10. navadna nedelja (A)

V prvem berilu in v evangeliju 10. navadne nedelje slišimo zadržanost do žrtev in daritev, ki so potekale v jeruzalemskem templju. Iz svetopisemske zgodovine celo vemo, da so ob velikih slovesnostih kralji kar tekmovali, kako veliko število ovac in govedi so žrtvovali v templju.Očitno so mislili, da se bodo z velikimi količinami prelite krvi močno prikupili Bogu. Toda že v sami Stari zavezi, ki je po eni strani predpisovala tempeljske žrtve, srečamo po drugi strani predvsem pri prerokih in v psalmih veliko zadržanosti do teh žrtvovanj. V znanem spokornem 50. psalmi molimo znano molitev: »Nad zunanjimi daritvami nimaš veselja, klavnih in žgalnih daritev ne maraš. Skesan duh, o Bog, naj bo moja daritev, skesanega in ponižnega srca ne zametuješ.« Tudi na drugih mestih se po svetopisemskem pisatelju Bog pritožuje čez tiste, ki mislijo, da ga bo pobijanje živali v templju zelo razveselilo. Božje je vse, kar je na svetu, vse je on ustvaril in zato ga darovanje njegovih stvari, se pravi darovanje nečesa, kar človek ima, ne more posebno ganiti. Edino, kar ga lahko gane, če človek daruje samega sebe. Ne kako stvar zunaj sebe, temveč sebe, svoje srce, svojo notranjost. Odpovedati se kaki malenkosti od svojega obilnega premoženja, človeka ne stane veliko, zato takšna žrtev tudi ni kaj prida vredna. Dati sebe, to pa pomeni, odpovedati se sebi, odpovedati se dosedanjemu načinu mišljenja in življenja, pa navadno človeka zelo veliko stane. To notranje darovanje, ki se na zunaj niti ne vidi in s katerim se človek tudi ponašati ne more, je tisto pravo darovanje in žrtev, ki jo Bog pričakuje od nas. Na to meri prerok Ozej v berilu in njegovo misel povzema nato tudi Jezus: »Da, usmiljenja hočem in ne klavne daritve, spoznanja Boga bolj kakor žgalne daritve.« Kajti tudi ob velikem zunanjem žrtvovanju lahko človek ostane še vedno isti, kakor je bil poprej. Z zunanjim darovanjem ali kakršnim koli zgolj zunanjim bogočastjem – prižiganjem svečk, večurno peš hojo na božjo pot, dragim romarskim turističnim potovanjem – lahko človek še vedno stane takšen kakor je bil in se ne spremeni.  S tem hočem reči, da imajo vsa romanja in druga zunanja bogoslužna opravila svoj resnični učinek in sad samo toliko, kolikor nas tudi notranje spremenijo. Brez notranje spremembe je zgolj zunanje žrtvovanje ali kakršno koli drugo zgolj zunanje bogoslužno dejanje brez pričakovanega sadu in torej jalovo početje, ki pa lahko postane celo škodljivo, če s tem sami sebe varamo in menimo, da smo zaradi obilice takih zgolj zunanjih dejanj, zunanjih obrednih žrtvovanj ali kakih drugih dejanj, postali veliki Božji prijatelji. Ravno ta zmotna samoprevara je zapeljala mnoge ljudi v Stari zavezi in proti tej nevarnosti so nastopali preroki in še prav posebej Jezus Kristus, ki ni nehal opozarjati, da je prava vernost vedno ponotranjena vernost, vernost, ki spreminja človeka od znotraj, ko gre človek vase, ko se vedno bolj živo zaveda Božje svetosti ter lastne grešnosti in oddaljenosti od Boga in od svojega bližnjega in ki skuša to oddaljenost zmanjšati s sovjim spreobrnjenem, s spremembo svojega mišljenja in ravnanja, s spremembo svojega odnosa do Boga in bližnjega. Tedaj se človek vedno manj ponaša s seboj, s seboj je vedno manj zadovoljen, vedno bolj pa zadovoljen in srečen zaradi Boga in njegovega neskončnega usmiljenja in odpuščanja, za katerega ve, da ga vedno bolj potrebuje.

Za vero, kakor nam jo slika Sveto pismo, je odločilen ta premik s sebe na Boga. Vernik se ne vrti več okoli samega sebe, temveč ima pogled uprt v Boga. Na računa na svoje sposobnosti in svoje zasluge, ampak je njegovo upanje položeno v Boga. Sveto pismo nam na številnih mestih  postavlja za zgled Abrahama, o katerem pravi tudi drugo berilo današnje nedelje, da se mu je štelo v pravičnost njegovo brezmejno zaupanje v Boga. Abraham, ki je po Pavlovih besedah oče nas vseh, vseh ki verujemo, je bil človek, ki je zaupal Bogu. Vsa njegova znamenita dejanja, katera opisuje Sveto pismo, izražajo to zaupanje: odhod iz domovine in varnosti, ki mu jo je nudila rodbinska solidarnost, pričakovanje otroka v visoki starosti in končno pripravljenost, da se tudi temu edinemu sinu odpove, vse to izpričujejo to držo zaupanja v Boga. 
To pa je natanko tista drža, ki rešuje ljudi, ki v očeh sveta veljajo za grešnike in so jih ljudje že odpisali. Jezusovi sodobniki so npr. odpisali cestninarje, Jezus pa jih ni odpisal, čeprav si ni delal nobenih utvar o njihovem poštenju in nepoštenju. Jezus se tudi ni slepil z izgovori, ki jih spričo zla v svetu danes zelo pogosto srečujemo. Jezus namreč ni govoril: Saj se ne da nič narediti. ali pa: »Vsak ima svojo vest, pa že ve, kaj je zanj prav in če je zanj, mora biti tudi za druge.« ali pa  Saj ljudje niso tako slabi, treba je biti strpen in dopustiti, da vsak dela in živi po svoje.« Strpnost ni bila pri Jezusu nikoli izgovor za to, da ne bi več ločeval dobrega od zla, pravilnega od nepravilnega, svetosti od greha. 
Živimo v svetu, kjer nam v imenu dolžne strpnosti prepovedujejo, da bi rekli, kaj je prav in kaj ni prav. Jezus pa je bil zelo strpen in hkrati v svojih stališčih nič manj dosleden. Ni nehal svariti pred različnimi moralnimi stranpotmi svojega časa. Tudi je bil zelo neizprosen, ko je šlo za to, kakšen zgled bomo dali drugim in še posebno tistim, ki so v veri in dobrem šibki, kot na primer otroci in mladina. »Kdor pohujša enega od teh malih, ki verujejo vame, bi bilo bolje zanj, da se mu obesi mlinski kamen na vrat in se potopi v globino morja. Gorje svetu zaradi pohujšanj! Pohujšanja sicer morajo priti, toda gorje človeku, po katerem pride pohujšanje. Če te torej tvoja roka ali noga pohujšuje, jo odsekaj in vrzi od sebe! Bolje je zate, da prideš pohabljen ali hrom v življenje, kakor da imaš obe roki ali nogi in si vržen v večni ogenj…« V tem besedah ni nobenega spogledovanja z grehom in zlom, nobenega omalovaževanja človeške grešnosti in nobene lahkomiselnosti glede naše odgovornosti za moralno stanje v svetu. 

Po drugi strani pa je Jezus hkrati velik prijatelj grešnikov: tako velik, da je bil to eden glavnih očitkov proti njemu. Toda v tem ni nobenega protislovja. Nasprotno, ravno zato, ker se je Jezus zelo živo zavedal, kako velika nesreča za človeka je greh, so se mu ljudje, ki so zabredli v hudo grešno stanje, najbolj zasmilili. Namesto, da bi jih zviška obsojal pa zanje nič naredil, se je čutil z njimi solidarnega in storil vse, da bi jih rešil. Namesto, da bi jih s svojo obsodbo dotolkel in dokončno zavrgel, jim ni nehal nuditi roke v pomoč. Toda ne popolnoma brezpogojno. Edini pogoj, ki ga je postavljal oziroma skušal pri pomoči potrebnem grešniku vzpostaviti, je spoznanje in priznanje svojega žalostnega stanja. Tistega stanja, ki je naša najgloblja resničnost in spričo katere si navidez pravični ljudje tako radi zatiskajo oči in s tem najbolj oddaljujejo od Boga. Od Boga nas dejansko ne oddaljujejo naši grehi, temveč veliko bolj in veliko prej naša navidezna pravičnost, s katero se slepimo. Amen.

