích je však také význam silné osobní přítomnosti Boha. Skrze mocné činy v historii je vidět Boží moc působící skrze polnice. 7 polnic Zjevení by neměly být viděny ve významu války, znamení, korunovace, ale spíše ve významu theofanie a modliteb smlouvy. 

27:20

Otázka evangelia v polnicích. Když se díváme na Zjevení, od samého začátku v 1. kapitole, ještě dříve, než se mluví o symbolech, je napsáno, o čem všem je tato kniha. Je to zjevení Ježíše Krista, zjevení Toho, který nás miluje, který nás vysvobodil od hříchů a který nás učinil králi a kněžími před Jeho Bohem. Zjevení je o evangeliu, o tom, co pro nás Ježíš učinil na kříži, o jeho vládnutí v dnešním světě a o tom, jak evangelium působí v osobním životě dnešních lidí. To je hlavní důraz Zjevení přes všechny symboly, všechen zmatek a všechen hluk. Jestli je v knize Zjevení nějaké místo, na kterém se zdá být téměř nemyslitelné spatřit evangelium, pak je to text sedmi polnic. 

A přesto i na tomto místě se vyskytuje dobrá zpráva, evangelium. Zj 8:7  

7  Zatroubil první anděl: Nastalo krupobití a na zem začal padat oheň smíšený s krví. Třetina země, třetina stromoví a veškerá zeleň byla sežehnuta.

Jsou to úžasné symboly: krupobití, oheň smíšený s krví svržený na zem, hořící vegetace. 

Podívejme se na jiný text NZ a zkoumejme, jak se vztahuje k evangeliu. Lk 23:28-31

28  Ježíš se k nim obrátil a řekl: "Dcery jeruzalémské, nade mnou neplačte! Plačte nad sebou a svými dětmi; 

29  hle, přicházejí dny, kdy budou říkat: `Blaze neplodným, blaze těm, které nikdy nerodily a nekojily!´ 

30  Tehdy `řeknou horám: Padněte na nás, a pahrbkům: Přiryjte nás!´ 

31  Neboť děje-li se toto se zeleným stromem, co se stane se suchým?"

První polnice ve Zjevení mluví o Božím soudu na stromech a vegetaci. V Lk 23 je použit ten samý symbol. Pokud dělají tyto věci, když je strom zelený, co se stane, až bude suchý? Zelený strom je Ježíš, který byl mučen Římany. A Ježíš řekl, pokud toto činí k zelenému stromu, co budou dělat, až bude strom suchý? Ježíš poukazuje na zkázu Jeruzaléma, což byl hrozný důsledek toho, že velká skupina lidí odmítla evangelium Ježíše, když byl Ježíš osobně s nimi. 

Takže dokonce v polnicích, které jsou zvláštní a nahánějící hrůzu, se dá vidět světlo, pokud dobře známe evangelium a NZ. 

Další příklad je ve Zj 9:1-6

1  Zatroubil pátý anděl. A viděl jsem, jak hvězdě, která spadla z nebe na zem, byl dán klíč od jícnu propasti; 

2  otevřela jícen propasti a vyvalil se dým jako z obrovské pece, a tím dýmem se zatmělo slunce i všechno ovzduší. 

3  Z dýmu se vyrojily kobylky na zem; byla jim dána moc, jakou mají pozemští škorpióni. 

4  Dostaly rozkaz neškodit trávě na zemi ani žádné zeleni ani stromoví, jenom lidem, kteří nejsou označeni Boží pečetí na čele. 

5  Ale nebyla jim dána moc, aby lidi zabíjely, nýbrž aby je po pět měsíců trýznily; byla to trýzeň, jako když škorpión bodne člověka. 

6  V ty dny budou lidé hledat smrt, ale nenajdou ji, budou si přát zemřít, ale smrt se jim vyhne.

Je to až neuvěřitelný text. Porovnejme jej s Lk 10:17-20.

17  Těch sedmdesát se vrátilo s radostí a říkali: "Pane, i démoni se nám podrobují ve tvém jménu." 

18  Řekl jim: "Viděl jsem, jak satan padá s nebe jako blesk. 

19  Hle, dal jsem vám moc šlapat po hadech a štírech a po veškeré síle nepřítele, takže vám v ničem neuškodí. 

20  Ale neradujte se z toho, že se vám podrobují duchové; radujte se, že vaše jména jsou zapsána v nebesích."

Mezi Lk 10 a Zj 9 je mnoho paralel. Hrůzný obraz kobylek, které vyšly z místa abbys a zaútočily na lidi a mučily je. Nebyly však schopné škodit těm, kteří jsou zapečetěni. Tento obraz je ten samý jako v Lk 10, kde Ježíš jasně objasňuje, že pro to, co On učinil na kříži, ti, kteří jej přijmou, ti, kteří přijmou evangelium, jsou ochraňováni před zlobou satana. Tato polnice nám říká, že přijde doba, kdy bude démonům umožněno volně působit na této zemi. Avšak Boží lid bude před nimi uchráněn, nebude mu uškozeno při těchto útocích. Evangelium ochraňuje Boží lid v průběhu polnic.  

Ve Zj 9 je také velice silné téma tmy. Porovnejme to s Jan 3:18-21. 

18  Kdo v něho věří, není souzen. Kdo nevěří, je již odsouzen, neboť neuvěřil ve jméno jednorozeného Syna Božího. 

19  Soud pak je v tom, že světlo přišlo na svět, ale lidé si zamilovali více tmu než světlo, protože jejich skutky byly zlé. 

20  Neboť každý, kdo dělá něco špatného, nenávidí světlo a nepřichází k světlu, aby jeho skutky nevyšly najevo.

Zde je jasné, že světlo je symbol evangelia, symbol Ježíše Krista. Temnota je nepřítomnost evangelia, je to symbol zla. V této 5. polnici je temnota symbolem neznámosti evangelia. Znázorňuje lidi, kteří zavrhli evangelium a jako důsledek byli souženi zlem. Také v polnicích se nachází evangelium, když je porovnáváme s texty NZ. Ježíš Kristus je ve středu polnic. Polnicím může porozumět pouze ten, kdo rozumí evangeliu. 

Duchovní ponaučení z polnic.

1. Teologie polnic – základní myšlenkou je, že se Bůh již zabývá utlačovateli a činil to i dříve v historii. Jeho působení nebylo vždy přímo viditelné. Když se díváme na historii, tak se nám může zdát, že do ní Bůh vůbec nezasahuje. Ale polnice nám říkají něco jiného. Říkají, že dokonce v působení násilí, zmatků a utlačování života na zemi Ježíš stále sedí na svém trůnu. Bůh má nad událostmi kontrolu. Polnice znázorňují Boha, který je činný v dějinách a působí na síly, které utlačují jeho lid. 

Polnice nabízí útěchu utlačovanému lidu Božímu. Dokonce při jeho utlačování Bůh jedná s jeho utlačovateli. Jeho lid může být trpělivý a čekat na Boží spravedlnost, která se s naprostou jistotou vykoná. 

2. Rozhodnutí pro nebo proti evangeliu je to nejdůležitější rozhodnutí v životě v křesťanské historii. Polnice líčí v děsivých obrazech důsledky, které přicházejí, pokud někdo stojí mimo Boží milost. Když stojíme tváří v tvář budoucnosti, můžeme ji očekávat bez strachu, pokud chodíme s Bohem. 

31. Čas začátku polnic   (The Time When the Trumpets Begin)

Přečtěme si úvodní pasáž k polnicím. V minulé lekci jsme se zabývali časem, kdy polnice končí, je to stejně jako u pečetí druhým příchodem Ježíše Krista. Nyní budeme hledat jejich začátek. Na jejich začátek je mnoho pohledů. Začínají na kříži jako pečetě? Začínají v jiném bodě historie? Začínají těsně před dobou konce? 

Zj 8:2-4

2  Potom jsem viděl, jak sedmi andělům, stojícím před Bohem, bylo dáno sedm polnic. 

3  Jiný anděl předstoupil se zlatou kadidelnicí před oltář; bylo mu dáno množství kadidla, aby je s modlitbami všech posvěcených položil na zlatý oltář před trůnem. 

4  A vystoupil dým kadidla spolu s modlitbami posvěcených z ruky anděla před Boží tvář.

7 andělů stojí před Bohem se sedmi polnicemi. Ve scéně se vyskytuje ještě jeden anděl, který není představen a který má zlatou kadidelnici a stojí před oltářem. Není tam napsáno před jakým oltářem, pouze před nějakým oltářem. Bylo mu dáno množství kadidla, aby je s modlitbami všech posvěcených položil na zlatý oltář před trůnem. 

Pokud známe službu v izraelské svatyni ve SZ, potom si uvědomíme, že tento děj připomíná službu tamid, tedy denní či ustavičnou oběť. V minulé prezentaci jsme si říkali, že Ježíš Kristus zemřel přesně v dobu, když byla prováděna tato denní oběť v chrámu. Během této denní oběti se vždy vykonalo mnoho věcí. Kněz, který byl určen pro tuto příležitost, otevřel dveře chrámu, očistil lampy v chrámu, doplnil olej, aby bylo mnoho světla v chrámě. Dveře chrámu zůstaly otevřené. Prováděla se oběť na zápalném oltáři, krev oběti se vylila na základ oltáře. Během této zápalné oběti bylo dáno knězi kadidlo, aby tuto kadidelnici nebo pánvičku zanesl dovnitř chrámu ke kadidlovému oltáři, který je v jedné z vnitřních místností chrámu. Kněz tam obětoval kadidlo a vyšel ven, aby požehnal lid. V čase požehnání znělo troubení sedmi polnic. V chrámu bylo 7 kněží, kteří troubili na trumpety, když kněz vycházel z chrámu. Před touto dobou byla doba ticha. 

Ve Zj 8:1 je podobná doba ticha. Každý z těchto aspektů kněžské služby je zmíněn různými formami v první polovině knihy Zjevení. 

V textu je tedy anděl se zlatou kadidelnicí, který přichází a stojí u oltáře. Není tam specifikováno u jakého, ale všeobecně by se měl mínit již dříve zmíněný oltář (určitý člen u oltáře – the oltar) v knize Zjevení, a to je ve Zj 6:9,10, kde se mluví o duších pod oltářem. Jak jsme již zmínili dříve, tímto oltářem je pravděpodobně míněn zápalný oltář, který stojí vně svatyně.

Ve Zj 8 je tedy opakování denní obětní služby. Anděl přichází k oltáři – k zápalnému oltáři vně svatyně, dostává kadidlo z tohoto oltáře a provádí kněžskou službu s tímto kadidlem uvnitř svatyně u zlatého kadidlového oltáře. 

Zdá se tedy, že se v textu hovoří o dvou oltářích, pokud bereme v úvahu zmíněné pozadí děje. Na zápalném oltáři anděl dostává kadidlo a obětuje jej na zlatém kadidlovém oltáři. Zdá se tedy, že text uvádí denní obětní službu.

Jaký byl význam této denní obětní služby? Význam byl přímluvná služba. Kadidlo přišlo ze stejného oltáře, kde byla učiněna oběť. Kadidlo stoupá přímo z oběti a je vzato z místa oběti dovnitř chrámu, kde je obětováno na zlatém kadidlovém oltáři, který je před Božím trůnem.   

Na tomto místě NZ je poukaz na denní obětní službu a poukaz na oběť Pána Ježíše na kříži, což bylo místo oběti, zápalný oltář. Jeho kadidlo stoupá od kříže. Kříž byl centrálním tématem Zj 5, když byl Ježíš vybídnut, aby otevřel knihu. On je Beránek, který byl zabit. On je hoden vzít knihu a rozlomit její pečetě, protože byl obětován. Tedy kříž je základní fakt všeho, co se odehrává v této části Zjevení. 

8:30

Nyní přecházíme k další fázi Ježíšovy služby. Od kříže přichází přímluvná služba. Pro to, co se stalo na kříži, může Ježíš poskytovat odpuštění, zahlazení hříchů pro všechny, kdo jsou v něm. To je základ křesťanství. Pro to, co Ježíš učinil, nás Bůh přijímá. Dokonce i v době, kdy padneme, když nectíme jeho slávu, se kadidlo spravedlnosti, které vychází od kříže, vznáší nad Božími dětmi. Toto je obraz, který pochází ze svatyňové služby SZ, každodenní služba se pravidelně prováděla, kouř z oběti byl neustále nad táborem Izraelitů, lidé byli pod ochranou spravedlnosti Ježíše Krista. Toto je základní obraz, který je na počátku polnic. 

Můžeme položit otázku, co může mít přímluvná služba společného s těmi hrůzostrašnými věcmi, které přicházejí s polnicemi. Otázka je namístě, odpovím na ní potom, co řeknu několik dalších informací.  

Mějme však stále na paměti, že základní kámen polnic je přímluvná služba. Ježíš Kristus je ve středu polnic, kříž ovlivňuje vše, co se tam děje. 

Zj 8:5 

5  Tu vzal anděl kadidelnici, nahrnul do ní oheň z oltáře a vrhl ji dolů na zem; a nastalo burácení, hřímání, blesky a zemětřesení.

Najednou se mění obraz. Anděl bere kadidelnici, naplňuje ji ohněm z oltáře a vrhá ji dolů na zem. To vyvolává hlasité zvuky, blesky a zemětřesení. O čem tento verš mluví? Jsou přinejmenším dvě možnosti pro porozumění vrhání kadidelnice. Poslední čin židovské služby tamid byl ten, že kněz vrhnul kadidelnici na zem nádvoří vně svatyně. Kněz vyšel ze svatyně, kde sloužil kadidlem, za zvuku trumpet a vrhnul kadidelnici na zem. Židovská tradice říká, že zvuk kadidelnice, která narazila na dlažbu vně chrámu, byl tak silný, že byl slyšitelný skrze celé město, dokonce i za zdmi Jeruzaléma. Tedy tento závěrečný čin vržení kadidelnice na zem byl závěrečným činem denní obětní služby. 

Pokud je toto to, co měl Jan na mysli, když porozuměl vidění, potom by to znamenalo, že přímluvná služba Ježíše se začala uskutečňovat před tím, než začaly polnice. Jinými slovy, všechno, co se děje při polnicích, má nějaký vztah k přímluvné službě na začátku. Pokud je vrhání kadidelnice nedílnou součástí denní obětní služby, potom je přímluvná služba základem tohoto úvodního vidění. 

Existuje však ještě jedna možnost výkladu, a to na základě Ez 10:2 

2 I řekl Hospodin muži oděnému lněným šatem: "Vstup do soukolí pod cherubem, naber si plné hrsti žhavého uhlí z místa mezi cheruby a rozhoď po městě!" I vstoupil tam před mýma očima.

Ez 10 je pokračování děsící scény z kap. 9, která popisuje anděly, kteří se procházeli městem a zabíjeli všechny, kteří nebyli označeni. Další čin soudu v tomto případě je rozhození uhlí po městě, které ukazuje, že zkušební lhůta tohoto města uplynula. Bůh na to opouští město, překonává Olivovou horu a vystupuje k nebi. V Ezechielově ději tedy Bůh opouští Jeruzalém, zříká se svého města, které již není svaté, také chrám již není více svatý, Izrael odchází do zajetí do Babylonu, Bůh je opouští. Čin demonstrující tento fakt, je rozhození uhlí po městě poukazující na to, že přímluvná služba skončila, již nejsou v Boží přízni. 

Je tedy možné, že hození kadidelnice dolů, může být paralelou k Ez 10:2. V tomto případě by hození kadidelnice znamenalo konec doby milosti, tedy to, že přímluvná služba nyní skončila. Pokud je toto to pravé vysvětlení, a já osobně si myslím, že tato varianta je pravděpodobnější, potom je ve Zj 8:5 zachycena scéna skončení doby milosti. Polnice by potom byly o přímluvné službě a jejím ukončení. 

To přivádí k další otázce. Kdy začínají polnice? Jaký význam má tato úvodní scéna v tom, aby nám pomohla vysvětlit tuto otázku? 

Zj 8:5,6

5  Tu vzal anděl kadidelnici, nahrnul do ní oheň z oltáře a vrhl ji dolů na zem; a nastalo burácení, hřímání, blesky a zemětřesení. 

6  A sedm andělů s polnicemi se připravilo, aby začali troubit. 

Někteří badatelé ukazují na tuto zajímavost, že se na trumpety ještě netroubí, dokud se kadidelnice nehodí dolů. Poukazují na doslovný pořádek slov a na to, že je v úvodní vizi přímluvná služba, avšak současně také její ukončení. Z toho usuzují, že se na polnice troubí po ukončení přímluvné služby. Pokud bychom přemýšleli ve smyslu historie, znamenalo by to, že by se všechny tyto polnice odehrávaly v budoucnosti, neboť v současné době trvá doba milosti, evangelium je kázáno, lidé přijímají Ježíše Krista. Existuje mnoho důkazů, že doba milosti je stále k dispozici. 

Pokud by se tedy polnice odehrávaly po ukončení díla evangelia na zemi, potom by byl děj polnic teprve budoucí perspektivou a odehrál by se po ukončení doby milosti. 

Existuje však ještě jedna možnost a to je ta, že celá tato úvodní scéna funguje jako jevištní pozadí. Tak jako při hraní divadla se mohou čas od času měnit scény, jevištní pozadí je po celou dobu hry. Všechno, co se odehraje během divadelní hry, je nějakým způsobem ovlivněno jevištním pozadím. Pokud by se děj divadelní hry odehrával např. v Paříži, potom vše, co se uskuteční během hry, se bude vztahovat k životu v Paříži. Pokud se změní pozadí scény na venkovské prostředí, potom vše, co se odehraje před tímto pozadím, se bude vztahovat k životu na venkově. 

Mnoho učenců se domnívá, že úvodní vize v knize Zjevení jsou určitým „jevištním pozadím“, tedy vrhnutí kadidelnice by neřídilo vše, co se odehraje. Přímluvná služba a soud, přímluvná služba a její ukončení by leželo v pozadí všeho, co se stane během polnic. 

Která z těchto dvou možností je správná? Ta prví, kdy jsou všechny polnice  předmětem budoucnosti nebo ta druhá, kdy děj polnic sahá až ke kříži, kdy začala přímluvná služba. Je důležité, abychom se tímto zabývali. 

19:30

Autor Zjevení nám neříká ani nijak nenaznačuje, jak máme rozumět těmto úvodním vizím, a proto musíme studovat jeho literární postup do konce knihy. V kap. 7 jsme kladli otázku, jak se 144.000 vztahuje k velkému zástupu. Odpověď jsme našli, když jsme se zabývali literárním postupem autora během knihy. Použitím tohoto literárního vzoru jsme mohli porozumět kapitole 7. Jan používá model vidění a slyšení, přičemž se zdá, že poukazuje na odlišné věci, ve skutečnosti je to však jedna a tatáž věc. 

Podíváme se na model při úvodních vizích. První úvodní vize je ve Zj 1:9-20. To je úvodní vize k sedmi církvím. Úvodní scéna zde uvádí 7 církví v doslovném významu. Nejdříve je kap. 1, potom 2 a 3. Je tato úvodní vize něco, co předchází reálné církve nebo je tato vize jevištním pozadím? Pokud se na ni pozorně zaměříme, zjistíme, že je jevištním pozadím. Každý dopis ke každé církvi poukazuje na tuto úvodní vizi. Ježíš tam stojí mezi svícny a svícny reprezentují 7 církví. Ježíš provádí službu těmto církvím, každý ze sedmi dopisů je Ježíšova služba těmto církvím. Kap. 2 a 3 jsou řízeny kap. 1. Zde je velmi jasné, že úvodní vize pokračuje v dalším ději. Udává základ, ale také zůstává stále na mysli v dalším ději. 

U sedmi pečetí je v úvodní vizi Beránek, který přichází k Božímu trůnu, obdrží knihu, je nadšeně přijat davem v nebesích a začíná rozlamovat pečetě, aby mohl otevřít knihu. Pokud pozorně čteme kap. 6, 7 a začátek kap. 8, zpozorujeme, že se tato scéna neztrácí z obzoru. Beránek je stále před trůnem a rozlamuje pečetě. Při rozlamování pečetí se na Zemi odehrávají různé události. Scéna z kap. 5 nikdy nekončí během pečetí, ale zůstává jako jevištní scéna. Beránek otevírající knihu je základním dějem pro vše, co následuje. 

Když se zabýváme polnicemi, je rozumné se domnívat, že je úvodní scéna něco více než pouze tím, že se odehraje a skončí. Ano, v doslovném slova smyslu předchází polnicím, avšak ve smyslu významu toho, co znamená úvodní vize, je to jako jevištní scéna k polnicím. Ježíšova přímluvná služba a soud hození kadidelnice dolů je pozadím ke všem polnicím. Úvod dává základ ke všemu, co následuje, avšak také zůstává v pozadí skrze celou vizi, která následuje. V každém z těchto případů úvodní vize literárně a doslovně předchází, avšak pokračuje a dominuje všemu, co následuje. Nebeský Kristus osobně komunikuje s církvemi, kříž udává tón pro křesťanskou historii. Zde je znázorněna přímluvná služba Ježíše s požehnáními a soudy skrze křesťanskou éru. V sedmi polnicích vidím úvodní scénu typickou pro biblický koncept soudu. Soud není pouze negativní věc, v Bibli může být soud také pozitivní. V státní soudní síni můžeme být ospravedlněni nebo zatraceni, odměněni nebo potrestáni, osvobozeni od vězení nebo posláni do vězení. Stejně tak je tomu s Božím soudem. Zde vidíme dva aspekty Božího soudu. Skrze přímluvnou službu mohou být lidé požehnáni, mohou být v úzkém vztahu s Bohem, mohou být směrováni k nebeskému životu nebo mohou být vyobcováni a odsouzeni a nést důsledky porušení smlouvy. 

26:00

To vyvolává další otázku. Jak souvisí Zj 8:2-6 s viděním, které následuje. Jak máme rozumět tomu, že přímluvná služba Ježíše a konec doby milosti ovlivňuje polnice? Máme 7 postupných vizí přímluvné služby a soudu? Zabývá se každá polnice tímto tématem nebo je přímluvná služba v mnoha polnicích a pak přichází konec milosti a konec věků? Jak máme rozumět tomuto textu? 

Domnívám se, že objasnění této otázky může poskytnout řecký text v Zj 8:5

5  Tu vzal anděl kadidelnici, nahrnul do ní oheň z oltáře a vrhl ji dolů na zem; a nastalo burácení, hřímání, blesky a zemětřesení. 

Co bylo vrženo dolů? Kadidelnice nebo oheň? Vrhl celou kadidelnici nebo oheň? Ez 10:2 by naznačovalo oheň. Ohnivé uhlí by symbolizovalo soud nebo nastolení konce doby milosti. 

Zajímavá věc je to, že v případě varianty ohně se slovo oheň používá skrze polnice. V 1. polnici je oheň smíšen s krupobitím a krví. 2. polnice uvádí hořící horu, 3. polnice uvádí hořící hvězdu, 5. polnice dým vycházející z jámy, 6. polnice ohnivé koně, takže narážky na oheň jsou téměř ve všech polnicích, dokonce i ve 4. polnici, pokud uvažujeme o hvězdách jako o kouli ohnivého plynu (samozřejmě, že dříve tuto informaci lidé neměli). Pokud by tomu bylo tak, tak každá z polnic zažívá důsledky hození ohně dolů v Zj 8:5. To by naznačovalo, že přímluvná služba a soud jsou obsaženy v každé polnici. Každá polnice si bere něco z úvodní scény. 

Existuje však velké a definitivní ukončení doby milosti? Vede hození ohně ke konečnému ukončení doby milosti? Domnívám se, že toto se nachází v Zj 10:6, 7.

6  a přísahou při tom, který je živ na věky věků, který stvořil nebesa, moře a všecko, co je v nich, potvrdil, že lhůta je u konce; 

7  ve dnech, kdy zazní polnice sedmého anděla, naplní se Boží tajemství, jak je Bůh oznámil svým služebníkům prorokům. 

Myslím, že tento text je zcela jasný. Zatroubení na 7. polnici znamená, že je tajemství Boží ukončeno, evangelium již nebude na Zemi zvěstováno. Plný a konečný závěr Boží milosti, zakončení hlásání evangelia, je zvěstován signálem, kdy zazní troubení 7. anděla, tedy během 6. polnice. Pokud by tomu bylo tak, existuje důkaz, že doba milosti je stále k dispozici během doby 6. polnice? Nebo je Zj 10:6,7 pouze potvrzením toho, co je ve všech polnicích? Podívejme se na Zj 9:13.

9:13  Zatroubil šestý anděl. Uslyšel jsem jakýsi hlas od čtyř rohů zlatého oltáře, který je před Bohem.

Úhly zlatého oltáře jsou úhly oltáře přímluvné služby. Když 6. anděl troubí na polnici, stále je přímluvná služba na paměti. Kázání evangelia stále pokračuje. Pokud se podíváme na Zj 10:11, což je závěrečná část 6. polnice:

10:11  Tehdy jsem slyšel: "Je třeba, abys znovu prorokoval proti mnoha národům, kmenům, jazykům i králům."

Kázání je stále důležité, je součástí Zj 10 a 11, což je součástí 6. polnice. Ne pouze toto, ale také pokání je stále možné. Zj 11:13 ukazuje pokání. 

11:13  V tu hodinu nastalo veliké zemětřesení, desetina toho města se zřítila a v zemětřesení zahynulo sedm tisíc lidí. Ostatních se zmocnil strach a vzdali čest Bohu na nebesích.

Toto vyjádření by nás mohlo na první pohled zmást, ale když se podíváme na Zj 14:7, tak velké závěrečné hlásání evangelia je volání k ostatkům: „Bojte se Boha a vzdejte mu čest.“, což je přesně to, co se děje ve Zj 11:13, kde lidé, kteří zůstali, měli bázeň před Bohem a vzdali mu čest. Takže ve Zj 11:13, které se odehrává těsně před troubením 7. anděla, je přímluvná služba stále k dispozici. Evangelium je stále hlásáno, lidé stále činí pokání a přijímají Krista. 

Zdá se tedy ve světle těchto poznatků, že polnice stejně jako pečetě se odehrávají od kříže k 2. příchodu. Začínají s přímluvnou službou, která začíná Ježíšovým vyvýšením na trůn Boží a končí s konečným závěrem doby zkoušky a milosti a 2. příchodem, který se krátce na to uskuteční. 

Možná ne každý, kdo slyší tento závěr, je s ním spokojen, neboť si myslí, že polnice budou až v budoucnosti nebo po ukončení doby milosti. Podívejme se na námitky vůči mému závěru:

Jedna námitka je Zj 9:4    

4  Dostaly rozkaz neškodit trávě na zemi ani žádné zeleni ani stromoví, jenom lidem, kteří nejsou označeni Boží pečetí na čele.

Již dříve jsme si říkali, že ve Zj 7 bylo andělům řečeno, že nemají škodit zemi, zeleni nebo stromům, dokud nebudou zapečetěni služebníci Boha na svých čelech. V tomto textu jsou Boží lidé zapečetěni a zlým je škozeno. Pokud se podíváme na postup mezi prvním a druhým textem, zdá se, že se pohybujeme v dlouhém čase v historii od první události k druhé. Myslím, že to je velmi vážná námitka k tomu, že všechny polnice tvoří paralelu ke všem pečetím. Nemyslím si však, že by to bylo rozhodující, i přes to, jak je to důležité, pokud text čteme v řeckém originále. Pokud si položíme otázku, co je to zapečeťování. Slova pro zapečeťování mají několik výrazů. Můžeme zapečetit dokument, zprávu, hrob. Pokud to učiníme, zapečetíme něco nebo něco či někoho omezíme. V Mt 27:66 je Ježíšův hrob zapečetěn, takže nemůže vyjít bez povšimnutí. V Zj 5 je zapečetěn dokument. V Zj 20.3 je drak zapečetěn ve vězení. 

Druhý význam tohoto slovo je utvrzení (certifikace), že něco nebo někdo je spolehlivé. Dnes se používají ověřené dopisy, které někdy mají i speciální pečeť, což znamená, že jsou garantovány, že poselství v nich je spolehlivé a nebylo s ním manipulováno. Např. J 3:33, J 6:27, Ř 15:28 a 1. Kor 9:2 je použito slovo zapečetění v tomto významu. 

Hlavní význam pro zapečetění v NZ je ve vztahu k Božímu lidu. Je to znamení toho, že byla osoba akceptována Bohem. Bůh zná ty, kteří jsou jeho. Bůh nám dává svého Svatého Ducha. Např. 2. Tim 2:19, 2. Kor. 1:22, Ef 1:13, Ef 4:30.

Idea zapečetění byla v judaismu spojována s obřízkou. Např. Ř 4:11, kde obřízka Abrahama byla znamením, kterým Bůh potvrdil, že k němu Abraham patří. V době církevních otců ve 2. stol. n.l., tedy po době napsání Zjevení, spojovali zapečetění s křtem, s časovým úsekem, kdy se člověk odevzdává Kristu. NZ kontext vyjadřuje, že pokaždé, kdy jsou lidé zapečetěni, má to co dočinění s jejich vztahem k Bohu. Jsou pokřtěni, jsou přijati k Bohu. 

Pokud kontext, ve kterém je tento text, ukazuje na to, že jsme před koncem doby milosti, potom musí být koncept zapečetěných lidí rozuměn ve všeobecném NZ významu. Jazyk textu musím být srovnatelný s perspektivou Jana, ne s perspektivou dnešního smýšlení lidí. Pro Jana byla hlavní perspektiva smíření s Bohem, být přijat Bohem. Ti, které Bůh přijal, mají zvláštní ochranu v době konce. 

Zj 7 neomezuje zapečeťování na dobu konce, pouze poukazuje na význam díla zapečetění v době konce. Není v NZ náznak toho, že zapečeťování v Zj 7 a 9 je omezeno na dobu konce. Zapečeťování je koncept, který platí pro celou křesťanskou éru. Co je výjimečné v zapečeťování ve Zj 7 je to, že je to závěrečné ukončení díla zapečetění. V tomto bodě je Zj 7 tedy velice důležité. 

Druhá námitka k tomuto přístupu je přirozený postup mezi Zj 7 a Zj 8. V Zj 7 se praví „neškoď zemi, moři nebo stromům“, ale ve Zj 8:7-9 je škozeno zemi, moři i stromům. Chtěl bych ale upozornit na to, že ve Zj 8:7-9 je zcela nový kontext vize. Když se přejde od jedné vize ke druhé v knize Zjevení, nemůžeme automaticky předpokládat, že jsou tyto vize posloupné. Ve Zjevení se často používá technika, kterou bychom mohli nazvat rekapitulací nebo opakováním, kde se na tu samou věc pohlíží ze zcela jiného úhlu, což má za následek ještě další perspektivu. Nemáme prostor se tímto zabývat zde, ale jedna z doktorských prací, která byla vypracována na Andrews University Eckerhardem Müllerem se tímto podrobně zabývá. Práce dokazuje, že úvodní vize Zj 8:2-6 je balíček, který odděluje 7 polnic od materiálu, který byl před ním. Tedy 1. polnice by neměla být chápána jako posloupnost následující po sedmi  pečetích, ale jako spíše něco zcela nového, a musíme posoudit jejich dobu podle úvodní vize, ke které se vztahují. Chtěl bych poukázat na vegetaci, které bylo ublíženo v 1. polnici ve Zj 8:7; když přijdeme k 5. polnici ve Zj 9:4, tak je vegetace opět chráněna. Takže jasně se zde něco děje, co se pohybuje sem a tam. Musíme být citliví na kontext a místo a čas každé této vize. Myslím, že nejbližší paralela k zapečeťování ve Zj 7 není 5. polnice, ale 6. polnice. Pokud srovnáme Zj 7 se Zj 9:14 a následujícími verši, uvidíme v obou případech 4 anděly, určitý druh omezení, frázi „slyšel jsem počet“ (budeme se tím zabývat později). Zdá se jasné, že 6. polnice a 6. pečeť jsou paralely v čase, poukazují na ten samý bod v čase v historii. 5. polnice je před nimi a je v čase, kdy je milost stále dostupná. 

Tyto námitky jsou důležité a musíme se jimi vážně zabývat, vycházejí z přirozeného pohledu na text, avšak domnívám se, že existují důkazy, že v polnicích je doba milosti k dispozici do 6. polnice a je uzavřena plně a s konečnou platností v 7. polnici. To samozřejmě neznamená, že Bůh nemohl v lidských dějinách soudit jednotlivce či skupiny, které utlačovali jeho lid. 

Duchovní ponaučení z tohoto tématu: Někdy se křesťané musí zabývat texty v Bibli velice podrobně a intenzivně jako s těmito texty a možná se jim zdá, že se to vůbec nevyplatí. Žijeme v závažné době a lidé častokrát mají tak málo trpělivosti pro biblické studium, které nepřináší okamžitý efekt. Pokud chceme porozumět hlubokým myšlenkám Božím, musíme do detailu studovat Písmo bez činění si nároku na to, že všemu ihned porozumíme a budeme to moci ihned použít. Myslím, že můžeme prožívat radost při samotném hledání a studiu Písma a předpokládám, že to je důvod, proč se zabýváte nyní Zjevením. Pokud budeme pečlivě a pravidelně studovat Písmo, získáme pevný základ a široký vzhled do Písma, což posílí náš vhled do již známých textů. 

Doba milosti je stále dnes k dispozici a na celém světě se činí rozhodnutí pro Boha nebo proti němu, pro nebo proti evangeliu. Přijde okamžik, kdy bude celý svět postaven před rozhodnutí následovat Boha. Doba lidské historie se neukončí, dokud každý žijící člověk nebude v nějaké formě zastižen evangeliem a nebude mít možnost říci ano nebo ne k tomu, co učinil Ježíš Kristus. Nečekejme na poslední minutu, ale buďme připraveni již nyní a každý další den na tu velkou událost.        

32. Povaha polnic   (The Nature of the Trumpets)

1. Zasáhnou polnice spravedlivé nebo zlé? Tato otázka je položena v NZ smyslu, neboť Zjevení je zjevení Ježíše Krista. Zasáhnou polnice věřící v Krista nebo ty, kteří nevěří v Krista, zavrhli jej nebo dokonce vůbec nic nevědí o evangeliu? U pečetí je tato otázka jasná, neboť se zabývají těmi, kteří věří nebo alespoň vyznávají, že věří. Pečetě se dotýkají Božího lidu, postupu evangelia ve světě. Jsou polnice opakováním pečetí nebo se zabývají něčím jiným? Domnívám se, že se zabývají něčím jiným. V NZ významu ovlivňují polnice ty zlé, ty, kteří odmítli evangelium nebo je evangelium nezajímá, ty, jejichž činy nejsou v uvědomělém vztahu ke Kristu. Podívejme se na některé texty:

Zj 6:9,10 

9  Když Beránek rozlomil pátou pečeť, spatřil jsem pod oltářem ty, kdo byli zabiti pro slovo Boží a pro svědectví, které vydali. 

10  A křičeli velikým hlasem: "Kdy už, Pane svatý a věrný, vykonáš soud a za naši krev potrestáš ty, kdo bydlí na zemi?"

11  Tu jim všem bylo dáno bílé roucho a bylo jim řečeno, aby měli strpení ještě krátký čas, dokud jejich počet nedoplní spoluslužebníci a bratří, kteří budou zabiti jako oni.

Zde vidíme duše pod oltářem, které hlasitě volají k Bohu, jak to bude ještě trvat dlouho, dokud nebude Bůh soudit obyvatele světa. Jak jsme již dříve poznali, obyvatelé světa je způsob vyjádření pro ty zlé. 

Zj 8:13 ukazuje odpověď na tuto otázku:

13  A viděl jsem a slyšel, jak středem nebeské klenby letí orel a volá mocným hlasem: "Běda, běda, běda obyvatelům země, až zaznějí polnice tří andělů, kteří ještě netroubili!"

Zde je jasně vidět, že zaměření polnic, zejména těch posledních třech, je na obyvatele světa. Tito jsou ti, kvůli kterým volaly duše pod oltářem pro soud. Odpověď polnic na jejich otázku a volání je: „Nebude to dlouho trvat.“ 

Pokud se polnice odehrávají skrze křesťanskou historii, jak jsme uvažovali v minulé lekci, potom nám to říká, že polnice líčí Boží soudy na těch, kteří pronásledovali Boží lid skrze křesťanskou éru. Takže se polnice zabývají zejména zlými, těmi, kteří zavrhli evangelium. Ještě jasněji to líčí Zj 9:4

4  Dostaly rozkaz neškodit trávě na zemi ani žádné zeleni ani stromoví, jenom lidem, kteří nejsou označeni Boží pečetí na čele.

Tedy rána 5. polnice škodí pouze těm lidem, kteří nemají Boží pečeť na čele. Ti, kteří jsou pečetí označeni, ti, kdo jsou na Boží straně, nejsou postiženi těmito ránami. To popisují také verše Zj 9:20,21.

20  A přesto se ostatní lidé, kteří v těch pohromách nezahynuli, neodvrátili od výtvorů svých rukou; nepřestali se klanět démonům a modlám ze zlata, stříbra, mědi, kamene i dřeva, které jsou slepé, hluché a nemohou se pohybovat; 

21  neodvrátili se od svých vražd ani čarování, necudností ani krádeží.

Z těchto textů jasně vyplývá, že jsou polnice odlišné od pečetí. Nepostihují Boží lid, ale postihují ty, kteří odporují Kristu a jeho lidu. 

Je důležité poznamenat, že polnice tvoří silnou paralelu k nádobám ve Zj 16. 7 nádob se bez pochyby zaměřuje pouze na zlé lidi, na ty, kdo zavrhli Boha. Jestliže tvoří paralelu k polnicím, potom také polnice hovoří o stejném tématu. 1. polnice dopadá na zemi, stejně tak 1. nádoba. 2. polnice dopadá na moře, stejně tak 2. nádoba. 3. polnice dopadá na vody a prameny vod, stejně tak 3. nádoba. 6. polnice dopadá na řeku Eufrat, stejně tak 6. nádoba, atd. Pokud si znázorníme polnice a nádoby na obou stranách, jasně uvidíme, že tvoří paralelu. 

Další věc je velice zajímavá. Polnice dopadají na třetinu země, např. Zj 8:7.

7  Zatroubil první anděl: Nastalo krupobití a na zem začal padat oheň smíšený s krví. Třetina země, třetina stromoví a veškerá zeleň byla sežehnuta.

8  Zatroubil druhý anděl; a jakoby mohutná hora hořící ohněm byla vržena do moře. Třetina moře se obrátila v krev 

9  a zahynula třetina mořských tvorů a byla zničena třetina lodí.

10  Zatroubil třetí anděl, a zřítila se z nebe veliká hvězda hořící jako pochodeň, padla na třetinu řek a na prameny vod. 

Každá z polnic zasahuje třetinu země. Naproti tomu pečetě zasahovali čtvrtinu země, každý ze čtyř jezdců na koních zasahoval čtvrtinu země. 

O čem to vypovídá? V knize Zjevení je satanovo království rozděleno na tři části - Zj 16:13 a Zj 16:19. Jako důsledek tohoto faktu se domnívám, že polnice postihují tyto části satanova království, nejdříve jednu třetinu, potom druhou a nakonec třetí. Na druhé straně jezdci zasahují čtvrtinu. Jeden z těch jezdců je Kristus a jeho evangelium. V konceptu čtvrtin země patří jedna čtvrtina Bohu a další tři čtvrtiny satanu. Pečetě zasahují celý svět, každého člověka, avšak polnice jsou omezeny na ty, kteří odporují Bohu a jeho lidu. Toto můžeme vidět, pokud si připomeneme pozadí pečetí, tedy Lv 26, Dt 32, Jeremiáše, Ezechiela. Hlavní důraz v těchto textech jsou přísahy smlouvy a důsledky, pokud lidé porušují smlouvy. Nezáleží na tom, jestli ti lidé jsou izraelité nebo nepřátelé Izraele. Takže hlavní bod toho, co se odehrává v pečetích spočívá v důsledcích smlouvy, zejména s Izraelity. SZ pozadí tedy ukazuje, že pečetě zahrnují celý svět, spravedlivé i zlé. 

Pozadí polnic je však jiné, zahrnuje např. rány, které padly na Egypťany před exodem, pád Babylonu, pád Jericha. Co měli Egypt, Babylon a Jericho společného? Byli to pohanské mocnosti ve SZ, byli to nepřátelé Boží a jeho lidu a obdrželi soud z ruky mocného Boha před jeho lidem. 

Z těchto důkazů vyplývá, že polnice nedopadají na spravedlivé, ale na zlé. Jsou konkrétně zaměřeny, jsou to Boží soudy k těm, kteří pronásledovali a zabíjeli svaté. Tito svatí křičí k Bohu: Jak dlouho ještě nebudeš soudit? Alespoň částečná odpověď na tuto otázku přichází v polnicích: Běda, běda, běda obyvatelům země. 

Když budeme rozebírat verš za veršem skrze polnice, budeme vidět Boží soud nad jednotlivými částmi satanova království. 

15:00

2. Hovoří polnice jen všeobecně o křesťanské historii? Jsou to symbolické soudy, které se mohou vztahovat na každou dobu a každé místo nebo jsou polnice postupné periody historie jako proroctví na určité události přichází jedna za druhou? Soudí Bůh postupně v jednotlivých dobách historie? 

Mé studium Zjevení mě vedlo k závěru, že polnice oproti pečetím pokrývají postupné historické časové údobí. Pečetě více ukazují na všeobecnosti křesťanské éry, všeobecné hlásání evangelia, odporování evangeliu, důsledky zavržení evangelia atd. Polnice se však postupně zabývají sérií rozhodujících okamžiků, které přicházejí jeden za druhým skrze dějiny. Uvedu vám důvody pro tento závěr: 

1. V polnicích je daleko větší smysl pro čas. Jako v pečetích mají polnice postupnost v událostech, jedna za druhou, 7 andělů, jeden za druhým troubí na polnice. To je stejné jako v pečetích, není to rozhodující. V polnicích jsou však periody 5 měsíců v Zj 9:5,10, periody 42 měsíců v Zj 11:3, perioda 3 a půl dne v Zj 11:7-12. Jsou tam také 3 bědy ve Zj 8:13, první běda tvoří paralelu k 5. polnici, druhé běda tvoří paralelu k 6. polnici a třetí běda k 7. polnici. Jedna věc je zcela jasná. Každá z těchto tří běd je postupná, Zj 9:12

12  První `běda´ pominulo, a hle, už jsou tu dvě další!

Zj 11:14

14  Druhé `běda´ pominulo; hle, už je tu třetí!

Když se zatroubilo na jednu polnici, odehrály se určité události, které se ukončily a začala nová fáze. Takto to jde skrze polnice. Tento typ posloupnosti není v pečetích ve Zj 6 a 7. Tento koncept uplynutí času pečetě neznají. Zdá se mi, že nás autor upozorňuje na to, že polnice mají jinou povahu než pečetě. Toto můžeme porovnat s velice zajímavým SZ pozadím. Pečetě ukazují na SZ pozadí přísah a běd smlouvy, které se mohou aplikovat kdykoli a kdekoli. Když se káže evangelium, uskutečňují se  požehnání a zlořečení. Pozadí polnic se však vždy váže na nějakou periodu času ve SZ, na postupné události, které se odehrávají jedna za druhou.

Např. Jericho. Jedna z významných paralel s polnicemi je pád Jericha v Jozuově době. Lidé procházeli okolo města po 7 dnů v tichosti, nakonec se ticho ukončilo 7. den troubením na 7 polnic. Je zajímavé, že každý den šli kolem města jednou, ale 7. den šli sedmkrát. Uvidíme, že 7 nádob tvoří součást 7. polnice. 7. polnice je tedy něco jako sedminásobné troubení polnice. Příběh o Jerichu tvoří silnou paralelu k polnicím. 

Další významné pozadí k 7 polnicím je slavnost troubení v židovské liturgii, roš hošana, která se koná 1. den 7. měsíce. Co si mnoho lidí neuvědomuje je to, že v židovské liturgii se troubilo na polnice na začátku každého měsíce a že židovský liturgický rok ve SZ trvá 7 měsíců. Začíná 1. měsíce s velikonocemi a končí 7. měsíce slavností stánků. Slavnost troubení je ve skutečnosti sedmý ze série  slavností novoluní, tedy ze série troubení konající se každý měsíc. Slavnost troubení nám tedy ukazuje na sérii událostí zahrnujících 7 měsíců. 

Dalším pozadím polnic je výročí (jubilee). Jednou za 49 až 50 let se troubilo na polnice skrze celou zemi. Všichni otroci se stávali svobodnými, všechny dluhy a závazky byly prominuty, lidé mohli jít zpět ke své půdě, mohli obnovit své rodiny atd. Toto výročí však přišlo jako vyvrcholení sedmi období skládajících se ze 7 let ve výročním cyklu. Židovský životní styl byl založen na periodě 7 let, 6 let obdělávali půdu, 7. rok ji však nechali ležet ladem a nechali ji znovu nabít síly. Po sedmi období sedmi zemědělských roků se troubilo na polnice k výročí. I zde je velký důraz na chronologický vývoj v pozadí. 

22:00

Dalším pozadím jsou rány exodu. Těchto ran bylo 10 a uskutečnily se jedna za druhou. 

Dalším pozadím je stvoření. Stvoření bylo také učiněno v sérii 7 dnů s vyvrcholením 7. dne – soboty. 

Zdá se tedy, že pozadí polnic nám ukazuje na SZ chronologické události. Není to náhoda, je v tom systematický přístup. Autor těchto události nám dává určitý klíč. V polnicích vidíme sérii událostí, které se odehráli během dějin jedna za druhou od kříže až po druhý příchod Ježíše Krista. Myslím, že Boží velké činy soudu vždycky byly svou povahou historické, vždycky měly vztah k lidem, kteří žili na zemi. Zajímavá věc ale je, že Boží soudy nejsou viditelné sekulárním lidem. Když mluvíme o sérii událostí během polnic, mluvíme o událostech, které nejsou vždy viditelné historikům. Historikové, kteří popisují křesťanské dějiny, ne vždy vidí Boží mocnou ruku způsobující to či ono. Co nám ukazují polnice je perspektiva v pozadí historie, je to kosmická perspektiva na křesťanské dějiny od kříže k druhému příchodu, která nám pomáhá vidět, jak Bůh působil v událostech, které nám dávají pozadí k naší zkušenosti. 

Vezměme si exodus jako příklad. Pokud by světský historik popisoval exodus, co by řekl? „Velké skupině otroků se povedl velkolepý únik z Egypta po sérii přírodních katastrof, které se odehrály na správných místech a ve správný čas a které frustrovaly Egypťany tak mohutně, že se nevzepřeli odchodu otroků. Takovýmto způsobem Izraelité unikli a mohli tak utvořit nový národ.“ Boží mocné činy by tento historik vůbec neregistroval. Dodnes se snaží někteří popsat tento exodus tak, že během něho řádilo tornádo na poušti Sinaj a že to byl ten ohnivý a oblačný sloup, o kterém Bible hovoří. Hovoří o pravidelných zemětřeseních, které mohla vyprázdnit řeku Jordán od vody a také mělké části Rudého moře atd. Takže kdyby sekulární historikové popisovali tento exodus, jistě by si našli nějaké vysvětlení pro to, co se odehrálo. 

Jak ale víme, že exodus byl mocný Boží čin? Protože nám to tak Bible popisuje. Sám Bůh zanechal záznam o svých činech. Když se díváme skrze dějiny, můžeme vidět Boží ruku, neboť nám Bůh dal informace, které nám pomáhají orientovat se. To samé platí také o kříži. Pro křesťana je kříž ten největší a nejvelkolepější čin lidské historie, který se kdy stal. Sekulární reportér přihlížející této události by pravděpodobně viděl popravu člověka, který byl vinen tím, že se vydává za boha a císaře, měl popletenou identitu atd., podal by zprávu o zklamaných učednících atd. a poté o divném oživení zájmu, když jeho učedníci začali tvrdit, že vstal z mrtvých atd. Pokud nevěříme v inspiraci Bible, nemůžeme mít důkaz o tom, že Bůh existuje a je činný v dějinách a pracuje v náš prospěch. Jedna z nejhezčích věcí při studiu knihy Zjevení je to, že nám dává určitý vhled do běhu lidských dějin na události, ve kterých je Bůh aktivní. Můžeme porozumět, jak je Bůh činný v historii a dostat jasné porozumění toho, jak působí v našich životech. 

Základní povaha polnic je zaprvé v tom, že dopadají na zlé. Za druhé je v tom, že autor nabízí sérii intervencí Boha v dějinách. Když se díváme na dějiny světa od kříže po druhý příchod Ježíše Krista, měli bychom sami objevit některé události, o kterých polnice mluví. Můžeme porozumět tomu, jak Bůh vede dějiny a jak Bůh vede události, které ovlivňují také naše životy.    

Třetí aspekt povahy polnic je obsažen v zajímavé paralele, a to ve zprávě o stvoření v Gn 1 a 2. Je mnoho důvodů, jak na to učenci přišli. Chtěl bych jen poukázat na to, že 1. polnice ovlivňuje zemi. V 1. den stvoření bylo stvořeno světlo, které osvěcovalo zemi. 2. polnice ovlivňuje moře. Zaměření 2. dne stvoření je na oddělení vod pod klenbou a nad klenbou. 3. den stvoření se zaměřuje na vody a prameny jako základu života a na souš. Na to samé se zaměřuje také 3. polnice. 4. den stvoření i 4. polnice se zaměřuje na slunce, měsíc a hvězdy. V 5. polnici jsou letící tvory a tvory vystupující z abbys. 5. den stvoření se zabývá zvířaty, která létají ve vzduchu a také plavou v moři. 6. den stvoření se zaměřuje na tvory, kteří se pohybují na souši – člověka, hada, koně, atd. 6. polnice také hovoří o lidech, o koních, hadech atd. 7. dne stvoření je sobotní odpočinek. V 7. polnici obdrží země svůj odpočinek tím, že ti, kteří pošpinili a ničili zemi jsou také zničeni. 

Polnice tedy připomínají popis zkázy stvoření. V polnicích Bůh rozkládá stvoření kousek po kousku. A jak rozkládá stvoření, připravuje cestu pro nové stvoření. 

Toto je velmi běžné v židovské apokalyptice, kde musí být staré stvoření zničeno před začátkem stvoření nového. V NZ konceptu je staré stvoření stále zde, ale nový věk přišel v Kristu a kousek po kousku je rozkládán starý svět a současně je připravována cesta pro druhý příchod Ježíše Krista a pro příchod nového světa. 

Třetí aspekt povahy polnic je zkáza stvoření. Polnice ukazují, jak Bůh rozebírá satanovo království – tuto zemi, aby mohl připravit příchod nové země. Jedna z největších tragédií tohoto světa bude rozpad běžného chodu života těsně před jeho závěrem. Věci na tomto světě nepůjdou lépe od nynějšího času až do konce, budou se zhoršovat. 

Čtvrtý aspekt povahy polnic je nový exodus – pád nového Babylonu. Egypt i Babylon hrají velkou úlohu v pozadí polnic. V polnicích existuje mnoho narážek na rány, které padly na Egypt v době exodu – krupobití, oheň, voda, která se změnila v krev, hořké prameny, temnota, kobylky, atd. V 6. polnici jsou paralely k pádu Babylonu, řeka Eufrat, zlaté a stříbrné modly, čarodějnictví atd. Polnice se zdají být postaveny na pádu Egypta, exodu z Egypta a pádu a návratu z Babylonu, tedy na pádu dvou velkých nepřátel SZ lidu. Polnice jsou utěšující zprávou pro Boží lid, že jeho utlačovatelé nebudou činit toto bezpráví navždy. Tak jako Bůh přistupoval k Egyptu a Babylonu ve SZ dobách, tak jedná i dnes s utlačovatelskými silami na zemi. Tak jako vedl dříve svůj lid k bezpečí a do nového Jeruzaléma, Zjevení používá ten samý jazyk, aby vyjádřil, jak NZ lid Boží, ti, kteří chodí s Kristem, jsou ochraňováni a vedeni do nového království, které je pro ně připravováno.

33:20

Duchovní ponaučení z povahy polnic: 

1. Polnice jsou odpovědí na pronásledování Božího lidu. Polnice mají zprávu pro Boží lid. Bůh již soudí mocnosti, které nás utlačují. Je těžké, když je někdo otevřeně proti nám, když prožíváme bolest a odmítání a těžkosti. V takovémto případě je těžké si uvědomit, že stojíme na vítězné straně a že má Bůh věci stále pod kontrolou. Polnice nám však podávají zprávu, že má Bůh situaci stále pod kontrolou. Dokonce i tehdy, když démoni zesílí své působení v 5. polnici, má Bůh situaci stále pod kontrolou. On je ten, kdo drží klíče od abbys. On je ten, kdo určí pokud se až může zajít a ne více. Polnice říkají Božímu lidu, že i přesto, jak špatně věci na této zemi mohou jít, Bůh má situaci stále pod kontrolou. Bůh ví o našem trápení, ví o nespravedlnostech na tomto světě a přichází doba, ve které navždy vyřeší tyto nespravedlnosti. Polnice nám také říkají, že Bůh nečeká pouze na nějaký neurčitý konec, ale neustále zasahuje do historie světa, je aktivní a zajímá se o aktuální děj. Je ochotný zabývat se našimi situacemi, které prožíváme. Někdy však Bůh nejedná tak rychle, jak bychom očekávali, stejně tak, jako tomu bylo na kříži. Bůh neukazuje svoji přítomnost tak často, jak bychom chtěli. My však víme, že vzkříšení je realitou a mocné činy Boží jsou k dispozici, i když je zrovna nevidíme. 

 2. Zdá se, že polnice ukazují dějiny dopředu. Bůh má dějiny pod kontrolou a může načrtnout jejich základní vývoj dopředu. Dějiny mají svůj účel a pohybují se k cíli. Čím více rozumíme Božímu záměru s dějinami, tím více můžeme s Pánem Bohem spolupracovat na dosažení jeho cíle. Je to jeden z důvodů, proč je pro nás tak přínosné studovat polnice, i když to zabere hodně času a látka se zdá složitá.

33. První a druhá polnice   (The First and Second Trumpets)

Zj 8:7 

7  Zatroubil první anděl: Nastalo krupobití a na zem začal padat oheň smíšený s krví. Třetina země, třetina stromoví a veškerá zeleň byla sežehnuta.

Věc, která je zajímavá na Zjevení je ta, že Jan je vždy velice jasný v tom, co se odehrává. To, co se děje v 1. polnici je jasné. Problém je to, co to znamená. Co znamená to, že kroupy jsou smíšené s krví a jsou vrženy na zem, části země jsou spáleny? 

Domnívám se, že není jiná důležitější část SZ než tato, kdy je velice důležité prozkoumat SZ pozadí, aby se porozumělo, kde se vzala tato slova, jaký měla význam a v jakém významu je používá Jan. 

V úvodu ke Zjevení jsme hovořili o dvou typech paralel či narážek: Přímá paralela, ve které Jan svůj výrok přímo vztahuje k textu SZ. Chce, aby posluchač věděl, jakým směrem míří a jaké je pozadí, chce, aby čitatel měl na mysli širší SZ kontext. Poukazoval tedy na dřívější literární kontext. 

Za další je to echo, kdy autor reaguje na dřívější literaturu, ale není důležité na tuto literaturu upozorňovat čitatele. Je to jako myšlenka, která je v pozadí, „ve vzduchu“. Jan může poukazovat na myšlenky apokalyptiky, bez poukazu na zdroj v dřívější literatuře. 

Když budeme zkoumat jednotlivé části 1. polnice, budeme zkoumat, jestli jsou ve SZ příslušné texty, kde se něco podobného vyskytuje a na co by nás Jan mohl upozorňovat. Potom se zaměříme na klíčová slova textu a budeme zkoumat, co nám o nich učí SZ.

Začneme s Ex 9:22-26

22  Hospodin řekl Mojžíšovi: "Vztáhni svou ruku k nebi. Na celou egyptskou zemi dolehne krupobití, na lidi, na dobytek i na všecky polní byliny v egyptské zemi." 

23  Když Mojžíš vztáhl svou hůl k nebi, dopustil Hospodin hromobití a krupobití. Na zemi padal oheň. Tak Hospodin spustil krupobití na egyptskou zemi. 

24  Nastalo krupobití a uprostřed krupobití šlehal oheň; něco tak hrozného nebylo v celé zemi egyptské od dob, kdy se dostala do moci tohoto pronároda. 

25  Krupobití potlouklo v celé egyptské zemi všechno, co bylo na poli, od lidí po dobytek; krupobití potlouklo také všechny polní byliny a polámalo všechno polní stromoví. 

26  Jenom v zemi Gošenu, kde sídlili Izraelci, krupobití nebylo.

V Septuagintě, řeckém překladu hebrejského originálu, který měl Jan k dispozici, je zajímavé upřesnění, že blesky (hromobití), které šlehaly všude kolem, zapálily zemi a úroda shořela na zemi. 

Je zcela jasné, že Jan měl v 1. polnici na mysli exodus a že je to také narážka na 7. ránu, ránu krupobití. Původní kontext, Boží krupobití, bylo Božím soudem na Egypťanech za to, že nenechali odejít Izraelity. 

Další paralela 1. polnice ve SZ je Ez 38:22,23

22  Vykonám nad ním soud morem a krví; spustím příval deště a kroupy jako kameny, oheň a síru na něho a na všechny jeho voje a na množství národů, které jsou s ním. 

23  Ukážu svou velikost a svatost a dám se poznat před očima mnohých pronárodů. I poznají, že já jsem Hospodin."

V tomto proroctví v Ez 38 Ezechiel hovoří o budoucím národu, který přijde od severu a bude útočit na Izrael po návratu z Babylonského zajetí. Tímto národem je Góg. Bůh předpověděl, že Izrael nebude bojovat v bitvě, ale že On sám porazí Góga deštěm krup a ohně, který přijde a padne na armády Góga. 

V obou těchto pasážích vztahujících se k 1. polnici se nachází obraz krupobití a ohně a u Ezechiele dokonce krev. Toto dopadne na nepřátele Boha a jeho lidu. Bůh zasahuje svým soudem, aby vysvobodil svůj lid ze zajetí. Obraz krupobití a ohně je tedy vykonání soudu Božího na jeho nepřátelích. V Iz 28:2,3 bylo krupobití Božím soudem nad Efraimem. V Iz 10:16-20 byl oheň nástrojem vykonávajícím soud nad Asýrií. Tedy krupobití a oheň jsou soustavným echem Božího soudu na národech, které se mu vzpouzejí, zejména na těch, které utlačují jeho lid. 

Dostáváme se však k jednomu problému, neboť v 1. polnici krupobití a oheň Božího soudu nepadají na symboly nepřátelství k Bohu, ale spíše na symboly jeho lidu. Byla sežehnuta třetina země a třetina stromů a zelená tráva. Pokud se podíváme na SZ pozorně, tak zjistíme, že vegetace důsledně ukazuje na Boží lid. Ž 1:3 hovoří o stromu zasazeném u tekoucích vod, který vydává své ovoce v době sklizně. Tento strom je symbolem věrného služebníka Božího. Ž 52:8 popisuje věrného Izraelitu jako olivovník zasazeném v Božím domě. V Iz 40:6-8 reprezentuje tráva Boží lid. Nachází se zde tedy zajímavý rozpor. Na jedné straně jsou ve SZ neustále používány symboly Božího soudu, tedy vylití krup a ohně, jako symboly Boží intervence proti svým nepřátelům. V tomto případě jsou však rány vylity na symboly jeho lidu, tedy stromy, vegetaci a trávu. Jak můžeme skloubit tento rozpor Božího soudu na svém vlastním lidu?

Musíme vzít v úvahu několik skutečností:

Zaprvé, u pozdních proroků se krupobití a oheň Božího soudu stále více a více uplatňují na Judu a Izrael, neboť porušovali a zavrhli smlouvu. Nejenom na Boží nepřátele, ale také na Boží lid může být vylit Boží soud krupobitím a ohněm. V Jr 21:12-14 jsou použity proti Jeruzalému. V Ez 15:6,7 jsou také použity proti Jeruzalému. V Ž 80:8-16 jsou vylity na Izrael jako celek. Nebylo by tedy správné se domnívat, že ve SZ není žádný případ, kdy tento Boží soud nedopadl na jeho lid. 

Zadruhé, u SZ proroků je jasné, že Boží vegetace může být zničena. Jr 11:15-17

15  "Co pohledává Jákob, můj milý, v mém domě? Pletichy tam kují mnozí. Může obětní maso přenést zlo, které tě stihne? Budeš potom jásat? 

16  Zelenající se olivou, krásnou a s nádherným ovocem, tě nazval Hospodin. S velikým hukotem zanítí pod ní oheň a ten stráví její ratolesti." 

17  Hospodin zástupů, který tě zasadil, promluvil proti tobě zlé věci pro zlo, jehož se dopustil dům izraelský a dům judský: aby mě uráželi, pálili kadidlo Baalovi.

Boží lid opustil Hospodina. Odvrátili se od smlouvy a začali pálit kadidlo Baalovi, začali uctívat jiné bohy. Jako důsledek jejich činů Bůh na ně vylívá svůj soud, snaží se je probudit a navrátit je zpět. V textu je použit obraz olivovníku s nádherným ovocem a který Bůh zasadil a staral se o něj. Pokud ale tento olivovník slouží účelům, které jsou namířeny proti Bohu, Bůh jej zažehne a zničí. Oheň může být tedy použit jako symbol pro jeho lid, pokud zavrhne smlouvu. 

Další podobný text je v Iz 5:1-7. 

1  Zazpívám svému milému píseň mého milého o jeho vinici: "Můj milý měl vinici na úrodném svahu. 

2  Zkypřil ji, kameny z ní vybral a vysadil ušlechtilou révu. Uprostřed ní vystavěl věž i lis v ní vytesal a čekal, že vydá hrozny; ona však vydala odporná pláňata. 

3  Teď tedy, obyvateli Jeruzaléma a muži judský, rozhodněte spor mezi mnou a mou vinicí. 

4  Co se mělo pro mou vinici ještě udělat a já pro ni neudělal? Když jsem očekával, že vydá hrozny, jak to, že vydala odporná pláňata? 

5  Nyní vás tedy poučím, co se svou vinicí udělám: Odstraním její ohrazení a přijde vniveč, pobořím její zídky a bude pošlapána. 

6  Udělám z ní spoušť, nebude už prořezána ani okopána a vzejde bodláčí a křoví, mrakům zakážu zkrápět ji deštěm." 

7  Vinice Hospodina zástupů je dům izraelský a muži judští sadbou, z níž měl potěšení. Čekal právo, avšak hle, bezpráví, spravedlnost, a hle, jen úpění.

V tomto textu jsou Izrael a Juda přirovnány k vinici, kterou Bůh zasadil. Vinice však nerodila dobré ovoce, jak bylo zamýšleno. Bůh používá svého práva zničit vinici a začít znovu, pokud to bude třeba. Ačkoliv je tedy vegetace symbolem Božího lidu, není to garance toho, že tato vegetace nikdy nebude souzena krupobitím a ohněm. 

Za třetí, ve SZ se někdy rozlišuje mezi zelenými stromy a uschlými stromy. Zelené stromy reprezentují Boží věrný lid, uschlé stromy nevěrné lidi. Dobrý příklad je v Ez 20:45-48 (Ez 21:1-5)

1  I stalo se ke mně slovo Hospodinovo: 

2  "Lidský synu, postav se směrem k jihu a vynes věštbu proti polední straně a prorokuj proti lesu na poli Negebu. 

3  Řekni Negebskému lesu: Slyš Hospodinovo slovo! Toto praví Panovník Hospodin: Hle, já v tobě zaněcuji oheň a ten v tobě pozře každý strom zelený i každý strom suchý. Planoucí plamen neuhasne a budou jím popáleny všechny tváře od Negebu až na sever. 

4  I uzří všechno tvorstvo, že jsem je zažehl já Hospodin; neuhasne." 

Zde v Ez 21 se ukazuje, že Boží vegetace je dvojího druhu: zelené stromy reprezentující Boží věrný lid a suché stromy reprezentující nevěrné lidi. Avšak v tomto případě, v případě exilu do Babylonu, trpí oba dva druhy kvůli hříchům suchých stromů. 

V 1. polnici vidíme zbraně Božího soudu, které jsou použity v soudu proti jeho vlastnímu lidu. Z pozadí SZ vidíme, že něco takového je možné a že se to v dějinách stávalo opakovaně. Obraz použitý v 1. polnici je velmi běžný ve SZ. 

Jaké je NZ pozadí těchto obrazů? V Mt 3:10 mluví Jan Křtitel.

10  Sekera je už na kořeni stromů; a každý strom, který nenese dobré ovoce, bude vyťat a hozen do ohně.

Jeho výrok je převzat se SZ obrazu v Ez, Jr a Iz. 

Ještě zajímavější text je v Lk 23:28-31. Jsou to slova vyřčená Ježíšem Kristem k plačícím ženám při své cestě ke kříži.

28  Ježíš se k nim obrátil a řekl: "Dcery jeruzalémské, nade mnou neplačte! Plačte nad sebou a svými dětmi; 

29  hle, přicházejí dny, kdy budou říkat: `Blaze neplodným, blaze těm, které nikdy nerodily a nekojily!´ 

30  Tehdy `řeknou horám: Padněte na nás, a pahrbkům: Přiryjte nás!´ 

31  Neboť děje-li se toto se zeleným stromem, co se stane se suchým?"

Učenci jsou zajedno v názoru, že zde Ježíš poukazuje na rok 70 n.l., na dobu, kdy bude za 40 let Jeruzalém zničen. Ježíš je zelený strom. Ti, kteří jej zavrhli, jsou suchými stromy. Jsou to ti, kteří se sami vyčlenili z Boží ochrany. Ježíš říká, že jestliže se Římané budou chovat k zelenému stromu takovým způsobem jako ke mně, potom co myslíte, že bude s národem, který je suchý? Soud, který dopadne ne Jeruzalém v roce 70 n.l., bude soud nad suchými stromy. Ježíš ukazuje na rok 70 n.l. V křesťanském kontextu se dá předpokládat, že krupobití a oheň smíšený s krví 1. polnice, které dopadnou na symboly Božího věrného lidu, je soud, který dopadne na ty křesťany, kteří zavrhli Ježíše Krista. Ježíš vyrostl a sloužil v náboženském společenství. Mnozí lidé tohoto společenství jej přijali včetně mnoha kněží. Avšak většina lidí a zejména vedení jej zavrhly. Známe princip, že Boží soud začíná v domě Božím, např. 1Pt 4, Ez 9, Jr 25,15-29.   

Domnívám se, že 1. polnice znázorňuje první rozhodující okamžik soudu v dějinách, a to soud, který dopadl na Jeruzalém při jeho zničení Římany v roce 70 n.l. Polnice pokládají duchovní význam tohoto zničení Jeruzaléma. Význam je ten, že kvůli tomu, že jeho obyvatelé zavrhli Ježíše, stromy uschly. Tak, jako ve SZ dobách, kdy soud dopadl dokonce na jeho lid, když zavrhl jeho smlouvu. 

23:50

Druhá polnice je ve Zj 8:8,9

8  Zatroubil druhý anděl; a jakoby mohutná hora hořící ohněm byla vržena do moře. Třetina moře se obrátila v krev 

9  a zahynula třetina mořských tvorů a byla zničena třetina lodí.  

Silné narážka na text SZ Ex 7:19-21, kde se při egyptských ranách voda změnila v krev. V Egyptě byla voda Nilu považována za vodu života, za zdroj výživy. V Egyptě prakticky nikdy neprší. Na březích Nilu je hodně zeleně, setba, pěstování plodin. Pokud však se od Nilu vzdálíme pouze několik kilometrů, uvidíme naprosto vyprahlou zemi. Když byla při ranách voda Nilu změněna v krev, byl to velice vážný soud, který ohrozil celý egyptský ekonomický systém. 

Další narážka je v Jr 51, který pojednává o pádu Babylonu. Jr 51:25

25  "Chystám se na tebe, horo zkázy, je výrok Hospodinův, horo zkázy pro celou zemi! Napřáhnu na tebe svou ruku, svalím tě ze skal, změním tě v horu - spáleniště.

Tento text se zabývá soudem nad starověkým Babylonem, který utiskoval Boží lid částečně podle Božích příkazů, částečně podle své touhy kontrolovat a ničit. Nyní přišel čas soudu, který Bůh ohlašuje tak, že velká hora bude zničena, stane se spálenou horou. Druhá polnice uvádí velkou hořící horu, která je vržena do moře.   

41  "Jak je lapen Šéšak, zajata chlouba celé země! Jak je zpustošen Babylón mezi pronárody! 

42 Nad Babylón vystoupí moře, bude přikryt jeho hučícím vlnobitím.

V 2. polnici hora padne do moře. Zde vody vystoupí nad Babylon, nad shořelou horu, která bude zničena mořem.  

63  Až skončíš předčítání z této knihy, přivaž k ní kámen a hoď ji doprostřed Eufratu. 

64  Řekni: »Tak bude potopen Babylón a nepovstane ze zla, které já na něj uvedu.« Všichni zemdlejí." Zde končí slova Jeremjášova.

Soud nad Babylonem, který je vyhlášen v Jer 51 je soud shoření hory a potopení se do moře. V knize Daniel je Boží království popsáno jako velká hora. Babylon je zde líčen jako padělek Božího království. Bůh působí skrze zkázu Babylona, skrze jeho moře. Později v přednáškách uvidíme, že vody Babylonu jako zdroj zkázy jsou stále se opakujícím obrazem v knize Zjevení. Studium Jr 50 a 51, Iz 44-47 a dalších pasáží o pádu Babylonu může být nápomocno ke studiu Zjevení.

Iz 46:1-4 

1  Bél klesl, Nébo se zhroutil, jejich modlářské stvůry byly naloženy na zvěř a na dobytek, ten náklad, který jste nosili, to břímě k zemdlení. 

2  Zvířata se zhroutila, klesla spolu, břímě nebyla s to zachránit; oni musí do zajetí. 

3  "Slyšte mě, dome Jákobův, všichni, kdo jste zůstali domu Izraelovu, vy, kteří jste chováni již od života matky, od matčina lůna na rukou nošeni: 

4  Já sám až do vašeho stáří, až do šedin vás budu nosit. Já jsem vás učinil a já vás ponesu, budu vás nosit a zachráním."

Zde jsou obrazy Božího soudu proti pohanským národům. Musí se soudit kvůli tomu, jak zacházeli s Božím lidem. Bůh působí k záchraně svého lidu. 

Obrazy v 2. polnici jsou jiné než v 1. polnici. V 1. polnici byly Boží soudy obráceny proti jeho lidu, ve 2. není jeho soud proti nim zaměřen. V Iz 46 je líčeno, jak Boží lid unikl soudu, který dopadl na Babylon. Zdá se, že 2. polnice dopadá na zřetelné nepřátele Božího lidu, proto se její povaha od 1. polnice liší. 

Ve Zj 8:8,9 jsou také ozvěny SZ jazyka. Ryby jsou ve SZ symbolem pro lidi, např. Abk 1:14, zkáza ryb je symbolem Božího soudu proti neposlušným lidem, např. Sof 1:3. Moře může reprezentovat národy, které jsou v opozici k Izraeli, např. Iz 17:12,13. Lodě jsou často symbolem lidské pýchy, např. Iz 2:16. Domnívám se, že moře v 2. polnici je řeka Eufrat, protože moře Babylonu je Eufrat. Tak, jako Nil byl velkou řekou Egypta, tak Eufrat byl velkou řekou Babylonu. Obě řeky procházely středem říše. Jsou tedy paralely mezi Egyptem a Babylonem jako nepřátelé Božího lidu, proti kterým Bůh provádí soud. 

Co popisuje 2. polnice? Co chce vyjádřit obrazem soudu proti nepřátelům Božího lidu. Je nějaký bod křesťanské historie mezi křížem a druhým příchodem, který by byl pro tento obraz relevantní? Domnívám se, že nejlepší identifikací pro 2. polnici je Boží soud nad Římskou říší. Římská říše se podílela na zničení Jeruzaléma a nyní obdržela svoji vlastní zkázu. To je model, který je velice jasný ve SZ. Bůh používá jiné národy k soudům nad svým lidem. Když však jeho lid činí pokání a volá po záchraně, potom Boží soud dopadá na nepřátele, kteří jej utiskovali. Pro 1. a 2. polnici se velmi příhodně vztahuje SZ model soudu nejdříve nad domem Hospodinovým, jeho lidem, a potom nad mocnostmi, které utlačovaly jeho lid. Chtěl bych zdůraznit, že Římská říše se podílela na ukřižování Krista. V prvních dvou polnicích se Bůh zabývá mocnostmi, které se podílely na smrti Ježíše Krista. Ve starodávných dobách byl Řím spojován s Babylonem. Obraz Babylonu je použit pro Řím velmi často v židovské apokalyptice, nachází se také v 1 Pt 5:13 a ve Zj 17:18, kde velká říše Římská se zdá v tomto čase spojena s obrazem starodávného Babylonu. Předpověď zde se může rozumět tak, že jednoho dne Řím padne pod vlnami velkého moře národů. Z historie víme, že Řím padl pod náporem velkých hord barbarských kmenů z různých území, které rozebraly Římskou říši část po části během cca. 100 let. Avšak národy, které zničili Řím také trpěly. Když se vody změnily v krev, mělo to své důsledky dokonce na národy, které dobily Řím. Pád Říma přinesl velké nesnáze a utrpení světu, vedl k časovému období nazvaném „doba temna“, ve které nebyla ustanovena žádná společenská pravidla, trpěl tím také obchod a nikdo nemohl prosperovat. Také poznání se téměř vytratilo, vědecké poznání v těchto dobách přišlo z islámského území a ne z tzv. křesťanské Evropy. Důsledkem pádu Říma v 2. polnici bylo zničení celého ekonomického a společenského pořádku. Pád Říma se stal předchutí konečných skutečností ve Zj 18. Pád Babylonu nachází své první naplnění v pádu starověkého Říma, Zj 18 však nachází plné a konečné naplnění zničení Babylonu v době konce, což jak uvidíme, je celosvětové spiknutí proti Bohu. 

Je zajímavé, že soud dopadá nejdříve na mocnosti, které ukřižovaly Krista – židovský národ a Římskou říši. První mocnost byla náboženská, druhá sekulární a politická. Povšimněme si jedné věci při postupném studiu knihy Zjevení. Zdá se, že je to satanův cíl v každé krizi tak nejlépe, jak to jen jde, sjednotit různé mocnosti proti tomu, co činí Bůh ve světě. Ve Zj 16:13,14 jsou tři šelmy – drak, šelma a falešný prorok – vysílající žáby ke všem národům světa, aby je sjednotily ke svému účelu, bitvě o Armagedon. Jedna z podstaty zla je anarchie, každý sám za sebe, sobectví. Jak se však sjednotí sobečtí lidé nebo sobecké skupiny lidí na nějakém společném úmyslu? To je satanův problém. On to způsobil, on s tím musí tak žít. Realitou ale je, že jeho strategie v době konce, ale také v době Krista, bylo sjednotit různé mocnosti. Pro to, aby ukřižoval Krista, musel sjednotit dvě různé mocnosti, které nikdy spolu dobře nespolupracovaly. Římané vedeni Pilátem nechtěli nic jiného než pošlapat židovské vedení. Na druhé straně židovské vedení nenávidělo Římany a chtělo učinit cokoli, aby se jej zbavili. A najednou pro to, aby zničili Ježíše, museli tyto dvě mocnosti dospět ke společné dohodě. Stalo se mnoho zajímavých událostí při soudu Ježíše. V ukřižování Ježíše Krista vidíme dvě různé mocnosti, jedna náboženská, druhá sekulární, jak pracují dohromady. Domnívám se, že v prvních dvou polnicích vidíme Boží soud nad těmi, kteří utiskovali Ježíše. 

Stejně jako pečetě, i polnice se vyskytují ve třech skupinách. První čtyři polnice, stejně jako čtyři jezdci na koních, všechny zaměřené na přírodní aspekty země, potom dvě polnice, které se zabývají démonickými silami a lidmi na tomto světě, tyto polnice tvoří paralelu s 5. a 6. pečetí, které také spějí ke konci časů, stejně tak jako polnice, a nakonec přichází vyvrcholení, 7. polnice i 7. pečeť, v obou případech po dlouhé přestávce. V polnicích je model 4-2-1, ten samý model 4-2-1 je také v pečetích. První dvě polnice se zabývají opozicí, která vyvstala proti Ježíšovi a církvi v 1. století n.l. Další dvě polnice, 3. a 4., mohou představit další dva nepřátele Boha a jeho lidu, jsou to náhražky za Jeruzalém a Řím v plánech ďábla. Domnívám se, že 5. a 6. polnice líčí aktivity těchto nových dvou mocností v závěrečných událostech pozemské historie, jedna mocnost je náboženská a druhá sekulární. Tímto se budem zabývat v dalších přednáškách.

Duchovní ponaučení z 1. a 2. polnice: 

Ježíšova zkušenost je model pro život křesťana. Když prožíváme utrpení, vzpomeňme si na to, že také on prožíval utrpení, když on vstal z mrtvých, je to předzvěst našeho zmrtvýchvstání s ním. Vstali jsme z mrtvých duchovně již nyní, když jsme byli povzbuzeni k víře, vstaneme fyzicky při jeho druhém příchodu. Můžeme být povzbuzeni tím, že Ježíš zná naši zkušenost a rozumí jí, neboť sám získal zkušenosti z života na této Zemi.. 

Již v tomto věku Bůh soudil ty, kteří ukřižovali Ježíše. Můžeme si být jisti při zažívání potíží a pronásledování, že Bůh má vše pod kontrolou, že je schopný zabývat se těmi, kteří nám ublížili. Bible říká, že odplata patří Hospodinu. Nepotřebujeme se zabývat odplácením, neboť víme, že Bůh má vše pod kontrolou. 

34. Třetí a čtvrtá polnice   (The Fhird and Fourth Trumpets)

Třetí polnice je ve Zj 8:10,11.

10  Zatroubil třetí anděl, a zřítila se z nebe veliká hvězda hořící jako pochodeň, padla na třetinu řek a na prameny vod. 

11  Jméno té hvězdy je Pelyněk. Třetina vod se změnila v pelyněk a množství lidí umřelo z těch vod, protože byly otráveny.

O čem tato polnice pojednává? Jako obvykle budeme hledat paralelní texty a ozvěny SZ. V tomto případě nám přímé paralely moc nepomohou. 

V Ex 7:20 jsou vody proměněny v krev v Egyptě. To nám však moc neříká. Ve třetí polnici se toho odehrává daleko více než jen to, že se vody proměnily v krev. Vody byly trpké. Zasáhlo to mnoho lidí, mnozí také zemřeli.

Musíme se tedy pozorně dívat na ozvěny SZ jazyka této pasáže a hledat, jaký typ modelu je zde uplatňován. 

Začneme s padající hvězdou. To nás přivádí k Iz 14:12-15.

12  Jak jsi spadl z nebe, třpytivá hvězdo, jitřenky synu! Jak jsi sražen k zemi, zotročovateli pronárodů! 

13  A v srdci sis říkal: "Vystoupím na nebesa, vyvýším svůj trůn nad Boží hvězdy, zasednu na Hoře setkávání na nejzazším Severu. 

14  Vystoupím na posvátná návrší oblaků, s Nejvyšším se budu měřit." 

15  Teď jsi svržen do podsvětí, do nejhlubší jámy!

Text se symbolicky zabývá luciferem, který dříve pobýval v zahradě Boží v nebi, dříve než byla stvořena Země. Tento text pojednává o době, kdy byl z nebe vyvržen dolů na Zem. Sever je odkaz na Babylon a také na Boží trůn. Babylon je východně, nebo severo-východně od Izraele. Východně od Izraele se nachází obrovská arabská poušť. Tato poušť je velice nehostinná, lidé tam chodí velmi zřídka. Dříve lidé chodili do Babylonu severně, potom podél půlměsíce k řece Eufrat a podél řeky dolů. Izraelité tedy měli tu představu, že je Babylon severně, ačkoli ve skutečnosti byl východně. 

V tomto textu sever také ukazuje na Boží trůn. Je to zenit nahoře v nebi. V starodávných dobách lidé mluvili o severu jako o tom, co je nad hlavou a o jihu jako o tom, co je dole. Lucifer se považoval za toho, kdo je jako Bůh. Stal se objektem soudu. Byl vyvržen z nebes, padl dolů. Na to se poukazuje ve 3. polnici, kde se hovoří o hvězdě padající z nebe. Můžeme si vzpomenout také na malý roh v Da 8:10 „Vzmohl se tak, že sahal až k nebeskému zástupu, srazil na zem část toho zástupu, totiž hvězd, a rozšlapal je.“

V textu se hovoří, že hvězda zářila jako pochodeň. V Bibli je lampa nebo pochodeň často spojována s Božím slovem, např. Ž119:105, Př 6:23. Avšak ve spojení s padající hvězdou by se mohlo jednat o padělek pravdy. Koncept padání je často spojen s duchovním úpadkem, např. Zj 2:5, Žid 4:11. 

Takže padající hvězda zářící jako pochodeň může zdánlivě vyzařovat něco jako Boží slovo, ve skutečnosti to však bude padělek, něco, co nevydává pravé svědectví, ale odvádí od pravdy. 

Řeky a prameny přijímají to, co tato padající hvězda přináší na Zem. Voda jako symbol může být v Písmu použita třemi způsoby: 

1. Ve zničujícím významu jako vody potopy, vody, které když naberou na obrovské síle, tak ničí. 

2. Ve významu omývání a očištění. Voda může být použita k tomu, aby očistila lidi, jídlo atd. 

3. Voda může být symbol pro duchovní potravu. Lidé obsahují množství vody, neustále potřebují přísun vody, aby přežili. 

Všechny tři významy pro vodu se nacházejí v knize Zjevení. Jaký symbol je zde použit? Domnívám se, že se zde jasně jedná o význam vyživujících vod, neboť čerstvou vodu z řek a pramenů lidé používají jako vodu k pití. V 11. verši se říká, že mnoho lidí zemřelo po požití těchto vod, které ztrpkly. Takže padající hvězda třpytivá jako pochodeň při dopadu do vod způsobí, že ztrpknou. Pokud lidé pijí tyto vody, otráví se, nedosáhnou vyživujícího účinku, který hledají. To se dotýká velmi silného duchovního významu v Bibli, který se nachází v Jan 7:37-39. 

37  V poslední, velký den svátků Ježíš vystoupil a zvolal: "Jestliže kdo žízní, ať přijde ke mně a pije! 

38  Kdo věří ve mne, `proud živé vody poplyne z jeho nitra´, jak praví Písmo." 

39  To řekl o Duchu, jejž měli přijmout ti, kteří v něj uvěřili. Dosud totiž Duch svatý nebyl dán, neboť Ježíš ještě nebyl oslaven.

V tomto textu jsou řeky a prameny vod symboly pro duchovní potravu, která přichází, když Duch Svatý vstoupí do života člověka. Ve SZ máme podobný obraz v Ž 1:3, kde je spravedlivý člověk jako strom vysazený u tekoucích vod, přinášející ovoce v pravý čas. Tyto vyživující vody znázorňují Písmo a správné učení, které vyživuje Boží lid a zachovává jej věrným. 

Jaký význam má použití slova Pelyněk? Co je to ta hořkost? Je to ve SZ stálý význam pro odpadlictví a jeho důsledky. Když lidé poznali Boha, následovali jej, studovali jeho slovo, věřili v jeho slovo, a potom odpadli, je to popsáno SZ termínem hořkých bylin a hořké vody. Příklad je v Dt 29:16,17.

16  Viděli jste jejich ohyzdné a hnusné modly, dřevo a kámen, stříbro a zlato, které mají.

17  Ať není mezi vámi muž ani žena, čeleď ani kmen, jejichž srdce by se dnes odvrátilo od Hospodina, našeho Boha, takže by šli sloužit bohům těch pronárodů. Ať není mezi vámi kořen plodící jed a pelyněk. 

Tato hořkost, ten hořký kořen, pelyněk je symbol pro odpadlictví a jeho důsledky. V některých překladech SZ do řečtiny se vyskytuje toto přesné slovo pelyněk, např. Jr 9:15, Jr 23:15, což je to, co měl na mysli autor při psaní 3. polnice. Hořká voda nepodporuje a neudržuje život, např. Pl 3:15,19, Ex 15:23. Takže symbol hořkých vod symbolizuje něco, co zdánlivě slibuje život. Lidé chtějí žít. Pijí vodu, aby zásobovala a udržovala jejich životní funkce. Když byla tato voda otrávena, tak to, co zaslibuje život, se stalo zdrojem smrti. 

Zdá se tedy, že se tyto symboly dávají všechny dohromady ve smyslu symbolů odpadlictví, symbolů falešného učení, symbolů padělků pravdy. Jak ovlivňuje lidi falešné učení? Bere jim jistotu Boha, navádí je špatným směrem. Je to něco, jako kdybychom si koupili softwarový program a jeho manuál by nám dával naprosto špatné informace. Manuál říká, že jestliže chceme učinit toto, máme dělat tamto, my to uděláme a nic se nestane, a nebo se stane něco nesprávného. Bylo by špatné, kdyby tento manuál obsahoval pravdy a nepravdy. Takto je to také s Biblí, pokud je její význam zkreslen a překroucen. Lidé hledají Boha, hledají jistotu spasení. Pokud jsou vyučeni falešným naukám, jsou odvedeni ze správné cesty, což přinese neblahé důsledky. 

O čem je tato polnice? V textu jsou tři objekty soudu: hvězda, vody a prameny, lidé, kteří pijí. Hvězda může symbolizovat vedení církve, vedoucí, kteří odpadnou od jasného výkladu pravdy a začnou překrucovat význam Bible. V apokalyptice je toto stálý symbol, např. Da 12:3, Ju 13, Zj 12:1 a zejména Zj 1:20. Ve Zj 1:20 je názorně ukázán význam hvězd pro vedoucí církve. 

20  Tajemství těch sedmi hvězd, které jsi viděl v mé pravici, i těch sedmi zlatých svícnů: Sedm hvězd jsou andělé sedmi církví, a sedm svícnů je sedm církví."

Zde je vidět, že 7 hvězd je 7 andělů nebo také vedoucích těchto 7 církví.  

14:00

Co znamená lampa, řeky a prameny, vody? Všechno toto jsou symboly, které ukazují ke zdrojům duchovního života a jeho růstu. Světlo je symbol pro pravdu, voda je symbol pro duchovní potravu. Všechny tyto symboly pravdy jsou zde překrouceny. Místo toho, aby přinášely život, přináší smrt. 

Symbolika 3. polnice se zdá ukazovat na církev, která přijala Ježíše jako světlo světa a vodu života, a která dovolila, aby se její čisté učení zvrátilo. Symbolika je ta, že odpadlictví ji odvedlo od evangelia, Krista a pravdy. Padání hvězdy a znečistění vod jsou symboly odpadlictví, pravda smíšená s lží. Důsledky tohoto odpadlictví je smrt pro ty, kteří pijí tyto vody. Dlouhodobé důsledky jsou v polnicích, které teprve přijdou, potemnění nebeských těles ve 4. a 5. polnici. 

Celkový koncept 3. polnice se zdá být padlá církev, která odpadla od pravdy. 

Koncept přicházejícího odpadlictví byl široce rozšířen v NZ dobách a nachází se také v židovské apokalyptice. Pavel mluví v 2. Tes 2. kap. o známém odpadlictví, jakoby všichni lidé, kterým psal, přesně věděli, co tím myslel. Ve Sk 20:26-21 Pavel mluví ke starším v Efezu a říká, že někteří z nich se stanou svádějícími pastýři, kteří povedou stádo z cesty. 

2. Tim 4:2-4 

2  Hlásej slovo Boží, ať přijdeš vhod či nevhod, usvědčuj, domlouvej, napomínej v trpělivém vyučování. 

3  Neboť přijde doba, kdy lidé nesnesou zdravé učení, a podle svých choutek si seženou učitele, kteří by vyhověli jejich přáním. 

4  Odvrátí sluch od pravdy a přikloní se k bájím.

Podobný text je také v 1. Tim 4:1, 2, kde Pavel předpověděl úpadek od pravdivého učení v církvi. 

Další text je v 2Pt 2:1,2.

1  V Božím lidu bývali ovšem i lživí proroci; tak i mezi vámi budou lživí učitelé, kteří budou záludně zavádět zhoubné nauky a budou popírat Panovníka, který je vykoupil. Tím na sebe uvedou náhlou zhoubu. 

2  A mnozí budou následovat jejich nezřízenost a cesta pravdy bude kvůli nim v opovržení.

Mohli bychom zmínit další texty: 1J 4:1-3, Ju 3,4 a také 7 dopisů k sedmi církvím v knize Zjevení. Všechny tyto texty ukazují, že téma příchodu odpadnutí bylo velice rozšířeno v NZ. Domnívám se, že toto známé téma nacházíme také zde ve 3. polnici. 

Jak to ale zapadá do konceptu série událostí v běžících dějinách? Domnívám se, že s pádem židovských vedoucích, s pádem Římského impéria satan hledal nové teritorium, které by dobyl, aby zamezil šíření zprávy evangelia ve světě. Co je zde uvedeno, je vzestup církve nového typu. Je to vzestup křesťanství jen podle jména, ale ne křesťanství v srdci a se správným učením. Myslím, že ve 3. polnici je to, kdy samotná církev, hlavní tělo církve, už neslouží Bohu a lidem tak, jak si to Bůh přeje. Už neučí jasnou a pravdivou křesťanskou zvěst NZ. Židovský národ byl vnitřním i vnějším odpůrcem a Řím byl vnějším odpůrcem. Tato polnice uvádí dobu, ve které je to větší nebezpečí uvnitř domu, spíše než venku. Ve 3. polnici můžeme vidět vzestup falešného křesťanství. Kdy se odehrál? Po pádu Říma, ve stoletích tzv. doby temna, kdy dokonce i nejlepší z katolických autorů, jako např. Bernard Claurveau, František z Asissi atd. rozpoznali, že něco šlo naprosto špatným směrem. Toto není řečeno proto, aby se odsoudil někdo, kdo patří k nějaké určité církvi, ale proto, abychom se z historie poučili, že Boží lid nebyl vždy věrný pravdě, ne vždy naslouchal Písmu a následoval jeho slova. Důsledky byly velice závažné, neboť se ztrátou jistoty učení přichází ztráta jistoty osobního a na pravdě založeného vztahu s Bohem. Softwarový manuál byl překroucen a lidé odpadli od Boha. Lidé byli záměrně drženi v temnotě, neměli přístup k Bibli.

Takže se zdá, že 3. polnice líčí odpadnutí od Božího slova. Byl to další odpůrce pravého Božího lidu, byl to vnitřní náboženský protivník. 

21:00

Podívejme se na další vývoj ve 4. polnici. Zj 8:12 

12  Zatroubil čtvrtý anděl, a byla zasažena třetina slunce, třetina měsíce a třetina hvězd, takže ze třetiny potemněly, a den i noc byly o třetinu temnější.

Domnívám se, že zde je silná paralela ke 4. dni stvoření, ve kterém jsou zmíněny slunce, měsíc a hvězdy, den a noc, temnota. Jazyk zde velice připomíná tento den. Připomíná i 9. ránu na Egypt v Exodu. Byla to rána temnoty. 

Ex 10:21-23  

21  Hospodin řekl Mojžíšovi: "Vztáhni svou ruku k nebi a egyptskou zemi zahalí temnota, taková temnota, že se dá nahmatat." 

22  Mojžíš vztáhl ruku k nebi. Tu nastala po celé egyptské zemi tma tmoucí a trvala po tři dny. 

23  Lidé neviděli jeden druhého; po tři dny se nikdo neodvážil hnout ze svého místa. Ale všichni Izraelci měli ve svých obydlích světlo.

Temnota Egypta se odráží také v Ez 32:7,8.

7  Až budeš zhasínat, zakryji nebesa, zatemním jejich hvězdy, slunce zakryji oblakem a měsíc nevydá světlo. 

8  Zatemním nad tebou na nebi všechna jasná světla, na tvou zemi sešlu tmu, je výrok Panovníka Hospodina.

Rána temnoty exodu je hlavní zdroj jazyka pro 4. polnici. V Ex 32 je proroctví o znovu obnovené ráně na Egypt, která bude jako ta předcházející. 

V Jl 2:10 a 3:15 jsou další 4 připomínky na polnici temnoty, Božího soudu. 

Existují nějaké ozvěny? Co to znamená, když se mluví o tom, že slunce, měsíc a hvězdy jsou zastřeny? Jaký duchovní význam to má? Temnota jako koncept má své kořeny v Gn 1:2, kde je popsána temnota nad celou Zemí. Dokud Bůh neřekl „budiž světlo“, byla celá Země temná. Světlo a temnota mohou symbolizovat přítomnost a nepřítomnost Boha. Pokud je vše tmavé, Bůh v tom není přítomen. Temnota je také jedno ze zlořečení smlouvy v Dt 28:29, ve kterém Bůh mění dobrotu jeho stvoření. Ve stvoření přinesl světlo, avšak ve zkáze tohoto stvoření přináší temnotu. Temnota je také SZ symbol pro potrestání hříchů, např. Ž 69:23, Iz 5:30, Iz 50:3, Ez 30:19 a Jl 2:2,3. Temnota je důsledek neposlušnosti. Součástí stvoření je příprava cesty pro nové stvoření v den Hospodina, což také zahrnuje temnotu, např. Iz 13:10, Jl 2. a 3. kap., Am 5:18, 20. Temnota je stálým symbolem skrze SZ. Světlo a tma symbolizují dvě strany boje mezi dobrem a zlem. Zde je temnota zejména zatemnění pravdy.

Mohla by být 4. polnice dalším útokem na pravdu, tak jako 3. polnice pošpiňuje pravdu? V symbolice SZ je slunce symbol slova Božího, Ž 119:105 „Světlem pro mé nohy je tvé slovo, osvěcuje moji stezku.“, Př 6:23. Slunce může symbolizovat Boží požehnání v duchovním slova smyslu. Tak jako slunce umožňuje vzrůst úrodě, tak také slunce jako duchovní světlo, slovo Boží, lidem pomáhá duchovně růst, např. Ž 84:11, Iz 30:26, Iz 60:20. Zdá se, že měsíc a hvězdy nemají nezávislý význam ve SZ. Jsou také zdrojem světla, ale mnohem méně jasného, mnohem méně významného. Ukazují však na pořádek stvoření, a proto mohou symbolizovat Boží zákony, jeho vedení v každodenním životě. Hvězdy se používají pro navigaci v noci, mořské lodě raději dříve pluly v noci, protože přesně věděly, kam plují, zejména, když bylo přes den zataženo. 

Zdá se, že den a noc v tomto textu nemají žádnou symboliku, jednoduše ukazují 24-hodinovou periodu. 

Ve 4. polnici je částečná temnota. Zdá se, že rozvádí odpadnutí ve 3. polnici. Slunce, měsíc a hvězdy jsou ve shodě s vodami ve 3. polnici a zhořknutí odpovídá temnotě, která zastiňuje slunce, měsíc a hvězdy. Je zde opět útok na Boží slovo, ale tento útok je odlišný od útoku ve 3. polnici. Ve 3. polnici byly vody stále přítomny, mohly být viděny, cítěny, ochutnány, ale byly zkaženy, již nebylo možné je použít jako normální vody. Zde je však útok veden jiným způsobem. Slunce, měsíc a hvězdy jsou nejasné, je to jako kdyby již více neexistovaly. Zatímco pelyněk je zkaženost, temnota je vyhlazení, vymazání. Jde o to, že evangelium není pozměněno, ale již vůbec není k dispozici. Je to jiný způsob bránění působení evangelia než ve 3. polnici. Domnívám se, že jde o nového vnějšího protivníka evangelia. Tak jako Řím a židovské vedení pracovali spolu na odstranění Krista, tak satan nyní používá sekulární a náboženské protivníky proti čisté víře. Egyptský faraón se stal modelem pro toto jednání. V Ex 10 a 32 je ukázáno, jakým způsobem egyptský faraón odporoval Božímu lidu. Egypt je jediná mocnost ve starověkém světě, která někdy učinila ateistické vyjádření. Ex 5:2 "Kdo je Hospodin, že bych ho měl uposlechnout a propustit Izraele? Hospodina neznám a Izraele nepropustím!" Faraón nevěřil v existenci Boha Izraele. Nebukadnessar v něho věřil. Pokud bychom zkoumali literaturu vznikající ve stejné době jako Bible, shledali bychom, že se Egypt stal symbolem troufalého vzdoru proti Bohu. 

Jaký vztah má toto k odpadlictví ve 3. polnici? Zdá se, že když církev odpadne od pravdy, když nezáří tak, jak by měla zářit, tak se stává sekularizmus, ateizmus atd. daleko více atraktivnější. Když mluvíme k lidem ve světě, kteří nevěří v Boha, nebo k lidem, kteří zamítají církev a křesťanství, tak zpravidla shledáme, že jejich zkušenost s křesťanstvím byla velice negativní. Vidí křesťany jako ty, kteří mají zvláštní myšlenky a ideály, ideály, které nefungují, myšlenky, které nejsou relevantní pro život v dnešním světě. Odpadnutí církve ve skutečnosti podporuje sekularismus a ateizmus. Důsledek odpadnutí církve je ve 3. polnici, je to prohlubující se temnota v celém světě. 

32:00

Shrňme tyto dvě polnice: Domnívám se, že v 3. a 4. polnici je možno vidět vrůst dvou hlavních filozofií antikrista, které ovlivní dobu konce. Falešné náboženství a všezahrnující náboženství (entire religion). Soutěžení mezi těmato dvěma směry vyústí v závěrečnou krizi světových dějin. Až se budeme zabývat Zj 13 až 18, tak uvidíme, že tyto dvě velké mocnosti se velice angažují v závěrečných událostech lidské historie. Chtěl bych zdůraznit, že duchovní úpadek nějaké organizace neznamená, že jednotliví lidé této organizace jsou beznadějně ztraceni. To, že např. judaismus 1. stol., tak jak byl prováděn, byl zavržen pádem Jeruzaléma, neznamená, že dnešní Židé jsou automaticky zavrženi Bohem. Je zcela nepatřičné takto uvažovat. Co mám ale na mysli zde je, že existují organizace, které jsou současně jak duchovní, tak sekulární, a odvádějí lidi od pravdy evangelia. Musíme být pozorní, když jednáme s různými organizacemi, abychom rozuměli rolím, které sehráli v historii. 

Povězme si něco o sekularismu:

Je sekularismus negativní pro víru, nebo má i nějaké kladné stránky? Pokud je sekularismus to, co nám udává 4. polnice, tedy směr vývoje událostí, potom je velice důležité, jak rozumíme dnešnímu světu. Existují mnoho pozitivních elementů sekularismu. Např. americká revoluce byla ve velké míře sekulární revolucí. Byly určité náboženské aspekty víry tehdejších lidí, ale v mnohých směrech byla americká revoluce výsledek sekularizace tehdejšího světa. Náboženská svoboda je ve skutečnosti pozitivní aspekt sekularizace. Neznám žádný národ v historii, který by byl založen na náboženských základech a který by v nějakém časovém úseku nepronásledoval lidi jiného vyznání. Pokud se církevní a státní moc sjednotí, má to vždy negativní dopad na víru. Náboženská svoboda je dnes praktikována pouze v sekulárních společnostech. Pokud se zamyslíme nad některými vysoce náboženskými státy světa, např. islámskými zeměmi, existuje tam velice malá svoboda pro ty, který věří třeba jen jiným směrům islámu. Zdá se, že náboženská svoboda vždy provází sekularismus společnosti. 

Sekularismus také zlepšil všeobecné vzdělání v Americe, zejména státní vzdělávací systém. Vzdělání umožňuje lidem mít svobodu přemýšlet, mít svobodu k hledání důvodů a příčin, svobodu k hledání slova Božího pro jednotlivce, a to je velice pozitivní aspekt. Biblické společnosti vznikly až v 19. století a mohly se téměř celosvětově rozrůst pouze na základě svobody, která přišla ze sekulárního světa. 

Sekularizace také způsobila vědecký moderní pokrok. Takového pokroku je možné dosáhnout pouze v otevřené atmosféře bádání, ve které lidé učinili hlavní vědecké vynálezy a změnili jimi svět. Toto má dokonce i vliv na studium Bible. Archeologie je mladým vědním oborem existujícím cca. 150 let. Archeologie nám podává ohromující informace o Bibli a pomáhá nám jí lépe rozumět. Lingvistická věda nám také přinesla vynikající informace, které jsou užitečné k hlubšímu porozumění Bible. Mám na mysli např. Kidlův teologický slovník, který má 10 svazků a zahrnuje každé teologicky významné slovo NZ, a který nám podává pozadí tohoto slova v historii. Takovéto pomůcky neexistovaly před moderním světem, ve kterém žijeme. Takže sekularismus v západním světě měl velmi dobrý vliv na mnoho opravdových a věrných věřících.

Existují však i mnohá negativa sekularismu. Jedním z důsledků sekularizace byl také komunismus. Francouzská a ruská revoluce byla velice negativní ke křesťanství. Další způsob sekularismu je extrémní ekumenismus. Domnívám se, že křesťané různých denominací, by se měli naučit spolu žít v dnešním světě, neboť pouze tehdy, když mají lidé možnost svobodného výběru, tak si mohou zvolit pravou víru. Žel, existují hlasy v ekumenismu, které říkají, že bychom neměli být tak fanatičtí a neměli tak lpět na tom, čemu věříme atd., že prý ani tak nezáleží na tom, čemu věříme. Takovýto typ ekumenismu lidem bere opravdovou víru, činí pro lidi těžkým, aby byli opravdoví v tom, čemu věří.

Sekularismus také vedl k materialismu, ve kterém lidé chtějí neustále konzumovat a být obklopeni věcmi tohoto světa. Čím více však lidé stráví konzumem věcí tohoto světa, tím méně mají čas na víru. 

Je velice zajímavé, že sekularismus také vedl k vzrůstu duchovnosti. Lidé si neuvědomují, že v dřívějším Sovětském svazu, který o sobě prohlašoval, že je ateistickou zemí, byl daleko větší zájem o paranormální jevy, než v kterékoli jiné zemi. Bylo tam vynaloženo velké badatelské úsilí nad jevy jako je mimosmyslové vnímání, parapsychologie a další paranormální jevy. Lidé Sovětského svazu se velmi zabývali okultismem. Také v dnešním západním světě nacházíme mnoho lidí, kteří jsou unaveni sekulárním životem, mají touhy a přání, které nemohou být naplněny sekulárním způsobem, a tak se začnou zabývat jakýmikoli duchovními věcmi. Často se tak spojí s démony a spiritistickým světem, aby naplnily své touhy.

Když tedy mluvíme o sekularizaci, tak mluvíme o velmi zajímavém fenomenu, o němž se můžeme domnívat, že byl použit pozitivně i negativně. Ve 4. polnici však vidíme zejména temnotu této polnice. Je to částečná temnota jedné třetiny, avšak stává se stále hlubší a hlubší temnotou v 5. polnici. V sekularizaci jsou vidět negativa, která odvádějí od prožívání jistoty v Bohu a zapříčiňují ztrátu vědomostí o Písmu. V dějinách nebylo nikdy období, ve kterém by nebylo přístupno tolik Biblí, a přesto byly vědomosti lidí o Bibli tak chabé. Zdá se mi, že 4. polnice ukazuje na čas, kdy se odehrál vzestup sekularizace. Historicky to může být během renesance a osvícenství probíhajících od 14. a 15. století do 18. století po Francouzskou revoluci, kdy vzrostla skepse k jakékoli víře, neboť bylo tolik toho, co se vydávalo za křesťanskou víru, a co se ukázalo jako nepravé a nepravdivé. 

4. polnice je zakončena přechodovou pasáží v Zj 8:13.

13  A viděl jsem a slyšel, jak středem nebeské klenby letí orel a volá mocným hlasem: "Běda, běda, běda obyvatelům země, až zaznějí polnice tří andělů, kteří ještě netroubili!"     

Tímto orlem je ve skutečnosti pravděpodobně míněn sup. Můžeme pomyslet na krouživý let supa, který signalizuje, že brzy přijde ničení a smrt. Ve SZ je sup neustále používán jako znamení Božího soudu smlouvy. V Oz 8:1 mluví sup proti Izraeli, v Ez 32:4 mluví proti Egyptu, v Abk 1:8 proti Judovi. Takže sup je symbol Božího soudu smlouvy, kdy jsou napadáni duchovně mrtví. V polnicích, které mají přijít, Bůh útočí na ty, kteří jsou jako důsledek odpadnutí duchovně mrtví. V těchto třech běda má teprve ta nejhorší běda přijít. Pokud se věci nyní zdají špatné, budou ještě horší. Pohybujeme se od božských varování k démonickým bědám. V 5. polnici se odehraje série tragických událostí, které vždy a všude děsily lidi. Mocnosti temnoty jsou uvolněny a od této doby jdou věci příkře skopce až ke druhému příchodu. 

Duchovní ponaučení:

1. Neměli bychom žádnou církev, žádné společenství, nechat odejít od Písma. Pokud jsme členi nějaké organizace a musíme zapírat Písmo nebo jeho části, měli bychom se vážně zamyslet nad tím, jestli máme setrvat v takovéto organizaci. 

2. Naše neznalost Písma škodí těm, kterým svědčíme o víře. Pokud jim nepředáváme pravdu evangelia, pokud šíříme převrácené pravdy, způsobujeme duchovní ztrátu a zmatek. Překrucovat Písmo je stejně tak špatné, jako jej vůbec neznát. Musíme být velice pozorní na to, že Písmo říká to, co si myslíme a co učíme. Nepřekrucujme Písmo podle našich přání, ale nechme Písmo mluvit samo za sebe. 

3. Častokrát je nebezpečí ve vlastních řadách. Být členem nějaké křesťanské církve není žádná garance, že to, co se děje a učí v této církvi, je podle Božího slova. Je naší odpovědností dobře se seznámit s Písmem a zkoumat věci Písmem, které se dozvídáme a které děláme. Polnice nás varují, že opak nese velké duchovní důsledky.

4. Bůh působí skrze dějiny. Dokonce i tehdy, kdy se v historii staly špatné věci, má Bůh stále vše pod kontrolou. 

35. Pátá polnice   (The Fifth Trumpet)

Zj 9:1-9 

1  Zatroubil pátý anděl. A viděl jsem, jak hvězdě, která spadla z nebe na zem, byl dán klíč od jícnu propasti; 

2  otevřela jícen propasti a vyvalil se dým jako z obrovské pece, a tím dýmem se zatmělo slunce i všechno ovzduší. 

3  Z dýmu se vyrojily kobylky na zem; byla jim dána moc, jakou mají pozemští škorpióni. 

4  Dostaly rozkaz neškodit trávě na zemi ani žádné zeleni ani stromoví, jenom lidem, kteří nejsou označeni Boží pečetí na čele. 

5  Ale nebyla jim dána moc, aby lidi zabíjely, nýbrž aby je po pět měsíců trýznily; byla to trýzeň, jako když škorpión bodne člověka. 

6  V ty dny budou lidé hledat smrt, ale nenajdou ji, budou si přát zemřít, ale smrt se jim vyhne. 

7  Ty kobylky vypadaly jako vyzbrojená válečná jízda; na hlavách měly něco jako zlaté věnce, tvář měly jako lidé,

8  hřívu jako vlasy žen, ale zuby měly jako lvi. 

9  Měly jakoby železné pancíře a jejich křídla hřmotila, jako když množství spřežení se řítí do boje.

10  A měly ocasy jako škorpióni a v nich žihadla, aby jimi trýznily lidi po pět měsíců. 

11  Nad sebou měly krále, anděla propasti, hebrejským jménem Abaddon - to znamená Hubitel.

Děj textu připomíná hororové scény. Co tento text jenom znamená? Je v něm přítomen Kristus? 

Nejdříve budeme hledat pozadí tohoto textu. Nejsilnější paralela je v Jl 2:1-11, kde se nacházejí takřka všechny prvky 5. polnice. 

1  Trubte na polnici na Sijónu, křičte na poplach na mé svaté hoře, ať se třesou všichni obyvatelé země, neboť přichází den Hospodinův. Je blízko 

2  den tmy a temnot, den oblaku a mrákoty. Jako úsvit na horách se rozprostírá lid četný a mocný, jakého nebylo od věků, aniž kdy bude po něm až do let posledního pokolení. 

3  Před ním je oheň sžírající, za ním sežehující plamen; před ním je země jak zahrada Eden, za ním poušť, zpustošený kraj. A vyváznout před ním nelze. 

4  Vzhledem připomíná koně, je jako jízda v divém cvalu. 

5  Jako hřmící válečná vozba poskakuje po vrcholcích hor, praská jak ohnivý plamen, když sžírá strniště. Je jako mocný lid seřazený k boji. 

6  Národy se před ním svíjejí v křeči, tváře všech blednou. 

7  Běží jako bohatýři, jako bojovníci ztéká hradby. Každý jde svou cestou, neodbočí od své dráhy. 

8  Jeden druhému nepřekáží, každý jde určeným směrem. Když narazí na oštěpy, neprořidnou,

9  vnikají do města, běhají po hradbách, na domy vystupují, lezou okny jak zloděj. 

10  Před ním se roztřese země, zachvějí nebesa, slunce a měsíc se zachmuří a hvězdy ztratí svou zář. 

11  Sám Hospodin dá povel svému vojsku. Jeho šiky jsou nesčíslné. Mocný je ten, kdo vykoná jeho rozkaz. Hospodinův den je veliký a přehrozný! Kdo mu odolá?

O čem pojednává Joel 2. kap.? Je to kobylková rána. Obrovské množství kobylek přichází od pouště. V tomto textu prorok popisuje ránu kobylek jako Boží soud vůči Judě, který nebyl poslušný smlouvě s Bohem. Je to vynikající strukturová paralela ke Zjevení 9. Tyto dva texty mají mnohé společného, např. polnice, temnota, vozba, vůdce atd. V Joelovi je vůdcem Bůh, ve Zj 9 je vůdcem zcela jasně satan, anděl abbysu. 

Existují další silné paralely. Hořící Sodoma v Gn 19:28 připomíná paralelu k hořícímu abbys. Také připomínka Sinaje v Ex 19:18 kouřem, který obklopoval Sinaj, připomíná Zj 9. V Ex 10 byla 5. rána kobylkovou ranou, 9. rána ranou temnoty, takže jsou v textu této polnice dvě z egyptských ran. Připomínka je také na Ez 9, kde jsou zapečetění ochraňováni před Božími soudy. Kniha Job uvádí příběh o Jobovi, který hledal smrt, která však nepřicházela. V Lk 10:17-20 je několik paralel k 5. polnici.  

17  Těch sedmdesát se vrátilo s radostí a říkali: "Pane, i démoni se nám podrobují ve tvém jménu." 

18  Řekl jim: "Viděl jsem, jak satan padá s nebe jako blesk. 

19  Hle, dal jsem vám moc šlapat po hadech a štírech a po veškeré síle nepřítele, takže vám v ničem neuškodí. 

20  Ale neradujte se z toho, že se vám podrobují duchové; radujte se, že vaše jména jsou zapsána v nebesích."

Ve Zj 9 není použito slovo démoni, avšak nějaký způsob démonismu je v Zj 9 jasně na mysli. 

V Lk je psáno, že satan padá s nebe jako blesk, ve Zj 9 padá s nebe hvězda.  

Hle, dal jsem vám moc šlapat po hadech a štírech a po veškeré síle nepřítele, takže vám v ničem neuškodí. Ale neradujte se z toho, že se vám podrobují duchové; radujte se, že vaše jména jsou zapsána v nebesích. Mezi Lk 10 a Zj 9 je ž až 7 slov paralelních. Lk 10 popisuje dobu Boží ochrany uprostřed démonického obtěžování. Zdá se, že je to také základním tématem Zj 9. Obraz zde použitý je obraz tvorů, které vycházejí z abbys. Co je to abbys? Na jiných místech NZ je abbys popsán jako místo, kde přebývají démoni. V 5. polnici Bůh posílá svého posla, hvězdu, která padá z nebe a které je dán klíč od abbys. V důsledku toho vycházejí z abbys démonické kobylky. 

Zj 9:1 Zatroubil pátý anděl. A viděl jsem, jak hvězdě, která spadla z nebe na zem, byl dán klíč od jícnu propasti; 

Hvězda již spadla z nebe na zem. V tomto verši je použit čas perfekta, není to obyčejný minulý slovesný čas, ale čas perfektum v řečtině, což znamená, že hvězda nespadla během 5. polnice, ale již před ní. Zjevně je to ta samá hvězda jako ve 3. polnici, která znečistila prameny a vody řek. Pokud hvězda ze 3. polnice představovala odpadlé křesťanské vedení, potom má tato hvězda pravděpodobně ten samý význam i zde. Fakt, že církev odpadla od Pravdy, nějakým způsobem otevírá démonické síly dnešního světa. Odpadnutí je velice tragická věc, neboť když křesťané nedávají jasné svědectví o Bohu, má to na svět hrozný dopad. Jeden z nich je, že se zde démoni cítí jako doma. 

Je zajímavé, že hvězda spadla s nebe na zem a byl jí dán klíč od jícnu (šachty) abbys. Kdo dal hvězdě tento klíč? Tento koncept „byl jí dán“ vypadá jako „božské pasivum“ (divine passive). Bylo běžné v judaismu této doby mluvit o Bohu v pasivním slovesném čase. Např. židé nenazývali Boha na veřejnosti určitým jménem. Boží jméno bylo považováno za tak svaté, že nemělo být vůbec použito kromě příležitostí duchovní bohoslužby. Pokud lidé mluvili zběžně o Bohu, používali to, co nazýváme „božské pasivum“. Ježíš toto činil také. Používá obraty jako např. „požehnaní jsou milosrdní, neboť jim bude milosrdenství prokázáno“. Kým? Samozřejmě Bohem. Bůh je ten, kdo prokazuje milosrdenství. Místo toho, aby vyslovil slovo Bůh, řekl, bude jim milosrdenství prokázáno. Toto je božský pasiv. Blahoslavení jsou ti, kteří pláčí, neboť oni budou potěšeni. Kým? Bohem. Koncept božského pasivu je velmi běžný v judaismu 1. století. 

Zde ve Zj 9:1-11 je použito mnoho božských pasiv: hvězdě byl dán klíč od jícnu abbys. Říká nám to, že i přes to, jak hrozná tato rána je, Bůh má situaci stále pod kontrolou. 

13:00

Co je to ten abbys? Toto slovo je velice běžné ve SZ. První místo, kde je použito, je v Gn 1:2, kde se v řeckém překladu mluví o zemi bez formy a temnota je na tváři abbys. Abbys zde odráží předstvořitelký chaos, který postihoval svět před stvořením. V Gn 10:22 aramejský překlad hebrejského originálu popisuje koncept abbys jako úděl zlých. Zlí půjdou do abbys po svém potrestání. Zj 20:1-3 odráží tento koncept také. V knize Zjevení je abbys zdrojem pro šelmu (Zj 11:7, 17:8). Tento koncept ve Zjevení znamená zejména to, že abbys je místem démonů. V Lk 8:23-31 Pán Ježíš uzdravuje muže posedlého démony, kteří mu říkají, že s nimi má udělat, co chce, ale nemá je posílat zpět do abbys. Zjevně je abbys místo, kde jsou démoni lokalizováni. Nechtějí být nevyhnutelně tam. Satan musí být uzamčen. Oni jsou v abbys uzamčeni. Avšak 5. polnice líčí dobu v historii, kdy Bůh dovolí, aby dveře od abbys byly otevřeny. Bůh dovolí démonům volnost pohybu, který neměli moc často v křesťanských dějinách. Je to tedy velice výjimečná rána, rána budící strach. 

Zj 9:2 otevřela jícen propasti a vyvalil se dým jako z obrovské pece, a tím dýmem se zatmělo slunce i všechno ovzduší.    

Zde je vidět spojení se 4. polnicí. 5. a 4. polnice tvoří jasnou paralelu. Částečná temnota 4. polnice postihuje pouze třetinu nebeských těles během třetiny doby. Avšak v 5. polnici se stala částečná temnota celou temnotou. Nejedná se o nejasné, tlumené světlo, ale o naprosté zatmění. Je to temnota, která dopadla na Egypt, a ta byla tak hustá, že lidé nemohli vidět jeden druhého. 

Ať toto znamená cokoli, obraz této rány kobylek je ten, že se slunce nějakým způsobem zahalí do naprosté temnoty. Toto však nejsou normální kobylky. 

3  Z dýmu se vyrojily kobylky na zem; byla jim dána moc, jakou mají pozemští škorpióni. 

4  Dostaly rozkaz neškodit trávě na zemi ani žádné zeleni ani stromoví, jenom lidem, kteří nejsou označeni Boží pečetí na čele.

Zde jsou líčeny velice neobvyklé kobylky. Jsou to kobylky, které měly sílu štírů, což znamená, že jejich škození bylo daleko intenzivnější. Normální kobylky souží lidi, ale nekoušou je. Škorpióni však lidi koušou. Těch kobylek bylo obrovské množství, které bylo velice nebezpečné. 

Máme zde tedy podle SZ symboly Božího soudu, zejména v Jl 1 a 2. Rány kobylek jsou použity Bohem proti těm, kteří odpadli od správné cesty. Tyto rány jsou také použity k soudu nad Babylonem, Jr 51:14 a 27, a nad Egyptem, Ex 10:3,4. Babylon a Egypt také čelili síle kobylek. Je zajímavé, že důvod, proč byly použity tyto rány nad Egyptem a Babylonem, byl náboženská svoboda. Bůh chtěl zachránit svůj lid. Toto si ještě připomeneme později. 

Je zajímavé, že vegetace je zapečetěna. Rána škodí pouze nezapečetěným. Neškodí rostlinám. Normální kobylky škodí rostlinám, ale neškodí lidem. Nejedná se tedy o doslovné kobylky. Pokud máme nějaké pochybnosti nad tím, jestli jsou polnice míněny symbolicky s duchovním významem, potom je tato pasáž jistě odstraňuje. Zapečeťování zde je zapečeťováním těch, které Bůh zná jako své. Tato rána neškodí opravdovým věřícím. Ať uděláme s ranou 5. polnice cokoli, jedno je jisté: opravdoví věřící v Ježíše jí nejsou dotčeni. 

Během historie mnozí vykladači u této pasáže uváděli, že tyto kobylky reprezentují muslimy, kteří obsadili Blízký východ a sever Afriky a dokonce Španělsko a po určitý čas také Francii. Mnozí se domnívali, že tyto kobylky znázorňovaly islámské dobyvatele. Nemyslím si však, že to je to, co text popisuje, neboť tato rána, ať znamená cokoli, rozlišuje mezi pravdivými a falešnými věřícími v Boha. Jinými slovy, tato rána nedopadá pouze na nekřesťany nebo na lidi, kteří prostě zastávají jen určité postoje, tato rána rozlišuje mezi opravdovým vztahem s Bohem a ostatním. Nevěřím, že se v pronásledováních proti křesťanům islámskými dobyvateli během středověku, dělalo toto rozlišování. Pokud byli křesťané pronásledováni, byli pronásledováni všichni, ať to byli oddaní nebo neupřímní křesťané. Musíme se tedy ptát, v jaké historické události by se činilo toto rozlišování mezi pravdou a falší křesťanů. 

Ve verších 5. a 6. si můžeme povšimnout, že toto soužení je duchovní a psychologické. 

5  Ale nebyla jim dána moc, aby lidi zabíjely, nýbrž aby je po pět měsíců trýznily; byla to trýzeň, jako když škorpión bodne člověka. 

6  V ty dny budou lidé hledat smrt, ale nenajdou ji, budou si přát zemřít, ale smrt se jim vyhne.

Ať tato rána znamená cokoli, není politická nebo ekonomická, ale duchovní a psychologická. Doba pěti měsíců nám připomíná zprávu o potopě. Je to jediné místo v Bibli, které zmiňuje dobu pěti měsíců. Je zajímavé, že 5 měsíců je zmíněno ve Zj 9 dvakrát a dvakrát také v Gn 7 a 8. V určitém smyslu je zpráva o potopě zde zmíněna. 

Výsledek tohoto útoku kobylek je sebevražedná sklíčenost. Připomíná to žalm 71:20, 21, kde je řečeno, že abbys je plná mnohých a trpkých potíží. 
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Budeme pokračovat verši 7-9, kde je mnoho obrazů. Myslím si, že Jan nezamýšlel, abychom vzali každý jednotlivý detail tohoto popisu vážně, ale spíše to, že tyto obrazy znázorňují intenzitu a děsivost tohoto útoku. Tato trýzeň lidí je způsobena lidskými bytostmi ovládanými satanem. Tito lidé mají sílu koní, jsou mocní jako králové, jsou krutí jako nejhrubší lidé, jsou podmaňující jako nádherné ženy, způsobují bolest jako škorpióni. Způsobují muka jako při boji. Ve verších 7-9 autor zamýšlel to, aby nám bylo jasné, že tato rána je naprosto trýznící a že nás nesmí potkat.   

10  A měly ocasy jako škorpióni a v nich žihadla, aby jimi trýznily lidi po pět měsíců.

Nástroj trýznění je v ocasu. Ocas vede k zoufalství a beznaději, k psychologickému trýznění, k sebevražedné sklíčenosti. Co je tímto ocasem? Co je to za nástroj, který nese tu sílu proti lidem? Domnívám se, že Iz 9:14 může být zde na mysli. 

14  Stařec a vznešený jsou ona hlava a prorok učící klam je onen ocas. 

Co je tím ocasem, zdrojem trýznění? Je to ideologický zdroj, falešné učení, které přináší trýznění, ne vojenská rána. Na povrchu se zdá tento jazyk jazykem kobylkové rány, jazyk vojenského útoku. Ale je třeba hledat skutečný, hlubší význam. Ocas, který je nástrojem tohoto útoku, je falešné učení. Možná zde začněme chápat, proč opravdový věřící v Boha není postižen touto ranou. Rána je ranou falešného učení a pouze ti, kteří se nechají tímto učením svést, budou raněni jeho učením.  

11  Nad sebou měly krále, anděla propasti, hebrejským jménem Abaddon - to znamená Hubitel.

Satan je andělem abbys. Je to vůdce sil, které ho následují. Jak odmění své následovníky? Odmění je mučením. To bychom měli mít na mysli. Satan láká lidi různými způsoby. Zkouší dělat své nápady a činnosti velmi atraktivními. Nakonec však zůstane pouze trýznění pro ty, kteří jej následují. 

O čem je tento Abbadon a Apolion (hubitel)? Je to velice zajímavý nástroj, který se nachází na některých místech v Bibli, a to použít dvě slova ze dvou různých jazyků, která znamenají to samé. Abbadon v hebrejštině znamená „ten, který ničí“. Appolion znamená v řečtině „ten, který ničí“. Podstata těchto dvou jmen je ničení. Anděl z abbys je ten, který ničí, boří, škodí a ubližuje. Škodí těm, kteří jej následují a škodí také zemi, na které pobývají. Ve SZ se dá vypozorovat, že kobylky často nemají vůdce. Avšak tato skupina kobylek má vůdce. Je tedy jasné, že se zde jedná o obrazný jazyk.

Jaký význam má tato hororová scéna? Kde se v ní nachází Kristus? Základní téma této pasáže je jasné. V historii je doba, kdy Bůh dovolí démonům, aby sužovali zemi. Této ráně však není dovoleno, aby dopadla na spravedlivé. Lk 10 je rozhodující. Následovníkům Ježíše není ublíženo těmito démony. Ať je podstata útoku jakákoli, útok nemůže ublížit Božímu lidu. Ve NZ je světlo a temnota následek vlivu evangelia. Světlo je evangelium, světlo je Kristus J 3:18-21. Temnota je opakem evangelia, zabraňuje lidem v přístupu k evangeliu. V 5. polnici je tedy zintenzivnění 4. polnice. Je to zintenzivnění sekularizmu a ateizmu, které jsou tak silné ve společnosti. Pokud bychom vyjádřili jednou větou obsah 5. polnice, mohli bychom říci, že je to vítězství sekularismu v západním světě ve 20. století, ale také jeho zmáhání se ve třetím světě. Sekularizace se rozšiřuje všude pomocí médií, časopisů, novin, televize atd. Zdá se mi, že sekularizace přesně vystihuje to, co je zde v 5. polnici. Pokud je v 5. polnici na mysli sekularizace, potom tato polnice velmi silně hovoří o naší zkušenosti v dnešním světě. Jak ale můžeme říci, že se sekularizace Božího lidu nedotkne? Z různých výzkumů víme, že sekularizace obrovským způsobem škodí křesťanské víře a křesťanskému svědectví. O to ale jde. Sekularizace nemůže uškodit těm, kteří znají Boha a chodí s ním. Bůh není mrtvý. Mluvil jsem s ním dnes ráno. Sekularizace se nám snaží namluvit, že nezáleží na tom, jestli Bůh žije nebo ne. To, co je důležité, je tvých pět smyslů, to, co vidíš, slyšíš, čeho se dotkneš, co ochutnáš a cítíš. Žij přítomností, žij pro to, co můžeš vidět a čeho se můžeš dotknout a co znáš svojí hmatatelnou zkušeností. Sekularizace je velice atraktivní. Věci tohoto světa jsou fantastické a stávají se ještě více přitažlivými.

Jakým způsobem se může křesťan udržet zpátky před sekularizací a před následky této rány, která vede k sebevražedné úzkosti? Velký křik sekulárního světa je křik po smyslu. Jaký je rozdíl v tom, jestli žiji nebo ne, proč je žít lepší než zemřít? Klíčem k odpovědi je v osobním poznání Boha. Skuteční následovníci Boha, ti, kteří s ním hovoří každý den, ti, kteří jej znají osobně, nejsou postihnuti sekularizací. Oni vidí skrze mračna ke slunci, měsíci i hvězdám, které za mračny svítí. Ačkoli je sekularizace prokletím institucionálního náboženství, pro věrné následovníky Boha může být požehnáním. Sekularizace nabízí skrze náboženskou svobodu zlaté příležitosti k šíření evangelia. Pomysleme na východní Evropu, na Rusko, kde sekularizace vedla k pádu komunismu a otevřela cestu k hlásání evangelia. Sekularizace ale také hodně škodí, když si nehlídáme svoji cestu s Bohem. Jak se sekularizace vztahuje k pádu církve ve 3. polnici? Ta samá hvězda je pravděpodobně míněna v obou polnicích. Je zajímavé si při studiu křesťanských dějin povšimnout, že autoři psali o tom, že krajnosti doby temna vedly k renesanci, osvícenství a ateizmu Francouzské revoluce. Je to jako kdyby se lidé podívali na křesťanství a nenalezli život. Z toho důvodu začali hledat život někde jinde než u Boha. Velká tragedie je ta, že sekularizace a ateizmus nikdy nemusel existovat, kdyby církev zůstala věrná svému původnímu poslání, pokud by pravda o Bohu byla nezkresleně líčena tomuto světu a každý ji mohl vidět. Tragédií je, že jakmile je pravda o Bohu vymýcena ze života lidí, když lidé Boha již nemůžou vidět a neexistuje pro ně, tak konečným důsledkem je neuvěřitelná beznaděj. V této polnici vidíme  beznaděj ateistické filozofie, která byla rozpoznána těmi, kdo se jí zabývají. Dnes žijeme ve světě, který se odcizil Bohu, lidé se odcizili sobě navzájem, odcizili se i jednotlivci sami sobě. Žijeme také ve světě, který se odcizil přírodě. Velkým problémem je nenacházení žádného významu. Povšimněme si například filmů, kolik je v nich násilí a vražd. Toto je konečný a temný důsledek života bez Boha, světa, který Boha vymýtil. 

Zdá se mi tedy, že 5. polnice je vynikajícím znázorněním situace, ve které se dnešní svět nachází, života, ve kterém byla sekularizace vyvýšena na dominující filozofii. Je to manifestace doby konce starobylého Říma, tohoto velkého externího nepřítele, který se vynořil v 1. a 4. polnici. 4. polnice nyní nahradila externího nepřítele, který mučil Krista a prvotní církev. Nyní, v době konce, existuje síla, kolem které se mohou shromáždit politické, sekulární a ekonomické síly světa a mohou společně provádět své plány. Ve druhé polovině knihy Zjevení budeme vidět tyto síly, které tam jsou líčeny daleko jasněji. 
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Chtěl bych ještě krátce mluvit o vztahu 5. polnice k 6. polnici, neboť Zjevení nám neukazuje na to, že závěrečné dny historie této Země budou dny bez náboženství, bez jakéhokoli smyslu pro Boží přítomnost. Místo toho bude hrát koncept falešného náboženství velikou roli, což nám dokládají další kapitoly Zjevení. Domnívám se, že v 6. polnici je možno vidět pohyb kyvadla. Opět uvidíme jazyk Babylonu a falešného náboženství. To mi připomíná Da 11:40-45, což je také apokalyptický text.

40  V době konce se s ním srazí král Jihu, ale král Severu proti němu zaútočí s vozbou a jízdou a obrovským loďstvem. Přitáhne proti zemím, zaplaví je a potáhne dál. 

41  Přitáhne i do nádherné země a mnozí klesnou. Z jeho rukou uniknou jen tito: Edóm, Moáb a přední z Amónovců. 

42  Vztáhne svou ruku na četné země; ani egyptská země nevyvázne. 

43  Získá vládu nad skrytými poklady zlata a stříbra a všemi egyptskými drahocennostmi. V jeho průvodu budou i Lúbijci a Kúšijci. 

44  Ale vyděsí ho zprávy z východu a ze severu. Vytáhne s velikým rozhořčením, aby mnohé zahladil a vyhubil jako klaté. 

45  Postaví své přepychové stany od moří k hoře svaté nádhery. Pak přijde jeho konec a nikdo mu nepomůže."

Tento text je stejně tak nejasný a obtížně vysvětlitelný jako polnice. Ukažme si však na několik věcí. Král Jihu je Egypt, neboť to byl národ jižně od Izraele. Král Severu je Babylon, neboť to je země, do které se šlo severně nebo severovýchodně a pak jižně. Da 11. kapitola líčí závěrečné události historie Země jako bitvu mezi králem Jihu a Severu, což nevyhnutelně postihne Boží lid na jeho svaté hoře. V této bitvě v Da 11 vyhrává první část boje král Jihu. On je ten, který zaútočí a který má nejdříve převahu. Nakonec se však král Severu, Babylon, vzchopí, a krále Jihu porazí tak, že jej zcela zničí. Celý svět bude pod kontrolou Babylonu a obrátí se proti Izraeli, proti Božímu lidu. Domnívám se, že 5. a 6. polnice znázorňují pohyb od nadvlády sekularismu jihu, Egypta, k severu, k Babylonu, k opětovné náboženské nadvládě. Kyvadlo se opět přehoupne pryč od sekularismu před koncem světa. Stejně tak jako utiskující role papežství ve středověku způsobila přechod k sekularismu, tak hořkost sekularismu povede k duchovnímu hladu, který se budou vehementně snažit vyplnit démoni. V další lekci se budeme zabývat 6. polnicí detailně.

Chtěl bych vás povzbudit k tomu, že pokud jsme správně porozuměli tomuto textu, pak sekularismus, který převládá v tomto světě v této době, nebude dominantní navždy. Můžeme už vidět praskliny ve zdi, když vidíme např. hnutí New Age, když vidíme sílu islámu a mnohých dalších hnutí. Svět je stále více sekulární, a přesto je současně stále více duchovní. Můžeme se nyní nacházet v období přechodu mezi dominantním sekularismem a vládou nového Babylonu v době konce, což bude nový nepřítel víry „zevnitř“. 

Zakončeme se Zj 9:12  

12  První `běda´ pominulo, a hle, už jsou tu dvě další!

Tento text nám ukazuje, že 5. polnice je první běda a až se ukončí, přijde další běda v chronologickém pořadí. 

Duchovní ponaučení z textu:

Je v tomto hororovém textu něco o Kristu? 

1. Je třeba zdůraznit to, že se máme oprostit od sekulárního smýšlení. Ve své knize jsem to nazval „sekulárním posunem“. Nikdo se zítra ráno neprobudí a  nerozhodne se, že bude sekulárním člověkem. Často máme ale sklon k nenápadnému přechodu k tomuto smýšlení od naší víry v Krista. Sekularizace se svojí komplexností nás odvádí od našeho každodenního rozhodnutí pro Krista, od každodenního zapojení se do evangelia. 

2. 5. polnice nabízí varování těm, kdo si zahrávají se zlem. Pokud někdo zavrhne Boha, nenajde životní radost. Sekulární život se všemi svými atraktivními věcmi je ve svém konečném důsledku plný temnoty, soužení a zoufalství. Ne každá sekulární osoba to však přizná, většinou nepřizná svoje vnitřní boje, které prožívá. Avšak Bible hloubí více pod povrch. Bible nám ukazuje věci, které jsou dokonce za vědomým vnímáním lidí. Sekularizace nevede k velkolepým a nádherným zítřkům. Spíše vede k prázdnotě, která bude jednoho dne naplněna silami z abbys. 

3. Toto poznání je však útěcha pro svaté. V určité době světových dějin, kdy se bude zdát, že síly falše a zla naprosto triumfují, Bůh nabídne perfektní ochranu v Kristu. Pamatujme na Lk 10. Démoni nemají žádnou moc nad vykoupenými. Ti, kdo jsou v Kristu, mohou šlapat po hadech a štírech. 

Chtěl bych zakončit Ř 8:35-39.

35  Kdo nás odloučí od lásky Kristovy? Snad soužení nebo úzkost, pronásledování nebo hlad, bída, nebezpečí nebo meč? 

36  Jak je psáno: "Denně jsme pro tebe vydáváni na smrt, jsme jako ovce určené na porážku." 

37  Ale v tom ve všem slavně vítězíme mocí toho, který si nás zamiloval. 

38  Jsem jist, že ani smrt ani život, ani andělé ani mocnosti, ani přítomnost ani budoucnost, ani žádná moc, 

39  ani výšiny ani hlubiny, ani co jiného v celém tvorstvu nedokáže nás odloučit od lásky Boží, která je v Kristu Ježíši, našem Pánu.

Domnívám se, že toto je námětem 5. polnice, kdy ani v nejhorší době světových dějin nebude satanovi dovoleno vládnout nad těmi, kteří chodí s Ježíšem.  

36. Šestá a sedmá polnice    (The Sixth and Seventh Trumpets)

V 5. polnici dosáhly podmínky takového stadia, ve kterém mnozí lidé vyhledávají smrt. V 6. polnici je třetině lidstva dopřáno toto jejich přání. 

Zj 9:12-21

12  První `běda´ pominulo, a hle, už jsou tu dvě další! 

13  Zatroubil šestý anděl. Uslyšel jsem jakýsi hlas od čtyř rohů zlatého oltáře, který je před Bohem. 

14  Ten hlas nařídil šestému andělu, držícímu polnici: "Rozvaž ty čtyři anděly, spoutané při veliké řece Eufratu!" 

15  Tu byli rozvázáni ti čtyři andělé, připravení na hodinu, den, měsíc a rok, kdy mají pobít třetinu lidí. 

16  A jejich jízdních oddílů bylo dvě stě miliónů - slyšel jsem jejich počet. 

17  A ve vidění jsem spatřil koně a na nich jezdce: pancíře měli ohnivé, rudě zářící a žhnoucí sírou; hlavy koňů byly jako hlavy lvů a z jejich tlam šel oheň, dým a síra. 

18  Touto trojí pohromou - ohněm, dýmem a sírou ze svých tlam - usmrtili třetinu lidí. 

19  Vražedná moc těch koňů je v jejich tlamách a v jejich ocasech; jejich ocasy jsou jako hadi a hlavy těch hadů přinášejí zhoubu.

20  A přesto se ostatní lidé, kteří v těch pohromách nezahynuli, neodvrátili od výtvorů svých rukou; nepřestali se klanět démonům a modlám ze zlata, stříbra, mědi, kamene i dřeva, které jsou slepé, hluché a nemohou se pohybovat; 

21  neodvrátili se od svých vražd ani čarování, necudností ani krádeží. 

V tomto textu je mnoho paralel k jiným textům knihy Zjevení. 

Zj 7:1-4

1  Potom jsem viděl, jak se čtyři andělé postavili do čtyř úhlů země a bránili všem čtyřem větrům, aby žádný z nich nevál na zemi ani na moře ani na jakékoli stromoví. 

2  A hle, jiný anděl vystupoval od východu slunce; v ruce držel pečetidlo živého Boha a mocným hlasem volal na ty čtyři anděly, jimž bylo dáno škodit zemi i moři: 

3  "Neškoďte zemi, moři ani stromoví, dokud neoznačíme služebníky našeho Boha na jejich čelech!" 

4  Pak jsem slyšel počet označených: sto čtyřiačtyřicet tisíc označených ze všech pokolení Izraele:

4:30

Zjevení 7 znázorňuje přesný opak 6. polnice. V 6. polnici je 200 milionů lidí znázorněno jako oltářní orlové z Božího lidu doby konce. (altar eagel of God’s end time people) ??? V obou pasážích jsou 4 andělé. V obou pasážích je omezení. V obou pasážích je poukázáno na to, že Jan slyšel počet. Zdá se tedy, že 6. polnice znázorňuje to samé období lidské historie jako Zj 7, poslední roky, možná poslední měsíce před koncem. 

Je tam další paralela ke Zj 20:7-9.

7  Až se dovrší tisíc let, bude satan propuštěn ze svého žaláře 

8  a vyjde, aby oklamal národy ve všech čtyřech úhlech světa, Góga i Magóga. Shromáždí je k boji a bude jich jako písku v moři. 

9  Viděl jsem, jak vystoupili po celé šíři země a obklíčili tábor svatých a město, které miluje Bůh. Ale sestoupil oheň z nebe a pohltil je.

Ve Zj 20 můžeme také vidět velké shromáždění lidí. Ale v tomto případě se shromažďují proti Novému Jeruzalému na konci milénia. Jsou to tedy silné paralely ve vojenském celosvětovém obrazu. Nejedná se ale nezbytně o tu samou dobu lidské historie. 

Ve Zj 16 je ještě užší paralela ve shromáždění k boji u Armagedonu. Zj 16:13-16

13  A hle, z úst draka i z úst dravé šelmy a z úst lživého proroka vystoupili tři nečistí duchové, podobní ropuchám. 

14  Jsou to duchové ďábelští, kteří činí zázračná znamení. Vyšli ke králům celého světa, aby je shromáždili k boji v rozhodující den všemohoucího Boha. 

15  "Hle, přicházím nečekaně jako zloděj! Blaze tomu, kdo bdí a střeží svůj šat, aby nechodil nahý a nebylo vidět jeho nahotu!" 

16  Shromáždili ty krále na místo, zvané hebrejsky Harmagedon.

Zj 16:13-16 znázorňuje shromáždění k boji Armagedon. Stejně jako Zj 9, toto jsou ta jediná místa ve Zjevení, kde je vojenský jazyk kombinován s démonickým obrazem a kombinován se zmínkou o řece Eufrat. Vyvstává otázka, jestli je 6. polnice paralelní s 6. nádobou. S výjimkou posledních dvou veršů 6. polnice v textu nejsou žádné významné narážky na SZ. Je tam však mnoho ozvěn jazyka. 

Zj 9:13 Zatroubil šestý anděl. Uslyšel jsem jakýsi hlas od čtyř rohů zlatého oltáře, který je před Bohem.

Tento verš nám říká, že přesto, jak hrozným se tento text může jevit, zlatý oltář přímluvné služby je stále na paměti. Spása lidí je stále možná. Je stále možné uslyšet Kristův hlas. Není pochyb o tom, že hlas ze středu oltářových rohů, je hlas samotného Krista.  

9:00

14  Ten hlas nařídil šestému andělu, držícímu polnici: "Rozvaž ty čtyři anděly, spoutané při veliké řece Eufratu!"

Toto je v rozporu se Zj 7, neboť tam andělé svazují větry. Zde jsou andělé spoutáni k řece Eufrat. Když jsou rozvázáni, tak jdou k (extrameties) země. Ve Zj 7 je uvolněno zlo. Ve Zj 9 je zlo omezeno do doby jeho uvolnění. 

Možná, že andělé ve Zj 9:14 se ve skutečnosti shodují s větry Zj 7:1-3. Možná v 6. polnici vidíme pozdější stupeň než ve Zj 7:1-4. Vidíme dobu, kdy jsou tyto větry uvolněny, kdy síly zničení zmítají zemí. Zdá se mi, že Zj 6 znázorňuje shromáždění a pak skutečné vykonání satanské činnosti v době krátce před koncem. 

Řeka Eufrat ve SZ měla funkci hranice země zaslíbené. Ačkoliv ji Izrael častokrát nedosáhl, teoreticky měla být Palestina rozšířena od Egypta na jihu k řece Eufrat na severu, severovýchodě (např. Gn 15:18, Joz 1:4). Řeka Eufrat byla někdy viděna jako místo nebezpečí, původ nebezpečí. Např. Iz 8:7,8

7  hle, proto Panovník na ně uvede vody Řeky, dravé a mnohé, krále asyrského s celou jeho slávou. I vystoupí ze všech svých řečišť a bude se valit přes všechny své břehy. 

8  Zabočí k Judovi, zaplaví jej a bude se valit dál, bude mu sahat až k hrdlu. Jeho rozpjatá křídla vyplní prostor tvé země, ó Immanueli!"

Asyrský útok na Izrael je popsán v termínech řeky, která vystoupila z břehů a zaplavila zemi. Řeka dosáhne dokonce až „hrdlo“, kterým je míněn Jeruzalém, jediné město, které nepadlo do rukou Asyřanů v tehdejší době. 

Připomeňme si tři druhy symboliky vod v Bibli: očišťující voda, vyživující voda a zaplavující, ničící voda. Zde je jasně použito zaplavující a ničící vody. 

Ať se v 6. polnici děje cokoli, je to odrazem útoků na Izrael, které byli ve SZ. Řeka Eufrat a andělé u Eufratu jsou tam lokalizováni, omezeni. Avšak nyní, stejně tak jako abyss je zdrojem démonů, kteří byli uvolněni v 5. polnici, je řeka Eufrat zdrojem těchto démonických hord, které jdou a zabíjí 1/3 lidstva. 

9:15  Tu byli rozvázáni ti čtyři andělé, připravení na hodinu, den, měsíc a rok, kdy mají pobít třetinu lidí.

Verš zní jako božské pasivum. Problém, který je ve verši 15, je spojen s časem přípravy. Andělé byli drženi připravení na hodinu, den, měsíc a rok. Co to znamená? V řeckém jazyku se tím míní bod, okamžik v čase. Andělé byli uvolněni v přesně stanovenou dobu. Domnívám se, že touto dobou je míněna doba konce Da 11. Další možností je podívat se na to jako na sérii v čase, jako na prorocký rok a měsíc a den a hodinu. Tato druhá možnost neodráží význam řeckého textu, neboť gramaticky znamená okamžik v čase spíše než časové období. Ale ať je tato doba jakákoli, je jasné, že tehdy, kdy jsou andělé propuštěni, nastává doba konce, doba závěrečných událostí před příchodem Ježíše Krista.     

16  A jejich jízdních oddílů bylo dvě stě miliónů - slyšel jsem jejich počet.

Dvě stě milionů je v originále dva krát tisíc krát deset tisíc. Podobné číslo je uvedeno ve Zj 5 a v Da 7, je to číslo deset tisíc krát deset tisíc. Zde se jedná o uvedení počtu satanských hord. Mohou být spočítáni pouze v době konce. Toto je konečná armáda a konečná bitva pozemské historie. Je to protějšek Božího lidu doby konce, 144 000 a 2 svědků ze Zj 11. 

Tak, jak procházíme textem knihy Zjevení, vidíme, že je mnoho paralel mezi zlými lidmi a Božím lidem. Viděli jsme to nejdříve u 6. pečetě. Zlí tam volají, aby na ně padly kameny a skály. V protikladu jsou spravedliví symbolizováni jako 144.000 a velký zástup. Zde je pohled na zlé v počtu 200 milionů, kteří se vzedmuli při 6. polnici. Protiklad k tomuto jsou dva svědkové ve Zj 11 a 12, kteří prorokují světu. Ta samá věc se děje ve Zj 13 a 14, kde jsou na jedné straně zastoupeni zlí šelmou z moře a na druhé straně ve Zj 14 spravedliví symbolizováni ostatkem, 144000 a třemi anděly se svým poselstvím. V knize Zjevení je tedy série párů znázorňujících Boží lid a jeho nepřátele. Co je velice zajímavé je to, že tam jsou křížové odkazy mezi těmito páry. Viděli jsme, že 200 milionů ze Zj 9 tvoří paralelu ke spravedlivým 144000 ze Zj 7. Objevíme, že 2 svědci ze Zj 11 tvoří paralelu k šelmám ze země ve Zj 13. 

Jeden můj přítel se domnívá, že v knize Zjevení není jasné rozlišení mezi dobrem a zlem, že mezi silami dobra a zla jsou paralely. Domnívám se, že jeden z důvodů pro takovýto typ obrazu, je skutečnost, že podvod a padělek je ústředním bodem knihy. Varuje nás to, že v posledních dnech lidské historie, pokud nebudeme znát slovo Boží, budeme lehce svedeni paralelami, které uvidíme.  

18:15

Zj 9:17-19

17  A ve vidění jsem spatřil koně a na nich jezdce: pancíře měli ohnivé, rudě zářící a žhnoucí sírou; hlavy koňů byly jako hlavy lvů a z jejich tlam šel oheň, dým a síra. 

18  Touto trojí pohromou - ohněm, dýmem a sírou ze svých tlam - usmrtili třetinu lidí. 

19  Vražedná moc těch koňů je v jejich tlamách a v jejich ocasech; jejich ocasy jsou jako hadi a hlavy těch hadů přinášejí zhoubu.

Vypadá to, jako by byla tato armáda vybavena materiálem z jezera ohně – kouř červeno-žlutý, modré plameny, síra atd. Připomíná nám to Zj 16:13, kde démoni vycházejí z tlam démonických sil. Zde místo démonů vychází kouř, oheň a síra. Připomíná to také Zj 13, kdy jsou ústa takto zveličována. Ústa šelmy tam prohlašují velké věci. Zde jsou ústa zdrojem ran. Existuje však ještě jeden zdroj, a tím je ocas. Ve verši 19 je nejzajímavější věc. Síla vojenských sil v 5. polnici, které jsme identifikovali jako vítězství sekularizace, je popsána ocasem. Tedy síla sekularizace je popsána ocasem. V této ráně jsou ústředním bodem nejenom ústa, ale také ocas. Viditelně síla předcházejících ran, ačkoli 5. polnice skončila veršem 12, síla ocasu, byla zahrnuta také do této rány. Tato rána je v určitém smyslu to nejhorší z obou světů, z úst a ocasu, co je v činnosti proti Božímu lidu v poslední bitvě. Domnívám se, že ať děláme se 6. polnicí cokoli, obsahuje to nejhorší ze sekulárních ran, kterými jsme se zabývali dříve. Zdá se, že sekularizace pravděpodobně přetrvá v nějaké formě až do konce a bude použita silami 6. polnice pro svůj vlastní konec. Ve Zj 16 a 17 to uvidíme ještě jasněji. 

Zj 9:20,21

20  A přesto se ostatní lidé, kteří v těch pohromách nezahynuli, neodvrátili od výtvorů svých rukou; nepřestali se klanět démonům a modlám ze zlata, stříbra, mědi, kamene i dřeva, které jsou slepé, hluché a nemohou se pohybovat; 

21  neodvrátili se od svých vražd ani čarování, necudností ani krádeží.

V těchto dvou verších je mnoho narážek na SZ. Je tam jasná narážka na Da 5, na pád Babylonu. Popisuje Babylon přesně v době před vyschnutím řeky Eufrat. Při Belšasarově slavnosti Daniel opakovaně mluví o modlách ze zlata a stříbra, dřeva a kamene atd.

Je tam narážka také na Iz 47:9,12

9  Dolehne na tebe obojí naráz, v jediném dni, bezdětnost i vdovství; dolehnou na tebe plnou měrou navzdory spoustě tvých kouzel a nesčíslným zaklínadlům.

12  Postav se tu se svým zaklínámím, se spoustou svých kouzel, jimiž se od mládí zaměstnáváš! Snad budeš mít úspěch, snad naženeš strachu.

Čarodějnictví nás zde také upozorňuje na pád Babylonu v Iz 44-47. Selhání činění pokání ve Zj 9:20-25 signalizuje příchod konce doby milosti. I přes všechny tyto rány a všechny zákroky Hospodina, kterými se budeme ještě zabývat ve Zj 10 a 11, tito lidé odmítli činit pokání a tím se sami lidé označili za ty, kteří zůstanou venku. 

Zdá se mi, že 6. polnice znázorňuje shromažďování k bitvě o Armagedon. Zjevuje, že existuje křesťanská spojitost se závěrečnou krizí. Je zde na paměti Babylon se svou náboženskou mocí. Co se stane se všemi ateisty? Viditelně se „narodí znovu“ v duchovním smyslu. Co se stane komunistům? Změní své srdce. Jakmile se události budou blížit době konce, nastane velké celosvětové oživení náboženství. Avšak bude něco nového než dříve. Bude to doslova celosvětové hnutí, které bude zahrnovat všechny možné duchovní směry ve velké celosvětové náboženské jednotě. Konečný Babylon bude směsicí falešného učení, nátlaku, skepse, ekumenismu a sekularismu.

Co bude v této době dělat Boží lid? Odpověď na tuto otázku je v Zj 10 a 11 a těmito kapitolami se budeme zabývat v dalších lekcích. 

Žijeme v době, kdy je dominantní sekularizace, kdy je však již zřetelně viditelný směr k víře. Ne však nevyhnutelně ke křesťanské víře, ne k víře evangelia. Je vidět více duchovní život, více víry než dříve, ale ještě nepřišlo velké oživení evangelia. Modleme se, aby toto pravé oživení přišlo brzy. 

26:15

Sérii polnic zakončuje 7. polnice. Začneme s Zj 10:5-7, neboť pokud chceme porozumět 7. polnici, musíme začít zde.

5  Potom anděl, kterého jsem viděl stát na moři i na zemi, pozvedl svou pravici k nebi 

6  a přísahou při tom, který je živ na věky věků, který stvořil nebesa, moře a všecko, co je v nich, potvrdil, že lhůta je u konce; 

7  ve dnech, kdy zazní polnice sedmého anděla, naplní se Boží tajemství, jak je Bůh oznámil svým služebníkům prorokům.

Velkým pozadím tohoto textu je v Da 12:7.

7  I slyšel jsem muže oblečeného ve lněném oděvu, který byl nad vodami veletoku. Zvedl svou pravici i levici k nebi a přísahal při Živém navěky, že k času a časům a k polovině, až se dovrší roztříštění moci svatého lidu, dovrší se i všechno toto.

Co je hlavním tématem Zj 10? Zdá se, že časová proroctví Daniele se zde naplňují. 

Dt 32:40

40  Pozvedám ruku k nebi a pravím: Já jsem živ navěky!

Toto je úvod k přísahám smlouvy. V Zj 10 je použit ten samý jazyk. Tyto verše nám říkají, že přijde doba, kdy se naplní časová proroctví z Daniele. Blížíme se k odpečetění času z Daniele. Zj 10 je viditelně o studiu biblických proroctví v rozsahu, jaký nebyl nikde dříve. Avšak ve dnech 7. anděla se stane něco jiného. Předpokládali bychom, že až čas přijde k závěru Danielových proroctví, tak bude konec světa. Zj 10 nám však ukazuje něco jiného. Říká, že ano, že anděl přísahá, že už nebude více času, ale (v textu je použit silný odporovací člen) ve dnech troubení 7. anděla bude naplněno Boží tajemství. Objevili jsme v tomto komplexním apokalyptickém textu náznak zpoždění druhého příchodu. Mnoho lidí v 18. a 19. století očekávali, že doba konce je blízko kvůli naplnění Danielových časových proroctví. Avšak jejich očekávání se nesplnilo. Text říká, že už nebude žádný čas, nicméně ve dnech 7. anděla přijde konec. Zdá se naprosto jasné, že nás doba 7. anděla přivádí do období posledního času dějin země, k nejposlednějším dnům dějin země. Až zatroubí 7. anděl, bude naplněno Boží tajemství. Co je tímto Božím tajemstvím?

Ř 16:25,26 

25  Sláva tomu, který má moc upevnit vás ve víře podle mého evangelia a podle zvěsti Ježíše Krista: v ní je odhaleno tajemství, které od věčných časů nebylo vysloveno, 

26  nyní je však zjeveno prorockými Písmy a z příkazu věčného Boha stalo se známým mezi všemi národy, aby je poslušně přijali vírou.

Boží tajemství je poselství, které Bůh přinesl světu skrze Krista. Podívejme se na Ko 1:5-28, Ef 6:19. 

Říká nám to, že těsně před zatroubením 7. polnice zazní obrovské závěrečné hlásání evangelia. Bude to hlásání ve světle knihy Daniel a jejích časových proroctví. Tímto tématem se budeme zabývat ve Zj 10. Toto závěrečné hlásání evangelia je v souhlasu se Zj 14:6,7, kde letí mocný anděl středem nebeské klenby a zvěstuje věčné evangelium lidem žijícím na Zemi. Zde vidíme, že při závěru 6. polnice bude Boží lid hlásat evangelium světu mocným hlasem ještě jednou. Co budou dělat Boží lidé? Zatímco zlí lidé se budou připravovat na Armagedon, Boží lid bude zvěstovat evangelium. Hlásání evangelia se uzavře před tím, než 7. anděl zatroubí na polnici. Z toho důvodu troubení na 7. polnici signalizuje na konec doby milosti (zkoušky – close of probation) a na nevratitelný začátek závěrečných událostí. Toto evangelium je hlásáno Božími služebníky, proroky. Je zde výraz použit z Am 3:7,8 a dalších mnoha míst. Je tam silný prorocký důraz. Evangelium bylo již hlásáno po 2000 let. Avšak v posledních dnech lidské historie bude vidět velké zaměření na biblické proroctví při hlásání evangelia. I z tohoto důvodu má smysl studovat knihu Zjevení. 

34:00

Zabývejme se nyní samotným textem 7. polnice:

Zj 11:15-18

15  Zatroubil sedmý anděl. A ozvaly se mocné hlasy v nebi: "Vlády nad světem se ujal náš Pán a jeho Mesiáš; a bude kralovat na věky věků." 

16  Čtyřiadvacet starců, sedících na svých trůnech před Bohem, padlo na kolena, klaněli se Bohu a volali: 

17  "Dobrořečíme tobě, Pane Bože všemohoucí, který jsi a kterýs byl, že ses chopil veliké moci, která ti náleží, a ujal ses vlády. 

18  Rozzuřily se národy, ale přišel hněv tvůj, čas, abys soudil mrtvé, odměnil své služebníky proroky a všechny, kdo jsou svatí a mají úctu ke tvému jménu, malé i velké; abys zahubil ty, kdo hubili zemi."

7. polnice je dovršení všech věcí. Je to příchod Božího království, pro který se Boží lid modlil všechny ty roky „přijď tvé království“. Ve verši 18 samotné zatroubení na polnici nezpůsobí příchod Božího království. Bude určitý časový úsek mezi koncem milosti a koncem dějin, mezi závěrečným hlásáním evangelia a Ježíšovým příchodem. Bude to děsivé období, které přijde před koncem světa. Národy se rozzuří. Jsou národy rozzuřeny v dnešních dnech? Zřizuje se tzv. Nový světový pořádek, uzavírají se různé mírové dohody. I přesto je cítit ve vzduchu, že je násilí drženo „pod povrchem“. Bible předpovídá, že těsně před koncem nastane období zmatku, jaké nebylo ještě nikdy vidět. Bude to doba viditelného Božího hněvu. Bude to doba soudu, potrestání zlých a odměnění spravedlivých. 

Rozzuřené národy jsou rozzuřeny proto, neboť chtějí odporovat příchodu Božího království. Hněv národů je odkaz na bitvu Armagedon, kdy se národy světa shromáždí jako skupina, aby odporovali Božímu lidu a Božímu království. 

7. polnice se zabývá posledními několika měsíci světových dějin. Podává nám ucelenou předzvěst konečného vítězství Boha. Třetí běda je všechno, co má přijít v knize Zjevení. Třetí běda je souborem všeho běsnění národů, všech spiknutí a všech ran, které jsou uvedeny ve zbytku knihy. 7. polnice nám podává předchuť konce. 

37:48

Jsou nějaká duchovní ponaučení ve všem tomto násilí a hněvu?

1. Jenom proto, že je něco náboženské, to neznamená, že je to správné. Neznamená to, že je to prospěšné a uctívá to Boha. Kniha Zjevení předpovídá, že v závěrečných dnech světových dějin bude velký vzestup náboženství, velké oživení víry a duchovnosti. Avšak nebude to správné náboženství, nebude to prospěšné a nebude to uctívat pravého Boha.  

2. Evangelium nebude k dispozici navždy. Přijde den, kdy se uzavře doba milosti pro celý svět. Bude to před koncem, takže nevíme, kdy ta doba přijde. Dnes je den spásy, dnes je den rozhodnutí se pro Boha.

3. Přichází den odplaty – pozitivní i negativní. Přichází doba, ve které se vše napraví.

Jeden můj přítel kázal k lidem, kteří ztratili důvěru v Boha a v to, že Bible může odpovídat na současné problémy lidí. Argumentoval velice zajímavým způsobem. Řekl, že pokud nebude vzkříšení a soud, potom žijeme v naprosto nespravedlivém světě. Věci na světě nejsou spravedlivé. Bůh má možná svět pod kontrolou, avšak věci nejsou takové, jaké by měly být. Pokud je tento život pouze ten, co vidíme, potom neexistuje spravedlnost ve vesmíru. Avšak vzkříšení a soud nám říká o tom, že věci tohoto světa jsou a budou jiné. 

Jednoho dne Bůh napraví všechny věci a o tom pojednávají polnice. Bůh přináší spravedlnost na tento svět a do vesmíru. Možná to pro lidské oko není ještě nyní viditelné, jakož i jeho zacházení s utlačovateli, které se nám nyní zdá neefektivní a bez účinku. Avšak Bůh již začal provádět tento záměr a na konci dá vše do pořádku. 

37. Sedm zahřmění a konec evangelia   (Seven Thunders and the Gospel’s End)

V 5. polnici dosáhly podmínky takového stadia, ve kterém mnozí lidé vyhledávají smrt. V 6. polnici je 1/3 lidstva dopřáno toto jejich přání. 

Zj 9:12-21

12  První `běda´ pominulo, a hle, už jsou tu dvě další! 

13  Zatroubil šestý anděl. Uslyšel jsem jakýsi hlas od čtyř rohů zlatého oltáře, který je před Bohem. 

14  Ten hlas nařídil šestému andělu, držícímu polnici: "Rozvaž ty čtyři anděly, spoutané při veliké řece Eufratu!" 

15  Tu byli rozvázáni ti čtyři andělé, připravení na hodinu, den, měsíc a rok, kdy mají pobít třetinu lidí. 

16  A jejich jízdních oddílů bylo dvě stě miliónů - slyšel jsem jejich počet. 

17  A ve vidění jsem spatřil koně a na nich jezdce: pancíře měli ohnivé, rudě zářící a žhnoucí sírou; hlavy koňů byly jako hlavy lvů a z jejich tlam šel oheň, dým a síra. 

18  Touto trojí pohromou - ohněm, dýmem a sírou ze svých tlam - usmrtili třetinu lidí. 

19  Vražedná moc těch koňů je v jejich tlamách a v jejich ocasech; jejich ocasy jsou jako hadi a hlavy těch hadů přinášejí zhoubu.

20  A přesto se ostatní lidé, kteří v těch pohromách nezahynuli, neodvrátili od výtvorů svých rukou; nepřestali se klanět démonům a modlám ze zlata, stříbra, mědi, kamene i dřeva, které jsou slepé, hluché a nemohou se pohybovat; 

21  neodvrátili se od svých vražd ani čarování, necudností ani krádeží. 

V tomto textu je mnoho paralel k jiným textům knihy Zjevení. 

Zj 7:1-4

1  Potom jsem viděl, jak se čtyři andělé postavili do čtyř úhlů země a bránili všem čtyřem větrům, aby žádný z nich nevál na zemi ani na moře ani na jakékoli stromoví. 

2  A hle, jiný anděl vystupoval od východu slunce; v ruce držel pečetidlo živého Boha a mocným hlasem volal na ty čtyři anděly, jimž bylo dáno škodit zemi i moři: 

3  "Neškoďte zemi, moři ani stromoví, dokud neoznačíme služebníky našeho Boha na jejich čelech!" 

4  Pak jsem slyšel počet označených: sto čtyřiačtyřicet tisíc označených ze všech pokolení Izraele:

Zjevení 7 znázorňuje přesný opak od 6. polnice. V 6. polnici je 200 milionů lidí znázorněno jako oltářní andělé z celého Božího lidu. (altar eagel of God’s entire people) V obou pasážích jsou 4 andělé. V obou pasážích je omezení. V obou pasážích je poukázáno na to, že Jan slyšel počet. Zdá se tedy, že 6. polnice znázorňuje to samé období lidské historie jako Zj 7, poslední roky, možná poslední měsíce před koncem. 

Je tam další paralela ke Zj 20:7-9.

7  Až se dovrší tisíc let, bude satan propuštěn ze svého žaláře 

8  a vyjde, aby oklamal národy ve všech čtyřech úhlech světa, Góga i Magóga. Shromáždí je k boji a bude jich jako písku v moři. 

9  Viděl jsem, jak vystoupili po celé šíři země a obklíčili tábor svatých a město, které miluje Bůh. Ale sestoupil oheň z nebe a pohltil je.

Ve Zj 20 můžeme také vidět velké shromáždění lidí. Ale v tomto případě se shromažďují proti Novému Jeruzalému na konci milénia. Jsou to tedy silné paralely ve vojenském celosvětovém obrazu. Nejedná se ale nezbytně o tu samou dobu lidské historie. 

Ve Zj 16 je ještě užší paralela ve shromáždění k boji u Harmagedonu. Zj 16:13-16

13  A hle, z úst draka i z úst dravé šelmy a z úst lživého proroka vystoupili tři nečistí duchové, podobní ropuchám. 

14  Jsou to duchové ďábelští, kteří činí zázračná znamení. Vyšli ke králům celého světa, aby je shromáždili k boji v rozhodující den všemohoucího Boha. 

15  "Hle, přicházím nečekaně jako zloděj! Blaze tomu, kdo bdí a střeží svůj šat, aby nechodil nahý a nebylo vidět jeho nahotu!" 

16  Shromáždili ty krále na místo, zvané hebrejsky Harmagedon.

Zj 16:13-16 znázorňuje shromáždění k boji Harmagedon. Stejně jako Zj 9, toto jsou ta jediná místa ve Zjevení, kde je vojenský jazyk kombinován s démonickým obrazem a kombinován se zmínkou o řece Eufrat. Vyvstává otázka, jestli je 6. polnice paralelní s 6. nádobou. S výjimkou posledních dvou veršů 6. polnice v textu nejsou žádné významné narážky na SZ. Je tam však mnoho ozvěn jazyka. 

Zj 9:13 Zatroubil šestý anděl. Uslyšel jsem jakýsi hlas od čtyř rohů zlatého oltáře, který je před Bohem.

Tento verš nám říká, že přesto, jak hrozným se tento text může jevit, zlatý oltář přímluvné služby je stále na paměti. Spása lidí je stále možná. Je stále možné uslyšet Kristův hlas. Není pochyb o tom, že hlas ze středu oltářových rohů, je hlas samotného Krista.  

9:00

14  Ten hlas nařídil šestému andělu, držícímu polnici: "Rozvaž ty čtyři anděly, spoutané při veliké řece Eufratu!"

Toto je v rozporu se Zj 7, neboť tam andělé svazují větry. Zde jsou andělé spoutáni k řece Eufrat. Když jsou rozvázáni, tak jdou k (extrameties) země. Ve Zj 7 je uvolněno zlo. Ve Zj 9 je zlo omezeno do doby jeho uvolnění. 

Možná, že andělé ve Zj 9:14 se ve skutečnosti shodují s větry Zj 7:1-3. Možná v 6. polnici vidíme pozdější stupeň než ve Zj 7:1-4. Vidíme dobu, kdy jsou tyto větry uvolněny, kdy síly zničení zmítají zemí. Zdá se mi, že Zj 6 znázorňuje shromáždění a pak skutečné vykonání satanské činnosti v době krátce před koncem. 

Řeka Eufrat ve SZ měla funkci hranice země zaslíbené. Ačkoliv ji Izrael častokrát nedosáhl, teoreticky měla být Palestina rozšířena od Egypta na jihu k řece Eufrat na severu, severovýchodě (např. Gn 15:18, Joz 1:4). Řeka Eufrat byla někdy viděna jako místo nebezpečí, původ nebezpečí. Např. Iz 8:7,8

7  hle, proto Panovník na ně uvede vody Řeky, dravé a mnohé, krále asyrského s celou jeho slávou. I vystoupí ze všech svých řečišť a bude se valit přes všechny své břehy. 

8  Zabočí k Judovi, zaplaví jej a bude se valit dál, bude mu sahat až k hrdlu. Jeho rozpjatá křídla vyplní prostor tvé země, ó Immanueli!"

Asyrský útok na Izrael je popsán v termínech řeky, která vystoupila z břehů a zaplavila zemi. Řeka dosáhne dokonce až „hrdlo“, kterým je míněn Jeruzalém, jediné město, které nepadlo do rukou Asyřanů v tehdejší době. 

Připomeňme si tři druhy symboliky vod v Bibli: očišťující voda, vyživující voda a zaplavující, ničící voda. Zde je jasně použito symbolu zaplavující a ničící vody. 

Ať se v 6. polnici děje cokoli, je to odrazem útoků na Izrael, které byly ve SZ. Řeka Eufrat a andělé u Eufratu jsou tam lokalizováni, omezeni. Avšak nyní, stejně tak jako abyss je zdrojem démonů, kteří byli uvolněni v 5. polnici, je řeka Eufrat zdrojem těchto démonických hord, které jdou a zabíjí 1/3 lidstva. 

9:15  Tu byli rozvázáni ti čtyři andělé, připravení na hodinu, den, měsíc a rok, kdy mají pobít třetinu lidí.

Verš zní jako božské pasivum. Problém, který je ve verši 15, je spojen s časem přípravy. Andělé byli drženi připravení na hodinu, den, měsíc a rok. Co to znamená? V řeckém jazyku se tím míní bod, okamžik v čase. Andělé byli uvolněni v přesně stanovenou dobu. Domnívám se, že touto dobou je míněna doba konce Da 11. Další možností je podívat se na to jako na sérii v čase, jako na prorocký rok a měsíc a den a hodinu. Tato druhá možnost neodráží význam řeckého textu, neboť gramaticky znamená okamžik v čase spíše než časové období. Ale ať je tato doba jakákoli, je jasné, že tehdy, kdy jsou andělé propuštěni, je doba konce, doba závěrečných událostí před příchodem Ježíše Krista.     

16  A jejich jízdních oddílů bylo dvě stě miliónů - slyšel jsem jejich počet.

Dvě stě milionů je v originále dva krát tisíc krát deset tisíc. Podobné číslo je uvedeno ve Zj 5 a v Da 7, je to číslo deset tisíc krát deset tisíc. Zde se jedná o uvedení počtu satanských hord. Mohou být spočítáni pouze v době konce. Toto je konečná armáda a konečná bitva pozemské historie. Je to protějšek Božího lidu doby konce, 144 000 a 2 svědků ze Zj 11. 

Tak, jak procházíme textem knihy Zjevení, vidíme, že je mnoho paralel mezi zlými lidmi a Božím lidem. Viděli jsme to nejdříve u 6. pečetě. Zlí tam volají, aby na ně padly kameny a skály. V protikladu jsou spravedliví symbolizováni jako 144.000 a velký zástup. Zde je pohled na zlé v počtu 200 milionů, kteří se vzedmuli při 6. polnici. Protiklad k tomuto jsou dva svědkové ve Zj 11 a 12, kteří prorokují světu. Ta samá věc se děje ve Zj 13 a 14, kde jsou na jedné straně zastoupeni zlí šelmou z moře a na druhé straně ve Zj 14 spravedliví symbolizováni ostatkem, 144000 a třemi anděly se svým poselstvím. V knize Zjevení je tedy série párů znázorňujících Boží lid a jeho nepřátele. Co je velice zajímavé je to, že tam jsou křížové odkazy mezi těmito páry. Viděli jsme, že 200 milionů ze Zj 9 tvoří paralelu ke spravedlivým 144000 ze Zj 7. Objevíme, že 2 svědci ze Zj 11 tvoří paralelu k šelmám ze země ve Zj 13. 

Jeden můj přítel se domnívá, že v knize Zjevení není jasné rozlišení mezi dobrem a zlem, že mezi silami dobra a zla jsou paralely. Domnívám se, že jeden z důvodů pro takovýto typ obrazu, je skutečnost, že podvod a padělek je ústředním bodem knihy. Varuje nás to, že v posledních dnech lidské historie, pokud nebudeme znát slovo Boží, budeme lehce svedeni paralelami, které uvidíme.  

18:15

Zj 9:17-19

17  A ve vidění jsem spatřil koně a na nich jezdce: pancíře měli ohnivé, rudě zářící a žhnoucí sírou; hlavy koňů byly jako hlavy lvů a z jejich tlam šel oheň, dým a síra. 

18  Touto trojí pohromou - ohněm, dýmem a sírou ze svých tlam - usmrtili třetinu lidí. 

19  Vražedná moc těch koňů je v jejich tlamách a v jejich ocasech; jejich ocasy jsou jako hadi a hlavy těch hadů přinášejí zhoubu.

Vypadá to, jako by byla tato armáda vybavena materiálem z jezera ohně – kouř červeno-žlutý, modré plameny, síra atd. Připomíná nám to Zj 16:13, kde démoni vycházejí z tlam démonických sil. Zde místo démonů vycházejí kouř, oheň a síra. Připomíná to také Zj 13, kdy jsou ústa tak zveličována. Ústa šelmy tam prohlašují velké věci. Zde jsou ústa zdrojem ran. Existuje však ještě jeden zdroj, a tím je ocas. Ve verši 19 je nejzajímavější věc. Síla vojenských sil v 5. polnici, které jsme identifikovali jako vítězství sekularizace, je popsána ocasem. Tedy síla sekularizace je popsána ocasem. V této ráně jsou ústředním bodem nejenom ústa, ale také ocas. Viditelně síla předcházejících ran, ačkoli 5. polnice skončila veršem 12, síla ocasu, byla zahrnuta také do této rány. Tato rána je v určitém smyslu to nejhorší z obou světů, z úst a ocasu, co je v činnosti proti Božímu lidu v poslední bitvě. Domnívám se, že ať děláme se 6. polnicí cokoli, obsahuje to nejhorší ze sekulárních ran, kterými jsme se zabývali dříve. Zdá se, že sekularizace pravděpodobně přetrvá v nějaké formě až do konce a bude použita silami 6. polnice pro svůj vlastní konec. Ve Zj 16 a 17 to uvidíme ještě jasněji. 

Zj 9:20,21

20  A přesto se ostatní lidé, kteří v těch pohromách nezahynuli, neodvrátili od výtvorů svých rukou; nepřestali se klanět démonům a modlám ze zlata, stříbra, mědi, kamene i dřeva, které jsou slepé, hluché a nemohou se pohybovat; 

21  neodvrátili se od svých vražd ani čarování, necudností ani krádeží.

V těchto dvou verších je mnoho narážek na SZ. Je tam jasná narážka na Da 5, na pád Babylonu. Popisuje Babylon přesně v době před vyschnutím řeky Eufrat. Při Belšasarově slavnosti Daniel opakovaně mluví o modlách ze zlata a stříbra, dřeva a kamene atd.

Je tam narážka také na Iz 47:9,12

9  Dolehne na tebe obojí naráz, v jediném dni, bezdětnost i vdovství; dolehnou na tebe plnou měrou navzdory spoustě tvých kouzel a nesčíslným zaklínadlům.

12  Postav se tu se svým zaklínáním, se spoustou svých kouzel, jimiž se od mládí zaměstnáváš! Snad budeš mít úspěch, snad naženeš strachu.

Čarodějnictví nás zde také upozorňuje na pád Babylonu v Iz 44-47. Selhání činění pokání ve Zj 9:20-25 signalizuje příchod konce doby milosti. I přes všechny tyto rány a všechny zákroky Hospodina, kterými se budeme ještě zabývat ve Zj 10 a 11, tito lidé odmítli činit pokání, a tím se sami lidé označili za ty, kteří zůstanou venku. 

Zdá se mi, že 6. polnice znázorňuje shromažďování k bitvě o Armagedon. Zjevuje, že existuje křesťanská spojitost k závěrečné krizi. Je zde na paměti Babylon se svou náboženskou mocí. Co se stane se všemi ateisty? Viditelně se „narodí znovu“ v duchovním smyslu. Co se stane komunistům? Změní své srdce. Jakmile se události budou blížit době konce, nastane velké celosvětové oživení náboženství. Avšak bude něco nového než dříve. Bude to doslova celosvětové hnutí, které bude zahrnovat všechny možné duchovní směry ve velké celosvětové náboženské jednotě. Konečný Babylon bude směsicí falešného učení, nátlaku, skepse, ekumenismu a sekularismu.

Co bude v této době dělat Boží lid? Odpověď na tuto otázku je v Zj 10 a 11 a těmito kapitolami se budeme zabývat v dalších lekcích. 

Žijeme v době, kdy je dominantní sekularizace, kdy je však jiný zřetelně viditelný směr k víře. Ne však nevyhnutelně ke křesťanské víře, ne k víře evangelia. Je vidět více duchovní život, více víry než dříve, ale ještě nepřišlo velké oživení evangelia. Modleme se, aby toto pravé oživení přišlo brzy. 

26:15

Sérii polnic zakončuje 7. polnice. Začneme s Zj 10:5-7, neboť pokud chceme porozumět 7. polnici, musíme začít zde.

5  Potom anděl, kterého jsem viděl stát na moři i na zemi, pozvedl svou pravici k nebi 

6  a přísahou při tom, který je živ na věky věků, který stvořil nebesa, moře a všecko, co je v nich, potvrdil, že lhůta je u konce; 

7  ve dnech, kdy zazní polnice sedmého anděla, naplní se Boží tajemství, jak je Bůh oznámil svým služebníkům prorokům.

Velkým pozadím tohoto textu je v Da 12:7.

7  I slyšel jsem muže oblečeného ve lněném oděvu, který byl nad vodami veletoku. Zvedl svou pravici i levici k nebi a přísahal při Živém navěky, že k času a časům a k polovině, až se dovrší roztříštění moci svatého lidu, dovrší se i všechno toto.

Co je hlavním tématem Zj 10? Zdá se, že časová proroctví Daniele se zde naplňují. 

Dt 32:40

40  Pozvedám ruku k nebi a pravím: Já jsem živ navěky!

Toto je úvod k přísahám smlouvy. V Zj 10 je použit ten samý jazyk. Tyto verše nám říkají, že přijde doba, kdy se naplní časová proroctví z Daniele. Blížíme se k odpečetění času z Daniele. Zj 10 je viditelně o studiu biblických proroctví v rozsahu, jaký nebyl nikde dříve. Avšak ve dnech 7. anděla se stane něco jiného. Předpokládali bychom, že až čas přijde k závěru Danielových proroctví, tak bude konec světa. Zj 10 nám však ukazuje něco jiného. Říká, že ano, že anděl přísahá, že už nebude více času, ale (v textu je použit silný odporovací člen) ve dnech troubení 7. anděla bude naplněno Boží tajemství. Objevili jsme v tomto komplexním apokalyptickém textu náznak zpoždění druhého příchodu. Mnoho lidí v 18. a 19. století očekávalo, že doba konce je blízko kvůli naplnění Danielových časových proroctví. Avšak jejich očekávání se nesplnilo. Text říká, že už nebude žádný čas, nicméně ve dnech 7. anděla přijde konec. Zdá se naprosto jasné, že nás doba 7. anděla přivádí do období posledního času dějin země, k nejposlednějším dnům dějin země. Až zatroubí 7. anděl, bude naplněno Boží tajemství. Co je tímto Božím tajemstvím?

Ř 16:25,26 

25  Sláva tomu, který má moc upevnit vás ve víře podle mého evangelia a podle zvěsti Ježíše Krista: v ní je odhaleno tajemství, které od věčných časů nebylo vysloveno, 

26  nyní je však zjeveno prorockými Písmy a z příkazu věčného Boha stalo se známým mezi všemi národy, aby je poslušně přijali vírou.

Boží tajemství je poselství, které Bůh přinesl světu skrze Krista. Podívejme se na Ko 1:5-28, Ef 6:19. 

Říká nám to, že těsně před zatroubením 7. polnice zazní obrovské závěrečné hlásání evangelia. Bude to hlásání ve světle knihy Daniel a jejích časových proroctví. Tímto tématem se budeme zabývat ve Zj 10. Toto závěrečné hlásání evangelia je v souhlasu se Zj 14:6,7, kde letí mocný anděl středem nebeské klenby a zvěstuje věčné evangelium lidem žijícím na Zemi. Zde vidíme, že při závěru 6. polnice bude Boží lid hlásat evangelium světu mocným hlasem ještě jednou. Co budou dělat Boží lidé? Zatímco zlí lidé se budou připravovat na Armagedon, Boží lid bude zvěstovat evangelium. Hlásání evangelia se uzavře před tím, než 7. anděl zatroubí na polnici. Z toho důvodu troubení na 7. polnici signalizuje na konec doby milosti (zkoušky – close of probation) a na nevratitelný začátek závěrečných událostí. Toto evangelium je hlásáno Božími služebníky, proroky. Je zde výraz použit z Am 3:7,8 a dalších mnoha míst. Je tam silný prorocký důraz. Evangelium bylo již hlásáno po 2000 let. Avšak v posledních dnech lidské historie bude vidět velké zaměření na biblické proroctví při hlásání evangelia. I z tohoto důvodu má smysl studovat knihu Zjevení. 

34:00

Zabývejme se nyní samotným textem 7. polnice:

Zj 11:15-18

15  Zatroubil sedmý anděl. A ozvaly se mocné hlasy v nebi: "Vlády nad světem se ujal náš Pán a jeho Mesiáš; a bude kralovat na věky věků." 

16  Čtyřiadvacet starců, sedících na svých trůnech před Bohem, padlo na kolena, klaněli se Bohu a volali: 

17  "Dobrořečíme tobě, Pane Bože všemohoucí, který jsi a kterýs byl, že ses chopil veliké moci, která ti náleží, a ujal ses vlády. 

18  Rozzuřily se národy, ale přišel hněv tvůj, čas, abys soudil mrtvé, odměnil své služebníky proroky a všechny, kdo jsou svatí a mají úctu ke tvému jménu, malé i velké; abys zahubil ty, kdo hubili zemi."

7. polnice je dovršení všech věcí. Je to příchod Božího království, pro který se Boží lid modlil všechna ta léta „přijď tvé království“. Ve verši 18 samotné zatroubení na polnici nezpůsobí příchod Božího království. Bude určitý časový úsek mezi koncem milosti a koncem dějin, mezi závěrečným hlásáním evangelia a Ježíšovým příchodem. Bude to děsivé období, které přijde před koncem světa. Národy se rozzuří. Jsou národy rozzuřeny v dnešních dnech? Zřizuje se tzv. Nový světový pořádek, uzavírají se různé mírové dohody. I přesto je cítit ve vzduchu, že je násilí drženo „pod povrchem“. Bible předpovídá, že těsně před koncem nastane období zmatku, jaký nebylo ještě nikdy vidět. Bude to doba viditelného Božího hněvu. Bude to doba soudu, potrestání zlých a odměnění spravedlivých. 

Rozzuřené národy jsou rozzuřeny proto, neboť chtějí odporovat příchodu Božího království. Hněv národů je odkaz na bitvu Armagedon, kdy se národy světa shromáždí jako skupina, aby odporovaly Božímu lidu a Božímu království. 

7. polnice se zabývá posledními několika měsíci světových dějin. Podává nám ucelenou předzvěst konečného vítězství Boha. Třetí běda je všechno, co má přijít v knize Zjevení. Třetí běda je souborem všeho běsnění národů, všech spiknutí a všech ran, které jsou uvedeny ve zbytku knihy. 7. polnice nám podává předchuť konce. 

37:48

Jsou nějaká duchovní ponaučení ve všem tomto násilí a hněvu?

1. Jenom proto, že je něco náboženské, neznamená to, že je to správné. Neznamená to, že je to prospěšné a uctívá to Boha. Kniha Zjevení předpovídá, že v závěrečných dnech světových dějin bude velký vzestup náboženství, velké oživení víry a duchovnosti. Avšak nebude to správné náboženství, nebude to prospěšné a nebude to uctívat pravého Boha.  

2. Evangelium nebude k dispozici navždy. Přijde den, kdy se uzavře doba milosti pro celý svět. Bude to před koncem, takže nevíme, kdy ta doba přijde. Dnes je den spásy, dnes je den rozhodnutí se pro Boha.

3. Přichází den odplaty – pozitivní i negativní. Přichází doba, ve které se vše napraví.

Jeden můj přítel kázal k lidem, kteří ztratili důvěru v Boha a v to, že Bible může odpovídat na současné problémy lidí. Argumentoval velice zajímavým způsobem. Řekl, že pokud nebude vzkříšení a soud, potom žijeme v naprosto nespravedlivém světě. Věci na světě nejsou spravedlivé. Bůh má možná svět pod kontrolou, avšak věci nejsou takové, jaké by měly být. Pokud je tento život pouze ten, co vidíme, potom neexistuje spravedlnost ve vesmíru. Avšak vzkříšení a soud nám říká o tom, že věci tohoto světa jsou a budou jiné. Jednoho dne Bůh napraví všechny věci a o tom pojednávají polnice. Bůh přináší spravedlnost na tento svět a do vesmíru. Možná to pro lidské oči není ještě nyní viditelné, jakož i jeho zacházení s utlačovateli, které se nám nyní zdá neefektivní a bez účinku. Avšak Bůh již začal provádět tento záměr a na konci dá vše do pořádku. 

38. Svitek a chrám    (The Scroll and the Temple)

Nyní se budeme zabývat textem začínajícím ve Zj 10:8 a končícím Zj 11:2. Je to trochu nepřirozené rozdělení textu, které bylo uděláno později v dějinách a není inspirováno. Bylo utvořeno pro lepší orientaci v textu, ale někdy je rozdělení textu na kapitoly uděláno nešťastným způsobem, který brání hlubšímu porozumění textu. 

Zj 10:8-11

8  Hlas, který jsem slyšel z nebe, opět ke mně promluvil: "Jdi, vezmi tu otevřenou knihu z ruky anděla, který stojí na moři i na zemi." 

9  Přistoupil jsem tedy k tomu andělu a požádal ho, aby mi tu knihu dal. Řekl mi: "Vezmi ji a sněz; v žaludku ti zhořkne, ačkoli v tvých ústech bude sladká jako med." 

10  Vzal jsem tu knihu z ruky anděla a snědl ji; v mých ústech byla sladká jako med, ale když jsem ji pozřel, zhořkla mi v žaludku.

11  Tehdy jsem slyšel: "Je třeba, abys znovu prorokoval proti mnoha národům, kmenům, jazykům i králům."

Zde je zajímavý popis. Svitek, který anděl držel ve své ruce, byl nabídnut Janovi jako jídlo. Chutnalo velice dobře, ale nakonec měl z něho bolení žaludku. Tento hlas z nebe připomíná hlas ze 4. verše, což nebyl hlas mocného anděla, i když mocný anděl je stále v pozadí děje. Tento hlas je přímo z nebe. Janovi bylo řečeno, aby si vzal svitek a snědl jej. Byl sladký, ale nakonec zhořkl. A bylo mu dáno toto vysvětlení: Ty musíš opět prorokovat. Tento koncept předání knihy a jezení knihy, sladkého požitku v ústech, a přesto nakonec pozdější špatné zkušenosti není poprvé, kdy byl použit. Tento koncept se nachází již v knize Ezechiel. Domnívám se, že je zde v kap. 10 naráženo na Ezechiele. 

Ez 2:8 – 3:3

8  Ty, lidský synu, slyš, co já k tobě mluvím. Nebuď vzpurný jako ten vzpurný dům. Rozevři ústa a sněz, co ti dávám." 

9  Tu jsem viděl, že je ke mně vztažena ruka, a hle, v ní knižní svitek. 

10  Rozvinul jej přede mnou a byl popsán na vnitřní i vnější straně; byly na něm napsány žalozpěvy, lkání a bědování.

1  Řekl mi: "Lidský synu, sněz, co máš před sebou, sněz tento svitek a jdi, mluv k izraelskému domu." 

2  Otevřel jsem tedy ústa a on mi dal ten svitek sníst. 

3  Řekl mi: "Lidský synu, nakrm své břicho a naplň své útroby tímto svitkem, který ti dávám." Snědl jsem jej a byl mi v ústech sladký jako med.

Ezechielovo poselství bylo sladké, není tam zmínka o bolení žaludku. Avšak reakce lidí nebyla sladká. Zavrhli Ezechiele a zavrhli jeho poselství. Takže Ezechiel odchází s hořkým duchem, ne s hořkým žaludkem. Nicméně, domnívám se, že je jasné propojení mezi Ez 2 a Zj 10.

Ezechielovo poselství je poselstvím k domu Juda, který se k Bohu obrátil zády. Ve Zj 10 je poselství adresováno národům, pohanům. Mezi texty jsou některé paralely a některé rozdíly. Ve středu je však poselství, které je sladké, poněvadž to poselství je nádherné. Je to poselství radosti a života v plnosti. Stane se však hořkým, neboť dojde ke zklamání.   

Verš 11 říká, že se poselství musí zvěstovat znovu. Musí se znovu prorokovat proti mnoha národům, kmenům, jazykům i králům. Slovo přeložené jako „about“ v NIV je řecké slovo „epi“. Toto slovo může být přeloženo několika způsoby. Může znamenat „týkající se“ národů, jazyků, králů, nebo „kvůli“ jako v NIV, nebo také „proti“ něm ve smyslu musíš prorokovat proti věcem, které se dějí mezi těmito národy. Ať toto slovo znamená cokoli, má něco společného s tím, co se děje ve Zj 11. 

O čem je tedy toto jezení svitku, sladkosti v ústech, hořkosti v žaludku. Domnívám se, že se na tuto problematiku můžeme dívat dvěma úrovněmi. V každé úrovni je obsažena myšlenka pozdržení, prodlení. Je prodlení v dovršení lidské historie. Je prodlení v návratu Ježíše Krista. Je Jan zklamán tímto prodlením? Velice pravděpodobně ano. Jan očekával, že proroctví v knize Zjevení přivedou celé Boží dílo k velice rychlému naplní. Je zklamán, když se dozvídá, že jeho kniha neočekává příchod závěrečných událostí v jeho době. Místo toho bude opět prorokovat jeho kniha skrze jiné služebníky proti lidem v době konce. 

Na druhé úrovni tato kapitola předpokládá, že na konci Danielových časových proroctví přijde další zklamání. Budou lidé, kteří budou věřit v to, že naplnění těchto Danielových časových proroctví přinese okamžité završení lidské historie, konec tohoto světa. Budou zklamáni, neboť až do zatroubení 7. anděla nebude tajemství Boží zcela ukončeno. Bude určité časové období po ukončení Danielových časových proroctví a tento text říká, že ačkoliv bude poselství sladké, bude to hořkou dobou pro Boží věrný lid, neboť očekával, že Ježíš měl již dávno přijít a jeho věrní s ním měli žít v nebeských příbytcích. 

9:00

To nás přivádí k 11. kapitole, která se zdá, že přináší odpověď na děj 10. kapitoly. 11. kapitola udává poselství, které je kázáno ke všem těmto národům a dělí se s námi o poznatek hořkosti těch, kteří poselství hlásají.

11. kapitola je poslední částí 6. polnice, tak jako kapitola 10, takže se děj stále zabývá časem shromažďování pro Armagedon mezi koncem Danielových proroctví a závěrem doby milosti. 

Co se od Jana očekáváno, že řekne, když bude opět prorokovat? Jaké je to poselství, které musí jít ještě jednou ke světu skrze knihu Zjevení? Koncept prorokování národům připomíná Mt 24:14, kde se říká, že poselství o Božím království musí jít do celého světa, a teprve potom přijde konec. Pokud je toto období v knize Zjevení tím nejposlednějším časem doby konce, potom toto bude závěrečné poselství v lidských dějinách, na které bude navazovat konec všech věcí. Co je tímto evangeliem, touto dobrou zprávou? Domnívám se, že Zj 11:1-2 nám dává odpověď. Bude to opětovné evangelium o nebeské svatyni v kontextu soudu. Toto poselství se zdá být ilustrováno na konci 11. kapitoly nanebevzetím dvou svědků. Po ukončení prorocké periody budou svědkové zabiti a po třech a půl dnech vstanou a vystoupí na nebesa. Toto připomíná Ježíšovu smrt, zmrtvýchvstání a nanebevzetí. Osud těchto dvou svědků – jejich zabití – ilustruje hořkost jezení svitku. Svitek sám o sobě je dobrou zprávou, avšak přináší špatné časy. Nanebevzetí těchto dvou svědků však ilustruje závěrečné hlásání evangelia.

11:40     

Jak jsem již zmínil, existuje mnoho paralel mezi dvěma svědky a službou Pána Ježíše. Již jsme zmínili o 3 a půl roku, které přibližně znázorňují čas Ježíšovy služby na zemi. Zmínili jsme smrt dvou svědků, jejich vzkříšení a nanebevzetí. 2 svědkové se zdají protějšky doby konce ohledně Ježíšovy služby na zemi. Bude to závěrečné hlásání NZ evangelia. 

Nejzajímavější jsou mnohé paralely mezi 2 svědky a Zj 13. 2 svědkové se zdají být protějšky dvou zlých šelem ze Zj 13. Např. šelma z moře nese své poselství 42 měsíců. Stejně tak mají dva svědkové svoji úlohu trvající přibližně tu samou dobu. Ve Zj 11:7 je šelma, která vychází z abys, tak jako ve Zj 13:1 vychází šelma z moře. Tato šelma vede válku proti Božím svědkům. Šelma ze Zj 13 vede válku proti svatým. Šelma ze Zj 11 přemáhá svědky, šelma ze Zj 13 přemáhá svaté. Ve Zj 11 se země raduje ze smrti těchto dvou svědků. Ve Zj 13 je země udivena aktivitami šelmy. 

Existují i paralely s šelmou z moře. Z úst 2 svědků vychází oheň, šelma ze země přináší oheň z nebe. Tito svědkové přijímají dech života od Boha, šelma vkládá dech života do obrazu šelmy. Zdá se tedy, že autor Zjevení zamýšlel, abychom viděli mnoho pojítek mezi 2 svědky ze Zj 11 a hrozivými šelmami a těmi, kteří bojují proti ve Zj 13. Tito dva svědkové, ať již znamenají cokoli, mají jasně mnohé společného se závěrečným zvěstováním evangelia a s lidmi, kteří ponesou toto zvěstování. 

Ve Zj 11 je několik časových period. 

Zj 11:2 ti budou pustošit svaté město po dvaačtyřicet měsíců.   

Zj 11:3 A povolám své dva svědky, a oblečeni v smuteční šat budou prorokovat tisíc dvě stě šedesát dní.

Tyto periody nás opět upozorňují na Da 12, který je v pozadí tohoto textu. Zj 10 udalo scénu pro tento děj. Čas a čas a polovina času v Da 12 se zdá udávat období 3 a půl roku, což přesně odpovídá 42 měsícům a 1260 dnům. Původní zkušenost 2 svědků pochází ještě z období před Zj 10, neboť pochází z období Danielových proroctví. Takže mnohé z Zj 11:1-6 předchází Zj 10:8-11. Opětovné prorokování má začít po ukončení 1260 dnech, po jednom z klíčových proroctví v Danieli.  

Takže zkušenost svědků se odehrává v období před Zj 10 a jejich smrt, zmrtvýchvstání a nanebevzetí nás přivádí k opětovnému prorokování závěrečných událostí lidské historie.   

Je zajímavé, že v této části Zj začíná Jan hrát aktivní roli v jeho viděních. Až do této doby byl pasivní, avšak nyní bere svitek, jí jej, je mu dán prut k měření apod. Proroci často provádějí symbolické aktivity jako součást jejich poselství. Ve SZ to je např. Ezechiel, který častokrát předváděl mnoho věcí, které měl prorokovat. V knize Skutků je prorok Agabus, který bydlel v Césareji a který někdy předváděl poselství od Boha, které měl zvěstovat lidem.  

Zj 11:1 Tu mi byla dána rákosová míra a anděl mi řekl: "Vstaň, změř Boží chrám i oltář a spočítej ty, kteří se tam klanějí.

Janovi byl tedy podán prut k měření, aby změřil Boží chrám a to, co je v něm. Toto připomíná Zj 21:15, kde je podobný popis. 

21:15  Ten, který se mnou mluvil, měl zlatou míru, aby změřil město i jeho brány a hradby.

Největší rozdíl je v tom, že prut k měření ve Zj 21 je ze zlata a že je měřeno město, ne chrám. Avšak město ve Zj 21 je jako chrám, neboť je to místo, kde přebývá Bůh. Takže tato dvě vyjádření jsou paralelní. 

V knize Ez 40-48 se měří také chrám. I tento text tvoří pozadí Zjevení. Proč je v Ez měřen chrám? Proto, aby mohl být obnoven. Měření místa chrámu ilustruje Boha, který se zavazuje k pokračování jeho role jako Boha Izraele i přesto, že mu byl Izrael nevěrný. Při měření říká lidu, že bude chrám opět vystaven a že On bude opět jejich Bůh a oni budou jeho lid. 

Ez 43:7-9 

7  Řekl mi: "Lidský synu, viděl jsi místo, kde je můj trůn, místo, kde je podnož mých nohou. Tam chci přebývat uprostřed synů Izraele. Ani dům izraelský ani jeho králové už neposkvrní mé svaté jméno svým smilstvem a mrtvými těly svých králů ani svými posvátnými návršími. 

8  Položili svůj práh vedle mého prahu a své veřeje vedle mých veřejí, takže mezi mnou a jimi zůstala pouze stěna. Mé svaté jméno poskvrnili svými ohavnostmi, jichž se dopouštěli, takže jsem je ve svém hněvu pozřel. 

9  Nyní však vzdálí daleko ode mne své smilstvo i mrtvá těla svých králů a já budu navěky bydlet uprostřed nich."

Problém, který způsobil zničení chrámu, byl smíšené uctívání. Izrael nebyl věrný Bohu a uctíval modly hned vedle chrámu. Zde je volání po pokání, které říká, že jestliže Izraelci opustí své smíšené uctívání, jestliže odstraní modly, bude obnoven chrám a Bůh bude bydlet uprostřed nich. Zajímavé je to, že Ezechielovo proroctví přišlo v Den smíření, viz Ez 40:1. Den smíření byl nejvážnějším a nejsvatějším dnem izraelského kalendáře. V tento den byl chrám očištěn od hříchů, které se v něm nashromáždily po celý rok. Bylo to v tomto dnu očištění a obnovy, kdy v Ez Bůh přichází, aby obnovil chrám. Děje se to samé také zde ve Zjevení? Je v Zj 11 také spojitost se Dnem smíření? 

Zj 11:1 1  Tu mi byla dána rákosová míra a anděl mi řekl: "Vstaň, změř Boží chrám i oltář a spočítej ty, kteří se tam klanějí.

Ty samé části – chrám, oltář, věřící – jsou těmi samými částmi, které byly očištěny v Den smíření tak, jak to popisuje Lv 16:16-19 a 30-31. Pozadí Ez a Lv ve Zj 11 zdůrazňuje Den smíření. Tak jako ve dni smíření, také měření zde má silný význam v posuzování doby konce. Jedná se o soud těsně před koncem. Povšimněme si např. 2 Sam 8:2 

8:2 Porazil i Moábce a přeměřil je provazcem; rozkázal jim ulehnout na zem, dva provazce jich odměřil k usmrcení, jeden celý k zachování při životě. Tak se Moábci stali Davidovými otroky a odváděli dávky.

Tato překvapivá pasáž nám říká o tom, jak bylo přeměřování součástí soudu v tom, kdo bude žít a kdo bude usmrcen. 

Na tento způsob hodnocení jsme upozorňováni v podobenstvích Pána Ježíše. Např. v podobenství o pšenici a koukolu, o ovcích a kozlech, o dobré a špatné rybě, o  moudrých a pošetilých pannách.

Koncept hodnocení v době konce, ve kterém jsou lidé této země rozděleni na ty, kteří slouží Bohu a na ty ostatní, na spravedlivé, kteří obdrží svoji odměnu a na zlé, kteří obdrží také svoji odměnu. Tento koncept se nachází jak ve SZ, tak v NZ.

24:00

Takže toto závěrečné poselství, které bude zvěstováno světu, bude poselstvím o obnově Boží svatyně. Je to také evangelium o závažném předadventním soudu. Je to posouzení těch, kteří vyznávají, že věří a následují Boha. Je namířeno zejména na Boží lid, který je vyzýván, aby se připravil na Ježíšův druhý příchod. Toto poselství někdy nazývám „poselstvím přidané hodnoty“. Existuje mnoho lidí, kteří jasně rozumí základnímu poselství evangelia. Evangelium o Ježíši Kristu je bezpochyby základem křesťanské víry. Pokud někdo nerozumí evangeliu o smíření s Bohem, je zcela jedno, kolik toho ví o proroctvích. Pokud neznáme Ježíše, neznáme a nevíme nic. Jak říká Pavel: I kdybych rozuměl všem proroctvím a lásku neměl, nejsem nic. Avšak poselství Zj 11 a 12 je poselstvím přidané hodnoty. Je to poselství, které je zejména aktuální pro dobu konce. Je to vybízející poselství, abychom se připravili na Ježíšův brzký příchod. Až zazní zvuk 7. polnice, Ježíšův příchod je tu. Čas 6. polnice je časem Božího posledního volání, je to poslední příležitost přijmout evangelium. Kniha Zjevení nám tedy říká o poselství, které bude Boží lid hlásat v tomto čase. 

Zj 11:2 Ale vnější chrámový dvůr vynech a neměř, protože byl vydán pohanům; ti budou pustošit svaté město po dvaačtyřicet měsíců.

Text říká, že má vynechat vnější chrámový dvůr. Pokud se podíváme na znázornění SZ svatyně, uvidíme, že vnější chrámový dvůr tvořil polovinu celé rozlohy svatyně. V tomto místě lidé přinášeli svoje oběti, obětovali tam atd. (viz přiložené obrázky ke kazetám) Na dalším obrázku je znázornění samotné chrámové budovy. Toto bylo měřeno ve Zj 11:1, ne vnější chrám. Verš 2 říká, že se má vynechat vnější dvůr. Slovo „ale“ se v řeckém textu nevyskytuje. Místo silného adverzita v řečtině je tam slovo, které by mělo být přeloženo jako „a“. Text tedy říká: Změř chrám a při tom měření vynech chrámový dvůr. Znamená to, že vynechání chrámového nádvoří je součástí měření. Text neříká: Měř chrám, ale neměř chrámový dvůr. Říká: Měř chrám a při měření vynech chrámový dvůr. Dej pozor na to, že dvůr vynecháš. 

Je zřejmé, že pohané ve verši 2 jsou lidé vyznávající Hospodina. Měření Božího lidu, které je symbolizováno měřením tohoto Božího chrámu, přináší myšlenku, že někteří lidé jsou věrní a jsou součástí Božího chrámu, jsou vestavěni v Boží chrám. Tento koncept se nachází v Ef 2, 1. Pt 2 a na dalších místech. Církev je jako živé kameny, které jsou vestavěny v Boží dům. Toto měření ve Zj 11:1 a 2 rozděluje pravé křesťany od těch, kteří pouze vyznávají křesťanství. Toto představuje hlavní téma Zjevení, které je stále opakováno v různém kontextu od tohoto textu až po konec knihy. Tímto tématem je to, že těsně před druhým příchodem Ježíše bude Bůh jednat tak, že rozdělí ty, kteří pouze vyznávají, že patří k jeho lidu, od těch, kteří mu jsou opravdově oddáni. Vyměřování opravdových křesťanů je úkolem posledních událostí lidské historie. 

V Ezechielovi byl vyměřen celý chrám. Slovo zde ve Zjevení „vynech vnější nádvoří“ je to samé slovo „ekbalein“, které je použito v J 9:44, 45 při vyloučení slepého muže ze synagogy. Vynechání zde tedy znamená, že se má vyčlenit něco, co bylo dříve součástí. Jde o identifikaci odpadlých lidí a jejich vyloučení z výhod evangelia. Slovo „vnější“, vně nádvoří je použito ve Zj 21:15. V tomto textu je líčeno vyloučení zlých lidí z odměny Nového Jeruzaléma. Vyluč ty, kdo jsou vně. Vnější chrámové nádvoří je dáno pohanům. Toto připomíná chrám 1. st. n.l. V 1. st. byla zeď kolem samotného chrámu, která jej oddělovala od pohanů. Pohané nemohli projít zdí. Byly tam také vyznačeny kameny, na kterých bylo napsáno, že pokud pohané zajdou za tyto kameny, budou sami odpovědni za svoji smrt, která je rychle stihne. To dokazuje, že židé nevítali pohany v chrámu. Vnější chrámové nádvoří bylo místem, kde bylo pohanům dovoleno uctívat Boha. 

To, co líčí Zj 11:1,2, velice dobře zapadá do kontextu 1. st. n.l. Text pokračuje zajímavým dovětkem: „ti budou pustošit svaté město po dvaačtyřicet měsíců.“ Koncept 42 měsíců je v knize Zjevení vždy spojován se zlými lidmi, např. Zj 13:5. Naproti tomu svaté město reprezentuje Boží věrný lid. Zde přicházíme k prvnímu náhledu do ve Zjevení tak častých narážek na dvě města – Nový Jeruzalém a Babylon doby konce. Jedno město je městem Boha, druhé město je městem satana a zlých. Zde svaté město znázorňuje Boží věrný lid v protikladu k velkému městu ve Zj 11:8. Tento rozlišující jazyk je dále použit ve Zj 14:20 a 19:15 při pošlapávání zlých při vylití Božího hněvu v závěru dějin. 

Další silná paralela k pošlapávání svatého města po 42 měsíců je v Lk 21:24.

24  Padnou ostřím meče, budou jako zajatci odvedeni mezi všecky národy, po Jeruzalému budou šlapat pohané, dokud se jejich čas neskončí.    

Jeruzalém, častokrát nazývaný svaté město, je pošlapáván během času pohanů. Zde ve Zj  je pošlapáván po 42 měsíců. Zdá se, že jak Zj 11, tak Lk 21, mají společné pozadí nacházející se v knize Daniel. 

Da 7:25

25  Bude mluvit proti Nejvyššímu a bude hubit svaté Nejvyššího. Bude se snažit změnit doby a zákon. Svatí budou vydáni do jeho rukou až do času a časů a poloviny času,

Tento text můžeme porovnat s Da 8:13.

13  Slyšel jsem, jak jeden svatý mluví. Jiný svatý se toho mluvícího otázal: "Jak dlouho bude platit vidění o každodenní oběti a o vzpouře, která pustoší a dovoluje šlapat po svatyni i zástupu?"

K této pasáži ve Zjevení existují významné paralely konceptu pošlapávání svatého města nebo Božího lidu. Zdá se, že toto vnější nádvoří znázorňuje svět, ve kterém síly vyloučené z Božího království mají po určitou dobu pod kontrolou Boží lid zde na zemi. 

Co se tím vším míní? Proč se zde ve Zjevení 10 a 11 poukazuje na SZ svatyni? 

Kde je svatyně? Je v nebi nebo na zemi? Kde je tedy NZ svatyně? 

Odpověď podle NZ je ta, že svatyně je tam, kde je Ježíš. Povšimněme si J 2:19-21.

19  Ježíš jim odpověděl: "Zbořte tento chrám a ve třech dnech jej postavím." 

20  Tu řekli Židé: "Čtyřicet šest let byl tento chrám budován, a ty jej chceš postavit ve třech dnech?" 

21  On však mluvil o chrámu svého těla.

Chrám je tedy Ježíš. Ježíš osobně ztělesňoval Boží slávu, slávu Boží přítomnosti, která činila chrám chrámem. Povšimněme si Mt 12:6.

6  Pravím vám, že zde je víc než chrám.

Pro židy byla pouze jedna větší věc než chrám, a tou byla Boží sláva, která byla přítomná v chrámu. Když Ježíš říká, že zde stojí něco daleko většího než chrám, myslel tím samotnou přítomnost Boha, která přebývala v jeho těle. Takže Boží chrám během doby, po kterou byl Ježíš na zemi, spočíval v těle Ježíše Krista. V NZ smyslu je chrám tam, kde je Ježíš. 

Kde je dnes Ježíš? Je v nebi? Podle knihy Židům ano. V nebi se tedy nachází svatyně. Je to místo, kde slouží Ježíš, přimlouvá se a soudí lidi této země. 

Není to však jediné místo, na kterém se nachází jazyk chrámu v NZ. Jazyk chrámu je také používán na církev, např. 1. Kor 3, 1 Pt 2. Proč je církev chrámem? Neboť církev je místem, kde dnes přebývá Ježíš na zemi. Ježíš říká v Mt 18:20 že tam, kde se dva nebo tři shromáždí v jeho jménu, bude uprostřed nich. Každé shromáždění věřících, ať je to v obývacím pokoji nebo ve vysvěcené modlitebně nebo v kempu v horách, je Božím chrámem, neboť Ježíš je přítomen uprostřed svého lidu. 

Naše tělo se také stalo chrámem. 1 Kor 6. kapitola říká: Což nevíte, že naše tělo je chrámem Božího Ducha? Chrám NZ je všude, kde je Ježíš Kristus. On přebývá v nebi, tam, kde se dva nebo tři shromáždí v jeho jménu a skrze Ducha Svatého přebývá i v nás a doprovází nás v našem každodenním životě zde na zemi. 

39:00

Takže téma pasáže Zj 11:1,2 má něco společného s obnovou svatyně na konci časů. Domnívám se, že všechny tři úrovně – nebeská svatyně, církev jako svatyně a tělo jako svatyně – jsou všechny částmi tohoto konceptu obnovy svatyně na konci času. Pro knihu Zjevení je nebeská svatyně centrem a tělo jako svatyně se zde nachází jen okrajově. Všechny tři svatyně jsou však v NZ velice důležité pro každého z nás. 

Jak se přibližujeme konci času, můžeme se ptát: Co má být v nebeské svatyni obnoveno? Domnívám se, že je to obnovení Boží vlády nad vesmírem. Ve vesmíru je stále hřích, jsou tam stále stvoření, které popírají jeho právo vládnout. Boží charakter musí být ospravedlněn před vesmírem, aby mohly být obnoveny mír a harmonie ve vesmíru. 

Co musí být obnoveno v církvi? Může to být správné učení? V některých křesťanských církvích jsou vyznávána učení, která znevažují Boží jméno, např. učení o věčně hořícím pekle, které má obrovský podíl na tom, že se lidé stávají ateisty. 

Nepotřebuje se církev naučit, jak představovat správným způsobem Boží vládu a způsob, jakým Bůh přistupuje k lidem? Neexistují stále církve, které brutálně zacházely s lidmi a zneužívaly je? Na knižním trhu se začínají prodávat knihy o toxické víře a duchovním zneužívání. Nenastal již skutečně čas v poslední době lidské historie k tomu, aby církev používala ty samé principy a způsoby, jaké používal Ježíš? Ano, je mnoho věcí, které se musí obnovit ve svatyni v těchto posledních dnech lidské historie. 

A co naše těla? Nemělo by naše poselství v těchto posledních dnech zahrnovat také poselství o zdravotních principech, štěstí a o plnohodnotném životu, které nás bude vést, jak správně žít, jak jíst, jak správně přistupovat k lidem? Nebudou naše těla oslavovat Boha tím, že jej budeme poslouchat v každém detailu naší existence? 

Zdá se mi, že v posledním čase lidské historie uvidíme zprávu evangelia, která se bude soustřeďovat na svatyni a proroctví doby konce. Toto závěrečné hlásání evangelia zazní mocným způsobem v tomto čase lidské historie. 

Duchovní ponaučení z tohoto textu:

1/ Zpoždění příchodu konce je bolestné. Avšak to neznamená, že Bůh nemá situaci stále pod kontrolou. Když říkáme, že Bůh má historii pod kontrolou, potom se divíme, když Bible říká, že je příchod konce zpožděn, když lidé říkají, že opožďuje svůj příchod. Realita je ale ta, že nás biblická proroctví učí, že Bůh předpověděl zpoždění. Zpoždění pro něj není něco překvapujícího. Má vše pod kontrolou. 

2/ Závěrečné poselství evangelia bude čelit velkému odporu. Nebude to jednoduché, bude to trpká zkušenost. Avšak závěrečné hlásání evangelia bude triumfovat. 

3/ Toto závěrečné hlásání evangelia bude hlásání s přidanou hodnotou. Bude to evangelium, které bude jedinečně formulované v čase konce. Nebude v rozporu s věčným evangeliem, které bylo vždy hlásáno v SZ a NZ dobách, ale bude to evangelium, které se bude jedinečně vztahovat na dobu konce. 

4/ Žel, lidé, kteří vyznávají Krista, budou rozděleni tímto hlásáním evangelia. To mě a jistě i všechny oddané křesťany přivádí k uvědomění si vážnosti situace, k střízlivosti, k bdělosti. Na této zemi jsou miliony lidí, kteří vyznávají, že jsou křesťané, že následují Boha, že rozumí a žijí podle evangelia, avšak v poslední fázi soudu lidské historie budou tito vyznavači rozděleni tímto hlásáním evangelia světu. Evangelium bude pro nás velká výzva, ale současně také obrovské požehnání. Přeji si, aby každý z nás na tuto výzvu kladně odpověděl.

39. Smrt a vzkříšení dvou svědků   (The Death and Resurrection of the Two Witnesses)

Popis dvou svědků je ve Zj 11:3-6.

3  A povolám své dva svědky, a oblečeni v smuteční šat budou prorokovat tisíc dvě stě šedesát dní." 

4  To jsou ty dvě olivy a ty dva svícny, které stojí před Pánem země. 

5  A kdyby jim chtěl někdo ublížit, vyšlehne oheň z jejich úst a sežehne jejich nepřátele; takto zahyne každý, kdo by jim chtěl ublížit. 

6  Ti dva svědkové mají moc uzavřít nebesa, aby nebylo deště za dnů jejich prorokování, a mají moc proměnit vody v krev a sužovat zemi všemi možnými pohromami, kdykoliv budou chtít. 

Kdo jsou tito svědkové? O čem tento text pojednává? 

Než se budeme tímto tématem zabývat, chtěl bych zmínit další literární dynamiku v knize Zjevení. Velice často učiní autor Zjevení pauzu, když představuje novou postavu, novou šelmu nebo nový koncept. Pauzu proto, aby o ní více diskutoval, definoval ji, dal ji nějakou identitu. Např. v Zj 1:12-15 je text, ve kterém se Ježíš zjevuje poprvé a je popsán velice podrobně před tím, než něco řekne nebo učiní v proroctví knihy. 

Ve Zj 13:1-7 je první zjevení šelmy z moře. Velká část popisu je v minulém čase, popisující různé charakteristiky šelmy před časem, o kterém pojednává hlavní sdělení o šelmě v tomto proroctví. Takže šelma není ukázána v akci, dokud není představen a identifikována po tělesné stránce a po stránce svých aktivit. 

To samé se děje ve Zj 11:3-6. Jak jsem zmínil v minulé prezentaci, tato část Zjevení se odehrává před dobou Zj 10:6, kdy je prorokován konec Danielova proroctví. Zde vidíme události, které se staly během doby Danielových proroctví, během 1260 dnů. Tito dva svědkové jsou identifikováni ve smyslu jejich činnosti během tohoto období. Ten pravý čin ve Zj 11, který se vztahuje zejména k Zj 10:8-11, budeme zkoumat v další prezentaci. 

V nynější prezentaci se budeme zabývat identitou dvou svědků. Je třeba se s tím hlouběji zabývat, neboť je zde velký problém. Různí komentátoři se dívali na tyto svědky po dlouhou dobu a našli mnoho paralel, které naznačují různé věci. Je to pasáž, která však nedává jednoduchou odpověď na otázku, kdo jsou dva svědkové. 

Zj 11:3 3  A povolám své dva svědky, a oblečeni v smuteční šat budou prorokovat tisíc dvě stě šedesát dní."

Dám moc svým dvěma svědkům. Kdo jim dá tuto moc? Hlas očividně zní z nebe. Tento hlas začal mluvit ve Zj 10:4 a objevil se opět ve Zj 10:8-11, takže se skutečně ve Zj 10 a 11 jedná o jedno vidění, o jednu scénu.

Hlas říká, že jim dá. Tedy dva svědkové budou mít božskou autoritu k tomu, co budou dělat. Prorokují po 1260 dní oblečeni do smutečních šatů. 

Dva svědkové není jediný název, jsou také nazváni dva proroci ve verši 10. Tito svědci jsou bezpochyby ti, kdo přinesou tu poslední zprávu, která byla prorokována v kap. 10: Ty musíš prorokovat znovu ohledně mnohých národů atd. Tito svědci jsou naplněním tohoto proroctví. Oni učiní toto prorokování. Připomíná nám to Dt 19:15 – zákon dvou svědků. V židovském zákonném soudním systému bylo zapotřebí, aby bylo něco utvořeno nejméně dvěma svědky, aby to mohlo být pokládáno za pravdu. Pokud to řekla pouze jedna osoba, nebylo to bráno vážně. Muselo to být svědectví alespoň dvou různých svědků, jejichž svědectví muselo být shodné ve většině rozhodujících bodech, aby se něco pokládalo za potvrzené. Byla to velice efektivní právní metoda. 

Toto ukazuje na vážnost poselství, které dva svědkové přinesou. Jejich svědectví je rozhodující, pravdivé a věrohodné.

Co znázorňuje 1260 dnů? Zdá se, že je to to samé období jako 42 měsíců v předchozím verši. Je ale zajímavé, že toto období, kdykoli je popisováno ve vztahu ke zlým, je vždy udáno jako 42 měsíců. Kdykoli se vztahuje na Boží lid, je použito 1260 dnů, např. Zj 12:6. Takže tito dva svědci mají boží autoritu, činí boží dílo, jsou na straně evangelia. Dokončují své dílo během doby, kdy je svaté město pošlapáváno. Takže, když text říká, že dva svědkové jsou ve smutečním rouchu, zdá se, že to znamená, že poselství, které dávají, je dáváno před velice těžkou dobou. Možná to má něco společného s hořkým žaludkem kap. 10, hořká zkušenost prožívaná při hlásání evangelia. 

Smuteční šat je častokrát spojován v Bibli se smutkem, např. Gn 37:34. Je také spojován s pokáním, např. v Jon 3 se lidé Ninive oblékli do smutečních šatů, aby ukázali, že litují svých zlých činů. 

Takže dva svědkové, ať jsou kdokoli, jsou poslové, kteří jsou připravováni na to, aby předali závěrečné Boží poselství v posledních dnech lidské historie. Kdo však jsou?

11:00

Zj 11:4-6 udává jejich identifikaci.  

4  To jsou ty dvě olivy a ty dva svícny, které stojí před Pánem země.

Dva svícny nám připomínají církve ze Zj 1. Chrámový svícen bylo jediné světlo v chrámu. Byl to sedmiramenný svícen, který osvěcoval svatyni. Světlo vyzařovalo také přes závěs do svatyně svatých. 

Stromy jsou symbol pro Boží lid ve Zj 7:8 a 9. Olivovník je nejvíce vyskytující se strom v Palestině. 

Zdá se, že obrazy olivovníků a svícnů ukazují na církev jako na základní pozadí. Je zde také silná narážka na Za 4. V Za Jošua a Zerubábel obnovovali chrám. Je zajímavé, že autor Zjevení pouze nevezme koncept ze SZ, který znal, a nově jej použije, ale shromažďuje a udává informace v tématických blocích. Např. ve Zj 4 a 5 je stále ukazováno k trůnovým vizím SZ. Ve Zj 6 je poukazováno na téma ve spojení se zlořečením smlouvy v Lv 26, Dt 32, Za 1 a 6, Jr, Ez atd.  

Zde je základním tématem obnova chrámu, takže se stále odkazuje na Ez 40-48, Lv 16 a Za 4.

Neboť dva svědkové fungují v kontextu obnovy chrámu, je Za 4 nejdůležitější SZ narážkou. Svědkové jsou symbolem síly Ducha Svatého k osvícení celé země Božím slovem a skrze jeho lid. Takže již dostáváme obrázek toho, kdo jsou tito dva svědkové. 

5  A kdyby jim chtěl někdo ublížit, vyšlehne oheň z jejich úst a sežehne jejich nepřátele; takto zahyne každý, kdo by jim chtěl ublížit.

Je to poukaz na to, jak každý, kdo se jim rozhodne škodit, musí zemřít. Tito dva svědkové sežehnou své nepřátele ohněm. To poukazuje na SZ kontext ve spojení s prorokem Elijášem. Vzpomeňme na horu Karmel. Izrael byl v té době jako celek v odpadnutí, většina lidí uctívala baala, boha Kanaanitů. Elijáš vyzval tento lid, aby nepřešlapával na obě strany. Chtěl, aby se jednou provždy jasně rozeznalo, kdo je pravý Bůh. Nechává na hoře Karmel, což bylo vysoké místo toho království, vybudovat dva oltáře. Kněží baala se modlili u jednoho oltáře, jiní u oltáře Boha nebes. Ten oltář, který bude sežehnut ohněm, ukáže na pravého Boha a ten se  bude uctívat. Lidé souhlasili s touto metodou. Oheň spadl na Elijášův oltář, což bylo ukázání toho, kdo je pravý Bůh. 

V 2 Kr 1 je Elijáš neustále konfrontován vojáky, kteří jej hledali, aby jej zajali. V moci Boží jim říká, že jestli neupustí od svého záměru, tak sestoupí oheň z nebe a pozře je. Tak se také stalo. 

Takže tito dva svědkové, ačkoli pracují ve smutečním šatu, ačkoli trpí kvůli svému poselství, nejsou slabí a bez moci. Mají obrovskou božskou moc. Odporování jim je nebezpečné. 

Zj 11:6  

6  Ti dva svědkové mají moc uzavřít nebesa, aby nebylo deště za dnů jejich prorokování, a mají moc proměnit vody v krev a sužovat zemi všemi možnými pohromami, kdykoliv budou chtít.

Je zde ještě jednou poukázáno na Elijáše a na jeho období sucha po 3 a půl roku, kdy byla nebesa zavřena. 

To samé je zde, po 1260 dnů mohou zavřít nebesa, aby nepršelo. 

Na jednu stranu tedy tito dva svědkové odrážejí Elijáše. Na druhé straně však mohou proměnit vodu v krev, což je Mojžíšova první rána na Egypt. To, že mohou sužovat zemi všemi možnými pohromami poukazuje na rány proti Egyptu. 

Mohli bychom tedy říci, že tito dva svědkové jsou Mojžíš a Elijáš nebo alespoň přetvoření Mojžíš a Elijáš. Je zajímavé, že jak Mojžíš tak Elijáš hovořili s Bohem na hoře Sinaj. V Ex 33 měl Mojžíš osobní setkání s Bohem a v 1 Kr 19 Elijáš utíká od hory Karmel. Elijáš zvítězil a také prohrál. Utíká k hoře Sinaj a tam se setkává s Bohem. 

Je také zajímavé, že Mojžíš a Elijáš se také setkali s Ježíšem na hoře přeměnění. O Elijášově příchodu bylo předpovězeno, že přijde před druhým příchodem v Mal 4:5,6. 

Tito dva svědkové pracují jako Mojžíš a Elijáš v periodě doby konce lidské historie. Zdá se, že tito dva svědkové, ať jsou kdokoli, jsou spravedlivé protějšky k ústům a ocasu zlých mocností doby konce. Viz Zj 9:19, kde síly draka v bitvě před koncem mají zbraně, které přicházejí z úst a z ocasu. Jsou to dvě klíčové zbraně, na které Bůh odpovídá dvěmi svědky, kteří fungují jako Mojžíš a Elijáš. To je v souladu s modely kontrastů ve Zjevení. Je 144000 na Boží straně a 200 milionů na straně satana. Je pravá trojice pro Boží lid a padělaná trojice satanem. Jsou tři andělé, kteří nabízejí závěrečné poselství Boha a jsou tři žáby, které shromažďují celý svět k boji Armagedon. Na jedné straně je Babylon, na druhé Jeruzalém, prostitutka na jedné straně a ctnostná nevěsta na straně druhé. V knize Zjevení je mnoho kontrastů, které znázorňují Boží lid a jeho protivníky včetně jejich skutků. 

20:00

Kdo jsou tedy dva svědkové? V literatuře se udávají dvě hlavní identifikace. 

První identifikace je ta, že se zde jedná o Bibli. Dva svědkové skutečně reprezentují Bibli SZ a NZ. SZ Písmo mělo u Židů dvě části – Zákon a Proroky. Zákon byl představován Mojžíšem a Proroci Davidem nebo Elijášem. Sucho v 1 Kr 17-19 nebylo jen nedostatkem vody v Elijášově době, byl to také odchod Božího slova z Izraele, když byl samotný prorok Boží vyhnán od lidu na dobu 3 a půl roku. Připomeňme si Lk 4:25-26, kde se o tomto mluví.

Takže návrat Elijáše může být symbolem Písma SZ a NZ. Když jsou dva svědkové zabiti, je Písmo odňato od lidí po určitou dobu. Písmo SZ – Zákon a Proroci – vydávají svědectví Ježíšovi, J 5:39,40 a J 19:35-37. Když Ježíš hovoří o SZ, mluví o něm jako o svém svědku. Takže koncept dvou velkých svědků pro Ježíše může být odkaz na Písmo. Často jsou Boží zprávy v knize Zjevení zapsány dvojím způsobem: Boží slovo a svědectví Ježíšovo, Zj 1:2, 9 atd. Boží slovo může být odkaz na SZ, svědectví Ježíšovo na NZ, který byl stále v procesu tvorby v době, kdy se psala kniha Zjevení. V knize Zjevení je tedy vyjádření toho, že Boží zjevení má dvě části – staré zjevení dřívějšímu Izraeli a nové zjevení v Ježíši, Mesiáši. 

Koncept svícnu nám připomíná Ducha Svatého v Za 4:6. Je to také Duch Svatý, který také vytvořil NZ, viz J 16:13,14. Skrze NZ máme svědectví Ducha Svatého Ježíšových mocných činů a slov. 

Věrný svědek ve Zj 19 se nazývá slovo Boží. Ježíš je tento věrný svědek, on je také Boží slovo. Bylo to slovo Hospodina, které přineslo rány na Egypt. Na konci knihy Zjevení v Zj 22:18 je hrozba velkého trestu pro každého, kdo by upravoval Boží slovo, kdo by přidával nebo ubíral slova knihy Zjevení. Rány, které padly na Egypt a které jsou znázorňovány skrze knihu Zjevení by tak padly na tohoto člověka. 

Je zajímavé, že dva svědkové jsou opakovaně spojováni s ohněm. V Jr 5:14 je Boží slovo jako oheň v Jeremijášových kostech. 

Pojmenoval jsem tedy mnoho způsobů, jakými můžeme vidět dva svědky a ve kterých můžeme vidět symbol Bible. Boží svědkové představují Boží slovo, které bude hlásáno ještě jednou a v plnosti v závěrečných dnech lidské historie. 

Další náhled na dva svědky přináší také přesvědčivé paralely. Tento náhled je ten, že dva svědkové znázorňují Boží lid nebo církev v posledních dnech lidské historie. Boží chrám se častokrát v NZ vztahuje na církev. V Zj 11 je poselství obnovy chrámu. Kdo tvoří základy tohoto chrámu církve? Ef 2:20 říká, že apoštolové Ježíše. Oni tvoří základy chrámu, který je vyplněn věřícími. Častý výskyt obrazu chrámu ve Zj 11 může ukazovat na církev. Je zde zmínka o svatém městu. V Sk 4:24-28 a Sk 15:15-18 všechny SZ proroctví týkající se Jeruzaléma se vztáhly na Ježíše a jeho následovníky. Mnohokrát jsou psány SZ proroctví, které se týkají Jeruzaléma a v NZ jsou tyto verše aplikovány na církev, na Boží lid. V pravém slova smyslu je Boží lid na zemi novým Jeruzalémem. Bůh vidí v této církvi ten samý význam, který měl Jeruzalém v starověké době. Když chtěl pohan najít ve SZ době Boha, šel do Jeruzaléma. Pokud někdo chce najít Boha dnes, musí najít jeho lid v církvi. Svědčit je prvotní poslání NZ lidu, takže dva svědkové by byli vhodným symbolem pro církev. Lk 24:48, Sk 1:8 mluví o podávání svědectví jako o hlavním úkolu Božího lidu. 

Olivovníky často znázorňovaly Boží lid a je tomu stejně tak i v knize Zjevení, Zj 7:1-3, 8:7, 9:4. Stromy znázorňují Boží lid. Olivovník je nejčastější strom v Palestině a hodí se na symbol Božího lidu. 

Svícny ve Zj 1:1-3 znázorňují církve. Tak jako svícny byly jediným světlem ve svatyni, je církev to jediné světlo tohoto světa. Skrze církev přichází lidé do kontaktu s Božím slovem. 

Tento koncept dvou svědků je paralelní k ústům a ocasu ve Zj 9:19. To nasvědčuje tomu, že stejně jako satanské mocnosti v době konce jsou tvořeny lidmi a organizacemi podporující satanovy cíle, tak také dva svědkové mohou znázorňovat organizace a lidi, kteří podporují Boha a jeho cíle, tedy církev. 

Je to tedy tento problém s dvěma svědky. Mohou reprezentovat církev v době konce, stejně tak ale mohou reprezentovat autoritu, která stojí za církví, tedy Slovo Boží. Mnozí komentátoři této pasáže vystihly oba dva významy. EGW napsala v 4T 594, že církev bude procházet obtížnou dobou, bude prorokovat v žíněném rouchu. Musí bojovat s ateistickým odpadlictvím. Musí však být Božím svědkem ve světě. Idea dvou svědků jako Božího lidu, který hlásá poselství, je velice atraktivní, stejně tak je tomu ale také s ideou, že dva svědkové jsou samotné Boží slovo. 

Jak tedy se k tématu postavíme my? Jsou dvě možnosti. 

Pokud by byla identifikace dvou svědků jako Božího lidu hlavním záměrem, potom by důraz této pasáže ležel na závěrečném hlásání evangelia a na soužení dvou svědků, kteří by jej hlásali. Potom by žádný velký význam neležel na 3 a půl dnech, byl by to pouze poukaz na smrt a vzkříšení Krista. Svědci trpí pro své poselství, stejně tak jako Kristus trpěl pro své. Co jsme viděli ve Zj 10:7 a 10:11 upřednostňuje tento pohled, tedy to, co svědkové dělají, je závěrečné prorokování, závěrečné hlásání národům. Jejich poselství je sladké v ústech, ale hořké v žaludku. 

Pokud by byla identifikace dvou svědků jako Písma hlavním záměrem, potom by to znamenalo velice zajímavé vysvětlení. Hledali bychom určitý problém s Písmem kolem doby, kdy končí Danielovo proroctví, např. v roce 1798, kdy Francouzská revoluce zcela zavrhla Písmo a ateizmus by se dal přirovnat k zabití dvou svědků. Pro období cca. 3 a půl roku vyhlásila Francouzská revoluce Písmo a křesťanství za mrtvé. Pokud by tomu bylo tak, potom vzkříšení dvou svědků a jejich zmrtvýchvstání a nanebevzetí by ukazovalo na významnost, které Písmo dosáhlo během posledních dvou stoletích ve svém rozšíření a počtem vydaných kusů a současně také významnost na závěrečném hlásání evangelia, které přijde.

Ať si vybereme první nebo druhou variantu, konečné vyústění textu je stejné. Ať jsou dva svědkové Boží lid nebo Písmo, co je hlavním důrazem Zj 11, jsou verše 11-13, kde je ukázána konečná důležitost Božího slova a církve, která bude hlásat závěrečné varovné poselství světu. Pokud vezmeme variantu Písma, potom je poselství tohoto textu to, že sekularizmus a ateizmus se bude snažit zničit Boží slovo, nebude však mít konečný úspěch, neboť nebude moci odejmout víru zapečetěných. 

Duchovní ponaučení z textu:

1/ Oheň, který vyšel z úst dvou svědků může znamenat v biblickém významu, že ignorování Božího slova je nebezpečné. Nevzetí Božího slova v životech lidí vážně s sebou přináší mnoho důsledků, mnoho životních problémů a mnoho ztraceného času. 

2/ Pokud interpretujeme dva svědky jako církev, potom hlavní úkol církve zahrnuje dvě věci: ústní svědectví světu, co pro všechny lidi učinil Ježíš Kristus a také praktické prožívání Ježíšova učení v našich životech.         

40/ Úvod do druhé poloviny Zjevení

Zj 11:18,19 zobrazuje velký bod zvratu ve struktuře Zjevení. Druhá polovina knihy se daleko důsledněji zabývá událostmi doby konce v dějinách země. První polovina knihy má jasnou strukturu, která je rozdělena do pečetí, církví a polnic s jasnými úvodními vizemi. Druhá polovina knihy je daleko více obtížná. Bylo by dobré najít autorův klíč k úmyslně napsané struktuře druhé poloviny knihy. Domnívám se, že Zj 11:18 obsahuje tento klíč, který autor zanechal, aby nám objasnil smysl druhé poloviny knihy. Zde je rozhodující bod zvratu k posledním událostem lidské historie. 

Mnohé knihy mají určitý řád, který je dodržován. Typická kapitola má úvod, stať a závěr. Potom následuje další kapitola s úvodem, statí a závěrem atd. Avšak v knize Zjevení je to trochu jinak (zabývali jsme se tím v úvodních lekcích). Místo uzavření jedné sekce a úvodu k další, autor Zjevení má sklon k začlenění úvodu sekce do závěru předchozí sekce. Klasický příklad je Zj 3:21, kde je vyvrcholení sedmi církví. Do tohoto vyvrcholení sedmi církví je zapracován úvod k sedmi pečetím, kde se zmiňuje Otcův trůn a připojení se k Otcovu trůnu. Zmiňuje se vítězství svatých a jejich připojení se k trůnu jednoho dne. Zj 3:21 poskytuje systematický úvod k sedmi pečetím. 

Něco podobného se odehrává v 5. pečeti, kde je vyvrcholení 4 jezdců na koních, ale také úvodní otázka k sedmi polnicím: Jak dlouho ještě, náš Pane, nebudeš soudit a nepotrestáš naši krev u těch, kdo bydlí na zemi? Tento výrok ukazuje na soudy polnic. 

Autor knihy Zjevení má snahu zaplést své úvodní pasáže do postupných částí knihy, obvykle do místa vyvrcholení textu. 

Ve Zj 11:18 se nachází podobná technika. Zj 11:18 je vyvrcholení sedmi polnic. Udává podstatu samotných polnic vedoucích k závěrečnému bodu lidské historie. Je zajímavé, že Zj 11:18 nám také podává shrnutí hlavních témat zbytku knihy dopředu. 

Zj 11:18

18  Rozzuřily se národy, ale přišel hněv tvůj, čas, abys soudil mrtvé, odměnil své služebníky proroky a všechny, kdo jsou svatí a mají úctu ke tvému jménu, malé i velké; abys zahubil ty, kdo hubili zemi." 

V tomto verši je 5 základních vyjádření. 

1/ Národy se rozzuřily. 

2/ Přišel Boží hněv.

Dále přišel čas pro tři věci:

3/ Čas pro soud mrtvých

4/ Čas pro odměnu Božích služebníků

5/ Čas pro záhubu těch, kdo ničí zemi.

Těchto pět výroků tvoří nejenom vyvrcholení 7 polnic, ale také shrnují hlavní témata druhé poloviny knihy Zjevení. Toto je zřetelné z porovnání těchto pěti výroků s rozhodujícími výroky v druhé polovině knihy. Tyto paralely nejsou náhodné. Každý z těchto pěti výroků shrnuje hlavní bod oddílu Zjevení. 

1/ Národy se rozzuřily. Zj 12:17

17  Drak v hněvu vůči té ženě rozpoutal válku proti ostatnímu jejímu potomstvu, proti těm, kdo zachovávají přikázání Boží a drží se svědectví Ježíšova.

Slovo hněvat se z Zj 12:17 se nachází ve Zj 11:18. Národy se rozzuřily – drak se rozzuřil. 

2/ Přišel Boží hněv. Tento výrok je obsažen ve Zj 15:1.

1  A viděl jsem na nebi jiné znamení, veliké a podivuhodné: sedm andělů, kteří přinášejí sedm posledních pohrom - jimi se dovrší Boží hněv.

Text ve Zj 11:18 udává tón, který je shrnut ve Zj 15:1. Přišel čas, kdy bude zcela dovršen Boží hněv. 

3/ čas pro soud mrtvých – tento výrok připomíná Zj 20:12, kde se mluví o soudu mrtvých

4/ čas pro odměnu Božích služebníků – tento výrok je také ve Zj 20:12, kde Ježíš říká, že přijde rychle a s ním i jeho odplata

5/ čas pro záhubu těch, kdo ničí zemi – ten samý jazyk se nachází v Zj 19:2 v řečtině, odsoudil toho, kdo přivedl zemi do záhuby. 

Takže každý z těchto pěti výroků ve Zj 11:18 má svůj protějšek v druhé části Zjevení. Každý z těchto textů také vždy přichází v rozhodujících bodech textu.

Zj 12:17 je rozhodující text, který shrnuje celou bitvu mezi drakem a ostatkem, kterou popisuje Zj 13 a 14. V určitém smyslu je Zj 12:17 shrnutí dopředu toho, co se stane ve Zj 13 a 14. Vybráním fráze „národy se rozzuřily“ mohl autor ukazovat na tento text Zj 13 a 14. Ukazuje tím, že se jedná o celistvou jednotku, kterou je třeba brát vážně. 

Boží hněv je dovršen. Zj 15:1 je shrnutí dopředu celé posloupnosti 7 ran. Takže tím, když se ve Zj 11:18 řekne, že tvůj čas hněvu nadešel, autor ukazuje na 7 nádob ze Zj 15 a 16. Později uvidíme, že kapitoly 17 a 18 pokračují v tématu posledních 7 ran. Takže v tomto jednoduchém výroku „nadešel tvůj hněv“ autor shrnul hlavní téma Zj 15-18. 

Při studiu Zj 12-18 je hlavním tématem to, že se národy rozzuřily, síly tohoto světa se dávají dohromady proti Bohu a jeho lidu a činí útok. V kapitolách 15-18 však Bůh odpovídá svým hněvem. Odpovídá tím, že provádí svoji smlouvu a zabývá se národy, které utlačují jeho lid. 

Zj 12-18 jsou základem poslední bitvy mezi národy tohoto světa a Božím lidem. 

Když text říká, že mrtví jsou souzeni, upozorňuje nás na kapitolu 20, na milénium, které přichází po druhém příchodu Ježíše Krista. „Má odplata je se mnou“ nás upozorňuje na to, že celá sekce knihy na konci se zabývá novým Jeruzalémem a odměnou svatých. 

Když je ve Zj 11:18 řečeno, „zničím ty, kteří ničí zemi“, upozorňuje nás to na Zj 19, na závěrečnou zkázu všech zlých na této zemi.

15:00

Ve Zj 11:18 nám autor Zjevení poskytl přehled, strukturu dalšího textu. Jaká je tato struktura?

1. sekce druhé poloviny knihy je hněv národů v Zj 12-14. Drak ukazuje svůj hněv ve Zj 13, ostatek ukazuje svoji odpověď ve Zj 14. Ve Zj 12,13,14 je tedy základ celé bitvy z pozemské perspektivy. 

2. základní sekce se nazývá hněv Boží. Ve Zj 15-18 se poslední bitva ukazuje z Boží perspektivy jako odpověď na hněv národů. Bůh vylévá 7 nádob ran, poráží prostituovaný Babylon v kap. 17 a potom poráží město Babylon v kap. 18. 

3. sekce je Zj 19, kde Bůh ničí ty, kteří ničí zemi. 

4. sekce je Zj 20 s miléniem.

5. sekce je Zj 21 a 22 o nové zemi

Již jsem zmínil, že první polovina knihy Zjevení má jednoduchou strukturu, obtížná struktura je však ve druhé polovině knihy. Pokud se chcete zabývat tímto tématem podrobněji, můžete si přečíst moji knihu „What the Bible has to say about the end-time“, ve které se v jedné kapitole zabývám touto strukturou i s vyobrazením paralelních textů. 

Skutečnost, že všechny hlavní body zvratu ve druhé polovině knihy mohou být spojeny s polnicemi, naznačuje, že hlavní zaměření druhé poloviny knihy Zjevení je na konec a na závěrečné události lidské historie. První polovina knihy se snaží obsáhnout křesťanskou historii jako celek, tedy hlavní proudy mezi křížem a druhým příchodem. Druhá polovina knihy se však zabývá hlavně dobou konce. Kniha Zjevení je hodně složitá. Tyto náznaky jsou velice důležité pro správné porozumění knihy, ačkoli zaberou spoustu času a námahy v jejich objevování.

Zj 12:1-5

1  A ukázalo se veliké znamení na nebi: Žena oděná sluncem, s měsícem pod nohama a s korunou dvanácti hvězd kolem hlavy. 

2  Ta žena byla těhotná a křičela v bolestech, neboť přišla její hodina. 

3  Tu se ukázalo na nebi jiné znamení: Veliký ohnivý drak s deseti rohy a sedmi hlavami, a na každé hlavě měl královskou korunu. 

4  Ocasem smetl třetinu hvězd z nebe a svrhl je na zem. A drak se postavil před ženu, aby pohltil její dítě, jakmile se narodí. 

5  Ona porodila dítě, syna, který má železnou berlou pást všechny národy; ale dítě bylo přeneseno k Bohu a jeho trůnu.

V kap. 12 se poprvé vyskytuje jedna z velice podivných šelem v knize Zjevení. Odkaz na šelmu byl již v kap. 11, ale toto je poprvé, kdy je taková šelma popsána. Je jasné, že od tohoto místa knihy budou věci jiné. 

Viděli jste film Lví král? Pokud ano, zamyslete se nad ním. Byl tento film o zvířatech, nebo vypovídal o něčem jiném? Lví král nebyl kreslený příběh o zvířatech, ale o vztazích mezi lidmi a mezi různými skupinami lidí. Je to velice vypovídající příběh o vztazích, který vede k vážnému zamyšlení se nad našimi vztahy. Myslím, že kniha Zjevení je takového něco jako film Lví král pro starobylou dobu. Kniha Zjevení není o zvířatech, ale o tématech a silách a vztazích mezi skupinami lidí. Zde je žena, dítě, drak, v kap. 13 se objeví jiná zvířata. U každé z těchto postav je něco zvláštního, co jasně ukazuje, že se nejedná o doslovné postavy a že ten děj se nemůže vzít doslova, ale že je to obrazné podobenství o životě v tomto vesmíru a na této zemi. 

Pozadím pro kapitolu 12 je Zj 11:19.

19  Tu se otevřel Boží chrám v nebesích, a bylo v něm vidět schránu jeho smlouvy; rozpoutaly se blesky a rachot hromu, zemětřesení a hrozné krupobití. 

Tímto pozadím pro kap. 12, 13 a 14 je schrána Boží smlouvy ve středu nejsvatějšího místa nebeského chrámu. O čem to pojednává?

Můžeme se domnívat, že slitovnice (místo milosti) je zde klíčová. Pokud se zamyslíme nad schránou smlouvy ve SZ svatyni, pak si uvědomíme, že navrchu schrány bylo víko – slitovnice. To bylo místo, na kterém seděl Hospodin. Pokud má tento verš na mysli slitovnici, potom vše, co se odehrává v kap. 12-14 je pod úkrytem Boží milosti, pod vylitím jeho krve. Ukazuje to na to, že jsou lidské události odrazem toho, co se odehrálo na kříži.

Druhý možný výklad se soustřeďuje na 10 přikázání, které se nacházejí uvnitř schrány smlouvy. Pokud by se jednalo o tento pohled, potom je Boží zákon hlavním tématem kap. 12-14. 

Třetí možnost je ta, že tento pohled na nejsvatější místo v nás chce vyvolat pomyšlení na Den smíření, tedy na jediný den v roce, kdy se mohlo vidět toto místo. Pokud by se jednalo o tento pohled, pak by hlavním tématem Zj 12-14 byl poslední soud. 

Jaký pohled z těchto tří možností je nejpravděpodobnější? Každý z nich se zdá být jasně obsažen v Zj 12-14. 

Zjevení 12 navazuje na tento pohled na nejsvatější místo. Zj 12 je rozčleněno na 4 části, jsou tam 3 hlavní části, na které se dá nahlížet jako na 4. 

Ve verších 1-5 je znázorněna válka mezi drakem a ženou a jejím dítětem. 

Ve verších 7-12 je něco jako krátká přestávka s válkou odehrávající se v nebi. 

Ve verších 13-16, a pravděpodobně to obsahuje také verš 6, je ukázáno, jak válka, která se odehrála v nebi, má pozemský protějšek, který pokračuje skrze dějiny zde na zemi. 

V posledním verši 17 je vyvrcholení kapitoly a jak jsme si již vysvětlovali dříve, uvádí kapitolu 13 a 14. Je to pasáž s duálním směrem, 12:17 je vyvrcholení kap. 12, ale také pozadím pro kap. 13 a 14.

29:00

Nyní se budeme zabývat rozborem textu verš za veršem:

12:1  A ukázalo se veliké znamení na nebi: Žena oděná sluncem, s měsícem pod nohama a s korunou dvanácti hvězd kolem hlavy. 

2  Ta žena byla těhotná a křičela v bolestech, neboť přišla její hodina.    

Zde je použito slovo znamení. Je to poprvé, co se slovo objevilo v knize. Všeobecně se slovo znamení v knize Zjevení vztahuje k démonickým zázrakům, učiněných ke svádění světa v době konce. Povšimněme si Zj 13:13,14 a 16:14 a 19:20. Takže v běžném slova smyslu je slovo znamení ve Zjevení použito pro démonické zázraky. Zde se však zdá, že je tomu jinak. Zde slovo znamení udává neobyčejnou vizuální scénu. Toto slovo je použito také ve verši 3 této kapitoly a v 15:1. 

V NZ jsou znamení poukázkou na poslední dny, např.  Lk 21:11-25, Sk 2:19 mluví o znameních tak, že ukazují na poslední dny. Možná chtěl autor použitím tohoto slovo zde jasně ukázat na to, že zaměření Zjevení od nynějšího textu je zejména na poslední dny historie, ačkoli text kap. 12 jde zpátky až k počátku křesťanských dějin, a tím dává základ k tomu, co bude následovat.  

A ukázalo se veliké znamení na nebi: Žena oděná sluncem, s měsícem pod nohama a s korunou dvanácti hvězd kolem hlavy.

Žena je tedy oděna do slunce, měsíce a hvězd. To připomíná mnoho SZ konceptů. Tuto kombinaci nacházíme např. v Josefově snu, kdy se mu slunce, měsíc a hvězdy klaněly. Šalomounova nevěsta je také popsána tímto jazykem v Pís 6:10

10  "Kdo je ta, jež jak Jitřenka shlíží, krásná jako Luna, čistá jako žhoucí Slunce, strašná jako vojsko pod praporci?"

To je samozřejmě zveličení. Šalomoun miloval tuto dívku, a tak bychom neměli být překvapeni, když ji popsal takovýmto způsobem. 

Takže žena oblečená sluncem, měsícem a hvězdami není nic nového, v Bibli se nachází již dříve. 

Takovýto popis také znázorňuje Izrael v Iz 54:5,6.

5  Tvým manželem je přece ten, jenž tě učinil, jeho jméno je Hospodin zástupů, tvým vykupitelem je Svatý Izraele; nazývá se Bohem celé země. 

6  Jako ženu opuštěnou a na duchu ztrápenou tě Hospodin povolal, ženu mladosti, jež byla zavržena, praví Bůh tvůj.   

V tomto textu žena znázorňuje Izrael. A v Ez 16:8, Oz 2. kap., 1. Kor 11. kap. Se symbolu ženy užívá k ilustraci Božího lidu. 

Ženy mohou být také použity k znázornění odpadlého Izraele ve SZ: Oz 2:1-13, Jr 3:6-10 a také ve Zj 17. kap.  

Zdá se tedy, že žena, oděná takovouto okázalou módou očividně použitou z Písni písní znázorňuje Boží lid. Povšimněme si její koruny, která má 12 hvězd. Číslo 12 je číslo Izraele, 12-ti kmenů Izraele. Bylo také 12 apoštolů. 

Tato žena je také první ze sedmi mystických postav, které se objevují v této části Zjevení. Nejdříve se objevuje žena, potom následují 3 postavy, které odkazují na satana a jeho síly: drak v 12. kap., šelma ze země v kap. 13 a šelma ze země v kap. 13. Dále odkazují 3 postavy na Krista: Michael v 12 kap., Beránek v 13. kap., Syn člověka v 14. kap. Těchto 7 mystických postav tvoří obsah této části Zjevení. 3 se vztahují na satana a jeho síly, 3 se vztahují na Krista a žena znázorňuje církev. 

Takže problematika do konce knihy je taková, že válka na zemi odráží problém války v nebi. V konečném důsledku to, co se stane ženě, je důsledkem výsledku vesmírné války mezi satanem a Kristem. Tato válka probíhá taktéž na naší zemi a důsledky této války zažívá Boží lid tím, že je zastrašován satanem a jeho silami, avšak je zachraňován Ježíšem Kristem. 

Zajímavé je, že tato fantastická žena je těhotná. Žena znázorňující Izrael je žena v porodních bolestech. O čem to pojednává? Dostaneme se k tomu za chvíli.

Nyní si oznámíme další postavu – draka. Zj 12:3,4.

3  Tu se ukázalo na nebi jiné znamení: Veliký ohnivý drak s deseti rohy a sedmi hlavami, a na každé hlavě měl královskou korunu. 

4  Ocasem smetl třetinu hvězd z nebe a svrhl je na zem. A drak se postavil před ženu, aby pohltil její dítě, jakmile se narodí.  

Zde je jiná postava a jiné znamení, které je viditelně úzce spjato se znamením ve Zj 12:1. Je jím obrovský ohnivý drak. Podle verše 9 je hlavní význam tohoto draka satan. Jazyk nás zde přivádí k Gn 3:15 do zahrady Eden, kdy začala válka mezi ženou a satanem. V této pasáži je však ještě rozšířený význam. Zdá se, že odráží také pohanský Řím, jak uvádí také mnoho biblických komentářů. Jak je to možné? Žena znázorňuje Izrael. Kdo je dítě, které se má narodit? Tímto dítětem není nikdo jiný než Ježíš Kristus. Tato žena tedy znázorňuje SZ Izrael s 12ti kmeny, který přináší Mesiáše. Ďábel byla ta moc za trůnem, když král Herodes chtěl zavraždit toto dítě. Zdá se, že Zj 12:5 je vzpomínka na Herodovy hrozby Ježíšovi v čase jeho narození. Civilní mocnost, která ovládala svět, když byl Ježíš narozen, byl pohanský Řím. Avšak v pozadí pohanského Říma byl skutečný drak, samotný satan. 

Text říká, že drak svrhoval hvězdy. To připomíná Da 8:10, kde malý roh svrhává hvězdy z nebes. Pokud by některé z těchto hvězd byly některé z 12ti hvězd na hlavě ženy, potom by to pojednávalo o pronásledování vůdců Izraelského lidu. Může to však mít ještě hlubší význam, kterým se budeme zabývat později.

Drak, který svrhnul hvězdy, chtěl pozřít dítě. Ohrožuje Boží lid a ohrožuje jeho výhonek. Co se tedy stane? Zj 12:5.

5  Ona porodila dítě, syna, který má železnou berlou pást všechny národy; ale dítě bylo přeneseno k Bohu a jeho trůnu.

Kdo je tímto synem? To není ještě jasné. Text však říká, že bude pást železným žezlem a že bylo přeneseno k Bohu. Toto je jasný poukaz na Ježíše Krista, neboť on je ten ve Zj 2:26,27, kdo panuje se železnou berlou. 

26  Kdo zvítězí a setrvá v mých skutcích až do konce, tomu dám moc nad národy: 

27  bude je pást železnou berlou, jako hliněné nádobí je bude rozbíjet

28  - tak jako já jsem tu moc přijal od svého Otce.

Ježíš je ten, kdo panuje se železným žezlem a jednou se bude dělit o tato panování se svým lidem. 

Tedy zcela jednoznačně ten, kdo je popisován ve Zj 12:5 je samotný Kristus. Ten, který potom, co jej chtěl drak zničit, vystoupil na nebesa a byl dosazen na trůn. 

Takže Zj 12:5 je více než pouhé narození Ježíše, obsahuje jeho životní příběh – jeho narození, jeho pokušení, jeho smrt, jeho nanebevzetí, jeho nebeské kralování. 

Ježíš se narodil proto, aby zemřel, avšak nyní kraluje v nebeských příbytcích. 

Zj 12:1-5 ukazuje, že velký spor začal v nebi mezi drakem a Ježíšem. Na zemi Ježíš pokračoval v tomto boji, který již začal předtím v nebi. Po jeho nanebevzetí čelí církev útokům a zlobě satana. O tom pojednávají verše 12:6-17.

Co se stane s ženou? Co se stane s Božím lidem po nanebevzetí Ježíše? O tom bude pojednávat další lekce.

Shrňme na závěr tuto lekci. Kniha Zjevení není o zvířatech. Je o vztazích mezi skupinami lidí s důsledky pro každého jednotlivce na zemi. Zvířata a povahy v knize Zjevení jsou o bitvě mezi Míchaelem a drakem, tedy mezi Kristem a satanem. Když se otevřeme porozumění těchto hlubších významů, naučíme se věci o vesmíru, které bychom neznali z žádného jiného zdroje. Jestliže je nějaká tragické věc při tom, když je někdo naprosto sekulární v dnešním světě, je to to, že sekularismus zanechává člověka v mnohých věcech nejistým o vesmíru. Člověk nemá ponětí, odkud přišel a kam jde, nemá žádné ponětí o tom, co se odehrává ve hvězdnatém vesmíru nad jeho hlavou. Ale pro toho, kdo věří knize Zjevení a rozumí ji, je zřejmé, že to, co se odehrává na této zemi, je část daleko většího problému, daleko většího boje, který se odehrává ve vesmíru. Je velice smysluplné, mít účast v takovémto sporu. Dává to smyl životu, být součástí něčeho tak velkolepého. 
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