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Uvodnik: Krivda in odpuscanje

Mednarodna katoliska revija Communio vsako leto v prvem
zvezku obravnava tako imenovane zbirke. Doslej so se zvrstili
zvezki o veroizpovedi, zapovedih, zakramentih in blagrih. V teh
letih predstavljamo posamezne pro$nje »Gospodove molitve, ki je
povzetek celotnega evangelija« (Tertulijan, or. 1). Tokrat premislju-
jemo pro$njo: »Odpusti nam nase dolge, kakor tudi mi odpus¢amo
svojim dolznikom.«

Ce zalotimo otroke, ko so kaj ugpicili, se pogosto zgodi, da
takoj zaklicejo: »Nisem bil jaz, ampak oni.« O¢itno ni potrebna
dolga vaja, da se nauc¢imo tak$ne umetnosti, ki jo vsi, tudi odrasli,
kar mojstrsko obvladamo: v hipu znamo prevaliti krivdo na druge.
V nas je nekaksen samodejni refleks, ko obdolzimo druge, da bi
opravicili sebe ali se prikazali v boljsi luci, ¢es: drugi so krivi, jaz
sem nedolzen. Tako je ze pri Adamu, ki takoj s prstom pokaze
na Evo: »Ona je krival« Clovek, ki ne prizna svojega dejanja, isce
izgovor in opravicilo. Izogiba se prvi osebi ednine in se zateka
v brezosebno obliko ali pa se nenadoma nicesar ve¢ ne spomni.
Nietzsche je zapisal: »To sem storil jaz>, mi pravi spomin. <Tega
nisem storil jaz>, mi govori moj ponos in ostaja neizprosen. Konc¢-
no — spomin popusti.«

Ocenas prelomi taksne mehanizme prenasanja krivde na druge
in bega pred lastno odgovornostjo. Kdor iskreno moli »Odpusti
nam nase dolgel«, ze prizna svoje pregrehe in jih postavi v luc¢
milosti. Ljudje nismo tako dobri in popolni, kakor bi bili radi v
oceh drugih in nas samih. Imamo slabosti, ki jih raje ne bi imeli.
Ocenas nas vabi, da teh slabosti, ki so v dejanjih in opustitvah, ne
prikrivamo, ampak jih priznamo ter zaupamo v BoZje usmiljenje in
odpuscanje. Samo resnica osvobaja. Kdor prosi za odpuscanje, neha
odrivati in pozabljati svoje sence, svoje padce in grehe, ampak jih
izroc¢a Bogu, v upanju na odpuscanje in moznost novega zacetka.



Ta pro$nja v ofenasu pa ima tudi pomemben in zahteven
dodatek: »Kakor tudi mi odpus¢amo svojim dolznikom.« Bogu
tako reko¢ predlagamo pogoj za odpuscanje. In prav na ta pogoj
nas posebej opozarja Gospod sam, ki pravi: »Ce namre¢ odpustite
ljudem njihove pregreske, bo tudi va§ nebeski Oce vam odpustil.
Ce pa ljudem ne odpustite, tudi va§ Oce ne bo odpustil vasih
pregreskov« (Mt 6,14-15). »Prilika o neusmiljenem sluzabniku, ki
je krona Gospodovega ucenja o cerkvenem obcestvu, se koncuje
s temi besedami: <Tako bo moj nebeski Oce storil z vami, ¢e vsak
iz srca ne odpusti svojemu bratw. <V dnu srca> se namre¢ vse
zavozlava in razvozlava. Ni v nasi moci, da ne bi ve¢ cutili Zalitve
in bi nanjo pozabili; toda srce, ki se preda Svetemu Duhu, rano
preobrazi v socutje in ocisti spomin s tem, da Zalitev preoblikuje v
prosnjo« (KKC 2843). Kr$¢anska molitev gre prav do odpuscanja
sovraznikom. Odpuscanje spada k vrhuncem krscanske molitve.
Odpuscanje je temeljni pogoj za spravo.

Apostol Pavel nas spodbuja: »Prenasajte drug drugega in od-
puscajte drug drugemu ... Kakor je Gospod odpustil vam, tako
tudi vi odpuscajte« (Kol 3,13), »Bodite drug do drugega dobrosr¢ni
in usmiljeni ter drug drugemu odpuscajte, kakor je tudi vam Bog
milostno odpustil v Kristusu« (Ef 4,32).

Anton Strukelj



KARDINAL ROBERT SARAH

Bog ali nic

Eminenca, gospod dekan, gospod zupnik, gospoda opata, dragi
bratje in sestre v Kristusu!

Dovolite mi, da se najprej prisr¢no in toplo zahvalim njegovi
eminenci gospodu kardinalu Josefu de Keselu, nadskofu v Mali-
nes-Bruxellesu, za izkazano cast in priznanje, ko me je v tukajsnji
cerkvi Notre-Dame de Stockel sprejel s prijateljskim navdusenjem,
da predstavim svojo knjigo pogovora o veri: Bog ali ni¢.' Rad bi
izrazil vso svojo hvaleznost in spostovanje do duhovnikov in od-
govornih v Zupniji Notre-Dame de Stockel: gospod Zupnik Benno
Haeseldonckx, p. Philippe Mawet, odgovorni za pastoralno edi-
nost v Stockel-au-Bois, in p. Edouard Marot, vikar in odgovorni
za francosko govorno podrodje, vsi verniki iz Zupnije, ki s svojo
predanostjo prispevate k uspehu nasega srecanja. Neizmerno sem
sre¢en, da sem lahko danes med vami. Vsem in vsakomur se
zahvaljujem za prijateljsko navzoc¢nost, ki mi je v vecjo cast, kot
si zasluzim. Pojdimo sedaj k vsebini nasega srecanja: Bog ali nic.

Kako je nastala knjiga Bog ali nic?

Po resnici povedano nisem nikoli mislil napisati knjige. Nekega
dne me je obiskal g. Nicolas Diat. Pripravljal je knjigo o Benediktu
XVI. z naslovom Clovek, ki ni hotel postati papeZ, da bi izmenjala
nekaj misli o razlicnih vprasanjih. Med drugim sre¢anjem mi je
Kardinal Robert Sarah se je rodil leta 1945 v Gvineji v Afriki. PapeZ Francisek ga je leta
2014 imenoval za prefekta Kongregacije za bogosluzje in disciplino zakramentov. 7. februarja
2018 je kardinal Sarah obiskal Belgijo ter v Notre-Dame de Stockel v Bruslju predstavil svojo

knjigo Bog ali ni¢. Poslusalo ga je preko dva tiso¢ ljudi, med njimi veliko mladih. — Prevedel:
Janez Ferkolj.
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predlagal, naj napiSem knjigo o svojem Zivljenju. Dejal sem, da
moje zivljenje nima nobenega posebnega pomena: toliko je lepsih
in bogatejsih zgodb! Toda, sem dodal, morda bi se lahko med po-
govorom dotaknila dolo¢enih aktualnih vprasanj o Cerkvi, druzbi
in nagem vse bolj globaliziranem svetu, polnem zmede, dvoumnosti
in negotovosti. Celo v katoliski Cerkvi imamo vtis, da uciteljstva
ni ved, niti ni ucenja o nauku in trdni morali. Vsakdo si privzema
popolno svobodo, da bi razglasal svoja mnenja in nravstvene vre-
dnote. Tudi jaz bi rad oznanjal svojo vero in radikalno zvestobo
Jezusu Kristusu, vecstoletnemu uciteljstvu Cerkve, kakor ponizen
prispevek k boju Benedikta XVI. zoper diktaturo relativizma. Za-
Cela sva torej s prvima poglavjema, ki podrobno pripovedujeta o
mojem zivljenju, ki sem ga dozivljal v posebno tezkem druzbeno-
politi¢cnem okviru: od revolucije v Gvineji s Sékoujem Touréjem, v
skrajno napetih odnosih med Cerkvijo in gvinejsko vlado, od tezav
in napetosti, ki so vodile k izgonu prvega nadskofa v Conakryju
msgr. Gérarga de Millevillea avgusta 1961, do aretacije in zaprtja
tamkaj$njega drugega nadskofa msgr. Raymonda Marie Tchidim-
ba decembra 1970, izgona vseh misijonarjev v maju 1967 ter do
Sestindvajsetih let diktature in preganjanja. Aprila 1984 sem bil tudi
sam na seznamu oseb, ki jih je potrebno odstraniti. Zahvaljujo¢
Bozji previdnosti sem ostal Ziv. Ce se ozrem na svoje Zivljenje, na
vijugasto pot poklicanosti: $tudij in pripravo na duhovnistvo sem
zacel v Gvineji, potem sem Studiral na Slonokos¢eni obali, ponov-
no v Gvineji ter naposled v Franciji in Senegalu. Jasno vidim sled
posebne Bozje ljubezni do mene. Za tema poglavjema boste nasli
razmisljanja o papeZih od Pija XII. do Franciska, o Cerkvi, Rimu,
sodobnem svetu, Afriki, globoki antropoloski krizi in o krizi vere na
Zahodu, o ideologiji spola, morali, resnici, zlu, molitvi itd. Vendar
pa je Bog resni¢no srce knjige Bog ali ni¢. Zakaj ta naslov? Zato, ker
danes opazamo mrk, odsotnost Boga v politicnem, gospodarskem
in kulturnem svetu.

Resni¢na kriza, ki presinja danasnji svet, ni prvenstveno go-
spodarska ali politi¢na, ampak je »kriza Boga«. Seveda se govori
samo o ekonomski krizi. V razmahu evropske gospodarske moci
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je po prvotno bolj eti¢nih in verskih usmeritvah ekonomski in-
teres postal vse bolj izkljucevalno dolocajo¢. Tako vcerajsnji kot
danasnji ¢lovek sta skoraj izklju¢no, ne glede na raso, barvo koze,
kulturo, svojo dezelo ali celino, usmerjena k posedovanju in rabi
materialnih dobrin. Ni pretirano trditi, da §e posebej v kulturnem
obmocju zahodne druzbe ¢lovek dela, nacrtuje in upravlja ¢love-
Ske, politi¢ne, ekonomske in trzne vezi, povzroca vojne, proizvaja
orozje za mnozi¢no unicevanje, napada in osvaja dezele samo ali
pa ve¢inoma zaradi nabiranja in kopic¢enja materialnih bogastev,
za utrjevanje svoje oblasti in prevlade. Evropa in ZDA so z lepim
in plemenitim namenom, da bi na silo in povsod uvedle demokra-
cijo ter prinesle mir in svobodo, ustvarile kaos v veliko dezelah,
zlasti na Bliznjem vzhodu in v Afriki. Moja sodba se lahko zdi
nenatanc¢na ali pretirana, toda ne moremo zanikati danasnjih de-
janskih razmer. Poglejte Irak, Libijo, Sirijo, Afganistan ... Evropa
ze ve¢ kot stoletje dozivlja krizo civilizacije brez primerjave. Ta
kriza torej ni nekaj novega, a se ne neha poglabljati, zaostrovati
in unicevati vsega, kar se nanasa na Boga. Zlasti zahodna kultura
se je polagoma uredila kakor, da Bog ne obstaja, je dejal sv. Janez
Pavel II. Mnogi so se odlo¢ili, da se znebijo Boga. Za mnoge na
Zahodu je Bog mrtev, kakor pravi Nietzsche. Mi smo ga usmrtili.
Mi smo morilci Boga. In nase cerkve so grobnice in grobovi Boga.
Precej vernikov cerkva ne obiskuje ve¢ zato, da ne bi videli, kako
Bog razpada in trohni. Vendar clovek ob tem ne ve ve¢, kdo je,
niti, kam gre. Kakor da bi se vracali k poganstvu in malikom. Zna-
nost, tehnologija, denar, mo¢, svoboda do skrajnosti, nebrzdano
uzivastvo so danes nasi bogovi.

Mislim, da to, kar dozivljamo danes predvsem na Zahodu,
¢eprav ne samo tukaj, izhaja iz dejstva, da smo zapustili Boga v
zameno za »nicevosti«. Zagotovo ekonomija, politika, znanost, teh-
nologija ter velikanski in ¢udezni napredek na podrocju zdravstva
in medsebojne komunikacije niso »nicevosti«, ampak velikanski
dosezki v dobrobit ¢lovestvu, z ozirom na Boga pa so to resni¢no
nic¢evosti. »V njem zivimo, se gibljemo in smo« (Apd 17,28). V
njem vse obstaja, on je pocelo, v njem prebiva vsa polnost bo-
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zanstva, nam pravi apostol Pavel. Razen njega ni¢ ne obstane. V
Bogu ima vse svoj obstoj in resnico. Skratka, gre za Boga ali nic.
Seveda poznamo velike tezave, pogosto perece razmere, tezko in
utesnjujoce ¢lovesko bivanje. Vendar pa moramo priznati, da Bog
daje pomen vsem stvarem. Skrbi, problemi in trpljenje obstajajo
in nas obremenjujejo. A vemo, da se v Njem vse razres$i. Poznamo
Boga in ni¢, kakor gotovost, ki se ne uveljavlja od zunaj, temvec
znotraj dude. Kajti ljubezen se ne uveljavlja s silo, ampak tako, da
prevzame srce z notranjo lucjo.

S knjigo Bog ali nic¢ bi rad spet postavil Boga v sredisce nasih
misli, dejanj, Zivljenja, na edino mesto, ki ga mora zavzemati. Da
bi se nase kr$¢ansko romanje lahko nagibalo k Skali, ki je Bog,
k trdnemu prepric¢anju krscanske vere, ozivljene in okrepljene z
molitvijo ter v globoki in osebni povezanosti z Bogom.

Brez hvalnic, brez moc¢nega molitvenega zivljenja, brez ado-
racije in brez Boga so samo vojne, razkoli in stranpoti. Brez Boga
v ¢loveskem srcu so samo prepiri, laz, nasilje, sovrastvo, razpad
¢loveka in razhajanja. Pravkar omenjeno bi rad orisal s hagio-
grafsko legendo svetih muslimanov: Iz izkusenj vemo, da lahko
neprijeten in hudoben sosed pokvari nase Zivljenje. Toda nevsec-
nost in skrb lahko traja samo petnajst do dvajset, najvec petdeset
let, potem nas smrt od tega lo¢i. A ¢e bomo morali z neprijetnim
sosedom Ziveti vso ve¢nost, ga je bolje poznati Ze tu na zemlji, da
bi se pripravili. Muslimanska legenda pravi: Abdalwanid Ibn Zeid
je hotel vedeti, kdo bo njegov sosed v nebesih, in bilo mu je po-
vedano: »O Abdalwanid Ibn Zeid, za sosedo bo§ imel Maimouno
la Noire«. »In kje je, ta Maimouna?« je vprasal. »Zivi pri Banou
un-Telu, v Kufi, mu je bilo receno. Abdalwanid Ibn Zeid se je
odpravil v Kufo in se pozanimal, kdo je Maimouna. Rekli so mu,
da je nora in pase drobnico pri pokopalis¢u. Abdalwanid je Sel tja
in jo nasel pri molitvi. Njena Zivina se je sama pasla, bilo pa je Se
toliko bolj osupljivo in lepo, da so bile ovce pomesane z volkovi,
ki jih niso napadali, niti se jih ovce niso bale. Po koncani molitvi
je Abdalwénid Ibn Zeid vprasal Maimouno: »Kako je mogoce, da
se volkovi tako lepo druzijo s tvojimi ovcami?« In Maimouna je
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odgovorila: »Izboljsala sem svojo vez z Bogom in Bog je izboljsal
povezanost med ovcami in volkovi.«

Zgolj cloveske moznosti, zgolj politicna ali diplomatska pogaja-
nja ne morejo ustvarjati edinosti in vzpostaviti med ljudmi miru, ker
obstaja virus nesoglasja, ki vse od prvega greha prebiva v ¢loveskem
srcu. Edinost Bozjih otrok je delo, ki ga lahko po Svetem Duhu
uresnici samo Jezus, ker je Kristus, nas mir (Ef 2,14). Brez molitve
Sveti Duh v nasi dusi trka ob zaprta vrata. Naredimo ve¢ prostora
za Boga, za molitev in Ce$Cenje v svojem Zivljenju, pa bo vsakdo
izmed nas lahko rekel: izboljsal sem svojo povezanost z Bogom,
Bog pa je izboljsal in pomiril vezi med ljudmi in med ljudstvi.

Potem ko so ubili Boga ali ko ravnajo, kakor da Bog ne ob-
staja, je tezko najti temelj pravu. Ze papez Pij XII. je razkrinkal to
nepoznavanje in odklanjanje Boga kot temelja prava: »Globoka in
poslednja korenina zla, ki ga zelo obzalujemo v sodobni druzbi,
je zanikanje in zavracanje vesoljnega moralnega pravila tako v
osebnem zivljenju kakor v druzbenem zivljenju in v mednarodnih
odnosih: v nasih dneh je zelo razsirjeno nepoznavanje in poza-
bljanje naravnega prava, ki ima svoj temelj v Bogu, vsemogo¢nem
Stvarniku in Ocetu vseh, najvi§jem in edinem Zakonodajalcu.«

Zdruzeni narodi in zahodne oblasti razglasajo laznive, izkri-
vljene resnice, da bi »vsemu svetovnemu prebivalstvu dali prosto
pot do spolnih uzitkov ter moznost za samostojno odlocitev ne
glede na svojo spolno istovetnost. Kulturo hocejo spremeniti, da bi
vzpostavili spolno neopredeljeno druzbo. Trudijo se, da bi ¢love-
$tvo tako rekoc¢ osvobodili ne samo Boga, ki ga je ustvaril, ampak
tudi moza in Zene, oceta in matere, zakonca, zakona in druzine.
Tako bo prislo do nove in svetovne kulture, ki bo v imenu svo-
bode posameznikovega samodrstva slavila izbire, ki vodijo v smrt
moza in Zene, v odstranitev ocetovstva in materinstva, v unicenje
¢lovestva.«* Izmisljajo si politi¢no-pravne izkrivljenosti, da bi za-
dovoljili lastne interese, sebi¢ne Zelje in nacrte ter unicili druzbe,
ki jih imajo za nazadnjaske. Te nove t. i. »drzavljanske« pravice
imajo dve skrajnosti: pravico do smrti in pravico do nerojenosti.
Med obema se umescajo pravice do splava, genetskih manipulacij,



8 Kardinal Robert Sarah

pravica do otroka, skrcenega na stvar in predmet. Obstaja tudi
pravica do zasramovanja in onecascanja.

Ko gledamo in preucujemo svet ter njegovo voljo po emanci-
paciji in samostojnosti z ozirom na Boga, prav ugotavljamo, da se
odslej v imenu sprevrzenosti zmedene svobode srecujemo s $e ne
videnim poskusom v zgodovini ¢lovestva: uniciti clovestvo, uniciti
zmoznost, ki jo ima ¢lovek po naravi, to je sposobnost za ljubezen.
To unicenje na koncu zadane na zavracanje spoznavanja Bozjega
nacrta o ¢loveku, na unicenje ¢loveskega telesa z nepopravljivim
unicenjem njegove genetske neokrnjenosti. Gre za najhujSo dra-
mo v zgodovini ¢lovestva. Prispeli smo na vrh zahodnega upora
proti Bogu in proti ¢loveski osebi. Ko Bog pravi: »Ne ubijaj«, in ta
zapoved je absolutna, zahodne drzave legalno dovoljujejo ubijanje
in zahtevajo, da je pravica do splava razgladena na svetovni ravni.
Ko Bog pravi: »Zaradi tega bo moz zapustil oceta in mater in se
pridruzil svoji Zeni in bosta oba eno meso« (1 Mz 2,24); »Kar je
torej Bog zdruzil, tega naj clovek ne loc¢i« (Mt 19,6), Zahod naredi
ravno nasprotno od tega, kar Bog doloca, in sprejema zakone za
locitev. Vsaj petnajst evropskih drzav je sprejelo zakone, ki pri-
znavajo istospolno poroko. Lista temeljnih ¢lovekovih pravic v
EU (2012) prepoveduje diskriminacijo zaradi spolne usmerjenosti.
Sad te prepovedi je »zakon za vse«. Zahodne drzave s kulturnimi,
politi¢nimi in z zakonskimi dejanji bijejo odprt boj z Bogom, zani-
kajo kr§¢anske korenine in dedis¢ino ter napadajo Zivljenje, zakon,
druzino, moza in zeno v njunem obstoju in poklicanosti. Pravice
do splava, istospolne poroke, evtanazije ali pomoci pri samomoru
se spuscajo v divji boj in upor zahodnih voditeljev proti Bogu in
¢lovestvu. Zahod si nehote izbira evtanazijo in tvega, da bo propadel
zaradi svojega spopada, upora proti Bogu. Celo v katoliski Cerkvi
izhajajo bogoskrunske $kandalozne predrznosti. Ko Bog razglasi
enost in nerazveznost zakona in zahteva zvestobo v medsebojnem
in dokon¢nem podarjanju zakoncev, se zdi, da Cerkev dopusca in
spremlja locitev in celo v svojih uradnih dokumentih omenja izraze
kot »ponovno poroceni loéeni« ali »lo¢eni in civilno ne ponovno
poroceni, ki so v nasprotju s kr§¢ansko vero. Usmiljenje je dejanje
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resnice in pomeni kazati na Kristusov nauk, ki vabi k radikalnemu
spreobrnjenju in zvestobi najprej do Njega, potem do nas samih
ter naposled do nasih zakonceyv, torej k ljubezni do konca (Jn 13,1;
»Skupnost Notre-Dame de 1> Alliance«). Marguerite Peeters pise, da
se toliksen upor proti Bogu $e nikoli ni §iril po svetu. Duhovna kriza
Evrope sama po sebi rojeva globoko krizo in antropolosko rusilno
mo¢, od katere se ¢lovestvo morda ne bi moglo pobrati. Naértno
rusenje druZine se razglada v imenu demokrati¢nih vrednost, od-
vrnjenih od svojega prvotnega pomena. Nekateri Zelijo pod krinko
boja proti diskriminaciji zabrisati razlicnost spolov znotraj zakona
ter spodbujati druzinske vzorce, v katerih zakonska ljubezen in
posredovanje Zivljenja postajata razdruzljiva elementa. Toda jasna
analiza pogumnih opozoril Benedikta XVI. nas spominjajo, da »se
evropska istovetnost kaze v zakonu in druzini ter Evropa ne bi bila
ve¢ Evropa, ¢e bi druzina, osnovna celica druzbenega organizma,
izginila in se popolnoma spremenila«. Benedikt XVI. dodaja: » Temu
nezasliS$ano nasprotuje zahteva istospolnih Zivljenjskih skupnosti, ki
protislovno terjajo pravno obliko, ki naj bo bolj ali manj izenacena
z zakonom. S to teZnjo stopamo iz celotne moralne zgodovine ¢lo-
vestva, ki je pri vsej razli¢nosti pravnih oblik zakonske skupnosti
vendarle vedno vedelo, da je zakon po svojem bistvu posebna sku-
pnost moza in Zene, ki se odpira otrokom in s tem druzini. Tu ne
gre za diskriminiranje, ampak za vprasanje, kaj je clovek kot moz in
zena in kako je mogoce pravilno oblikovati skupnost moza in Zene.
Ce se njuna skupnost po eni strani vedno bolj lo¢uje od pravnih
oblik in ¢e imajo po drugi strani istospolno skupnost vedno bolj za
enako z zakonom, smo pred razkrojem podobe o ¢loveku, katere
posledice morejo biti skrajno hude.«’ V imenu konstruktivizma, ki
ga navdihuje resni¢no sovrastvo do c¢loveske narave, se namerava
oblikovati moskost in zenskost za razglasanje spolne enakosti po
vsem svetu. Velike Zrtve te nihilisticne politike so najprej zene, od-
vrnjene od svoje poklicanosti za materinstvo, ter otroci, umorjeni,
$e preden so prisli na svet.

Ni dolgo od tega, ko je Hillary Clinton od ZdruZzenih narodov
zahtevala, da se pravica do splava razglasi na svetovni ravni. Ko
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parlament odobri prekinitev nose¢nosti in dovoli, da se otroka
odstrani pred rojstvom, povzro¢i hudo nasilje do nedolznega
¢loveskega bitja brez moznosti za samoobrambo. Parlamenti, ki
odobravajo in razglasajo tak$ne zakone, se morajo zavedati, da
presegajo svoje pristojnosti in stopajo v ociten konflikt z Bozjo
postavo in naravnim zakonom. Vidite sprevrzenost, ki prezi na
pravo. Kako lahko ¢lovesko bitje skr¢imo na predmet, s katerim
se lahko razpolaga vse do unicenja. Clovesko bitje je treba sprejeti
in spostovati. Ni predmet zakonov. Zahodne oblasti so revnim
drzavam Ze ukazale, da uveljavijo pravico do splava in homose-
ksualnosti kot pogoj za katero koli pomo¢ pri razvoju. Drzava, ki
jo je ta kriminalna diktatura najbolj prizadela, je Vietnam: milijon
Seststo tiso¢ splavov na leto.

Tako se pravo popaci. Tudi medicina je sprevrzena, ker name-
sto da bi skusala ozdravljati, izboljSevati zdravje, blaziti trpljenje,
soglasa s sluzenjem smrti tako pred kot po rojstvu. Med razpravo
o evtanaziji otrok v Belgiji leta 2014 je bilo odloceno: zakon je bil
sprejet brez tezav. Bilo je samo nekaj protestov, ceprav je pri tem
v igri prihodnost ¢loveka.

Glede druzine in zakona obstaja ne samo Zelja, da bi razgnali,
ampak tudi in predvsem unicili namen zakona, razkrojili in popacili
druzinsko celico. Ideologija spola (gender) in njene vplivne skupine
(lobiji) se pri tem z ogromnimi finan¢nimi in medijskimi sredstvi
zagrizeno trudijo. Cerkev je v presenetljivi situaciji. Visoki cerkveni
dostojanstveniki iz predvsem zelo bogatih drzav se zavzemajo za
spremembe pri krs¢anski morali, kar zadeva lo¢ene in ponovno
porocene ter druge problemati¢ne druzinske okolis¢ine. Ti varuhi
vere vendar ne bi smeli izgubiti izpred o¢i, da je temeljni problem,
ki se postavlja z zapostavljanjem obeh namenov zakona, problem
naravne nravi. Moz in Zena sta po naravi poklicana, da se dokon¢-
no in nelocljivo zdruzita, pricujeta drug drugemu o ljubezni, se
podpirata v ubranem dopolnjevanju in se jima rojevajo otroci. Bl
Pavel VI. je z velikim razumevanjem in popolno zvestobo cerkve-
nemu nauku hotel zlasti z okroznico Humanae vitae pod¢rtati dva
nelocljiva vidika zakonskega dejanja: zdruzitev in roditev. Bl. Pavel
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VI. pise: »Ta nauk, ki ga je cerkveno uciteljstvo veckrat razlozilo,
temelji na nelocljivi povezanosti dvojnega namena zakonskega de-
janja: zdruzitve in roditve. To povezavo je dolocil Bog in je ¢lovek
ne sme svojevoljno pretrgati. Po svoji notranji naravi zakonsko
dejanje namre¢ zakonca hkrati globoko zdruzuje in ju usposablja
za porajanje novih Zzivljenj po zakonih, zapisanih v mosko in zen-
sko naravo. Ce se torej upostevata oba bistvena namena, namre¢
zdruzitve in roditve, ima tudi zakonska zdruzitev celovit pomen
medsebojne in resni¢ne ljubezni ter svojo naravnanost k vzvisenemu
poslanstvu starsevstva, h ¢emur je ¢lovek poklican. Mislimo, da so
ljudje nasega ¢asa posebej zmozni razumeti, kako se ta nauk sklada
s ¢lovesko pametjo« (Humanae vitae, $t. 12). Gospod je to naravno
danost povzdignil v dostojanstvo zakramenta. Cerkev bi morala
pred oblastmi, ki trenutno pretresajo druzino, najti poslanstvo,
da je edina sposobna resiti ¢lovesko spolnost ter naravno pravilo
zakona in druzine. Ne gre samo za reSevanje kr$¢anske morale:
potrebno je resiti in zavarovati naravno nrav. Rediti in zavarovati
je potrebno clovestvo.

Katoliski dostojanstveniki in kr§¢anski laiki bi se morali tesno
povezati in zavrniti sodelovanje pri rudenju naravne nravi. Pojavili
so se veliki odkloni, ko so nekateri prelati ali katoliski izobrazenci
zaceli govoriti in pisati: »Zeleno lu¢ splavu, za istospolne poroke,
za evtanazijo.« Toda od tistega trenutka, ko katolicani zapustijo
Jezusov nauk in uciteljstvo Cerkve, sodelujejo pri rusenju narav-
nega reda zakona in druzine. Vse ¢lovestvo je razklano zaradi tega
izdajstva duhovicine.

Postavil vam bom klju¢no vprasanje. Ali je uciteljstvo Cerkve
pristojno za preverjanje naravne morale? Potrebno bi bilo, da se
Cerkev vrne k Humanae vitae bl. Pavla VI. kakor tudi k u¢enju sv.
Janeza Pavla II. in Benedikta X V1. o klju¢nih vprasanjih za clovestvo.
Papez FranciSek ostaja v brazdi svojih predhodnikov vsakokrat, ko
poudari sovpadanje evangelija ljubezni in evangelija veselja. Mo¢no
in brez vsakega dvoumja bo potrebno utrditi uciteljsko tezo vsega
tega ucenja, izpostaviti medsebojno povezanost in zavarovati za-
klad pred plenilci sveta brez Boga. Bog ali ni¢ mirno in spostljivo
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obravnava vsa ta vprasanja z jasnostjo in odlo¢nostjo, kot zahteva
radikalna zvestoba evangeliju in uditeljstvu Cerkve. Globoko me
je ganilo pismo Benedikta XVI., v katerem piSe: »Knjigo Bog ali
ni¢ sem prebral z velikim duhovnim pridom, veseljem in hvale-
znostjo. Zahvaljujem se Vam za pogum, da ste jasno obravnavali
ideologijo spola.« Tudi vam zelim veliko duhovno korist, ko boste
s pozornostjo in dobrohotnim srcem brali Bog ali nic.

Opombe

! Ta naslov ni slogan. Bog se tako poimenuje. »Vsi narodi so kakor ni¢ pred njim, manj
kakor ni¢ in zmedo mu pomenijo« (Iz 40,17; prim. Iz 45,14.22; Iz 46,9; 2 Sam 7,22; 5
Mz 10,17). »Mar ne jaz, Gospod, saj razen mene ni Boga, pravi¢nega Boga in resitelja ni
poleg mene ... Jaz sem Bog in drugega ni. Meni se bo upogibalo vsako koleno, prisegal
vsak jezik« (Iz 45,21-23).

2 Prim. Marguerite Peeters, Le citoyen et la personne, Dialoge Dynamics 2004, 12.

? Joseph Kardinal Ratzinger — papeZ Benedikt XV1., Werte in Zeiten des Umbruchs. Die
Herausforderungen der Zukunft bestehen, Herder, Freiburg 2005, 86-87.
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MSGR. JEAN-PIERRE BATUT

Odpuscanje. Cena usmiljenja

Clovek je gresnik. Potrebuje Bozje odpuicanje. Prejme ga v
Kristusu: to je prvi del skrivnosti odreSenja. Drugi del priteka iz
njega, kakor pri zapovedi ljubezni, ki ji je podoben: »Preljubi, ce
nas je Bog tako vzljubil, smo se tudi mi dolzni ljubiti med seboj«
(Jn 4,11). Ce nam je Bog toliko odpustil, moramo tudi mi odpuscati
ter soditi svoje odpuscanje zgolj po njegovi ljubezni.

Prilika o »sluzabniku, ki ni maral odpustiti« iz osemnajstega
poglavja Matejevega evangelija, ni samo slikovit odgovor na Petrovo
vprasanje: »Kolikokrat naj odpustim svojemu bratu?« (Mt 18,21).
Prilika je odmev na molitev ocenasa, ki ga Jezus posreduje v Sestem
poglavju in Se posebej na prosnjo v dvanajsti vrstici: »Odpusti
nam nase dolge, kakor smo tudi mi odpustili svojim dolznikom.«
Torej smo vnaprej obvesceni, kakor je moral biti apostol Peter: »Ce
namre¢ odpustite ljudem njihove prestopke, bo tudi vas nebeski
O¢e vam odpustil. Ce pa ljudem ne odpustite, tudi vag Oce ne bo
odpustil vasih prestopkov« (Mt 6,14-15); »S kakr$no sodbo namrec
sodite, s tak$no boste sojeni, in s kakrsno mero merite, s taksno se
vam bo merilo« (Mt 7,2).

Priznajmo, da primerjanje nasega in BoZjega odpuscanja vzbuja
v nas nelagodje. Ce slednje priteka od prvega, potem smo v pre-
cej slabem polozaju! Ce Bog, nag Oce, podreja odpus¢anje nasih
grehov tako, kakor mi odpus¢amo grehe bratov, kak$na nevarnost
visi nad nami, ki tako stiskavo odpus¢amo - ali bolje: menimo,
da za odpuscanje iz »vsega njegovega srca« ne zadostuje vedno,
da ga Zelimo ...

Msgr. Jean-Pierre Batut je skof v mestu Blois v Franciji in je lan francoskega urednistva

mednarodne katoliske revije Communio. Clanek Le pardon. Le prix de la miséricorde je
prevedel Janez Ferkolj.
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Toda poglejmo poblize. Ce bi bilo najprej samo nase odpu-
$¢anje, bi se imeli ¢esa ustrasiti. Danasnja prilika pa nas uci, da
odpuscanje na zacetku ni nase, temve¢ Bozje. Prosnjo v ocenasu
»odpusti nam nase dolge, kakor tudi mi odpus¢amo svojim dol-
znikom« lahko osvetlimo z drugim stavkom iz prilike: »Ali nisi
bil tudi ti dolzan usmiliti se svojega sluzabnika, kakor sem se jaz
usmilil tebe?« (Mt 18,33). To vprasanje iz prilike o sluzabniku,
ki ni maral odpustiti, napravi resni¢no razlago ocenasa. Ljudstvo
tistih, ki molijo ocenas, je ljudstvo spravljenih z Bogom. Preden je
usmiljenje zahteva, je za nas izkustvo. Zapoved odpuscanja nasih
grehov zanje ni tako korenito, ker se zavedajo, da so jim odpusceni
grehi in so poslanci Boga, z nalogo, da tudi sami odpus¢ajo.

Ali jih to potem postavi v udobnejse okolis¢ine? Ja in ne. Ja,
kajti prejeto odpuscanje ne samo vzbudi hvaleznost, ampak jih tudi
usposablja za lastno odpuscanje. To vidimo potem, ko po sporu nag
nasprotnik zatisne oci pri tozbah zoper nas; to dozivimo predvsem
pri zakramentu sprave, pri katerem Bog ne samo izbrise preteklost,
ampak prenovi s svojo milostjo ter poZivi nase mociza prihodnost.

Nase okolis¢ine pa niso udobnejse v smislu, da prejeto od-
puscanje postane porostvo za podarjanje odpuscanja. Ker nam je
Bog odpustil, smo naposled v moci tega odpuscanja postavljeni k
dejanju vere ne samo zase, ampak preko nas tudi za druge. Izroc¢eno
je v nase roke: »Ali nisi bil tudi ti dolzan ...?« Na koncu gre e
za Bozjo Cast in »slavo«: ¢e potem, ko mi je bilo odpusceno, tudi
sam ne odpuscam, dajem negativno podobo ne le o sebi, ampak o
Njem, ki mi je odpustil in ¢igar odpuscanje bi moralo spremeniti
moje srce.

Prav taksen je nauk prilike: »kralj« skli¢e svoje radodarne slu-
zabnike na letno predlozitev racunov. Ti sluzabniki so upravitelji,
da poberejo dajatve za kraljeve zadeve in njihov zasluzek, tako kot
pri cestninarjih v Jezusovem casu, sestoji od pridrzanja deleza iz
dobicka od rezultata pri pobiranju. Pomembnost teh podrobnosti se
kaze pri kralju: zaveda se, da bi s tem, ko bi zadrzeval dolg svojega
sluzabnika, teza poplacila na koncu padla na njegovo imetje. Zato
ne izsiljuje, ampak zaproseni odlog zamenja s preprosto popolno
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odpravo dolga: iz usmiljenja do sluzabnika se je odrekel zaporu
za zamudne dolznike: iz ljubezni do svojih stvari se sedaj odpove
terjanju svojega dolga. Ko oskrbnik pride iz kraljeve palace, njego-
vega dolga ni ve¢. Kralj je njegovo tezo prevzel nase, nalozil nase
velikanski, nepovracljivi izpad zasluzka.

Cena usmiljenja

Brez tezav si predstavljamo osuplega sluzabnika, zbeganega
ob tak$ni radodarnosti ... Narobe! Komaj je prisel od svojega go-
spodarja, sreca enega svojih dolznikov, ki mu je bil dolzan sme$no
nizko vsoto.

Dvojen je greh sluzabnika, ki ni maral odpustiti: odpuscanja ni
znal sprejeti kot dejanja usmiljenja, pri ¢emer $e sam ni znal zajeti
sposobnosti za odpuscanje. Toda s tem je onecastil svojega ucitelja,
ki se mu je izkazal usmiljenega, da bi se tako njegovo usmiljenje
preneslo na mnoge druge, odvisne od sluzabnika.

Celoten obseg tega ucenja merimo, ko pomislimo, da osemnaj-
sto poglavje evangelista Mateja, ki se imenuje »cerkveni nagovorx,
posebej obravnava vprasanje povezanosti med kristjani. Ko Peter
zastavi vprasanje: »Kolikokrat naj odpustim svojemu bratu?«, ima v
mislih brata v natan¢nem pomenu besede: kolikokrat naj odpustim
drugemu udu Cerkve, svojemu bratu v Kristusu? Ko Jezus odgovori
na to vprasanje, ne pokaze samo, kako brezmejno je merilo odpu-
$¢anja pri gre$nikih, ki jim je odpusceno, ampak da je Bozja slava,
sloves Boga med ljudmi, odvisna od nacina, kako se bo izvrsilo
odpuscanje. »Tako naj vasa lu¢ sveti pred ljudmi, da bodo videli
va$a dobra dela in slavili vasega Oceta, ki je v nebesih« (Mt 5,16).

Zivimo v ¢asu, ko odsotnost ljubezni in usmiljenja prepogosto
oznacuje medsebojno vedenje kristjanov. Spomnimo se dneva, ko
je Gospod opominjal: »Po tem bodo vsi spoznali, da ste moji u¢en-
ci, ¢e boste med seboj imeli ljubezen« (Jn 13,35). Prosimo Boga,
nasega Oceta, za milost, da zaradi pomanjkanja nase ljubezni in
usmiljenja, ne bi jemali sijaja slavi njegovega imena.
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Br. FRANCESCO BONIFACIO

Gospodova molitev ocena$

Po znamenju kriza je prva molitev, ki jo moramo preuciti,
molitev ocenas. Pozorno poglejmo predvsem njeno dragocenost.
Odli¢nost in dragocenost neke stvari se vidi takoj: po tem, kako je
narejena, po objektu, ki ga predstavlja, po tistem, ki jo je ustvaril,
in tudi po njenem namenu. Odli¢nost umetniske slike se prepozna
po slikarju, po sceni, ki jo predstavlja in po barvah. Kar zadeva
molitev ocena$, takoj vemo, da je ta molitev dovr§eno narejena,
saj ¢e navedemo njenega avtorja, je to sam Jezus Kristus, ki jo je
ucil ob dveh priloznostih.

Po svojem odmevnem govoru na gori, ko je Jezus posredoval
Stevilne dragocene nauke, je presel na govor o molitvi. Farizeji,
pravi Jezus, opravljajo molitve stoje in glasno, v sinagogah in na
krizi§¢ih. Ne posnemajte jih, kajti va§ nebeski Oce ve, kaj potre-
bujete, $e preden ga prosite. Kar zadeva vas, boste molili takole:
Oce nas, ki si v nebesih ... in tako napre;j.

Drugi dan, ko je bil v pokrajini onkraj reke Jordan, je Odresenik
$el na samoten kraj, da bi tam molil. Ucenci, ki so ostali sami, so
ga obc¢udovali v njegovi pokon¢ni molitveni drzi, z dvignjenimi
rokami in o¢mi uprtimi v nebo. Ko je nehal moliti, se mu pribli-
za eden izmed ucencev ter mu rece: »Gospod, nauci nas moliti,
kakor je Janez naucil moliti svoje ucence.« Jezus jih uslisi in jim
rece: »Ko vi molite, recite tako: Oce na$, posveceno bodi tvoje ime,

Bl. Francesco Giovanni Bonifacio (1912-1946). Rodil se je 7. septembra 1912 v Piranu.
Krscen je bil 15. septembra 1912 v cerkvi sv. Jurija v Piranu. Duhovnisko posvelenje je prejel
27. decembra 1936 v stolnici sv. Justa v Trstu. Iz sovrastva do vere je bil umorjen v Krasici
11. septembra 1946. Za blazenega je bil razglasen 4. novembra 2008 v Trstu. — Obsirnejsi
zZivljenjepis v: France M. Dolinar, Vi ste lu¢ sveta. Sveti na Slovenskem, DruZina, Ljiubljana
2017, 97-110: »Kdor nima poguma umreti za svojo vero, je ni vreden«. - Razlago Gospodove
molitve je iz italijans¢ine prevedel Igor Luzar, postulator bl. Alojzija Grozdeta.
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pridi tvoje kraljestvo.« Zatorej je zgodovinsko gotovo dejstvo, da
jih je Jezus osebno vsaj dvakrat ucil molitve o¢enas in upraviceno
imamo to molitev za Bozje delo. Zato jo imenujemo nedeljska ali
Gospodova molitev.

Kakor bi bila to brez dvoma dragocena molitev, ¢e bi jo sesta-
vila Bozja Mati Marija ali angeli in svetniki v nebesih, toliko bolj
je ocenas gotovo dragocena molitev, ker je prvikrat privrela iz srca
in iz ust samega Jezusa Kristusa. Pobozni krdcanski verniki so na
mestu, Kjer je Jezus ucil molitev ocenas, postavili kapelo. Spredaj je
stebriSce, nad katerim je postavljenih 32 zidanih plo$¢ in na katerih
je zapisan ocenas$ v 32 jezikih. Kako veliko spostovanje moramo
imeti do te molitve in s kako zaupno vero jo moramo moliti. Z njo
se v svojih prosnjah obra¢amo na Boga.

Glede na to, kako je ta molitev sestavljena, je molitev ocenas
tudi po svojem objektu dovrsena molitev. V nekaj besedah obsega
vse, kar moramo upati in prositi Boga. Ocena$ obsega vse, kar si
kristjan Zeli v odnosu do Boga, kateremu izkazuje slavo: in sicer
v odnosu do bliznjega in samega sebe, ko prosi za blagor na dusi
in telesu ter za to, da bi bil obvarovan vsega slabega v sedanjem
in prihodnjem Zivljenju. Ocena$ obsega v nekaj besedah sedem
prosenj, ki se jih z lahkoto nau¢imo, jih ponavljamo na pamet
in jih pogosto molimo. Ocenas imamo tudi v svoji kratkosti za
popolno molitev.

Ocenas je odli¢na molitev po svoji obliki in ¢udoviti zgradbi.
Sv. Tomaz Akvinski uci: prva stvar, ki si jo brez dvoma lahko zelimo
in ho¢emo ob koncu zivljenja, je sam Bog. Nasega cilja si Zelimo,
ker upamo na Bozjo slavo in tako molimo v ocenasu: posveceno
bodi tvoje ime, ker ho¢emo biti delezni njegove slave, zato tudi
molimo: pridi tvoje kraljestvo.

Po nasem poslednjem cilju, biti v nebeski slavi, je logi¢no, da
si moramo Zeleti primernih sredstev, ki pa so dveh vrst.

Pozitivna, ki nas vodijo k spostovanju Bozjih zapovedi, zato
prosimo: zgodi se tvoja volja, daj nam danes na$ vsakdanji kruh.
Negativna, naj odstranimo ovire, kot so greh, zato prosimo: odpusti
nam nase dolge. Lahko so skusnjave: ne vpelji nas v sku$njavo;
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grehi tega Zivljenja: redi nas hudega. Ze bezni pregled ocenasa nas
navda z obéudovanjem neskon¢ne modrosti njenega avtorja. Ce je
ocenas tako odli¢na molitev, bi jo morali vsi kristjani gotovo zelo
spostovati ter jo pogosto in pobozno moliti.

Zal pa so med kristjani tudi taki, ki se zaradi lastne nemarnosti
ali pa malomarnosti starSev niso naucili te molitve ali so jo pozabili.
Bodo znali prepoznati dolznost, da jo molijo in kar morajo prositi?
Tezko.

Zatorej se morajo kristjani najprej na pamet nauciti ocenas,
&e ga $e ne znajo. Ce ga znajo moliti, pa je potrebno videti, ali ga
molijo tako, kot ga uci katekizem. Kon¢no pa ga molimé zbrano
in pobozno, ¢e hocemo, da bo nasa molitev postala v§e¢ Bozjemu
Srcu in jo bo uslisal.

Absalom je zaradi velikega greha padel v nemilost svojega oceta
Davida, ki ga je obsodil na bivanje dale¢, v tuji dezeli. Absalomov
tesni prijatelj Joab je razmisljal, kako pomiriti Davida, da bi ta
Absaloma poklical nazaj iz izgnanstva. H kralju je poslal neko
zeno z imenom Tekna, da bi izprosila milost Absalomu. Zato jo je
natan¢no naucil besed, ki jih je morala povedati. Ko je Zena kon¢no
vse to povedala Davidu, jo je vpragal: »Ali ti ni v tej zadevi morda
pomagal Joab?« »Joab mi je pomagal mu je odgovorila Zena. Tvoj
sluzabnik me ni samo poslal, temve¢ mi je celo natan¢no povedal
besede, ki sem jih morala povedati.« David je pripomnil: »Sedaj
sem pomirjen in bom naredil vse, kar si prosila.«

Koliko bolj bo Bog uslisal nase molitve, kadar ga bomo prosili
v molitvi o¢enasa, se pravi, z istimi besedami njegovega ljubljenega
Sina. Zato naj bo nasemu srcu ljuba Gospodova molitev. (16. maj
1942).

Oce nas nebeski
Pravijo, da je v Pekingu na Kitajskem zvon, ki tehta 45 ton.

Zvon je od zunaj in znotraj ves prekrit z listi¢i in na vsakem listicu
je molitev. Pekinzani verujejo, da kadar udarijo po zvonu, njegov
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zvok odnese bozanstvu molitev, ki je natisnjena na listku. Kadar
zelijo moliti, placajo s kovancem, zvon zazvoni in molitev je oprav-
ljena. Kako velika nevednost!

Nasprotno pa obstaja pravi zvon molitve, ki se imenuje oce-
nas. Kajti kot smo lahko videli, ocenas vsebuje vse, kar si zelimo
in upamo od Boga. Da se o tej resnici lahko prepricamo, bomo
nocoj priceli s studijem posameznih delov ocenasa.

Ocenas je sestavljen iz uvoda, sedmih prosenj, od katerih
se tri nanasajo na Boga, $tiri pa se nanasajo na nas in zakljucek.
Uvod so besede: Oce nas, ki si v nebesih. To je neke vrste uvodni
pozdrav, ki nas ga je naucil Jezus, kako naj se obra¢camo k Bogu v
svojih pros$njah. Verski nauk nas opominja, kako zelo pomemben
je ta uvod, kajti vsebuje velike skrivnosti in nas spodbuja, da se z
najvecjim zaupanjem obracamo na Boga kot na Oceta.

Kaksen pomen imajo te besede? Jezus nas je ucil klicati Boga
z imenom Oce zaradi odnosa, ki ga ima Bog z nami. Bog je nas
Oce v redu narave, kajti ustvaril nas je po svoji podobi in nam pri
tem podaril razum, spomin ter voljo. Pa tudi zato, da nas Bozja
previdnost ohranja in vodi.

Bog je nas Oce tudi v redu milosti, kajti pred vsemi drugimi
nas je odredil in odkupil suznosti greha s krvjo edinorojenega Sina
Jezusa Kristusa. Z naklonjenostjo nas je po svetem krstu posinovil
kot svoje otroke in nas napravil za dedice ter sodedice svojega Sina
Jezusa Kristusa. Veliko ljubezen nam je skazal nebeski Oce z Zeljo,
ne samo, da bi se imenovali njegovi otroci, ampak da v resnici
taki tudi smo. Kot Bozji otroci moramo sedaj spostovati, ljubiti in
ubogati Boga, nasega nebeskega Oceta.

Jezus nas je potem naucil, da ne recemo Oce moj, ampak Oce
nas. Kajti glede na to, da smo vsi sinovi istega nebeskega Oceta,
se moramo medsebojno ljubiti kot bratje, Ziveti kot bratje v miru
in slogi ter moliti drug za drugega. Ce molimo drug za drugega,
postanejo nase molitve bolj u¢inkovite, kakor uéi sv. Ambroz. Ce
vedno molite samo zase, potem molite samo zase, e pa molite za
vse, bodo tudi drugi molili za vas, ker ste vsi vkljuceni v molitev.
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Konc¢no, zakaj nas je Jezus naucil moliti Oce nas, ki si v nebesih?
Nebesa so kraj, ki na poseben nacin odsevajo njegovo velicastvo
in slavo. V o¢enasu se nau¢imo povzdigovati svoje misli dale¢ nad
vse ustvarjene stvari. In sicer zato, da bi hrepeneli po nebeskih
stvareh, kakor nas vabi apostol: iS¢ite tisto, kar je zgoraj, ne to,
kar je na zemlji. In kon¢no se spomnimo, da smo tukaj na zemlji
samo romarji in da je nasa domovina v nebesih, kjer so Ze angeli
in svetniki, ki hvalijo Boga.

Potem, ko smo se v prvi pro$nji obrnili na nasega Oceta, ki je
v nebesih, nas Jezus uci, kako naj se v sedmih prosnjah, od katerih
je prva posveceno bodi tvoje ime, obrnemo k Ocetu. Te besede
imajo bolj kot kak$na molitev znacaj Zelje, hotenja. Pri tem moramo
poudariti, da se Bozje ime nanasa na osebo, na BoZjo popolnost.
Ko prosimo Oceta, naj bo posveceno njegovo ime, si Zelimo, da
bi mu vse njegovo stvarstvo izkazovalo slavo, ki mu pripada. To
pomeni, da bi ga vsi ljudje spoznavali, ¢astili, slavili, povelic¢evali,
ljubili in mu sluzili na zemlji, kakor ga spoznavajo, blagoslavljajo,
castijo ter mu sluzijo angeli in svetniki v nebesih.

Kako naj v dejanju posvecujemo Bozje ime? Najprej navedimo
negativni vidik: tako, da se vzdrzimo vseh tistih dejanj, s katerimi
zalimo Boga in se oddaljujemo od njega, Se posebej preklinjanja,
ki naravnost nasprotuje casti, katero smo mu dolzni izkazovati.
Potem pa pozitivni vidik: najprej, da mi sami poveli¢ujemo in
hvalimo BoZje ime ter da si prizadevamo, da bi tudi ostali ljudje
posvecevali Bozje ime.

V molitvi o¢ena$ ne pravimo, da bi samo mi posvecevali njegovo
ime, temve¢ da bi tudi ostali posvecevali njegovo ime. Sicer pa se
sin, ki ljubi svojega oceta, ne zadovolji samo s tem, da ga spostuje,
temvec si Zeli, da bi ga spostovali tudi drugi. Poznamo tri skupine
ljudi, ki ne posvecujejo Bozjega imena, kakor bi bilo treba: 1. Ne-
verniki oziroma tisti, ki ne poznajo $e dovolj nase vere in castijo
lazna bozanstva. 2. Bozjega imena ne posvecujejo, kakor bi morali,
heretiki. To naj bi bili tisti, ki so sicer prejeli krst, vendar ne veru-
jejo v verske resnice, ki jih uci katoliska Cerkev, zato ne pripadajo
njenemu obcestvu. Zanje prosimo, da bi se vrnili v pravo Cerkev, da
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bi tako bila zopet ena ¢reda pod vodstvom Pastirja. 3. Tudi gresni
kristjani, ki so se prepustili grehu in slabim razvadam, ne posvecujejo
Bozjega imena, kakor bi ga morali, in s tem onecascajo vero, ki jo
izpovedujejo. To so bogokletniki in skrunilci Gospodovega dne. Z
besedami »posveceno bodi tvoje ime« molimo zanje, da bi jih mo¢
milosti nagnila, da bi $li sami vase in se spreobrnili.

Da pa bi bila nasa molitev Se bolj rodovitna, je nujna uskladitev
nasih besed in dejanj. Vedno moramo dajati dober zgled, da ne bi
prislo do pohujsanja, pri tem pa opominjati in popravljati tiste, ki
s slabimi zgledi ne posvecujejo BoZjega imena.

Nekega dne je sv. Francisek Asiski s seboj vzel enega izmed svojih
sobratov in mu rekel: pojdiva pridigat. Potem ko sta obhodila mesto,
sta se vrnila nazaj v samostan. Zacudeni sobrat kasneje vprasa sv.
Franciska: »Oce Francisek, in pridiga, kdaj jo bova imela? ... »Sva
jo Ze imela,« mu odvrne sv. FranciSek, »z najino osebno drzo, ko
sva hodila skozi mesto!«

Posvecujmo Gospodovo ime tudi s pridigo nasega osebnega
zgleda in Zivljenja. (18. maj 1942)

Pridi k nam tvoje kraljestvo. Zgodi se tvoja volja.

Potem, ko smo v prvi prosnji molili za Bozjo slavo, v drugi
prosnji prosimo, da bi bili delezni Bozje slave: pridi k nam tvoje
kraljestvo. Sveta zgodovina nas uci, da lahko Bozje kraljestvo ra-
zumemo na tri nacine: kot kraljestvo narave, milosti in slave.

Jasno je, da z molitvijo o¢enasa ne prosimo Boga, da bi imeli
delez Bozjega kraljestva po naravi, kot pripada njemu kot Stvar-
niku in gospodarju vsega. Poleg Bozjega kraljestva po naravi ima
Bog tudi pravico do kraljestva milosti. Najprej v nas samih, kajti
Bozje kraljestvo v nas je kraljestvo resnice, miru in veselja v Svetem
Duhu. Za to Bozje kraljestvo v nas prosimo Boga v drugi prosnji:
Pridi k nam tvoje kraljestvo. Prosimo ga, da bi kot kralj kraljeval v
nasih dusah in srcih z Bozjo milostjo. Kraljuj nad nadim razumom
z vero, nad naso voljo z upanjem. Ljubezen naj vlada nad nasimi
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¢ustvi, da ne bi storili, Zeleli ali mislili karkoli, kar ne bi ugajalo
Bogu ali Bozjim zakonom.

Toda temu kraljestvu se zoperstavlja kraljestvo hudic¢a in greha,
ki mora biti uniceno v srcu vseh kristjanov. Vendar ne zadostuje, da
je kraljestvo milosti samo v nasih srcih. Po sveti katoliski Cerkvi,
katero je ustanovil Jezus Kristus kot kraljestvo, se mora razsiriti
po vsem svetu. Z besedami: pridi k nam tvoje kraljestvo prosimo,
da bi se Cerkev vedno bolj irila po vsem svetu v odredenje ljudi.
Tudi ga prosimo, da bi postali zvesti sluzabniki Cerkve. Prosimo
ga tudi za tiste, ki so oddaljeni od Njega, in za nezveste vernike ter
razkolnike, da bi se vrnili v materinsko okrilje Cerkve.

Bozje kraljestvo prepoznavamo tudi kot kraljestvo milosti, to
so nebesa. Jezus je rekel, da se bo kraljestvo v vsem sijaju razodelo
iz obli¢ja v obli¢je kot nagrada svojim vernim ter se bo uzivalo
v vsej polnosti, Se posebej ob vesoljni sodbi. To kraljestvo slave,
podobno ¢isti dusi, se bo zacelo takoj po smrti, kakor tudi dusa in
telo po vesoljni sodbi. V drugi prosnji o¢enasa prav tako molimo
za kraljestvo slave in pri tem izraZzamo vse svoje Zelje, da bi dosegli
nebesa, kjer bomo z Bogom kraljevali v polnosti slave in vecne srece.

Ko pravimo: pridi tvoje kraljestvo, smo tudi pouceni, da smo
tukaj na zemlji samo zacasno in da smo poklicani v nebesa. Zato
si moramo stalno prizadevati priti v nebesa. Da bi to svojo Zzeljo
uresnicili skupaj z besedami, jim moramo pridruziti svoje misli, ¢u-
stva in dejanja ter pri tem Ziveti tako, da nismo navezani na dobrine
tega sveta, in vdano sprejemati krize, ki nam jih Gospod posilja.
Zal pa mnogi kristjani sicer molijo za prihod Bozjega kraljestva,
s svojimi deli pa so v nasprotju z njim in s tem postavljajo ovire
Bozji milosti in jo omalovazujejo. Ne bodimo jim podobni, ampak
vedno i$¢imo Bozje kraljestvo. Tako bomo sre¢ni na veke. V prvih
dveh pro$njah ocenasa prosimo Boga, da dosezemo svoj zadnji cilj;
da pa bi ga dosegli, so potrebna sredstva: pozitivna in negativna.

Za pozitivna sredstva prosimo z dvema pros$njama: zgodi se
tvoja volja kakor v nebesih tako na zemlji, ter daj nam danes na$
vsakdanji kruh. Poglejmo si prvo: zgodi se tvoja volja kakor v
nebesih tako na zemlji.
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Kaj Zelimo in prosimo Boga s temi besedami? Predvsem
moramo poudariti, da Bozjo voljo po logiki nasega cloveskega
misljenja lo¢imo na soglasnost z Bozjo voljo in razodeto Bozjo
voljo. Soglasnost z Bozjo voljo pomeni voljo v pravem pomenu, to
je notranje hotenje Boga. Razodeta Bozja volja je zunanje znamenje
Bozje volje. To je tista volja, ki nam jo Bog razodeva po zapovedih,
nasvetih, navdihih: torej po Bozjih zapovedih, evangeliju, Cerkvi
in po predstojnikih! Ta volja nam nakazuje, kaj Zeli Bog od nas.

Ko recemo Bogu, naj se zgodi njegova volja, ga prosimo, naj
se zgodi, kakor on Zeli, da vdano sprejmemo njegovo voljo in da
voljo, ki nam jo nakazuje, sprejmemo v pokorscini. Prosimo ga,
naj se nam zgodi njegova volja kot znamenje. Zatorej ga v moli-
tvi prosimo, naj nam podeli milost, da bomo spostovali njegove
zapovedi, da bomo sledili u¢enju Cerkve, zvesto izvrsevali svoje
stanovske dolznosti in voljno sprejemali njegove nasvete in nav-
dihe. Ko se molitvi pridruzi tudi nase sodelovanje, se tako u¢imo
izvrSevati Bozjo voljo, in to takoj, popolnoma, stalno in z veliko
zeljo, podobno kakor angeli in svetniki v nebesih, kakor tudi mo-
limo: kakor v nebesih tako na zemlji. Poleg pokorscine pa je tudi
skladnost, vdanost ter soglasnost z Bozjo voljo.

Bog ima vso pravico, da nam ljudem in vsem stvarem doloci
v vseh pogledih, kar sam zeli. Da pa bi mi to pravico, ki gre Bogu,
prepoznali, ga prosimo, naj se zgodi njegova volja. Zato ga prosimo
za milost, da bi znali Ziveti v kakr$nemkoli polozaju in stanju, kakor
on sam zeli. Pa naj si nas Zeli bogate ali revne, zdrave ali bolne,
srecne ali nesre¢ne. Prosimo ga za milost, da bi znali svojo voljo
uskladiti z Bozjo voljo. To pomeni ne hoteti ni¢ drugega kar On
sam zeli, bodisi da pridejo nad nas njegove nadloge takoj, bodisi
kot posledica hudobije ljudi.

Toda kako naj uskladimo svojo voljo, da se bo podredila Bozji
volji v preizkusnjah? Tako, da se vzdrzimo ugovarjanju zoper Bozjo
previdnost, kajti Bog vse ureja v na$ blagor. In vendar, kolikokrat
slisimo godrnjati ¢ez Boga. Kaksno preklinjanje lahko slisimo zoper
Boga, $e posebej, ko nas doletijo kaksne nesrece. Ko iz Bozjih rok
sprejemamo kazni in nadloge, ki nam jih posilja in so v popolnem
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soglasju z Bozjo voljo, posnemajmo nasega Odresenika Jezusa Kri-
stusa, ki pravi sam zase: ne i$¢em svoje volje, ampak voljo mojega
Oceta, ki me je poslal. Tudi tako, da posnemamo svetnike in zveste
mnozice nasega Odresenika. In nasprotno, ko svojo voljo usklajuje-
mo z BoZjo voljo, skrbimo za svoje interese, da bi vse, kar prenasamo
z vdanostjo na tem svetu, imelo neko¢ veliko zasluzenje v nebesih.

Pater Baldassar Alvarez je to resnico lepo ponazoril s priliko:
neki ¢lovek je imel v lasti majhen ko$cek zemlje, nasajenega s trtami,
ki so obetale obilen pridelek. Nekega dne, ko je bil v vinogradu in
je opazoval stevilne grozde, ki so se kakor rubini lesketali na soncu,
je nebo v trenutku potemnelo, pricelo se je bliskati in grmeti, raz-
divjala se je nevihta in v nekaj minutah je bil ves pridelek unicen.

Lahko si predstavljajte bolecino in obup tega ubogega ¢loveka!
Ko pa je nevihta minila, je opazil neko ¢udno stvar: delci toce se
niso stopili. Ko jih je nekaj pobral, da bi si jih podrobneje ogledal,
je opazil, da so dragoceni kamni. Zalost zaradi nevihte se je hitro
spremenila v najvecje veselje nad nabranimi dragocenimi kamni.
Podobno bi moralo biti tudi veselje kristjana, ko v raznih preiz-
kus$njah Zivljenja vdano sprejme Bozjo voljo za svojo in pri tem z
vso vero izrece besede: zgodi se tvoja volja, kakor v nebesih tako
na zemlji. (19. maj 1942).

Daj nam danes ... Odpusti nam nase dolge...

Potem, ko smo razlozili prve prosnje ocenasa, ki se nanasajo
na Boga, preidimo sedaj na preucevanje tistih, ki zadevajo nas
same in v Cetrti prosnji oCenasa recimo: daj nam nas vsakdanji
kruh. Da bi laze razumeli smisel te pro$nje, se moramo spomniti,
da smo ljudje ustvarjeni iz duse in telesa. NaSe Zivljenje je grajeno
na dveh ravneh: duhovnem in telesnem, zatorej tudi potrebujemo
dvojno hrano. Duhovno hrano potrebujemo za Zivljenje dude in
telesno hrano za telesno zivljenje.

Z besedami: daj nam danes na$ vsakdanji kruh prosimo za
hrano, ki je potrebna za telo in dudo. Za telo prosimo kruha. S
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to besedo ne razumemo samo pravega in naravnega kruha, ki ga
pripravljajo peki, temve¢ tudi vse tisto, kar je potrebno za nase
zemeljsko zivljenje: hrana, obleka, stanovanje.

Medtem ko ta prosnja ne izkljucuje nasega sodelovanja, ker si
pa¢ moramo Vvsi, v potu svojega obraza zasluziti nebesa, nas tudi
uci, da moramo biti zmerni v svojih Zeljah in se zadovoljiti Ze s
tistimi nujnimi dobrinami, ki zadostujejo za Zivljenje.

Nadalje prosimo vsakdanjega kruha zato, da si ne bi Zeleli stvari
drugih ljudi. Tudi si ne Zelimo pridobiti kruha na krivicen, tem-
ve¢ na posten nacin z delom. Na$ kruh je samo kruh, do katerega
pridemo na posten oziroma pravicen nacin.

Nas nebeski Gospod poleg tega Zeli, da prosimo za nas vsak-
danji kruh vsak dan ter da pri tem ne bi bili preve¢ zaskrbljeni za
prihodnost, kot je rekel apostolom: nolite solliciti, ne skrbite toliko
za jutri. Jezus s tem ne namerava grajati upravicene skrbi za jutri.
To je skrbi, ki $e posebej dolzno zadeva druzinske poglavarje.

Se vedno re¢emo, daj nam oziroma naj nam d4. Kajti vse tisto,
kar Ze imamo, nam je podaril Bog, in vsi nasi napori nam brez
Bozjega blagoslova ne bi ni¢ koristili. Tudi zaradi tega ne smemo
misliti samo nase, ampak tudi na svoje bliznje.

Kon¢no pravimo: daj nam danes tudi zato, ker smo vsi brez
izjeme, bogati in revni, dolzni moliti in ker vsak dan potrebujemo
BoZjo pomo¢. Zal pa mnogi mesece in leta ne zadostijo tej dolznosti.
Kakor prosimo za telo materialnega kruha, tako prosimo za duso
duhovnega kruha, razuma in duse. Za razum prosimo kruha Bozje
besede, ki nam je dan neposredno po dobrih navdihih ali posredno
z branjem dobrih knjig in poslusanjem pridig.

Nih¢e naj ne podcenjuje pomembnosti Bozje besede. Zato-
rej pravi sv. Avgustin, da mora tisti, ki nosi sveto obhajilo, z vso
skrbnostjo paziti, da mu ne pade na tla. S prav tako skrbnostjo
mora prisluhniti Bozji besedi, da mu ne bi padla iz srca. Ljubimo
in uresni¢ujmo Bozjo besedo.

Za duso potem tudi prosimo kruha Zivljenja, ki je milost, Se
posebej svete evharistije, ki je bila postavljena kot hrana za nase
duse. In spomnite se, da duse $e posebno potrebujejo ta kruh. Zato
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v Cetrti pro$nji z besedami: daj nam danes nas vsakdanji kruh pro-
simo Gospoda, naj vlije v nase duse zivo Zeljo, da prejemamo Jezusa
Kristusa v evharistiji in da bi ga mogli prejemati vsak dan. Koliko
se jih pa resni¢no prizadeva, da bi prejemali Bozji kruh? Na take
kristjane meri sv. Ambroz, ko pravi: ¢e ga imenujemo vsakdanji
kruh, zakaj ga pa potem prejemas samo enkrat na leto? Prejemaj
vsakodnevno tisto, kar ti koristi vsak dan: Zivi tako dostojno in
primerno, da ga bo$ vreden prejeti vsak dan.

Poleg pozitivnih sredstev so za doseganje nasega cilja potrebna
tudi negativna. Torej opustiti moramo vse, kar nasprotuje nasemu
poslednjemu cilju. Prva ovira je greh. Zato v peti prosnji prosi-
mo: odpusti nam nase dolge, kakor tudi mi odpus¢amo svojim
dolznikom.

Da bi bolj natan¢no dolo¢ili smisel pete prosnje, je nujno
treba videti, na kaj meri z besedo dolgovi: to so lahko denarni in
moralni dolgovi. Pri tem mislimo na moralne dolgove, ki so gre-
hi. Ze sv. Luka pravi v evangeliju: odpusti nam nase dolge. Vemo,
da iz zalitve, ki jo z nepokorsc¢ino Bozjim zakonom povzro¢imo
Bogu, izhaja obveznost zadostitve za greh in placilo ¢asne ter vecne
kazni, ki je ustrezna tezi greha. Ceprav Se vedno zalimo Boga, ne
opuscajmo dolznosti delati dobra dela in poravnajmo dolgove, ki
jih imamo z Bogom.

Vendar zakaj pravimo, da so grehi nasi? Ker smo mi njihovi
storilci in jih moramo kot take prepoznati, da bi nam bili odpusceni.
Moliti moramo tudi za bliznje in si prizadevati, da bi tudi oni dosegli
odpuscanje grehov. Vsi smo namre¢ obremenjeni z grehi, ki zalijo
Boga. Vera nas uci, da se brez posebne Bozje naklonjenosti nihce ne
more izogniti temu, da gresi, tudi s smrtnimi grehi in to vse Zivljenje.
Apostol sv. Jakob pravi: in multis offendimus omnes, vsi zalimo Boga v
Stevilnih stvareh. Resni¢no, koliko grehov nas tezi v nasem zivljenju,
na vseh koncih, v vsakem zivljenjskem obdobju, v mislih, besedah
in dejanju in zoper vse postave: grehi, dolgovi z Bozjo pravi¢nostjo.
In ¢e smo vsi dolzniki za grehe zoper Boga, potem ne more nihce
sam povrniti teh dolgov, ker so Zalitev Boga — neskoncnega bitja.
Zaradi tega moramo prositi Boga odpusc¢anja grehov.
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Bog uslisi nado prosnjo, ¢e je zdruzena z resnicno bolecino
nad storjenimi grehi in ¢e iz srca odpustimo svojim dolznikom,
kakor tudi pravimo v molitvi: kakor tudi mi odpus¢amo svojim
dolznikom.

Z naslednjimi besedami recimo takolé: Gospod, odpusti nam
nase grehe, ¢e mi bliznjim odpuscamo zalitve, s katerimi so nas
prizadeli: ne odpusti nam jih, ¢e jih mi ne odpus¢amo. Pri tem
pazimo, da nikoli ne zavrnemo odpuscanja tistemu, ki nas je uzalil.
Niti ne ¢akajmo, da bo tisti, ki nas je uzalil, prisel prositi odpusca-
nja, temve¢ mu mi Ze vnaprej odpustimo.

Kdor se torej ne odloci, da bo odpustil zalitev, ki ga je prizadela,
naj ne upa, da bo dosegel odpuscanje svojih grehov, pa ¢eprav bi
naredil vsa mozna dobra dela. Tak ¢lovek bi moral med molitvi-
jo ocenasa preskociti besede: odpusti nam nase grehe, kakor mi
odpusc¢amo svojim dolznikom. Kajti kakor on ne odpusca, s tem
pravzaprav pravi Bogu: ne odpusti mi moje grehe, kakor jih jaz
ne odpuscam svojim dolznikom. V Zelji, da se to ne bi zgodilo
nikomur, prisluhnimo temu dejstvu.

Sveti Janez, imenovan tudi delivec milo$¢ine, $kof v Aleksan-
driji, je zvedel, da neki mesScan nosi v svojem srcu veliko sovrastvo
do svojega prijatelja. Da bi mu pomagal doseci odpuscanje, ga je
nekega dne povabil na kosilo. Sv. Janez pa je moral pred kosilom
$e darovati sveto maso. Odpravil se je masevati, pri masi pa je bil
tudi prej omenjeni mescan. V tistem Casu so o¢ena$§ med maso
skupaj molili duhovnik in verniki. Ko je med molitvijo o¢enasa
mescan spremljal sv. Janeza, je pri besedah: odpusti nam nase dolge
sv. Janez utihnil, me$can pa je molitev nadaljeval sam z besedami:
kako tudi mi odpus¢amo svojim dolznikom. Tedaj mu skof rece:
pomislite na tisto, kar ste izgovorili, in sedaj to uresnicite. Ganjen
nad temi besedami je po masi prosil sv. Janeza, naj gre do tega
prijatelja in mu pove, da mu je odpustil.

Ne nosim6 nikoli v svojem srcu sovrastva do bliznjih, e si
zelimo zasluziti tisto, kar molimo v peti pro$nji ocenasa. (20. maj
1942).
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Ne vpelji nas v skusnjavo. Resi nas hudega. Amen.

Potem, ko smo v molitvi prosili, naj bomo re$eni vsega hudega,
ki ga je povzrocil greh, je potrebno misliti tudi na prihodnost in
poskrbeti, da odvrnemo nevarnost, da bi zopet padli v greh. To se
zgodi predvsem zaradi sku$njav, zato se v Sesti prosnji oborozimo
zoper skusnjave z besedami: in ne vpelji nas v skusnjavo.

Da bi dobro razumeli to prosnjo, je koristno vedeti, da ima
v Svetem pismu beseda skusnjava dva pomena. Vcasih ta beseda
pomeni preizkusnjo, ko zeli Bog preizkusiti naso voljo, kakor je bilo
pri Abrahamu, ko mu je Bog ukazal, naj Zrtvuje svojega sina Izaka.
Podobno naredi Bog, ko nam posilja krize in bolezni. Jasno, da je
take vrste skusnjava pozitivna, ker nam na ta nacin sluzi za vecno
zivljenje. Vcasih pa je celo nasprotno, da skusnjava pomeni vabilo,
neke vrste spodbudo, da se vdamo grehu. Taka vrsta skusnjave pa
ne prihaja od Boga, vendar jo Bog dopusti za nase dobro.

Skusnjava, da bi gresili, pa lahko izvira iz razli¢nih stvari. Iz-
vor je v nas: pozeljivost, to so slaba nagnjenja, ki jih skusamo, so
posledica greha ter se imenujejo strasti. V¢asih pozeljivost sproza
v nas necisti ogenj, ki nasSo duso napolni z jezo, domisljavostjo in
napuhom.

Zunaj nas: skusnjavo pa lahko povzroci zunanji svet, ki ice,
da bi delali slabo na tri nacine: s svojimi slabimi naceli, zgledi in
pretkanim laskanjem. Skusnjavo lahko sprozi hudi¢. Sv. Peter nam
ga predstavi kakor besnega leva, ki isce, koga bi pozrl. Vemo, da
na nas padec ne prezi samo en hudobec, temvec cela legija. Zaradi
tega je ¢lovekovo zivljenje stalna sku$njava. Jezus Zeli, da v molitvi
ocenasa prosimo nebeskega Oceta: in ne vpelji nas v skusnjavo. S
temi nekaj besedami nas ni naucil, da bi bili stalno obvarovani pred
skus$njavami, temve¢ samo, da nas Bog ne bi zapustil v skusnjavah
ter da ne bi padli pod tezo tega bremena.

V molitvi ga torej prosimo, ali da prepreci skusnjave ali nam
da moci, da bomo vztrajali in iz sku$njave izsli kot zmagovalci.
Vendar zakaj Bog dovoli, da smo sku$ani? Zaradi nasega dobrega.
Pa tudi zato, da bi preizkusil nase kreposti, ki jih sam ze dobro
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pozna. Obenem pa Zeli, da bi jih spoznali tudi ostali ljudje. Zeli
nam dati tudi priloznost, da bi si z zaslugami pridobimo nebesa.
Namre¢, kakor je podleci skusnjavi greh, tako je upirati se skusnjavi
zasluga, ki bo bogato poplacana. Bog Zeli, da smo ponizni, kajti
v sku$njavah bomo spoznali, koliko lahko sami storimo v boju s
hudi¢em. Bog tudi Zeli, da je v nas duh molitve, kajti v sku$njavah
¢utimo, kako potrebujemo molitev, da se lahko zatekamo k njemu.
Bog Zeli, da se navadimo biti previdni in da tisti, ki se ¢utijo Sibke,
ne tvegajo nevarnih korakov, ki bi jih izpostavljali nevarnostim. In
koncno, v¢asih je sku$njava ucinek in kazen za grehe, storjene v
preteklosti. Je pokora, ki ni lahka, za grehe iz preteklosti.

Skusnjave torej niso zlo. Tudi Jezus je dopustil hudicu, da ga
je skusal. Jezus dopusca, da so tudi pobozne, Ciste in krepostne
duse preizkusane v skusnjavah, in to je v njihovo korist. Ce smo
skusani, je to tudi znamenje Bozje naklonjenosti do nas, ker nam
Bog tako daje priloznost, da pokazemo svojo ljubezen do njega.
In kako se moramo vesti, da bi iz sku$njav izsli kot zmagovalci?
Jezus je rekel: cujte in molite.

Pred sku$njavami naj bo torej budnost: ne i$¢imo jih sami ter
jim ne dajmo priloznosti, pri tem pa ljubosumno varujmo svoje
zunanje ¢ute. V sku$njavah naj bo na delu urnost in ¢im prej jim
ubezimo, brez velikih razprav. Na mestu je torej molitev, tudi glasno
ponavljanje, in sicer tako, da izgovarjamo besede: ne vpelji nas v
skusnjavo. Pri vsem tem tudi pogosto premisljujmo o poslednjih
receh: o smrti, sodbi, peklu in nebesih. Za dosego ve¢ne blazenosti
je poleg greha in skusnjav lahko ovira tudi zlo, ki se pojavlja v Zi-
vljenju. Zatorej v sedmi pro$nji o¢enasa prosimo: resi nas hudega.

Da bi bolje razumeli to molitveno prosnjo, naj spomnimo, da
je predvsem razlaga Seste prosnje, ki pravi: o Bog, ne prosimo te,
da bi nas popolnoma obvaroval vseh skusnjav, ampak te prosimo,
da bi nas obvaroval vsega hudega. Tako razlikujemo dve vrsti
zla: zlo, ki ga prinasa krivda, in zlo, ki ga prinasa kazen. Prvo je
povezano z grehom, drugo pa je posledica kazni za greh. Zlo, ki
je povezano s kaznijo, se lo¢i na: duhovno zlo, ki obtezuje duso:
nevednost, zloba, nadloge in pozeljivost. Telesne neprijetnosti, ki
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prizadenejo nase telo, pa so: mraz, vrocina, lakota itd. Neugodnosti,
ki nas doletijo v nekem ¢asovnem obdobju, pa so: nesrece, ki nas
doletijo na splo$no ali pa posebej in nam povzrocajo skrbi: npr.
vojne, potresi, obrekovanje, izguba dragih.

V sedmi prosnji o¢enasa prosimo nebeskega Oceta za svoje se-
danje Zivljenje, da nas obvaruje vsega hudega, kot je smrtni greh, in
vsega zla v duhovnem Zivljenju. Tudi tako, da nam pomaga premagati
razumsko nevednost, zlobno voljo, naravno §ibkost in pozeljivost.

Zana$o duso je sicer koristno, da prosimo Boga, da nas obvaruje
tudi telesnih in duhovnih tegob. Ne moremo si pa domisljati, da
bomo obvarovani vseh telesnih in zemeljskih tezav. Kajti mogoce
je, da Bog dopusca zlo v dobro nase duse, da bi tako znali popraviti
svoje zmote, da bi se vadili v kr§¢anskih krepostih, pa tudi zato, da
nam ponudi priloznost, da si pridobimo mnoge zasluge za nebesa.
Sv. Terezija je Bogu pogosto rekla: daj mi trpeti ali umreti. Sv. Marija
Magdalena Pazzi pa je govorila: trpeti in ne umreti.

O, kako dale¢ smo mi, da bi lahko podobno vzkliknili. Pogosto
lahko sliSimo: uzivati in potem umreti nenadoma, brez trpljenja. Z
besedami sedme prosnje o¢enasa prosimo Boga, naj nas v priho-
dnjem in ve¢nem Zivljenju resi vecnega pogubljenja ter peklenskih
muk v vicah. Kakor veroizpoved, se tudi o¢enas zakljuci s hebrejsko
besedo: amen. Tako bodi!

Besedi »tako bodi« pomenita zeljo. Ko tako prosim Gospoda
in upam, to ne pomeni ni¢ drugega kakor to, da je to izraz nasih
zelja in upov, za katere Zelimo, da bi bili uslidani. Ocenas$ je torej
molitev, ki v kratki obliki vsebuje vse, kar moramo prositi in upati
od Boga. In kako naj uporabljamo to molitev? Dobro jo moramo
znati v latinskem in italijanskem /slovenskem/ jeziku ter jo pogosto
moliti. Posamezne dele o¢enasa lahko uporabimo v posebnih oko-
lis¢inah. Kadar slisimo nekoga preklinjati, recimo: posveceno bodi
tvoje ime. Ce zboli3, reci: naj se zgodi tvoja volja. Ce pademo pod
tezo greha, recimo: odpusti nam nase dolge; ¢e smo v skusnjavah:
ne vpelji nas v sku$njavo. Zapomnite si: kdor pobozno moli oce-
nas, bo imel v rokah klju¢, ki mu bo odprl nebesa. (21. maj 1942).
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»OcisCenje spomina«

Spokorno bogosluzje sv. papeza Janeza Pavla II. na prvo po-
stno nedeljo leta 2000 (12. marca) v baziliki svetega Petra je bilo
pomembno dejanje, eden od vrhuncev jubilejnega leta. Papezevo
prerosko dejanje je bilo novo in vendar v globoki nepretrganosti
s cerkveno zgodovino. Javna liturgi¢na prosnja je bila dobro pre-
misljena in skrbno pripravljena. Papez Janez Pavel II. je Ze prej ob
raznih priloznostih prosil za odpuscanje grehov Cerkve v prete-
klosti. V svojem apostolskem pismu »Tertio millennio adveniente«
(10. november 1994) je izrekel Zeljo, da sveto leto ne bi bilo samo
posebna priloznost za osebno pokoro, ampak naj bi tudi za Cerkev
pomenilo »ociscenje spomina«, v katerem naj bi se zamislila nad
»krivdo preteklosti«, ki bremeni cerkveno zgodovino.

Papez sv. Janez Pavel II. poudarja: »Priznanje vcerajsnjih napak
je dejanje postenosti in pogum.«' V tem se kaze zivost Cerkve, ki
more posameznikom in druzbi dati zgled kesanja in spreobrnjenja.
Papez Benedikt XVI. pove naravnost: »To dejanje ocis¢enja spo-
mina, oci$¢enja samega sebe in odprtosti za Gospodovo milost, ki
nas spodbuja, da delamo dobro, nas tudi pred o¢mi sveta napravlja
verodostojne.«*

Cerkev prosi za odpuséanije

V buli Incarnationis mysterium (29. november 1998), s katero
je napovedano sveto jubilejno leto 2000, Janez Pavel II. poudarja
med znamenji, »ki so lahko zelo primerna za to, da moremo Ziveti
odlicno milost jubileja z ve¢jo poglobljenostjo« tudi »ociscenje

Yevy

spomina«. »To ociS¢enje spomina je proces osvobajanja osebne
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in skupnostne vesti od vseh oblik sovraznosti in nasilja, ki jih je
pustila za seboj dedis¢ina preteklih napak. To ociS¢enje spomina
je dejanje poguma in poniznosti v priznanju napak, ki so jih storili
tisti, ki so se imenovali ali se imenujejo kristjani.«*

Papez sv. Janez Pavel II. je v homiliji 12. marca 2000 rekel:
»Pred Kristusom, ki je iz ljubezni nalozil nase krivdo nasih slabih
dejanj, smo vsi povabljeni k temeljitemu spragevanju vesti. Znacilna
prvina velikega jubileja je, kar sem oznacil kot «oc¢i$¢enje spomina
(Incarnationis mysterium, 11). Kot Petrov naslednik prosim, da bi
Cerkev, moc¢na v svetosti, ki jo prejema od Gospoda, v tem letu
usmiljenja pokleknila pred Bogom in prosila odpuscanje za pre-
tekle in sedanje grehe svojih otrok« (pr. t.). Danasnja prva postna
nedelja se mi je zdela primerna priloznost, da Cerkev, zbrana ob
Petrovem nasledniku, gorece prosti Boga za odpuscanje za pregrehe
vseh vernikov: Odpus¢amo in prosimo odpuscanja!

To dejanje je v cerkvenem obcestvu sprozilo globoko in ro-
dovitno premisljevanje, ki je v preteklih dneh pripeljalo do objave
dokumenta Mednarodne teoloske komisije z naslovom Spomin in
sprava. Cerkev in napake preteklosti. Zahvaljujem se vsem, ki so
sodelovali pri izdelavi tega besedila. Zelo koristno je za pravilno
pojmovanje in uresnicevanje pristne pro$nje za odpuscanje. To je
oprto na objektivnho odgovornost, ki jo imamo kristjani kot udje
skrivnostnega telesa in ki danasnje vernike spodbuja, da skupaj s
svojimi napakami priznamo tudi napake véeraj$njih kristjanov v
lu¢i skrbne zgodovinske in teoloske presoje. Zaradi ,vezi, ki nas v
skrivnostnem telesu druzi med seboj, vsi nosimo breme zmot in
krivde tistih, ki so ziveli pred nami, tudi ¢e nimamo osebne od-
govornosti zanje, in no¢emo nadomescati sodbe Boga, ki pozna
srca” (IM, 11). Priznati zmote preteklosti nam pomaga prebuditi
naso vest pred kompromisi sedanjosti in vsakemu omogociti pot
sprave. Odpus¢amo in prosimo za odpuscanjel«*

Na tem mestu se moremo vprasati s kardinalom Josephom
Ratzingerjem, papezem Benediktom XVI.: »Kaj je pravzaprav od-
puscanje? Kaj se tu zgodi? Krivda je resni¢nost, objektivna moc,
povzrocila je razdejanje, ki ga je potrebno premagati. Zaradi tega
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mora biti odpuscanje vec¢ kakor le spregledanje, kot zgolj hotenje
pozabiti. Krivdo je potrebno obdelati, ozdraviti in tako premagati.
Odpuscanje nekaj stane — najprej tistega, ki odpusca: v sebi mora
premagati zlo, ki se mu je zgodilo, ga znotraj tako reko¢ izzgati
in s tem prenoviti samega sebe. Na ta nac¢in potem sprejme tudi
drugega, krivega, v ta proces preobrazevanja, notranjega ¢is¢enja.«’

Cerkev se s svojo prosnjo za odpuscanje obraca na Boga. Prizna-
va in poveli¢uje njegovo veli¢astno milost in milosrénost: »Cerkvena
prosnja za odpuscanje ni trik, ki se odeva v poniznost. Pro$nja za
odpuscanje tudi ni odpoved njeni dvatisocletni zgodovini, ki je
tako bogata na vseh podrocjih dobrodelnosti, kulture in svetosti.
A Cerkev vendar odgovarja na neprotislovni izziv resnice, da so
bile poleg pozitivnih vidikov tudi ¢loveske omejenosti in slabosti,
ki jih je mogoce zaznati v mnogih rodovih Kristusovih ucencev.«®

»Zamazana z grehi, a vendar lepa«

Zasluzni papez Benedikt XVI. - kardinal Joseph Ratzinger je
kot prefekt Kongregacije za verski nauk dojel misli papeza Janeza
Pavla II. kot pomemben izziv za teologijo. Novost papezevih misli
in nacrtovanega spokornega bogosluzja je teologom postavila na-
logo, da preudarijo teoloski pomen taksnega dejanja. Mednarodna
teoloska komisija je pod predsedovanjem kardinala Josepha Ratzin-
gerja dobila narocilo, da z znanstveno $tudijo pripravi to dejanje in
pojasni njegov globoki pomen. Kardinal prefekt Joseph Ratzinger
je 7. marca 2000 na tiskovnem uradu Svetega sedeza predstavil’
novi dokument Mednarodne teoloske komisije: Spomin in sprava.
Cerkev in napake preteklosti.® Kardinal Georges Cottier OP je kot
tajnik Mednarodne teoloske komisije dodatno opisal isti dokument.’

Klju¢ za pravilno razumevanje ne le tega dokumenta, ampak
sploh temeljnega vprasanja o Cerkvi nam daje Ze drugi vatikan-
ski koncil, ki pravi: »Cerkev je v Kristusu nekak zakrament, to je
znamenje in orodje za globoko zvezo z Bogom in za edinost vsega
¢loveskega rodu« (C 1). Hans Urs von Balthasar pravi: »Vsi kristjani
so gresniki, in tudi ¢e Cerkev ne gresi kot Cerkev, vendar gresi
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v vseh svojih udih in mora po ustih vseh svojih udov priznavati
svojo krivdo.«'® Cerkev je sveta, ker je orodje Svetega Duha za
zvelicanje. Zato v svoji veri, v svojem nauku in zakramentih, ki
jih je postavil Kristus, neomajno izpoveduje ¢udovita Bozja dela.
Cerkve ne more uniciti niti notranja nepopolnost niti sovraznost
od zunaj (prim. Mt 16,18).

Kardinal Joseph Ratzinger analizira pojav sovraznosti do Cerkve.
Protestantizem je hotel pokazati, da katoliska Cerkev ni le zamazana
z grehi, kar je sama vedno vedela in priznavala, ampak da je popol-
noma izprijena in unicena, da ni ve¢ Kristusova Cerkev, ampak je
nasprotno postala orodje Antikrista ... Polozaj se je $e poslabsal v
Zasu razsvetljenstva. Pomislimo na Voltaira, ki je zaklical: ,Ecrasez
I'Infame!> (Pomendrajte nec¢ednico!). Obtozbe narascajo vse do Ni-
etzscheja, ko se Cerkev ne javlja ve¢ samo kot popacenje Kristusove
volje, ampak kot najvecje zlo ¢lovestva sploh, odtujitev ¢loveka od
njega samega. Od te odtujitve mora biti ¢lovek kon¢no osvobojen,
da bi spet postal on sam. Isti motiv v drugi izvedbi vidimo v mar-
ksizmu... Od razsvetljenstva naprej so nekatere zZalostne resni¢nosti
povecevali v prave mite: kriZarske vojne, inkvizicijo, sezig ¢arovnic
so postali miti¢na strasila onkraj zgodovinskega dejstva, ki so ne le
opravicevala, ampak terjala zavracanje Cerkve.«'!

V tem pogosto neprijaznem polozaju pa Cerkev z veliko svo-
bodo priznava svojo krivdo, prosi odpuscanja in kaze pot sprave.
To je v resnici njena preroska karizma. Katoliska Cerkev s svojim
zgledom podarja tudi civilni druzni izhod iz v¢asih se globljih kriz.
Pro$nja za odpuscanje je pomembno znamenje za novo evangeli-
zacijo, ki je vedno sprava z Bogom in ljudmi.

Papez Benedikt XVTI. sijajno pojasnjuje liturgi¢no molitev »Con-
fiteor, s katero se vsak dan zacenja obhajanje bogosluzja: »Duhovnik,
papez, verniki, vsi s svojim osebnim ¢az> — vsak posamezno in vsi
skupno pred Bogom in v navzo¢nosti bratov in sester — priznavajo, da
so gresili, priznavajo krivdo, zelo veliko krivdo, ki so si jo nakopali.
Dva vidika tega zacetka svete liturgije se mi zdita pomembna. Po eni
strani govorimo v prvi osebi: ,Jaz‘ sem gresil. Ne priznavam krivde
drugih, ne priznavam anonimnih grehov kolektiva, ampak priznam
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v prvi osebi: ,jaz'. Toda hkrati vsi molivci izgovarjajo svoj ,jaz’ — ,Jaz
sem gresil. Tako prihaja v tem obcestvu priznavanja do izraza tista
podoba Cerkve, ki je opisana v konstituciji o Cerkvi Lumen gentium
drugega vatikanskega koncila: ,Ecclesia ... sancta simul et semper
purificanda, poenitentiam et renovationem continuo prosequitur*
— Cerkev je hkrati svéta in vedno potrebna ocidcevanja ter nikoli
ne preneha s pokoro in prenavljanjem (C 8). Ta podoba Cerkve, ki
jo opisuje drugi vatikanski koncil in jo v bogosluzju vedno stvarno
uresnicujemo, po eni strani odseva evangeljske prilike o ljuljki med
psenico, o ribiski mrezi, ki zajame vse vrste rib, dobre in slabe. Cer-
kev je v vseh rodovih spoznala te prilike kot Gospodovo napoved
svojih lastnih izkusenj... Cerkev Jezusa Kristusa se ne more osamiti
od gresnikov. Priznavati mora, da so v njeni mrezi vse vrste rib in
da na njeni njivi skupaj s pSenico raste tudi ljuljka.«'

Confessio fidei — confessio peccati — confessio laudis

Poleg samokriti¢nosti Cerkve, ki vedno znova priznava »Mea
culpag, pa moramo ugotavljati, da katoliska Cerkev vendar v svojem
bistvu je in ostaja sveta Cerkev — kljub o¢itnim grehom, ki jih noce
in ne more tajiti. Danasnja Cerkev s svojo pro$njo za odpuscanje
in z dokumentom Mednarodne teoloske komisije ne obsoja Cerkve
preteklosti. Priznava marve¢ korenine svojih napak v preteklosti.
Cerkev se zelo dobro zaveda, da je v njej navzo¢ greh, vedno se je
bojevala proti predstavi o Cerkvi, v kateri naj bi bil prostor samo za
svetnike. »Priznavati greh je dejanje postenosti, s katerim moremo
ljudem pokazati, da je Gospod mocnejsi kakor nasi grehi. Na misel
mi prihaja anekdota, ki jo pripovedujejo o kardinalu Consalviju,
drzavnem tajniku Pija VII. Ko so mu povedali: <Napoleon hoce
uniciti Cerkew, je kardinal odgovoril: <Tega ne bo mogel. Saj niti
nam ni uspelo».«"?

Kardinal Joseph Ratzinger navaja tri kriterije za pravilno ra-
zumevanje prosnje za odpuscanje. Najprej: Cerkev sedanjosti ne
more nastopati kot sodisce, ki presoja pretekle rodove. Drugic:
priznanje po Avgustinu pomeni resnicoljubnost, »delati resnico«.'*
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Tretji¢: »Z Avgustinom moramo reci, da mora iti krS¢anska
izpoved grehov «Confessio peccati> vedno z roko v roki z izpove-
dovanjem hvale «Confessio laudis>. Pri iskrenem sprasevanju vesti
vidimo, da smo v vseh rodovih storili veliko slabega. A vidimo tudi,
da Bog kljub nasim grehom vedno ociscuje in prenavlja Cerkev ter
zaupa velike reci zdrobljivim posodam. In kdo bi mogel tajiti, koliko
dobrega so na primer v obeh zadnjih stoletjih, ki ju je opustosila
okrutnost ateizmov, storile nove verske kongregacije in laiska giba-
nja na podrocju izobrazevanja in vzgoje, na socialnem podrocju, v
zavzemanju za slabotne, bolne, trpece in uboge? Ne bi bilo posteno,
¢e bi videli samo svoje zlo in nic¢esar dobrega, ki ga je Bog storil po
vernikih — kljub njihovim grehom. Cerkveni ocetje so ta paradoks
krivde in milosti izrazili v besedah neveste v Visoki pesmi: «Nigra
sum sed formosa> (Vp 1,5). <Zamazana sem z grehi, a vendar lepa> -
lepa po tvoji milosti in tvoji dobroti, ki si mi jo izkazal. Cerkev more
odkritosréno in zaupno priznavati grehe preteklosti in sedanjosti, saj
ve, da je zlo nikoli ne bo povsem unicilo. Cerkev ve, da je Gospod
mocnejsi kakor vsi nasi grehi in da vedno znova prenavlja svojo Cer-
kev, zato da vedno ostaja orodje Bozjih dobrih del v nasem svetu.«*

Spomin na napake preteklosti ne more ovirati danasnjega
pricevanja Cerkve. Pa¢ pa more priznanje v¢erajsnjih napak sinov
in h¢era Cerkve podpirati prenovo in spravo v sedanjosti. Zato vsa
Cerkev s priznanjem grehov svojih udov vedno znova izpoveduje
tudi svojo vero v Boga in njegovo neskon¢no dobroto in pripra-
vljenost odpuscati. To prepricanje je vodilo cerkvene ocete, kakor
na primer sv. Ambroza, do jedrnatih ugotovitev. Varujmo se torej,
da na$ padec ne bo ranil Cerkve. Caveamus igitur, ne lapsus noster
vulnus Ecclesiae fiat.«'¢

Cerkvena prosnja za odpuscanje je zdravilno in prerosko deja-
nje. Sv. Avgustin pravi: »Celo svetniki niso prosti vsakdanjih grehov.
Cerkev kot celota pravi: Odpusti nam nase dolge! Cerkev torej ima
madezZe in gube. A s priznanjem so gube izglajene, s priznanjem so
madezi izmiti. Cerkev torej moli, da bi bila s priznanjem ociS¢ena.
In dokler ljudje Zivijo na zemlji, Cerkev moli tako.«"
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JANEZ FERKOLJ

Posvecujoca milost odpuscanja

Odpuscéanije

Odpuscanje je kakor vsakdanji kruh. Kakor potrebujemo kruh,
tako potrebujemo odpuscanje, brez slednjega ljubezen ni mogoca.
Toda ali ne skusa neizogibna Zelja po mascevanju, spontan pro-
tiudarec napaki, nenehno prevladovati v ¢lovekovem zivljenju?
Odpuscanje predpostavlja, da oseba preraste tak$na obcutja, vzgibe,
ki jo zanesejo v nasilje, ma$cevanje, zamero in jezo. Odpuscanje
ravno tako ne zahteva molc¢anja. Pomembno pa je najti pravi ton,
da se odpuscanje ne bi slisalo kot mascevanje. Odpuscanje je edini
odziv, ki se ne omejuje na povratno dejavnost, temve¢ deluje na
nov in nepri¢akovan nacin ter ga ne pogojuje storjeno dejanje.

Kaj je pravzaprav odpuscanje? Kaj se tu zgodi? O tem nam v
svoji knjigi Jezus iz Nazareta zelo lepo spregovori papez Benedikt
XVI. »Krivda je resni¢nost, objektivha mo¢, povzrocila je razdejanje,
ki ga je potrebno premagati. Zaradi tega mora biti odpuscanje vec
kakor le spregledanje, kot zgolj hotenje pozabiti. Krivdo je potrebno
obdelati, ozdraviti in tako premagati. Odpuscanje nekaj stane najprej
tistega, ki odpusca: v sebi mora premagati zlo, ki se mu je zgodilo, ga
znotraj tako rekoc izzgati in s tem prenoviti samega sebe. Na ta nacin
potem sprejme tudi drugega, krivega, v ta proces preobrazevanja,
notranjega ¢i$¢enja. Tako oba s prestajanjem in premagovanjem zla
postaneta nova. Na tem mestu zadenemo ob skrivnost Kristuso-
vega kriza. A $e prej zadenemo ob meje lastne moci ozdravljenja
in premagovanja zla. Zadenemo ob premoc zla, ki ga ne moremo
obvladati samo s svojimi moc¢mi. Misel, da si je Bog za odpusc¢anje
krivde, za ozdravitev ljudi od znotraj kot ceno izbral smrt svojega
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Sina, nam je danes postala zelo tuja. Danes ne moremo vec razumeti,
daje Gospod ‘nosil nase bolezni in si nalozil nase bolecine, da je ‘bil
preboden zaradi nasih hudobij, zmlet zaradi nasih grehov, da ‘smo
bili mi ozdravljeni po njegovih ranah’ (Iz 53,4-6). To je z ene strani
v nasprotju z banaliziranjem zla, v katero se zatekamo, medtem ko
hkrati uporabljamo grozote zgodovine, ravno tudi najnovejse, kot
neovrgljivo pretvezo, da tajimo dobrega Boga in zalimo njegovo
ustvarjeno bitje, cloveka. Razumevanje velike skrivnosti sprave pa
ovira tudi nasa individualisticna podoba o ¢loveku. Ne moremo vec
razumeti namestnistva, ker je za nas vsak clovek v sebi doma. Ne
zmoremo vec videti globoke prepletenosti vseh nasih bitij in tudi
ne tega, da bivanje Enega, uclovecenega Boga, obsega vse nas. Teh
vprasanj se bomo morali spet lotili, ko bomo govorili o Kristusovem
krizanju. Zaenkrat naj zadostuje misel kardinala Newmana, ki je
nekoc¢ rekel, da je Bog sicer mogel z eno besedo priklicati ves svet
iz ni¢. Toda dolg in trpljenje ljudi pa je mogel premagati le s tem,
da je zastavil samega sebe. V svojem Sinu je sam postal Trpin, ki je
nosil to breme in ga s svojo daritvijo premagal. Premaganje dolga
stane zavzetost srca — e vec: zavzetost celotnega nasega bivanja. A
tudi ta zavzetost ni dovolj, u¢inkovita more postati le v obcestvu s
tistim, ki je nosil breme nas vseh.

Pro$nja za odpuscanje je ve¢ kakor le moralni klic - tudi to
je. In kot taksen nas vsak dan znova izziva. A ta prosnja je najglo-
blje — kakor tudi druge prosnje — kristoloska molitev. Spominja
nas na tistega, ki je za odpuscanje vzel nase ceno spusta v brid-
kost ¢loveskega bivanja in smrt na krizu. Tako nas najprej klice k
hvaleznosti za to in nato tudi k temu, da skupaj z njim predelamo
in pretrpimo zlo. In ¢e moramo vsak dan spoznavati, kako malo
zadostujejo nase moci za to, kako pogosto tudi mi sami postajamo
dolzniki, potem nam ta prosnja daje veliko tolazbo, da so nase
prosnje vsebovane v moci njegove ljubezni in z njo, po njej in v
njej nato lahko postanejo moc¢ ozdravljenja.«’

»Kdo more odpuscati grehe razen Boga?« - to vprasanje
pismoukov (Mr 2,7) naznacuje notranje jedro greha: nasprotovanje
Bogu. Zato more samo Bog po Kristusu odpuscati grehe (KKC
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1441). Izkus$nja kaze, da ni samoumevno prepoznati greh kot greh.
Ljudje sicer vidimo napake, opazimo nepopolnost, obzalujemo
zmote in nam je zal, da smo koga prizadeli. Toda kaj ima to opraviti
z Bogom? Povsem razvidno je, da potrebujemo medsebojno spravo,
da moramo drug drugemu odpuscati. A tezko si predstavljamo, da
smo »zalili Boga« (KKC 1440). Lazje vidimo socialno razseznost
greha kakor pa njegov odnos do Boga. Vendar psalmist moli: »Zoper
tebe samega sem gresil« (Ps 51,6; KKC 1850).

Boga ne moremo »razzaliti« tako, kakor zalimo drug druge-
ga. Toda navdajati nas more bolecina kesanja, da smo tako malo
odgovarjali Bozji ljubezni, da ga nismo ljubili »z vsem srcem«. Ta
bole¢ina nas more zajeti tudi, ¢e odkrijemo svojo neljubeznivost
do bliznjega, ki ga Bog vendar neskon¢no ljubi. V tem smislu se
greh vedno najprej tice Boga in ga more tudi samo on odpustiti.

Jezusovo najbolj lastno poslanstvo je, da prinasa to odpuscanje.
Ze njegovo ime pomeni: »On bo odresil svoje ljudstvo njegovih
grehov« (Mt 1,21). Ob koncu svojega zemeljskega Zivljenja pravi:
»To je moja kri, ki se za mnoge preliva v odpuscanje grehov« (Mt
26,28). Ker je Jezus Bozji Sin, more reci o sebi: »Sin ¢lovekov ima
oblast na zemlji odpuscati grehe« (Mr 2,10), in izvr$uje to Bozjo
oblast: »Odpusceni so ti grehi« (Mr 2,5; Lk 7,48; KKC 1441). Dela
$e kaj vec¢jega (Jn 14,12): to oblast, ki pristoji samo Bogu, je prenesel
na svoje ucence, da bi v njegovem imenu izvrsevali »sluzbo sprave«
(2 Kor 5,18), odpuscali grehe (prim. Jn 20,21-23).

Najvecje in najlepse, kar morejo ljudje storiti v Jezusovi modi,
je to, da drugim ucinkovito izgovarjajo zvelicavno besedo: »Jaz te
odvezem tvojih grehov.«

Spoved - Kristusov velikonocni dar

Odpuscanje raste iz usmiljenja. Pri spovedi gre za izrocanje
svoje, ¢loveske revécine v Bozje usmiljeno narocje. V osrednjem delu
Dnevnika sv. Favstine Kowalske beremo: »Moj Jezus, v zahvalo za
nestete milosti ti darujem duso in telo, razum in voljo in vsa ¢ustva
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svojega srca. Po zaobljubah sem se ti vsa darovala, ni¢ ve¢ nimam, kar
bi ti lahko $e darovala. Jezus mi je rekel: Moja h¢i, nisi mi darovala
tega, kar je resni¢no tvoje. Poglobila sem se vase in spoznala, da
Boga ljubim z vso mocjo svoje duse; nisem pa mogla spoznati, ¢esa
$e nisem darovala Gospodu. Vprasala sem: ‘Jezus, povej mi, kaj, in
jaz ti bom to takoj podarila z vso radodarnostjo srca. Jezus mi je
ljubeznivo rekel: H¢i, izro¢i mi svojo bedo, ker je to izklju¢no tvoja
last. [...] Takoj sem se z velikim zaupanjem oklenila presvetega Srca
Jezusovega, in tudi ¢e bi imela na vesti grehe vseh pogubljenih, ne
bi podvomila v Bozje usmiljenje, marvec bi se s srcem, kot prah
poniznim, vrgla v globine tvojega usmiljenja« (Dnevnik, 1318).

Prvi dar Vstalega njegovim ucencem je bilo veselje in mir: »Mir
vam bodi!« - tako jih pozdravi v dvorani zadnje vecerje. »Razveselili
so se ucenci, ko so videli Gospoda« (Jn 20,19-20). Mir in veselje
ne smeta ostati samo pri njih. Zato jih Gospod posilja: »Kakor je
Oce mene poslal, tudi jaz vas posljem« (Jn 20,21) in jih usposobi
za to nalogo: »Prejmite Svetega Duha. Katerim grehe odpustite, so
jim odpusceni; katerim jih zadrzite, so jim zadrzani« (Jn 20,22-23).
Kako so apostoli, kako je Cerkev razumela to Jezusovo narocilo?

Katekizem pravi: »Kristus je hotel, da bi njegova Cerkev bila v
vsej celoti, v svoji molitvi, svojem Zivljenju in delovanju znamenje in
orodje odpuscanja in sprave, ki nam jo je on pridobil za ceno svoje
krvi. Izvr$evanje oblasti odvezovanja pa je izrocil apostolski sluzbi.
Tej je nalozeno, da izvr$uje ‘sluzbo sprave’ (2 Kor 5,18). Apostol
je poslan ‘v Kristusovem imenu’ in Bog sam je tisti, ki po njem
opominja in prosi: ‘Spravite se z Bogom’ (2 Kor 5,20)« (KKC 1442).

Ali smo danes spet pred prelomom? Skoraj noben drug za-
krament v preteklih letih ni tako nazadoval kakor ta. Se je zavest
greha izgubila? Ali je bilo preve¢ negativnih izkusenj s spovedjo?
Ali je krivo pomanjkanje duhovnikov? Tem se pridruzuje $e vse
bolj razsirjena miselnost, da je mogoce prejeti odpuscanje svojih
grehov neposredno od Boga, brez posredovanja Cerkve, se pravi
brez potrebe po prejemanju zakramenta sprave; pa tudi navajenost
na taksno zakramentalno prakso, ki ji manjka gorecnosti in verjetno
izvira iz napa¢ne predstave o ucinkovitosti zakramenta.
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Danes smo price mnogim javnim, medijskim izprasevanjem.
Na vso moc¢ se razglasa vsako podrobnost, v sodobnih druzbe-
nih omrezjih so posamezniki pripravljeni izpovedati in objaviti
prav vse, na drugi strani pa ni ve¢ tihe, zaupne, zakramentalne
in odresenjske izpovedi, kar poskoduje Zzivljenje posameznika
in druzbe.

Ponovno odkritje zakramenta pokore se zaznava danes pov-
sod tam, kjer se po znameniti besedi Romana Guardinija »Cerkev
prebuja v dusah«. Tam, kjer dozivljajo novo pomlad v Cerkvi, se
znova dogaja to, kar so izkusili ucenci na velikono¢ni vecer: da
vstali Gospod po Svetem Duhu podarja spravo in mir.

K zakramentu pokore spadajo trije koraki: kesanje, izpoved
grehov in zado$¢evanje. Ce manjka eden od teh treh, tedaj se
spreobrnjenje ni zares uresnicilo in zakrament ne more obroditi
sadov. Kaj je pravzaprav kesanje? Filozof Max Scheler je ta pojav
sijajno osvetlil v svoji knjigi »Kesanje in prerojenje«. Najprej pokaze,
koliko ovir se danes postavlja nasproti pravilnemu pojmovanju ke-
sanja. Na primer naziranje: cemu obzalovati tisto, cesar ni mogoce
vec spremeniti? Kar se je zgodilo, se je zgodilo! Ne obzaluj, napravi
bolje! Kesanje je le bojazen pred kaznijo, strah pred tem, da »te
dobijo«; je moralni macek potem; je poskus, da bi s kaznovanjem
samega sebe pomirili slabo vest! Tak$no in podobno negativno
presojanje kesanja je mocno razdirjeno. Lahko pa nastopajo tudi
kot zgresene oblike pravega kesanja. Kaksno je to?

Tridentinski koncil navaja tri prvine. Kesanje je »dusna Zalost in
stud nad storjenim grehom, s sklepom: v prihodnje ve¢ ne gresiti«
(Trid. k.: DS 1676; KKC 1451). Pot do kesanja je lahko dolga. V
zacetku utegne biti medlo obcutje, neprijeten spomin, da tu nekaj
ni bilo v redu. Ta polozaj se lahko razjasni, ko mi nenadoma ali
polagoma z bolecino pride v zavest, da sem storil nekaj napacnega.
»Kako se je moglo to zgoditi prav meni?« To vprasanje prebije zid
mojega ponosa, lastnega precenjevanja. Sele sedaj se more storjeno
dejanje - ali opustitev — pokazati za to, kar je: zlo, ki sem ga storil,
dobro, ki sem ga zamudil. Temu sledita sr¢na bolecina in stud nad
zagreSenim zlom.
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Tukaj se pokaze, kako zelo more kesanje voditi k »prerojenju«.
Spoznavam in priznavam svojo krivdo (ki je v trenutku dejanja
morda sploh nisem opazil ali videl). Spoznavam, da bi mogel ozi-
roma celo moral ravnati drugace. V tem je veliko upanje. Dobro,
ki sem ga zamudil, me priteguje, znova se morem odlociti zanj ali
vsaj hrepeneti po njem. Kesanje mi odpira novo prihodnost.

Taksen uvid, ki spreobraca srce, je vedno Bozji dar, pobuda
Svetega Duha (KKC 1453). Kesanje je »popolno, ¢e je bole¢ina
nastala zaradi tega, ker sem se pregresil proti Bogu (KKC 1452);
imenujemo ga »nepopolno, e ga motivira bolj strah pred kaznijo.

Kesanje sili k priznanju: ne sicer pred komerkoli; izpoved je
potrebna zato, da bi poimenovali ter izrekli obZalovano krivdo. Sele
vizpovedi prevzamem odgovornost za svojo krivdo in jo premagam
s spravo (KKC 1455).

Zakaj priznanje pred duhovnikom, pri spovedi? »Ce se bolnik
sramuje odkriti zdravniku svojo rano, tedaj zdravstvo ne ozdravi
tega, Cesar ne pozna« (Hieronim: KKC 1456). Pri spovedi pokazem
duhovniku tudi skrite rane svojih grehov, da jih more ozdraviti s
Kristusovim odpuscanjem.’

Spoved - zakrament upanja

»Tisti, ki pristopajo k zakramentu pokore, prejmejo po Bozjem
usmiljenju odpuscanje za Bogu prizadejane Zzalitve in se hkrati
spravijo s Cerkvijo, ki so jo z grehom ranili in ki se z ljubeznijo,
zgledom in molitvami trudi za njihovo spreobrnjenje« (C 11).
Gre za dva osnovna ucinka, ki sta med seboj najtesneje povezana.
Odpuscanje ali sprava z Bogom nujno vkljucuje tudi spravo z
njegovim potujoc¢im ljudstvom na zemlji, ki je Kristusova Cerkev.
Ker je zakrament pokore tudi zakrament odpuscanja, je hkrati tudi
zakrament kr$canskega upanja. To upanje, utemeljeno na gotovo-
sti odpuscanja, je velikono¢no upanje. Zmaga nad grehom, ki se
skrivnostno, a hkrati resni¢no izvrsi pri sveti spovedi, je celostna
in dokon¢na zmaga nad grehom in smrtjo, ki nam jo prinasa vstali
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Gospod. Vsaka spoved je resni¢no in osebno srecanje z Vstalim. Je
velikono¢ni dogodek. Vsakokrat, ko prejmemo zakrament pokore,
se resni¢no srecamo z vstalim Gospodom. Da bi mogli razumeti
pravi znacaj in ucinkovitost tega zakramenta, ga moramo gledati
v luci Kristusove velikonoc¢ne skrivnosti. Kristus je ta zakrament
postavil na veliko no¢, ko je rekel apostolom: »Prejmite Svetega
Duha. Katerim grehe odpustite, so jim odpusceni.«

Papez sv. Janez Pavel I1. zatrjuje, da je spoved »povsem osrednje-
ga pomena za krsc¢ansko zZivljenje«. Cerkev je od vsega zacetka
poznala $tevilne in razlicne oblike spokornosti, toda zakrament
sprave je najbolj vzvisen in hkrati najbolj dostopen. Med vsemi
oblikami spokornosti je zakrament sprave in pokore »veliki zakra-
ment«; »]zmed vseh spokornih del ni nobeno bolj pomembno, niti
bolj bozje uc¢inkovito, vzvi$eno in hkrati dostopno kakor zakrament
sprave« (Reconciliatio et Paenitentia 28).

Povzrocitelj svojo zZrtev tezko prosi odpuscanja. Da mu to
uspe, mora tudi sam prehoditi dolgo pot v samem sebi. Odkriti in
sprejeti mora svojo odgovornost, ne sme ostati v preteklosti, ki jo
obzaluje, imeti mora pogum, da spregovori, da se zacne pogovarjati,
ko prosi odpuscanja. Med tistim, ki prosi odpuscanja, in tistim, ki
oprosca, je prostor za nadnaravno, zahteva milost, red, ljubezen,
ki ne prihaja od ¢loveka, ampak od Boga.

Bog je ljubezen

»Bog je ljubezen, zato tisti, ki Zivi v ljubezni, Zivi v Bogu in
Bog zivi v njem« (1 Jn 4,16).> Odpuscanje je Bozje delo. Apostol
Pavel zapise: »Vse je od Boga, ki nas je po Kristusu spravil s seboj,
nam pa nalozil sluzbo sprave, namrec to, da je bil Bog tisti, ki je v
Kristusu spravil svet s seboj, s tem da ljudem ni zaracunal njihovih
prestopkov, nam pa je zaupal besedo sprave« (2 Kor 5,18-20). Za
spravo, milosti odpuscanja se odpremo z molitvijo in ne z neneh-
nim nezavednim iskanjem lastnih moci za odpuscanje. Kon¢no
odpuscanje ni mogoce, razen ko vstopimo v odpuscanje Boga v
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Jezusu Kristusu. Odpuscanje v polnem pomenu besede pomeni
imeti delez pri Bozjem daru, sodelovati pri zastonjskosti njegove
neskon¢ne ljubezni. Resni¢no in brezpogojno odpuscanje je nad
¢loveskimi zmoznostmi, svojo moc¢ ¢rpa v Bogu. Ljudje nismo
gospodarji odpusc¢anja, izmika se nam in nas presega. Odpuscanje
nam je vedno podarjeno od nekoga drugega. Pri dejanju sprave
in odpuscanja je potrebno prepoznavati sebe in drugega. Kljub
zavedanju, da odpuscanje najde svoj temelj v troedinem Bogu,
ne smemo prezreti narave, ki predpostavlja milost. Drug drugega
moramo sprejemati in se zavedati, da smo vsi gre$niki. Priznati
moramo lastno bedo in revicino. »Kaj vendar gledas iver v ocesu
svojega brata, bruna v svojem ocesu pa ne opazis? Ali kako mores$
reci svojemu bratu ‘Pusti, da vzamem iver iz tvojega ocesa, ¢e imas
sam bruno v ocesu? Hinavec, odstrani najprej bruno iz svojega
ocesa in potem bos§ razlo¢no videl odstraniti iver iz oesa svojega
brata« (Mt 7,3-5). Za odpusc¢anje drugim je pomembno odpuscati
tudi sebi, biti spravljen s samim seboj, imeti milost pozabiti nase.
Nemogoce je sprejemati odpuscanje od Boga, nenehno ziveti kot
gresnik, ki mu je odpusceno, pa ne hoteti biti tudi sam usmiljen
in odpuscati. Odpuscanje, ki ga prejemamo od Boga, je mo¢, da
prosimo odpuscanja tistega, ki smo ga prizadeli, in spodbuda, da
radodarno ponudimo svoje odpusc¢anje onemu, ki nas je prizadel.
V tem je novost in pomen Kristusovega trpljenja na krizu. Ko se je
Bog na krizu odrekel mascevanju, je omogocil novo pot k prosnji za
odpuscanje ter k sprejemanju odpuscanja. Odpuscanje je sad preno-
vljenega pogleda na druge, obnavlja, kar je otemnelo ali zakopano
pri povzrocitelju krivde. Dar, ki ga poraja odpuscanje, se povrne k
tistemu, ki ga je omogocil. Ni zadosti reci »odpusti nam nase dolge,
kakor tudi mi odpuscamoc, temvec se je potrebno od Boga uciti
odpuscati bratom in sestram. »Odpusti krivico svojemu bliZznjemu,
tako bodi tudi tebi na tvojo prosnjo odpusceni tvoji grehi. Kako
bo ¢lovek, ki kuha jezo zoper drugega cloveka, pri Gospodu iskal
ozdravljenja? Kako bo ¢lovek, ki do sebi enakega nima usmiljenja,
za svoje grehe prosil odpusc¢anja? Ce clovek, ki je le bitje iz mesa,
$e in $e kuha jezo, kdo bo dosegel odpuscanje njegovih grehov?
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Pomisli na poslednje reci in jenjaj sovraziti, na trohnobo in smrt
in se drzi zapovedi« (Sir 28,2-6). Ce ho¢emo imeti deleZ pri Bozji
milosti, je nujno potrebno vzpostaviti vez z drugim. Clovek se ne
more skrivati za dobrimi dejanji, niti za bogosluzjem. Evharistija je
izraz ljubezni in obenem hrana zanjo. Kar je izrazeno, mora rasti
v dejanju. Vsak simbol je obenem razkritje in opravilo. Clovesko
odpuscanje se poraja iz izkustva Bozje ljubezni, ki odpusc¢a, nam
podarja nove moznosti za odpuscanje. Clovesko odpuscanie je tako
obenem posledica, ker nam je Bog odpustil, in pogoj, da nam Bog
odpusca. O tem nam zelo lepo spregovori papez Benedikt XVI. v
svoji okroznici Deus caritas est: »'Ce kdo pravi, da ljubi Boga, pa
sovrazi svojega brata, je laznivec. Kdor ne ljubi svojega brata, ki ga
vidi, ne more ljubiti Boga, ki ga ne vidi’« (1 Jn 4,20). Toda to bese-
dilo nikakor ne izklju¢uje ljubezni do Boga kot nekaj nemogocega;
nasprotno, ravnokar navedeno Prvo Janezovo pismo to ljubezen
izrecno zahteva. Poudarjena je nelocljiva vez med ljubeznijo do
Boga in do bliznjega. Obe sta tako tesno povezani med seboj, da
postane zatrjevanje ljubezni do Boga laz, ce se clovek pred bliznjim
zapre ali ga celo sovrazi. To Janezovo vrstico moramo razlagati tako,
da je ljubezen do bliznjega pot, da srecamo tudi Boga, in da nas
zapiranje oci pred bliznjim napravi slepe tudi za Boga« (DCE, 16).

Svetost Cerkve

Ko zremo v skrivnost Cerkve, moramo imeti pred oc¢i vedno
tri stvari. Najprej, da Cerkev gradijo ljudje, posamezniki iz mesa in
kosti. Potem, da je Cerkev veliko telo, ¢igar udje se med seboj tesno
povezujejo in ne predstavljajo samo danes Zivecih ljudi na zemlji,
ampak se razprostira k mnozici ljudi preteklih rodov in jih je Bog
ze poklical k sebi ter v prihodnost, k vsem, ki se bodo $e rodili na
ta svet, ko ga bomo mi zapustili. Na tretjem mestu moramo uposte-
vati, da je obcestvo Cerkve nelocljivo povezano s skrivnostjo Boga
Oceta, ki je k nam poslal svojega Sina, ucloveceno Besedo, ter na vse
ljudi razlil Svetega Duha, ki omogoca, da postanemo Bozji otroci.
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Cerkev zelo lepo orisSe prvo poglavje Janezovega evangelija (Jn
1,19-51). Tam Janez Krstnik pokaze na Jezusa z besedami: »Glejte,
Bozje Jagnje, ki odvzema greh sveta.« Dva u¢enca, eden se imenuje
Andrej, gresta po teh besedah za Jezusom. Andrej obvesti svojega
brata Simona Petra, ki se jima pridruzi. Naslednjega dne Jezus
govori z Natanaelom in tako skozi ¢as in kraje pride do vsakogar
izmed nas. Jezus Kristus nas je poklical po imenu po ljudeh, ki so
poznali njegovo ime, ¢eprav tega niso bili vredni. Kdo pa je vreden?
Kdo je vreden pricevati v Kristusovem imenu? To vprasanje nas
uvaja v Cetrto znacilnost Cerkve, ki je ne smemo nikoli pozabiti. Ko
prebiramo evangelije, Apostolska dela, Petrova, Pavlova, Jakobova
ali Janezova pisma, se zavemo, da se vsi ti ljudje iz mesa in krvi, ki
sestavljajo Cerkev, priznavajo za gre$nike (razen Device Marije),
tudi po krstu in celo po udelezbi pri Gospodovi vecerji (1 Kor
11,17-34) in potem, ko prevzamejo najvecje naloge v Cerkvi (Gal
2,11-14). Skozi vsa stoletja vsi udje Cerkve od najbolj poniznih
vernikov do papeza izpovedujejo svoj greh v zakramentu sprave in
na razli¢nih mestih med sveto maso. Priznavajo svojo greSnost in
nevrednost, da se obhajajo s Kristusovim Zivljenjem. Zakaj potem
pravimo, da je Cerkev sveta? Cerkev je sveta in poklicana, da se
posvecuje in se hoce nenehno prenavljati. Cerkev je sveta v svoji
poklicanosti, da vsem ljudem in vsem narodom posreduje ljube-
zen Troedinega Boga. V Cerkvi vsakdo najde vse potrebno, da ze
na zemlji doseze polnost Zivljenja. Brez svetosti Cerkve, njenega
duhovnistva in zakramentov ne bi imeli svetnikov. Posvecujoca
svetost Cerkve v vsakem ¢asu in povsod predstavlja in ponavzocuje
dar Svetega Duha, ki je pridruzen odresenjski Kristusovi daritvi.*

Kardinal Henri de Lubac pise v svoji Meditaciji o Cerkvi: »Cer-
kev ne more biti omadezevana; Cista je in nepokvarjena; pozna samo
eno bivalisce; s Cisto sramezljivostjo varuje svetost enega samega
ognjis¢a. Njeno ucenje je vedno cisto in vedno je Ziv studenec
njenih zakramentov. [...] Ta zaklad lahko izgubi vsak posameznik,
obcutljiv je v celotnem telesu Cerkve. Delo milosti se po svoji moci
razlikuje od ¢asa in po dusah. Nikoli ne moremo zagotovo presoditi.
Svetost je lahko cvetoca ali v koreninah, vidna ali skrita. Cerkev bo
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do konca ¢asov ostala pomesano obcestvo: zito se bo drzalo slame,
na ladji bodo ¢iste in neciste Zivali, na barki bodo vedno tudi slabi
potniki, za katere se vedno zdi, da nas peljejo v brodolom. Cerkev
jih prenasa s potrpezljivostjo. Njeni najboljsi otroci pa se vedno
posvecujejo in njihova svetost je vedno v nevarnosti. Kar naprej
morajo bezati pred zlobo in se zatekati v Bozje usmiljenje. Rimski
katekizem nas s tridentinskim koncilom opozarja, da mora Cerkev
vsak dan brez izjeme ponavljati: » Dimitte nobis debita nostra — Od-
pusti nam nase dolge«. Vsak dan mora prositi za Odresenikovo moc
in usmiljenje. Za Cerkev je vsak dan na zemlji dan za ociS¢evanje.
Vsak dan mora izmivati svoje oblacilo v Jagnjetovi krvi, dokler se
ne ocisti v nebeskem ognju in se pouzije v Bogu.«®

Sklep

Odpuscanje je eno najlepsih del Svetega Duha in ima za sad
upodobitev nasega srca po Jezusovemu Srcu. Po milosti odpusca-
nja, ki ga prejemamo od Boga, postajamo Jezusovi ucenci, drug
drugemu pa bratje. Odpuscanje je pomemben vidik vzgoje otrok,
mladih in odraslih, da bi se v dejanju odpuscanja ali sprejemanja
odpuscanja zavedali, da se pri tem srecujejo z najlepsim v ¢loveku.
Apostol Pavel pise Efezanom: »Bodite drug do drugega dobrosr¢ni
in usmiljeni ter drug drugemu odpuscajte, kakor je tudi vam Bog
milostno odpustil v Kristusu« (Ef 4,32).
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Duhovna podoba bl. Alojzija Grozdeta

Ob 75. ob letnici muceniske smrti (1. januar 1943)

»Zaradi tega se mucenci s smrtjo rodijo,

s koncem zacnejo, po usmrtitvi Zivijo, in tisti,
ki so bili ugasnjeni na zemlji, Zarijo v nebesih.«
(sv. Peter Krizolog, skof, 108. govor)

V svoji prvi okroznici Bog je ljubezen nas zasluzni papez
Benedikt XVI. vabi z besedami: »Glejmo na svetnike, na tiste, ki
so ljubezen uresnicevali na zgleden nacin.«' Danes se ozrimo na
blazenega Alojzija Grozdeta, naj nam s svojim zgledom pomaga
tudi na nasi poti vere. Kaj je posebej odlikovalo tega mladenica,
¢lana Katoliske akcije, da je vreden posnemanja?

1. Globoka vera

Najprej naj omenimo njegovo globoko vero. V sonetu Zivljenja
boj Grozde vzklikne: »Divjaj Zivljenje, jaz se ne podam, ne klone mi
pred tabo mo¢ duha, za temelj samega Boga imam.«* Gimnazijec
Alojzij Grozde je v $estem razredu zapisal: »Ko bi mogel poklekniti
pred Bogom s tisto vero, ki je ne motijo problemi; z iskrenim srcem,
ki ga ne vznemirjajo madezi; z ljubeznijo, ki se do konca daruje;
z zaupanjem, ki se preda ljubljenemu bitju v varstvo - potem bi
kljub zunanjim viharjem obcutil mir, ki ga je Bozji Sin prinesel.
Potem bi se ne bal nicesar, niti smrtil« Rad je stopil v kapelo, da je
na klecalniku pogreznil glavo v dlani in se pogovoril s Kristusom.
Prosil je vztrajnosti za viSine krepostnega Zivljenja, kamor ga je
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vabil evangeljski idealizem: » Vseokrog je no¢, v meni pa gori; mene
pa hrabri iz nebes pomoc.« Vera, ki mu je dajala smisel Zivljenja,
oblikovana ze v otroskih letih, je bila trdno zasidrana v Kristusu.
Sam zapiSe v pesmi Tezak je kriz: »Jezus, Tvoj Gospod, trka na
srce, s sabo klice te na Zzivljenja pot.«’

2. Apostolska molitev in Zrtev

Mo¢ vere je iz milosti. Kdor druge pridobiva za Boga, mora
biti poln bozjega zivljenja. Alojzij se je z molitvijo pripravljal na
apostolat med so$olci, da bi jih obvaroval slabih vplivov. Obiske pri
Najsvetejsem je posvetil apostolskemu delu. Kristus nas je odresil
z molitvijo in trpljenjem, s krizem in Zrtvijo. Zrtve in odpovedi,
bolecine in premagovanje je Lojze polagal na oltar pred evhari-
sticnega Zvelicarja; za so$olce, ki so v nevarnosti, da ne bi zasli; za
dijake, da bi bili zvesti Kristusu in njegovi Cerkvi, zunaj katere ni
zvelicanja. Ob priloZnosti je razkril tiho skrivnost: »Naj bo ta Zrtev
za blagoslov nacrta. V mislih imam fanta, ki je v veliki nevarnosti.
Pripravljeni moramo biti na Zrtve, na mucenistvo in smrt!« »Moje
srce je pripravljeno, o Bog« (Ps 57,8).

»Poslanstva svetnikov so odgovor od zgoraj na vprasanja od
spodaj,« se je slikovito izrazil veliki §vicarski teolog Hans Urs von
Balthasar.* Koliko zivljenjskih vprasanj nas vedno znova muci in
nanje nimamo vedno pri roki odgovora. Svetniki in blazeni so
nam lahko zanesljivi kompas pri iskanju odgovorov na temeljna
zivljenjska vprasanja.

3. Laiski apostolat

Na prvo stran zvezka, kamor si je zapisoval sklepe duhovnih
vaj, je Alojzij napisal naslednje besede: » Apostol je tisti, ki oznanja
evangelij z vsem Zivljenjem, da je njegova navzocnost kakor bla-
godejna Kristusova blizina. Ho¢emo povsod Boga. Fantje, hocemo
Boga v nasi lepi Sloveniji. Velike naloge so pred nami. Apostolat
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laikov bo to zmogel. Delati moramo za notranjo prenovitev, moliti
in se Zrtvovati. Nekateri veliko govorijo o domovini, ne naredijo pa
ni¢. Besede brez dejanj ni¢ ne koristijo. Resnic¢en apostolat laikov
je v pozrtvovalnosti, v Zrtvi in prijaznem pogovoru, ko gre beseda
od srca do srca ...« Morda je bil zaradi svoje, naravnost apostolske
gore¢nosti med so$olci kdaj tudi nerazumljen. Toda: »Kateri svetnik
je bil na svetu brez kriza in bridkosti?«® Osvajanje dus za Kristusa
kljub nasprotovanju, oviram, zasramovanju. »Da le naposled pridem
v pristan zveli¢anja, kaj zato, Ce Se toliko trpim.«® To so apostoli
Katoliske akcije. Povsod Bogal

4. Evharisticno Zivljenje

Mo, da je Grozde previharil mladostno obdobje kot zmagovalec
in Gospodov sodelavec, je prejemal v evharistiji. Masa z obhajilom
je bila zarisce Alojzijeve duhovnosti. V programu, ki ga je pripra-
vil na duhovnih vajah, je imel zapisano vezilo: »Sveta evharistija
je sonce mojega zivljenjal« K spovedi je prihajal vsakih $tirinajst
dni, zato je vsak dan tudi vredno prejemal obhajilo. Poleg Svetega
pisma je imel najraje Hojo za Kristusom TomazZa Kempc¢ana. Dan
za dnem jo je prebiral in Studiral. Zato je tudi vedel, da apostolat
korenini v tabernaklju in vodi k njemu. Brez Bozje milosti ni mogoce
pridobivati za Kristusa. Alojzijev so$olec je o tem takole priceval:
»Grozde, ki je prejemal obhajilo vsak dan, je s svojim zgledom
vplival na druge. Mlajsi fantje so povedali, da so zaceli redno pri-
hajati k obhajilu ob Alojzijevem zgledu. Tako so prejemali mo¢, ki
jo v mladostnih bojih daje pogostno obhajilo«. Vse velike svetniske
osebnosti Cerkve so se oblikovale v siju evharistije in iz nje Zivele.

5. Ljubezen do Bozje Matere Marije

Z ljubeznijo do evharistije je Grozde povezoval prisréno pobo-
znost do brezmadezne Marije. Ko je $el ob nedeljah popoldne na
obisk k teti Ivanki, je z njo zavil k Mariji Pomoc¢nici na Rakovnik.
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Sleherni dan je molil k Brezmadezni: »Marija, ti si moja mati, jaz tvoj
otrok.« Svet potrebuje evharisticne in marijanske svetnike ... Tako
je Grozde govoril na akademiji Marijine kongregacije (8. decembra
1942): »Mi, ki predstavljamo prihodnost Cerkve in naroda, se mo-
ramo svoje naloge Ze zdaj zavedati in moramo Ze zdaj v mladosti
po navodilih sv. Cerkve delati za to, da pride na svet nov, boljsi red.
Nov boljsi red pa zahteva najprej novega, boljSega ¢loveka. Brez
novega cloveka je nov red prazna beseda. In tega novega cloveka
moramo ustvariti predvsem mi. Izoblikovali ga bomo najprej sami
iz sebe, in to po vzviSenem vzoru precistega Srca nase Matere, po
Srcu, ki je najpopolnejsa podoba bozjega Srca Jezusovega. Z Ma-
rijino pomocjo ho¢emo najprej posvetiti sami sebe. Danasnji svet
za svojo reSitev ne potrebuje veliko politikov, znanstvenikov in
umetnikov, ampak potrebuje predvsem delavnih svetnikov. Vsak
kongreganist je torej najprej sam poklican k osebni svetosti. A biti
svet sam zase ne zadostuje za tvorce novega rodu, ampak moramo
hoteti pokristjaniti in posvetiti ves svet ... Danasnji ¢as, naSa Mati
Marija, sv. o¢e in nasa nesre¢na domovina pricakujejo od nas ne-
navadno veliko. Ali bomo odrekli svojo pripravljenost, bratje? Ali
se bomo ustrasili teh velikih nalog? Slabi smo, a mogo¢no Mater
imamo. Zato hoc¢emo. Hoc¢emo iz sebe izklesati svete katolicane,
nepopustljive v nacelih in delavne!«” Vse, kar v ljubezni in pobo-
znosti do Marije ni moglo izraziti srce, izrazijo njegovi verzi, preliti
v pesem: »... da popelje§ me do kraja, kjer Tvoj Sin - moj Bog,
kraljuje, s sreco srca napolnjuje.«

6. Muceniska smrt

»S sramotenjem in mucenjem ga preizkusimo« (Mdr 2,19).
Na novega leta dan leta 1943 je Grozde v Sti¢ni opravil spravno
poboznost prvega petka. To je bila njegova popotnica v vecnost. Iz
Sticne se je peljal proti Mirni. Tamkaj so voz obstopili partizani in
Lojzeta odpeljali. Pri Vidmarju so ga tepli in zaslisevali. Pri njem so
dobili latinski misal, knjigo Hoja za Kristusom in podobice fatimske
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Marije, s katerimi je med rojaki hotel priporocati poboznosti prvih
sobot. Ob stoti obletnici Marijinih prikazovanj v Fatimi ga lahko
po pravici oznac¢imo tudi za fatimskega mucenca.

»Kaj je vendar hudega storil?« (Mr 15,14). Ceprav so njegove
zadnje ure zivljenja zavite v kopreno temine, pa je bila njegova
zivljenjska pot polna svetlobe. Tudi tisti najtemnejsi uri svojega
zivljenja gre naproti z besedami svojega Ucenika: »Zgodi se Tvoja
volja! ... Oce, odpusti jim, saj ne vedo, kaj delajo ... ne pristevaj
jim tega grehal« Mo¢ krs¢anskih mucencev je v odpuscanju. »Zato
nam je tako lahko umreti za svojo vero — ob vsem ¢udenju sveta,«
je zapisal bl. John Henry Newman.® Tega svet ne more razumeti.
Ne takrat, ne danes.

Zvecer so vabili na »igro« v sokolski dom, kjer so ga mucili,
nato pa odvlekli v gozd pod mirenskim gradom. Tam je prejel
smrtni strel. »Pregnal je s sebe svet Boga, na snegu kri, rdeca kri,«
je v pesmi prerosko zapisal Lojze. Dne 23. februarja 1943, mesec
in pol po muceniski smrti, ko je skopnel sneg, so ga otroci nasli
ob potoku. Truplo je bilo izmali¢eno, a nestrohnjeno, kar je bilo
ze takrat posebno znamenje. »Svojemu Svetemu ne bos dal gledati
trohnobe« (Apd 13,35). Kraj mucenistva je postal kraj romanj. Ve-
dno vec¢ ljudi prihaja na tisti kraj in zlasti v bozjepotno cerkev na
Zaplaz, kjer zdaj pocivajo njegovi sveti ostanki. Alojzij Grozde je
bil razglasen za blazenega 13. junija 2010 v Celju, na Slovenskem
evharisticnem kongresu. Apostol evharistije je mladim postal
zgled, ki sveti dale¢ naokoli, tudi preko narodnih meja. Vsebino
njemu tako ljube Kempcanove Hoje za Kristusom je iz papirja
prelil v zZivljenje. »Samo tako je res hoja za Kristusom, o kateri je
govoril Peter: kriZ na tem svetu, vstajenje v onstranstvu.«’ Njegov
god obhajamo 27. maja, na dan njegovega rojstva in svetega krsta.

»K zivljenju svetnikov ne spada zgolj njihov zemeljski
zivljenjepis, marve¢ njihovo zivljenje in delovanje iz Boga po
njihovi smrti. V svetnikih postane vidno: kdor gre k Bogu, ne gre
pro¢ od ljudi, marvec jim je $ele resnicno blizu«'® Z mucenisko
smrtjo blazeni Grozde ni dale¢ od nas. V obcestvu svetih nam je
blizu s svojim pri¢evanjem, zivljenjskim pogumom, apostolatom,
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ki nagovarja, predvsem pa z zgledom odpuscanja. To je tista sila,
ki premaga svet. Ze dva tiso¢ let. Od rimskega koloseja pa vse do
zatona ¢lovecnosti v dveh svetovnih vojnah. »So trenutki, ko samo-
ten kristjan v nepoznanem in nerazumljenem trpljenju, katerega
ponudi Gospodu, naj ga uporabi, postane izvir nove skupnosti.«'’
S svojim muceni$tvom je blazeni Alojzij Grozde zares postal »izvir
takSne nove skupnosti« verujocih, ki v njem vidijo in prepoznavajo
svetniski lik, vreden vsega posnemanja.
Blazeni Alojzij Grozde, prosi za nas!
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Bog v druzini

Krséanska svetost

»Bodite v vsem ravnanju tudi sami sveti, kakor je svet tisti, ki
vas je poklical« (1 Pt 1,15). Katoligki kristjani pomen besede svéto
izrazamo v molitvi. V litanijah Srca Jezusovega molimo: »Srce Jezu-
sovo, vir Zivljenja in svetosti — usmili se nas!« V drugi evharisti¢ni
molitvi pa duhovnik takoj zatem, ko z verniki odmoli: »Svet, svet,
svet si ti Gospod Bog vsega stvarstva« doda: »Resnicno si svet,
Gospod, nas Bog, vir vse svetosti.« Ti dve molitvi izpovedujeta
vero, da je Bog vir svetosti in ne nasa dejanja.

»Ocetovsko delovanje Boga s svojimi pobudami je prvenstveno
in svobodna ¢lovekova dejavnost je v svojem delovanju drugotna,
tako da moramo zasluzenja za dobra dela pripisovati najprej Bozji
milosti, nato verniku.! Vrh tega ¢lovekovo zasluzenje samo pripada
navsezadnje Bogu, kajti clovekova dobra dela izhajajo - v Kristusu
- iz prehitevajocih pobud in pomoci Svetega Duha« (KKC 2008).

Ko dobra dela v ¢loveku ohranjajo od Boga podarjeno mu
svetost po zakramentih? in molitvi (prim. KKC 1077, 1084, 1087,
1129), s tem ohranjajo tudi vero, vera brez del je namre¢ mrtva
(prim. Jak 2, 26). Dobra dela so pravilen odziv na neprestani poziv
Bozje milosti k svetosti in nas zedinjajo z Bogom in njegovimi
deli;® nepravilen odziv na Bozjo milost je greh, ki je vrednostno
nasprotje svetega oz. svetosti in nas od Boga oddaljuje.

»Duhovni napredek [napredek v svetosti] tezi k vedno
globljemu zedinjenju s Kristusom« (KKC 2014). Tu je potrebno
posebej poudariti, da v grehu nismo nikoli popolno zedinjeni s
Kristusom, v smrtnem grehu pa sploh ne (KKC 1855), tudi ¢e bi
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nas subjektivni obcutek k temu zavajal.* Kakor nas ¢ustva osvo-
bajajo razumarske hladnosti, nas v tem primeru razum osvobaja
Custvene vznesenosti.

»Pot k popolnosti gre preko kriza. Ni svetosti brez odpovedi
in brez duhovnega boja. Duhovni napredek vkljucuje askezo in
zatajevanje, ki polagoma vodita k Zivljenju v miru in veselju blagrov«
(KKC 2015). Clovek mora najprej doseci podobnost s Krizanim, iz
katere lahko skozi velikono¢no skrivnost doseze podobnost z Vsta-
lim. »Ce z njim vztrajamo, bomo z njim tudi zakraljevali. Ce pa ga
bomo zatajili, bo tudi on nas zatajil« (1 Tim 2,12). Upodabljanje po
Krizanem se ¢loveskim ¢ustvom obicajno upira in se razveselijo ter
umirijo $ele, ko jih prevzame veselje duha, ki je premagal zlo. Pravega
Kristusovega miru ni mogoce doseci brez odpovedi in boja proti
zlu. Ne nazadnje, zaradi cloveske slabosti brez zakramenta sprave.
Nekateri sicer dosezejo mir, celo z avtogenim treningom, vendar to
ni Kristusov mir in zopet neke vrste psiholoska samoprevara, pri
kateri zgolj odmislim, ne pa odstranim, kar je miru nasprotnega.
»Nocem pac, da i§ce$ tak$nega miru, ki je brez preizkudenj in ne
pozna zoprnosti, ampak da se zaveda$, da bo$ nasel mir $ele takrat,
ko bos prestal razne stiske in bo$ preizkusen v mnogih nadlogah.«

V duhovnosti in svetosti lahko napredujemo samo toliko, ko-
likor se prisilimo po zgledu krizanega Kristusa.® On se je prisilil,
da je za nas dal Zivljenje. Prisilila ga je ljubezen. Ljubezen, ki dela
Zrtve, je gonilna sila ohranjanja svetosti in ne lepi obcutki ali prijetno
pocutje, ki nista nujno stranska ucinka Zrtvujoce se ljubezni in nikar
ne cilj niti sredstvo krsc¢anske svetosti.” »Mi oznanjamo krizanega
Kristusa, Judom v spotiko in poganom v norost. Tistim pa, ki so
poklicani, je Bozja moc¢ in Bozja modrost« (prim. 1 Kor 1,23-24).

Izvora ¢lovekove svetosti v Bogu in njenega ohranja z dobrimi
deli se je potrebno zavedati, da se kr§¢ansko prizadevanje za svetost
ne bi spremenilo v humanizem. Kristjani namrec dobra dela opravlja-
mo zaradi ljubezni do Boga, s tem pa koristimo sebi, ko ohranimo
in pomnozimo svetost ter koristimo bliznjemu, ko mu izkazemo
ljubezen. V tem vrstnem redu se pravilno udejanja tudi zapoved
ljubezni (prim. Mt 22,37-39). »Karkoli delate, delajte iz srca kakor
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Gospodu in ne kakor ljudem, ker veste, da boste od Gospoda prejeli
povracilo dedis¢ine. Gospodu Kristusu sluzite« (Kol 3,23-24).

Dobra dela opravljati zgolj zaradi ljudi je le humanizem in ne
svetost.® To je razlika v namenu. Obstaja pa $e bistvena razlika med
svetostjo in humanizmom. Humanizem je zgolj naravno ¢lovesko
delo: ¢lovek cloveku. Ta naravni princip delovanja naceloma ni
greSen, gotovo pa ni svet, ¢e izkljucuje Boga, ki je vir vse svetosti.
Zaradi cloveske sebi¢nosti se humanizem pogosto spremeni v
castihlepje, s tem pa v napuh in greh. Svetost pa temu naravnemu
principu ¢lovekoljubja dodaja nadnaravno, ker ima izvir v Bogu.
Pri svetosti je princip delovanja nadnaraven: Bog ¢loveku po ¢lo-
veku, torej Bozje delo.

Tu se nam zastavi isto vprasanje, kot ga je mnozica zastavila
Jezusu, po pomnozitvi kruha: »Kaj naj storimo, da bomo delali
Bozja dela« (Jn 6,28)? Jezus je odgovoril: »Bozje delo je to, da
verujete v tistega, ki ga je on poslal« (Jn 6,28-29). K temu pa je
dodal obljubo: »Kdor veruje vame, bodo iz njegovega osr¢ja tekle
reke zive vode« (Jn 7,37), v srca njegovih bliznjih. Prav tako se iz
srca bliznjega preliva v njegovo srce. To dogajanje v veroizpovedi
imenujemo obcestvo svetnikov — svetost, ki se med nami preliva in
mnozi. To je uresni¢ena zapoved ljubezni med kristjani. Iz kr§¢anske
ikonografije si tukaj v spomin prikli¢cimo upodobitev pelikana, ki s
kljunom odpre svojo sréno Zilo, da nahrani mladice in ko mladi¢
odraste, odpre svojo sr¢no Zilo za svoje mladice.

Bozja dela v druzini

Blagor druzinam, kjer prelivanje svetosti iz srca v srce po
nobenem druzinskem ¢lanu ni zaustavljeno, tako da v druzini na
¢udovit nacin prebiva Bog.

Zagotovo je prelivanje svetosti iz srca v srce najpopolnejse
uresniceno, takoj za Sveto Trojico, v sv. druzini. Ceprav je bila sv.
druzina za ¢loveske sodbe pogosto videti bedna in Zivljenja nevre-
dna,’ je kljub vsemu druzinsko Zivljenje Zivela in ne Zivotarila.®
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Zal v vseh druzinah ni tako. Zaradi tega je Bog druzino za$¢i-
til, da bi bila skupnost pretakanja svetosti oz. obcéestvo svetnikov.

Najprej je Bog druzino zas¢itil z zapovedjo ljubezni: »Ljubi Go-
spoda, svojega Boga, z vsem srcem, z vso du$o in z vsem misljenjem.
To je najvecja in prva zapoved. Druga pa je njej podobna: Ljubi
svojega bliznjega kakor samega sebe« (Mt 22,37-39). To je temelj
za vsako druzino, ¢e Zelimo, da v njej prebiva Bog.

Se preden jo je ustanovil, je Bog druzino zas¢itil s $esto zapo-
vedjo: Ne necistuj, ki jo je Kristus iz prepovedi z blagrom: »Blagor
¢istim v srcu, kajti Boga bodo gledali« (Mt 5,8) spremenil v eno
najlepsih Bozjih ponudb za prelivanje svetosti. Kjer Zivijo Cisto,
tam gledajo Boga.

Iz zgodovine kr§canstva poznamo t. i. zakone sv. Jozefa, v
katerih so zakonci iz ljubezni do Boga in bliznjega vse Zivljenje
ziveli devisko. Posebej znani so: zakon sv. Jozefa in Device Mari-
je, zakon sv. cesarja Henrika in sv. cesarice Kunigunde ter zakon
bl. Salomeje Krakovske in hrvaskega kralja Kolomana.!' Devistvo
nikakor ni osnovna karizma zakona, nam pa zakoni sv. Jozefa
osvetljujejo pomembnost Cistosti in vzdrznosti v vsakem zakonu
oz. v vsaki druzini. VzdrZznost, posvecena s Cistostjo, je zaradi
nosecnosti, bolezni, starosti in drugih okoli$¢in potreba in nuja
vsakega zakona. Sprevrzeno je, ¢e Bozja ponudba ¢istosti pretakanje
svetosti v druzini zaradi greha zaustavi in ne mnozi. Tudi poroka
zaradi »legalne« spolnosti je kristjana nevredna in druzini zapira
obilen dotok svetosti. Ta nauk vsebuje ze apostolsko izroc¢ilo: »To
je namre¢ BoZja volja, vase posvecenje: da se zdrzite necistosti, da
vsak izmed vas s svojo Zeno Zzivi v svetosti in Casti, ne v pozeljivi
strasti kakor pogani, ki Boga ne poznajo« (prim. 1 Tes 4,3-5). Za-
konci so k ¢istosti poklicani tudi po poroki.

Zakonci so poklicani k rodovitnosti, da sodelujejo s Stvarnikom
in posredujejo Zivljenje otrokom. Upiranje rodovitnosti zakonce
postavlja v diametralno nasprotje Bogu, jih dobesedno dela manj
svete, ker nasprotujejo Bozjemu delu. Zakonci, ki jim Bog ni dal, da
bi imeli otroke, morejo zakonsko rodovitnost izzarevati v ljubezni
in sprejemanju zrtve (KKC 1654).
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Bog druzino ustanovi in posveti z zakramentom sv. zakona,
v katerega privolita moski in Zenska, ki ju zakrament sv. zakona
spremeni v moza in Zeno. To je pravo in prvo dejanje Boga v dru-
zini, ki nadnjo bedi s svojim blagoslovom.

Zaradi tega katoliski kristjani tezko oz. sploh ne imenujemo
druzina tistih skupnosti, ki niso ustanovljene z zakramentom sv.
zakona, temve¢ se postopoma vzpostavijo iz prestopanja Seste
zapovedi ter zametovanja blagra Cistosti. Tak$na skupnost pojmu
druzina v pravem pomenu besede zagotovo ne ustreza, ker so v
taksni skupnosti dotoki svetosti od Boga zamaseni s cloveskim
grehom, zato je to le cloveska, humanisti¢na ustanova, ne pa nad-
naravna sveta ustanova. V taks$nih zvezah je gotovo mogoce najti
mnogo humanizma, ne pa svetosti. Taksne skupnosti izkljucujejo
Boga Ze v samem zacetku. Tudi ¢e od njega obc¢asno pricakujejo
kaksno »sebi¢no uslugo«, npr. blagoslov ali zakrament (posebe;
pogosto za otroke), s tem ne odpravijo nacelnega zavracanja Boga
in zapiranja pretakanju svetosti, zato niti blagoslov niti zakrament
v teh skupnostih nimata enakega ucinka kakor v druzini, razen
da razlo¢neje slisijo Gospodove besede: »Spreobrni se in verujte
evangeliju« (Mr 1,15) ter: »Pojdi in odslej ne gresi vec, da se ti ne
zgodi kaj hujsega« (prim. Jn 5,14; 8,11).

Dotok milosti v taksno skupnost lahko primerjamo razliva-
nju vode po puscavi, ki nima ucinka za daljsi ¢as, dokler zgornje
Gospodove besede niso uresnic¢ene. Pogosto so v zunajzakonskih
skupnostih cista otroska srca edine oaze svetosti, iz katerih se na-
pajajo vsi ¢lani skupnosti, kar pa oaze postopno izsusi ter zadusi,
posebej Ce otroci pretakanje milosti prenehajo negovati in ga za-
ustavijo s smrtnim grehom.

V taksnih zunajzakonskih skupnostih ni dotoka svetosti, do-
kler ni obnovljen po poti spreobrnjenja, kesanja in zakramentov.
Katoligki kristjani se zato tudi v javnem Zivljenju zavzemamo za
druzino, ki nastane s svetim zakonom med enim moZem in eno
zeno. Namre¢, Ce se skozi srce ne preliva svetost, ni oskodovano le
to srce, ampak vsa srca, ker se med vsemi srci pretaka manj svetosti.
Tudi v svetosti smo si ljudje solidarni. Cerkev iz tega razloga ze od
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nekdaj moli za spreobrnjenje gresnikov, da bi bilo vzpostavljeno
popolno obcestvo svetih.

Pravilno s svetim zakonom ustanovljena druzina je sveta in
nadnaravna ustanova, v kateri se pricakuje zvestoba, ki je porostvo
trajnosti. Da ljudje svete in nadnaravne ustanove ne bi unic¢ili, jo
je Bog zascitil z vsem nastetim in vsemi ostalimi zapovedmi:

Veruj v enega Boga - kar se uresnicuje v vsakodnevni molitvi;
Ne skruni Bozjega imena - kar se uresnicuje v spostovanju Boga
in njegovih zapovedi ter sprejemanju njegove svetosti; Posvecuj
Gospodov dan - kar se uresni¢uje v obisku sv. mase in druzin-
skem praznovanju; Spostuj oceta in mater — kar se uresnicuje v
svetem zivljenju oceta in matere, ki ga otroci lahko spostujejo; Ne
ubijaj - kar se uresnic¢uje v neuporabi kontracepcije, popolnem
zavracanju splava in sprejemanju ter razvijanju talentov vsakega
posameznika v druzini; Ne kradi - kar se uresni¢uje v postenosti
in predvsem v pravilni porabi ¢asa; Ne pricaj po krivem - ki se
uresnicuje predvsem v iskrenosti; Ne zeli svojega bliznjega Zene -
kar se uresnicuje v zvestobi; Ne Zeli svojega bliznjega blaga — kar
se uresnicuje v marljivem delu, od katerega clovek posteno Zivi.

Da starsi s svojim versko mla¢nim Zivljenjem ne bi onemogocali
svetega Zivljenja svojih otrok, je Jezus narocil: »Pustite otroke, naj
prihajajo k meni, in ne branite jim« (Mr 13,14), in takoj dodal zgled:
»In objel jih je, polozil nanje roke in jih blagoslavljal« (Mr 13,16).

S prestopanjem oz. zoperstavljanjem nastetemu se Boga, ki
spostuje svobodno voljo vsakega posameznika, in od njega preje-
to svetost postopoma izrine iz druzine in srca druzinskih ¢lanov
postanejo »suha, kar se druzinsko Zivljenje spremeni v »suho
puscavsko Zivljenje«. Clani iz takih druzin ali beZijo ali pa se po-
stopoma spremenijo v »puscavske zveri«, da so sposobni preziveti.
Pusc¢avo v druzini lahko popolnoma neopazno vzpostavi zopersta-
vljanje rodovitnosti. Tak$no druzinsko zivljenje pa ni Bozja vizija
za druZino, ki jo je psalmist opisal v 127. psalmu.

Tudi ¢e samo eno srce v druzino dovaja zivo vodo svetosti,
in $e to po kapljicah, ima ta druzina upanje, da bodo njeni ¢lani
oziveli, da se bo puscava spremenila v oazo, postopoma pa v ro-
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dovitno dezelo. »Kamor koli bo prisla ziva voda, bo vse ozivelo«
(prim. Ezk 47,9).

Srce, skozi katero se preliva svetost, je izrednega pomena za
vsako druzino. Pomembno je, da to srce dotoka svetosti v neki
namisljeni pravicnosti in zaradi razocaranja nad drugimi ¢lani
druzine ne zaustavi. To je edina pot, da tudi druga srca v druzini
ozivijo. Nikogar ni mogoce prisiliti, da veruje, mogoce pa mu je
vero oznaniti z dotokom svetosti po dobrih delih, tehni¢no receno,
vzpostaviti je potrebno pretakanje milosti. Pri tem »posusenemu«
srcu najbolj pomaga okusanje Bozje dobrote oz. Bozjih del, od
katerih sta posebej odlicna odpuscanje in Zrtvovanje iz ljubezni.
Izredno poslanstvo in odgovornost pri pretakanju svetosti imajo
starsi in stari starsi.

Bog posvecuje druzino po zakramentih

Ob zakramentu sv. zakona je bistven za vstopanje Boga v druzi-
no Se zakrament svete evharistije. Princip obhajanja sv. evharistije
izrazajo besede posvecenja in spremenjenja kruha v Kristusovo telo,
ki so povzetek evangelija, pravzaprav vsega krs¢anskega Zivljenja:
»To je moje telo, ki se daruje za vas!« (prim. Mt 26,26; Mr 14,22; Lk
22,19). Te besede so Zivljenjsko vodilo ¢lanov kr$¢anske druzine: To
je moje telo, ki se daruje za vas, ko kuham, perem, $ivam, obdelu-
jem polje, skrbim za zivino, delam v sluzbi, ko rojevam in vzgajam
otroke, ko se postim in molim. Nacelo evharistije so dobra dela
¢lanov v druzini, po katerih od Boga priteka Ziva voda.

Prejem sv. evharistije pod podobo kruha pa Boga tudi resni¢no,
stvarno in bistveno pripelje v druzino. Bozja beseda: »To je moje
telo, ki se daruje za vasl«, izgovorjena nad kruhom po duhovniku,
ima namre¢ neverjetno mo¢: Kruh spremeni v Kristusa (KKC
1374, 1375).

Blagor druzinam, v katerih vsi ¢lani vsaj vsako nedeljo prejmejo
sv. obhajilo. V taksnih druzinah je Bog resni¢no navzo¢ na nacin,
ki ga je sam izbral in ustanovil, po zakramentu sv. evharistije.
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V druzinah, katerih ¢lani ne sodelujejo pri sv. evharistiji, ne
prejmejo Boga resni¢no, stvarno in bistveno. Voditi otroka med
nedeljsko evharistijo nekam drugam, ne k Bogu, je neposredno
nasprotovanje Jezusovemu narocilu: »Pustite otroke, naj prihajajo
k meni, in ne branite jim« (Mr 13,14). V taks$nih druzinah je tez-
ko najti mesto za Boga, kaj Sele pravo vero in svetost, gotovo pa
premorejo mnogo humanizma in ravno humanizem jih vodi od
Boga, ker neko od njega ustvarjeno stvar postavljajo pred njega.

Nekateri sicer trdijo, da v humanizmu ali pa v naravi cutijo
Boga, kar je sicer zelo verjetno. Vendar za svetost in za prebivanje
Boga med nami obcutek ni dovolj. S subjektivnim obc¢utkom blizine
Boga ni mogoce enakovredno nadomestiti objektivne navzoc¢nosti
Boga v sv. evharistiji. Tudi ¢e ne prejmemo sv. obhajila in smo zgolj
navzoci pri sv. evharistiji. Tu mi prihajajo na misel besede neke
gospe: »Vi pojdite v cerkev k masi, jaz bom pa ostala tu v naravi
z Bogom!« Ta gospa je sama sebe Custveno prevarala. Naravo, po
kateri se Bog le razodeva, je zamenjala s sv. evharistijo, po kateri
je Bog resnicno, stvarno in bistveno navzo¢. Kakor da bi izjavila:
»Vi pojdite k slikarju in se pogovarjate z njim, jaz pa se bom z njim
srecala tako, da bom gledala njegovo sliko.« Zal se je pri iskanju Boga
bolj poglobila v zaznavanje lastnih custev kakor v razodetje Boga.'

Kjer se ne obhaja sv. evharistija, ni niti moZnosti za svetost,
tam v dobrih delih uspeva le humanizem. Zaradi tega verska vzgoja
po nobeni metodi ne uspe, ¢e pri njej ni vzpostavljeno prelivanje
zive vode. Kjer tega ni, se ljudje zadovoljijo s humanizmom in
moralo. Vero sicer morda spostujejo, v dolocenih primerih celo
prakticirajo, vendar ne v smislu posvecenja oz. pobozanstvenja,
kot so to imenovali grski ocetje, ampak le v smislu upostevanja
Kristusovega nauka brez odnosa do transcendentnega. Kateheti
pogosto nemocno opazujemo, kako otrosko svetost postopoma
zadusi humanizem, ki tlakuje pot v Zivljenje brez vere, kar smo
zgoraj imenovali »suho puscavsko Zivljenje«.

Tudi po vseh prizadevanjih Boga, da druzino zas(iti z zapo-
vedmi, blagri in zakramentoma sv. zakona in sv. evharistije, pa
druzine $e vedno ne dosegajo vseh Bozjih darov svetosti. Del besed
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posvecenja in spremenjenja, izrecenih nad vinom: »To je kelih
moje krvi nove in vecne zaveze, ki se za vas in za mnoge preliva
v odpuscanje grehov« (prim. Mt 26,28; Lk 22,20), nas tako vodi v
zakrament sprave.

»Dramati¢ni polozaj sveta, ki ves ti¢i v zlu‘ (1 Jn 5,19) napravlja
iz clovekovega Zivljenja boj« (KKC 409). »Dobro hoteti je sicer v
moji moci, dobro delati pa ni. Ne delam namre¢ dobrega, ki ga
ho¢em, marve¢ delam zlo, ki ga no¢em. Ce pa delam to, esar
nocem, tega ne pocenjam vec jaz, ampak greh, ki prebiva v meni«
(Rim 7,18-20). Zaradi tega je polozaj vsake druzine dramaticen.
Bog na ta dramaticen polozaj, ki z grehom zapira dotok svetosti,
odgovarja s krvjo svojega Sina, ki odpusca grehe.

»Ta val usmiljenja ne more prodreti v nase srce, dokler nismo
odpustili tistim, ki so nas razzalili« (KKC 2840). Zaradi tega je
Jezus pros$njo po odpuscanju vkljucil v ocenas, kot zahtevo, ki
predpostavlja, da molivec lahko doseze odpuscanje od Boga, ce
odpusca svojim dolznikom. Tako priprava ¢lana druzine na zakra-
ment sprave nujno vkljucuje odpuscanje vsem druzinskim ¢lanom,
kar vzpostavlja ozracje ljubezni.

Kadar se dotoki Zive vode zaradi cloveske slabosti po grehu
delno (z odpustljivim grehom) oz. popolnoma (s smrtnim grehom)
zamasijo, jih Bog obnavlja z odpuscanjem, ki ga ljudje sprejemamo
po kesanju in priznanju grehov. V druzini ni mogoce ziveti z Bogom,
ne da bi druzinski ¢lani odpuscali drug drugemu oz. odpuscanje
sprejemali po poti priznanja in obzalovanja, ne nazadnje tudi s
praznovanjem zakramenta sprave.

Ne priznati lastnega greha v odnosu do Boga je napuh, ki gre-
$nika strmoglavi na Bogu diametralni pol. Zato za napredovanje v
krsc¢anski svetosti ni dovolj, da odpuscamo le drug drugemu, ¢e tudi
ob tem prelivamo »svojo sr¢no kri, kar bi bil zopet svojevrsten hu-
manizem. Odpustiti s pomocjo Boga in zaradi njega je sveto dejanje.

Za kristjana je bistveno vpradanje, koliko svetosti izgubimo,
tudi zaradi majhnega greha ali neodpuscanja, ki ga negujemo srcu?
Zivljenjski odgovor na to vprasanje nas bo peljal globoko v svetost. Z
vsakim najmanj$im grehom druzinski ¢lani zapirajo dotok svetosti v
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druzino in s tem onemogocajo oz. otezujejo bivanje Boga v druzini.
To dejstvo naj nas vse utrdi v globoki molitvi prosnje v o¢enasu: »In
odpusti nam nase dolge.« Bozje odpuscanje je popolna dopolnitev
kristjanovega od Boga spodbujenega prizadevanja za svetost.

Na dan, ko vsi ¢lani druzine praznujejo zakramenta sprave in
evharistije, jih upravi¢eno smemo imenovati sv. druzina, to je zanje
uresnicenje velikono¢ne odresenjske skrivnosti. Taksni veliki skupni
dotoki svetosti lahko vsem ¢lanom moc¢no pomagajo pri napredo-
vanju v duhovnem zivljenju in druzino zasidrajo trdno v Bogu.

Sv. zakon, sv. evharistija in sv. spoved so torej trije veletoki Bozje
svetosti v druzino, ki razodevajo dela Boga v druzini in omogocajo
njegovo bivanje v njej. Kakor so rekli stari: »Brez Boga ni ni¢. Vse
je milost.« Ker Bog deli svetost in odpuscanje.

Za dober prejem zakramentov, tj. Boga, je potrebna priprava,
ki se uresni¢uje v vsem povedanem in posebej v branju Bozje
besede in v molitvi. »Z Bogom se pogovarjamo, kadar molimo;
njega poslusamo, kadar beremo Bozjo besedo.«* Bog v druzini po
molitvi, Bozji besedi in zakramentih vodi njene ¢lane na neverjetne
duhovne avanture svetosti, »da bi bili popolni, kakor je popoln vas
nebeski Oce« (prim. Mt 45,48).

Bog torej rad prebiva v druzini in jo s svojim bivanjem Zeli
spremeniti v sveto druzino - obcestvo svetnikov. Ni dovolj za bivanje
Boga v druzini, da obesimo kriz na zid in polozimo na polico Sveto
pismo. Bog je v Bozji besedi razodel nacine, po katerih zeli bivati
v druzini, in to sem danes vsaj v obrisih Zelel nakazati. Opozoriti
sem Zelel tudi na dve prevari glede prebivanja Boga v druZini, tj. na
¢ustveno prevaro' in na humanizem, ki z lepimi obcutki, katerih
vzrok ni Bog, ter z izgovorom c¢lovekoljubnosti izpodrivata Boga
in iz njega izvirajoco svetost. Svetost pa oboje vkljucuje, zato je
njuna »satanska zanka« e ve¢ja.

Bog, ki izvrsuje (prim. Jn 5,17) Bozja dela, Zeli, da tudi kristjani
v druzinah opravljamo Bozja dela, kar je tezko, lepo in sveto.
Marija, Kraljica druZine, naj pomaga pri vsakem prizadevanju za
svete druzine. Ce se z ljubeznijo in poboznostjo obrnemo nanjo,
se ji posvetimo, bomo vse potrebno izvrsili, ne da bi se tega sploh
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zavedali. Marija je vsemu svetu rodila Boga, naj ga rodi tudi v
vsako druzino.

Opombe

! »Seveda delamo sami,« pravi sv. Avgustin: »Vendar delamo le skupaj z Bogom, ki dela.
Njegovo usmiljenje je namre¢ $lo pred nami, da bi bili ozdravljeni, kajti to usmiljenje gre
$e vedno za nami, da bi, ko smo bili enkrat ozdravljeni, bili ozivljeni. Pred nami gre, da bi
bili poklicani, in za nami gre, da bi bili poveli¢ani. Pred nami gre, da bi Ziveli bogoljubno,
in za nami gre, da bi za vedno Ziveli z Bogom, kajti brez njega ne moremo nicesar storiti«
(KKC 2001).

% »Zakramenti so naravnani na posvecenje ljudi« (B 59).

* Celo panteist Spinoza je zatrdil: »BlaZenost ni nagrada za vrlino, ampak vrlina sama, ne
veselimo se je, ker krotimo svoje strasti, ampak narobe, ker se je veselimo, lahko krotimo
svoje strasti.« Baruch Spinoza. Etika. Navaja Anton Stres: Predavanja iz novoveske filozofije,
skrita, Ljubljana 1990, 11.

* Npr.: Popolnoma zdrav moz, ki Zivi le kak$nega pol kilometra od Zupnijske cerkve, mi
je pripovedoval, da v nedeljo ne hodi k masi, ker jo spremlja po televizijskem kanalu in
tako prejme tudi duhovno obhajilo. To je popolna ¢ustvena prevara; ta moz je zaradi na-
vedenih objektivnih okoli§¢in v smrtnem grehu in kot tak se ne more duhovno zdruzevati
s Kristusom.

* Tomaz Kempcan, Hoja za Kristusom, Mohorjeva druzba, Celje 2011, 137.

¢ To dejstvo duhovnega zivljenja ¢udovito osvetljuje Tomaz Kempcan v knjigi Hoja za
Kristusom.

7 Pomislimo tukaj na sv. mater Terezijo, ko je doZivljaja notranjo suso vec¢ kot stirideset let.

¢ Svetost clovekoljubnost vkljucuje, humanizem pa svetost izkljucuje. Zato bi kristjani
krilatico Bodi najprej ¢lovek morali nujno nadomestiti z Bodi kristjan in bos svet ¢lovek,
v ¢emer je bistvena razlika.

° Spomnimo se: rojstva v hlevu, bega v Egipt, velika materialne revic¢ine, da se je Jezus
izgubil v templju, smrti sv. JoZefa, Jezusovega javnega delovanja, ko je zapustil mater in ga
sorodniki ter Nazarecani niso sprejeli; da je Marija hodila za njim in poslusala pripombe
mnoZic, ki jih je zanimal le kruh in ne BoZje kraljestvo; da je umrl na krizu kot zlo¢inec
in bil hitro pokopan.

'V romanu Jana Dobraczynskega Ocetova senca je to prelivanje milosti cudovito opisano.
! Njegova sestra je bila sv. Elizabeta Turingijska. Glej Helmut Moll, BlaZeni in sveti zak-
onci, DruZina, Ljubljana 2018.

12 Tudi o tem najdemo ve¢ poglavij v Kempcanovi Hoji za Kristusom.

13 Sv. Ambroz. Najava Alfonz Rodriguez, Vaja v kr§¢anski popolnosti, Glasnik presv. srca
Jezusovega, Ljubljana 1931, 221.

! Na ¢ustveno prevaro je v okroznici Humani generis opozoril Ze Pij XII. Bistveni odstavek
glede te teme navaja KCC 37.
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ANTON STRLE

Zivljenje in delo sv. Tomaza Akvinskega

1. Doma in v $oli na Montecassinu

Tomaz Akvinski' je bil rojen v zacetku 1. 1225 kot sedmi in
zadnji sin grofa Landulfa di Aquino in Teodore na gradu Roccase-
cca na meji rimske Campagne in neapeljske pokrajine. Oce je bil
visokega lombardskega rodu, necak cesarja Friderika I., mati pa
neapeljska plemkinja, potomka ene najodli¢nejsih normanskih dru-
zin. Teodorini sestri pa sta bili kraljica Sicilije in kraljica Aragonije.
Krstni boter mu je bil papez Honorij III. (1216-1227), ki se je pri
krstnem obredu dal zastopati po skofu mesta Aquino. Ime Tomaz
je dobil najbrz v spomin na slavnega deda, ki je posebno povzdignil
moc¢ in slavo Akvinske hie. Zgodovinar dr. Franc Kovaci¢ pravi:
»Po rojstvu je bil Tomaz postavljen na vrhunec takratnega sveta;
visoko plemstvo ga je vezalo z najodli¢nejsimi glavami krs¢anskega
sveta, sijaj in bogastvo je obdajalo njegovo zibelko. Germanska in
romanska kri se je pretakala v njegovih Zilah; in je tudi res zdruzil
v sebi lastnosti teh dveh rodov: resnobo in globoko misljenje, ki
je znacilno za germanska plemena, pa nekako lahkoto in jasnost
Vv izrazu in nezno tankocutnost za lepoto, ki je lastna romanske-
mu znacaju. Tudi zunanji vtisi so bili kar najbolj ugodni za razvoj
mehke otrokove duse in odloc¢ilni za njegov znacaj in poznejse
zivljenje. Veselo italsko nebo in slovesna tisina na nepristopni
pecini, na kateri je stal grad Roccasecca, ob vznozju pa bujna in

Prof. dr. Anton Strle, velik poznavalec sv. Tomaza Akvinskega, je imel to predavanje za
Studente zgodovine na Filozofski fakulteti UL 29. 4. 1989. Povabil ga je prof. Janez Persic.
Strletov rokopis objavljamo s hvaleznostjo. Drugi del naslednjic.
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bogata ravnina, vse to je blagodejno vplivalo na otroka. K temu
$e ljubezniva, nezna, pobozna mati, katere vrlin zivljenjepisci ne
morejo dovolj pohvaliti« (Kovac 2s).

Ko je bila prva vzgoja pod neposrednim materinim vodstvom
in varstvom koncana, je bilo treba - tako so menili - petletnega, ze
dobro razvitega otroka, izro¢iti drugim rokam. Kulturno ognjisce
Italije in zlasti glavno vzgajali$ce in uciliSce za juzno - italsko plem-
stvo je bil starodavni samostan Montecassino, le nekaj ur oddaljen
od akvinskega gradu. Akvinska rodbina je bila v tesnih zvezah s
tem samostanom. Ze v starih ¢asih so bili akvinski grofje zag¢itniki
samostana, a od 1227 dalje je bil Landulfov brat, Tomazev stric,
Sinibald opat slavnega in zelo vplivnega samostana kot 56. naslednik
sv. Benedikta. Znano je, da je bilo plemiskim rodbinam veliko na
tem, da povecajo moc in slavo svoje hise. Tudi Tomazevi starsi so
pac mislili na taksne reci, ko so mladega sina kot oblata poslali na
Montecassiono. Ce ne bo bistroumni decek s tihim znacajem in
neznim srcem igral kako imenitne vloge sredi sveta, bo vsekakor
postal menih in nato tudi opat tega tako imenitnega samostana,
kar bo izredno povecalo rodbinski ugled in moc.

Vse kaze, da je Tomaz redovniski poklic takoj vzljubil. Najbrz
bi za vedno ostal pri benediktincih, ¢e bi jih cesar Friderik II. ob
zapletu politicnega polozaja ne pregnal iz Montecassina in njihov
samostan spremenil v trdnjavo. Zivljenjepisci po vrsti poroajo,
da je Tomaz Ze s petimi leti starosti zacudenim menihom postavil
vprasanje: »Kaj je Bog?« (»Quid est Deus?«). Morda je bilo to takoj
za tem, ko je slisal brati redovno pravilo, ki pravi, da je treba vedno
in povsod »resni¢no iskati Boga« (Reg. 58) in mu »sluziti s tistimi
darovi, ki nam jih je podelil« (Prol.). Benediktinsko pravilo namrec
poudarja: Pogoj za redovniski poklic je »hoteti sluziti pravemu Kra-
lju, Kristusu Gospodu, ko smo se odpovedali lastni volji; in naprej:
»Ni¢emur ne smemo dati prednosti pred ljubeznijo do Kristusa«
(Reg. 4,21). — Skoraj 9 let (1230 - 1239) je Tomaz prezivel v miru
kassinskih visav, kjer se je dan za dnem mirno in dostojanstveno,
v resnobni, a velicastni lepoti opravljala liturgija. Tomazeva mlada,
za vse lepo in plemenito ter vzviSeno nenavadno sprejemljiva dusa
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je vse to vsrkavala vase z ljubeznijo in navdusenjem. Za vedno je
sv. Tomaz ohranil ljubezen do liturgije, posebej do njenega viska in
sredis¢a: do Evharistije. Dusevno in duhovno Zivljenje sv. Tomaza
je za stalno bilo zaznamovano z benediktinskimi potezami. Povsod
naletimo pri Tomazu na tisti izraziti Benediktov smisel za pravo
mero in harmonijo ter ob vsej strogi obvladanosti samega sebe
duha blagosti in miru, izvirajoCega iz urejenosti, dalje smisel za
lepoto simetrije in skladnja, pretehtanega v vse smeri. Na to raven
spadajo tudi izrazite Tomazeve kreposti: miroljubnost, krotkost in
poniznost. To dobro ve tudi pesnik Dante, ko ga v svoji Bozanski
komediji imenuje »buon fra Tommaso« (Strle 35). Pozneje je Akvi-
nec stopil v dominikanski red, katerega geslo je »veritas«; vendar je
do konca snoval v njem tudi program oceta zahodnega menistva:
»pax«. Ostrih, Zaljivih besed tudi pri najhujsih kontroverzah in
disputacijah Tomaz nikoli ni uporabljal. Pri neki disputaciji so ga
silovito napadali ne le franciskanski teologi, marve¢ tudi njegovi
redovni sobratje, dominikanci; Tomaz se je znasel v popolni osa-
mljenosti. Slo je pri disputaciji za tisto, kar se nam danes zdi nekaj
samoumevnega, a je tedaj bilo skoraj nezasliSana novost. Tomaz
je zagovarjal nasproti platonskemu pojmovanju tezo, da obstaja v
¢loveskem telesu samo en lik: unitas formae in corpore humano.
Pri tem je Tomaz nastopal tako mirno in stvarno, da je pozneje
celo njegov najhujsi tekmec, to je Janez Peckham, ki je pri dispu-
taciji Akvinca napadal tudi z Zaljivimi besedami, moral izraziti
obcudovanje spri¢o Tomazevih poniznih in ljubeznivih odgovorov
na vse napade in zalitve. Peckham zato Tomaza imenuje »doctor
humilis« (ponizni ucitelj). V svoji preprostosti in odkritosrénosti
je Reginaldu de Piperno, svojemu nelocljivemu prijatelju in spre-
mljevalcu iz zadnjih let Zivljenja, TomaZ mogel priznati, da se mu
pri vseh uspehih v znanosti ali pri disputacijah nikoli ni vzbudila
samovsecnost in necimrnost; ¢e pa se je za trenutek hotela, jo je
mogel takoj premagati (Grabn. 91s).

Solanje v benediktinskem samostanu je trajalo od petega do
nekako §tirinajstega leta Tomazeve starosti. Znano je, da se je
majhen $olar najprej moral nauciti branja in pisanja; nato so se
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ucili latins¢ine ob branju in razlagi psalmov, brali Esopove basni,
Teodulove pesmi in izbrane oddelke iz Ovida. Montecassinska $ola
se je $e posebej odlikovala, kar je bilo pomembno tudi za poznejsi
Tomazev razvoj. Zlasti je na Tomaza vplival Erazem Montecassinski,
ki je bil 1. 1240 poklican v Neapelj, da obnovi ondotno teolosko
fakulteto, ker je tega leta cesar Friderik II. pregnal dominikance
in franciskane z neapeljske visoke Sole (Kovacic 6s).

2. Studij filozofije v Neaplju in vstop k dominikancem

Ze leto poprej, 1239 je cesar pregnal benediktinske menihe
iz njihovega zati$ja na montecassinski gori. Tomaz se je vrnil k
svojim star$em, ki so takrat prebivali na gradu Loreto. Opat sam je
svetoval ocetu, naj poslje Tomaza na tedaj cvetoco $olo v Neaplju.
To se je zgodilo. Tomaz je v Neaplju ob svoji veliki nadarjenosti ze
mogel zaceti s $tudijem filozofije (artes liberales, studia humaniora:
trivium z gramatiko, retoriko in dialektiko; quadrivium z aritmeti-
ko, geometrijo, muziko in astronomijo) na »artisticnem« oddelku
mlade neapeljske univerze. Tako so se Tomazu odprla nova obzorja.

Na artisti¢ni fakulteti je tedaj pouceval izvrsten poznavalec
Aristotelove filozofije Peter de Hibernia. Tomaz je postal njegov
ucenec. To je bilo za Tomaza tako odlo¢ilno, da moramo pocetke
njegovega aristotelizma iskati prav na neapeljski univerzi. V pri-
merjavi s pari$ko univerzo, ki je bila odprta vsem narodnostim,
je bila univerza v Neaplju namenjena predvsem potrebam sicilske
drzave, ki so jo Stavfovci podedovali po Normanih. Bila je bolj kakor
pariska odprta velikim duhovnim pridobitvam tedanjega sveta, ki
so se mu med drugim tudi s krizarskimi vojnami razsirila obzor-
ja; predvsem je bila odprta tudi Aristotelovi filozofiji, ki v Parizu
$e ni bila dovoljena za $tudijski predmet. Aristotela, ki se je zdel
preve¢ poganski, so $tudentje v Parizu smeli svobodno preucevati
Sele od 1. 1255 naprej. V Neaplju pa so ze vec desetletij prej imeli
na voljo dober latinski prevod Aristotelovih del, ki jih je Tomazev
profesor Peter de Hibernia odli¢no poznal. Vedozeljni Tomaz se
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je z mladostnim navdus$enjem oprijel Aristotelove u¢ne metode in
njegovega nauka (prim. LS I, 640).

Se pomembnejse pa je bilo za TomaZev nadaljnji razvoj neko
drugo odkritje. V Neaplju se je seznanil z dominikanskim redom,
ki ga je mladi rod $tel za veliko pridobitev v tedanji krsc¢anski
druzbi. Dante pravi, da je delovanje tega reda razlivalo ozivljajo¢
blagoslov vsepovsod okoli sebe »kakor mogocen potok, ki priteka
izpod visokih gorskih skladov« (Raj 12, 36). Zlasti dve stvari sta se
pri dominikancih zdeli vredni priznanja in ob¢udovanja: prosto-
voljno ubostvo in vedro zaupanje v zmagovitost krs¢anske resnice
(ne s silo orozja) nad zablodami pesimisticno usmerjenih katarcev
in zane$enjaskih valdencev oz. valdezanov.

3. Nastanek dominikanskega reda

Vsaj nekoliko se nam je treba seznaniti z dominikanskim re-
dom. Po ustanovitvi je ta red nekoliko mlajsi od franciskanskega, a
je prav tako mendikantski (beraski). Ustanovitelj Dominik Guzman
(1170-1221), za nekaj let starejsi sodobnik sv. Franciska Asiskega
(1182-1226), je bil doma iz severne Spanije, iz blizine $kofijskega
mesta Osme, rojen ok. 1. 1170 v stari in ugledni plemiski rodbini.
Ko se je v Palencii $olal, si je oskrbel lepo zbirko knjig in vanje ob
branju zapisoval svoje opombe. Ko pa je prisla huda lakota nad me-
sto in vso pokrajino, je rekel: »Kaj bi se ubadal zdaj s knjigami, ko
pa zunaj na ulicah od lakote onemogli padajo moji bliznji?« To so
prve Dominikove besede, ki jih je ohranilo izrocilo. Po duhovniskem
posvecenju je bil Dominik sprejet med kanonike stolnice v Osmi, ki
so ziveli po pravilih sv. Avgustina. Kmalu je postal pomoc¢nik kofa
v Osmi in je posebno rad pridigal. Prevzela ga je misel, da bi Sel v
misijone. Na potovanju v Rim, kjer bi hotel dobiti pooblastila za mi-
sijonsko delo, je spoznal nevarnosti, ki so Cerkvi pretile od albizanov
in valdencev. Prisel je do prepricanja, da jih je mogoce spreobrniti
samo na podlagi njihovih lastnih idealov (¢eprav postavljenih na
nekatere razkrajalne verske zmote), to se pravi s pridiganjem in
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zivljenjem v resni¢no apostolskem duhu. Ko se je Dominik skupaj
s svojim $kofom odpravil na apostolsko pot v severno Nemcijo, sta
se gredo¢ ustavila v Toulousu, da bi prenocila. Izkazalo se je, da je
bil gospodar prenocisca krivoverec, gotovo prvi, ki ga je Dominik
spoznal. Vso no¢ sta prebila v pogovoru. Dominik je z vso vnemo
prepriceval sobesednika, da zivi v krivi veri, in mu razlagal Kristusov
nauk, ki ga uci Cerkev. Gospodar prenocisca se je odrekel krivi veri.
Namesto, da bi nadaljevala pot v misijone h Kumanom, sta Dominik
in $kof iz Osme na Zeljo papeza Inocenca III. ostala v juzni Franciji.
Dezela je bila ze od srede 12. stoletja dalje v hudem politicnem in
gospodarskem vrenju. Nemiri so kar spodbujali k novim verskim
predstavam, ki so jih zlasti na podezelju $irili potujoci pridigarji,
prezeti ve¢ ali manj z dualisticno-maniheisticnimi nazori. Njihove
pridige so bile naperjene ne samo zoper Cerkev, marvec tudi zoper
socialne razmere tedanjega Casa in tedanje druzbe. Plemstvo in me-
$¢anstvo sta bila ze tako in tako sovrazna Cerkvi, zdaj pa jo je zacelo
sovraziti tudi preprosto ljudstvo, nahujskano od oznanjevalcev nove
vere, ki so tajili temeljne kr$c¢anske resnice, med drugim presveto
Trojico, uclovecenje druge bozje osebe, Jezusovo in nase vstajenje;
zametali so zakramente, posebej zakrament zakona, dovoljevali ali
celo izrecno pospesevali pa razbrzdanost. Do kristjanov so bili na-
silni; zastrupljali so jim celo vodnjake in studence, rusili cerkve in
hise. Kriva vera se je hitro $irila; njeni pripadniki so se sami ponosno
nazivali »Cisti« (katharoi, katarci), drugi pa so jih imenovali albizane
(po juznofrancoskem mestu Albi), valdezane oziroma valdence (po
lyonskem trgovcu Petru Valdesu), patarence (morda po »Pater no-
ster«, ker so nekateri rekli, da za zveli¢anje zadostuje izrekanje zace-
tnih o¢enasevih besed; ali morda po mestni Cetrti Pattari v Milanu).
Bila pa so tudi $e druga imena za zastopnike tega krivoverstva. Pri
nas bolj poznamo bogomile, ki imajo podobne nazore. Papez Inocenc
I1I. je poslal v kraje, kjer se je to krivoverstvo vedno bolj $irilo, svoje
odposlance z naroc¢ilom, naj oznanjajo evangeljsko resnico, zraven
pa skrbijo, da se duhovscina ne bo vdajala posvetnosti in s slabim
zgledom dajala povod za Se mocnejse Sirjenje krivih naukov. Ker so
papezevi odposlanci nastopali preve¢ uradno, oblastno in o$abno,
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brez pric¢evanja z duhom apostolskega ubostva, seveda niso mogli
uspeti. L. 1206 se je Dominik v Montpellieru srecal z razo¢aranimi
papezevimi pridigarji. Razvil jim je povsem nov nacrt za delovanje
pridigarjev: Kakor Jezusovi u¢enci naj bi v majhnih skupinah, brez
gmotnih sredstev (razen kolikor so res nujno potrebna) in pes, v
apostolskem ubostvu, hodili po mestih in vaseh. Dominik sam je
tako Zivel in delal tudi potem, ko je vojna proti albizanom opustosila
dezelo. Proti krivovercem je bilo ze ve¢ krizarskih pohodov, ki pa so
s svojo brezobzirnostjo in krutostjo polozaj samo poslabsali. Papez
Inocenc III. je 17. 11. 1206 po svojem odposlancu Raoulu odobril
nacin misijonskega dela, kakor si ga je zamislil Dominik. Vendar so
papezevi odposlanci kmalu pustili Dominika na cedilu. Dominik sam
ni odnehal. V molitvi in pokori se je pripravljal na vsakdanje misi-
jonsko delo. Zivljenjepisci pravijo, da je vedno ali govoril z Bogom
ali pa o Bogu, hkrati pa da je bil sposoben neomejene simpatije do
ljudi in njihove bede (prim. Cath. III, 1001). Tudi govorijo o skrajni
strogosti njegovega osebnega Zzivljenja, a hkrati prezetosti z Zarom
notranjega veselja, ki ga je nagibalo, da je na potovanjih zanosno
prepeval » Ave maris Stella« ali kake druge slavospeve (prim. Cath.
I1I, 1001). Ne posmeh ne sovrastvo, noben neuspeh ga ni mogel
oplasiti v misijonarskem prizadevanju. Brez prenehanja je premi-
Sljeval skrivnost Jezusa Kristusa v svetopisemskih virih razodetja,
zlasti Se v evangeliju sv. Mateja in pa v pismih sv. Pavla. To dvoje je
vedno nosil s seboj in znal na pamet (pr. t.). Taksno premisljevanje
Kristusove skrivnosti je sobratom priporocal ob vsaki priliki.
Sc¢asoma se je Dominiku pridruzila skupina sodelavcev, ki jih
je imenoval »brate pridigarje« (fatres praedicatores). Ko je tou-
louski $kof Fulko $el v Rim na zasedanje 4. lateranskega koncila,
ga je spremljal Dominik. V Rimu se je prav tedaj mudil tudi sv.
Francisek Asiski. Inocenc III. in cerkveni zbor sta sicer priznala
Dominikovo apostolsko misel, a svetovano mu je bilo, naj privzame
pravila kakega Ze potrjenega reda in bo tako sam dobil potrditev.
Dominik se je vrnil v Toulouse in izbral pravila sv. Avgustina ter
jih nekoliko prilagodil in izpopolnil. Dne 22. 12. 1218 je od papeza
Honorija III. dobil za¢itno pismo za samostan sv. Romana v Tou-
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lousu. S tem se je zacela zgodovina dominikanskega reda. Dominik
je razposlal majhne skupine svojih redovnih bratov v Spanijo, v
Pariz in v Prouille, nekaj pa jih je ostalo v Toulousu. Sam se je
napotil v vseucilisko mesto Bologno, da bi poskrbel za nadaljnji
razvoj »reda bratov pridigarjev, ki je v letu Dominikove smrti -
ta je bila 6. 8. 1221 - imel v Bologni svoj prvi generalni kapitelj.
Bilo je tedaj osem provinc, razen tega Ze ve¢ Zenskih samostanov
(malo pozneje, ze v 13. stoletju, so se dominikanke naselile tudi
prinas v Velesovem). Dominik svojemu redu ni predpisal ro¢nega
dela, kakor so ga imeli predpisanega prejsnji cerkveni redovi. Red
se je odpovedal vsaki posesti. Premozenjsko je bila dominikanska
redovna skupnost v posameznem kraju omejena na samostan in
vrt, na delovanje v svojih cerkvah in v pomo¢ pri dusnem pastirstvu
drugim duhovnikom; in posvecal se je dominikanski red pridiganju,
v ta namen posebej tudi $tudiju. Dominikanci naj bi sluzili resnici
- navsezadnje resnici, ki je Kristus sam - jo $irili med mnozice in
z resnico ljudi preoblikovali v razumne bozje otroke. Zgodovinar
Albert Hauck je oznacil ustanovitev bratov pridigarjev kot nekaj
najpopolnejsega, kar je prispeval srednji vek glede splodne izobrazbe
in vzgoje v samostanskih ustanovah. Dominik je posre¢eno povezal
staro menisko izrocilo z Zivim evangelijskim gibanjem, kakor so
ga utelesali potujoci pridigarji in kakr$no je pri novem mestnem
prebivalstvu 12. in 13. stoletja imelo tako velik odmev. S to pove-
zanostjo meniskega izrocila z evangeljskim ubostvom potujocih
pridigarjev je dominikanski red opravil velikansko dusnopastirsko
in znanstveno delo, ki je izrednega pomena za vso Cerkev in za
celotno kulturo srednjega veka, v svojih sadovih pa tudi $e za novi
vek, in to prav do danes (LS III, 307-312).

4. Tomazev boj za poklic
Rekli smo, da so mladi ljudje pri dominikancih ob¢udovali

njihovo dvojno znacilnost: apostolsko ubostvo in vedro zaupanje
v zmago kr$c¢anske resnice nad vsemi zmotami. V tem so videli v
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tedanjem polozaju tako zazeleno vrnitev v apostolske case, vrnitev
k pristnemu evangeliju, seveda tak$no vrnitev, ki je ni mogoce
izvrsiti mehanicno, z zgolj zunanjim posnemanjem in z nekaksno
zgolj zunanjo spremenitvijo govorice, izrazanja, ne da bi nastopila
globoka duhovna preusmeritev. Vse Tomazevo Zivljenje pricuje
razen o evangeljski preprostosti tudi o tem, kako tuje mu je bilo
sleherno pacenje resnice in kako je vse svoje duhovne moci posvetil
temu, da resnico ¢im globlje spozna in jo posreduje drugim. Tako
mu je bilo nekako naravno, da se je odlo¢il za vstop v »red pridi-
garjevy, ki je bil tedaj Se zelo mlad in ves ognjevit. Kar je Tomaz
sklenil, to je kljub silnim oviram tudi izpolnil: 1. 1243 ali 1244 je,
osemnajstleten, prestopil v Neaplju samostanski prag z namenom,
da se nikdar vec¢ ne vrne v svetno oziroma posvetno Zivljenje.

Trdna odlo¢nost in zvestoba sta bili Tomazu ze za izvedbo te
odlocitve zelo potrebni lastnosti. Njegova slavohlepna druzina se
nikakor ni hotela sprijazniti s Tomazevim sklepom. Pokopati bi bila
morala nacrte za Tomazevo napredovanje, e ne ravno v Cisto sve-
tnem Zivljenju, pa vsaj v benediktinskem redu. Posebno neprijetno
je bilo zanjo, ker je Tomaz $el prav k dominikancem, neposredno
podrejenim papezu, medtem ko je bila druzina Akvincev v sluzbi
cesarja, ki se je papezu upiral.

Ze 1235 je dominikanski samostan v Neaplju doZivel oborozen
napad, ker je vanj vstopil mlad ¢lovek iz ugledne druzine. Pri Toma-
zu je $lo e za mnogo odli¢nejSo druzino, ki je sklenila vse storiti,
da Tomaza odvrne od njegove poti. Ko je mati Teodora zvedela za
Tomazev vstop k dominikancem, ji to kljub njeni globoki vernosti
ni hotelo iti v glavo. Takoj se je napotila v Neapelj. Predstojniki pa
so Tomaza hitro poslali v Rim v samostan pri sv. Sabini, odkoder ga
je redovni general Johannes Teutonicus odposlal v Bologno. Toda
med potovanjem sta ga napadla dva starejsa Tomazeva brata in
ga onstran mesta Orvieto ujela. Odveden je bil najprej v trdnjavo
Monte San Giovanni, ¢ez nekaj ¢asa pa v trdnjavo Roccasecca, ki je
bila last druzine Akvincev. Tomaza so njegovi domaci tukaj skusali
pregovoriti najprej s prijaznimi besedami, naj slece dominikansko
redovnisko obleko. Ko ni $lo zlepa, so ga zaprli v samotno celico,
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¢e$, v popolni samoti se bo Ze premislil. A noben poskus ni zalegel;
¢im bolj so Tomaza nadlegovali, tem bolj se je utrjeval v svojem
sklepu. Tudi oce je vse poskusil. Najvec pa je moral Tomaz prestati
od svojih dveh bratov, ki sta kon¢no uporabila tudi najpodlejsa
sredstva, hote¢ pripraviti Tomaza do nravnega padca in s tem
zlomiti njegovo odlo¢nost. Dosegla sta ravno nasprotno: tu se je
Tomaz Se posebno izkazal za popolnega zmagovalca.

Skoraj dve leti je trajal njegov zapor. Potem je nastopil preo-
brat. Sorodniki so ga zaceli ¢islati in obcudovati. Ena od njegovih
sester se je tudi sama odlocila za redovnisko Zivljenje. Jeseni 1.
1245 so sorodniki TomaZza natihoma izpustili. Sel je naravnost k
dominikancem v Neapelj in od tod v Rim. Vendar se sorodniki niti
zdaj Se niso mogli pomiriti in so napravili $e en poizkus. Vlozili so
tozbo pri papezu zoper dominikance, ¢e§ da so Tomaza ugrabili.
Papez Inocenc IV. je hotel ugoditi obema strankama in je Tomazu
ponudil opatijo na Montecassinu ter vrh tega dovolil, da sme kot
benediktinski opat ziveti po pravilih dominikanskega reda. Tudi
tega Tomaz ni sprejel. Odslej je imel mir zaradi svojega poklica
(Kovacic 16s).

Stra$ni dogodki, ki so v kratkem prisli nad akvinsko hiSo, so na
svoj nacin pokazali, kako modro je Tomaz ravnal, tudi ¢e gledamo
na stvar zgolj ¢lovesko. Druzina Akvincev je prila iz neznanega
vzroka v nemilost pri cesarju. Konrad IV. jim je opustosil vsa po-
sestva in 1. 1252 grad Aquino do tal porusil. Tomazev brat Landulf
je moral v pregnanstvo, brat Rajnald pa je umrl v je¢i. Ime grofov
Aquino je ovekovecil Tomaz prav v redovniski halji beraskega reda,
medtem ko bi se sicer v zgodovini komaj omenjalo ime grofovske
rodbine Akvincev (Kovacic 19).

5. Solanje v Kolnu in Parizu
Predstojniki so Tomaza poslali na nadaljnji $tudij v Pariz (tako

pravi Viljem de Tocco) ali v Kéln (tako trdi Bartolomej de Lucca).
Gotovo je bil Tomaz od 1248 do 1252 ucenec Alberta Velikega
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(1193-1280) v Kolnu. Koln je bil v 13. stoletju najvecje mesto
Nemcije. »Studium generale« (Splos$no ucilis¢e) dominikancev je
bilo mednarodno (Veres, 9). Albert Veliki, ki je vodil »Studium
generale« v Kélnu, je najvecji nemski uc¢enjak srednjega veka. Dobil
je naziv »doctor universalis«. V njem je, kakor pravi Zivljenjepisec
Viljem de Tocco, Tomazeva dusa, »Zejna modrosti, nasla studenec, iz
katerega se je mogla napojiti z globoko in ¢udovito modrostjo.« Isti
zivljenjepisec prikazuje Tomaza v Albertovi $oli kot zelo skromnega,
tihega, marljivega in poboznega ucenca. Njegovi soucenci so dalj
¢asa mislili, da je Tomaz slabo nadarjen in da ne more dohajati
visokih Albertovih izvajanj. Zato so Tomaza pomilovali in ga zaradi
njegove molcec¢nosti zbadljivo oznacevali kot »mutastega sicilskega
vola« (Kov. 19; LS T 641s). Albert pa je v skromnem ucencu kmalu
odkril skriti talent, ko mu je nalas¢ postavljal najtezja vprasanja in
je nemudoma dobival jasne, dolo¢ne in globoke odgovore. Ko je
pri neki javni disputaciji Tomaz vzbudil splosno ob¢udovanje, je
Albert, tako pripovedujejo, zaklical: »Ta mutasti vol bo v znanosti
neko¢ Se tako zamukal, da ga bo slisal ves svet.«

Albert Veliki je nekaj ¢asa pouceval na teoloski fakulteti v
Parizu, nato pa so ga predstojniki poslali v KoIn, da je tam vodil
nanovo ustanovljeno visoko bogoslovno $olo. Bil je izvrsten pozna-
valec Aristotelove filozofije in je v Tomazu potrdil in $e poglobil
zanimanje za Aristotela. Albert je bil izredno razgledan zlasti v
poznanju naravoslovja. Izmed vseh velikih srednjeveskih uciteljev
je bil on tisti, ki je najve¢ pisal, in sicer o najrazli¢nejsih predmetih:
o filozofiji, o naravoslovju in matematiki, o strogo teoloskih ter o
moralnih in politi¢nih vprasanjih. Za Alberta so znacilne tri glav-
ne poteze: 1. zares enciklopedi¢na prostranost izobrazbe oziroma
informiranosti; 2. odlo¢nost, s katero hoce v kr§¢ansko misel — ne
da bi kakorkoli kaj ponaredil - vkljuciti veljavni Aristotelov pri-
spevek; 3. teznja po izdelavi sinteze vsega izrocenega nauka (Cath.
I, 266s). Moc¢no je Albert poudarjal, da si naravna in nadnaravna
resnica, ki imata skupen izvir v Bogu, ne moreta nasprotovati. V
letih 1240-1248 je Albert sam napisal pet obseznih komentarjev
k Aristotelovi filozofiji, kar je vzbudilo veliko pozornost in pri
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tem skoraj v enaki meri z ene strani odobravanje ter z druge
strani nasprotovanje. Svoje ucence je Se posebno razvnel tedaj,
ko je pogumno in duhovito zavracal ugovore zoper nova lastna
spoznanja, ki so se mu sprozila ob Aristotelovih delih. Izrekel je
takrat veliko besedo: »Glede vere in nravnosti moramo dati vecjo
veljavo Avgustinu kakor pa filozofom, kadar so si mnenja navzkriz.
Ce govorim o medicini, se bom drzal Galena in Hipokrata (dva
velika anti¢na zdravnika), ¢e pa gre za naravo stvari, se obracam
k Aristotelu ali komu drugemu, ki se na te stvari spozna.« Slaven
je tudi stavek, v katerem Albert trdi: »Vsak resnicen filozof mora
poskusiti, da v svoji misli zedini dedis¢ino Platona in Aristotela.«
Sam si je Ze v svoji filozofiji brez nehanja prizadeval za taksno
sintezo (Cathol. I, 268).

Tomaz je poslusal Albertova predavanja o »De divinis nomi-
nibus« Dionizija Areopagita in je lastnorocno zapisal celoten tekst,
ki se je ohranil. Zbral je tudi Albertove »Quaestiones« o nikoma-
hovski etiki. Ko je 1. 1252 redovni general Johannes Teutonicus
prosil Alberta, naj mu predlaga kakega kandidata za bakalavreat
na dominikanskem generalnem ucili§¢u v Parizu, s tem pa za pro-
fesorja na pariski univerzi, ki je bila takrat »velesila v kraljestvu
duhag, prva za papestvom, je bil izbran Tomaz.

Pripomniti je treba, da so v velikem duhovnem gibanju 13.
stoletja zacvetela vseucilis¢a. Ponekod so se razvila iz starodavnih
samostanskih ali pa stolnih $ol, tu in tam pa so nastala tudi nova
ucilid¢a poleg drugih, ze obstojecih. Danasnji pojem »univerze« se
ne krije povsem s srednjevesko »universitas«. Tedaj je ta beseda
pomenila v civilnem pravu zadruzno korporacijo. V akademskem
zivljenju »universitas« ni pomenila u¢nega zavoda samega, marvec
zbor profesorjev, ki so na kaki 3oli u¢ili, ali tudi skupnost ucen-
cev, ki so obiskovali tisto $olo: »Universitas magistrorum atque
scholarium«. Tedaj je nastala tudi beseda »libertas academica.
Takratna visoka ucilis¢a so namre¢ uzivala veliko samostojnost.
Parisko vseucilisce je tedaj imelo §tiri fakultete: filozofsko, teolosko,
pravno in medicinsko. Posebno sta sloveli filozofska in teoloska
fakulteta (Vere$ 11).
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V Parizu so dominikanci imeli svoja predavanja v konventu (sa-
mostanu) sv. Jakoba. Tu sta prebivala tudi sv. Albert za ¢asa svojega
uciteljevanja v Parizu in pa sv. Tomaz. Tomaz je marljivo nadaljeval
studij za dosego prve akademske stopnje, ki je bil bakalavreat. Ce je
bakalaver dobro prestal disputacije (ki so bile »redne« (ordinariae)
in so se vrsile vsakih 14 dni, in pa »poljudne«, »quodlibettales«, ki so
bile dvakrat na leto, vadventnem in postnem casu), je dobil okroglo
kapico, ki se je imenovala »prima laurea, in je odslej smel sam
predavati pod vodstvom svojega ucitelja, »magistra«. Bil je, kakor bi
rekli danes, asistent fakultete. Najprej je razlagal posamezne knjige
sv. pisma (zato se je imenoval bacalaureus biblicus); nato so mu
odkazali razlaganje posameznih traktatov Sentenc Petra Lombarda
(in se je imenoval bacalaureus sententiarius). Ko je koncal 2. knjigo
Sentenc in je zacel s tretjo, je postal »baccalaureus formatus« ter
kandidat za akademsko stopnjo »magistra«. Ce je dobro predaval
in medtem $e dalje marljivo poslusal predavanja doktorjev, so ga
magistri predstavili kanclerju, da mu je podelil lincenciat. Kdor
je hotel postati javni bogoslovni ucitelj, je moral najmanj pet let
preucevati teologijo (Kovaci¢ 19-24, Veres 11).

Tomaz Akvinski je kot podrejeni ucitelj razlagal sv. pismo in
sentence Petra Lombarda pod vodstvom magistra dominikanca
Bruneti-ja. S svojimi predavanji je prekosil vsa pri¢akovanja. Stevilo
poslusalcev je od dne do dne rastlo in Tomazevo ime je zaslovelo
po vsej Franciji in Se ¢ez njene meje. Njegov ucenec in zivljenjepisec
Viljem de Tocco pravi, da je Tomaz ze v zacetku svojega uciteljevanja
iznenadil poslusalce z enostavnim in jasnim ter hkrati globokim
predavanjem, kjer je bilo vse razvr§ceno logi¢no in Zivahno. Nasel je
vedno nova vprasanja in dokaze, ter vzbujal v poslusalcih vnemo in
zanimanje za predmet. Dvorana je bila kmalu premajhna, tako velika
mnozica ucencev je vrela v njegovo $olo (Kovacic 26s). Lombardove
sentence je Tomaz razlagal najmanj dve leti. Njegov komentar, ki je
iz tega nastal, obsega skupaj z izvirnim tekstom okoli 5000 strani.
To je ob Sumi teologije TomaZevo najobseznejse delo. Ceprav so tu
navzoci sledovi zacetniske nesigurnosti, prihaja vendar do izraza
avtorjeva moc¢na miselna prodornost in originalnost. Mnogokje
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smo tu prica novih pogledov na razne probleme, ¢eprav odloca
samo resnica in ne samovoljno novotarstvo (Veres$ 11).

Tako je bil Tomaz v Parizu od 1. 1252 dalje najprej bakalaver
(baccalaureus), to je kandidat za profesuro oziroma asistent, nasle-
dnja tri leta (1256-1259) pa magister, kar ustreza nekako naslovu
in pomenu dana$njega rednega univerzitetnega profesorja. Po
takratni navadi je trajala sluzba magistra na univerzi le po tri leta;
sv. Tomaz je bil v 13. stoletju edini, ki je kot magister ucil v Parizu
dvakrat po tri leta; drugic je opravljal to sluzbo v letih 1269-1272.
Ko je l. 1256 imel inavguralno magistrsko lekcijo, je bil star komaj
31 let. Pred tem je moral biti slovesno razglasen za doktorja, kar
se je zgodilo jeseni 1256. Pri promociji je Tomaz sijajno razpra-
vljal o resnici (de veritate) in si je za izrek izbral besede Ps 103,13:
»Rigans montes de superioribus suis; de fructu operum tuorum
satiabitur terra«: »Iz svojih hramov napajas gore; zemlja se nasic¢uje
s sadom tvojih del«. Skupaj z njim je bil za doktorja razglasen $tiri
leta starejsi veliki franciskanski teolog Bonaventura (1221-1274).
Bonaventura in Tomaz sta ta dan sklenila tesno in zares idealno
prijateljstvo. Fr. Kovaci¢ pravi:

»Kakor sta ustanovitelja franci$kanskega in dominikanskega
reda, Franc¢iSek in Dominik, sklenila iskreno prijateljstvo, tako
tudi njiju odli¢cna duhovna sinova Bonaventura in Tomaz. Njuna
znacaja se med seboj lepo ujemata. Tomaz je miren, resnoben in
globok mislec s strogo logi¢no metodo, Bonaventura pa poln zarnih
¢ustev. Bonaventura je uc¢enec Aleksandra Haleskega, katerega se
v znanstvu tesno oklepa, a ga visoko nadkriljuje v visokem mistic-
nem poletu. Tomaz je ucenec velikega Alberta, a v znanstvu veliko
samostojnejsi. Tomazevi spisi so kakor svetloba, ki razsvetljuje,
Bonaventurovi pa kakor plamen, ki ogreva. Tomaz je velikan kot
ucenjak, Bonaventura kot moz prakti¢nega dela in kot gore¢ go-
vornik, poln serafskega ognja. Tomaz je po rojstvu visokega rodu,
a je ostal svoje zive dni preprost menih; Bonaventura je bil tudi
sin uglednih star$ev, pa se je povzpel do najvisjih cerkvenih casti,
umrl kot $kof in kardinal. Pri nekem obisku je Tomaz vprasal Bo-
naventura, odkod zajema svoje globoke misli. Bonaventura pokaze
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na edino podobo, ki je krasila njegovo celico, na razpelo (kriz), in
pravi: »To je moja knjiga.« Drugokrat obis¢e Tomaza Bonaventura
in ga najde globoko zatopljenega v neki spis. Ko so Tomazu rekli, da
Bonaventura pise zZivljenje sv. Franciska, je Tomaz dejal: »Pustimo
svetnika delati za svetnika« (Kovaci¢ 31).

Ne smemo si misliti, da je bilo TomaZevo Zivljenje na pariski
univerzi za ¢asa $tudija in nato profesure nekaksna prijetna idila.
L. 1252, ko se je Tomaz zacel pripravljati na bakalavreat, se je na
univerzi zacel boj proti mendikantom. Skupina ljudi je na skrivhem
sestanku sklenila, da sme vsak red imeti le po enega magistra na
isti $oli. To je bilo krSenje pravic vseucilis¢a, ki se je uprlo. Nastali
so veliki nemiri in spori, ker vlada ni hotela ugoditi zahtevam
vseucilis¢a. Ko je prislo do zaprtja vseucilisca, so redovniki, tako
franciskani kakor dominikanci, $e naprej predavali. To je e bolj
razpalilo sovrastvo zoper nje. Spor je prisel celo pred apostolski
sedez in ugledni magister Viljem de S. Amore, ki je vodil nasprotnike
mendikantov, je znal pridobiti na svojo stran celo papeza Inocenca
IV. Napisal je strasten spis zoper mendikante, »De periculis novis-
simorum temporume« (O nevarnostih najnovejsih ¢asov), katerega
je poslal papezu in ga v francoskem prevodu §iril po vsej Franciji.
Naslednik papeza Inocenca IV. Aleksander IV. je zadevo izrocil
odboru 4 kardinalov in 1. 1255 zastopnike obeh strank poklical
pred sebe. Na javni konzistorij sta bila na papezevo Zeljo poklicana
tudi Albert Veliki in njegov u¢enec Tomaz Akvinski. Albert Veliki
je spis Viljema a S. Amore stavek za stavkom temeljito ovrgel in
sijajno zmagal. Tomaz je Viljemove napade na medikante zavrnil
v spisu »Contra impugnantes Dei cultum«.

Da je bil Tomaz skupaj z Bonaventurom (12. 8. 1257) sprejet
v korporacijo profesorjev pariske univerze, v ta namen je bila po-
trebna intervencija papeza Aleksandra I'V. (Kov. 28-30, LThK 120).
Od 1256 do 1259 je Tomaz pouceval kot »regens actu« oziroma
kot »regens primarius« na »schola externa« dominikanskega reda,
medtem ko je njemu podrejeni bakalaver pod njegovim vodstvom
razlagal sv. pismo in Lombardove sentence. Iz Tomazevih tedanjih
predavanj in disputacij so se razvile vecje in manjs$e razprave, ki so
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potem izsle pod naslovom »Quaestiones disputatae«. Vseh skupaj
jih je sedem. Najstarejsa in najlepsa med njimi je razprava o resnici
(de veritate), ki je razclenjena na 29 poglavij (quaestiones) in $teje
do 200 ¢lenov (articuli) z obravnavanjem najvzvisenejsih tock mo-
droslovja in bogoslovja. Zacela se je za Tomaza doba samostojne,
moske, vsestranske dejavnosti. Dvorana, kjer je predaval Tomaz,
je bila, kakor je bilo Ze omenjeno, vedno prenapolnjena. Stevilo
$tudentov v Parizu tudi 40000 (Kov. 26). Na mlade ljudi je njegova
osebnost imela veliko privla¢cno mo¢. Do ucencev je bil ljubezniv
kakor oce; pridobil si je njih srca, da so ga iskreno spostovali in
ljubili (Kovacic 32s). V postnem ¢asu 1. 1259 pa je imel v cerkvi sv.
Jakoba postne pridige »z velikanskim uspehom« (Kov. 33).

V Parizu je razen Bonaventura pridobil Tomaz $e mnogo
drugih prijateljev, nekaj pa tudi sovraznikov. Med znane prijatelje
Stejejo Tomazevega asistenta Annibala de Annibaldi, ki je pozneje
postal kardinal; dalje je med njimi Peter iz Tarantazije, prihodnji
papez Inocenc V., Vincenc de Beauvais, knjizni¢ar na dvoru kralja
Ludvika IX,, in kralj sam, ki se je pogosto obracal na Tomaza za
nasvet. Zivljenjepisci poro¢ajo o nenavadnem dogodku, ki se je
Tomazu pripetil pri kraljevskem obedu. Zaposlen s svojimi mislimi
o manihejcih je Tomaz pri obedu v glavnem molcal. Nenadoma
pa je udaril s pestjo po mizi in zaklical: »Conclusum est adversus
manicheos!« Se pravi: Kon¢no je tukaj prava resitev vprasanja o
manihejskem krivoverstvu! Staresina povle¢e Tomaza za plas¢ in
ga opozori: »Magister Tomaz, ne pozabite, da ste za mizo franco-
skega kraljal« V odgovor na to se Tomaz dvigne, se prikloni kralju
in ga prosi za odpusc¢anje zaradi nedostojnega vedenja. Toda kralj
je bil prevzet od za¢udenja nad izredno mocjo Tomazeve miselne
zbranosti, ki je niti kraljevski obed ni mogel zmotiti. In Zivljenje-
pisci dostavljajo, da je kralj ukazal, naj Tomazev zakljucek zoper
manihejce pisar takoj zapise. — K temu je treba dostaviti: Ko je
Tomaz 1259 zacel pisati Sumo contra gentiles, ga je manihejsko
krivoverstvo resnicno zelo zaposljevalo, kakor se vidi iz I, c. 4, 20,
42 itd. Vilijem de Tocco pise, da se je imenovani primer pri kraljevi
mizi dogodil, ko je Tomaz pisal Sumo teologije (Veres 13).
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6. V Italiji in zacasno spet v Parizu

Leta 1259 je Tomaz postal ¢lan komisije za ureditev $tudija na
visokih $olah dominikanskega reda. Poslali so ga v Italijo, kjer je
ostal do 1268. Tam je predaval najprej v Anagniju (1261-1265),
potem v Orvietu, kjer je bil ponovno namescen papeski dvor in
je Tomaz tukaj postal »lector curiae«, ¢e ne morda samo na uci-
lis¢u sosednjega dominikanskega konventa. Provincialni kapitel;
v Anagniju je 1. 1265 Tomaza dolocil za vodjo $tudija (Magister
regens) v konventu sv. Sabine v Rimu, dokler ga ni po dveh letih
papez Klemen IV. spet poklical na papeski dvor, ki je bil zdaj v
Viterbu. V teh letih bivanja v Italiji je Tomaz dovrsil sumo Con-
tra gentiles, ki jo je zacel ze v Parizu. Obenem je najbrz koncal
tudi ze prvi del svojega najvecjega dela, ki je Summa theologiae
(LThK 120).

Jeseni 1. 1268 ga je redovni general poslal v Pariz, kjer je bil
polozaj zelo napet in so dominikanci spet prisli v velike tezave, ki
so tokrat prihajale ne le s svetne (sekularne) strani, marve¢ tudi od
strani franciSkanskega reda, ki je bil vznemirjen zaradi rastocega
ugleda Aristotela in obenem zaradi ponovne krepitve latinskega
averoizma. Tomaz je v Pariz priSel v zacetku 1. 1269. Zoper naspro-
tnike mendikantov je branil ideal beraskih redov: tako sta nastala
spisa »De perfectione vitae spiritualis« (O popolnosti duhovnega
zivljenja) in »Contra retrahentes« (Zoper odvracajoce). V »De
unitate intellectus« (O enosti uma) je odlo¢no zavrnil averoizem,
a v »De aeternitate mundi« se ni hotel postaviti v nasprotje do
Aristotela. Vsi ti spisi, pa tudi vrsta drugih, obseznejsih in zelo
pomembnih, so nastali iz ustnih disputacij in predavan;.

Ko so po veliki no¢i 1272 na univerzi nastopile stavke, je redovni
general Tomaza poklical nazaj v Italijo. Udelezil se je v Florenci
generalnega kapitlja in dobil tukaj nalogo, da organizira za teolo-
gijo nov »studium generale«. Tomaz je za ta namen izbral Neapelj,
morda ga je k temu nagnil Karel Anjou, ki je hotel tu reorganizirati
univerzo. K TomaZevim ucencem so v Neaplju spadali med drugim
Bartolomej de Lucca in Viljem de Tocco, poznejsi avtor Zivljenjepisa
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o sv. Tomazu Akvinskem, pa tudi Bartolomej de Capua, ki je bil
prica pri procesu razglasitve sv. Tomaza za svetnika. V tem casu
je Tomaz poleg drugega pisal tretji del teoloske sume. V postnem
¢asu 1273 je imel v ljudskem jeziku zelo obiskane pridige, v katerih
je razlagal apostolsko veroizpoved, ocenas in 10 bozjih zapovedi.
Zacel pa je bolj in bolj bolehati in opuscati pisanje, ce$ da se mu
zdi malenkostno vse, kar je napisal, v primerjavi s tem, kar v re-
snici je. Na god sv. Nikolaja, 6. 12. 1273, se je tedaj, ko je maseval,
zgodila na njem velika sprememba. Prisel je do prepricanja, da je
konec njegovega Zivljenja blizu. Odslej je popolnoma prenehal s
pisanjem. Tako je tretji, to je zadnji del teoloske sume ostal nedo-
koncan. Ustavilo se je nekako sredi obravnavanja zakramenta sv.
pokore, ob 4. ¢lenu 90. vprasanja. Ko je Tomaza njegov sodrug in
zvesti spremljevalec Reginald priganjal k pisanju, je dobil kratek
odgovor: »Ne morem; kar sem pisal, se mi zdi kakor pleve, ko se
oziram na to, kar mi je bilo razodeto.«

Medtem je papez Gregor X. sklical 14. vesoljni cerkveni zbor v
Lyonu (2. lyonski koncil), kjer naj bi se obnovila edinost vzhodne
(pravoslavne) Cerkve z zahodno. Poklican je bil k razpravljanjem
na koncilu tudi Tomaz Akvinski, znan kot odli¢en poznavalec
vzhodne teologije. Februarja 1274 je Tomaz v spremstvu Reginal-
da de Piperno zapustil Neapelj in se odpravil na dolgo in tezavno
pot. Kmalu je zbolel na smrt in je zaradi onemoglosti moral spre-
jeti gostoljubnost opata v cistercijanskem samostanu Fossanuova.
Sel je najprej v cerkev pred najsvetejsi zakrament in ob vstopu v
samostan izrekel psalmistove besede: »To je moje pocivalisce za
vedno; tu bom prebival, ker sem ga Zzelel« (Ps 131, 14). In res je
kljub najspostljivejsi in kar najskrbnejsi negi hitro opesal. Tri dni
pred smrtjo si je zazelel zakramente za umirajoce. Ko mu je opat
prinesel sv. popotnico, se je dvignil iz postelje in z zadnjimi moc¢mi
$e izpovedal: »Sprejmem te, ti cena mojega odresenja. Iz ljubezni
do tebe sem $tudiral in delal; tebe sem oznanjal in ucil. Zoper tebe
nisem nikdar nicesar rekel, ¢e pa sem kaj rekel, ni bilo to vedoma
in pri svojem mnenju nisem trdovraten. Ce sem kaj ucil o tem
zakramentu, kar bi ne bilo prav, prepusc¢am vse sodbi svete rimske
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Cerkve, da ona popravi. V pokorsc¢ini do nje odhajam zdaj iz tega
zivljenja« (LS 1 647). Umrl je v jutru 7. 3. 1274.

Pokopali so ga v samostanski cerkvi Fossannova blizu velikega
oltarja. Cez nekaj ¢asa so nastali prepiri zaradi svetnikovega trupla,
ki je bilo celo ukradeno. Konec prickanju je 1. 1369 napravil papez
Urban V., ko je ukazal, naj se Tomazevo truplo prenese iz Italije
v Toulouse, kjer je bilo pravkar ustanovljeno novo vseucilisce, ki
naj bi delovalo v duhu sv. Tomaza (Kovacic 5).

Iz tega prikaza Tomazevega zivljenja smo seveda izpustili polno
stvari, predvsem seveda nastevanje in oznacitev njegovih teoloskih
in filozofskih spisov, ki po svoji mnozini in $e bolj pa kvaliteti
predpostavljajo naravnost herojsko delavnost, kakor po pravici
pripominja Y. Congar, sam dominikanec in eden od najvecjih
danadnjih teologov (IKZ 74, 260). P. Walz, prav tako dominika-
nec, pravi: Tomaz je »zemeljske stvari uporabljal, kolikor je bilo
res potrebno; posvecal se je duhovnemu zivljenju. Nobene druge
ambicije ni imel kakor to, da bi vedno bolje vrsil dolznosti svojega
poklica: obveznosti kristjana, redovnika, duhovnika in ucitelja - in
sicer jasno, potrpezljivo in velikodusno« (DThC 15(46)627).

Svojo uciteljsko sluzbo je Tomaz Akvinski pojmoval v duhu
svojega reda, v duhu sv. Dominika samega, ki se je iz ljubezni do
Kristusa odpovedal svetnemu premozenju, da bi s tem lazje Kristusa
priblizal ljudem, zlasti takim, ki se pohuj$ujejo nad bogastvom v
Cerkvi. Sodil je, da sta dominikanski in franciskanski red zaradi
svojega ubostva najbolj usposobljena, da ljudem oznanjata Kristusa,
ki je zaradi ljudi postal ubog, da bi vse pridobil za bozje kraljestvo.
Zaradi ubo$tva se jima ni treba zanimati za svetna opravila, kolikor
ni res nujno potrebno; zato pa se moreta tem bolj v miru posvetiti
molitvenemu premisljevanju in poucevanju. Pouk o odresenjskih
resnicah je najvecje delo usmiljenja, kajti ucitelj je tedaj neposredni
Kristusov glasnik. Za dobro oznanjevanje bozje besede - tako pravi
sv. Tomaz - je potrebno dvoje: prvic kar se da globoko umevanje,
pridobljeno s temeljitim $tudijem, in drugic vse obsegajoca ljubezen,
ki se zacenja s premisljevanjem in kontemplacijo resnic o Bogu ter
objema v Bogu vse ljudi, ker Bog hoce, da bi se zvelicali vsi ljudje.
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Vsak ¢lovek pa, ki se posveti Bogu, posebno Se z redovno zaobljubo,
iz Ciste in nedeljene ljubezni, dobi dar zbranosti in dusnega miru,
o katerem pise sv. Tomaz v razlagi Janezovega evangelija: »Mir je
duhovno veselje, pocitek duse, preprostost srca, vez ljubezni (med
ljudmi) in deleznost pri bozji ljubezni.« Tako je Tomaz Akvinski
nekako sam opisal svoje bistvene lastnosti in osebna prizadevanja za
svetost. In brez dvoma se je zavedal tistega, kar posebej in izre¢no
pripominja 2. vatikanski koncil, ko uci, da so k svetosti poklicani
»vsi kristjani, naj bodo kateregakoli stanu ali polozaja«. Koncil k
temu dostavlja: »S to svetostjo pa tudi v zemeljski druzbi prispevajo
k temu, da Zivljenje postaja bolj ¢lovesko« (C 40, 2).

Nauk sv. Tomaza so v precej $tevilnih tockah v Parizu in
v Oxfordu tudi $e po njegovi smrti dalj ¢asa ostro napadali in
nekaj njegovih stavkov izre¢no obsodili. Kljub temu pa z vsem
tem ni bilo mogoce spodkopati njegovega ugleda in vpliva. Fa-
kulteta artistov v Parizu se je Ze 2. 5. 1274 hvalila, da ima ona v
posesti telo tistega, ki ga sama oznacuje kot »doctor venerabilis
frater Thomas«. Pariski profesorji so ga kmalu zaceli oznacevati
z naslovom »doctor communiss, torej z istim naslovom, katerega
papezi od Leona XIII. dalje najrajsi uporabljajo, ko gre za Tomaza
Akvinskega (LthK X 121). Okoli l. 1300 so ve¢inoma morali utih-
niti glasovi, ki so napadali Tomazev nauk, kajti stevilo njegovih
branilcev, skupaj z njihovo prepricevalnostjo se je stalno vecalo.
Od 1312 dalje je Tomaz Akvinski veljal na univerzah za splo$no
priznanega ucitelja, kar ravno pomeni »doctor communis«. Tisti,
ki so Tomaza osebno poznali, so ze pred njegovo smrtjo obcudo-
vali njegovo svetnisko Zivljenje. Ko se je poleglo nasprotovanje
Tomazevemu nauku, je papez Janez XXII. 1. 1318 rad ustregel
pros$njam od mnogih strani in ukazal zbrati podatke o Tomaze-
vih krepostih in ¢udezih. Ze 18. 7. 1327 je Tomaz bil razglasen
za svetnika. Po tem casu so tudi Tomazevi nasprotniki preklicali
vse obsodbe njegovih naukov. Od tridentinskega koncila naprej
je Tomaz odlocujoca avtoriteta v bogoslovni znanosti in kr§¢an-
skem modroslovju. Za velikimi cerkvenimi oceti prvih krs¢anskih
stoletij je ta svetnik prvi, ki ga je Cerkev pod papezem Pijem V.
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1 1567 razglasila za cerkvenega ucitelja; Sele pozneje so to odliko
priznali $e nekaterim drugim.

Kot svetnika Tomaza upodabljajo navadno v belem domini-
kanskem habitu in ¢rnem plas¢u. Na prsih ima podobo sonca ali
svetle zvezde, v rokah pa knjigo in pero, v¢asih tudi monstranco ali
ciborij. Njegovo modrost ponekod zaznamujejo z golobom, drugod
pa z Jezusom na krizu, ki ga Tomaz moli in se ob njem navdihuje.
Papez Leon XIII. ga jel. 1880 razglasil za zavetnika visokega Solstva.

Dela svetega Tomaza

S pisanjem znanstvenih del je sv. Tomaz zacel Ze za ¢asa baka-
lavreata. Eno, za posebnost Tomazeve misli najbolj znacilnih del te
dobe je razprava (opusculum) o bitju in bistvu (De ente et esentia,
1256). To je zasnova vse njegove metafizike, kakr$no si je zamislil
ob $tudiju Aristotelove filozofije. Drugo veliko delo te dobe je
komentar k sentencam Petra Lombarda In IV libros Sententiarum.
Sentence — misli, izreki — so se imenovale v srednjem veku zbirke
verskih naukov, povzetih iz sv. pisma in cerkvenih ocetov. Ena
najbolj znanih zbirk je bila tista, ki jo je z veliko marljivostjo in
tudi bistroumnostjo priredil pari$ki profesor in nato tudi pariski
$kof Petrus Lombardus (+1160), imenovan zato tudi »magister sen-
tentiarum«. Njegovo delo je bilo cela stoletja tja do 16. veka u¢na
knjiga za dogmatiko na bogoslovnih $olah. Iz§la je tudi cela vrsta
komentarjev tega dela. Tak komentar k Lombardovim sentencam
je torej napisal tudi sv. Tomaz. Pozneje, 1. 1265, je zacel Se drugi
komentar tega dela; in res je Ze predelal prvo knjigo, a mu je najbrz
med delom prisla misel, naj bi sam samostojno zasnoval podoben
ucbenik za bogoslovne $ole, le da bi bil bolj sistematicen in bolj
popoln, kar je pozneje uresnicil s svojo sumo (Summa theologiae).

Nato je kot magister poleg rednih predavanj na univerzi vodil od
¢asa do Casa znanstvene razprave (disputacije), kjer je sam dolocal
vprasanja in po razpravah $e sam vso snov sestavno (sistematic¢no)
predaval. Tako so nastale slovite Quaestiones disputatae: o resnici
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(De veritate, 1256-1259) in nato po vrsti v Parizu in v Italiji o
moznosti (De potentia, 1259-1263), o zlu (De malo, 1263-1268),
o dusi (De anima, 1269-1270) in druge. V tej dobi je na prosnjo
Raymunda de Pennafort napisal nekaks$no apologetiko, ki je dobila
naslov Summa contra gentiles (1258-1260).> V tem delu obdeluje v
4 knjigah kr§canske resnice tako, da razumsko dokazuje tiste, ki se
dajo tudi umsko dokazati, druge, ki so znane le iz bozjega razodetja,
povzetega v sv. pismu, pa osvetljuje z analogijami in dokazuje, da
ugovori proti njim niso utemeljeni. Nekaj ve¢ o tem delu bomo
povedali pozneje v zvezi s Tomazevo teolosko sumo.

V Italiji je Tomaz nasel flamskega dominikanca Viljema iz
Moerbecka, ki je bil dobro ves¢ grscini, kar Tomaz ni bil, vsaj ne
zares temeljito. Ta mu je deloma prevajal Aristotelova dela in deloma
popravljal Ze izdelane prevode. Dotlej so bila namre¢ prevedena
dobro le tista dela, ki se nanasajo na logiko, druga pa izvecine po
arabskih posredovalcih, ki so vnasali v Aristotelova dela ze svojo
filozofijo. Tako je Tomaz prek Moerbeckovih natan¢nih prevodov
spoznal ¢ist Aristotelov nauk in je zacel takoj izdelovati komentarje.
Znameniti so zlasti: In libros VIII Physicorum (ok. 1265), in Libros
XII Metaphysicorum (ok. 1265), In libros III De anima (ok. 1266),
In X libros Ethicorum (ok. 1266), In VIII Politicorum (ok. 1268),
In libros posteriorum Analyticorum (ok. 1268).

Vzporedno je Tomaz preuceval vedno tudi sv. pismo in napi-
sal tudi celo vrsto komentarjev k raznim oddelkom stare in nove
zaveze, tako k Jobovi knjigi (1261-1264), k Visoki pesmi (1264 do
1269), k Izaiju (1259-1261), k Jeremiju (1264-1269), k Matejevemu
evangeliju (ok. 1256-59), medtem ko so se Tomazevi komentar-
ji k Markovemu, Lukovemu in Janezovemu evangeliju izgubili.
Vendar pa imamo od njega delo »Catena aurea in quattuor Evan-
gelia« (1265-67), ki se nanasa tudi na Markov, Lukov in Janezov
evangelij. Tu je razlaga povzeta in modro izbrana iz grskih (57) in
latinskih (23) cerkvenih ocetov. To delo spricuje, kako silno veliko
je moral Tomaz brati in s kak$no Zelezno, naravnost »herojsko«
vztrajnostjo je delal. Y. Congar govori o »herojstvu« Tomazeve
marljivosti.> Hoditi je moral od mesta do mesta, od samostana do
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samostana, da je dobil potrebne rokopise, zelo dragocene, ¢eprav je
v njih veckrat precej pomanjkljivosti. Sam je tej razlagi dal naslov
»Expositio continua«; zaradi svoje izvrstnosti pa je dobila Ze cez
nekaj desetletij ime »Catena aurea«, ker so misli cerkvenih ocetov
nanizane kakor ¢leni v zlati verizici.*

L. 1271-1273 je pisal Compendium theologiae, ki pa ga ni v celoti
dovrsil. Kajti ze 1. 1267 in v naslednjih letih je bila prva Tomazeva
skrb pri njegovem najvecjem in najpomembnejsem sistemati¢cnem
teoloskem delu Summa theologiae. To je nekak skupek vsega bo-
goslovja v treh delih. Navadno uporabljajo za pravkar omenjeno
Tomazevo delo izraz Summa theologica; vendar je prvotni in pristni
naslov Summa theologiae. V slovens¢ini bi mogli to delo nasloviti
»Vse o teologiji«. Tomaz obravnava tukaj vse kr§¢anske resnice, vso
vsebino razodetja v njihovi notranji povezanosti in tudi v povezavi
s spoznavami naravnega umovanja. Teolosko sumo je Tomaz zacel
izdelovati v Italiji, menda tedaj, ko je bil v Rimu pri sv. Sabini na
Aventinu, Kkjer je bilo Zivljenje bolj mirno. V letih 1267-1270 je
napisal prvi del (1) in pa prvo polovico drugega dela (1-2). Dru-
go polovico drugega dela (2-2) je izdelal in dokoncal najbrz ob
drugem bivanju v Parizu (1271-1272). Tretji del (3) pa je brzkone
zacel $ele v Neaplju l. 1272, ga izdeloval to in Se naslednje leto, a
ni dovrsil. Bil je preutrujen. Kakor so govorili o njem sobratje, se
je tudi vedno bolj zamikal in zatapljal v vecnost, v nadnaravno
spoznavanje Boga; in vse, kar je napisal, se mu je — kakor je bilo
ze povedano - zdelo tako prazno in mrtvo, da je veckrat vzkliknil:
»Kaksno vrednost ima vse moje delo?« Pa zopet: »Ne morem vec!«

Ker se bomo ob teoloski sumi nekoliko ve¢ ustavili na drugem
mestu, naj $e omenimo, da je Tomaz vsa leta svojega uciteljske-
ga delovanja izdeloval tudi razli¢ne krajse spise, ki jih skupno
oznacujejo kot »opuscula« in jih je nad 30. Marsikatero »delce«
(»opusculumc) je tako obsirno, da bi ga z vso pravico oznacili kot
»delo«, kot »opus; torej ne kot »delce«, marve¢ kot »delo«. Tudi
»Compendium theologiae« npr. je v izdaji, ki je iz§la po narocilu
papeza Pija V. kmalu po tridentinskem koncilu, uvrs¢en med »del-
cas; in vendar obsega v nemskem prevodu iz 1. 1928 nad 270 strani
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v kvartu. Ce bi uporabili format, ki je danes splo§no v navadi, to
je osmerko, bi obsegal kar dobrih 500 strani.

Ce pomislimo, da je Tomaz umrl e razmeroma mlad, se pravi
v 49. ali 50. letu starosti, lahko re¢emo, da je njegovo knjizno zi-
vljenjsko delo naravnost velikansko. Marsic¢esa nismo niti omenili:
polno teoloskih in filozofskih, pa tudi nekaterih pravnih razprav,
zbirk njegovih cerkvenih govorov, liturgi¢nih spisov in nekaj spevov
v cast sv. Re$njemu telesu,” spevov, ki spadajo med najlepse bisere
religioznega pesnistva in pesnistva sploh.°

Prva celotna izdaja Tomazevih del je bila natisnjena po odred-
bi papeza Pija V. v Rimu l. 1569-1570 (Ed. Piana). Ta obsega 17
zvezkov v foliu, katerim je dodan $e en zvezek s konkordan¢nimi
tabelami, prav tako v foliu. Ta izdaja je bila pozneje Se veckrat po-
natisnjena. - V Parmi je v 1. 1852-1873 bila natisnjena nadaljnja
celotna izdaja, in sicer v 25 foliantih; prav tako v Parmi so kmalu
za tem natisnili celotno izdajo, ki $teje 34 zvezkov v kvartu. - Po
odredbi papeza Leona XIII. so 1. 1882 v Rimu zaceli s celotno kri-
ti¢no izdajo (Ed. Leonina), od katere je kmalu izslo 15 zvezkov v
foliu, razen tega $e en foliant kazal k obema TomaZevima sumama,
k teologki sumi in k sumi Contra gentiles. Ta izdaja, ki se kratko
imenuje »Leoninac, velja za kriti¢no izdajo in torej za znanstveni vir.

Od raznih drugih izdaj naj omenimo posebej celotno priroc-
no izdajo, ki jo je oskrbela zalozba Marietti v Torinu (. 1948ss).
Teoloska suma sama $teje tukaj 5 zvezkov teksta in $e en zvezek
raznih kazal. Tekst je vzet iz »Leonine«.”

Navedli smo Tomazeva dela v splosnem. Med njimi je petero
velikih Tomazevih sistemati¢nih teoloskih del, ki jih M. Grabmann
nasteje v tejle vrsti: 1. Comentarium in quattuor libros Sententia-
rum magistri Petri Lombardi; 2. Summa contra gentiles; 3. Summa
theologiae; 4. Quaestiones disputatae (Sporna vprasanja); 5. Qua-
estiones quodlibettales (Poljubna vprasanja).®

Najtezja vprasanja in nekako najbolj do podrobnosti obravnava
Tomaz v dveh delih, ki sta navedeni na 4. in 5. mestu. Posebno
odli¢ni in znadilni ter za splosnost najbolj pomembni pa sta obe
sumi, ki Ze z izrazom »summa« (=skupek, celotni znesek) nakazujeta
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enovitost in sistemati¢nost obravnavanja celote, se pravi organsko
enoto v mnogoterosti celotne knjige. Zato se bomo pri teh dveh
delih ustavili nekoliko vec.

1. Summa contra gentiles

Summa contra gentiles, katere izvirni naslov je bil Summa
de veritate fidei catholicae, v¢asih oznacujejo tudi kot »filozof-
ska suma« in jo s tem razlikujejo od Summa theologiae, katero
veckrat oznacujejo kot Tomazevo »teolosko sumo«. Vendar je
tudi Suma contra gentiles pravzaprav teolosko delo, natancneje
povedano, nekaksna apologija (obramba) kr§canstva, ki pa zaradi
tega »obrambnega« namena res obravnava vprasanja v splo§nem
mnogo bolj s filozofskega stalisca (zlasti prve tri knjige), kakor pa
je to najti v »teoloski sumi.

Izraz »contra gentiles« (ali »contra gentes«) so dodali drugi z
ozirom na namen knjige, ne Tomaz sam.’ To sumo je Tomaz napisal
na pros$njo soredovnika Rajmunda Penjafortskega (+1275). Je to
sistemati¢na apologija krs¢anske vere in kr§¢anskega gledanja na
svet. Napisana je tako jedrnato, da pravi veliki teolog M. Scheeben:
»V nobenem ¢loveskem delu s tako majhnim obsegom ni vsebovana
tolik$na polnost idej«." Pod besedo »contra gentiles« niso misljeni
samo pogani, marve¢ vse oblike ¢love$ke nevernosti v razmerju do
Boga, ki se na neki nacin razodeva Ze v stvarstvu, posebej pa Se v
zgodovini s svojim vrhuncem v Kristusu (tu govorimo o »razodetju«
V pravem, strogem pomenu).

Ta suma se ozira na najbolj razdirjene zmote tistega casa, zlasti
na tiste, ki so prihajale od Arabcev. V prvih treh knjigah, ki so
razdeljene na »capita«, poglavja (v vsaki knjigi je nad 100 poglavij),
obravnava Tomaz take resnice, ki so nacelno naravno spoznatne
in spadajo k »praecambula fidei« (k »preddverju vere«) in ne k
veri sami; v 4. knjigi pride Tomaz na nadnaravne resnice, znane
samo iz razodetja; zlasti je tu skrivnost sv. Trojice, uclovecenja,
zakramentov in ve¢nega zivljenja v Bogu. Tomaz je v tem delu Ze
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razvil svoj zelo izvirno oblikovan celotni sistem (seveda to ni zaprt
sistem), ¢eprav ne $e tako popolno kakor v »Summa theologiae«.
Smer je tu, kakor Ze receno, bolj apologeti¢na ter se po obliki in
metodi razlikuje od drugih teoloskih spisov, namenjenih $oli in s
tem katolicanom samim."!

Contra gentiles je kakor nekaksna apologija krS¢anske vere. To
vero brani zoper najbolj razdirjene zmote tistega casa, zlasti zoper
tiste, ki so prihajale od Arabcev. Najprej tukaj v prvih treh knjigah
obravnava resnice, ki so naravno dokazljive in spadajo k preambula
tidei (preddverje vere). V 4. knjigi pa obravnava nadnaravne resnice,
zlasti skrivnost sv. Trojice, uclovecenja, zakramentov in Zivljenja v
nebesih (v povelicanju). - V vsakem poglavju tega dela sv. Tomaz
poda precej$nje Stevilo argumentov, povezanih med seboj preprosto
s prislovi adhuc (Se), amplius (poleg tega), item (prav tako), prae-
terea (razen tega). Rekli bi, da so argumenti postavljeni drug poleg
drugega; vendar je mogoce razlod¢iti neki red in razlikovati direktne
argumente od drugih, ki so indirektni na podlagi redukcije (skrcenja)
»ad absurdum aut ad inconvenientia« (na podlagi absurdnosti ali
neprimernosti). Smo pa Se precej dale¢ od preproste ¢rte v Teoloski
sumi, kjer v jedru (corpus) ¢lena (¢lanka) mnogokrat obstaja samo
en formalni argument ex propria ratione (iz svojskega razloga), in ta
argument je tu poglobljen in branjen. Ce je v jedru &lena vec argu-
mentov, se jasno vidi njihov red /razpored, razporejenost, razvrstitev/
in razlog, zaradi katerega se avtor sklicuje na vsakega od njih, npr.
glede na tega in tega od $tirih vzrokov (Gar.-L., v: DThC XV,826).

Veliki teolog M. Scheeben je dejal 0 S. cg.: »V nobenem ¢love-
$kem delu s tako majhnim obsegom ni polozena tolik§na polnost
idej« (Strle 44sl.).

Izvirni naslov knjige je: Liber de veritatae catholicae fidei contra
errores infidelium, ne tisti, pod katerim navadno objavljajo knjigo.
Delo je torej napisano z namenom, da razlozi vsebino katoliske
vere. Toda v primerjavi s Suma Teologije Tomaz v tem delu kaze,
kako je ¢loveski rod v iskanju resnice zasel na kriva pota. Pod
»infideles« ne misli samo na pogane, marvec na vse oblike nevere
ljudi v razmerju do Boga.
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Kar najbolj absurdne fabule o bistvu islama so razsirjali krizarji
in od njih so bile sprejete v polemi¢na dela. Tomaz Akv., ki je v tem
odmev Rajmunda Pennafortskega, se pritozuje nad tem v zacetku
svoje Sume zoper pogane; pri tej priliki opozarja na natan¢no po-
znanje, ki so ga cerkveni ocetje v splosnem imeli o naukih, ki so
jih pobijali, in hvali razpravljalno (diskusijsko) metodo, ki je bila
pri njih v ¢asteh: ut ex his quae dicunt /errantes/ possimus rationes
assumere ad eorum errores destruendos (Cg 1, 2)."2

Glede okolis¢in, v katerih in za katere je bila ta suma napisana,
pravi M. C. Chenu, eden od najvecjih poznavalcev stvari, za katero
tukaj gre: V petdesetih letih 13. stoletja vidimo, kako mo¢no po-
stane krozenje kulture med kr§¢ansko druzbo in islamom oziroma
arabsko kulturo, ki se je okoristila z gr$ko filozofijo in znanostjo.
Kristjani so nekako c¢utili - vsaj podzavestno - krizo visoke kulture,
obenem pa misijonsko (misijonarsko) dolznost, da $irijo evangelij.
Na to ozadje je treba postaviti Tomazevo Sumo contra gentiles.
Islam se je izkazal ne samo za vojasko ogrozitev, marvec¢ tudi za
visoko kulturo, ki je nekako vkljucila vase zlasti aristotelsko filo-
zofijo. In tu vidi Tomaz nekaj, kar je pomembno upostevati, ko gre
za uresnicevanje misijonarske poklicanosti kristjanov."?

Tomazeva suma zoper »pogane« — govori $e naprej Chenu - zelo
presega misijonarski priro¢nik, kaksnega je bilo mogoce uporabljati
pri srecanju z muslimanskimi elitami. Knjiga ima pred o¢mi pred-
vsem okolje pariske univerze. Zmote »poganov, se pravi arabskih
tilozofov, so vdirale med $tudente in sploh med kroge z vi$jo izo-
brazbo in so pomenile sku$njavo za marsikoga. Nekako zacensi z 1.
1250 je polagoma nastala zbirka averoisticnih zmot, ki so bile nato
1. 1277 zbrane v nekaksen »syllabus« (seznam). Tomazeva suma
zoper »pogane« ima pred o¢mi te averoisti¢cne zmote in jih zavraca.
Dobesedno nadaljuje Chenu: TomaZzevega dela ne moremo brati in
ga razumeti drugace kakor v ozradju, ki je politicno zaskrbljujoce
in evangeljsko predramljajoce... Tomaz ni $el v Maroko, tudi ne v
kako mongolsko deZelo; in tudi nima zapisane niti ene same bese-
de glede krizarskih vojn. Ima pa stalno na svoji mizi dela velikih
muslimanskih filozofov; in pretehtava razseznosti kr§¢anske druzbe
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(d'une Chrétienté), ki se je dotlej razprostranjala v geografskih in
kulturnih okvirih rimskega imperija, a ji zdaj prihaja v zavest, da
je doslej prisla v dotik le z delom ¢lovestva, ter odkriva brezmejne
svetne razseznosti kozmosa«.'

»Ta pogovor s 'pogani' postavlja nasa suma na resnico reci
(choses) in resnico duhov (ésprit), ne pa na nekaksen oportunizem
ali taktiko. Resnica sama je tista, ki ima ne le pretanjene prvine,
marve¢ tudi razli¢cne ravni, v skladu z njimi pa obstajajo razli¢ne
gotovosti, pa tudi razlicne metode - treba je spostovati notranje
pogoje vsega tega... Vera daje svoje pricevanje le znotraj teh mi-
selnih povezav. Ce so nam Ze realnosti narave v vecini svojih la-
stnosti nepoznane, koliko bolj $e bozje realnosti: prelahki in prevec¢
natezani premisleki ali argumenti bi bili za neverujoce povod za
posmeh. Te premisleke nam je razen tega treba presojati z ozirom
na njihova lastna spoznavna pravila: ko gre za locene kristjane, se je
mogoce zatekati k avtoriteti Kristusovega evangelija, pri pogovorih
z muslimani in Judi se moramo drzati sv. pisma stare zaveze, ko pa
gre za neverujoce, bo o zakonitostih in kriterijih srecevanja odlo-
¢al samo razum, pa naj bo v religioznih receh $e tako slaboten.
Pri kristjanih ni tako kakor pri Mohamedu. V kr$¢anstvu se po
dobesednem Chenujevem izrazanju »ne smemo zanasati« na mo¢
orozja, pa tudi ne na privla¢nost zemeljskih obljub. Celo ¢udezi
sami niso prvenstveni argumenti. Najodlocilnejse znamenje za
evangelij je v tem, da je onkraj vsega ¢udeznega na temelju price-
vanja preprostih in neizobrazenih ljudi svet bil priveden k veri v
tako tezavno resnico, k upanju v tako visoko realnost, k oklepanju
tako tezavnega (zahtevnega) zivljenja. Pojav anti¢nih modrecey,
ki jih je navdajalo teZenje po resnici in jih je prevzemala tesnoba
glede lastne usode, je opora za nade lastno iskanje in znamenje za
nas prednostni polozaj, kakr$nega imamo v veri v bozjo besedo«."

V teh apologijskih (polemi¢nih) dialogih brata Tomaza more-
mo ... ugotoviti kako nepotrpezljivost in kako Zivost peresa, ki nas
vrzeta nenadoma v sredisce bitke, vklju¢no v teolosko prizorisce
kristjanov samih. Tomaz pravi glede Averroesa, da ni razlagalec
(commentator), kakor ga oznacujejo, marvec veliko bolj ponareje-
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valec, (depravator) Aristotela. Tako protestira Tomaz kot ekseget, ki
se drzi res avtorjevega besedila. Ob vsem tem pa ostane resni¢no,
da tako s psiholosko ucinkovitostjo svojih nacel, kakor s svojim
temperamentom usmerja srecanje z nasprotniki resni¢no kot di-
alog, kjer sogovornikove misli nikakor ne zakriva, marvec ji daje
vstopiti v premislek, ki se tukaj odvija. Sogovornik more s svoje
strani res stopiti v dialog, ker vidi, da je ona misel, katero je on
dojel, tukaj vzeta zares, in ker tako najde ravnotezje v prostrane;jsi
sintezi. 'Brat Tomaz, tako izjavlja njegov biograf, 'zavraca naspro-
tnika tako, kakor bi iskreno dobrohoten ucitelj pouceval uc¢enca'.'®
Tu je tisto notranje razsvetljevanje duha, ki ga Tomaz sam opisuje
z avgustinskimi izrazi v svoji razpravi o ucitelju (De magistro).
Tukaj nima mesta nikakr$na intelektualna lenobnost: povedki so
jasni, argumenti strnjeni; tu najdemo celo trdno jedrnatost. V tej
ljubezni duha postavlja resnica zahtevo po najtezji ljubezni.«”

Razumljivo je, da se tudi v sumi »Contra gentiles« uveljavlja
tista tako izrazita poteza, ki je prav posebej lastna in vidna pri sv.
Tomazu Akvinskem: ljubezen do resnice.

To Tomazevo potezo na$ slovenski filozof Ales Useni¢nik
zlasti naglasa, ko pravi med drugim: »Predvsem je ena poteza, ki
mora biti po njej Tomaz-filozof nasi dobi jasen zgled, to je nje-
govo veliko spostovanje do resnice. Filozofu mora biti resnica nad
vse. Pred resnico mora izginiti njegova lastna osebnost, izginiti
njegove zasebne Zelje. To ni vedno lahko, kakor bi se komu zdelo.
Sam sebe tudi $e filozof nosi s seboj, a kaj je bolj navadnega, kakor
da ¢lovek hoce pokazati sam sebe, da torej tudi kot filozof nerad
ostane zakrit? Koliko neplodnih poizkusov, novih 'sistemov', novih
'teorij', novih 'u¢enih' izrazov je Ze rodila ta Zelja! Saj tudi ne pra-
vimo, da bi bila sama po sebi kaj slabega, a biti mora podrejena v
sluzbi resnice. — Sv. Tomaz daje ¢udovit zgled taksne sluzbe. Kakor
da ne ve zase, je v svojih delih 'brezoseben'’; povsod je v sredis¢u
resnica, nikjer sam«.'®

To se kajpada kaze - in morda najbolj jasno - tudi v najob-
$irnejsem in vsekakor najodlicnejsem Tomazevem delu, ki naj ga
v naslednjem nekoliko oznacimo.
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2. Summa theologiae

Mnogokrat navajajo kot naslov tega dela »Summa theolo-
gica«, Teoloska (bogoslovna) suma; a izvirni naslov je Summa
theologiae, Suma teologije. To je najobsirnejse in najodli¢nejse,
po vsebini in obsegu najvecje Tomazevo delo je napisano s po-
sebno izrazito znanstveno metodo 13. stoletja. Po obliki je prava
miselna in slovstvena arhitektonska enota in celota, poslopje, ki
ga je po zgradbi mogoce primerjati z monumentalnimi gotskimi
katedralami tistega ¢asa."”

V Tomazevih delih in tudi v Sumi teologije, ki je krona vsega
Tomazevega znanstvenega delovanja, so neke skupnosti z deli dru-
gih sholasti¢nih filozofov in teologov in neke posebnosti, ki dajejo
Tomazevemu delu pecat svojevrstnosti. A tudi skupnosti imajo pri
Tomazu nekaj posebnega in njegove posebnosti mu dajejo med
vsemi sholastiki neko prvenstvo.

Skupen je sholastikom na splosno najprej nacin, kako obravna-
vajo modroslovna in bogoslovna vprasanja; to je tako imenovana
sholasticna metoda. Imenuje se tako, ker je bila splosno v navadi
v tedanjih Solah, se pravi na tedanjih univerzah.

Ta metoda se je razvila iz Aristotelovih premislekov o iskanju
resnice (3 Metaph. c. 1.). Resnica, dokler ni spoznana, je za um
vprasanje (problem, od »pro-ballo« = vrzem pred; problem je to-
rej to, kar se postavi pred duha kot vprasanje, ki naj ga duh resi).
Zato sholasti¢cna metoda najprej zastavi vprasanje, npr. ali je Bog.
To ali ono tezko vprasanje je kakor zavozlan klop¢ic, ki ga je treba
razvozlati in tako »razresiti«. Kdor hoce vprasanje razresiti — pravi
Aristotel - mora najprej poiskati in preiskati vozel; najti vozel in ga
razresiti se pravi razresiti zamotani klop¢ic. Tako resimo vprasanje
in razvozlamo ter razmotamo resnico, ¢e najprej pois¢emo dvome.
Tako je ravnal ze Aristotel sam, v srednjem veku pa se je iz tega
razvila stalna znanstvena metoda. Zgledno je izdelal to dialekti¢no
metodo v 12. stoletju Abelard, zlasti v delu Sic et non (Da in ne). Od
tedaj naprej je ta metoda postala skupna last sholasti¢nih mislecev.
Tomaz jo je uporabljal posebno v zbirki »Quaestiones disputatae«,
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a tudi v Sumi teologije. Tako v Sumi za vprasanjem »Ali je Bog?«
najprej zbere dvome ali pomisleke, ki dozdevno dokazujejo, da ni
Boga. »Videtur, quod Deus non sit« (Zdi se, da Boga ni), pravi in
nadaljuje: »quia« (zakaj, kajti), ter navaja pomisleke. Prvi pomislek:
Bog, ¢e bi bil, bi bil neskoncen in zato tudi neskon¢na dobrota. A
neskon¢na dobrota izkljucuje vsako zlo; na svetu pa je zlo. Torej ni
Boga. Drugi pomislek ... itd. Za pomisleki postavi v kratkem stavku
z uvodom »Proti temu pa je« (Sed contra est) kak razlog ali tudi le
kak izrek za nasprotno trditev. Npr. za trditev, da je Bog, postavi
bozji izrek Mojzesu: »Jaz sem, ki sem« (2 Mz 3,14). Po teh premi-
slekih in nasprotnem mnenju se loti resitve vprasanja: » Respondeo
dicendum« (Reci je treba), to je, poda odgovor ter ga obrazlozi. Tu
je sredina oziroma glavina razprave o dolo¢enem vprasanju, saj je
tu podana glavna resitev vprasanja (katerega obravnava doloceni
»articulus, se pravi ¢len ali razprava). Na vprasanje, ali je Bog, se
glasi Tomazev odgovor: Bog je, in to je mogoce dognati (probari)
po peterih poteh (quinque viis probari potest).?’ Prvi nacin ali
prva pot (prima via), ki je mogoc¢e umu po njej priti do Boga...
Druga pot ... itd. Kakor pa je Tomaz kot sholasti¢en mislec zacel
razpravo z dvomi ali pomisleki, tako ima zdaj $e nalogo, da razresi
tudi dvome ali zavrne te pomisleke. Ad primum ergo dicendum (K
prvemu pomisleku je torej reci, da ni upravicen, zakaj...). Kon-
kretno odgovarja Tomaz k prvemu pomisleku o Bogu naslednje: k
neskon¢ni dobroti spada tudi to, da dopusti zlo, a iz njega izvede
dobro. Tako zavraca filozof pomislek za pomislekom.

Kakor vidimo, je v Tomazevi teoloski sumi »¢len« (razprava,
¢lanek) osnovna slovstvena in miselna enota. Grajen je po zgledu
Aristotelove »aporije«, se pravi razprave, v kateri avtor resuje po-
samezno sporno vprasanje. Zacenja se z dialekti¢nim vprasanjem:
Utrum...? (Ali je?) Nato je polemi¢ni del, ki vsebuje boj naspro-
tujocih si mnenj: razlogov za (obiecta pro) in razlogov proti (sed
contra). Ko sta obe strani podali svoje najmocnejse razloge, preide
avtor na presojajoci del, v katerem prikaze svoje lastno misljenje,
pri cemer najprej reSuje splo$ni problem clenka (Respondeo, od-
govarjam), nato pa posamezne razloge polemicnega dela.”
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Tak nacin razpravljanja je sicer na videz nekako suhoparen,
a je odlicen nacin, da pomaga duhu do jasnega spoznanja. Ko
gre za resnico, ne gre predvsem za Custva, ampak za spoznanje.
Prvenstveno pomembno ni to, kaksna ¢ustva se nam vzbujajo,
ko odgovarjamo na vprasanje z »da« ali z »ne«; gre marve¢ ravno
za ta »da« ali »ne«: Ali je Bog ali ga ni? Kaj pravi hladni um? Kaj
pravijo razlogi, ki se mora um po njih ravnati? Kaj pravijo dokazi:
Ali je ali ga ni.

Ce pa je bila ta metoda skupna sholastikom, je vendar treba
dodati, da je bila Tomazu vsaj v svoji ¢istosti nekako prav posebno
lastna. Sv. Tomaz je v svojih odgovorih tako reko¢ brezoseben, kakor
brez srca; gre mu samo za to, da umu jasno pokaze resnico. Zato
uvaja razpravo s pomisleki, da um ne bi sklepal lahkomiselno, brez
zadostnega premisleka, ampak da vprasanje vsestransko presodi,
spozna tezave, pretehta razloge za odgovor in resi ugovore.

Y. Congar pravi: Tomazeva teologija je Cista sluzba resnici. »V
svoji teoloski Sumi je napisal nad tri tiso¢ ¢lenov (¢lankov); a v
njih niti enkrat ne govori sam o sebi, razen ko se sem in tja cuti
dolznega, da popravi svoje prej$nje mnenje. Vsak izmed teh ¢lenov
je kakor monstranca, ki kaze na Boga, medtem ko se teolog povsem
skriva... Razen resnice, razen Cistega predmeta, ¢lovek ne ve, s kom
ima opraviti. Ali je pring, ali je Francoz, ali je iz starodavnega rodu,
ali drzi s cesarjem, ali je velik, ali je Italijan? Tega ¢lovek ne ve...
Tomaz kaZe na Boga in se sam skriva; Tomaz je teolog, sluzabnik
Besede, sluzabnik Predmeta, sam pa se skriva. To je ganljivo (émo-
uvant); nic ni bolj ganljivega, kakor taksna brezosebnost njegovega
nauka... Glej, dekla sem gospodova (Ecce, ancilla D.) ... Samo
sluZzabnik sem... (Les voies de D. vivant, Cerf 1962, 299s).

J. Mausbach, odli¢en moralist, velik poznavalec sv. Avgustina
in sv. Tomaza, pravi: »Tomaz se odreka v znanstvenem podajanju
slehernemu retori¢nemu okrasju, da bi ne spravljal v nevarnost
miselne jasnosti; njegov slog je plemenit in strog, je popolnoma
neoseben in brezstrasten; njegova edina strastnost je gore¢nost za
resnico. Mnogi moderni avtorji, tudi taksni, ki slavijo sv. Tomaza,
so mu v tem malo podobni...« (Meister chr. 9).
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Eden izmed najvecjih sodobnikov sv. Tomaza, sv. Bonaventura,
tudi uporablja to metodo. Vendar je to njegovo razpravljanje bolj
¢ustveno in polno primer, ki naj tudi srce vhamejo za resnico. To je
avgustinski nacin, ki tudi dandanes mnogim bolj ugaja, a je v resnici
manj filozofski. S tak$nim obravnavanjem je namre¢ mogoce pridobiti
¢loveka tudi za zmoto; saj srce ne presoja po resni¢nosti, ampak po
ugodnosti; a resnica je v¢asih trpka, zmota pa mikavna. Sv. Tomaz je
priznaval sv. Avgustinu vso miselno globino in vi$ino, a glede nacina
obravnavanja filozofskih vprasanj je dajal prednost Aristotelu.

Ista aristotelska teznja po spoznanju resnice, ki je ustvarila
sholasti¢cno metodo, je budila tudi sistemati¢no razmisljanje in
ustvarila sisteme, ki so na ustreznih podroc¢jih lahko ne le koristni,
marve¢ celo ve¢ ali manj nujno potrebni, ceprav seveda ne smejo
delati nasilja stvarnosti ali resnici, na katero se nanasajo, in se ne
smejo zapreti za $e nadaljnje spoznave.

Duh namre¢ hrepeni po enoti. Tudi resnico skusa doumeti
enotno, pod vidikom enote v raznoterostih. Zato duh primerja razne
spoznave in odkriva med njimi notranje vezi. Tako se spoznave
druzijo v vi$je in vi§je enote. Iz raznoterosti spoznav, povezanih v
enoto, nastajajo sistemi (sestavi), to je tak$ne razporeditve mnogo-
terosti glede na eno samo enovito stvarnost, da duh tukaj zagleda
enoto v mnogoterosti. Ce je duh mo&an, mogocen, Ze v visji enoti
zre mozno raznoterost, v enoti nacel mozne posledice teh nacel.
Taksen je bil Tomazev duh. Njegova Suma teologije je mogocen
sistem teoloskih spoznav: vse se druzijo v najvisjo enoto in vse do-
bivajo osvetlitev iz najvi$je enote. Ta suma je silen, mogocen sistem
teoloskih (bogoslovnih) spoznav; vse te mnogotere spoznave in
resnice obravnava sv. Tomaz »sub ratione Dei«, pod vidikom Boga
samega, Boga v njem samem, kakor se izraza Tomaz (1 q.1 a.7).”

Razdlenitev Sume

V teologiji — tako pravi Tomaz - vse obravnavamo pod boz-
jim vidikom. Saj gre tu ali za Boga samega ali pa za stvarnosti, ki
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imajo odnos do Boga ($e bolje: odnos k Bogu, ad Deum, ker gre
za dinamicen odnos) kot svojemu pocelu in cilju (prim. 1 q. 1 a.
7). Tako hoce torej Tomazeva teoloska suma biti »obseg« (skupek,
povzetek) znanosti (spoznav) o vsebini tistega izreka, ki stoji na
zacetku zadnje knjige celotnega sv. pisma: »Jaz sem Alfa in Omega
(zacetek in konec)« (Raz 1, 8): znanost o Bogu v njem samem, o
Bogu stvarniku, in o Bogu kot tistem cilju stvari, v katerem dose-
zejo stvari svojo dovrsitev in (umne stvari) svojo popolno sreco
(blazenost). Z drugimi besedami, gre tu za znanost: o enem in
troedinem Bogu; o stvarjenju in stvareh; o blazenem (v polnosti
osrecujocem) zivljenju in o tisti poti krepostnega Zivljenja, po
kateri umne stvari (v njih pa tudi nerazumne stvari) dospejo do
svoje popolnosti in blazenosti. Ta enoviti, preprosti bozji nacrt
je (seveda ne brez bozje volje, oziroma dopustitve) zamotal greh.
Greh se je vrinil med Boga stvarnika in osrecevalca ter ¢loveku, ki
prihaja od Boga, zaprl pot k Bogu, v katerem je clovekovo blazeno
zivljenje. Zaradi tega je bilo potrebno odresenje. Teologija mora
torej govoriti tudi o grehu in o Kristusu Odreseniku.

V skladu s tem je sv. Tomaz razdelil svojo teolosko sumo na tri
velike dele. Prvi del (pars prima) razpravlja o Bogu, enem in troe-
dinem (o sv. Trojici), o Bogu Stvarniku, o stvarjenju in o stvareh,
o duhovnih in o ¢loveku. Drugi del (pars secunda) razpravlja »o
hoji umne stvari k Bogu« (de motu rationalis creaturae in Deum), z
drugimi besedami, o blazenosti kot cilju in o krepostnem Zivljenju,
ki more po njem umna stvar z bozjo pomocjo (z milostjo) priti do
blazenosti. Govori pa tudi o strasteh in o grehu, ki ovira ali zapira pot
do blazenega Zivljenja. — Zaradi obilice vprasanj je sv. Tomaz drugi
del teoloske sume razclenil v dva oddelka. Prvi oddelek (imenuje
ga prima secundae, se pravi prima pars secundae partis, prvi del
drugega dela) obravnava splosno nravoslovje oziroma splosno etiko:
o poslednjem clovekovem cilju in najglobljem smislu ¢lovekovega
zivljenja, o cloveskih dejanjih in o ¢lovekovi svobodni ter nesvobodni
volji, o grehih, o zapovedih, o milosti. Razdelitev na prvi pogled
ni sistemati¢no logi¢na; toda sv. Tomaz v uvodih k posameznim
vprasanjem kaZe na notranje vezi. Drugi oddelek (secunda secun-
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dae) je posebno nravoslovje, posebna etika, ki v njem sv. Tomaz
razpravlja o posameznih krepostih posebej (o bozjih in o glavnih
ter njim pridruzenih krepostih), nato pa o naravnih posebnostih
raznih stanov, o kontemplativnem (premisljevalno-molitvenem) in
pa aktivhem (dejavnem) Zivljenju ter o popolnosti.

Tretji del (pars tertia) obravnava Kristusovo osebo in osebo
njegove Matere, Kristusovo Zivljenje in delo (odresenje), nato pa
nauk o zakramentih, ki so sredstva zvelicavne bozje milosti: o
zakramentih na splo$no in o posameznih zakramentih. Kakor pa
smo ze povedali, je Tomaz sredi razprave o zakramentu sv. pokore
omagal in tako tretjega dela sume ni dovrsil. Delo je dopolnil njegov
spremljevalec iz TomaZevega komentarja Lombardovih sentenc in
dodal sumi. Zato se ta del imenuje Dodatek ali dopolnilo tretjega
dela (Supplementum tertiae partis). Pozneje so temu delu dodali
$e dvoje vprasanj o vicah, prav tako iz komentarja k Lombardovim
sentencam.

Pravkar navedenemu gledanju na enoto in razdelitev Tomazeve
teoloske sume ni¢ ne nasprotuje, marve¢ samo na svoj nacin do-
polnjuje, ¢e nekateri pravijo: Pojmovna enota treh delov te sume je
znani krog Psevdo-Dionizija Areopagita, krog »izhajanja« (exitus)
vseh stvari od Boga in krog »vracanja« (reditus) k Bogu. Tako prvi
del razpravlja o Bogu in o izhajanju vseh stvari od Boga. Drugi
in tretji del pa se nanasata na poslednji cilj ¢cloveskega zivljenja in
na dejansko vrnitev vseh stvari k Bogu. In sicer razmisljata dva
oddelka drugega dela o notranjih sredstvih za vrnitev k Bogu (za
dosego pobozanstvenja, seveda ne izginjenja v Bogu), to se pravi o
krepostih, o postavi in o milosti. Tretji del pa se nanasa na Kristusa
in njegove zakramente kot neobhodno potrebna zunanja sredstva
za odresenje in zvelicanje (za vrnitev k Bogu).*

Ce gledamo na celoto Sume, je treba rei: Brez dvoma je najbolj
izviren Tomazev prispevek k teologiji ravno véliki drugi del Sume,
tisti del, ki govori o krepostih in grehu, ter o pomockih milosti. Ta
drugi del je vstavljen med exitus ter reditus (izhod oz. izhajanje ter
vrnitev oziroma vracanje), ki ju najdemo v vseh teoloskih sumah
tistega Casa.
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Celotna suma ima 611 oziroma 614 vprasanj in 3116 ¢lenov, ki
vsebujejo nad 15.000 dokazov oziroma utemeljitev. M. Grabmann
pravi, da je ta teoloska suma »nikoli prekoseno monumentalno delo
tomisti¢ne arhitekture.« Ko je Albert Veliki prebral to delo, je baje
vzkliknil: »To je dovrseno za vse ¢asel« (Kovacic, 63).

To delo vsebuje - pravi upraviceno A. Usenicnik - vsoto vsega
Tomazevega nauka. Dela njegovih prednikov, pa tudi njegovi $tevilni
spisi — vse to je nekaksna priprava k temu delu. Razmerje svoje
teoloske sume do teoloskega slovstva 12. in 13. stoletja oznacuje
Tomaz sam v kratkem in skromnem uvodu, kjer pravi: »Ker mora
ucitelj katoliske resnice uciti ne samo tiste, ki so Ze napredovali,
temve¢ tudi zacetnika, po besedah apostola: 'Kakor nedoraslim v
Kristusu sem vam dal piti mleko, ne jedi' (1 Kor 3,1), zato je nas
namen v tem delu, nauke kr$¢anske vere tako podati, kakor je
primerno za izobrazbo zacetnikov.

Opazovali smo namre¢, da so v delih razli¢nih pisateljev za
novince raznotere ovire. Najprej zaradi mnozice nepotrebnih
vprasanj, ¢lenov in dokazov.** Potem, ker se to, kar je potrebno
vedeti, ne obravnava metodi¢no, ampak kakor nanese razdelitev
knjig ali prilika za razpravljanje. Kon¢no pa, ker se nekatere reci
pogosto ponavljajo, kar povzroca v slusateljih zoprnost in zmedo.

Da bi se ognili teh in drugih takih ovir, bomo skusali v zaupanju
v bozjo pomoc¢ sveto znanost kratko in jasno razlagati, kolikor bo
pac¢ dopuscala snov.«

Tomazeva teoloska suma ni napisana kot nekak$no nadomestilo
za sv. pismo, marvec je ob vsej namerni sistematiki in filozofski
globini vendarle izrazito teoloska (temeljeca na razodetju in veri)
ter vedno na ta ali oni nacin naslonjena na sv. pismo. Vsak izmed
ve¢ kakor 3000 ¢lenov izre¢no navaja vsaj eno mesto iz sv. pisma,
navadno pa ve¢ mest; tudi v tem se razlikuje od podobnih teoloskih
del, nastalih v 14. stoletju in $e pozneje, pri ¢emer tudi dela Duns
Skota niso izvzeta. Tomaz sam svoje teoloske sume tudi ni namenil
ravno za uporabo pri predavanjih iz teoloskih predmetov. Hotel je
dati pomocek zacetnikom, ki so potrebovali pregled celotne »svete
znanosti« (Weisheipl, 488).
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Opombe

! Prof. dr. Anton Strle je pri pisanju o Zivljenju, delu in vsebini del sv. Tomaza Akvinskega
uporabljal poleg nekaterih leksikonov zlasti sledeca dela: Fran¢isek Kovaci¢, Doctor An-
gelicus sv. Tomaz Akvinski, Ljubljana 1923, 104 str; Dr. Joze Turk, Pota in cilji sholastike,
zbirka Nasa pot VIL., Misijonska tiskarna Groblje-Domzale 1939, 224 str.; Tomo Veres,
Toma Akvinski, izabrano djelo, Globus/Zagreb 1981; James Weiheipl, Thomas von Aquin,
Sein Leben und seine Theologie, Verlag Styria Graz Wien Koln 1996, 391 str.; James A.
Weisheipl, v: The Encycopedia of Religion (Mircea Eliade, Ed. in Chief), volume 14,
Macmillean, New York - London 1987, 484-490, tu 488. Angl. prevod S. Th. ima 22 zv,,
London 1916-1938; dvojezi¢na izdaja 60 zv., New York 1964-1976. Opera Omnia, kriti¢na
izdaja Leonina doslej obsega 48 zv. (Vatican City, 1882-) (1. 1987).

2 »Summac so v srednjem veku rekli sistemati¢nim delom o celotnih strokah. Prim. A.
Usenic¢nik, Izbr. spisi III, 90.

*Y. Congar, Thomas von Aquin als Vorldufer 6kumenisches Geistes, v: IKZ 3(1974)248-
261, tu 260.

* Prim. Fr. Kovaci¢, Doktor Angelicus sv. TomaZz Akvinski, Ljubljana 21923, 37.

* Prim. po Martinu Grabmannu povzeti »Kristi¢ni popis svih djela Tomae Akvinskogax,
v: T. Vere§, Toma Akvinski. Izabrano djelo, Globus, Zagreb 1981. O tem A. Strle, Sv.
Tomaz Akvinski, »Doctor eucharisticus«, v: 1 BV 34(1974)33-50, zlasti 42-45.1, 28-3 1,
kjer so Tomazeva dela razdeljena v 7 skupin: I. Razlaga Sv. pisma (10 enot); II. Razlaga
Aristotela (13); ITI. Velika sistemati¢na dela (5); IV. Izvirna manj$a dela (49); V. Sermones;
VI. »Principia« (2 na novo odkriti predavanji); VII. Spisi, ki se pripisujejo Tomazu, a niso
njegovi (34).

¢ QO tem A. Strle, Sv. Tomaz Akvinski, »Doctor eucharisticus«, v: BV 34(1974)33-50, zlasti
42-45.

7 Podrobnosti gl. v: LThK X(1965)121-123. Glede poznejsega ¢asa g. James A. Weisheipl,
Thomas Aquinas, v: Mircea Eliade (edit.), The Encyckopedia od Religion 14 (New York
1986)484-490, tu 490.

8 Veres, 28s.

® Prim. Adversus Graecos. Congar: ekumenizem!

10 Strle, 44.

11 Katoli$tvo $e ne zoper prot. in pravosl.

2 Henri de Lubac, Catholicisme. Nemski Balthasarjev prevod: Lubac, Glauben aus der
Liebe, 256s.

13 Chenu, 90.

4 Chenu, 90-93.

5 Chenu, 93s.

' Viljem de Toccdo, Vita s. Th. n. 26, p. 99.
17 Chenu, 94.

18 A, Uenicnik, IS I11(1924/5)63.

1% Prim. Veres, 25.
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» Sv. Tomaz ni pravi »demonstrari« (pokazati) marve¢ »probari«. In pravi »via«, potk Bogu.
2! Prim. Veres 25.

2 Ale$ Usenic¢nik, Uvod k prevodu Sume 4; IS IIL,63.

# A. USeni¢nik, Uvod k prevodu Sume 4; prim. tudi IS III, 64, IS X,227.

2 Weisheipl, v: Enc. ob Rel. 488

» M. Grabmann, 37. Glede $tetja gl. Kovaci¢, 62, Veres glede art. 3116.

% Tako prevaja A. USeni¢nik. V izvirniku ni »demostrationeme, marve¢ argumentorum.
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