Hit és pénz

Máté 19:16-22.
I. Van valami szomorúan komikus abban, ahogyan ezt a jézusi parancsolatot elhárítjuk magunktól. Ki a „gazdag”? Mindig a másik. Könnyen megtaláljuk azokat, akik hozzánk képest gazdagok és vonakodunk észrevenni azokat, akikhez képest mi gazdagok vagyunk. Nagy kísértés, hogy a „szegény” pozíciójába helyezzük magunkat, s onnan – önmagunkat fölmentve – erkölcsi prédikációkkal bombázzuk a „gazdagokat”. 

II. Jó, ha tudjuk, hogy Jézus „lehetetlen” parancsolatai mindig ránk vonatkoznak, már ha a Bibliát Isten Igéjeként olvassuk. Egy bibliai parancsolat nem attól érvényes ránk nézve, hogy teljesíthető-e vagy sem, hanem attól, hogy Istentől ered. Keresztyén ember az, aki a bibliai mércét magára nézve érvényesnek tartja. Ebből fakad a hívő élet folyamatos ellentmondásossága. Javaslom: ne kövezzük meg a gazdag ifjút. Mi sem adjuk el a vagyonunkat.

III. Gondolatilag ugyan függetleníthetjük magunkat a pénztől, valóságosan azonban sohasem. A lelki életnek is lehetnek illúziói: úgy tesz, mintha a megváltás megszüntetné a „világba” zártságunkat. Nem szünteti meg. Mint ahogy nem szünteti meg természeti lényünket sem: a hívő ember éppúgy pénzből él, mint a nem hívő, és éppúgy vécére jár mint a nem hívő. Nem attól leszek hívő, hogy a világba zártságomat és a természetbe zártságomat nem veszem tudomásul, hanem attól, hogy van bátorságom szembenézni az Ige fénye által megvilágított emberi létem föloldhatatlan ellentmondásaival. 

IV. A pénzre végső soron az ember természeti volta miatt van szükség. Az ember része a természetnek, ugyanakkor kívül van rajta.  Úgy van megalkotva, hogy csak akkor lehet képes a létezésre, ha átalakítja és meghódítja a természetet. (Isten megáldotta őket és ezt mondta nekik: Szaporodjatok, sokasodjatok, töltsétek be és hódítsátok meg a földet. I. Mózes 1:28.) Az életének szolgálatára alkalmassá tett természet az ember világa, a „világ”.  Így jön létre a kultúra,  mindannak az összessége, amelyben az ember önmaga túlélését a természettel szemben megszervezi. Ezt hívhatjuk akár második természetnek is. E második természetnek a vérkeringése a pénz, mint mindeneket átható médium, amely részesévé tesz egy mindent áthálózó  kapcsolatrendszernek. A pénz úgy teremt kapcsolatot a szervezett emberi lét különböző rendszerei között, hogy az értékviszonosság elvén mindent termékké tesz, beleértve magát az embert is.  Nincs az emberi életnek olyan területe, amely valamilyen formában ne kapcsolódna a pénzhez.

V. Ez a második természet, a „világ”, amelyet az ember létrehoz, nem marad a maga tárgyiasságában mozdulatlan, hanem visszahat az emberre: az ember a világ alakításával alakítja önmagát. Nem úgy áll a dolog, hogy van az egyén és „az őt körül vevő világ”. Az ember a „világ”. Én vagyok a „világ”. Az emberi élet nem más, mint a világ alkotásában való részvétel. A világ soha sincs kész, a világ mindig befejezetlen.

VI.  Az ember számára nincs „másik” világ. Csak egy világ van, a hívő ember számára is. A világ az emberi lét formája. A világban jelenti ki magát Isten és a világban hat a Sátán.

VII. A nyugati világ története azt mutatja, hogy minél magasabb szinten szervezett az emberi lét, minél bonyolultabb termelési és fogyasztási rendszerek jönnek létre, annál inkább kialakul a világ belső öntörvényűsége. Minél magasabb szinten szervezi meg az ember a maga életét, annál inkább függetlenedik tőle a „világ”, s annál erőteljesebb a kényszer a világban való részvételre.  A pénz nem más mint a világ folyamatos alkotásában való részvétel eszköze. Ebben a folyamatban nem tudok nem részt venni, noha gondolatilag el tudom képzelni a tőle való függetlenségemet. A szegénység nem más mint a részvételi képesség gyenge foka. A pénztelenség is demoralizálhat, mert kirekeszt.

VIII.  Noha Isten parancsa az embernek a „második természet” kialakítására ( I.Mózes 1:28) még a bűneset előtt történt, a világ ember általi kialakításába a bűneset miatt mégis bele van kódolva az emberi bűnnek minden következménye. (Legyen a föld átkozott miattad, fáradsággal élj belőle egész életedben. Arcod verejtékével eszed a kenyeret, míg visszatérsz a földbe.I. Móz. 3: 17, 18.) Ahogy az ember a világ alkotásával létrehozza önmagát, szükségképpen magán hordozza a bűnösség jegyeit. Minden alkotás legalján ott van valami az emberi önzésből, szerzési ösztönből, hatalmi törekvésből stb. S miután a pénz a világ működésének és működtetésének az eszköze, nem véletlen, hogy a pénz világa az emberi gyarlóság kitüntetett terepe. („Minden rossznak gyökere a pénz szerelme…I. Tim 6:10.) Jézus a pénzt egyenesen mammonnak hívja, aki szemben áll Isten uralmával. (Mt.6:24.), s felszólít az Isten melletti döntésre a pénzzel szemben.

IX. A hivő élet feszültsége nem más, mint a „világból” való kivonulás lehetetlensége és a „világtól” való függetlenség igénye közötti feszültség. A kényszeres részvétel abban, amelytől szemléletileg igyekszem távol tartani magamat. A világba való belebonyolódottságom, ugyanakkor a folyamatos igényem, hogy a világon „kívülre” kerüljek. „Mert gyönyörködöm az Isten törvényében a belső ember szerint, de tagjaimban egy másik törvényt látok, amely harcol az értelmem törvénye ellen, és foglyul ejt a bűn tagjaimban lévő törvényével. Én nyomorult ember! Ki szabadít meg e halálra ítélt testből?” ( Róma 7:22-23.

X. A világ Istenben látja meg önmagát mint veszendőt és átmenetit. ( Jn.3:14.) A hit nem más mint a világban lévő ember öntudatra ébredése Istenben, vagy másként: a világ öntudatra ébredése a hívő emberben. A hitetlenség nem más mint öntudatlan világban-lét. Ezt az önfeledt világban-létet hívják boldogságnak. A hit azért veszélyes, mert kilöki az embert önfeledt világban-létéből. Ugyanakkor a hit az ember világban létét valóságosan nem szünteti meg. A világ jelenségeihez való viszonyunk, így a pénzhez való viszonyunk is ebből a kettőségből származik. A hívő lét egyik illúziója, ha attól a világból való totális leválasztódás lehetőségét reméli. A hitben való lét mindig a világban valósul meg, ezért mindig befejezetlen, töredékes, és sohasem teljes. Ugyanakkor a hitre jutott ember mégis „új teremtmény”.

XI. Ez  teszi képessé arra, hogy a világban a veszendőt lássa, az ideiglenest, ugyanakkor a veszendőben meglássa Isten szeretetének tárgyát. Innen van, hogy a világ dolgai egyszerre lehetnek Isten ajándékai és a Sátánnak a megtestesülései. Innen van, hogy a pénz lehet ajándék, talentum, a sáfárkodás és az áldozathozatal eszköze, de ugyanakkor  lehet Mammon. Innen van, hogy noha nincs „jó” ember („csak egy van, aki jó” Mt. 19:17), mégis ennek ellenére megtapasztalhatjuk Isten ajándékait ebben a világban és e világon keresztül. Ezért lehetséges, hogy a „rosszon” keresztül megjelenhet a „jó”. Ami persze nem a „rossz” igazolása. Ennek a kétértelműségnek az alapképlete Nagypéntek. „…azt, aki az Isten elhatározott döntése és terve szerint adatott oda, ti gonosz kezek által felszegeztétek és megöltétek.” (Ap.Csel. 2:23.)  Nincsenek tiszta képletek. A hivő lélek nagy kísértése, hogy a világ dolgainak ezt a sokértelműségét „tiszta képletekre” bontsa le. Nincs a hívő ember számára egy elkülönített „jó” világ és „rossz” világ.
XII. Ez az ellentmondásos kettősség a keresztyén tanításban sokféle módon megfogalmazódott: Simul iustus, simul peccator, a látható és a láthatatlan egyház, Isten országa eljött és eljövendő.

XIII. Az emberlét formája a világ, amely hitben jut önmaga átmenetiségének a tudatára. Az evangélium az, hogy az átmenetiség részeként az ember hit által mégis részt vehet az örökkévalóságban („Embereknél ez lehetetlen, de Istennél minden lehetséges”). A pénz mammonná változása az ember számára, a bálványimádás, a dolgoktól való teljes függés hiedelme nem más, mint az átmenetiség örökkévalóságként való önfeledt ünneplése. Egyébként pedig javaslom: ne adjuk el minden vagyonunkat, mert akkor éhen fogunk halni, és a gyülekezeti ház sem fog felépülni. Különben is, a szegénység sem garancia az üdvösségre. A pénz legyen Isten gondviselő szeretetének eszköze, és ne önmagunk vélt megmentésének záloga.
