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CiIrIL SORC

Iznicenje — vsemogocnost poniznosti

»Kenoza« (iznicenje) je pojem, ki nas najprej spomni na poni-
zanje (poniznost) in sestop navzdol. Zato je ta izraz nekako »nepri-
meren« za Boga kot najvi$je, presezno bitje, saj v kenozi zasledimo
neko nepopolnost, prigodnost in pomanjkljivost. Zato je vnasanje
tega pojma v govorico o Bogu zelo obcutljivo, saj moramo najprej
razmejiti pomen tega izraza ko ga nanasamo na Boga in ko ga
uporabljamo za opis ¢loveskega izkustva. Tu moramo v najvisji meri
upostevati jezik analogije, ki nas spominja na podobnost, za katero
pa se skriva $e ve¢ja nepodobnost (prim. DS 806). Dokler imamo
pred o¢mi vzviSeno nedostopnega in apati¢no samozadostnega
Boga, ni mesta za kenozo. Ta prejme svojo domovinsko pravico v
kr§¢anskem Bogu, v troedinem Bogu. Bog je stopil v zgodovino ze
s stvarjenjem, nato z izvolitvijo in zavezo z izraelskim ljudstvom,
najbolj nepreklicno pa z u¢lovec¢enjem Bozjega Sina, ko ga prepozna-
mo kot Boga, ki se zavzema za svet in ¢loveka. Njegova zavzetost pa
pride do najvi$jega izraza v velikono¢nem dogodku Jezusove smrti
in vstajenja. Zato moremo govoriti o »trpe¢em Bogu« samo v luci
razodetja ali v jeziku, ki je odprt in oplemeniten s svetopisemskim
sporocilom. Tega se jasno zavedajo zlasti nekateri sodobni teologi.
V nadaljevanju bomo prisluhnili zlasti Hansu Ursu von Balthasarju
in evangeli¢canskemu teologu Jiirgenu Moltmannu.'

Kenoza - udejanjena ljubezen

Izhodisce kenoze je v troedinem Bogu, ki biva in se podarja za
druge. Kenoza Boga je zakoreninjena v Bogu samem. Od tu izhaja
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vsako sklanjanje, izhajanje iz sebe, naravnanost, usmerjenost na
drugega, podarjanje, sprejemanje. Bog biva na kenoti¢ni, obce-
stveni in trinitari¢ni nacin. Ta spust navzdol gre do konca. K temu
ga navaja njegova narava, ki je ljubezen. O tej »kenoti¢ni« naravi
Boga, ki je ljubezen, razmisljajo »teologi kriza«. Von Balthasar
skusa utemeljiti kenozo v prvotni kenozi (Ur-kenose). Moltmann
pa razvija svoj nauk o Bozjem trpljenju na temelju BozZjega patosa
in socutja.

Zivljenje v kenozi se nadaljuje vse do pokorséine do smrti na
krizu. Ta pokor$cina je kenoti¢ni prevod njegove vecne sinovske
ljubezni do »vedno ve¢jega« Oceta.? Tukaj vidi von Balthasar novo
podobo Boga, ki ni v prvi vrsti »absolutna mogo¢nost«, temvec
»absolutna ljubezen« (ali »mogocnost ljubezni«), »¢igar suverenost
se kaze ne v oklepanju tega, kar mu je lastno, temve¢ v zapusti-
tvi le-tega.«*> Kristus v svoji skrajni poniznosti ostaja med nami
do konca sveta v evharistiji, kar Balthasar imenuje »evharisticna
kenoza«.*

Von Balthasar se sooci z drugimi teologi glede vprasanja kenoze
in zavzame do njih kriticen odnos, vendar sprejme tisto, kar mu
pomaga doreci njegov pogled na kenozo ali ga osvetljuje. Tako se
strinja z Bulgakovom, da je poslednja predpostavka kenoze »ne-
sebi¢nost oseb« kot ¢istih odnosov v troedinem Zivljenju ljubezni;
neka nacelna kenoza je podana s stvarjenjem kot taksnim, ker Bog
od vekomaj sprejema odgovornost za uspe$nost stvarstva (tudi ob
¢lovekovi svobodi) in »ra¢una« v svojem predvidevanju greha tudi
s krizem. Von Balthasar navaja Bulgakovovo misel: »Kristusov kriz
je zapisan v vesoljstvo ze takoj, ko je bilo ustvarjeno.«

Ker je Bog vec¢na ljubezen, ki se neskon¢no podarja, se mu ni
potrebno spreminjati, da bi ostal zvest samemu sebi, in hkrati v
pogojih brezsr¢nosti greha ostati ljubezen (nespremenljivost Boga).
»Ce je greh z odklonitvijo ljubezni rodil clovekovo 'bolecino', ki se
je v nekem smislu raztegnila na vse stvarstvo, vstopa Sveti Duh v
¢lovekovo bolecino in kozmi¢no bolecino z novim izlitjem ljubezni,
ki odresuje svet. Tukaj imamo paradoksno skrivnost ljubezni: V
Kristusu trpi Bog (prim. Janez Pavel II., OkroZnica o Svetem Duhu,
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39). Bog ne potrebuje greha, da bi predstavil svojo veli¢ino. Ker
obstaja greh, se izraza Bozja ljubezen v tem, da premaguje greh.
Zato je postal kriz simbol ljubezni, preko katere si ne moremo
zamiSljati Se vecje.

Hans Urs von Balthasar najde skupni jezik z J. Moltmannom
(in drugimi protestantskimi teologi) glede Kristusovega kriza,
ki pomeni odlocilno odprtje Svete Trojice: kriz in Sveta Trojica
spadata skupaj. Strinja se tudi s K. Rahnerjem (in drugimi ka-
toliskimi teologi) v trditvi, da ima pri nauku o troedinem Bogu
metafizi¢na govorica svoje mesto ali da sta obe govorici druga
na drugo naravnani. Prisluhne pa tudi pravoslavni teologiji, Se
posebej njenemu pomembnemu predstavniku S. N. Bulgakovu in
njegovemu pojmovanju trinitari¢ne kenoze, ki vkljucuje sofijoloske
in antinomicne prvine.

Tudi Moltmannovega pojmovanja kenoze ne moremo pravil-
no razumeti brez poznanja njegove trinitari¢ne teologije. Ceprav
Moltmann sam izraza kenoza ne uporablja pogosto,® prepoznamo
njegovo vsebino v $ekinah’, teologiji kriza, Bozjem trpljenju, kriza-
nem Bogu. »Kenoza Boga, ki se zacenja s stvarjenjem sveta, doseze
v uclovecenju Sina njeno dokonc¢no podobo.«* Tukaj postanemo
pozorni na dejstvo, da Moltmann povezuje kenozo predvsem z
Bozjim priblizevanjem in poseganjem v stvarstvo in zgodovino.

Bog je tako zelo ljubil svet

V tem stavku je poudarek na prislovu »tako«. Ta izraza dvoje:
tak$nost ali nacin ljubezni, ki jo ima Bog do nas, in njeno intenziv-
nost: tako zelo (prim. Jn 3,16)! BoZje trpljenje ne izhaja iz moci, ki
jo ima ustvarjeno bitje, da ga rani, temvec iz moci njegove ljubezni,
ki postane nemocna v odnosu do ¢loveske svobode. Pred Bozjim
trpljenjem je aktivno-svobodna odloditev volje, tako da v bistvu
Boga greh ne zadene, temve¢ Bog pusti, da ga zadene. Balthasar
skuje besedno zvezo »nadaktivna pasivnost« ({iber-aktive Passivi-
tat)® in zatrjuje v okviru teoloske pasiologije: »Njegovo trpljenje ni
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nikakrsno golo trpljenje, temvec nad-aktivnost.«'° Trpljenje ljubezni
ni zgolj trpna prizadetost, temvec aktivna prepustitev samega sebe
prizadetosti. Ljubezen in trpljenje spadata skupaj. Ko govorimo o
trpljenju Boga, ne mislimo na trpljenje v smislu grskega »patosax,
temvec¢ na svobodno izbiro »trpljenja ljubezni« (passio caritatis).

Dogodek na Golgoti sega v najglobljo notranjost Boga in tako
za zmeraj prevzame trinitari¢no zivljenje Boga. O Kristusovi smrti
na krizu moremo govoriti o tak§nem kenoti¢cnem dogodku, ki se
je zgodil »pro nobis« in »pro mundo« samo, ¢e najprej priznamo
njegovo trinitari¢no razseznost. Ni¢ takSnega namre¢ ni, na kar ne
bi bil troedini Bog pripravljen, toda ne v smislu samozavarovanja,
temvec v smislu samodarovanja. Ne da se umakne, temvec da vstopi
v izziv zla in ga notranje preoblikuje.

Kriz Boga ne skriva ali napravlja neverodostojnega, Se vec,
kriz ga v oceh vere $ele prav odkrije, ga napravi verodostojnega
in vrednega spominjanja. Hans Urs von Balthasar je poskusal to
kr§cansko temeljno prepricanje vzeti teolosko resno, ko je hotel na
krizu Jezusa Kristusa razbrati in od tam naprej razmisljati, kako je
Bog ljubezen. Jezusova smrt je paradoksno znamenje, ki razodeva
logiko Bozje ljubezni: Smrt kot konec postane izrazno sredstvo
neskoncne ljubezni."! »Odpoved ‘Bozji podobi’ in sprejetje ‘podobe
hlapca’ z vsemi posledicami ne prinasa nikakr$ne samoodtujitve
v trinitari¢no zivljenje Boga: Bog je dovolj bozji, da more postati
skozi u¢lovecenje, smrt in vstajenje v pravem in ne zgolj navideznem
smislu, to, kar je kot Bog od vedno«.'? Tako je Kristusov kriZ izraz
k ¢loveku obrnjene, kenoti¢ne Bozje ljubezni. Pri tem moramo
poudariti, da se je Bog razodel in izkazal kot »Bog zivih«, kot Bog
zivljenja, in to prav v dogodku smrti Jezusa iz Nazareta. »Oce in
Sveti Duh imata svoj delez pri Sinovem trpljenju. Vsi trije so po-
korni zahtevi ljubezni njihove skupne biti,« zapiSe menih vzhodne
Cerkve. In nadaljuje: »Kriz je bil v Bozjem srcu, $e preden je bil
postavljen zunaj jeruzalemskih zidov. Leseni kriz so odstranili.
Tisti, ki je bil v Bozjem srcu, ostane.«"?

Zavedati se moramo, da je tisti, ki je nezadrzno in nepresta-
no zivel in deloval iz Ocetove bliZine, sprejel nase smrt v najved;ji
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zapuscenosti od Boga, in sicer pod soterioloskim predznakom pro
nobis. »Samopodaritev« Sina v smrti nam pove: tukaj se dogaja v
ojkonomiji (zgodovini odresenja) tisto, kar se od vedno dogaja v
imanentni (notranji) skrivnosti Boga. Izklju¢no namestnistvo Jezusa
Kristusa pa mora postati vkljucujoce. Objektivno odresenje mora
biti posredovano vsakemu ¢loveku. To pomeni, da mora ¢lovek
sam postati udelezen pri odresenjskem dogajanju. Tu je odlocilno
posredovanje Cerkve.

KriZ v srcu Svete Trojice

Sveto Trojico je mogoce razumeti samo v Jezusu Kristusu in
prav v njegovem trpljenju se Sveta Trojica razodeva. Moltmannovo
tezo bi mogli takole izraziti: Teologija kriza mora biti nauk o Sveti
Trojici in trinitari¢ni nauk mora biti teologija kriza, kajti drugace
ne moremo v polnosti razumeti uclovecenega in krizanega Boga.
Drugo poglavje dela Trinitidt und Reich Gottes (Trojica in Bozje
kraljestvo) ima znacilen naslov Trpljenje Boga. Tu se Moltmann
naslanja na prejs$nja dela, predvsem na knjigo Krizani Bog in raz-
vija tam predstavljeni nauk o trpljenju Boga. Za tako obravnavo
problema mora zavreci pojmovanje grske filozofije o Bogu, ki je
nesposoben trpljenja, ter nominalisti¢no in idealisti¢no filozofijo.
Moltmann pravi: »Cim bolj prihaja do izraza aksiom o netrpljivosti
v nauku o Bogu, tem teZje je Boga istovetiti s Kristusovim trplje-
njem.«** Da razumemo Kristusovo trpljenje, ga moramo razumeti
kot trpljenje Boga, ki se zavzema za nas in se v svoji kenoti¢ni
naravi odpoveduje sebi. Moltmann poudarja, da gre pri Bogu za
aktivno trpljenje, za prostovoljno odprtost zavzemajoce se ljubezni
in sotrpljenja. To pomeni pravzaprav prekipevanje Bozjega bitja.
In samo tako je Bog trpljiv. Moltmann trdi, da teologija Bozjega
trpljenja in kenoze sloni na temeljnem stavku Svetega pisma: »Bog
je ljubezen« (1 Jn 4,16).

Sin razodeva Sveto Trojico in ta je navzoca v Jezusovi zgodo-
vini. »Nova zaveza govori o Bogu tako, da govori o odnosih med



398 Ciril Sor¢

Ocetom, Sinom in Svetim Duhom, ki so odprti svetu.«'* Ker so
izre¢ni trinitari¢ni obrazci v Novi zavezi izrecno krstni obrazci
(Mt 28,19), je teologija Svete Trojice tesno povezana s teologijo
krsta. Po krstu je namrec ¢lovek privzet v notranje Zivljenje Svete
Trojice. V krstu se soo¢imo z bozjo Trojico kot v prihodnost od-
prto, eshatolosko zgodovino Boga. »Enota« Oceta, Sina in Svetega
Dubha torej ni zaprta, ampak odprta enota, in sicer za zedinjenje
z verujocimi, s ¢lovestvom in celotnim stvarstvom.'® Eshatoloska
prihodnost, ko bo Bog »vse v vsem« (1 Kor 15,22.23), bo tudi
notranji trinitari¢ni dogodek, ki se bo izrazal takole: Oce podvrze
vse Sinu, ta preda spopolnjeno kraljestvo Ocetu, Sin pa se kon¢no
sam podvrze Ocetu (109)."

V knyjigi Trinitdt und Reich Gottes spregovori Moltmann pred-
vsem o »skrivnosti Trojice«, in to predvsem o njeni enosti. Ko
zavrne nekatere pristope k temu vprasanju, postavi svoje izhodisce
in tezo. Izhajati moramo iz bozje zgodovine, kakor se ta izraza v
Svetem pismu. Iz tega bibli¢nega izhodisca, pravi Moltmann, se
kaze enota treh oseb kot priob¢ljiva in kot odprta, vklju¢ujoca
enota.

V Sestem in zadnjem poglavju omenjenega dela iS¢e Moltmann
pravo »podobo kraljestva svobode«, ki bi ustrezalo Bozjemu kralje-
stvu in pravilnemu nauku o Sveti Trojici. Najprej zavrne politi¢ni
monoteizem in klerikalni monoteizem kot vzorca tega kraljestva.
Kr$canskemu nauku o Sveti Trojici bi ustrezal nekaksen socialni
personalizem ali osebnostni socializem. Navdusuje se nad naukom
opata iz Kalabrije Joahima iz Fiore o treh kraljestvih in ga jemlje
kot vzorec, ko govori o kraljestvu Oceta, Sina in Svetega Duha.'®

Kristusovo trpljenje je tudi Bozje trpljenje zato, ker se po njem
zavzame za nas in nas resuje prav tam in takrat, kjer bi se prepusceni
samim sebi morali pogrezniti v ni¢: Bog je torej za nas. Kon¢no
je Kristusovo trpljenje tudi Bozje trpljenje zato, ker iz njega izvira
novo stvarjenje vseh stvari: mi smo iz Boga.”” V skrivnosti Kri-
stusovega darovanja na krizu se razodeva skrivnost Boga samega.
To je skrivnost Trojice, odprte svetu, ¢asu in ¢loveku. Je skrivnost
podarjajoce se Bozje ljubezni.
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Velikonocna skrivnost - tako Bog ljubi

Velikonoc¢na skrivnost je sredis¢e odresenjskega dogodka in
vedno zivi kraj razdajanja trinitani¢ne ljubezni ljudem. Tukaj so
podana »merila« odresenjske kenoze. Velikono¢ni dogodek je postal
»zibelka kristologije« (R. Schnackenburg) in »izhodi$c¢e edinstvene-
ga kré¢anskega razumevanja Boga«.?* Dogodek Jezusovega vstajenja
od mrtvih je izhodisce krscanskega delovanja, je nov zacetek, ki
nosi v sebi vse tisto, kar je znacilno za vero v Kristusa v vsej njegovi
enkratnosti. Trinitari¢na veroizpoved, ki je absolutno svojstvena
in izvirna vsebina te vere, ni ni¢ drugega kakor razvitje tega, kar
nam je bilo podarjeno v velikono¢ni skrivnosti.*!

Govorica o krizu kot zgodovinsko-odresenjskem dogodku, ki
ima globoko teolosko vsebino, temelji na velikonoc¢ni veri, ki vidi
v zapu$cenemu Jezusu na Golgoti edinorojenega Bozjega Sina, ki
se je daroval Bogu za odresenje ljudi. Izhajajo¢ iz izkustva veliko-
nocnega jutra moremo trditi, da je skrivnost kriza tesno povezana
s skrivnostjo Svete Trojice in da je ta dogodek najbolj znacilno
samorazodetje Boga v zgodovini odresenja. Prav zato je skrivnost
kriza tudi posebej primerna pot k odkrivanju globin notranjega
Bozjega zivljenja. O tem lepo spregovorita dva papeza. Sveti Janez
Pavel II. pravi: »V povelic¢anju Bozjega Sina je kriz Se vedno navzoc,
tisti kriz, ki - po vsem mesijanskem pric¢evanju Boga-cloveka, ki
je na njem pretrpel smrt - govori in nikoli ne neha govoriti o Bo-
gu-Ocetu, ki je vedno zvest svoji ve¢ni ljubezni do ¢loveka, saj je
tako ljubil svet’ - to je ¢loveka na njem -, ‘da je dal svojega edino-
rojenega Sina, da bi se nihce, kdor vanj veruje, ne pogubil, ampak
imel ve¢no zivljenje’ (Jn 3,16). Verovati v krizanega Sina pomeni
‘videti Oceta, pomeni verovati, da je v svetu navzoca ljubezen in
da je ta ljubezen mocnejsa od vsemogocnega zla, v katero so po-
topljeni ¢lovek, clovestvo in svet« (okr. O Bozjem usmiljenju, 7,6).

Pape? Benedikt XVI. pa zapise: »Clovek je tako dragocen
Bogu, da je on sam postal ¢lovek, da bi mogel s ¢lovekom so-
-trpeti, povsem resni¢no, kakor nam je pokazano v Jezusovem
pasijonu, trpljenju. Iz tega je v vse ¢clovesko trpljenje stopil Sotr-



400 Ciril Sor¢

peci, Sonoseci: v vsakem trpljenju je iz tega navzoca con-solatio,
tolazba sotrpece Bozje ljubezni in s tem je vzsla zvezda upanja«
(okr. ReSeni v upanju, 39).

V zZivljenju Jezusa Kristusa je Sveta Trojica neprestano nav-
zoca. Njeno razodevanje se nekako stopnjuje in doseze svoj vrh v
velikono¢ni skrivnosti Jezusovega trpljenja, smrti in vstajenja. Na
Jezusovem krizu in v njegovi smrti vidimo na delu vso Trojico. Ze
ob spremenitvi na gori Jezus pokaze, da mora iti v svojo slavo (Lk
24,26) po poti kriza. V tej podaritvi, v kateri so dejavno udelezene
vse tri BozZje osebe, se najbolj razodene njihova stalna daritvena
naravnanost. Vstajenje je zavzetje stalidca zivega Boga do svojega
Maziljenca v Svetem Duhu, in sicer v razmerju do preteklosti kriza:
brez kriza je dogodek obuditve Krizanega nedoumljiv. Smemo reci,
da je brez kriza vstajenje prazno; kakor tudi: brez vstajenja je kriz
slep, brez prihodnosti in upanja. Ce je torej vstajenje trinitari¢ni
dogodek, je v enaki meri tudi kriz. Kar se je izvrsilo na Golgoti,
sega v globine Boga samega in zato prezema trinitaricno Zivljenje
Boga za vedno. Kristusov kriz ostane, vendar ne kot znamenje
poraza, temve¢ kot dokaz Bozje ljubezni in zmage! Balthasar nam
predvsem prikaze nastavke za kriz v ve¢ni Bozji kenozi, medtem
ko se Moltmann potrudi opozoriti na ostajanje kriza v troedinem
Bogu in dejavni navzo¢nosti Boga pod vsemi krizi do konca casov.
V srediscu Svete Trojice stoji po krs¢anskem pojmovanju vedno
kriz, kajti prav ta na poseben nacin razodeva srce troosebnega Boga,
srce, ki bije za celotno njegovo stvarstvo.”> O Kristusovi smrti na
krizu moremo govoriti kot o tistem kenoti¢cnem dogodku, ki se je
izvrsil »pro nobis« in »pro mundo« samo tako, ¢e najprej priznamo
njegovo trinitaricno razseznost.”

Pot v podzemlje
Dovrsitev poslanstva sklene kon¢no Jezusova »pot k mrtvime.

Globlje kot Sin ni nihce prodrl v stanje peklenskega bivanja. Zato
nadaljuje von Balthasar s Tomazem Akvinskim: »ZapuS¢enost med
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Ocetom in krizanim Sinom je globlja, bolj smrtonosna kot vsaka
mozna, ¢asovna ali ve¢na zapuscenost nekega ustvarjenega bitja
od Boga. Kajti, ¢e je na krizu privzet in spravljen vsak greh, ki je
bil storjen na svetu, potem tudi tisti, ki po svojem bistvu prinasa
‘drugo smrt’ (Apd 21,8; Jak 1,15), tako da mora biti kriz posta-
vljen na konec pekla.«** Upanje za vse temelji po Balthasarjevem
prepri¢anju samo v »najglobljem osebnem zavzemanju Jezusa
Kristusa, ki je na krizu in v descensusu vzel nase stanje greha,
smrti in pekla, da bi bil ‘pogubljenim' blizu kot resitelj.«* Ratzinger
poudarja: »Kristologija sega onstran kriza, onstran trenutka, ko je
Bozja ljubezen postala otipljiva, vse do smrti, vse do molka in do
zatemnitve Boga. Ali se potem $e moremo cuditi, ¢e sta Cerkev
in Zivljenje posameznika vedno znova privedena v to uro molka,
v pozabljeni in odrinjeni ¢len vere 'Sel pred pekel'?«** V Posino-
dalni apostolski spodbudi Verbum Domini papez Benedikt XVI.
nadaljuje isto misel: »Kakor kaze Kristusov kriz, govori Bog tudi
s svojim molkom. Izkustvo oddaljenosti Vsemogoc¢nega in Oceta
je odlocilna postaja na zemeljski poti Bozjega Sina, uclovecene
Besede« (prim. Verbum Domini 21).

Vse izjave o peklu moramo tako razumeti v »funkciji Kristu-
sovega dogodka«. V veliki spostljivosti in hkrati upanju piSe von
Balthasar naslednje besede: »Svoboda ustvarjenih bitij je spostova-
na, Bog pa jo ob koncu Jezusovega trpljenja sprejme in $e enkrat
privzame (‘inferno profundior’: Gregor Veliki). Samo v absolutni
Sibkosti hoce Bog posredovati od njega ustvarjeni svobodi dar lju-
bezni, ki odpira vsako jeco in resuje iz vsake zakrknjenosti: In to v
notranji solidarnosti s tistimi, ki zavracajo sleherno solidarnost«*’.

Na Kristusovem krizu, ki vkljucuje pekel, se razodeva Sveta
Trojica: v najvedji lo¢itvi Boga od Boga postane prepoznavna dru-
gacnost v Bogu, katero premosc¢a Duh in jo spreminja v najvecjo
edinost ljubezni ter utemeljuje upanje za vse. Zapuscenost Jezusa na
krizu je »pogoj« za vstop v pekel - kraj radikalne brezodnosnosti
(»biti osamljen kakor drugi, med drugimi in skupaj z drugimis,
Mit-Einsam-sein!*® In prav »njegova izmeritev poslednje globine
je to, kar je bilo ‘jeca’, preoblikovala v 'pot'«.
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Odresenjski vstop Sina v svet in v kraljestvo mrtvih, ima svojo
dovrsitev v »poti« k Ocetu. Toda ne brez nas! Brez povelicanja bi
se drama sprevrgla v polomijo. Eno pa ostane: kenoza v ve¢nosti
ne bo izgubila na dramati¢nosti, kajti vecno, ljubece podarjanje ima
trinitarine razsezZnosti in je tako neiz¢rpno. Po prakenozi imanentne
Trojice na ve¢nem zacetku in po odresenjski kenozi v stvarjenju in
zgodovini prihaja povelicanjska kenoza v dinamiki ve¢ne prihodnosti.

Kenoza ne ogroza »boZjosti Boga«, temvec je njen najvisji izraz
in uresnicitev! Balthasar se priblizuje Bulgakovu, ki v samoizrekanju
Oceta v rojevanju Sina vidi prvo znotrajbozjo, znotrajtrinitaricno
kenozo, ki je podlaga vsemu; v tem rojevanju se Oce brez zadrzka
razlasti svoje boZjosti in jo prilasti Sinu. Med Bogom in ¢lovekom
ni nobene tako velike razdalje, ki bi presegla razdaljo med Bogom
in Bogom. Tukaj vidim mesto teologije zapuscenega Jezusa! V tej
zapus$cenosti moremo prepoznati do konca izpeljano kenozo Bozje
ljubezni. Tako Bog ljubi! Na krizu, v njegovi »uri«, Jezus v vsej
polnosti razodene svoj »nauk« o Bogu. Jezusova zapuscenost na
krizu odvzame nihilizmu iz rok $e zadnji adut! Zapusceni Jezus
(njegovo iznicenje) je nasprotje, antiteza nihilizmu. Jezusov krik.
O tem rkriku« zapuscenega Jezusa je v naSem casu nadvse zavzeto
in prepricljivo spregovorila Chiara Lubich®’; na krizu: »Moj Bog,
moj Bog, zakaj si me zapustil?« (Mr 15,34) predstavlja razdaljo v
samem Bogu. Sergej Bulgakov spregovori o »izni¢enju bozanstva.«*
Clovek se ne more tako oddaljiti od Boga, da bi izstopil iz obmocja
Bozje ljubezni. On, ki je Bozji Sin, ki prihaja iz Ocetovega naro¢ja,
prezivlja na krizu Ocetovo zapuscenost, se napravi za nic, da bi
nas naredil delezne pri Vsem.*' V razseznosti Bulgakovovega poj-
movanja kenoze se je temeljito poglobil Piero Coda v delu Laltro
di Dio.** Njegova teza je, da je »drugi od Boga (tisti, ki ni Bog)
ustvarjen po merilih Drugega v Bogu!« Tako moramo razumeti
tudi nauk Chiare Lubich o zapuscenem Jezusu le znotraj nauka o
Sveti Trojici.*
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»lzrocanje« — razkritje kenoticne narave troedinega Boga

Za odresitveni pomen Kristusove smrti na krizu pa je velikega
pomena glagol »izrociti« (paradidonai),* katerega uporabljajo sve-
topisemski pisatelji, ko opisujejo ta dogodek. Kot opozarja H. U.
von Balthasar, si moremo zamisliti teologijo o »izro¢enem« Kristusu
samo v trinitari¢cnem smislu. In izraz »izrociti« moramo razumeti
v polnem pomenu; ne smemo ga oslabiti v »poslati« ali »podariti«.
»Tu se je zgodilo to, kar Abrahamu ni bilo treba storiti z [zakom.«*
Prav zaradi nelocljive enote treh Bozjih oseb v njihovem notranjem
zivljenju, so popolnoma edine tudi v njihovem delovanju navzven:
pri stvarjenju in v zgodovini odresenja, katera doseze svoj vrh v
velikono¢nem dogodku smrti in vstajenja Jezusa Kristusa. Izro¢anje
je tako izraz kenoti¢ne narave vseh treh Bozjih oseb.

Prva je Sinova izrocitev samega sebe, kar je jasno izrazil Pavel:
»Kolikor pa zdaj zivim v telesu, Zivim v veri v Bozjega Sina, ki me
je vzljubil in dal zame samega sebe« (Gal 2,10; prim. 1,4; 1 Tim
2,6; Tit 2,14); »zivite v ljubezni, kakor je tudi Kristus ljubil nas in
je dal sam sebe za nas Bogu v blagodi$ec¢o daritveno Zrtev« (Ef
5,2; prim. 5,25). Ucloveceni Bozji Sin se izroc¢a svojemu Bogu in
Ocetu iz ljubezni do nas in namesto nas. V tej izrocitvi je povzeta
v najbolj dovrieni obliki Jezusova nadomestniska izrocitev Ocetu
in v luci velike no¢i moremo v tej izrocitvi v minljivem casu pre-
poznati ve¢ni odnos neskon¢nega samopodarjanja, katerega zivi
Sin z Bogom - svojim Ocetom. V dogodku izrocitve ni Sin zgolj
objekt, ampak tudi in predvsem subjekt. Njegovo trpljenje in smrt
sta bila passio activa, zavestno sprejeta pot kenoze, izni¢enja. V
podobi popolne kenoze zasije velicastvo Boga (prim. 2 Kor 4,6),
v »Ecce homo« »Ecce Deus«.* Sinova »izrocitev« samega sebe v
smrt nam pove: tu se v ojkonomiji (v zgodovini odresenja) udeja-
nja tisto, kar se dogaja v imanentni (notranji) skrivnosti Boga
samega, namrec tisto nezadrzno podarjanje, ki je v notranjem
zivljenju troedinega Boga vir neskoncne blazenosti, v podarjanju
navzven, svojemu stvarstvu, pa tudi vir »bolecine«, ki pa (tako da je
sprejeta) ustvari »biser« odresenja. Tudi vzklik umirajocega Jezusa
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je znamenje brezna bolecin in zapudcenosti, katero je hotel Sin
vzeti nase, da bi tako vstopil v celotno trpljenje sveta ter ga s tem
privedel k spravi z Ocetom. Pritrditi moramo tistim, ki pravijo, da
je Jezusov vzklik: »Moj Bog, moj Bog, zakaj si me zapustil?« (Mr
15,34; prim. 27,46), najstrasne;jsi krik, ki se je kdajkoli dvigal proti
nebu. K tisti »ljubezni do konca« spada tudi izpitje grenkega keliha
zapus$cenosti, katerega mu je pripravil Oce: »Ali naj ne izpijem
keliha, ki mi ga je dal Oce?« (Jn 18,11). Torej, popolna skladnost
z Ocetom in njegovim odreSenjskim nacrtom (prim. Janez Pavel
II., Dominum et vivificantem 41,3).

Podoben pomen ima tudi izraz »mora« v Jezusovi napovedi
svoje smrti in vstajenja: »In zacel jih je uciti, kako bo Sin ¢love-
kov moral veliko pretrpeti ...« (Mr 8,31). Tisti, ki ga bo izrocil, je
Bog, njegov Oce: »Bog je namrec svet tako ljubil, da je dal svojega
edinorojenega Sina, da bi se nihce, kdor veruje vanj, ne pogubil,
ampak bi imel ve¢no Zivljenje« (Jn 3,16). »On ni prizanesel lastne-
mu Sinu, temvec ga je dal za nas vse. Kako nam torej ne bo z njim
podaril tudi vsega drugega?« (Rim 8,32). Prav v tej Ocetovi izrocitvi
lastnega Sina za nas se razodeva globina njegove ljubezni do ljudi:
»Ljubezen ni v tem, da bi bili mi vzljubili Boga. On nas je vzljubil
in poslal svojega Sina v spravo za nase grehe« (1 Jn 4,10; prim.
Rim 5,6.11). Ko torej govorimo o Bogu kot ljubezni, govorimo o
njegovi izrocitvi. Moltmann rad poudarja, da je tudi Oce aktivno
udelezen v zgodovinski uri kriza: on je tisti, ki obsoja tezo prete-
klega, sedanjega in prihodnjega greha sveta tako, da Zrtvuje svojega
Sina, s tem pa tudi pokaze veli¢ino svoje usmiljene ljubezni do nas.
Daritev na krizu kaze na trpecega Oceta kot izvir najvecjega daru v
¢asu in v ve¢nosti: kriz razodeva, da je »Bog (Oce) ljubezen« (1 Jn
4,8.16)! Ocetovo trpljenje — ki ustreza trpljenju krizanega Sina, ki
gaje Oce izrocil in ki spominja na Abrahamovo trpljenje pri daritvi
njegovega »edinorojenega« sina Izaka (prim. 1. Mz 22,12, Jn 3,16
in Jn 4,9) - ni pravzaprav ni¢ drugega kot drugo ime za njegovo
neskon¢no ljubezen. Najskrajneje boleca izrocitev je tako pri Sinu
kakor pri Ocetu znamenje najvisje ljubezni, ki spreminja zgodovino:
»Nihce nima vecje ljubezni, kakor je ta, da kdo da Zivljenje za svoje
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prijatelje. Vi ste moji prijatelji... Vas pa sem imenoval prijatelje, ker
sem vam razodel vse, kar sem slisal od svojega Oceta« (Jn 15,13).
Moltmann in Balthasar navajata znano Origenovo mesto: »Ipse
Pater non est impassibilis,« pri ¢emer se strinjata z Origenom, da
je Ocetovo trpljenje trpljenje ljubezni (passio caritatis).”

Kriz pa ni samo Sinov in Ocetov dogodek, ampak prav tako
dogodek Svetega Duha. Ce Balthasar vidi v Svetem Duhu tistega,
ki premaguje »locitev« v Bogu, pa se zdi, da Moltmann pusca to
»razdaljo« odprto, kar mu narekuje njegov ojkonomski pristop in
nauk o »odprti Trojici«.*® Najvisje izro¢itveno dejanje je Zrtvena
daritev, kenoza Duha, kakor je to povzel evangelist Janez: »Sklonil
je glavo in izdihnil (izro¢il duha)« (Jn 19,30).” V stari zavezi je
veckrat govor o »ognju z nebag, ki je sezgal darove, ki so jih ljudje
darovali (prim. 3 Mz 9,24; 1 Kr 18,38; 2 Kron 7,1). Podobno lahko
reCemo, da je Sveti Duh »ogenj z neba, ki deluje v najgloblji skriv-
nosti kriza. »Od Oceta prihaja in k Ocetu usmerja Sinovo daritev
in jo vklju¢uje v bozjo stvarnost obcestva presvete Trojice. Ce je
greh rodil bolec¢ino, pa zdaj bole¢ina Boga v Kristusu, pribitem
na krizu, rojeva po Svetem Duhu odresenje in poveli¢anje. Sveti
Duh kot ljubezen in dar v nekem smislu pride v samo srce daritve,
darovane na krizu. Ce povzamemo svetopisemsko izrocilo, lahko
re¢emo, da to daritev pouzije z ognjem ljubezni, ki zedinja Oceta
in Sina v obcestvu Trojice« (Janez Pavel II., okroznica O Svetem
Duhu, 41). Naj bo oddaljitev gresnega ¢loveka od Boga se tako ve-
lika, v vsakem primeru je manj globoka kakor pa tista oddaljenost
od Oceta, ki se ji je podvrgel bozji Sin v svojem samoiznicenju (Flp
2,7) in v bridki ‘zapuscenosti’ od Boga (Mt 27,46). Gre za vidik, ki
je lasten uresnic¢evanju odresenja, gre za razlikovanje oseb v Sveti
Trojici, ki pa so v istosti ene narave popolnoma eno in eno tudi v
neskon¢ni ljubezni.«* Moltmann, kateremu bi z vsem srcem pritr-
dil tudi Balthasar, povzame: »Ce razumemo Jezusov kriz kot BoZji
dogodek, kot dogodek, ki zadeva tako Jezusa kakor tudi njegovega
Boga in Oceta, potem smo prisiljeni govoriti o Sinu, Ocetu in Svetem
Duhu na trinitari¢ni nacin. Trinitari¢ni nauk torej ni neobvezno
razglabljanje o Bogu brez kakrsnihkoli prakti¢nih posledic, ampak
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je povzetek zgodovine Kristusovega trpljenja z vsem pomenom, ki
ga ima za eshatolosko svobodo vere in Zivljenja stiskane narave...
Vsebina trinitaricnega nauka je resni¢ni Kristusov kriz. Lik Kri-
zanega je Trojica«.* Kristusov kriZ je izraz ljubece vsemogocnosti
troedinega Boga. Daritvena, kenoti¢na naravnanost in volja je bila
tako skupna vsem bozjim osebam, da jih je v najve¢ji oddaljenosti
zdruzevala.

Kenoza v meddcloveskih odnosih

Bog tako ni najprej neka v sebi mirujoca in oprijemljiva
realnost, temve¢ realnost, ki biva edinole v samopodarjanju! Ta
prakenoza Boga je temelj vsake druge kenoze Boga v svetu: tako
stvarjenjske kakor tudi inkarnatori¢ne in tiste na krizu. Nesebi¢na,
kenoti¢na je pripravljenost Sina v poslusnosti sprejeti od Oceta
rojstvo in poslanost v svet. Sveti Duh kot ljubezen v osebi potrjuje
to kenoti¢no ljubece bivanje Boga. Zivljenje v kenozi se nadaljuje
vse do pokorscine do smrti na krizu. Ta pokorscina je kenoti¢ni
prevod njegove vecne sinovske ljubezni do »vedno vecjega« Oceta.*
Kenoza nam zagotavlja, da Bog ni oddaljen in nezainteresiran za
svet, temve¢ je globoko, osebno, neposredno vkljucen, zavzet in
angaziran za njegovo zgodovino in usodo.

Nadomestnistvo, s katerim je Jezus prevzel nase trpljenje nas
vseh, moremo prevzeti nase tudi mi, vse do darovanja zivljenja za
druge. Samo tako je trpljenje in zlo tudi odstranjeno. Kenoti¢ni
znacaj imajo tudi sprejetje, darovanjskost, gostoljubnost in spreobr-
njenje — conversio. Vse te »kenoti¢ne« razseznosti so vkljucene in
upostevane v trinitari¢ni duhovnosti in izkustvu.

Teologi, ki postavijo v sredisce svojega teoloskega snovanja
troedinega Boga, za katerega je znacilen kenoti¢en znacaj bivanja,
so si edini, da je kenoza »sprejemljiva« in tako lastna Bogu samo,
¢e izhajamo iz dejstva, da je Bog ljubezen. Od tu naprej se same
odpirajo nadaljnje poti k trinitari¢nosti, dialoskosti, darovanjsko-
sti, zavzetosti, trpljivosti itd. Te poti se najbolj konkretno zdruzijo



Iznicenje — vsemogocnost poniZnosti 407

v velikono¢ni skrivnosti Kristusove smrti in vstajenja. Mnogi
prepoznavajo kenozo kot nekaksen skupni imenovalec bivanja
Svete Trojice tako v njenem notranjem Zivljenju, kakor v njenem
podarjanju navzven: »Amor extasim facit, ljubezen ne dopusca, da
bi ostal ljubeci sam v sebi, ampak povzroci, da gre iz sebe in se ves
zlije v ljubljenega« (Dionizij Areopagita). Na temelju poglabljanja
v teologijo nasih teologov smemo sklepati: Iz globin, ki jih izraza
kenoza v Bogu, in razdalj, ki jih zazna v zgodovini odre$enja, mo-
remo »izmeriti« visine, v katere smo privzeti, vi§ine povelicanjske
perihoreze.*
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