Kedves ‘Sóhajtók és Sóvárgók’!

Most felsóhajthattok, mert amire a megváltás ‘hirdetési segédanyagaként’ vártatok, végre itt van! ;‑)

Áldott és ihletett készülést!

Vázlatkísérlet1:

Sóvárgó teremtettség

Minden hiábavalóság!

A vajúdás sóhaja

Testünk megváltása

Vázlatkísérlet2:

Fiúságra várva

Jelen és szenvedés

Jövendő és dicsőség

A Lélek zsengéi, mint híd

Archívum:

A kommentárok, igehirdetés-kötetek előtt álljon itt egy — az utazás szervezője ‘jóvoltából’ elmaradt — igehirdetés vázlatosan leírt változata:

(Elmaradt) Velence-Padova, 1999. június 27. (Olasz körút)

Körutazás

Rm 8,18-23.

Időutazás

A világ nem más, mint egy időgép — állítja Headley. Mi is időutazáson vagyunk, nemcsak földrajzin: különböző korok is elénk bukkannak. Az az érzésünk támadhat, hogy az idő is egy körutazás. Körút hetente az Úr napjától az Úr napjáig, vagy körút a perikópában: otthon (és a világban sok más helyen is) evangélikus templomokban ez az ige csendül fel. Sokak szerint a történelem is körút — nincs új a nap alatt, uralmak váltják egymást szinte körkörösen. A világegyetem is sokak számára tűnik körfolyamatnak — pl. Nagy Bummtól Nagy Reccsig. A felvilágosodás óta elterjedt a fejlődés bálványeszméje — de következetes lineáris történelemszemlélet korábban tulajdonképpen csak a zsidóknál volt.

Célirányos körút

Jézussal azonban ez a célirányosság furcsa körúttá alakult. Paradox módon a lineáris és cirkuláris szemlélet nem spirállá ötvöződött, hanem célirányos körúttá — mint a mi utunk is visszatér majd a kezdőpontba, s mégsem leszünk már ugyanott, ugyanazok…

Sóvárgó körút

Pál a világfolyamatot egy hatalmas sóvárgó körútnak látja. És igaza van. Értő szemekkel körbenézve észrevehetjük a történelem nagy sóvárgását. Nemcsak 2000 éve várt a világ valami nagyot, valami megtisztulást, valami üdvkorszakot, hanem máig éppúgy! Ne csak alvilági dolgok mélységeire gondoljunk — merüljünk alá bátran saját lelkünkbe, és ne kerüljük el a sötét zugokat sem. Nincs ott épp elég takargatni való? Emberek elől elrejthetjük — de Isten lámpása nem kímél. Hogyne sóvárognánk mi is megszabadulni mindettől!? Nem véletlen kiált fel a ‘szuperhívő, hiperkegyes’ Pál: „Én nyomorult ember! Ki szabadít meg ebből a halálra ítélt testből? Hála az Istennek, a mi Urunk Jézus Krisztus!” (7,24-25a.)

Megelőlegezett cél

Ez az evangélium! Az elveszett ember megmentése. Ha valamelyikünk eltévedne, térkép, nyelvtudás, pénz nélkül szinte reménytelen helyzetbe kerülne. Mérhetetlenül reménytelenebb a helyzetünk Isten előtt. A golgotai kereszt és a húsvéti üres sír óta azonban tudhatjuk, hogy Isten időutazása már előre kezünkbe adta a térképet. Ő már megelőlegezte számunkra a célt: maga Isten mutatja az utat — a mi dolgunk csak az, hogy hittel induljunk a nyíl irányába.

Ezen az úton — se olasz körutunkon, se életkörutunkon — ne gondoljunk időnként Istenre, mert Ő ezt nem akarja! Ő azt szeretné, ha mi is beállnánk azok sorába, akik a teremtett világgal együtt szüntelen sóvárogva vágynak az istenfiúságra, Isten országára, lelkünk és testünk megváltására.

Ámen

Kommentárok:

(A Szent István Társulati Biblia jegyzetei. BibliaTéka CD-ROM. Arcanum Digitéka Kft.):

Róm 8,12-18.

A bűnös hajlamok követése a lélek halálát, kárhozatát vonja maga után. A hittől vezetett lelkiismeret ellenben elvezet az örök életre. A megigazult ember nem szolgája sem a testi vágyaknak, sem a törvény betűjének. Hite és a Szentlélek megvilágosítása meggyőzi róla, hogy Isten gyermeke lett, joga van őt atyjának nevezni, és érdemeiért jogosan várja a mennyei örökséget. {

} A földi élet azonban megmarad a küzdelem és az érdemszerzés idejének. De vigasztal a tudat, hogy a Krisztussal való kegyelmi kapcsolat következtében a munka és a szenvedés érdemszerző, tehát örök jutalom jár érte.

Róm 8,19-25.

A természet igazi rendeltetése az, hogy hirdesse a Teremtő nagyságát, bölcsességét. Az ember azonban bűnös célra is felhasználja, sőt bálványozza. De a végítélet után az anyagvilág is megdicsőül. Az ember, mint Isten gyermeke, még inkább várhatja megdicsőülését. A kegyelmi javakat valóságosan megkapjuk, de nem esnek érzékeink alá, ezért egyúttal a remény tárgyai maradnak a feltámadásig.

(Káldi Biblia jegyzetei. BibliaTéka CD-ROM. Arcanum Digitéka Kft.):

Róm 8,18

Egészítsd ki ez eszmét: a mely szenvedéseket mi könnyen is fölvállalhatjuk; mert azt állítom stb. Két más indító ok következik a 26. és 28. v.

Róm 8,18

én arról, mint igazságról, meg vagyok győződve.

Róm 8,18

Most az igaz kereszténynek dicsősége még el van rejtve (Kolossz. 3,3.) és láthatatlan (24. v.); a jövő életben nyilvánossá lesz. Itt félreismertetik, megvettetik, mivel a világ, mely most dicsőségben vagyon, nem fogja fel az ő szellemét, lelki nemessége a síron túl fog kitűnni és örök dicsőséggel megjutalmaztatni.

Róm 8,19

Okát adja, hogy e dicsőség nagyságáról meg lehetnek győződve: mert az után titkos vágygyal van eltelve minden teremtmény.

Róm 8,19

A teremtmények alatt itt a természetnek minden élő és élettelen lényei értendők, ellentétben az emberekkel és angyalokkal (Ar. sz. Ján. Teofil. Ambr. Hilár.). Ez értelmezést különösen a régi jövendölésekben foglalt tanítmány (Izai. 65,25. Jel. 21. r. Péter II. 3,13.) erősíti meg, mely szerint a megváltott emberiség dicső kijelentésével az egész természetnek, az ég- és földnek megdicsőíttetése is egybe lesz kapcsolva.

Róm 8,19

Értelme ez: Az egész természet várja, mint fog föllepleztetni az Isten fiainak elrejtett élete dicsőségre, mi által ők, mint Isten fiai, kedveltei, örökösei lesznek előtüntetve, hogy ennek következtében a természet is átváltozzék, tökéletesíttessék, megdicsőűljön. A természetnek ezen várakozását, ez epedő vágyódását az Isten fiainak dicsősége, s ezen dicsőség által saját megdicsőíttetése után (21. v.) …határozottan ugyan nem lehet észrevenni, a mennyiben a természet annak öntudatával nem bír; de sok tűnemény, különösen a növény- és állatvilág élő teremtményeiben, annál inkább enged következtetést vonni, minthogy Pál arról isteni kijelentést teszen.

Róm 8,20

A mulandóság helyett a 21. v. romlás van, és jelenti a tökéletlen állapotot, a romlandóságot és sokféle inséget, melyben az ember vétke miatt az egész természet esett. Az átok, a vétek büntetése t. i. nem csak az emberre szállt testileg és lelkileg, hanem a vele viszonyban levő természetre is (Móz. I. 3,17.). A teremtmények is romlásnak vannak alávetve, a mennyiben azokkal az ember bűnre visszaél. A nap, hold és csillagok istenségek gyanánt tiszteltetnek. Az arany, ezüst felzaklatja a fukarnak kivánságát, és a mit Isten okos használatra vagy ártatlan örömre teremtett, azt az ember bűnös vágyainak, hiúságának kevélységének kielégítésére használja (Ar. sz. Ján. Teodor. Teofil.). E rabszolgaság alatt mintegy nyögnek a teremtmények is, és az alól szabadúlni törekszenek.

Róm 8,20

E romlandóság a teremtményekre nem tulajdon lényöknél és ösztönüknél fogva jött, – sőt inkább minden teremtmény küzd önfentartásaért és irtózik feloszlásától (aquin. Tam.); hanem annak akaratánál és hatalmánál fogva, ki azokat (az ember vétke miatt) a romlandóság ezen sorsa alá vetette, t. i. Isten akaratából, de azonban úgy, hogy midőn e sors alá vetette, meghagyta nekik a reményt (a tökéletes állapotba leendő visszahelyeztetés iránt).

Róm 8,21

A teremtményeknek meg van a reményök (20. v.), mert nem csak az ember, hanem azok is a romlandóság állapotából, melyben fogva vannak, megszabadúlnak, hogy mint szolgák uraik dicsőségében, ők is részt vegyenek (megújuljanak). (Tolet. Cornel. a Lapide).

Róm 8,22

A fohászkodás jelenti az epedő vágyat amaz állapot után, a vajudás az azután való küzdést. A vajudás igen alkalmas jelkép erre; mert valamint a vajudó szülő az élő gyermeket a haláltól kivíjja, úgy küzd a természet is, hogy magát elenyészhetlen életre újjászülje (a mit pedig magától meg nem tehet, hanem akkor fog elérni, midőn az emberiség újra születik, mivel a természet is nem magától, hanem az ember által romlott meg). A görög szerint: Tudjuk, hogy a teremtmények egyetemben fohászkodnak és vajudnak (régtől fogva) egész mostanig (és tovább, az idők végezetéig).

Róm 8,23

És nem csak a teremtmények, hanem mi magunk is és mindnyájan az igaz keresztények, kik a Szentlelket, mint e dicső átváltozás kezdetét bírják (Kor. II. 1,22. 5,5. Efez. 1,14.), mi magunk is epedve fohászkodunk mélyen belsőnkben, és várjuk a fiúvá fogadtatás teljesedését, t. i. testünk megváltását a halálból és romlandóságból (Filip. 3,21. Kor. II. 5,2–4.), a közfeltámadáskor (ar. sz. Ján. Teodoret.).

(Jubileumi kommentár. BibliaTéka CD-ROM. Arcanum Digitéka Kft.):

Róm. 8,18–30. Isten fiainak reménysége önmagukra és a teremtett világra nézve.

A dicsőséges jövő és a nyomorúságos jelen ellentéte, reménységünk és jelenbeli tapasztalataink feszültsége váltja ki az üdvbizonyosság kérdését (vö. 5. r.), és ez adja kezünkbe az új részlet tartalmát. A 28. v. körül csoportosítva mondanivalóját, nemcsak bátorít és türelemre int Pál a szenvedések közepette, hanem az egész teremtett világra nézve az új világ születését megelőző vajúdás jeleit ismeri fel ezekben. Az ember és világa, Krisztus egyháza és a hívő ember belső élete köréből vett bizonyítékokkal támasztja alá ujjongó bizonyságtételét: a mostani kor szenvedései a végső szabadítás közelségére utalnak.

A jelen szenvedéseinek nagysága nem áll arányban az eljövendő dicsőség méreteivel (18). Ez a megállapítás nem magától értetődő, hanem a hit „logikájából” adódik. A legátfogóbban beszél szenvedésekről, de azonnal eszméltet arra, hogy ezek tartamát egy szűk határok közé foglalt időszak (kairos) szabja meg. Negatív jelentőségük össze sem mérhető Isten ama dicsőségének pozitív jelentőségével, amely majd ama napon életünk megkoronázásaként tárul fel előttünk.

A megváltás teljessége az egész teremtett világ életét megoldja (19–21). A teremtett világ személytelen részét (ktisis) öntudatlanul ugyan, de feszült várakozás hatja át: a hívő ember megérti és megfejti ezt a várakozást. A teremtett világ életében ugyanis a válság jelei mutatkoznak, pusztulás, bomlás, mulandóság; de a világ nem felelős ezért az állapotáért. Az ember bűnének következménye ez, de Isten úgy rendelkezett, hogy az ember sorsában osztozzék világa is: hiábavalóság és romlandóság alá vettetésében éppen úgy, mint dicsőséges felemeltetésében. Ezért vár a teremtett világ arra, hogy a megváltottak fiúsága, amelyet itt a földön még eltakar „testiségük”, nyilvánvalóvá legyen, és dicsőségükben osztozhassék velük. Innen érti a hívő ember a teremtett világ sóvárgását, és így ismeri fel benne a végső beteljesedés közeledtére utaló jelt.

A vajúdó világ közepette sóhajtozva vár a megváltás teljességére a megváltottak serege is (22–25). A megváltottak már ízelítőt kaptak a Lélek révén a jövendő világból. Fiúvá fogadtatásuk is szilárd valósága életüknek, de a világkorszak kettőssége még rányomja bélyegét életükre. Ezért várnak ők is a fiúságnak és a test rabsága megszűnésének teljességére. – Megváltásunk megtörtént, de a földi élet látható jelenségei ezt nem kinyilatkoztatják, hanem elrejtik. {

} Ezért esik nagy hangsúly a reménység mozzanatára, ellentétben a látással: ez teszi szükségessé a türelmes, kitartó várakozás magatartását.

A teljességre való egyetemes várakozás idején maga a Lélek is vállalja a közösséget az emberrel és világával (26–27). A hívő ember életének legbelső valósága, a Lélek sem lépi át a reménység határait: bennünk lakozó Lelke által Isten bizonyos értelemben hozzáköti magát emberi természetünk kereteihez, mert nem nélkülünk, hanem általunk akar cselekedni. Így erőtlenségünkben szüntelenül segítségünkre van ő viszi tovább imádságainkat, amikor ezek emberi gyarlóságunk miatt holtpontra jutnak, mert nem találjuk meg az Istenhez való közeledés helyes módját. De a Lélek maga is csak „sóhajtozik”. Emberi szavakig nem jut el a könyörgés a hívő életnek ebben a bensőségességében (vö. a glósszolália jelenségével), de a szíveket kutató Isten megérti a Lélek szándékát, mert közbenjárása az ő akarata szerint való.

Az így óhajtott teljesség bizonyosságának alapja Isten örök, változhatatlan üdvözítő akarata (28–30). Először a jelenre irányítja figyelmünket Pál: földi életünk és sorsunk egészét, de minden mozzanatát is egy nagy pozitív előjellel látja el: Isten szerettei tudják, hogy minden az életükben, bármit akarnak velük emberek vagy démoni hatalmak, javukat szolgálja. Mindez nem valamiféle evilági vigasz akar lenni, hanem az ember élete teljességének legtágabb összefüggésére tekint. Alapja Isten örök elhatározása (prothesis), amellyel rendelkezik az emberről, mielőtt létezésére bárki gondolhatott volna. Ennek az elhatározásának szerez érvényt az egész emberi életen át: időknek előtte „elismeri” az embert, melléje áll, vállalja vele a közösséget (proegnó, nem intellektuális, hanem akarati értelemben). Ugyancsak létünket megelőzően rendelkezik is rólunk (proórisen), abban az értelemben, hogy személyiségünk Krisztus igaz emberségének mintájához igazodjék. Ő, a természet szerint való Fiú, elsőszülött Isten gyermekeinek családjában. Ez a rendelkezése úgy válik földi életünk valóságává, hogy elhív Krisztus követésére, megigazít halála és feltámadása által, majd vele való sorsközösségünk jegyében részesévé tesz dicsőségének. Így hirdeti meg Pál „az ő evangéliumában” a rólunk eleve rendelkező Isten üdvözítő akaratát, és így válik világossá Krisztusról és az üdvösségről vallott hitünk, a krisztológia és a szótériológia teljes egysége.

(id. Magassy Sándor: Perikópák. Magánkiadás):

{Közzétéve id. Magassy Sándorné hozzájárulásával.
A szerzői jog tulajdonosainak közleménye:
„A közölt anyag szerzői joga id. Magassy Sándor örököseinek tulajdona.
A szöveg szabadon felhasználható igehirdetési előkészületekhez.
Publikációkban csak a forrás megjelölésével idézhető.
Tilos az anyag másolása, sokszorosítása, továbbadása.”}

SZENTHÁROMSÁG UTÁNI 4. VASÁRNAP 

(1) ISTEN SZÓL HOZZÁNK 

ISTEN SZAVA KÖZÖSSÉGET TEREMT! 

Rm 8,18-23 

A „Lélek zsengéjét birtoklók” szolidaritása 

egy velük nem szolidáris világban 

Valamennyi középkori igerend, valamint az anglikán és evangélikus egyház ezt az epistolát jelöli ki erre a vasárnapra. A katolikus egyház szerint 1 Pt 3,8-15 az epistola, melyet a többi igerend Szentháromság utáni 5. vasárnap igéjeként tart számon. (Vö. vitéz Bogár J.: Az egyházi évkör kialakulása, 108-123.). 

+ 

(1) Hans Asmussen „Das Kirchenjahr” című könyvében, — mely Dr. Kósa Pál és Dr. Muntag Andor feldolgozásában a LP 1951-es évfolyamának egyik fontos igefeldolgozó forrásává vált, — ennek a vasárnapnak az evangéliumát és epistoláját is, de a Szentháromság utáni első vasárnapok általános mondanivalóját is a „meghívás” fogalomkörébe utalja, ezen belül pedig a „szolidaritás” eszméjét viszi bele az értelmezésbe. Egyik megoldását sem tartom jónak. A „meghívás” a DT antropocentrikus szemléletében kulcshelyre került és alapvetően meghatározó elemévé vált igehirdetési rendünk tematikájának. Gondoljunk az Agenda (1963., 1986.) főtémájára, mely az egész „ünneptelen félévre” érvényesen mondja ki az isteni elhívásra adott emberi reagálás fontosságát. Ennek a szemléletnek hibás voltát különösen markánssá teszi a „szolidaritás” gondolatának beépítése. Igénk kiváló lehetőséget nyújt ahhoz, hogy a különbséget felismerjük. Pál éppen nem azt mondja, hogy igyekezzünk szolidárisak lenni a környezetünkkel, illetve azzal a világgal, amelyben élünk, hanem ezzel radikálisan szembefordulva azt, hogy Isten gyermekeit egy olyan világ veszi körül, amely tudatosan szembehelyezkedik Isten akaratával és szenvedést okoz Isten Népének. Óriási félreértés minden olyan beállítás, amely az Egyházat farizeusi gőggel vádolja meg, és azt hirdeti, hogy az önfeladás a feszültség feloldásának egyetlen útja. Pál ugyan ír arról, hogy ő a törvény alatt levőknek törvény alattivá, a törvény nélkülieknek törvény nélkülivé, a zsidóknak zsidóvá és a görögöknek göröggé, mindeneknek mindenné lett annak érdekében, hogy megtartson némelyeket (1 Kor 9,20-22), ez azonban nem elvtelenséget, önfeladást, hanem missziói indíttatást, bölcsességet jelez; a kirekesztő szeretetlenséggel szemben befogadó irgalmasságot fed fel. Aligha lehet eltekinteni a vallomás személyességétől, attól, hogy amit Pál a maga szolgálatára nézve érvényesnek tart, az nem általánosítható minden további nélkül és nem tehető minden keresztyénre kötelező magatartásformává. Pál ugyanis a korinthusiaknak arról beszél, hogy nem él azzal a szabadsággal, amit a Krisztustól kapott, hanem teljesen beveti magát a mások megtérítésének szolgálatába. Itt pedig arról szól, hogy élet és szolgálat ellenséges környezetben történik. A két szituáció teljesen más. Hasonlóság csak abban van, hogy egyik esetben sem „modus vivendi” kereséséről, illetve megtalálásáról ad útmutatást olvasóinak. 

(2) A „teremtett világ várakozása, hiábavalóság alá vetettsége, sóhajtozása és nyögése” (8,19-20.22) együttesen nem valamilyen „ádventi várakozást” jelent, hanem a világ teljes elesettségét és hiábavaló szabadulási törekvését a szolgaságából. A KK-kommentár szerint „a 20. vers szó szerinti fordítással ezt mondja: »mert a teremtett világ hiábavalóság alá vettetett, nem önként, hanem amiatt (némely kéziratok szerint az által), aki azt alávetette, reménységre«. Ezt a nehezen érthető szöveget a fordításban adott körülírással próbáltam érthetőbbé tenni. A »jelenvaló idők« a bűnnek és a gonoszságnak a hatalmában vannak. A »jelenvaló idők« istene e világ fejedelme, aki vakká tette a hitetlenek értelmét, hogy Krisztus dicsősége evangéliumának világosságát meg ne lássák” (Karner K.: Isten igazsága, 59.). Az idézet egyértelműen állítja, hogy ez a világ nem a maga ura, s nem maga határozza meg jelenét, vagy jövőjét. Pál ezen felül azt is világossá teszi, hogy a világnak ez a kiszolgáltatottsága beletartozik Isten üdvtervébe, sőt akár „eleve elrendelésébe” is. A „hiábavalóság” a mulandósággal egyértékű kifejezés. S a páli teológiának középpontjában együtt helyezkedik el Krisztus és az ő keresztje egyfelől, a bűn és annak zsoldjaként a halál másfelől. Nem tartható tehát az elmúlt évtizedek teológiájának az a kedvelt formulája, miszerint „világunk Istennek a Krisztusban megváltott világa”. A világ ebben az adott állapotában nem alkalmas semmiféle isteni jelnek a befogadására, vagy isteni szónak a megértésére. Más szóval: az embervilág, de akár a természet is, éppen olyan elesett és alkalmatlan Isten dolgainak befogadására, mint az ember, aki tagja ennek a világnak. Van szolidaritás; de ez a szolidaritás abban nyilvánul meg, hogy a váltságot sóvárogja, akár tud róla, akár nem. 

(3) Pál Római levele minden más páli levéltől különbözik avval, hogy olyan gyülekezetet szólít meg az apostol, melyet nem ő alapított, s melyben meg sem fordult. Így a levélben felvetett problémák nem konkrétak és gyülekezetre szabottak, hanem elviek és általánosságban érvényesek. Figyelembe kell vennünk azt is, hogy a levél korai keltezésű, — Pál a levelet Korinthusból írhatta 56 elején (vö. Káldy Z.: Bevezetés az Újszövetségbe, 110.; Veöreös I.: Az Újszövetség színgazdagsága, 7.), — amikor még nem voltak nagy területeket magukban foglaló, intézményes keresztyénüldözések. Még a kitűnő KK-kommentár is megelégszik a szokásos értelmezéssel: „A jelenvaló idő a szenvedés ideje azok számára, akik Krisztusban hisznek és Neki szolgálnak. De az a szenvedés, melyet a világ, annak bűne és gonoszsága mér ránk, még csak össze sem mérhető azzal a dicsőséggel, melyet Isten majd rajtunk nyilatkoztat ki” (Karner K. i.m. 59.). Ez az idézet figyelmeztet bennünket arra, hogy az első század közepe és vége közötti különbséget érzékeljük, illetve érzékeltessük. Amikor tehát textusunkban a szenvedés problémáját érinti, szem előtt kell tartanunk, hogy feltétlenül viszonylag békés külső életkörülmények képe lebegett az apostol lelki szemei előtt. A „szenvedés” éppen ezért nem szűkíthető le az „üldöztetések” nyomorúságaira, hanem szélesebb értelmű: jelenti azt a belső szorongattatást is, amely a bűnös testtel és az Ördöggel való küzdelem velejárója, valamint azt a „szorongattatást” is, amely a mennyei létformába való vágyakozás és a földi létezés feszültségéből fakad. Gondoljunk a közvetlennek mondható szövegösszefüggésre (7,14-25), illetve arra a klasszikus vallomásra, mely szerint „szorongattatom e kettő között: kívánván elköltözni és a Krisztussal lenni, mert ez sokkal jobb; viszont e testben megmaradnom szükségesebb tiértetek” (Fil 1,23-24). Vagyis: nemcsak azért vannak szorongattatásaink, mivel a világ, a környezet ellenséges, hanem azért is, mivel mi magunk is vágyakozunk eljutni egy olyan létformába, ahol „eltűnik a könny, a fájdalom, a sóhaj, és ahol halál sem lesz többé” (Jel 21,4). 
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ELLENTÉTPÁRHUZAMOK 

A „SZOLIDARITÁS” JEGYÉBEN 

Mindenekelőtt arról kell szólnunk, hogy a keresztyének (egyházakat is beleértve) szolidaritása egyoldalú: a világ nem szolidáris a keresztyénséggel. Mint ahogy Jézus felől is meg van írva: „az övéi közé jött, de az övéi nem fogadták őt be” (Jn 1,11). Szólnunk kell arról is, hogy a „szolidaritás” korunk egyik divatszava, ami — lejáratottsága ellenére — alkalmas az együttérzés, a közös sors vállalásának kifejezésére. Igénk egy olyan testvériséget villant fel előttünk, mely sajátosan kettős tartalmú: egyrészt egymás mellé állít az elesettséget illetően, másrészt elkülönít egymástól hívőt és nem hívőt a reménységet és életcélt illetően. Prédikációnkban a közöset és az ellentéteset együtt szólaltatjuk meg. 

1. Hiábavalóság és célhoz érkezés ellentéte feszül egymásnak. 

A „hiábavalóság” részben az eredménytelenséget, főként azonban a mulandóságot jelzi az apostol szóhasználatában. A „szolidaritás” könnyen megvalósul egyfajta realista látásban: hiszen az élet — hívőké és nem hívőké egyaránt — tele van kudarcokkal, meg némi eredményekkel is. Abban is van közösség az „evilág” és az „egyház népe” között, hogy nekifeszül napi feladatainak és igyekszik betölteni élethivatását. De különbség van abban, hogy a világ életcélja nem nyúlik túl a halálon, minden ebben az életben valósul meg, illetve válik semmivé; viszont a keresztyén ember, Isten népe ebben a világban is örök, soha meg nem avuló célt lát maga előtt. Jézus a „balgatag gazdag” példázatában (Lk 12,16-21) figyelmeztet: „Hova teszitek evilági javaitokat, ha a halál bezörget hozzátok?” Értékek devalválódnak a múló időben, csak a lélek kincseit nem kezdi ki a rozsda és a moly, s nem lopják el a tolvajok. — Atyáinkkal valljuk, hogy a bűn rontása miatt a mulandóság átka van rajtunk; de azt is, hogy Jézus Krisztus megváltott a halálnak ebből az állapotából, s az üdvösség ajándékában örökkévaló célt mutatott fel nekünk. 

2. Romlandóság szolgasága és romolhatatlanság szabadsága feszül egymásnak. 

Az apostol nem elégszik meg azzal, hogy a mulandóság és örökkévalóság ellentétét „idői dimenzióban” mutassa fel; hanem arra is rámutat, hogy az evilági létezés a földi hatalmasságoknak, jelesül a Sátánnak való kiszolgáltatottságban élést is jelenti. A reformáció korában élt Speratus Pál (1484-1551) csengő hangon énekli: „Sóhajtva hordtuk az igát, És a haláltól féltünk. De Isten elküldte Fiát, Ki emberré lett értünk. A törvénynek eleget tett, És a veszélyből kimentett, Kiengesztelt Istennel. Vessétek le mindannyian A gyötrelmes kétséget! Maga mondja: »Bízzál fiam! Hited megtartott téged!« Mert a keresztség és a hit Megnyitja a menny kapuit, Hogy soha el ne vesszünk” (ÉK 320,3-4.). 

3. Sóhajtozás, könny, kín és a megváltottak boldog hálaéneke feszül egymásnak. 

Az apostol az ellentétpárhuzamnak talán akkor jut a legmélyebb rétegéhez, amikor a lelki hatásokat vizsgálja. Az ellentétpárhuzam a szorosan vett alapigéből nem derül ki; ha azonban nem feledjük a korábbi szöveg diadalmas felkiáltását az „ó én nyomorult ember, kicsoda szabadíthat meg engem a halálnak e testéből?”(7,24) kétségbeesett sóhaját követően: „De hálát adok Istennek a mi Urunk, a Krisztus Jézus által” (7,25a) azért a szabadságért, melyet adott! Ugyanez a diadalmas felismerés csendül fel akkor is, amikor a halottak feltámadásának izgalmas kérdését tárgyalja a korinthusi levélben: „Halál! Hol a te fullánkod? Pokol! Hol a te diadalmad? A halál fullánkja a bűn, a bűn ereje pedig a törvény. De hála az Istennek, aki a diadalmat adja nekünk a mi Urunk, a Jézus Krisztus által!” (1 Kor 15,55-57). A fájdalom és könny közös sorsunk a világgal, de a győzelmes reménység öröme csak a miénk: azoké, akik a Lélek világosságát kaptuk, hogy túllássunk halálon, síron, sötétségen és szorongáson, egészen az öröklét ragyogó fényességéig és az üdvözültek boldog sokaságával való találkozásig. 
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A LP 30/260 (Kutas Kálmán, Szeged) „MAGASSÁG‑ ÉS MÉLYSÉGÉLET” címmel közli gondolatait. Mélyen szántó gondolatait magasröptű költői szárnysuhogással kísérve adja közkézre. A textust nem bántja, így csak azt tudjuk meg, hogy milyen szép dolog az, ha a költő dalra fakad. 

A 38/244 (Kovács István, Csönge) prédikációjában „A SZENVEDÉS ÉRTELME” címen szól arról, hogy az ember kikerülni igyekszik a szenvedést, Isten viszont azért méri azt rá, hogy általa neveljen, és hogy ezen keresztül juttassa el a dicsőség üdvösségébe. Nem a szenvedés juttat üdvösségre, hanem Jézus hozza el azoknak, akik Benne hisznek és a szenvedéseket is csendes szívvel vállalják. 

A 39/250 (Torda Gyula, Domony) a LP „Csendes óra” rovatában röviden elmélkedik e textus fölött, s két kérdést tesz fel: (1) Kire vár a világ? (2) Mire vár a világ? Válaszában igen egyszerű és közismert általánosságok szerepelnek. 

A 39/292 (Bárdy Ernő alesperes, Mezőberény) szerint textusunk a megváltottak dicsőségéről szól, melyért érdemes szenvedni és végigélni az evilági létezés minden nyomorúságát. Sem igehirdetésre vonatkozó tanácsot, sem témát és dispozíciót nem fogalmaz meg. 

A 47/182 (Veöreös Imre egyházkerületi missziói lelkész, Győr) szerint perikópánk alaphangját „A SÓHAJTOZÓ ÉS FESZÜLT VÁRAKOZÁS” határozza meg. Alapos szóelemzése három igen jó tétel felállításához juttatja el a Szerzőt: (1) Ez a sóvárgó várakozás a „most”-nak és a „majd”-nak roppant távlatú ellentétéből fakad. (2) A sóvárgó várakozás eltölti az egész teremtettséget. (3) Ez a sóvárgó várakozás ott lüktet Isten gyermekeinek lelke mélyén is. — Homiletikai tanácsait érdemes megfogadnunk: (a) Alapigénk határozottan eszkatológikus beállítottságú, melyet az igehirdetésben érzékeltetnünk kell. Rengeteg evilági, földi várakozás létezik: nem lehet ezt az igét velük azonosítani! (b) Persze az igaz, hogy mérhetetlen a vágy a mai emberiségben egy jobb világ után. De csalódik az, aki egy „új világ” születésébe veti bizodalmát. Az igehirdető bátran mutasson rá erre az összefüggésre, de ne igazolja azt, hanem éppen ellenkezőleg: az egyetlen biztos reménység bibliai alapjára mutasson rá. (c) Lehet szólni az ige alapján a természet világának jelenéről és jövőjéről is, (de nem biztos, hogy belefér a prédikáció elviselhető idői korlátai közé!). (d) Keveseknek szólhat, de azért ne hallgassuk el, hogy a hívő keresztyén ember is elvágyódik ebből a világból. Gondolhatunk Pál apostolra ebben az összefüggésben is (Fil 1,23). 

Az 51/251 (Hans Asmussen — Kósa Pál — Muntag Andor) az epistolát a 8,18-27 szakaszban adja meg, ahol többletként szerepel a reménység és a Lélek érettünk való esedezése. A cím is érdekes: „SZOLIDARITÁS A KÖRÜLÖTTÜNK LÉVŐ VILÁGGAL”. Tételeiben a már korábban is alkalmazott „meghívás” képlettől nem bír szabadulni: (1) A meghívás helyes viszonyba hoz minket embertársainkkal; (2) A meghívás helyes viszonyba hoz minket a világgal; összegezve: „Amikor Isten meghívása minket kihív a világból, nem választ el bennünket Isten teremtményeitől, sőt inkább Isten meghívása helyez bennünket és az egész világot helyes viszonyba”. Nem látom, hogy ebben a feldolgozásban hol jelentkezik az igeszakasz megjelölt többlete, a 8,24-27? Igaz, az sem látható, hogy hol jelentkezik az unalomig ismételgetett isteni meghívás a 8,18-23-ban? 

Az 52/232 (Szerkesztőség) voltaképpen EGY ÁLVÁD ÁLCÁFOLATÁT szólaltatja meg. Mint már a PK-kommentárból kitűnik: nemcsak a zsidóságot, hanem a keresztyénséget is meg lehet vádolni azzal, hogy ami hitének lényeges tartalma, azzal büszkélkedik és lenéz másokat. Ehhez a beállításhoz sem a Biblia egészének, sem Pál apostolnak nincs köze. A felettébb szerencsétlen elaborátum szerint az egyháznak az a feladata, hogy szolgáljon ebben a világban, nem pedig az, hogy gőgösen uralkodjék felette. Keserűen teszem hozzá: ez a szörnyen eltorzított munka olyan világban élő keresztyéneket, illetve egyházakat ostoroz és vádol „uralkodással”, akik és amelyek a legkegyetlenebb ateista diktatúra karmaiban vergődtek. A LP szerkesztőségének elévülhetetlen bűne, hogy — ellentétben az apostolokkal (Pál, János, Péter) — szenvedő társaikat nem a megerősítő evangéliummal, hanem egy bibliai torzulattal közelítették meg! 

A 66/314 (Keveházi László, Pilis) igefeldolgozásának címe: ISTEN FIAIKÉNT A VILÁGBAN. Korrekt exegézis után az alábbi vázlathoz jut el: Isten gyermekei reménységben élnek ezen a földön. (1) Ez a reménység fohászkodás, (2) ez a reménység feszült várakozás, és (3) ez a reménység erőt ad a keresztyén élethez és a világban való szolgálathoz. 

A 71/038 (Magassy Sándor, Takácsi) böjti sorozata Grünwald György szép énekére (Dunántúli ÉK. 424) épül a „REMÉNYEDET MIBE VETED?” kérdést középpontba állítva. A sorozat résztémáiban egy-egy énekverssor szólal meg: 1. „Jertek hozzám, Krisztus mondja” (Mt 11,28); 2. „Mind e világ üdvért sóhajt” (Rm 8,19-23); 3. „Keresd, ami állandó!” (Mk 8,1-10.14-21); 4. Rosszat rosszal ne viszonozz!” (Mt 5,38-41); 5. „A kereszt Istenhez vezet” (Kol 2,13-14); 6. „Boldogság lesz részünk” (Mt 28,20b). — Textusunk alapján az alábbi tételek fogalmazódtak meg: (1) Tiltakoznunk kell: Dehogy sóhajt! Derűsen építjük a „szép új világot!” (2) Ámbár..., ha jobban meggondoljuk: akadnak azért még problémák; világunk szépsége korántsem folttalan! (3) Ha őszinték vagyunk, be kell vallanunk, hogy „bizony, sóhajtozik e világ”; mert nagy rohanásunkban elvesztettünk valamit, elveszítettük a harmóniát! Éppen ezért van szükségünk Jézusra. Hozzá fordulva, „szívünk elesettségét Előtte feltárva elvétetik tőlünk a diszharmónia átka, mert Ő nemcsak szólt, tett is: »Életét adta váltságul sokakért!«” 

A 71/622 (Csizmazia Sándor, Nyíregyháza) ádventi sorozatának — melynek címe: „A TEREMTETT VILÁG SÓVÁROGVA VÁR...” — keretében a 8,19 alapján szól a „Békességre vár ez a földi világ” tematikáról. A nagyon rossz vázlat egyes pontjai a következők: (1) A béke: kenyér; (2) A béke: emberségünk megbecsülése és tiszteletben tartása; (3) A béke: a fejlődést gátló embertelen és igazságtalan struktúrák megváltoztatása; (4) A béke: leszerelés és a háborús veszélyeztetettség megszüntetése; (5) A béke: hallgassanak el a fegyverek! — És mindezt „ádventi igehirdetés — és nem MSZMP programbeszéd — címén mondja el! 

A 71/624 (Csizmazia Sándor, Nyíregyháza) folytatja a sorozatot a 8,23 alapján „Az örök élet reménységére váró egyházról” szól. Tételei a következők: (1) Szolgák vagyunk, mint akik az ő Urukat várják; (2) Vándorok vagyunk, mint akik diakóniánkat minden utópisztikus ábrándtól megszabadulva gyakoroljuk; (3) Reménység fiai vagyunk, mint akiknek szolgálata nem hiábavaló az Úrban. 

A 75/311 (Bárdossy Tibor, Irsa) feldolgozásának nincs címe, vagy témája. Exegézise sincs. Meditációjának három tétele van: (1) Életünk tele van feszültségekkel; (2) Ezt a feszültséget nem csupán a keresztyén ember érzi és hordozza,, hanem az egész világ is, mely a rablógazdálkodás kínjain megy keresztül; (3) Az ember és kiváltképpen a keresztyén ember nem nyugodhat bele abba, hogy a világ sorsa a szenvedések és a pusztulás, hanem harcba száll ellene és imádkozik, hogy „jöjjön el Isten országa”. — Nagy baj, hogy belecsúszik a politikai és egyházpolitikai divatszólamok ismételgetésébe, s nem veszi tudomásul, hogy Pál nem valamiféle „diakóniai buzgólkodásra” biztat, hanem a világ és az egyház közös nyomorúságát helyezi el Isten igéjének fénykörében. 

A 75/312 (Veöreös Imre, Budapest-Kőbánya) néhány megállapítása emeli ki a feldolgozást sablonokat alkalmazó meditációk környezetéből: (1) A világ a bűneset következményeit nyögi; (2) Az apostol a mindenség egyetemes panaszát „sóvárgó várakozásnak” mondja és válaszul rá a keresztyén reménységet adja; (3) Az eljövendő „örökkévaló reménység” mellett segítségül kapjuk a küzdés feladatát Krisztus erejében; (4) A „jelen pillanat” ajándéka is Istentől való. 

A 82/359 (Zászkaliczky Pál, Cegléd) részletes és korrekt exegézise nem tartalmaz új elemeket. Témája hibás, mivel egy kijelentésből feladatot formál. „MEGVÁLTOTTSÁGUNKBÓL FAKADÓAN FELELŐSEK VAGYUNK ISTEN EGÉSZ TEREMTETT VILÁGÁÉRT, ANNAK JÖVŐJÉÉRT ÉS ÜDVÖSSÉGÉÉRT”. Dispozíciójának inkább az első fele fogadható el, a második már kevésbé. Különösen messze szakad a textus irányvonalától a 3. tétel. (1) A teremtettség sorsa veszélyben van! (2) Halljuk meg, s tegyünk bizonyságot a teremtettség reménységéről is! (3) Elkerülhetetlen felelősségünk van nekünk is, akik Isten fiainak valljuk magunkat, a világ holnapjáért, jövőjéért, üdvösségéért! 

A 91/157 (Karner Ágoston, Budapest-Rákosszentmihály) exegézis helyett néhány elgondolkoztató kérdést vet fel, de lényegében az emberre, a fogadó közegre tekint és annak lehetséges problémáit tárgyalja. Úgy gondolom, hogy ha meg is szólalnak ilyen problémák, nem pótolhatják a legizgalmasabb kérdést: mi a mondanivalója Istennek abban az igében, mely a perikóparend beosztása szerint a gyülekezet istentiszteletén elhangzik. KÁ töprengése végén arra az eredményre jut, hogy a világ és az istenfiak között valamilyen módon sorsközösség áll fenn. Két vázlatot állít össze. I. (1) Környezetünk végnapjait éli; (2) Ez a föld Istené, Ő a teremtője és ura ennek a világnak; (3) Isten megígéri a világnak, hogy új ég és új föld lesz; (4) Az embernek fel kell ismernie Isten tervét; (5) Isten fiai azok, akik reménységben élnek, Tőle várnak és kapnak naponta új erőt és reménységet; (6) A végső megújítást az Úr munkálja, ennek legbiztosabb jele, hogy bűnös, érdemtelen embereket fogad gyermekeiül. II. (1) A világ és az emberiség nem a Sátán birodalma, van Gazdája, aki a semmiből alkotta, de Lelkét lehelte belé; (2) Ebben a világban ég a vágy, hogy megújuljon, ez a sóvárgó várakozás a reménység; (3) Míg a végső beteljesülés elérkezik, várja a világ az istenfiak megjelenését;(4) Ez a fiúság Jézus Krisztusban lesz az emberé; (5) Napjaink világa is várja az istenfiak megjelenését. — Vannak lényeges hibák a vázlatokban: pl. az I/4 képtelen követelés, s nem is valósul meg ebben a világban; vagy a II/1, mely szerint Isten nem az emberbe, hanem a világba lehelte a Lelkét. A DT érezteti hatását az egyébként szép részleteket is tartalmazó meditáció záró mondataiban: „A körülöttünk levő világ nyitott a jó hír meghallására és kész annak befogadására csak az örömmondók lába el ne fáradjon ebben a futásban”. 

(Ravasz László: Az Ó/Újszövetség magyarázata. Kálvin Kiadó):

b) A reménység (8,18–30)

„Amiket most szenvedünk, ingyen sem hasonlítható ahhoz a dicsőséghez képest, ami nekünk megjelentetik.” Az apostol visszatér ahhoz az alaptételhez, amelyből minden tanítása és vigasztalása származik. Egyik egy tény: az ember és a világ mai nyomorúságos állapota; a második: a ragyogó ígéretek a közelgető dicsőségről. A kettő közé helyezett ember a nyomorúságból a közelgető ígéretek felé néz. Ez a reménység helyzete és functiója. A reménységben három dolog foglaltatik: az elkövetkező jónak a képe, az ebbe vetett bizalom s a bizalomból következő béketűrés.

Ebbe helyezi el az apostol a reménység világszemléletét.

Az elsőt már részletesebben kifejtette. Isten megteremtette a maga csodálatos világát, s csúcsára odahelyezte az embert, szövetséges társul. Az ember elbukott, megromlott, a harag jegyese lett. Mivel az ember a teremtett mindenség summája és koronája, megromlott vele együtt a teremtett mindenség is. Fellázadt az ember ellen, az ember néhol leigázza, néhol rabja lesz. Egyik a másiknak ellensége lett, pedig úgy voltak teremtve, hogy a mindenség kontra-pont legyen, a dominansszeptim, az ember, felé. Átkozott legyen a föld temiattad! Ennek a megátkozott, halálra ítélt, vesztéberohanó és boldogtalan mindenségnek a kellős közepén megtörtént az inkarnáció, a kereszt nagy áldozata és a feltámadás. Ezzel megindult egy új eon, egy új mindenség, amelyik teljes dicsőségében a Krisztus visszajövetelekor fog megjelenni. Addig hit által, reménységben bírják mint ígéretet azok, akik vették ennek az új világnak és Urának az Élet fejedelmének Lelkét. A dicsőség még nincs itt, de jő. Még érvényes rajtunk: a világon, sőt a hívőkön is a romlás, az átok, a halál, a szenvedés. Ezért nyög a mindenség, és nyög és sóhajt a keresztyén ember is. De tudja, hogy nem hiába: megjelenik az Isten fiainak dicsősége, testüknek megváltatottságában, s akkor a teremtett mindenség is felszabadul a halál, az átok, a rothadandóság rabságából, s visszanyeri teremtéskori harmóniáját és dicsőségét. Nyög, de nyögése vajúdás: az új ég és új föld születik. Nyögnek a Lélek zsengéjének birtokosai is e kínok között konvulziók és kataklizmák a lázadó természeti világ és a Sátán romboló kegyetlenkedése alatt: de előre néznek és várnak. Sőt a Lélek is nyög, kimondhatatlan fohászkodásokkal esedezik a szentekért: „Jövel, Uram Jézus!”

Ez a reménység orchestere.

S mire alapítja mindezt a reménység? Isten üdvtervére. Az ő dekrétomaira. Arra, hogy Ő teremtő és megváltó Isten. Arra, hogy az embert szövetséges társául teremtette; a maga számára kiválasztotta, a kiválasztást a Krisztusban végezte el, a kiválasztottakért Krisztust elküldötte, elrendelte, hogy azok az Ő Fia ábrázatához hasonlatosak legyenek, akikről ezt eleveelrendelte, azokat el is hívta, akiket elhívott, meg is igazította, és akiket megigazított, meg is dicsőítette. Tehát a reménység alapja az Isten hűsége, elkezdett üdvterve, mindaz, amit tett, s mindaz, amit ígér. A keresztyén ember reménysége nem a belátásán, nem a világ jóságán, nem a sorson alapszik, hanem a Szentháromság egy örök, igaz Isten személyén, jellemén, becsületén, adott szaván. Nyílegyenest következik, hogy ez a reménység és ez a bizalom békességes tűrést terem bennünk. Ha nekünk ilyen Istenünk van, egy percig sem aggodalmaskodhatunk. Akkor tudjuk, hogy ez az Isten tudja, mi szolgál javunkra, s mindent javunkra tud fordítani, amit ránkbocsát. Mert mindent azért bocsát ránk, hogy még közelebb jussunk hozzá, még teljesebben bírjon minket s még teljesebben bírjuk Őt. Csak annyit kell tudnunk, hogy Ő mellettünk áll; ez maga megvéd ezer pokol ellen. És Ő sohasem tér el tőlünk, ha mi hozzá térünk és engedelmeskedünk neki.

Ez átvezet a hittani főrész utolsó gondolatára: a hitbizonyosságra.

(A Biblia ismerete kommentársorozat. Keresztyén Ismeretterjesztő Alapítvány):

E. A megszentelődés célja (8:18-27)

8:18. Bizonyos értelemben ez a vers az előző bekezdés összefoglalása, amelyben Pál kimondta, hogy a hívők örökösei Krisztus eljövendő dicsőségének. De Pál arra is emlékeztette olvasóit, hogy ha osztozni akarnak Krisztus jövőbeli dicsőségében, akkor osztozniuk kell „szenvedéseiben” is ebben az életben. De gondos megfontolás eredményeként Pál azt tartotta (logizomai), hogy a jelen szenvedései (messze) nem hasonlíthatók ahhoz a dicsőséghez, amely láthatóvá lesz rajtunk (valamint nekünk és általunk). Ez a jövőbeli dicsőség olyan nagyszerű, hogy a jelenlegi szenvedések hozzá képest jelentéktelenek. És az a dicsőség örökké tart, míg a szenvedés csak ideiglenes és könnyű (2Kor 4:17). Ez az igazság minden bizonnyal segíthet a hívőknek a bántalmazások elhordozásában. A Róm 8:18 egyúttal a következő rész témamegjelölése is, mely a hívők és az egész teremtett világ kapcsolatáról szól, jelenlegi szenvedéseik, ill. jövőbeli dicsőségük fényében.

8:19-21. A bűnbeesés után az Ádám felett kimondott ítéletben Isten meghatározta, milyen legyen az ember kapcsolata az anyagi világgal, melyben élnie kell (1Móz 3:7-19). A Róm 8:19-21-ben Pál rámutat, hogy ennek a kapcsolatnak jövőbe mutató vetülete is van, hiszen Isten tervet dolgozott ki az emberek üdvözítésére. A teremtett világ sóvárogva várja (szó szerint: „feszülten és állandóan vágyva várja”, apokaradokia, ez szó csak egyszer fordul még elő az ÚSZ-ben a Fil 1:20-ban) az Isten fiainak megjelenését. A „sóvárogva várja” kifejezés (apekdechomai) hétszer fordul elő az Újszövetségben, és minden esetben Krisztus visszajövetelére utal (Róm 8:19, 23, 25; 1Kor 1:7; Gal 5:5; Fil 3:20; Zsid 9:28). Isten fiai akkor fognak majd megjelenni, amikor Krisztus visszatér övéiért, akik részesülni fognak dicsőségében (Róm 8:18; Kol 1:27; 3:4; Zsid 2:10) és átformálódnak (Róm 8:23). A természet egésze (az élő‑ és az élettelen világ) itt megszemélyesítve szerepel, mint ami sóvárogva várja ezt a napot.

Ennek a sóvárgó várakozásnak az oka a 20. versben szerepel. Ugyanis a hiábavalóságnak vettetett alá. A görög mataiotéti szó („mulandóság, törékenység, céltalanság”; vö. Ef 4:17; 2Pt 2:18) a változásra és a „romlásra” utal (vö. Róm 8:21), mely jelenleg minden teremtett dolog jellemzője. Ez nem önkéntes alávettetés volt, mert magának a teremtett világnak nem volt választási lehetősége. Isten, a szuverén Teremtő határozott így, aki alávetette azt. (Az aki valószínűleg Istenre utal, nem pedig – amint egyes gondolják – Ádámra.) Ám mindez azzal a reménnyel történt, hogy eljön a nap, amikor vége lesz a hiábavalóságnak (vö. 24-25. v.). Isten, az ember bűnei miatt az emberrel együtt az egész általa teremtett világot elítélte (1Móz 3:14, 17-19).

Amikor Istennek az emberiség megváltására készített terve befejeződik, és Isten gyermekei mind átélik a bűntől, a Sátántól és a testi romlástól való dicsőséges szabadságukat, akkor a teremtett világ maga is meg fog szabadulni a romlandóság szolgaságából. Isten teremtett világ felett kimondott átka a bűnbe esett ember ítéletének része volt, mert Isten képviselőjeként az ember uralkodott a teremtett világ felett és ő birtokolta azt. (1Móz 1:26-30; 2:8, 15). Isten üdvterve ugyanígy tartalmazza az új teremtést (2Kor 5:17; Gal 6:15), így Isten az anyagi világot is újjá fogja teremteni (Jel 21:5). Ez két lépésben fog megvalósulni. Először a jelenlegi világegyetem megújítására kerül majd sor, mellyel egy időben az Úr Jézus visszatér a földre és megalapítja a messiási országot (Ézs 11:5-9; 35:1-2, 5-7; 65:20, 25; Ám 9:13). A második lépésben történik majd az „új ég és az új föld” megteremtése (Jel 21:1; vö. 2Pt 3:7-13).

8:22-23. Bizonyos értelemben a 22. vers az előző bekezdés megfelelő befejezése, mely összefoglalja a teremtett világ jelenlegi átkos helyzetét. Pál ezt írja: Hiszen tudjuk (oidamen, folyamatos tudás, ami a dolgok megfigyeléséből ered), hogy az egész teremtett világ együtt sóhajtozik, és együtt vajúdik (szó szerint: „folyamatosan együtt nyög és sóhajtozik”) mind ez ideig. Ebben a versben az „együtt” szó hangsúlyos, de a Krisztusban hívőkre nem vonatkozik, akiket a 23. vers külön említ, hanem a teremtett világ különböző részeire utal. Ugyanakkor a 22. vers egy új bekezdés bevezetése is, mely a jövőben bekövetkező, a bűn átka okozta szenvedéstől való szabadulás reményét helyezi kilátásba.

Pál azzal kezdte ezt a szakaszt, hogy utalt a hívők „jelen szenvedéseire” (18. v.), amire itt, a 23. versben visszatér. Úgy jellemzi a hívőket, mint akik a Lélek első zsengéjét kapták. Itt a birtokos eset értelmezői használata azt jelzi, hogy Isten üdvözítő és újjáteremtő munkájának „első zsengéje” (aparchén) a hívőkben a Szentlélek. Máshol a Szentírás zálognak is nevezi a Szentlelket, aki örökségünk biztosítéka Ef 1:14; vö. 2Kor 1:22). A gazdálkodó „első zsengéje” az először learatott, megérett termés volt. Ez az első termés kóstoló volt, és azt jelezte, hogy további aratás várható. A Szentlélek Isten is, aki a hívőben lakik, előíze annak, hogy a hívő még sokkal több áldást fog élvezni, többek között azt is, hogy örökké Isten jelenlétében élhet.

A „jelen szenvedései” (Róm 8:18) miatt mi hívők is, mint a teremtett világ, sóhajtozunk magunkban (vö. 22. v.; 2Kor 5:2) és várjuk (az apekdechomai-ból, ugyanez a szó szerepel a Róm 8:19-ben a teremtett világgal kapcsolatban, és a reménység megnyilvánulására nézve a 25. versben) a fogadott fiúságot, vagyis testünk megváltását (a Békés-Dalos fordítás szerint). A „fogadott fiúság” kifejezés a huiothesian szó fordítása, melynek jelentése: „fiává tétel”, (vö. 15. v.). Ez a kifejezés a hívőnek Istennel való jogi kapcsolatát jelzi, ami annak az eredménye, hogy hittel elfogadta Isten kegyelmét. (Az újjászületés viszont az Istennel való kapcsolat egy másik oldalára utal, vagyis arra, hogy beleszülettünk Isten családjába.) Isten örökbe fogadta Izráelt (9:4), ez kétségtelenül következik az Istennel való szövetségi kapcsolatából (5Móz 7:6-9). Bizonyos értelemben már minden hívő részesült az örökbefogadásban, mert „a fiúság Lelkét kapta” (szó szerint: „fogadott fiúság, örökbefogadás” Róm 8:15), és Isten fia (Gal 4:6-7). Ugyanakkor, amint a Róm 8:23 kimondja, a hívők még várják örökbefogadásuk kiteljesedését, vagyis testük „megváltását” (apolythrósin; a görög szó etimológiailag váltságdíj [lytron] kifizetése révén történő elengedést, kiszabadulást vagy szabadon bocsátást jelent; vö. megjegyzések a 3:24-nél). Ezt nevezi az Ige Isten fiai megjelenésének (8:19) és az „Isten gyermekei dicsőséges szabadságának” (21. v.). Ez a gyülekezet elragadtatásakor fog bekövetkezni, amikor a hívők felemeltetnek és testük átalakul dicsőséges testté (1 Kor 15:42-54; 2Kor 5:1-5; Fil 3:20-21; 1Thessz 4:13-18). Pál ezt a napot a „megváltás napjának” nevezi (Ef 4:30).

8:24-25. …

(William MacDonald: Újszövetségi kommentár. Evangéliumi Kiadó):

8,18 A legnagyobb szégyen, amit Krisztusért a földön elszenvedhetünk, jelentéktelen apróság lesz, amikor szólítanak bennünket és nyilvánosan elismernek a mennyei seregek előtt. Még a gyötrelmes vértanúság is tűszúrásnak fog látszani, amikor a Megváltó homlokunkra teszi az élet koszorúját. Máshol Pál úgy beszél jelenlegi szenvedéseinkről, mint könnyű szenvedésekről, amelyek csak pillanatokig tartanak, de leírja azt a dicsőséget, amely rendkívüli és örökké tartó (2Kor 4,17). Bárhol ír az eljövendő dicsőségről, szavai szinte meghajlani látszanak az elképzelés súlya alatt.
 Ha úgy tudnánk értékelni azt a dicsőséget, mint amely a miénk, az úton bennünket érő szenvedéseket jelentéktelen apróságoknak tekintenénk!

8,19 Most egy merész irodalmi képben Pál megszemélyesíti az egész teremtett világot, ami sóvárogva tekint előre, amikor a csodálkozó világ előtt, mint Isten fiai jelenünk meg. Ez akkor lesz, amikor az Úr Jézus visszatér uralkodni, és mi is visszatérünk vele együtt.

Már most is Isten fiai vagyunk, de a világ nem ismer fel és nem értékel bennünket így. A világ még egy jobb napot vár, és ez a nap nem jöhet el addig, amíg a király vissza nem tér uralkodni minden szentjével együtt. „Az egész teremtett világ lábujjhegyen áll, hogy meglássa azt a csodálatos látványt, amikor Isten fiai eljönnek a sajátjukba” (J. B. Phillips nyomán).

8,20 Amikor Ádám vétkezett, törvényszegése nemcsak az emberiségre hatott ki, hanem a teremtett világra is, mind az élő, mind az élettelen világra. Átkozott lett a föld. Sok vadállat erőszakos halállal pusztul el. Betegségek támadják meg a madarakat, halakat és csúszómászókat. Az ember bűnének következményei lökéshullámszerűen végiggyűrűztek az egész teremtett világon.

Így, ahogy Pál magyarázza, a teremtett világ hiábavalóságnak van alávetve, romlandóságnak, rendetlenségnek, és nem saját választása alapján, hanem Isten intézkedése folytán, az első ember engedetlensége miatt.

A 21. vers elején levő azzal a reménységgel szavak egyes fordításokban a 20. vershez tartoznak.

8,21 A teremtett világ visszatekint azokra az ideális körülményekre, amelyek az Édenben léteztek. Azután azt a pusztulást látja, amit a bűn belépése okozott. Mindig is volt reménysége a visszatérésre az idilli állapotba, amikor maga a teremtett világ is megszabadul a rothadandóság rabságától, hogy annak az aranykornak a szabadságát élvezze, amikor mi, Isten gyermekei, megjelenünk dicsőségben.

8,22 Fohászkodó, nyögő, szenvedő világban élünk. Az egész teremtett világ sóhajtozik és szenved, mintha szülne. A természet zenéje moll hangnemben szól. A földet kataklizmák rázkódtatják meg. A halál bélyege ott van minden élőn.

8,23 A hívők sem kivételek. Bár övék a Szellem zsengéje, biztosítva végső szabadulásukat, mégis fohászkodnak a dicső nap után. Maga a Szent Szellem a zsenge. Ugyanúgy, ahogyan az első marok érett gabona biztosítéka az elkövetkező teljes aratásnak, a Szent Szellem is záloga vagy garanciája annak, hogy az egész örökség a miénk lesz.

Különösképpen az Úr a garanciája az eljövendő fiúságnak, a test megváltásának (Ef 1,14). Egy bizonyos értelemben már adoptálva vagyunk, mégpedig fiakként Isten családjában. De fiúvá fogadtatásunk akkor lesz teljes, amikor megkapjuk megdicsőült testünket. Erről úgy beszél az Ige, mint testünk megváltásáról. Szellemünk és lelkünk már meg van váltva, testünk pedig az elragadtatáskor lesz megváltva (1Tesz 4,13-18).

(Jeromos Bibliakommentár. Szent Jeromos Katolikus Bibliatársulat):

86 18. mert azt tartom...: Ez a vers vezeti be a keresztény rendeltetésről szóló hármas tanúságtételt, amely éles ellentétben áll az imént említett szenvedéssel. a dicsőséghez, amely láthatóvá lesz rajtunk: Pál emlékezteti olvasóit, hogy bár a szenvedés a hiteles keresztény tapasztalat jele, csak átmenet ahhoz a bizonyos dicsőséghez, amely az eschaton-ban várja őket. 19. a teremtett világ sóvárogva várja az Isten fiainak megjelenését: Pál felfedi a teremtett világról vallott nézeteit, amely kaotikus állapotában nyilvánvalóvá teszi az emberiség elé kitűzött cél felé való kozmikus törekvést. Ezzel Pál hitet tesz az emberi és az ember alatti világ sorsközösségéről Krisztus megváltó művében. Visszaidézi Jahve Noénak tett ígéretét egy olyan szövetségről, amelyet „én szerzek veletek, és minden élőlénnyel” (Ter 9,12-13). Ebben a kontextusban a ktisis főnév az „anyagi teremtést” jelöli az emberek nélkül (ld. 8,23; vö. Cranfield: Romans, 414; Wilckens: An die Römer, 2. 153). Az emberek számára teremtetett, Ádám bűne miatt lett átkozott (Ter 3,15-17); azóta a teremtett anyagi világ abnormalitás és hiábavalóság állapotában él, alávetve a romlásnak és pusztulásnak. Mégis, Pál úgy tekint rá, mint ami részesül az emberiség sorsában, s valahogyan megszabadul a pusztulásnak kitett voltától.

87 20. azáltal, aki alávetette, mégpedig azzal a reménységgel, 21. hogy a teremtett világ maga is meg fog szabadulni a romlandóság szolgaságából: Három eleme problematikus ezeknek a tagmondatoknak: 1) a dia prepozíció értelme a dia ton hypotaxanta kifejezésben; 2) az eph’ helpidi, „reménnyel/reményben” kifejezés jelentése; és 3) a hoti vagy dioti kötőszó jelentése (21. v.). Az egyik értelmezés, amelyet némi változtatással használ Krizosztomosz, Zahn, W. Foerster, Lyonnet, Wilckens és mások, a dia-nak kauzális értelmet tulajdonít, amellyel gyakran bír a páli iratokban (2,24; Gal 4,13; Fil 1,15), „amiatt, aki alávetette”. Ez Ádámra vonatkozna, aki vétkével a teremtett világ zűrzavarát okozta. Ám akkor felmerül a kérdés, hogyan vetette alá Ádám „reménységgel”. Ezt a kifejezést, amely a Ter történetében nem található meg, hiányosnak gondolják, „(mégis) reménységgel (volt)”. A 21. vers kötőszava inkább a dioti (az א {alef}, D*, F, G és 945 kéziratokban) „mert (a teremtett világ is...)”. Bár ez a magyarázat védhetőnek tűnik, valójában nem magyarázza meg, mi annak a reménységnek a forrása, amit Pál a Ter-re hivatkozáshoz hozzáadott. Egy másik magyarázat szerint, amelyet Käsemann, Lagrange, Leenhardt, J. Levie, Lietzmann, Pesch, Sanday-Headlam és mások vallanak, a dia a cselekvőt jelöli, „általa, aki alávetette”, amely sem nem Ádámra, sem nem a Sátánra vonatkozik, hanem Istenre, aki megátkozta a földet, és akinek Pál most a „reményt” tulajdonítja (amely a Ter-ben nem jutott kifejezésre). Ekkor a 21. vers hoti-val bevezetett tagmondata (a P46, A, B, C, D2 stb. kéziratok olvasata) fejezné ki a reménység tárgyát, „hogy (a teremtett világ is)...”. Ennek az értelmezésnek talán több a realitása, még ha a cselekvést kifejező dia + acc. ritka is (ld. BAGD, 181; vö. Sír 15,11; Jn 6,57). Pál eszerint azt mondja, hogy Isten, bár megátkozta a földet Ádám bűne miatt, mégis reményt adott neki, hogy részesülhet az ember megváltásából vagy megszabadításából. Ezt a „reménységet” nem szabad túl könnyedén azonosítani Ter 3,15-tel, amely inkább huzamos ellenségeskedést fejez ki; Pál tulajdonképpen az első bibliai szerző, aki a „reménység” hangját megszólaltatja. romlandóság: Nem csak erkölcsi romlás, hanem az anyagi világban uralkodó bomlás és halál. Ily módon a teremtett világ nem pusztán nézője kell, hogy legyen az emberiség diadalmas dicsőségének és szabadságának, hanem részese is. Amikor Isten fiainak dicsősége végre nyilvánvalóvá lesz, az anyagi világ is megszabadul az „utolsó ellenségtől” (1Kor 15,23-28).

88 22. az egész teremtett világ együtt sóhajtozik, és együtt vajúdik mind ez ideig: A görög filozófusok gyakran hasonlították a természet tavaszi újjászületését egy asszony vajúdásához. Pál átveszi ezt a képet, hogy kifejezze a frusztrált anyagi világ kínos vonaglását, ahogyan ő látja. Reménységgel és várakozással, de ugyanakkor fájdalmában is sóhajtozik. A synódinei összetett igealak az univerzum egybehangzó, minden részére kiterjedő szenvedését fejezi ki. Néhány kommentátor szerint a teremtett világnak „az emberiséggel együtt” sóhajtozását fejezi ki, ahogyan a dicsőség megjelenését várja. Lehetséges, hogy így van, de az előbbi értelmezés lehet a helyesebb, hiszen az emberiségről valószínűleg csak a következő versben esik szó. 23. mi magunk is: Nem csak a teremtett anyagi világ tanúskodik a keresztény rendeltetésről, hanem maguk a keresztények is reménységük által, amelynek alapja a Lélek már meglévő ajándéka. a Lélek első zsengéjét: A Lelket az aratás első zsengéjével hasonlítja össze, amely Istennek ajánlva (Lev 23,15-21) az egész aratás odaszentelését jelképezte. De az „első zsengét” gyakran használták az eljövendő „záloga, biztosítéka” értelmében (vö. arrabón, 2Kor 1,22; 5,5; vö. G. Delling: TDNT 1. köt., 486; A. Sand: EWNT 1. köt., 278-280). sóhajtozunk magunkban: A keresztény rendeltetés második tanúbizonysága az a reménység, amellyel maguk a keresztények néznek elébe. várva... testünk megváltására: Ennek a versnek a görög szövege vita tárgya. A P46, D, F, G, 614 stb. kéziratok kihagyják a huiothesian „fogadott fiúság” főnevet. Bár nehéz megmagyarázni, hogyan került be a többi kézirat szövegébe, kihagyása látszik helyesebbnek, mert Pál sehol máshol nem beszél erről a fiúságról, mint az eszkatologikus megváltás egy formájáról. A keresztény ember már most Isten gyermeke (vö. 8,15), a kapott Lélek által vált azzá. Az ilyen „első zsengével” néz előre a keresztény ember a dicsőség teljes aratása, a test meg-váltása elé (így Lyonnet: Romains 98; P. Benoit: RSR 39 [1951—52] 267-280). Ha azonban a „fiúságot” megtartjuk, mint lectio difficilior‑t, akkor Pál egy olyan fázisra utal, amely még kinyilatkoztatás előtt áll. {

} 24. üdvösségünk reménységre szól: Az aor. a megváltás múlt idejű aspektusát fejezi ki, melyet már elhozott Krisztus halála és feltámadása; de lehet gnómikus aoristos is, amely általános igazságot fejez ki (BDF, 333). A „reménységre” ezt az „üdvösséget” eszkatologikus vonással ruházza fel (→ 82:71). hiszen amit lát valaki, azt miért kellene remélnie?: Ennek a rosszul áthagyományozott szövegnek a jobb olvasata a ho gar blepei tís elpizei (P46, B*), így adja vissza a KNB: „Ki reménykedik abban, amit lát?”. Más kéziratok (D, G) szövege: „Mert hogy reménykedhet valaki abban, amit lát?”. Tulajdonképpen nincs nagy jelentésbeli különbség. 25. állhatatossággal várjuk: A reménység képessé teszi a keresztény embert, hogy kibírja a „jelen szenvedéseit” (8,8), de ugyanakkor a feltámadásba vetett élő hit tanújává is teszi ((ld. 1Kor 2,9; 2Kor 5,7).

(Szabó Andor: Lábam előtt mécses a Te igéd. Kálvin Kiadó):

A REMÉNYSÉG TÁVLATAI

Róm 8,18-21

Az ígéretek beteljesedéséhez mérve telik meg értelemmel minden szenvedés és veszít reánk nehezedő súlyából (vö. 2Kor 4,17). Az apostol is töprengett ezen, s végül engedte, hogy Isten meggyőzze őt (2Kor 12,9). Másokkal együtt vállalt szenvedése megtelt reménységgel, hogy majd a dicsőség is láthatóvá lesz rajtunk, s ha az megjelenik, az egész teremtettség számára biztató jellé válik.

Az egész teremtett világ (vö. 22), amit tehát Isten alkotott, zsigereiben érzi a hiábavalóságot. Az öntudattal megáldott és megvert ember olykor föl is teszi a kérdést, hogy ki ezért a felelős, aztán vádként ki is mondja: Isten az oka mindennek! Isten pedig e helyütt nem siet ellenvetése kimondásával: Ne csinálj, ember, belőlem bűnbakot! Te magad vagy az oka, hogy a hiábavalóság következményeivel kell számolnia minden teremtett létezőnek. Igéjével mégis elindít gondolatsorokat, amit az embernek kell önismerettel, az igaz istenismerettől vezérelten, tovább folytatnia tulajdon felelőssége fölismerésére és elvállalására: Én vagyok, az ember az, aki miatt a romlandóság szolgaságának keserűsége következett el a világra. Megszégyenítően tanulságos, hogy Isten elvállalja a maga részét a világ dolgainak alakulásában. A szenvedő nyelvtani fogalmazás kimondja, hogy Isten cselekedett akkor, midőn a teremtett világ a hiábavalóság alá vettetett. Szól arról is, hogy ez nem a teremtettség önszántából történt. S máris önigazolásként vehetné a szót a nyugtalan lelkiismeret: Lám, mégiscsak Isten akarta, hogy így legyen! Meg kell tanulnia az embernek, hogy különböztessen. Jóllehet a mulandóság ítéletes sorsa közös, a teremtettség élén az ember halad, azzal a többlet teherrel, hogy egyedül ő ismerheti felelősen az összefüggéseket, s a különbségeket, hogy ellenszegülése és bűne idézte a teremtettségre a keserű sorsot. Nem szabad azonban megrekednie az önvádban, máris át lehet lépnie a reménység derűjébe, hogy majd minden teremtmény megszabadul végzetes terhétől az új teremtésben. Az első híradás a teljességről Isten fiainak megjelenése lesz. Az fogja a világ sóvárgását kielégíteni, feloldani és meg is szüntetni. Addig is az igehirdetés szabadító ereje és a hozzákapcsolt szerénység szolgálja leginkább a reménységet.

Krisztus felől tekintve a teremtettségre: Általa és Reá nézve teremtetett minden. Az ember bűne miatt, ami e helyütt nem hangsúlyozódik, az idők rendje (Ef 1,10) a késedelmesség érzetét kelti. Egyrészt a testet öltött Fiú csak az idő teljességében jött el e világba, s a várakozás olykor a prófétáknak meg Isten népének is gondokkal terhelt volt, hát még aki azt sem tudta kit keres, mi után sóvárog. Most a hit ideje van, de ama reménységgel, hogy majd mindenek megszabadulnak a hiábavalóságtól, a romlandóság szolgaságából, és megérkeznek Isten gyermekeinek dicsőséges szabadságára. Erre is igaz, hogy Isten nagyobb a szívünknél (1 Jn 3,20), s tudja, amit mi nem tudunk, de táplálja reménységünket az egész teremtettségre nézve. A felelősség értük, s a reménység felőlük nem nélkülözhetik egymást.

SÓHAJTOZÁS ÉS REMÉNYSÉG

Róm 8,22-25

Nem a teremtett világ — minden élő és élettelen együtt — szüli meg, fájdalmak között, a maga jövendőjét és mégsem hiányzik közös sóhajtozásából a reménység. Az „együtt” nemcsak a kínok halmozódását jelenti, de az erők összeszedését is. Emlékezzünk rá, hogy Jézus a tanítványi kör szomorúságára alkalmazta a szülő asszony kínjának és örömének képét (Jn 16,21k). A fájdalom tehát a kiteljesedés kezdete. A gondolkodó ember számára sem magától értetődő a közös szenvedés reménységgel biztató távlata, életérzése ezért borús, sőt tragikus. A megváltás rendjének ismeretét azok kapták, akik ismerik a bűnön és halálon győzelmet aratott Krisztust. A hívők között viszont mindez köztudott — az apostol ezt feltételezi —, ezért finom műszerként érzik és jelzik a teremtett világ sorsának rengéseit; így fogalmaz: „Hiszen tudjuk...” Valóban ennyire ismerjük és átéljük mi is a világ jelenkori kínjait és válságait? Együtt szenvedünk vele, vagy könnyen sorsára hagyjuk? Nem szűkült‑e be a reménységünk, megalkudva az erőszak tényeivel, belefáradva a kiszolgáltatott kicsinyek néma fájdalmába, szemet hunyva a természet rongálása fölött? Pedig közösségünk velük letagadhatatlan, mert nem csak ők, de mi magunk is sóhajtozunk, hiszen testbe zárt sorsunk közös e világéval. Mulandóságunk korlátai miatti sóhajaink mégis reménységgel párosulnak, nem valami megfoghatatlanra várunk, hanem az ígéretek alapján a fiúság teljességére, arra az időre, midőn feltámadott testet öltve megy végbe testünk megváltása. Már ismert gondolkodásmódja szerint az apostol fegyelmező és ellenőrző tekintettel felügyeli a test tagjaiban kiütköző indulatait. Szóba se jöhet, hogy mentséget és magyarázatot találna olyasmire, ami könnyelművé tehet. Minden eset más, de jól nézze meg mindenki, mire használja azt az életbölcsességet, hogy meg kell tanulnia az embernek együtt élnie betegségével. Bűnnel és betegséggel soha nem lehet kibékülni, megbékélni elsőrenden Istennel kell.

Betegségek, gyengeségek soha nem nőhetnek a fejünkre, s bár sóhajtozunk miattuk, van reménységünk a dolgok végső, jó kimeneteléről. Mi ad határozott tartalmat és körvonalat a reménységnek? A Szentlélek ajándékát kaptuk az elkövetkezendő teljesség zsengéjeként. A zsenge, akár a foglaló (2Kor 1,22; Ef 1,14), előlegezett rész az egészből. A Szentlélek fogja majd a feltámadáskor birtokba venni és lelki testbe öltöztetni a hiábavalóság alá vetett első teremtettséget. Ami belőlünk még test, az közös sorsú a teremtettséggel, a bennünk munkáló Lélek, hit alapján, részesít a teljességből, mert aminek részesei vagyunk, s amivé leszünk, még nem látható (1 Jn 3,2). Ezért nem létezik hit reménység nélkül, s nem hanyagolható el következmények nélkül. Az is megszegényíti magát, aki máris látni akar, amikor még nem jött el a látás ideje. A reménység táplálja az állhatatos várást. Isten népe, a Lélek által, az egész szenvedő teremtettség célra tekintő, tudatosan váró része, prófétacsapat, akiket a Lélek vezérel. Önmagával annyit foglalkozik, amennyi felszereltebbé teszi a felelős életre.

(Cornelis van der Waal: Kutassátok az Írásokat! Iránytű Kiadó):

A teremtett világ reménysége. Körülöttünk mindenütt a teremtett világ nyögését halljuk, amely a paradicsomi kor óta a bűn átka alá van vetve. A teremtett világnak ez a »sóhajtozása« azonban nem reménytelen sóhajtozás. A teremtett világ Isten gyermekeivel együtt alig várja azt a napot, amikor megszabadul a bűn nyomasztó átkától.

A teremtett világ számára ez nem a szétesés vagy káosz állapota, hanem a szülési fájdalmakhoz hasonló vajúdás. Aggódva várja a menny és föld újjászületését. Tartsuk ezt szem előtt, ha legközelebb a nagyvárosi környezetszennyezésről vagy a környezetet felfaló, elszabadult technológiáról való eszmecserébe keveredünk!

Isten megígérte, hogy nem mond le a teremtett világról. A teremtett világ reménységben él! Isten gyermekeinek sóhajtozása egyben örömteli várakozás is, hiszen sóhajtozásukban velük van még valaki, a Szentlélek, aki mint a hamarosan elkövetkező szabadulás záloga esedezik érettünk.

(Karner Károly: A Római levél. Keresztyén Igazság):

d) Az új reménység
és a teljes megváltás felől való bizonyosság.
(8, 18-39)

8, 18—30: Az új reménység.

Azt tartom, hogy amit a jelenvaló időkben szenvedünk, nem mérhető hozzá az egykor majd rajtunk megnyilatkozó eljövendő dicsőséghez. A teremtett világ is feszült várakozással várja, hogy nyilvánvalókká legyenek az Isten fiai. Hiszen a teremtett világ a hiábavalóság hatalmába került, nem önként, hanem annak akaratából, aki azt [a hiábavalóságnak] a hatalmába adta, de mégsem hagyta reménység nélkül. Mert maga a teremtett világ is fel fog szabadulni a múlandóság szolgálatából, hogy részesedjék az Isten gyermekei dicsőségének a szabadságában. Tudjuk, hogy az egész teremtett világ sóhajtozik és vajudik mind mostanáig. De ezenfelül mi magunk is, noha a Lélek zsengéjét vettük ajándékul, szintén sóhajtozunk magunkban s várjuk, hogy Isten fiaivá fogadjon minket, azaz megváltsa testünket. Mert megváltattunk ugyan, de csak reménységre. Az a reménység, melynek [beteljesedését] látjuk, már nem reménység. Amit valaki lát, azt már nem kell remélnie. Ha pedig mi olyasmit remélünk, amit nem látunk, úgy állhatatosan várunk rá.

Ugyanígy siet a Lélek is segítségünkre gyengeségünkben. Mert nem tudjuk, hogyan kell könyörögnünk azért, amiért imádkozunk. Azonban a Lélek esedezik értünk szótalan sóhajokkal. Az pedig, aki a szíveket vizsgálja, tudja, mi a Lélek szándéka, hogy t. i. Isten szíve szerint esedezik a szentekért. Tudjuk, hogy azoknak, kik Istent szeretik, minden javukra szolgál, mivel végzése szerint [üdvösségre] hívta el őket. Azokat, akiket eleve megismert, már eleitől fogva arra rendelte, hogy Fiának képmására formáltassanak, s hogy így Fia legyen az elsőszülött sok testvér közt. Akiket pedig eleitől fogva [üdvösségre] rendelt el, azokat el is hívta. Akiket meg elhívott, azokat el is fogadta igazaknak. Akiket pedig igazaknak fogadott el, azokat meg is dicsőítette.

A 20. vs. szószerinti fordítással ezt mondja: „mert a teremtett világ hiábavalóság alá vettetett, nem önként, hanem a miatt (némely kéziratok szerint: az által), aki azt alávetette, reménységre”. Ezt a nehezen érthető szöveget a fordításban adott körülírással próbáltam érthetőbbé tenni.

„A jelenvaló idők” a bűnnek és a gonoszságnak a hatalmában vannak. „A jelenvaló idők” istene e világ fejedelme, aki vakká tette a hitetlenek értelmét, hogy Krisztus dicsősége evangéliumának világosságát meg ne lássák (II. Kor. 4, 4). Ezért a jelenvaló idő a szenvedés ideje azok számára, akik Krisztusban hisznek és neki szolgálnak. De az a szenvedés, melyet a világ, annak bűne és gonoszsága mér ránk, még csak össze sem mérhető avval a dicsőséggel, melyet Isten majd rajtunk nyilatkoztat ki. Isten dicsőségének a kinyilatkoztatását várja a „teremtett világ is” feszült figyelemmel. Mert ha Isten kinyilatkoztatja dicsőségét a fiain, akkor teljessé lesz a váltság és a felszabadulás a bűn hatalmából. Most Isten fiainak a dicsősége még rejtve van, a gyarlóság és a hústest eltakarja azt. De ha Isten teljessé teszi a szabadítását rajtunk, akkor összeomlik a gyarlóságnak és a hústestnek a hatalma mindenütt. Ezért várja feszült várakozással a „teremtett világ”, azaz elsősorban az egész embervilág, beleértve a Krisztusban nem hívőket is, az Isten fiai dicsőségének a kinyilvánítását. A következő versekben az apostol a „teremtett világ” kifejezésnél azonban valószínűleg az egész világra gondol, tehát hozzáveszi az embervilághoz, — amely e kifejezésen elsősorban és tulajdonképen értendő, — az állati, növényi és élettelen világot is. Ez az egész teremtett világ a „hiábavalóság”-nak, azaz a múlandóságnak, a cél nélkül folyton ismétlődő születésnek és elmúlásnak a hatalmába került. „Nem önként”, tehát nem saját elhatározásából, hanem azért, mivel Ádám bűnesete folytán Isten az egész világra büntetésül szabta ki a hiábavalóságot, a múlandóságot és céltalanságot. Azonban a világ állapota ennek ellenére sem reménytelenül kétségbeejtő. Sőt maga Isten adott a világnak reménységet, azt a reménységet, hogy egykor a világ is felszabadul majd a múlandóságnak a szolgaságából, vagy helyesebben rabságából, hogy részesedjék az Isten gyermekei dicsőségének a szabadságában. Ahol szabadság van, ott megszűnik a múlandó lét céltalan erőfeszítéseinek a tehetetlensége, ott ismét megvan az embernek az ereje ahhoz, hogy célját elérje, feladatának megfeleljen, ismét Isten engedelmes, vele szent közösségben élő gyermeke legyen.

Az egész teremtett világ „sóhajtozik” ez után a szabadság után. Pál egészen szokatlan képet használ: a világ „vajudik”, a szülő asszony fájdalmát szenvedi, azonban ez a szenvedés egy megindult folyamatnak, az új, Isten kedve szerint való világ megteremtetésének a kezdete. Krisztus óta az egész világnak ilyen felemás, féligkész formája van. A „nagy Pán meghalt”, de a nagy parázna és bűnös Babilon (Ján. Jel. 17-18) mindig új formában csábítja el és viszi vérpadra Krisztus híveit, a „szenteket”. Ezért sóhajtozunk mi magunk is, noha a „Lélek zsengéjét” vettük. Mi már elnyertük Istennek az új életet formáló, bennünket új világba belehelyező Lelkét. Ezzel kivett bennünket Isten ebből a világból s mégis benne élünk még, rabjai vagyunk múlandóságának. Ezért várjuk, hogy Isten bennünket, akik gyermekei vagyunk, teljesen és minden elválasztó hatalom legyőzésével a fiaivá tegyen. Ezt a fiúságot jelöli meg az apostol avval, hogy várjuk „a testünk megváltatását”. A „test” vagy helyesebben létünknek a testhez kötöttsége mutatja leginkább a múlandóságnak s vele a bűnnek és halálnak a hatalmát. Ezért tartozik hozzá a megváltás teljességéhez a „testnek megváltatása” (nem pedig azért, mivel a „test”-ről sokan azt gondolják, hogy az magában véve alacsonyabbrendű, „bűnös”). A „test megváltatása” akkor következik majd be, amikor Isten kiszabadítja a halálsors hatalmából és felöltözteti romolhatatlanságba, halhatatlanságba (I. Kor. 15, 53-54). Mindez mutatja a Krisztusban lett megváltás paradoxiáját. A következő mondat ezt külön is kifejezi: {

} „Megváltattunk — reménységre (vagy reménység által)”. „Megváltattunk” — ez valóság, megfellebbezhetetlen és megdönthetetlen tény, olyasmi, amin már nem lehet változtatni. Ennek ellenére a megváltás reménység által van meg. Ezt nem szabad úgy érteni, mintha a megváltás mintegy „elvben” vagy „eszmeileg” ment volna végbe, de azt minden egyes esetben újból kell valósítani. Úgy sem szabad érteni az apostol szavait, mintha a megváltás mint eszmei valóság felé kellene nekünk törekednünk, hogy azt reménységünk megtartásával valósítsuk meg. Mindez tökéletes félreértése volna annak, amit az apostol mond. Egészen másról van szó. Nevezetesen arról a reménységről, amelyet az apostol úgy jellemez, hogy az olyasmire irányul, „amit nem látunk”. Ha látnánk azt, amit reménylünk, akkor látásban, nem reménységben élnénk. A megváltáshoz az ilyen értelemben vett reménység éppen úgy hozzátartozik, mint a hit. Hit és reménység különben is szorosan összetartoznak (v. ö. pl. Zsolt. 78, 22). Ezért lehet a hitről is azt mondani, hogy az „a reménylett dolgokban való bizodalom és meggyőződés a nem látott dolgokról” (Zsid. 11, 1). Az apostol itt a megváltásnak és a reménységnek ezt az elválaszthatatlan egységét hangsúlyozza. Istennek megváltottai vagyunk, de mivel itt a földön, „testben” élünk, azért élünk reménységben, abban a reménységben, hogy Isten kiteljesíti rajtunk azt, amit a megváltás által máris véghez vitt. Reménységben élni azért annyit is jelent, mint állhatatosan, türelemmel várni az Isten tökéletes szabadításának az órájára.

„Ugyanígy”, t. i. ahogyan az egész teremtett világ s mi magunk is sóhajtozunk, ugyanígy esedezik sóhajokkal a Lélek is. A Szentlélek „segítségünkre siet”, ebben nyilatkozik meg igazi mivolta. Mi nem tudjuk, hogyan s mint kell helyesen könyörögnünk Istenhez. Fiúságunk, megváltott voltunk abban nyilatkozik meg, hogy oda tudunk járulni Isten kegyelme elé (5, 2), vagyis hogy imádkozunk, könyörgünk hozzá. De oly gyengék vagyunk, mint az újszülöttek, azért nem tudjuk, hogyan kell helyesen közelednünk Istenhez. Ennél jön segítségünkre a Lélek, amikor „esedezik értünk szótlan sóhajokkal”. Micsoda gazdagsága a megváltásnak az, hogy maga a Lélek — rajta keresztül maga Isten! — siet segítségünkre! Ha nem is ad ajakunkra szép szavakat és mondatokat, — milyen messze vannak a Lélek esedezéseitől a mi szép szavaink és ékesszólással pallérozott imádságaink! — a Lélek szótalan sóhajtásai is esedezések, és pedig Isten tetszése szerint való esedezések.

Már az eddigi fejtegetésekben is kifejezésre jut az a bizonyosság, hogy Isten gyermekei teljesen az Atya kezében vannak s hogy üdvösségüket az Atya viszi véghez. Ezt most még külön nyomatékkal is („tudjuk”) kifejezi az apostol. „Minden”, tehát „a jelenvaló idők szenvedései”, mindaz, ami a múlandóság terhe rajtunk, gyarlóságunk és gyengeségünk, jó és rossz egyaránt közremunkálkodik „javunkra”, azaz üdvösségünkre. Minden az üdvösséget munkálja azoknál, „akik az Istent szeretik”. Ezt a kifejezést az apostol viszonylag ritkán használja (v. ö. I. Kor. 2, 9; 8, 3). Vele azt a szeretetet jelöli meg, amelyet Istennek irántunk tanusított jótéteménye, kegyelme fakaszt bennünk. Ezért Istent szeretni annyi, mint neki hinni és benne bízni. Ezeket az Istenben bízó hívőket jelöli meg az apostol avval a kifejezéssel is, hogy „Isten végzése szerint (az üdvösségre) elhívottak”. Istent szeretni, benne hinni nem tudunk magunktól. Mindig Isten maga az, aki hitre és szeretetre indít bennünket. Hitünk és szeretetünk alapja mindig az ő hívása és elhívása. Hívásával szólít bennünket, elhívásával pedig édesget magához, üdvösségre hív. Isten hívása és elhívása mindig megfejthetetlen titok: elhatározásából, végzéséből (v. ö. 9, 11; Ef. 1, 11; 3, 11; II. Tim. 1, 9) ered és ellenállhatatlan erővel ragad meg bennünket. Ezt fejezi ki a következő, a régi írásmagyarázóktól „aranylánc”-nak nevezett sor. Ez üdvösségünket attól fogva, hogy Isten eleve megismert bennünket, egészen addig, hogy megdicsőített, teljesen isteni cselekvésnek tünteti fel. Az, hogy Isten „eleve megismert” valakit, nemcsak azt mondja, hogy Isten előre tudja ki s miféle ember az illető, hanem azt jelenti, őt az Isten magának kiszemelte, úgy ismerte meg, hogy ezáltal formálta. Ez az eleve ismerés — mint a következő kifejezés mondja, — isteni „rendelés”, „végzés” (a latin fordítás itt a praedestinare igét használja: ebből származik a közkeletű predesztináció szó). Isten végzése Fiának képmására formálja választottait, hogy Krisztus legyen „az elsőszülött sok testvér között”. Krisztus és megváltottai ugyanannak az isteni dicsőségnek a részesei. Mert Isten minden útjának, elhívásának, igaznak elfogadó ítéletének a végső értelme és célja ez: Ő ezeket „meg is dicsőítette”. Most még csak reménységre mentettünk meg (24. vs.). Azonban megmentését, megváltását Isten már véghez vitte választottain. Amit Isten cselekszik, az annyira valóságos és megmásíthatatlan, hogy véglegesen elintézett már akkor is, amikor mi azt a messze jövendőben keressük és még csak reménykedni tudunk benne. Üdvösségünk felől csak azért lehetünk bizonyosak, mivel Istennek a kezében van.

(W. E. Vine: A Rómaiakhoz írt levél. Evangéliumi Kiadó):

18. vers. Mert azt tartom — Ez nem vélekedés vagy feltételezés kifejezése, nem is csupán valamilyen számításé. Átgondolt ítéletet és bizonyosságot jelent.

hogy amiket most szenvedünk — A kairosz, „időszak”, valamilyen periódust jelent, amelynek speciális jellemvonásai vannak, eltérően a khronosz, „idő” szótól, amely csupán valamilyen periódus hosszúságát jelenti.

nem hasonlíthatók — Szó szerint: „nem méltók az összehasonlításra”. Az axiost eredetileg mérleg lehúzására használták; innen kapcsolódott össze a súlyméréssel, majd valamilyen értékek összehasonlításával. Az elképzelés itt tehát az, hogy a szenvedések a dicsőséggel nem mérhetők össze.

ahhoz a dicsőséghez, mely nékünk megjelentetik. — Szó szerint „dicsőséggel, amely majd megnyilvánul irántunk”. A melló ige, „majd (lesz)”, nemcsak a jövőbeliség kifejezésére volt használatos, hanem arra is, amit biztosan megvalósítani szándékoztak, és ezen a szón itt hangsúly van. Isten tervei megvalósulásának ideje nincs határozottan kijelentve, sem úgy, hogy feltétlenül távoli időre lenne kitolva. Az emberi gondolkodás korlátozottságának a következménye, hogy ezt az időt távolinak tekinti. Amit Isten Szelleme az elménkbe akar vésni, az a kilátás bizonyossága. A dicsőség már létezik és Krisztusban testet öltött. Elhatározott dolog, hogy Krisztus visszatérésekor megnyilvánul. Az eisz prepozíció nem csupán irányt jelez, hanem hatásokat is a megnyilvánulás tárgyain. Nemcsak tanúi leszünk a dicsőségnek (az a névmás részeshatározói esetével lenne kifejezve), hanem az eljön ránk és hat ránk, és már ki van jelentve a 17. vers végén.

19. vers. Mert a teremtett világ sóvárogva — Az apokaradokia azt jelenti, hogy az ember a fejét előrenyújtva vár valamire. Az egyetlen más hely, ahol ez a szó megtalálható, a Fil 1,20: „esengő várásom és reménységem szerint”. Ott a téma Krisztus dicsőítése életben és halálban, maga Krisztus lévén a figyelmet lekötő cél. Itt a téma Isten fiainak megjelenése.

várja — Az apekdekhomai erőteljes szó, amely a várakozás gondolatát hangsúlyozza.

az Isten fiainak megjelenését. — Amikor az Úr visszatér leplezetlen dicsőségben, a szentek kísérni fogják őt, és így megjelennek a teremtésnek. Úgy fognak jönni, mint akik hasonlóságot mutatnak mennyei Atyjukhoz, ezért helyénvaló itt a „fiai” cím. Az esemény úgy szerepel, mint a bizonyítás kezdete arról, hogy a jelenlegi szenvedések nem méltók az összehasonlításra az eljövendő dicsőséggel.

20. vers. Mert a teremtett világ hiábavalóság alá vettetett. Ez az első a három ok közül, amiért a teremtés várja az Isten fiainak megjelenését. A hüpotassó, „alávetni” szóhoz lásd a 7. verset. A mataiotész, hiúság, hiábavalóság olyasmi, aminek nincs jó eredménye, és három helyen fordul elő az ÚSZ-ben. Itt meghiúsult, vagyis nem érte el létezésének teljes célját. Az Efézus 4,17-ben az emberi elme romlottságát, az Isten által adományozott erők lezüllesztését; a 2Péter 2,18-ban az igazság és hasznosság nélküliséget fejezi ki. A teremtett világnak ez az állapota ugyanis annak a következménye, hogy a bűn bejött. A teremtés viseli az átok hatásait, amelyek az emberre zúdultak engedetlensége miatt. A „hiábavalóság” szó hangsúlyos.

nem önként, hanem azért, aki az alá vetette, — Ez a második ok, amiért a teremtés várja az említett eseményt. Az a kifejezés, hogy „nem önként”, a teremtés megszemélyesítését mutatja, hogy ez az állapot, amikor létének célja meghiúsul, ellentétes a kapott tulajdonságokkal és erőkkel.

21. vers. Azzal a reménységgel, — Ez a 20. vers első feléhez csatlakozhat. Kifejezheti azt az állapotot, amelyben a teremtés hiábavalóság alá van vetve Isten hatályon kívül helyező gondoskodása miatt. A reménység a jónak boldog előre látása. A teremtés reménysége a hívő ember reménységéhez hasonlóan nem tartalmaz bizonytalan elemet. Bizonyos a beteljesedésben. Arra vonatkozik, ami még láthatatlan.

hogy maga a teremtett világ is megszabadul — Vagyis Isten gyermekein felül. Az eleutheroó igéhez lásd a 6,8.22; 8,2 igehelyeket. Ez a reménység adja a harmadik okot, amiért a teremtés sóvárog a várható esemény után.

a rothadandóság rabságától — A fthora „rothandóság” az erők visszavonásának következménye, amelyek által az élet és tevékenység fenntartható. Ezt a szót az ÚSZ használja mind hanyatlásra, mind halálra a fizikai szférában (mint itt, és az 1Kor 15,42.50; 2Pt 2,12-ben), vagy az erkölcsi lealacsonyodásra (pl. 2Pt 1,4; 2,19); vagy olyasmire, ami szükségképpen rövid életű (pl. Kol 2,22; Gal 6,8). Azt a kifejezést, hogy „a rothadandóság rabsága”, némelyek objektív értelemben vették, mint ami rothadandósággal járó rabság, mások viszont szubjektív értelemben, mint azt a rabságot, ami rothadandóságot jelent. Az utóbbi tűnik a megfelelőnek.

az Isten fiai dicsőségének szabadságára. — Ez kibővíti a 19. vers végén lévő kifejezést, hogy „az Isten fiainak megjelenését”. A szabadság a dicsőség jellemzője lesz. A teremtésnek részesednie kell abban a szabadságban, amely Isten gyermekeié lesz megdicsőült állapotukban. Mert a teremtés — mivel nem tudja megvalósítani létének célját — szabad lehetőséget kap azoknak az erőknek a gyakorlására, amelyeket Isten adott neki. Saját megújult állapota így harmóniában lesz a megváltott ember állapotával (lásd még: Ézs 65,17; 2Pt 3,13; Jel 21,1).

Jelentős a változás „Isten fiairól” (19. v.) „Isten gyermekeire”. (Lásd a Magyar Bibliatanács fordításában, a ford.) Az előbbinél helyén való a dicsőséges megjelenés gondolata. Akkor a szentek, mint Isten fiai, teljesen Atyjuk jellemét fogják képviselni és megmutatják hatalmát. Az „Isten gyermekei” kifejezés az adoptálás és örökség gondolatát foglalja magába a 15-17. versben, és megfelel a „dicsőségének szabadságára” megjegyzésnek.

22. vers. Mert tudjuk, hogy az egész teremtett világ egyetemben fohászkodik és nyög mind idáig. — Szó szerint: „együtt nyög és fájdalmasan vajúdik”. A teremtés minden részletében egyesül nyögve és vajúdva. Ez hiábavalóság alá vetettsége miatt van. Itt arra utal, hogy ebből a vajúdásból a teremtésnek egy új állapota születik meg, amikor Isten fiai megjelennek. A „mind idáig” kifejezés a teremtés sóhajainak szakadatlan jellegére utal, attól fogva, amikor hiábavalóság alá vettetett.

23. vers. Nemcsak ez pedig, hanem maguk a Szellem zsengéjének birtokosai, mi magunk is — A hívőben lakó Szent Szellem a kereszt teljes aratásának zsengéje. Egész Személyében adatott minden egyes hívőnek az újjászületéskor. Az a kifejezés, hogy „a Szellem zsengéje”, nem azt jelenti, hogy a hívők a Szent Szellemből egy részt birtokolnak most és később fogják azt teljesen birtokolni. Ő maga a dicsőség szabadságának záloga, amit majd élvezni fognak mind Isten gyermekei, mind a teremtés. Ezért van szó Krisztusról az ő feltámadásában mindenkivel kapcsolatban, aki Krisztusban aludt el (1Kor 15,20.23). Ugyanígy a teljes megváltás szól a hívőkről a Jakab 1,18-ban. Egy alternatív olvasatban a 2Tesszalonika 2,13-ban is. Itt a „kezdettől fogva” fordítás helyett jól megalapozott az a fordítás, hogy „mint zsengéket, kiválasztott titeket Isten”. Lásd a 11,16 és 16,5.

fohászkodunk magunkban, várván a fiúságot, a mi testünk megváltását. — A hívők már kegyelem által és a Szent Szellem ajándékában fiak Istenhez való viszonyukban, de még sóvárogva várják testük megváltását, mint ennek a fiúságnak biztos beteljesülését.

A megváltás, amiről beszél, a test jövőbeli valóságos megszabadulása jelenlegi bűnös, gyenge, romlandó és halandó állapotából. Erről a megváltásról máshol úgy beszél, hogy szeretnénk „felöltözni erre a mi mennyei hajlékunkat” (2Kor 5,2); — ami nem ideiglenes állapot a feltámadásig és elragadtatásig, hanem akkor fog bekövetkezni. A test megváltása nem pontosan azonos a fiúvá fogadtatással, de benne van abban.

(Scholz László: Az evangélium Pál szerint. Evangélikus Teológiai Akadémia—Budapest-Zuglói Evangélikus Egyházközség—Teológiai Irodalmi Egyesület):

14. Bizonyos megváltás

Mert azt tartom, hogy a miket most szenvedünk, nem hasonlíthatók ahhoz a dicsőséghez, mely nékünk megjelentetik. Mert a teremtett világ sóvárogva várja az Isten fiainak megjelenését. Mert a teremtett világ hiábavalóság alá vettetett, nem önként, hanem azért, a ki az alá vetette. Azzal a reménységgel, hogy maga a teremtett világ is megszabadul a rothadandóság rabságától az Isten fiai dicsőségének szabadságára. Mert tudjuk, hogy az egész teremtett világ egyetemben fohászkodik és nyög mind idáig. Nemcsak ez pedig, hanem magok a Lélek zsengéjének birtokosai, mi magunk is fohászkodunk magunkban, várván a fiúságot, a mi testünknek megváltását. {

} Mert reménységben tartattunk meg; a reménység pedig, ha láttatik, nem reménység; mert a mit lát valaki, miért reményli is azt? Ha pedig, a mit nem látunk, azt reméljük, békességes tűréssel várjuk.

Hasonlatosképen pedig a Lélek is segítségére van a mi erőtelenségünknek. Mert azt, a mit kérnünk kell, a mint kellene, nem tudjuk; de maga a Lélek esedezik mi érettünk kimondhatatlan fohászkodásokkal. A ki pedig a szíveket vizsgálja, tudja, mi a Lélek gondolata, mert Isten szerint esedezik a szentekért.

Tudjuk pedig, hogy azoknak, a kik Istent szeretik, minden javokra van, mint a kik az ő végzése szerint hivatalosak. Mert a kiket eleve ismert, eleve el is rendelte, hogy azok az ő Fia ábrázatához hasonlatosak legyenek, hogy ő legyen elsőszülött sok atyafi között. A kiket pedig eleve elrendelt, azokat el is hívta; és a kiket elhívott, azokat meg is igazította; a kiket pedig megigazított, azokat meg is dicsőítette.

Mit mondunk azért ezekre? Ha az Isten velünk, kicsoda ellenünk? A ki az ő tulajdon Fiának nem kedvezett, hanem őt mindnyájunkért odaadta, mimódon ne ajándékozna vele együtt mindent minékünk? Kicsoda vádolja az Isten választottait? Isten az, a ki megigazít. Kicsoda az, a ki kárhoztat? Krisztus az, a ki meghalt, sőt a ki fel is támadott, a ki az Isten jobbján van, a ki esedezik is érettünk. Kicsoda szakaszt el minket a Krisztus szerelmétől? Nyomorúság vagy szorongattatás, vagy üldözés, vagy éhség, vagy meztelenség, vagy veszedelem, vagy fegyver‑é? A mint megvan írva, hogy: Te éretted gyilkoltatunk minden napon; olybá tekintenek mint vágó juhokat. De mindezekben felettébb diadalmaskodunk, Az által, a ki minket szeretett, mert meg vagyok győződve, hogy sem halál, sem élet, sem angyalok, sem fejedelemségek, sem hatalmasságok, sem jelenvalók, sem következendők, sem magasság, sem mélység, sem semmi más teremtmény nem szakaszthat el minket az Istennek szerelmétől, mely vagyon a mi Urunk Jézus Krisztusban.

Róm 8,18-39

Mint legutóbb mondottuk: a Római levél első főrésze a nyolcadik fejezetben a diadalmas öröm és bizonyosság legmagasabb hangjain ér véget. Hallottuk az apostol szájából a Lélek himnuszát. Magasra szárnyaltak a hangok. Most végső lendülettel még egy szárnycsapásnyit emel hangján hogy a megváltás himnuszába olvadjon éneke. Ennél följebb szállni már nem lehet.

A Szentlélek magasztalása különben simán, szinte magától beleolvad a megváltás dicsőítésébe. Emlékezzünk csak az utolsó hangokra: „Akiket Isten Lelke vezérel, azok Istennek fiai; a Lélek tanúságot tesz arról, hogy mi Isten gyermekei vagyunk; ha pedig gyermekek, örökösök is, örökösei Istennek, örököstársai pedig Krisztusnak...” Vagyis a Szentlélek záloga a ránkváró mennyei örökségnek. Aki a Szentlelket bírja, az foglalót kapott a teljes megváltásra, a végső megváltásra, a bizonyos megváltásra!

Az Isten gyermekeinek ezt a teljes, végső és bizonyos megváltását kívánja elujjongani, szívünkbe énekelni az apostol.

De talán nem is alkalmas már a szárnyaló ének, a lebegő hangok képe. A megváltás bizonyosságát nem fejezi ki elég súlyosan. Márpedig ez itt a súlyos mondanivaló. A végső váltság nem lebegő ábránd a fejünk fölött, hanem bizonyos jövendő, melynek tartóoszlopai kifaragva állanak itt a jelenvaló életünkben. Ezekre épül rá, ami még hátra van, a befejezés, a tető. Ne aggódjál! Isten betetőzi az ő dicsőségének szent épületét! Mi emberek se szoktunk félig építkezni. Ha elvétve előfordul, gyengeségünk jele, de akkor is vágyódunk rá, hogy amibe belekezdtünk, valaha tető alá is hozzuk. Csak Isten volna az, a tehetetlen építőmester, az a kontár, ki tervét nem tudja megvalósítani, sőt eddig végzett munkáját is kárba veszni hagyja?! Ellenkezőleg, azok az oszlopsorok, melyek a földön égre mutatnak, bizonyossá tehetnek bennünket afelől, hogy Isten a megváltás művét teljességre viszi! A keresztyén ember számára a megváltás reménysége biztos oszlopokon nyugszik.

Tartsunk szemlét rajtuk.

Az első oszlopsor oszlopaira ez van írva: sóvárgó várakozás. Mit bizonyítanak? Azt bizonyítják, hogy világunkban nincs megnyugvás, elégedettség, véglegesség. Minden előre dől, nekifeszül, tovább nyomul, siet, jövendő után kiált. Ezek nem ám a reménytelenség csonka oszlopai! A hívő szem meglátja rajtuk a hiányt, ami okvetlen javításra vár!

Az apostol különösen hármat említ. Először is a teremtett világ várja sóvárogva az Isten fiainak a megjelenését, vagyis azt az időt, amikor nyilvánvalóvá lesz az Isten dicsősége az ő fiain, amikor az ő megváltott gyermekeinek dicsőséges szabadságát nem födi többé el földi gyarlóság. A teremtett világon érti elsősorban a Krisztushitre el nem jutott, nem-keresztyén emberiséget, de érti azután az állatok, növények a természet világát is. Ádám bűne miatt ugyanis a földre is átok hullott. Isten a hiábavalóság és mulandóság törvénye alá vetette. Hadd lássa a bukott ember a felborult természetben is önnön meghasonlottságának képét. De van reménysége a teremtett világnak is: az ember megváltása. Ember és világa összetartoznak. Nos ez az egész teremtett világ, a kozmosz fohászkodik és nyög, mint a vajúdó asszony. A Krisztus nélküli emberiség azzal, hogy újra meg újra nekifeszül régi világ romjain újat építeni. A természet azzal, hogy az enyészet siralmát, az elemek panaszát, az állati lények fájdalmát teszi hangossá. Tagolatlan nyelven és öntudatlanul szabadításért kiált minden. Lehetetlen, hogy Isten meg ne hallgassa. Amint a vajúdásra új élet születése szokott következni, úgy kell következni erre a kiáltásra is a világ újjászületésének, amely egybeesik az Isten fiai megjelenésének napjával.

Másodszor várják ezt a napot maguk a fiak is, a Krisztusban hívő keresztyének, akik a Szentlélek boldog birtokosai. Pál apostol ezzel magát is a sóvárgók közé sorolja. „Mi magunk is fohászkodunk magunkban, várván a fiúságot, a mi testünknek megváltását.” Nyilván nem akarja visszavonni, amit fentebb hirdetett, hogy a keresztyének már az Istennek fiai. Mégis megvallja, hogy a fiúság tökéletes állapota majd csak akkor köszönt rájuk, amikor a testük megváltása is elkövetkezik. Ez azonban még csak reménység. Reménység: tehát több, mint a hitetlen emberiségnek és a természet világának öntudatlan sóvárgása; a reménység tudatos várás és bizonyos várás. De mindenesetre még nem a megvalósult fiúság a maga teljessége szerint. Vajon Isten az ő gyermekeinek reménységét megcsúfolja, fohászkodása elől bedugja fülét? Lehetetlen. A fiak meg fogják látni testük megváltásának óráját is a feltámadáskor!

Végül harmadszor maga a Szentlélek is esedezik. A fohászkodó hívőket támogatja a helyes imádkozásban. Hogy mennyire nem a tökéletesség állapotában élnek még a hívők sem, bizonyítja imádságuk gyengesége. Nemcsak restek sokszor a világ igazi bajának meglátására, de az sem világos előttük: mit és miképpen kérjenek? Midőn így megakad ajkunkon a szó, mellénk áll, segítségül jő maga a Szentlélek és szívünk mélyén, kimondhatatlan, szótalan szavakkal imádkozik érettünk: üdvösségünkért; és helyettünk: a világ megváltásáért. Lehetetlen, hogy az Atya a Belőle való Szentlélek esedezését meg ne hallgassa, hiszen itt nem kisebb titokkal állunk szemközt, mint azzal, hogy maga az élő Isten is nyög és kiált megváltói művének befejezése végett! Ő maga is sóvárogva várja dicsősége nyilvánvalóvá lételét a mindenségben.

A sóvárgó várakozásnak ezek az oszlopai a reménység oszlopsorát alkotják, azét a reménységét, melyről már az apostol — hasonló összefüggésben — kimondotta, hogy meg nem szégyenít. (Róm 5,4) A teremtett világ sóvárgása, a keresztyén gyülekezet fohászkodása és a Szentlélek esedezése biztos oszlopai a végső megváltásnak, az Isten eljövendő dicsőségének.

Ha valakit ez nem győzött meg eléggé, mert arra gondol, hogy nem minden hiány pótoltatik, nem minden sóvárgás lát beteljesedést, az figyeljen tovább. Pál apostol fénycsóvát vetít egy másik oszlopsorra is, mely az előbbinél is biztosabban hordozza, a megváltás templomának boltozatát. Erre az oszlopsorra ez van írva: Isten végzése.

A megváltás teljességre jutása nemcsak azért bizonyos, mert kiáltó a hiány, mert az imádkozó reménység meg nem csalhat, de még inkább azért, mert Isten elvégezte, hogy üdvözítő tervét végiglen megvalósítja. Istennek üdvözítő akarata kezeskedik afelől, hogy nem marad torzóban a váltságmű. Annál kevésbé, mert hiszen megváltó tetteinek java része már megtörtént s ami hátra van, az már csak a kisebbik fele.

Öt szóval jelzi az apostol Isten legfontosabb megváltó tetteit: eleve ismerés, eleve elrendelés, elhívás, megigazítás és megdicsőítés. Öt erős oszlop ismét. Biztosan nyugszik rajtuk a megváltás kupolája.

Pál apostol itt rólunk, keresztyénekről, Krisztusban igazán hívőkről beszél. Isten minket öröktől fogva ismert, látott, magának kiszemelt; előre el is határozta, rendelte, hogy mi Krisztus orcájára hasonlítsunk, aki az első igaz ember lesz a földön Ádám bűnbeesése óta; a keresztségben bennünket egyenkint el is hívott azután, hogy időknek előtte elvégzett tervét rajtunk megvalósítsa, belehelyezett az egyházba és táplál igéjével; nem hagyott a bűnben, hanem megigazított a hit által és új életet adott. Ez már mind megtörtént. Mi van még hátra? Az, hogy meg is dicsőítsen. Vakmerőn erről is úgy beszél az apostol, mintha már megtörtént volna: akiket megigazított, azokat meg is dicsőítette. De bátran beszélhet így. Beszélhet, mert a megdicsőítés már kezdetét veszi a földön a megszenteltetésben. De még inkább beszélhet róla múlt időben Istenre tekintve, mert amit Isten megcselekedni elvégzett, az már voltaképpen el van intézve. Isten megváltó cselekedeteinek a sora megállíthatatlan, mert üdvözítő akarata megmásíthatatlan. Isten nagy biztonsággal ér el örökkévaló céljához. Szüntelen ő a cselekvő, minden aktus az ő kezében van. Ezért bizonyos az üdvösségünk, a megváltás teljességre jutása. Istenen áll! Nem a mi reménységünk és jövendőnk csupán. Isten reménysége és Isten jövendője a megváltás örökkévaló országa!

Oh Isten megváltó cselekedeteinek fényesen fehérlő oszlopsora, győzd meg kételkedésünket, támaszd meg bizonyosságunkat testünk megváltatása, a dicsőség napjának megjelenése felől!

Ha pedig valakit még ez sem győzött meg, akkor figyeljen az apostol utolsó kézmozdulatára, mellyel még egyszer a Jézus Krisztusra mutat. A főoszlopra. Ha Isten az ő tulajdon Fiának nem kedvezett, hanem értünk halálra adta, akkor Isten áldozatkészségéből minden egyéb is kitelik, sőt minden egyéb, a mennyei dicsőséget is ide számítva, csak puszta ráadás. Krisztussal mindent megnyertünk. Krisztus megbizonyította, hogy az ő neve joggal Immánuel, vagyis Velünk az Isten. (Mt 1,23) Krisztusban. mellénk állt az Isten, oltalmába és kegyelmébe vett, változhatatlan és bizonyos szeretettel szeretett, szeret és fog szeretni! Krisztusra tekintve elmondhatjuk: Ha Isten velünk, kicsoda ellenünk?

Kettő lehetne ellenünk. Az egyik a bűneink vádja. Eltöröltetett. Isten fölmentett alóla, megigazított a Krisztus véréért. Kit bíránkká tett, a feltámadt és jobbján ülő Krisztus nem kárhoztat bennünket, sőt közbenjár, esedezik értünk. Ezek után hiába vádolja a világ az Isten választottait. A vétek nem akadály többé a megváltás útjában.

A másik akadály, ami utunkba áll, ami fenyegetően ellenünk támad: a keresztyén élet szenvedése, a mi örökös szorongattatásunk, üldöztetésünk e világban. Érdekes, hogy az apostol erre mily gyakran vissza-visszatér. De hiszen nem feledkezhetett meg róla. Szakadatlanul szorongattatások között élt. Tapasztalta, beteljesedett rajta és társain a zsoltár: „Te éretted gyilkoltatunk minden napon.” A világi hatalom bárdját feje fölött érezte. Sőt nemcsak földi, de földöntúli hatalmasságok fejedelemségek fekete hadseregének befolyásáról is volt neki temérdek ijesztő tapasztalata.

Hogyan győz ezeken? Felettébb diadalmaskodik rajtuk is a Jézus Krisztus változhatatlan, bizonyos szeretete által!

Mérleget készít és azt mondja: „Amiket most szenvedünk, nem hasonlíthatók ahhoz a dicsőséghez, amely nékünk megjelentetik.” A keresztyén élet minden szenvedése súlytalan göröngy az üdvösség hegye mellett.

Tapasztalataira emlékezik és vallomást tesz: „Azoknak, akik az Istent szeretik, minden javokra van.” A leggonoszabb ármánykodás is üdvösségük szolgálatában áll.

Legvégül pedig győzhetetlen hitéről tesz tanúbizonyságot: „Meg vagyok győződve, hogy sem halál, sem élet, sem angyalok, sem fejedelemségek, sem hatalmasságok, sem jelenvalók, sem következendők, sem magasság, sem mélység, sem semmi más teremtmény nem szakaszthat el minket az Istennek szeretetétől, amely van a mi Urunk Jézus Krisztusban.” A főoszlop megingathatatlan, a Jézus Krisztus szeretete változhatatlan, bizonyos szeretet.

Szabad‑e nekünk a bizonyos megváltásnak ezt a diadalmas énekét ma az ajkunkra vennünk? Gyengeségünknek, elesettségünknek, meggörbültségünknek, megingott oszlopsorú keresztyénségünknek szánalmas állapotában?... Sőt, ilyenkor kell leginkább énekelnünk! Énekelnünk magunk ellen. Énekelnünk az Isten magasztalására, kinek kezében egyedül bizonyos a világ megváltása és a mi üdvösségünk.

Énekeld, míg te is meg nem leszel győződve a teljes, végső és bizonyos megváltás felől!

(Martin Hubacher: Az igaz ember hitből él. 36 igehirdetés a Római levél alapján. Lux):

Róm 8,18-25

A jövendő világ első ajándéka
már a miénk

Szeretett Gyülekezet!

Pál rögtön az elején kettős gyanúba keveri magát, amikor ezt írja: „Mert azt tartom, hogy a jelen szenvedései nem hasonlíthatóak ahhoz a dicsőséghez, amely láthatóvá lesz rajtunk.” Ugyan honnan veszi a bátorságot, hogy a szenvedést ártatlan színben tüntesse fel, és azt állítsa, hogy semmit nem nyom a latban, szóra sem érdemes? Nézne csak szét egyszer a kórházakban, a börtönökben, a lágerekben és a kínzókamrákban! Vetne csak egyetlen pillantást a néma, vagy kiáltó, kimondhatatlan nyomorúságra, amelyben emberek vegetálnak, és aztán ismételné meg előttük: „a jelen szenvedései nem jelentenek semmit...” Hiszen ezek a szenvedések elképzelhetetlenül félelmetesek, és jaj annak, aki azokat kisebbíti, vagy éppen letagadja, mint „auschwitzi hazugságokat”! Vagy talán, hangzik a másik gyanú, arra tesz kísérletet az Apostol, hogy a szenvedőket egy jobb túlvilággal vigasztalja? Így aztán, — ahogy Marx Károly gúnyolódott — bead nekik egy adag ópiumot, egy dózis kábítószert, amely édes álmokkal ajándékozza meg őket, és elfeledteti jelen nyomorúságukat? Álomba ringatja őket a hazug ígérettel: egyszer majd jobb lesz nektek a mennyben. Ezért most a földön tűrjetek!?

Pál nem vétkes sem egyikben, sem másikban. Ő maga mind testileg, mind lelkileg sokkal keményebben szenvedett annál, mintsem, hogy a szenvedést bagatell dolognak állítaná be, és saját tapasztalatából tudja, hogy milyen gyenge lábon állnak az olcsó vigaszok. Nem, nem veszi el a dolog élét, és nem nyújt hamis vigaszt, hanem valódi vigasztalást nyújt a gyülekezetnek, amikor kilátásba helyezi számukra a valódi örökséget, amely rájuk vár, a dicsőséget, „amely láthatóvá lesz rajtunk”. Ezzel a lenyűgöző örökséggel összehasonlítva, ehhez a minden jónál jobbhoz mérve jelentenek keveset vagy éppen semmit a „jelen szenvedései”, bármennyire megkötöznek és megtörnek is. Ha a mérleg egyik serpenyőjébe helyezzük a „jelen szenvedéseit” és az eljövendő örökség dicsőségének örömét a másikba, akkor fogjátok látni, hogy a fényes jövő ajándékai százszorosan felülmúlják a jelen sötét nyomorúságát.

Mindez, Kedves Testvérim, jellemző az apostol gondolkodásmódjára és hitére nézve: nem ragad le a nyomasztó szenvedéseknél, amelyek ma elállítják a lélegzetünket is, hanem abból indul ki, hogy Isten a maga idejében megszüntet minden szenvedést. Pál a tegnap világát, amelyben most még élni kényszerülünk, a holnap új ege és új földje szemszögéből szemléli és értékeli, a jelent a jövendő fényében látja. Az a jövő pedig, amelyet Isten készen tart számunkra, jó és tökéletes. Lényege és tartalma a dicsőség lesz, „Isten fiainak” nyilvánvaló, kézzelfogható dicsősége.

Mit kell ezen konkrétan értenünk? A dicsőség mindazt magába foglalja majd, amiben most még hiányt szenvedünk. A dicsőség biztosan nem vakító, „aranyozott ócskaság”, ahogy egy kegyes ember mondta egyszer, nem gyermeki kacat, nem henye semmittevés, hanem annak a szabadító munkának a beteljesedése, amelyet Krisztus kezdett el. Látható megjelenése annak, amik már most vagyunk, de ami földi életformánkban még nem ismerhető fel teljesen: Isten gyermekei, mindenestől megváltottak, megkegyelmezettek. A dicsőség Isten saját ragyogása lesz, az ő fénylő tisztasága, amely által teljes választ kapunk minden keserű kérdésre, amely itt fájdalmasan nyitva marad. A dicsőség újra megtalálása mindannak, ami itt elválaszt bennünket, és végérvényes megbékélése mindazoknak, akik egykor fanatikus gyűlölettel és szánalmas tehetetlenséggel küzdöttek és harcoltak egymás megértése ellen. A dicsőség, a sálóm, a teljesség, a szent és zavartalan közösség helyreállítása Isten, az ember és minden teremtmény között. A dicsőség, a bilincsek és a leplek végső lehullása, minden teremtmény átvitele „Isten gyermekeinek szabadságára”.

Ez a nagyszerű jövő testvéreim, már elkezdődött a Názáreti életében és művében. Ama kedves, új nap hajnalpírja már felragyogott a betlehemi jászol, a golgotai kereszt, a Jeruzsálem kapuja előtti üres sír felett! A feltámadott Krisztusban jött el Isten dicsősége erre a földgolyóra, előbb egyszeri módon, de valóságosan és félreismerhetetlenül a tanúk számára, akik a Feltámadott megjelenésére méltattak, méltóknak találtattak. És igen, bennünk a Szentlélek munkálkodik, akit Isten „első zsengeként” ajándékozott nekünk, első részletként a jövendőbeli, teljes dicsőség örökségből. Mi örökösök vagyunk, minden igénnyel és joggal, csak még nem léptünk az örökség birtokába, biztosítva van számunkra, csak még nem kaptuk meg a maga egészében. Éppen itt kezdődnek a nehézségeink; emiatt kerül életünk a „már” és a „még nem teljesen” különös fájdalmú feszültségébe: meg vagyunk mentve, oly bizonyosan, mint ahogy Krisztus érettünk meghalt, de ennek a szabadulásnak a testi valósága még nem érkezett el. „Még azok is, akik a Lélek első zsengéjét kapták, mi magunk is sóhajtozunk magunkban, várva a fiúságra, testünk megváltására”. Sorsunk egyelőre az, hogy sóhajtozzunk e feszültség közepette.

Közülünk persze nem mindenki érzékeli mindezt egyforma erősen; nem mindenki tölti merő sóhajtozással a napjait. Aki életerőinek teljében van, és legszebb éveit élvezi; akire sugárzó emberi arcokról mosolyog a boldogság; aki minden egészségügyi és anyagi gondtól mentesen, akadálytalanul teheti a dolgát; aki elég erős és vastagbőrű ahhoz is, hogy a mások szenvedése, a bolygónkon oly nyilvánvaló igazságtalanság, gonosz erőszak és labilis egyensúly se viselje meg túlságosan, az jót nevet magában, és aligha fog komolyan a beteljesülés és szabadság után sóhajtozni. Aki viszont könnyek közt eszi kenyerét, és az álmatlanságig felkavarják a kimondhatatlan borzalmak és szörnyűségek, amelyeket az emberek éjjel és nappal elkövetnek egymással szemben, az sóhajtozik, és várja a saját testének, és az egész világnak a megváltását, amelyben élünk. Aki ilyen, az jó társaságba került, s hirtelen körülveszi az egész teremtett világ, amely a maga módján, ahogy az apostol mondja, feszült figyelemmel várakozik a végső és végleges szabadulásra.

„Mert a teremtett világ sóvárogva várja az Isten fiainak megjelenését.... tudjuk, hogy az egész teremtett világ együtt sóhajtozik és együtt vajúdik mind ez ideig.” Mire gondolhat Pál, amikor a teremtett világ nyögéséről és sóhajtozásáról beszél? Ha ma élne, beszélne bizonyára az erdőről, amely lassú, fulladásos halállal múlik ki; az ezerféle módról, amellyel az ember letarolta és pusztítja tovább; megkínzott állatokról a vermekben, ketrecekben és a vágóhidak véres futószalagjain, amelyek végüket jelentik. Beszélne a természet kegyetlenségéről, amelyben az erősebb felfalja a gyengébbet, és az emberekről, akik egymással csaknem ugyanezt teszik, sőt, még rafináltabb módszerekkel pusztítják egymást, mint állati rokonaik a bozótban, az erdőn és mezőn. Isten fülével kellene tudnunk hallani, akkor képesek lennénk felfogni az egész teremtett világ hatalmas, egyszólamú kórusát, fájdalmas ősi kiáltását az egyetlen és mindennél fontosabb: a megváltás, szabadulás, élet és szabadság után, mindenki, nemcsak az ember, hanem az egész teremtettség számára.

Amint látjuk, Kedves Testvérek, Pál nem szakítja részekre az egésznek teremtett világot, nem osztja fel különböző részekre és csoportokra, amelyek egymástól függetlenül tengődnének a maguk életében. Nem összpontosít ránk emberekre, mint legfőbb fajra, hogy aztán csak mellékesen pillantson le a faunára, az állatvilágra és a flórára, a növényvilágra, hogy végül futólag még az élettelen természetre is vessen egy pillantást, a puszta anyagra, amelyeket az ember barlangokból és törmelékekből szedeget össze, sok műgonddal preparál, és desztillál a maga céljaira. Nem, az apostol nagy egésznek látja a teremtettséget, sőt, sorsközösségnek, amely elválaszthatatlanul összefonódik a szeretetben és szenvedésben. Az emberiség, a teremtettség és a természet együtt sóhajtozik és vár a végső megváltásra, mert együtt van alávetve a semmi-létnek, a mulandóságnak és a szolgaságnak, és együtt fognak eljutni Isten gyermekeinek szabadságára és dicsőségére is, ha üt a beteljesedés hatalmas órája.

Addig pedig az embernek, és ezúttal csak az embernek adatik meg és számára rendeltetik, hogy tartsa ébren a reménységet. Az apostol azon fáradozik, hogy ennek a sajátosan emberi reménységnek a lényegét közelebbről is leírja: „Mert üdvösségünk reménységre szól. Viszont az a reménység, amelyet már látunk, nem is reménység; hiszen amit lát valaki, azt miért kell remélnie? Ha pedig azt reméljük, amit nem látunk, akkor állhatatossággal várjuk.” Tehát a reménységre három dolog jellemző: (1) a láthatatlanra irányul, Isten gyermekeinek megígért dicsőségére. (2) Az a bizonyosság, hogy Isten megtartja, amit megígért; hogy a világot olyan bizonyosan teljességre viszi, amilyen bizonyosan megteremtette; hogy olyan bizonyosan véghezviszi mindenek megszabadítását, amilyen bizonyosan elkezdette Krisztusban. A reménység (3) állhatatos; tud várakozni. Azzal vigasztalódik, hogy Isten szüntelenül munkálkodik, akkor is, ha semmit nem veszünk észre belőle, és megnyugszik benne, hogy Isten órái másként járnak, mint a mieink.

Mindezt „állhatatossággal várjuk”. Ezekkel a szavakkal zárja az apostol. Ezeket végzetesen félre lehet érteni, mint felhívást rest henyélésre, mint menlevelet a hiú ábrándozásra: „állhatatossággal várjuk” a beteljesedést, és közben kiengedjük a kezünkből a dolgokat. Mit számít, ha magunkat, és minden teremtményt továbbra is a legnagyobb veszélyeknek tesszük ki! Mit számít, ha továbbra is fűrészeljük magunk alatt a fát! Mit számít, hogy embereknek és állatoknak továbbra is olyan körülmények között kell szenvedniük, amelyek az égre kiáltanak, és a köveket is meglágyítanák! Mi csak várunk és várunk állhatatosan, hogy egyszer Isten vessen véget mindennek, és megszabadítsa velünk együtt azokat is, akik mellé odaállunk

{Itt oldaltörés van, és a szöveg nem tűnik összefüggőnek...}

ellenünkre volt, vagy valóban lehetetlennek bizonyult.

Így nem megy a dolog, Kedves Testvéreim! A várakozás és a reménység nem zárja ki az aktív segítséget, hanem magába foglalja. Aki komolyan számol azzal, hogy az idők végén Isten megszüntet minden szenvedést, az minden erejével azon lesz, hogy már a mi időnkben védekezzen a szenvedés ellen, mindenütt, ahol találkozik vele. Aki Isten egyetemes szabadítása után vágyakozik, az nem hagy ki semmilyen lehetőséget arra, hogy gyógyulást kínáljon azoknak, akik itt és most sóhajtoznak, sírnak, jajgatnak vagy elnémulnak a mérhetetlen gyötrelmekben. Aki arra épít, hogy Isten minden teremtménynek életet ígér és teljes megelégedést, az nem fogja hagyni, hogy a környezetében tönkremenjenek az emberek, az állatok, a növények, a talaj, a levegő és a víz. Megmentett voltunk a mentés szándékát ébreszti, és nem riad vissza a személyes áldozathozataltól.

Kétségtelen, hogy az új eget és új földet ezzel a segítő, megoldásokra kész és szabadítást munkáló várakozással és reménységgel sem fogjuk megteremteni; A végső szabadságot, a teljes dicsőséget a fiúság állapotába való teljes felvételt, minden teremtmény visszatérését Istenhez csak a mennyei Atya viheti véghez. Ezért a reménységünkbe és a várakozásunkba, segítőkészségünkbe és gyógyító szándékainkba mindig bele fog keveredni a sóhajtozás afelett, hogy az úton járva ily kevésre vagyunk képesek, és még nem értük el a ragyogó célt.

Szeretett Gyülekezet! Velencében a sóhajok hídja a Doge-palotától az egykori állami börtönig ível. Rajta hurcolták a sóhajtozó, kiáltozó, félelemtől megzavarodott foglyokat, akiket bíróság elé állítottak, s elítélve őket, a vérpadra küldtek. Az a sóhajok hídja azonban, amelyen mi haladunk lépésről-lépésre tapogatózva, minden teremtménnyel együtt azt a szabadulást köti össze, amelyet Krisztus hozott el, azzal a beteljesedéssel, amelyet kilátásba helyezett. Így hát mi a szolgaságból a szabadság felé, semmi voltunkból a fontossá válás felé, a mulandóságból a dicsőség felé, a halálból az élet felé lépegetünk. Nem a hóhér vár ránk, hanem a megváltó Krisztus, a végső győztes. Ha majd ő az egész teremtett világot haza vezeti az Atyához, akkor többé senki sem fog sóhajtozni, akkor „megtelik szánk nevetéssel, nyelvünk vigadozással”. Akkor az egész teljességre jutott teremtettséggel együtt fogjuk énekelni és zengeni: „Hatalmasan cselekedett velünk az Úr, örvendezzünk tehát!”

Ámen.

Sálóm-Eiréné-Pax, Üdv:
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�	A színes jelölések értelme: vörös: az általam fontosabbnak tartott gondolatok; kék: a számomra kétséges, de legalábbis bizonytalan, megalapozatlannak tűnő gondolat; zöld: az általam egyértelműen tévesnek tartott gondolat; bíbor: átmeneti eset a vörös és kék között, ha a kétségesség csak részleges vagy feltételes; türkiz: átmenet a kék és zöld között, ha a kétségesség igen erős, netán a téves gondolat határát súrolja; ha esetleg valamit kiemelésre érdemesnek, de azért mégse annyira fontosnak tartok, akkor még előfordulhat a narancs használata is a vörös helyett; végül szürke: a számomra homályos részek, amelyeknél nem világos, mire is gondol a szerző. (Itt örömmel veszem, ha valaki legalább utólag meg tudja magyarázni, mit is jelenthetnek a leírtak, mire is gondolhatott az író!)


�	A héberben a dicsőségre használt szó abból származik, hogy nehéznek lenni, ezért a zsidók valószínűleg még a görögben is szójátékot látnak.





