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Az Efézusi levél magyarázata 

 

1. rész 

 

1. vers: A régi levelek megszokott rendje szerint a levelet az író neve nyitja meg, míg a 

modern levelet a név zárja le. A levélíró nevét a címzett neve követi, azt pedig egy 

üdvözlési forma. A levélíró itt Pál, aki magát apostolnak, azaz küldöttnek mondja. Ha 

csak küldött, azaz apostol, akkor nem ő a gazda, nem ő az úr, hanem ő maga is egy 

másik úrnak szolgál. Ez az úr Krisztus Jézus, azaz a felkent Jézus, a Messiás Jézus. 

(Messiás, Krisztus és felkent ugyanazt jelenti.) A levelet Pál a Messiás Jézus nevében 

írja, az Ő szolgálatában. Jézus szabadítót jelent. Jézus szolgálata a szabadság maga, 

mert az ember ebben a szolgálatban igazi valóját, igazi rendeltetését kapja meg. Pál is! 

Őt Isten rendelte Jézus apostolává. Rendeltetésében ugyanaz az örök isteni akarat 

nyilvánult meg, amely a természet és a történelem rendjét is alkotta. Ahogy Jézus 

gyógyításai és csodatettei a természet rendjébe természetesen illeszkedtek be, és nem 

annak felborítását jelentették, úgy Pál apostoli szolgálata is természetszerűleg 

alkalmazkodott ehhez az isteni rendhez. Mivel a természetet a Szeretet teremtette, csak 

akkor találja meg igazi rendeltetését, ha a Szeretet használja. Pált is a mindent átható 

és felhasználó isteni Szeretet helyezte működésbe. Ez a Szeretet indítja őt most a 

levélírásra is. A címzettek bizonyos szentek és hűségesek, akiknek lakóhelyük, úgy 

látszik, ismeretlenné vált, mert az „Efézusban” szó később került a szövegbe. Az 

összefüggések vizsgálata azt mutatja, hogy a levél egyszerre íródott s az író egyszerre 

küldte el a Kolosszéba és a Filemonhoz írt két levéllel. A címzettek tehát abban a 

háromszögben laktak, amelyet Kolosszé, Laodicea és Hierapolisz alkotott, ahol régi 

keresztyén gyülekezetek voltak. Valószínűleg körlevél volt, amelyet elolvasás után 

tovább kellett küldeni a szomszéd gyülekezetnek. A Kolosszéi levéllel ugyanezt kellett 

tenni (Kol. 4,16), s némelyek gyanítják, hogy ez az „efézusiaknak” nevezett levél 

tulajdonképpen az a laodiceabeliekhez írt levél, amelyről a Kol. 4,21 beszél. Pál a 

címzetteket szenteknek és híveknek nevezi. A „szent” szó azt jelenti, hogy a világból 

Isten rendelkezésére van valaki vagy valami elkülönítve. A „hű” szó a görög 

„pisztosz”-nak felel meg, amely hívet, megbízhatót és hívőt egyaránt jelent. A 

keresztyéneket az emberek felé az jellemzi, hogy ők Istenéi – Isten felé pedig az 

jellemzi, hogy hűségesen, megbízhatóan, hittel csüngenek láthatatlan Urukon. Ez a 

kifejezés: „a megtértek” a Szentírásban nem fordul elő, mert a keresztyén élet alapja 

nem az emberi megtérés, nem az emberi tett, hanem az Istennel létesített viszony, 

amely Isten Szellemének a munkája bennünk. Ő különít el a világtól, azaz megszentel, 

és Ő tesz megbízhatóvá, mivel bennünk csak annyi megbízható, amennyi az isteni 

Szellem munkája. 

2. vers: Az apostol jókívánsága vagy üdvözlése két akkori köszöntési forma 

összeolvasztása: a görögé, amely örömet (chaire) kíván, és a zsidóé, amely békességet 

(salom) mond. A „chairó” görög igével azonos eredetű szó a „chara”, amely örömet 

jelent, és a „charisz”, amely kedvességet, kegyelmet jelent. Öröm és kedvesség rokon 

fogalmak, mert kedvességet mutatni (kegyelmet gyakorolni) annyi, mint örömet 

sugározni valakire. Ha Isten kegyelmet gyakorol, öröme árad az emberre: 

kegyelemben élni annyi, mint Isten örömében élni. Ha Isten örül, büntető keze nem 

sújt: csak áldó keze van működésben. Míg a kegyelem Istenből reánk áradó öröm, 

addig a békesség azt a viszonyt jelzi, amelyben Istennel és embertársainkkal, esetleg 

Isten teremtésével, a természettel vagyunk. Ha ez a viszony ép, akkor Isten áldásai 

zavartalanul ömlenek felénk, s szünetel az ellenségeskedés, nyugszik az isteni harag. 

A békesség a kegyelem medre. Lehet békességünk szárazsággal, azaz kegyelem 



 

 - 2 - 

nélkül, és kaphatunk kegyelmet békétlenségben, amikor a kegyelem harcokon és 

könnyeken tör át. A teljességet tehát a két kívánság összecsatolása adja meg. A két 

szép világi köszöntésből így lesz tehát egy keresztyén köszöntési forma. Jellemző, 

hogy a pogány „örvendj!” köszöntést a keresztyén köszöntés kegyelemre fordította át. 

Az öröm Isten nélkül is elképzelhető, de a kegyelemhez személy kell, a személy 

„kedvének” megnyilatkozása, örömének kiáradása. A személytelen pogány köszöntés 

tehát a Biblia nyelvén Istennel juttat kapcsolatba: Ő lett az áldás forrásává. A 

kegyelmet is, a békességet is Istentől, az Atyától éppen úgy származtatja Pál, mint az 

Úrtól, Jézus Krisztustól. Az Atya az eredet, a forrás, Jézus Krisztus a közvetítő, a cső. 

Az Atyáé az akarás, Jézusé az ok, a jogcím. Az Atyáé a hatalom, Jézusban leszünk e 

hatalom működésére érdemesekké azáltal, hogy az Úr a magáéinak vall bennünket, s 

azzal, hogy saját érdemének fehér leplét reánk borítja. 

3. vers: Hogy a most magyarázott levél nem egy gyülekezetnek szólt, hanem körlevéllel 

van dolgunk, azt belső bizonyíték árulja el: a levélben alig vannak helyi és személyes 

utalások. A levél nem foglalkozik egyetlen gyülekezet külön kérdéseivel és 

nehézségeivel, hanem egyetemes, minden gyülekezetet érdeklő kérdések kerek 

kifejtésével állunk szemben, akárcsak a Római levél esetében. Míg a Római levél a 

keresztyén élet kérdéseit tárgyalja, az Efézusi levél az egyház kérdéseit. Pál az egész 

egyházra tekint, amikor mondanivalóját az egész egyházat illető hálaadással nyitja 

meg: „Áldott az Isten, … aki mindenféle szellemi áldással megáldott bennünket.” Az 

apostol az egyház külső megvalósulásának kezdetéről beszél, s megállapítja, hogy 

Isten a maga részéről mindent megtett, hogy az egyház feladatát elvégezhesse: 

megáldotta mindenféle szellemi áldással, amelyre kifejlődésében szüksége van. Olyan 

ez a kezdés, mint Jézus példázata a szőlőskertről: Isten mindent megtett választott 

népéért, Izráelért. Szőlőt ültetett, sajtót vésett, tornyot épített, s körülkerítette. 

Csakhogy a munkások gonoszak voltak, s ezért más munkásokra kellett bíznia 

szőlőjét. Akik az egyházban a mennyei áldások (kegyelmi ajándékok) birtokosai, 

teljes fölszerelést kaptak Istentől, hogy munkájukat elvégezzék. Kérdés, hogyan 

fogják ezeket az ajándékokat használni. Az első keresztyén egyház gazdagsága tehát 

Istentől való volt, s nem az embereket dicsérte – ezért ad hálát az apostol Istennek, s 

ez nem szólásmód csupán! Az egyház gazdag ajándékaiért csak az Isten atyai jóságát 

lehet dicsérni, s az Istenhez mint Atyához Jézus Krisztus juttatott el bennünket. Csak 

Jézusban lett újra Atyánkká. Ezért teszi az „Isten” szóhoz: „Jézus Krisztusnak Atyja”. 

Az „és” szócska, amely az „Isten” után következik, a héber „vesd össze” értelmében 

áll: magyarázó kötőszó. Helyesen tehát „mégpedig”-nek fordíthatjuk. Ha mi Istenhez, 

az Atyához csak Krisztuson át juthatunk, úgy Isten is csak „Krisztusban” közeledhetik 

hozzánk; ezért áldásait is Krisztusban adja, azaz olyanoknak, akik Krisztusban 

hisznek. Krisztuson kívül nincs áldás. Általános isten-hittel, pogányságban vagy 

névleges keresztyénségben ezek az áldások nem közlődnek, csak élő hit szerzi meg 

őket, amely Krisztus szeretetére támaszkodik. Az ajándékokat továbbá „a 

mennyeiekben” adja Isten, nem a földiekben. Ez a „mennyeiekben” szó a görög 

Újszövetségben szakkifejezéssé lett, s értelmét a Fil. 3,20 adja meg: „a mi 

polgárságunk (polgárjogunk, polgári forgolódásunk, polgári hovatartozásunk) 

mennyekben van, ahonnan szabadítóul az Urat is várjuk.” Az Ef. 1,3 tehát úgy 

értendő, hogy Isten szellemi áldásai csak úgy használhatók és értékesíthetők, ha az 

egyház mennyei rendeltetésének elérésére használjuk őket: de visszaélést követünk el, 

ha földi célok szolgálatába állítjuk őket: utóbbi esetben az ajándékok kiapadnak. 

Csakugyan, amikor az egyház földi szervezetté vált; amikor a papok saját uralmukat, 

érvényesülésüket s jogaikat keresték bennük, az Isten szellemi áldásai elfogytak, s 

földi tehetséggel kellett őket pótolni. A földi rendeltetést követő egyházat pénzzel, 
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birtokkal, befolyásos emberek tekintélyével, földi hatalommal, fényes szónoklatokkal, 

a lélek szabadságát félrenyomó szuggesztióval, az istentisztelet pompájával, s az 

emberi szervezés kényszerítő erejével próbálják nagyra építeni, de csak fenevadon ülő 

parázna lesz belőle. Az igazi egyház az Ég erőibe, napba, holdba, csillagokba öltözik, 

tehát az Égnek fényességébe, a földiek előtt ezzel szemben nincs tekintélye. Az 

áldások, amelyeket Isten az egyház szellemi tagjainak ád, nem egyfélék, hanem 

sokfélék: Isten „mindenféle” ajándékról gondoskodik, amelyre az egyháznak szüksége 

van. 

4. vers: Ez a gondoskodás pedig nem éppen most történik, mert, mielőtt Isten a világ 

alapját lehelyezte volna (’katabolé’ – szó szerint lehelyezést és nem világrombolást 

jelent, mely nem létező jelentést egyesek megpróbálják idecsempészni), Isten már 

szétosztotta ajándékait annak megfelelően, ahogy előre kiválasztotta embereit. Isten 

tehát nem várta meg, míg megalakulnak az egyházak földi szervezetei, megválasztják 

lelkészeiket, püspökeiket, presbitereiket s egyházi tisztségviselőiket; míg a „zárt 

közösségek” vezetői kiválogatják tagjaikat, hanem minderre tekintet nélkül úgy 

osztogatta el ajándékait, ahogy Ő látta jónak. Ezért nem Isten ad tehetséget annak, akit 

az emberek hivatalba helyeznek, hanem az embereknek kell a hivatalok betöltésénél 

arra figyelniük, hogy Isten kinek adott ajándékot. Ha az egyház nem követi 

szervezkedésénél Isten ajándékainak szétosztását, mindig távolabb kerül Istentől, s 

végül az emberektől alkotott „egyháznak” semmi köze sincs már Isten szellemi 

egyházához. Tévelygés tehát azt várni, hogy valamiféle „ébredéssel” Isten az 

emberektől önhatalmúlag behelyezett hivatalnokoknak, lelkészeknek és 

egyháztanácsnokoknak pótolni fogja a hiányzó karizmákat, mert az engedetlenségből 

az engedetleneknek megkell térniük, és nem Istentől várni, hogy Ő térjen meg a mi 

tévelygéseinkhez. Isten mindjárt az egyháztörténelem hajnalán jónak látta kijelenteni, 

hogy ajándékait úgy fogja szétosztani az egyház tagjai között, ahogy a világ alapjának 

lehelyezése előtt Ő azt jónak látta szétosztani. „Világ” (koszmosz) alatt természetesen 

a látható teremtést kell értenünk, amelyet az 1Móz. 1,1 a „mennyekkel” szemben 

„földnek” nevez, s ebbe a földbe beleszámítja a fizikai eget is, amelyet a föld 

alkotásával együtt fejleszt ki. A görög nyelvhasználat a fizikai és a föld együttesét a 

„világ” (koszmosz) szóval jelöli, s ennek megfelelő héber szó nincs. A héber a világot 

földnek mondja. Az „alap” szó nincs benne az eredeti görög szövegben, de a 

„lehelyezés” (katabolé) szó értelme megköveteli az alap létének föltételezését. Akkor 

történt a világ (föld) alapjának lehelyezése, amikor anyagát Isten megteremtette, s ezt 

a műveletet az 1Móz 1,1 „a föld teremtéseként”, a későbbi hatnapos teremtéstől 

elkülönítve említi anélkül, hogy az alap lehelyezése és a 6 napos tovább alakítás közé 

a földnek egy külön történetét lehetne elhelyezni. Ami az 1Móz. 1,1-ben olvasható, 

csak az alap lehelyezése, nem kész világ alkotása. Még az első isteni tevékenység 

megtörténése előtt történt meg tehát a tervezés, amelybe beletartozik a teremtendő 

emberek természetének elgondolása és a különböző természeteknek megfelelően az 

életpályák felvázolása, a különböző élet-rendeltetéseknek megfelelően az 

ajándékoknak tervszerű szétosztása. A nagy világterv előre ki volt dolgozva, és 

minden részletében megrajzolva, mielőtt Isten a kivitelezéshez fogott volna. Ha 

emberek is így cselekszenek, Istenhez még inkább méltó ez az eleve való elrendezés. 

A terv megalkotásánál Isten a véget tartotta szem előtt: azt a pillanatot, amikor Isten 

Fia majd visszatér a földre, hogy királyi uralkodását itt megkezdje. Ekkorra a 

kiválasztottaknak el kell készülniük, hogy „Őelőtte” mint szentek és feddhetetlenek 

jelenjenek meg. A szentség és a feddhetetlenség tehát nem kész ajándék, amelyet a 

választottak újonnanszületésükkor kapnak, hanem lassanként megvalósuló isteni 

munka eredménye. A szentség lassú megvalósulása a megszentelődés, a 



 

 - 4 - 

feddhetetlenség lassú megvalósítása a megdicsőítés (Róm. 8,30). Igaz ugyan, hogy az 

Ige a gyülekezetek tagjait kezdettől fogva szenteknek nevezi (Ef. 1,1), de ez nem az 

állapotukat jelöli, hanem helyzetüket. A „helyzeti” szentség lassan „állapotbeli” 

szentségbe megy át, vagyis az isteni rendeltetés vérünkké válik. Az Ef. 1,1 helyzeti, az 

1,4 állapotbeli szentségről beszél. A helyzeti szentséget az isteni kiválasztás adja meg, 

amely a világ alapjának lehelyezése előtt történt meg, az állapotbeli szentség pedig 

ennek a tervnek a földi történet ideje alatt való megvalósítása következtében lép 

életbe.  

5. vers: Az Isten tervalkotásánál azonban nem csak a rendeltetés megállapítása történt 

meg, hanem Isten a tervben el is határolta, el is különítette azokat, akiket kiválasztott, 

azoktól, akik a kiválasztás körén kívül maradtak. Ez az elkülönítés talán az emberi 

történelem utolsó napjáig nem lesz láthatóvá (Mt. 24,39-41), de Isten jól látja a határt, 

és övéi sorsának igazgatásánál erre a határra tekint. Ez a szétválasztás nem 

szeretetlenségből történt. Az apostol külön hangsúlyozza, hogy Isten „szeretetben” 

tette, és szeretetben is hajtja végre. A „szeretetben” szót a rossz versbeosztás a 4. 

vershez csatolja, holott az 5. vers gondolataihoz tartozik. Az elkülönítés célja az 

istenfiúság megvalósítása. Isten fiának lenni más, mint Isten gyermekének lenni. Aki 

Isten fia, az Isten lényét hordja magában (Mt. 5,9). Isten gyermeke az atyai szeretet 

élvezője. A kiválasztottak megdicsőítése abban áll, hogy Isten a maga természetét 

lassan, fokról fokra, kegyelemről kegyelemre (Jn. 1,16) választottaira önti (2Kor. 

3,18), s míg természetét közli velük, fiaivá, azaz részeseivé teszi őket. (A héber nyelv 

törvényei szerint pl. „szegénység fia” azt jelenti: a szegénység részese.) Ily 

megdicsőítésünknek a célja az, hogy egykor majd Fia követségében járjunk a földön, s 

az Ő természetét hordozzuk magunkon, hogy bennünk is Isten Fia dicsőségét láthassák 

az emberek. A fiúvá tétel tehát Ő végette, Jézus végett történik. Mert úgy tetszett Isten 

akaratának, hogy ne a vétkes embert tegye a földön lakók végleges mintaképévé, ne az 

első Ádámot, hanem a második Ádámot, a szeplőtelen „Egyszülöttet”. Az Ő szent 

arcának és lényének kell megsokszorozódva járnia a földön, és az új embertípust 

bemutatni. Isten akarata elvetette s ó-emberré tette a mi lényünket, helyette 

kiválasztott egy újat, Jézus Krisztust. Hogy pedig ez az elkülönítés „szeretetben”, s 

nem a kívül maradók szeretetlen elvetése, elítélése végett történt, annak bizonyítéka az 

a cél, amelyért Isten az elkülönítést végezte. A cél ugyanaz, mint Ábrahám 

elkülönítésénél volt: Isten elkülönítette Ábrahámot, hogy a hit atyjává tegye, s hite 

által új népet teremtsen Istennek – a hit népét, Ábrahám szellemi fiait. Így Isten az 

egyház kiválasztott tagjait elkülöníti a többitől, hogy majd egykor, amikor Jézus 

megérkezik, az 1000 esztendős uralkodás alatt a többi emberhez elvigyék – ne csak 

szóban, hanem tettben, életben, lelkületben is – az evangéliumot annak érdekében, 

hogy akkor az egész Izráel és a nemzetek is mindenestől megtérjenek (Róm. 11,25-

32). Ma sem szeretetlenség az, ha a „szentek” külön közösséget alkotnak. E közösség 

méhében születik a szeretet, amely őket a nemzetek misszionáriusává teszi majd. 

Olyan zárt közösségek persze, amelyekben nem a szeretet, hanem másokat lenéző gőg 

és öntetszelgés születik, nem tartoznak Isten e titkos és szent műhelyeihez. Az 

elkülönülésnek csak akkor van értelme és jogalapja, ha célja a szeretet ápolása és 

növekedése. 

6. vers: Ilyen módon az elkülönülés Isten kegyelmének egyre bővebb kiáradását 

szolgálja, mert ha ezen a szeretetlen, gyűlölettel teli földön olyan közösségek 

alakulnak, amelyek képesek és készek Isten szeretetét befogadni, akkor a világon 

felhalmozódik a kegyelem, míg olyan mértékre nő, amely képes lesz a régi világot 

kimozdítani a helyéről. Az egész világ fölött gyűlnie kell az eleven szénnek (Róm. 

12,20; Péld. 25,22), míg a halmozódó parázs egyszer vagy ítéletként zúdul a szeretetet 
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visszautasító emberekre, vagy ellenállhatatlan tűzként melegíti fel az elhidegült 

lelkeket. Mint ahogy az égő szenet szűk tűzkamrába kell összehalmozni, hogy melegét 

jobban kifejtse, úgy a szeretetnek szűk, kicsiny közösségekben kell melegítenie, hogy 

égő parázs legyen belőle. Ilyen kicsiny kör volt a tizenkét tanítvány köre, vagy a 

hetvenkettőé, sőt még szorosabb a háromé Jézus körül. Amint maguk előtt látták Isten 

Fiának életét, önmegtagadását, áldozatkészségét, az elveszett juhoknak utánamenő, 

kereső fáradozását, bűnt elfedező, megbocsátásra való készségét, szívük megtelt azzal, 

amit láttak, s egymás közötti beszélgetéseikben égett a beléjük helyezett szeretet. Így 

van mindenütt, ahol Jézus körül közösségek támadnak. Jézus körül! Mert csak 

Őbenne, a „szeretetben” adja a Szent Szellem az emberi szívekbe a belőlük hiányzó 

szeretetet. A szeretet pedig folyékonnyá vált, áramló kegyelem, amelyet Isten 

kegyelméből ad az emberi szívekbe. Ezért csak ott van krisztusi közösség, ahol a 

tanítványok abból a célból gyűlnek egymáshoz, hogy Krisztus szeretetét magukba 

fogadják, és nőni hagyják magukban. Ahol más céllal – pl. mások megszólására, 

maguknak mások fölé emelésére, saját dicsőségük szemlélésére – gyűlnek össze, ott 

Krisztus nincs jelen, s a vezetést a gyűlölet atyja, Sátán tartja kezében. Ahol ellenben 

Krisztust szemlélik, és szeretetének magasztalásával foglalkoznak, ott a kegyelem 

hatalma nő a közösségben, s nő maga a közösség. Ahol Jézusban az Atyát megtalálják, 

ott fiaknak érzik magukat a tanítványok. 

7. vers: A gyakorlati Krisztus-szemléletet mindjárt be is mutatja az apostol azzal, hogy 

maga és olvasói elé idézi ama nagy javakat, amelyeket Krisztusban kaptak a hívők: a 

Benne megjelenő gazdag kegyelmet, a vér hatalmát, a bűnök bocsánatát és a váltságot. 

Jézus azzal mutatta meg Isten irántunk való szeretetének mértékét, hogy vérét ontotta 

értünk, azaz testi élete kifolyt, elveszett, hogy mi éljünk, s a haláltól megszabaduljunk. 

Ez a magát kiontó szeretet egész nyilvános működése alatt megmutatkozott, s mindig 

áldozatkészebben haladt előre a cél, a kereszthalál felé, amint szenvedéseiből 

megtanulta az engedelmességet az Atya akarata iránt, aki azt kívánta, hogy Fia adja 

oda életét a bűnösök javára (Zsid. 5,8; 2,10.14-17; 10,9-10.14). Ez a tény, hogy az 

Atya az egyszülött Fiút értünk adta, ez volt az isteni kegyelem legteljesebb 

megnyilvánulása. Mennél többet szenvedett az Egyszülött, annál gazdagabbnak és 

csodálatosabbnak tűnt föl az isteni kegyelem, amely Őt feláldozta. A mi életünkben ez 

a szeretet a váltság tényében nyilatkozik meg, abban, hogy hitünk nyomán kereső, 

kérő imádságunkra egyszerre szabadoknak találjuk magunkat a bűn megkötöző 

hatalmától, a világ kábító csábjaitól, önmagunk felfuvalkodásától és a halál bennünk 

pusztító hatalmától. Ez az elválás attól, ami addig megkötözve tartott, a váltság. Olyan 

ez, mint mikor a rabszolga egyszer csak azt hallja, hogy árát urának kifizették, és ő 

szabad, elmehet, ahová akar. A váltság éppen az Ő érettünk kiontott vére, élete. A 

váltság azonban személyes természetű: Istennek és a bűnösnek a találkozásából áll. A 

bűnös megtudja, hogy Isten neki megbocsátott, s a kibékülés, kiengesztelődés szent 

pillanata teszi a váltságot tulajdonunkká, de teljes megvalósulása későbbi idő ajándéka 

lesz. 

8. vers: A váltság és a bűnbocsánat abban a mértékben lesz a miénk, ahogy kegyelmét 

megismerjük, és hittel bízni merünk benne. Ezért a váltság megvalósulása szükségessé 

teszi megvilágosodásunkat, bölcsességünk nagyobbodását, hogy be tudjunk látni Isten 

kegyelmének mélységébe. Szükségessé teszi továbbá, hogy a törekvés is felébredjen 

bennünk arra, hogy ezt az isteni kegyelmet magunkévá tegyük. A nagyobbodó 

bölcsesség nagyobbítja meg bennünk a törekvést a váltság teljes elfogadására. A 

legnagyobb és legcsodálatosabb bölcsesség Isten kegyelmének megismerése: 

amennyire megismerjük gazdagságát, annyira merünk hinni benne, s annyira nő ereje 

és hatása is bennünk. 
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9. vers: Említettük, hogy a kegyelem Istennek az emberre való mosolygása, jó kedve. A 

kegyelem alapja Isten jó tetszése: Isten arra mosolyog, aki tetszik neki. Nyilvánvaló, 

hogy vétkes nem tetszhetik Istennek, ámde a Fiúban, aki a bűnösökért feláldozta 

magát, tetszenek neki a Fiában bizakodó vétkesek. Vétkeztem: érzem Isten ítéletét. 

Lelkiismeretem vádol, s tudom, hogy nem tetszem Istennek. Amely pillanatban 

Jézusra hittel föltekintek, egyszerre magamon érzem Isten tetszését, tudom, hogy 

elnyertem, mert Annak adok dicsőséget hitemmel, Aki Isten szeretetét képviseli és 

valósítja meg ebben a világban. Hitemmel magamra vonom Isten tetszését. Ez a 

tetszés most már nem hozzám, tetteimhez igazodik, hanem Jézushoz, s a tetszés 

mértéke a kegyelem gazdagságának felel meg. Jézus nélkül Istennek ránk vonatkozó 

akarata az ítélet, az eltörlés volt: vétkeinkkel együtt el akart törölni bennünket. 

Jézusban Istennek új akarata támadt: megmenteni, megigazítani, megdicsőíteni 

minket. Istennek ez a Krisztusban való új akarása titkos, mert a világ elől rejtve van, 

és csak azok ismerik meg, akikre vonatkozik. A világ vádolja, gyalázza Krisztust és 

tanítványait, s igyekszik őket félretenni, sokszor meg is ölni. A világnak ez akarásával 

szemben Istennek egy titkos akarása működik, amely választottait fölmenti és 

felmagasztalja, ez a fölmentés és fölmagasztalás azonban titokban, a szív belsejében 

történik. Nem is tudnánk Istennek erről az akaratáról, ha ki nem jelentené azoknak, 

akikre vonatkozik. Istennek erre vonatkozó szavait ugyan mindenki olvashatja az 

Igében, de a tömeg, még ha tudósokból áll is, érzéketlenül megy el mellette, s mivel 

nem hisz benne, elmellőzi, figyelemre sem méltatja. Csak azok találnak rá, csak azok 

ismerik meg, akik hívő szívvel közelednek felé. 

10. vers: Ez az isteni akarat megint összefoglalja a történet előtti időt és a befejezést, 

amelyet az apostol az „idők teljességének” nevez, Istennek akkori világkormányzati 

módját pedig az „idők teljessége háztartásának”. Nos, Isten nem csak kiválasztott 

embereket „rendelt el eleve”, hanem tervet is elrendelt, amelyet itt Isten akaratának 

mond az apostol. Isten terve nyilván az egész emberi történelmet felöleli, azonban az 

egész történetre vonatkozó tervet a végső célnak, a végső időre vonatkozó tervnek 

rendelte alá. Akkor ugyanis a különböző szálak egyesülni fognak. A fejlődés 

különböző vonalai egyesülnek, s azt a fokot érik el, amelyet Isten el akart érni. Ami 

korábban is megvolt, de hiányosan, akkor a maga teljességében fog Isten előtt 

megjelenni – ezért nevezi az Ige az utolsó beteljesülési időt „idők teljességének”. 

Ekkor a világban levő gonosz a legarcátlanabbul fog jelentkezni, s a jó az egyházban, 

Krisztus menyasszonyában legnagyobb ékességét nyeri el. A világ akkor a 

legélesebben fordul a Bárány Jézus lelkülete ellen, amelyet követőben fog szemlélni, s 

az egyház a leghívebben fogja visszatükrözni a Bárány lelkületét. Ez a Bárány arcával 

és lelkületével való telítettség akkor azt fogja előidézni, hogy az egyház teljesen 

aláveti magát a Bárány Jézus akaratának, s így a legtökéletesebben zárkózik össze 

azokkal, akik a Bárányéi. Így aztán az egyház láthatatlan, szellemi teste az utolsó 

időben, az idők teljességében nyeri el legteljesebb mértékben fejét, a Krisztust. A 

testnek ez a Fej alá való rendeződése éppen az idők teljessége az egyházra nézve, a 

menyasszonynak a Vőlegény fogadására való fölkészülése. Az egyház ekkor fog 

legteljesebb mértékben Isten rendelkezésére állni, és Isten erre az időre vonatkozólag 

egészen új és magasztos tervet állapíthat meg, és hajthat végre. Ami korábban 

lehetetlen volt, most megvalósul: az egyház egysége, s ebben a szeretet-egységben 

tündökölni fog Krisztus dicsősége a földön (Jn. 17,20-23; Ef. 4,13-16). Az idők 

teljességének háztartása tehát Istennek az egységre jutott egyházzal elérendő terveit 

foglalja magában. Az egyház egysége ki fog terjedni az egész mindenségre, s a menny 

és a föld egységét is megteremti. A Miatyánkban megfogalmazott kérés: „Legyen meg 

a te akaratod, miként a mennyben, úgy a földön is!” azt mutatja, hogy az ég ma nem 
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ugyanazt akarja, mint amit a föld. Az egyház, ez a földön összegyűjtött mennyei nép, 

amely a földön él, de a mennyhez tartozik – ott van polgárjoga, onnan kapja erejét, 

világosságát, szeretetét –, egykor mint égi város fog az égből a földre alászállani (Jel. 

21,2.10), s az ég lényét lehozza a földre. Erre a feladatára az egyház úgy érik meg, 

azáltal készül föl, hogy magát egészen aláveti az égi Főnek, engedi, hogy Ő 

kormányozza: engedelmességet tanul. Az engedelmességet az egyház éppen úgy 

szenvedésekben tanulja meg, mint ahogy égi Feje is abból tanulta a földön. Hogy az 

égben levőket és a földön levőket a görögben semleges nemű névelő fejezi ki, és nem 

a személyt jelentő hímnemű névelő, az azért van, mert nem csak az ég és a föld lakóira 

gondol az író, hanem azokra az állapotokra, viszonyokra, berendezésekre, 

intézményekre, tudományos és művészeti alkotásokra, amelyek az ég és a föld 

lakóinak lelkületét hordozzák és visszatükrözik. Akkor tehát a föld képe olyan lesz, 

mint az ég arculata – ez az egyezőség oka, s létrehozója pedig az az egy Fő lesz, 

akinek ég és föld egyformán engedelmeskedni fognak. 

11. vers: Istennek a választottakra való eleve elrendelése (predesztináció) tehát arra szól, 

hogy ők Krisztusban egészen más életutat nyerjenek, mint a többi ember, s evégett 

előre meghatározott útjukat az eleve elrendelő Isten terveiben előre elkülönítette, 

elválasztotta a többi ember életsorsától. Ezt az életsorsot a választottakra nézve 

osztályrésznek nevezi Pál. Úgy kell a dolgot gondolnunk, hogy Istennek mindent 

átfogó történeti terve, amelynek alkotásakor minden teremtendő ember lelki alkatát 

előre látta, minden ember számára olyan életsorsot (utat, osztályrészt) jelölt ki, amely 

legjobban ki tudja hozni belőle rejtett lelki tartalmát a látható cselekvés világában, s 

amellyel a legjobban tudja ugyanezt a célt másoknál megvalósítani. Isten elrendezte 

azt, hogy a teremtendő emberek hol, mikor szülessenek, milyen körülmények közé, 

kikkel érintkezzenek s azokkal milyen viszonyban legyenek, milyen csapások vagy 

áldások érjék őket, milyen nevelésben részesüljenek, milyen életfeladatokat kapjanak, 

abban milyen körülmények akadályozzák vagy segítsék őket, stb. A választottakra 

vonatkozólag Isten előre megjelölte azokat a kegyelemajándékokat, tehetségeket, 

szolgálatokat, hatásokat, amelyeket rájuk bíz, vagy amelyeket rajtuk keresztül akar 

elérni. A választottaknál tehát több történik, mint más embereknél, s ez a többlet 

különíti el sorsukat a többi ember életútjától. Isten akaratának ez a terve, vagy 

Istennek ez örök tervet végrehajtó akarata mindent áthat ebben a világban, az 

egyházban és a választottakban. Mindenben az Ő akarata érvényesül. Magában bent, a 

lelke mélyén ugyan mindenki saját természetének megfelelően alakítja ki törekvéseit, 

lelke irányzatát, amikor a kivitelezésre kerül sor, a körülmények hatása alatt mégis 

Isten tervének megfelelően cselekszik, s e terv azt akarja, hogy az emberiség belső 

életiránya külső tetteiben, a világ folyásában napvilágra kerüljön, s hogy ezek a tettek 

legyenek egykor az utolsó ítéletkor Isten ítéletének alapjai (Jel. 20,12). Azt akarja, 

hogy a választottak tettei legyenek Jézus visszajövetelekor ama nagy bizonyságtétellé, 

amelyet az egyház Ura és Krisztusa mellett fog tenni. 

12. vers: Mind az Istennek ellenállók ítélete, mind az Isten mellé állók bizonyságtétele 

Isten hatalmának, bölcsességének, igazságosságának és szeretetének bizonyságai, s 

ezekben megnyilvánuló dicsőségének magasztalására szolgálnak. Az istentelenek 

akaratuk ellenére, sokszor fogcsikorgatva kénytelenek Isten hatalmát és 

igazságosságát elismerni, az istenfélők ellenben önként, örömmel teszik ugyanezt, sőt 

életüket arra szentelik, hogy Isten dicsőségét hirdessék. Ez az élet, amely nekik a 

legnagyobb örömöt és boldogságot szerzi, az az osztályrész, amelyet Isten Krisztusban 

öröktől fogva nekik szánt, s amely attól a pillanattól kezdve lesz csakugyan 

tulajdonukká, amelyben a földi élet tartama alatt tekintetüket az égi elhívás felé 

fordítják, s ahhoz megtérnek. Ez az új életirány Krisztusban nyílik meg. Ő az út hozzá, 
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az Ő áldozata tette lehetővé, az Ő szent élete, földi arca mutatja tartalmát, s ezért a 

választottak akkortól kezdve birtokolják, éspedig fokról-fokra nagyobb mértékben 

birtokolják osztályrészüket, amelyben reménységüket Krisztusba vetik. Hogy a 

megtérést a reménységnek Krisztusba vetésével fejezi ki Pál, az onnan van, hogy a hit 

határozott tette s engedelmessége elsősorban a legvégső életcél megválasztásában 

nyilvánul meg, s a megtérőben a hit remélni kezd. Krisztus nélkül reménytelen a világ! 

Krisztusban új reménység virrad a sötétben tapogatózóra, s ezt a reménységet 

megragadni a megtérés! 

13. vers: Az új reménység azáltal támad, hogy a kiválasztott az igazság szavát hallja ama 

hazug álreményekkel szemben, amelyekkel e világ csalja az embereket. Az igazság 

pedig az, hogy Isten az ember szabadításáról gondoskodott. Bűnnek, világnak, 

önmagunknak a rabszolgái vagyunk. Kénytelenek vagyunk csörgő láncokat viselni, 

rossz hajlamok, szenvedélyek, káprázatok, rossz természetünk láncait. Szánalmas, 

tehetetlen foglyokként terelnek minket a halál birodalma felé, amelyben új, s még 

borzalmasabb és kínosabb rabság vár ránk. De Isten szabadítása a Golgotán elkészült, 

s erről ad hírt az igazság szava. A „választottak” és az „igazságból valók” kifejezések 

nyilván egy embercsoportot jelölnek: a választottak az isteni hívás pillanatában 

ráismernek az igazságra, hisznek benne, s e hit egyik megnyilvánulása a reménykedés. 

A hivés pillanatában Isten Szent Szelleme lakozást vesz az emberben, és ettől fogva 

életét irányító, ösztökélő (Róm. 8,14) hatalommá lesz az életében. Ami az emberben a 

Szellem ösztökélésére épül, az az új ember. A hívőben lakó Szent Szellem pedig 

olyan, mint egy zálog, egy foglaló, amelynek bennünk léte arról biztosít, hogy Isten 

munkája nem marad abba, hanem túl halálon, túl feltámadáson tart örökké. A Szellem 

bennünk lakozása tehát pecsét, amely azt hirdeti rajtunk, hogy Isten összes ígéretei be 

fognak teljesülni az életünkben. Isten Szelleme éppen azzal ösztökél, azáltal vezet 

bennünket, hogy Isten ígéreteit világosítja meg bennünk, s azok irányába indít el. 

14. vers: Ha már földi életünkben Isten Szent Szellemének birtoklása csodálatos 

osztályrész, amely csak a választottaknak jutott, akkor milyen lehet az az örökség, 

amely a befejezéskor, földi neveltetésünk bevégzésekor fog részünkké válni! Ami 

most idegen, kevés, amihez ma még nincs jogunk, az egykor a miénk lesz, 

gazdagságunkká, jogos tulajdonunkká változik (Lk. 16,10-12). Ha várakozásunkat 

felülmúlja már az az isteni vezetés is, amely a földi élet tartama alatt kiemel bennünket 

a világból, elkülönít, és Isten tulajdonává tesz, mennyivel több, gazdagabb és nem várt 

az a birtok, amelybe a dicsőség országában fognak minket bevezetni! „Szem nem 

látta, fül nem hallotta, emberi értelem soha föl nem fogta, amiket az Isten készített az 

Őt szeretőknek!” (1Kor. 2,9) S ennek a minden mértéket felülmúló dicsőségnek 

(2Kor. 4,17) csak foglalója a Szellem vezetése, amely most dicsőségről dicsőségre 

visz bennünket. Minket Isten úgy tekint, mint szerzeményét, amelyet drága áron, 

Fiának vérén vásárolt meg magának. De a megváltás „jogi” tényének megvalósítása 

késik: nem egyszerre, hanem lassan megy végbe. Lassanként oldódnak le rólunk a bűn 

kötelékei, lassanként szabadulunk meg a világ káprázatától s önmagunk megromlott 

lényétől. Ám egyszer ez a megváltás befejeződik, s örökre, végleg kikerülünk a vétek, 

a világ s önmagunk fogságából. A választottakra nézve a földi halál pillanata a teljes 

megváltás pillanata lehet, a szerzemény megváltásának pillanata. S ekkor a teljes 

szabadulás pillanata bekövetkezik. Addig azonban testünket illetően fennáll a világ 

fejedelmének való alávettetésünk, tehát húsunkon, azaz a testnek a lélekre gyakorolt 

hatásán át rabok vagyunk, kísérthetők, leigázhatók, ha ugyan a Szellem belső ereje le 

nem győzi bennünk a hús hatalmát. Hogy azonban a hús-természet kísérthetősége 

ellenében bennünk van a Szellem hatalma, amely a hús-természetnek ellentmond, és 

azt legyőzi, a szabadulásnak ez a kísértés pillanatában kínálkozó lehetősége olyan 

http://biblia.biblia.hu/read.php?t=1&b=46&c=2&v=9#v7
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bennünk, mint a jövendő teljes szabadulásnak, a kísérthetőség örök megszűnésének a 

záloga, a foglalója. Az isteni Szellemnek e bennünk lakozása olyan, mint a pecsét, 

amely a végső szabadulásra elpecsétel, azaz biztosít bennünket. Akikben a szabadító 

Szellem ereje működik, azokat nevezzük elpecsételteknek (Jel. 7,3). 

15. vers: A Szent Szellem elpecsételő munkájának van egy emberi oldala is, amelyet 

ugyan szintén a Szellem végez, de az ember által, s ez a hit, amellyel Isten – ez 

esetben az Úr Jézus – felé, és a szeretet, amellyel az emberek – ez esetben a szentek – 

felé fordulunk. Igaz, az Istenbe vetett hitből fakadó egymás iránti szeretet 

tulajdonképpen az Isten szeretésének megnyilvánulása, mégis, gyakorlatilag a hit 

inkább Isten felé, a szeretet pedig inkább az emberek felé fordul. Nem itt van a helye 

annak, hogy az oly törekvéseknél, mint a hit és a szeretet az isteni hatás és az emberi 

működés viszonyát, mértékét és minőségét vizsgáljuk. Rá kell azonban mutatnunk 

arra, hogy a Biblia állandóan súlyt fektet az emberi közreműködésre, s az ember 

felelősségét nem hallgatja el, de ez a közreműködés és felelősség az embernek nem a 

saját működésére vonatkozik, hanem arra, elfogadja-e az isteni hatást, az isteni 

működtetést. Az ember felelőssége és közreműködése beleegyezésére és 

helybenhagyására vonatkozik. Isten hat ott, ahol Őt működni hagyják, működését 

kérik – ennyiben felelős az ember. Levelünk címzettjei tág teret nyitottak az isteni 

működés számára, ezért beszélhet az apostol a náluk megtalálható hitről és szeretetről. 

Ezért ad hálát Istennek – a szeretet és a hit forrásának – az efézusiak hitéért és 

szeretetéért. 

16. vers: Az apostol szavai „nem szűnöm meg” természetesen nem olvasószerű 

imádkozást, nem gépies, szüntelen beszédet jelent, hanem azt fejezi ki, hogy az ima 

óráiban az apostolnak mindig eszébe jut a kisázsiai hívek hitéért és szeretetéért való 

hálaadás is. Tehát napról napra vagy még gyakrabban sor kerül arra, hogy az apostol 

érettük imádkozzék, s ilyenkor az apostol emlékezetébe idézi Istennek közöttük 

végzett munkáját s a bennük létrehozott hitet és szeretetet. Az imádság itt említett 

fajtája a proszeüché, amely az eüchomai igéből származik, s az imádság 

legáltalánosabb megjelölése. A pogány görögöknél az isteneknek tett fogadások 

elmondására vonatkozott, az újtestamentumi szóhasználatban kívánságainknak Isten 

előtt való elsorolását jelenti. Más szavakat használ a Biblia, amikor valami kifejezett 

kérés, szükségben való segítségül hívás, áldás, hálaadás vagy imádat, imádság tárgya. 

Mikor az apostol általános szemlét tart Isten előtt lelke kívánságai fölött, akkor 

használja a proszeüché szót.  

17. vers: Ilyen általános és minden esetre érvényes kívánság az a cél, amelyet az apostol 

említ, hogy Isten a bölcsesség és a leleplezés szellemét adja ázsiai tanítványainak. 

Amikor Pál ezt megemlíti, egyúttal a címzettek figyelmét is felhívja erre a mindig 

fennálló szükségletre, mert figyelmüknek ráirányulása és folytonos imádságuk fogja a 

bölcsességben és a kijelentés megismerésében való gyarapodásukat előidézni: Isten 

nem csak szükségletünk, hanem a szükség felismerése és kívánságunk szerint is adja 

Szellemét nekünk. Erről a bölcsességet és leleplezést adó Istenről két viszonyt említ 

meg: egyrészt Ő a sorsunkat velünk megosztó és hozzánk közel álló Jézus Krisztusnak 

Istene és nekünk Urunk, másrészt az a Jézus, aki a Krisztus, azaz Felkent volt, szerezte 

vissza nekünk az elveszített Istent. A Jehovát helyettesítő „Úr” nevet rendesen Jézusra 

használja az Újszövetség, de Jézusban az Atya is Urunkká lett, azaz tulajdonosunkká, 

aki bennünket céljainak elérésében szolgákként felhasznál. Hogy nem Jézus Atyjának 

mondja Őt az apostol, hanem Jézus Istenének, azért van, mert azt a felsőbb hatalmat 

akarja jelölni, amely a földön emberi alakban járó Jézus fölött is intézkedett. Továbbá 

dicsőség Atyjának nevezi Őt, mivel azt mondja, hogy a Ő a megdicsőítés forrása, 

belőle ömlenek ki azok az áldások, amelyek szellemi dicskört vonnak azok köré, akik 
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Isten körébe belépnek, dicsőségét vele megosztják. Ilyen dicsőséget adó áldások a 

bölcsesség és a leleplezés (kijelentés). A bölcsesség, azaz az Isten gondviselésébe való 

mély belátás, a rejtett összefüggések felismerése az értelem dicsőségét adja a 

bölcsnek, mert a tévedő emberek várakozással fordulnak felé, s útjuk eligazítását 

várják tőle. A leleplezés (apokalüpszisz) ajándéka belátást nyújt abba a rejtett világba, 

amelyet egy láthatatlan lepel (kalüx) választ el tőlünk. A leplet egyesek elől Isten 

félrevonja. De ezt csak azokkal teheti meg, akiknek már készségük van a rejtett dolgok 

megértésére, tehát bölcsek: akinek van, annak adatik! Így a bölcsesség alap arra, hogy 

leleplezéseket kapjon az ember. A leleplezett világ szintén dicsfénnyel vonja körül a 

látnokot. Az igazságot kereső emberek várakozással fordulnak felé, s éppen ez a 

várakozás képezi dicsőségüket, amely őket a többi embertől megkülönbözteti. Mivel 

azonban ez a dicsőség a dicsőség Atyjától ered, nem az emberekre tereli a hálát és a 

magasztalást, hanem a dicsőség Atyjára. Hiszen a bölcsesség is, a leleplezés is 

tulajdonképpen megismerés, Isten megismerése által keletkezik, tehát nem a mi 

kiválóságunkat hirdeti, hanem Annak nagyságát, akit megismerünk. 

18. vers: Hogy mennyire nem az embernek önmagából kialakított bölcsességére gondol 

az apostol, és nem képzeletének szárnyalására, azt világossá teszi a következő 18. 

vers, amely a bölcsesség és leleplezés elnyerésére a szív szemének megvilágosítását 

tartja szükségesnek, és ezt nyomban kéri is Istentől. A szív szeme a test szemével áll 

szemben: a test szeme kifelé, a szív szeme befelé lát; a test szeme a testi világba, a 

szív szeme a szellem világába, s olykor bizonyos mértékig magába az emberi 

szellembe. Itt Isten hívásáról van szó, amelyet testi füllel hall vagy esetleg testi 

szemmel az írott betűről lát az emberi lélek, azután értelmével fontolóra vesz. Ez a 

fontolóra vevés azonban nem azonos a belső látással. Sokan olvashatják Isten ígéreteit, 

amelyeket a kihívottaknak ad, mégsem ismerik fel, mégsem „látják” azok jelentőségét 

és igazi értelmét. Sokan gondolnak a halálra anélkül, hogy visszaborzadnának attól a 

felelősségtől, amelyet a halálon túli élet ró reánk. De ha egy belső szem 

megvilágosodik, akkor egyszerre lát az ember, s a szellem dolgai egészen más 

fényben, más értékeléssel tűnnek elénk. Az első ilyen megvilágosodást nevezzük 

újonnan-születésnek. Az első megvilágosodás kérésünk nélkül lep meg bennünket, s 

csak utóbb ismerjük fel jelentőségét életünkre nézve. A későbbi megvilágosodások 

jöhetnek határozott kérésre: vagy a magunk kérésére, miután a megvilágosodás 

szükségességét felismerjük, vagy mások kérésére, akik sorsunkat szívükön hordozzák. 

Mikor Isten hívja az embert, mindig megjelöl egy célt is, amelyért a hívás történik, s a 

cél egyúttal valami ígéretet is magába foglal, amely az elhívottnak jutalmat jelent. 

Mennél világosabban látjuk az elérendő célt és a vele járó boldogságot, annál 

kitartóbban, megfeszültebben törünk feléje. Ezért szükséges, hogy belső szemünk 

megvilágosodásáért imádkozzunk. A végső célt, sőt olykor a közbensőt, a földi élet 

ideje alatt elérhetőt is örökségnek nevezi a Szent Írás, amennyiben Krisztus halálával 

szerezte meg nekünk őket. A meghaló akaratát végrendelkezésnek (testamentum), a 

meghaló által elrendelt vagyont örökségnek szokás nevezni. Hogy ez a Krisztus 

halálával szerzett szellemi gazdagság mily dicső, mily nagy, azt a közönséges emberi 

gondolkodás nem tudja felmérni: megértéséhez isteni megvilágosítás szükséges. Ez az 

örökség belső, szellemi, ennél fogva a szentekben keresendő: az ő örömükben, 

erejükben, szentségükben, Krisztushoz való hasonlóságukban nyilatkozik meg, egykor 

pedig a szentek külső körülményeiben, helyzetükben, feladatukban fog meglátszani. 

Ez az örökség a szántóföldben elrejtett kincs, amelyért a megvilágosodott szemű 

ember kész minden földi kincsét odaadni. Ideigvaló vagyonunknak az elrejtett 

szellemi kincsért való odafizetése elvben megtérésünkkor történik, gyakorlatban 

azonban egész földi életünk alatt valósul meg. Pál a megvilágosodott szemeket nem 
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azért kéri olvasói számára, hogy ne menjenek el vakon az elrejtett kincs mellett: ők 

már meglátták a kincset. Azért imádkozik Pál, hogy ne sajnálják érte az árat egészen 

kifizetni. 

19. vers: A keresztyén ember örökségének az a része, amelyet e földi vándorlásunk ideje 

alatt kapunk meg, főleg azon akadályok leküzdésére tesz képessé, amelyek a 

keresztyén útján tornyosulnak. Ilyen akadályok a megfélemlítés, a vele járó csüggedés, 

a hazug kívánságok felkeltése s azok kielégítése, a szellemi homály, stb. Ezek 

leküzdésére erő, hatalom kell, s ezt a hatalmat a keresztyénnek a Szent Szellem adja. 

Hogy a mi erőtlenségükkel szemben a keresztyénnek e célra micsoda hatalom-

mennyiség áll rendelkezésére, azt az apostol e szavakkal sejtteti: „hatalmának túláradó 

tömege néz reánk, akik ereje bírásának hatásához mérten hiszünk.” E kissé nehézkes 

kifejezés először is megállapítja, hogy csak hitetlenségünk az oka, hogy az a 

hatalomtömeg, amelyet Isten e földön küzdő gyermekeinek megsegítésére ad, nem áll 

teljes mértékben rendelkezésünkre. Másodszor azt állapítja meg, hogy hitünk ahhoz 

igazodik, mennyit tapasztalunk meg ez erőből, mert a hivés annak mértékétől függ, 

hogy mennyi szellemi erő dolgozik életünkben. Mennél több isteni megsegítést 

tapasztalunk, annál többet merünk még kérni és remélni. A kérdés az, mennyit bír 

Isten ereje teljesíteni. A tapasztalás arról győz meg, hogy ennek nincs határa. A 

„bírás” fogalmát a görög kratosz fejezi ki, amely a krasz (kara) ~ `fej´ szóból 

származik, s arra mutat rá, hogy Isten fő-mivolta alatt mi érhető el. Isten sokszor 

visszavonulni látszik az események intézéséből – bár akkor is mindent szilárdan a 

kezében tart –, a kellő pillanatban azonban mindig kitűnik, hogy a történés feje, 

intézője Isten: az eseményeknek ezt a tőle függését fejezi ki a kratosz – Istennek az 

eseményekkel való bírását jelzi a kratein ige.  

20. vers: Isten a maga erejével bent hat az emberi szívekben, istentelenekében és 

istenfélőkében egyaránt. Az istentelenek lelkiismeretét ébreszti fel, s a mindennapi 

élet eseményeinek intézésével, álmaikkal, érzelmeiknek fölébresztésével úgy tudja 

indulataikat befolyásolni, hogy akaratának végül is kénytelenek engedelmeskedni. Az 

istenfélőkben nem csak a lelkiismeret ébresztésével, hanem a Szellem állandó 

ösztönzésével is megvilágosítja, indítja őket. Emberi szellemükben olyan erőt helyez 

el, amellyel a kísértés, a megpróbáltatás eltérítő, csüggesztő hatását legyőzhetik. 

Senkiben sem dolgozott azonban olyan csodás hatalommal, mint az ember Jézusban, 

amikor Őt felkente, a „kenet” erejével ellátta (1Jn. 2,20.26-27), „Felkentté”, 

Krisztussá tette. Ezzel az erővel tette Jézus a csodáit, űzte el a Sátánt működése 

helyéről s kötözte meg; ezzel az erővel győzte le a halál hatalmát, támadott fel, ment a 

mennyekbe s vette ott kezébe a hatalmat; ezzel az erővel emelkedett minden kormány, 

fennhatóság, hatalom és minden név fölé. Mikor Jézus mennyei Atyjával mint az erő 

és a hatalom forrásával áll szemben, akkor Istenének nevezi Őt. Emberi 

gyöngeségéből a hatalom teljes birtoklásába való fölemelkedését ezzel a szóval fejezte 

ki az Úr: „Fölmegyek az én Atyámhoz és a ti Atyátokhoz; az én Istenemhez és a ti 

Istenetekhez!” (Jn. 20,17) Ez a fölmenetel a nagyobb hatalom birtokba vételét 

jelentette: „Hasznos nektek, hogy én elmenjek; ha ugyanis nem megyek el a Helytálló, 

a Segítő, a Vigasztaló nem jön el hozzátok!” (Jn. 16,7) Az az isteni munka vagy hatás 

tehát, amellyel Isten Krisztust a halottak közül feltámasztotta s a „mennyben 

levőkben”, azaz a mennyekben székelő angyalsereg fölött jobbjára ültette, az a 

mértéke és alapja annak a munkának, amelyet bennünk végez. (v.ö. Róm. 6,4) 

21. vers: Az Isten jobbjára ülés képes kifejezés, amely nem csak társuralkodóvá tételt, 

hanem a hatalom-átruházást is jelentette. Ez a hatalom-átruházás azt vonta maga után, 

hogy a Fiú hatalmasabbá lett minden földi és égi, testi és szellemi kormánynál, 

fennhatóságnál és hatalomnál, és nevét a valóságot látók több hódolattal emlegették, 
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mint minden más nevet. A hatalmasságok hármas megnevezése: kormány (arché), 

fennhatóság (exuszía) és hatalom (dünamis) a kormányzó hatalom eredetét, 

fensőbbségét és átható képességét jelöli: az uralkodó forrása a hatalomnak, és joga, 

képessége is van annak gyakorlására. Ilyen kormányok a földön nagy számmal 

fordulnak elő – bizonyára nem kisebb számmal a mennyekben, a szellemek világában. 

Erőben, méltóságban és képességben különbség van köztük, de a hatalmat mind 

Istentől kapták és kapják, és eltörpülnek a Fiú ereje, méltósága és képessége mellett. 

Hogy aztán ennek következtében a szellemek világában mennyire ismerős Jézus neve, 

arra jellemzők az olyan jelenetek, mint amelyek a kapernaumi zsinagógában (Mk. 

1,23-25) vagy Filippiben (Ap.Csel. 16,17) lejátszódtak. Jellemző minden olyan eset, 

amikor Jézus nevének említése az ellenséget megfutamodásra kényszeríti. A földön 

élő emberek tudatlanságból gyalázhatják ezt a nevet, s mivel tudatlanok, ez a gyalázás 

megbocsáttatik nekik (Lk. 12,10), de ez nem változtat azon a tényen, hogy a 

szellemvilágban Jézus neve mindenkit kényszerítő hatalom. Voltak és vannak a földi 

világban is nevek, amelyeknek említése az embereket félelemmel tölti el, és 

amelyeknek hallatára a térdek engedelmesen meghajolnak, de ezek a nevek egyszer el 

fognak némulni, és más nevek kerülnek a helyükre. A következő korszakban ezeket a 

neveket többé nem fogják említeni, s helyettük más nevek fognak hangozni. Egyszer 

Sátán félelmetes neve is a múlté lesz. De bármilyen név is válik most vagy egykor 

tiszteltté, Jézus Neve most is, a következő korszakban is a legtiszteltebb lesz. 

22. vers: Miközben pedig Isten mindent a Fiú alá rendelt – úgy, hogy akaratának sem 

most, sem a jövőben senki nem állhat ellen, s a gonosz csak addig terjeszti befolyását, 

ameddig a rejtett gonoszságok napfényre hozatala végett ezt neki a Fiú megengedi, 

úgyhogy a Fiú akarása nélkül senki sem mozdulhat és semmi nem történhetik – a Fiú 

egy egészen különálló és megkülönböztetetten fontos uralkodási területet is kapott, ez 

pedig az egyház. Ez az uralkodási terület összehasonlíthatatlanul fontosabb, mint a 

többi együttvéve. Minden egyéb az egyház sorsához igazodik, hiszen megfeszülten 

várja az Isten fiainak lelepleződését (Róm. 8,19), azaz Krisztus egyház fölötti 

uralkodásának eredményét. Míg ugyanis a világ egyszer akarata ellenére is kénytelen 

lesz elismerni Krisztus fő-mivoltát (Ap.Csel. 2,35), s előtte meghajolni kényszerül 

még a tisztátalan szellemvilág is, addig az egyház, a választottak szellemi serege akkor 

ismeri el Krisztust Urának, amikor nevét a földön nem tisztelik, sőt meggyalázzák. Az 

egyház önként ismeri el Krisztust fejének. Ezekkel a választottakkal, akiknek 

győzelmes volta éppen abban áll, hogy Jézust meggyaláztatása idején ismerik el és 

magasztalják Királyukul, Istennek különös célja van ma, a közelebbi és a távolabbi 

jövőben, mert Krisztus velük és általuk fog mindenek fölé emelkedni. Vagyis: ahogy 

az Atya a Fiút trónjára ültette, úgy ülteti majd Krisztus is saját trónusára azokat, akik 

vele és mellette végig kitartottak (Jel. 3,21; Lk. 22,30). Az egyház egész története alatt 

állandóan ítélet alatt van, s ítélete attól függ, hogy Krisztust, embereket, vagy éppen a 

gonoszt ismerte-e el urának. Megrontja az egyházat, aki az egyházban más urat ismer 

el, mint akit Isten tett az egyház Fejévé. 

23. vers: Krisztusnak az egyházon való uralmát egy külön kép szemlélteti a Bibliában: az 

egyház Krisztus teste. Ez a kép azt jelenti, hogy az egyház nem idegen Krisztustól, 

hanem úgy összetartozik vele, úgy össze van vele szerkesztve, mint a test a fővel. Azt 

is jelenti ez a kép, hogy az egyház Krisztus nélkül olyan, mint egy levágott fejű test, 

azaz élettelen, tehetetlen hulla. De Krisztus is csak az egyházon keresztül viheti végbe 

akaratát, ami ugyan nem Krisztus tehetetlenségét árulja el, hanem inkább szeretetét, 

amely az egyházat – más képpel: menyasszonyát – nem nélkülözheti uralkodásában. 

Krisztus azért választotta ki az egyház tagjait, hogy rajtuk keresztül végezze el a 

teremtés helyreállítását, amelynek romlását a bűneset okozta. Isten más eszközöket is 
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választhatott volna, mint az egyháznak gyarló és vétkes tagjait, de oly szeretet űzte az 

egyházhoz, mint amilyen a vőlegényt hajtja mátkájához. Isten a saját maga számára is 

elég, önmaga miatt senkire sincsen szüksége, mégis önként választotta önmaga 

kiegészítőjéül az egyházat, így tehát az egyház a Krisztus kiteljesedése a földön. A 

görög pléróma szó az Újszövetségben csak kétszer jelenti az egyházat: a Róm. 11,12-

ben a zsidók testi népére vonatkozik, s ellentéteképpen ott találjuk a héttéma szót, 

amely gyengeséget, veszteséget, megkárosodást jelent. Az ellentétből 

visszakövetkeztetve a pléróma szó az egészséges, hiány nélküli s hibátlan állapotra 

utal. Krisztus egyházára vonatkoztatva a pléróma szó azt az állapotot jelzi, amelyben 

az egyház készen lesz a Vőlegény fogadására, amikor a gyengeség ideje elmúlik, 

amikor az egyház minden hiánya betelik, s rajta minden kártétel orvosoltatik. A Róm. 

11,25-ben a nemzetek plérómájáról van szó, azaz arról a teljességről, amelyet a 

nemzetek zsengeként fognak Istennek adni, s ez éppen az egyház: a nemzetek 

teljességének akkor nevezik az egyházat, amikor minden nemzet kiválasztottai együtt 

lesznek, s bennük minden nemzet külön kártétele, minden hiánya orvosoltatik. A Jn. 

1,16; Ef. 3,19; 4,13; Kol. 1,19; és 2,9 Isten és Krisztus teljességéről szólnak, de ezalatt 

nem az istenség teljes tartalmát kell értenünk, hanem azt a teljes tartalmat, amelyet 

Istennek valamibe be kell töltenie. Az Ef. 1,23 ennek az ellentéte: Isten kiegészítését, 

betelését említi azzal, ami az istenségnek hiányzik, és ez is az egyház. Isten a 

teremtményei és az egyház iránt való szeretetében akkor tudja magát teljesnek, amikor 

az egyházat magáénak vallhatja, vagyis Ő tölt ott be mindent. Mikor az egyházban 

mindent Isten tölt be, s amikor minden, ami az egyházat betölti, Isten lesz: amikor az 

egyház más után nem érdeklődik, mint Isten után, és semmit sem cselekszik Isten 

nélkül, akkor ebben az Istennel való telítettségben alkalmassá válik Isten teljes 

szolgálatára, s Isten is megkapja mindazt, amit az egyházban magának keresett, 

nélkülözött. 
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2. rész 

 

1-2. vers: Miután az apostol az egyház és Krisztus viszonyáról általánosságban beszélt, 

most rátér arra, hogy az egyház teste egyes tagokból, egyes keresztyénekből áll, s ezek 

közül mindegyik külön viszonyban is van Urával, égi Vőlegényével. Ezek a tagok 

részint a testi zsidó nép kebeléből származtak, részint a nemzetekből. A levél címzettei 

a nemzetekből valók. A zsidókat az a törvény, amelyet zsinagógáikban állandóan 

olvastak, s amelynek külső megtartására igen nagy súlyt fektettek, visszatartotta őket 

attól, hogy aljas testi bűnök fertőjében elmerüljenek, ellenben a nemzeteket semmi 

sem tartotta vissza attól, hogy Jézus idejében már fertelmes bűnök posványában 

éljenek. Pál ezt az erkölcsi posványt szellemi hatalmak befolyásának tulajdonítja, 

azoknak a szellemi hatalmaknak, amelyekhez a pogány vallások spiritisztikus 

kapcsolatai révén juttatták a népeket. E szellemi terhelés oly világkorszakoknak a 

járuléka, amelyben csak egy nép kapott isteni kijelentést, a többi nép Istentől 

elidegenülve, sőt Istentől látszólag elfeledve él, Istentől elhagyatva a sötétség szellemi 

hatalmainak voltak kiszolgáltatva. A görög nyelvben két olyan szó van, amelyet 

magyarra „világ”-gal szoktak fordítani: az egyik a koszmosz, a másik az aión. Előbbi a 

látható teremtés összességét jelzi, amelyet a görög szép rendnek (koszmosz) nevezett, a 

magyar pedig „világosság”-nak (világ) hív. Ezt az Istentől teremtett szép rendet 

azonban Sátán és hívei a maguk alkotásaival megrontották, elrútították. A másik szó, 

az aión, hosszú, folyamatosan tartó korszakot jelent, tehát nem „világ”-gal kellene 

fordítani. Amikor mégis azt találjuk: „e világ”, ezalatt nem az Isten kezéből kikerülő, 

hanem a gonosztól megrontott teremtést érti az Írás. Egyszer Isten helyre fogja állítani 

a világ szép rendjét, tehát ez a világ nem tart örökké, de megmaradásának ideje egy 

hosszú korszakot tesz ki: egy aiónt. A világ korszakának megvan a maga sajátos 

rendje, berendezése, s ehhez a társadalmi, állami rend is, a művelődés és polgárosodás 

(kultúra és civilizáció) is hozzátartozik. Ez a rend fertőzött, megromlott, s akik benne 

élnek, fertőződnek, romlottakká lesznek az együttélés és a példa hatása alatt. Pál 

azonban a példa és az együttélés hatásánál még sokkal erősebb hatásokról is tud, 

amelyek az Istentől elidegenült népeket hatalmukban tartják. Ezek a hatások egy, az 

Istentől elidegenült világ fölött álló szellemi kormányzattól indulnak ki, amely nincs 

az anyagi világ korlátaihoz kötve, mert szellemi valóságokból áll. Az anyagi hatásokat 

a nehézkedésnek (gravitáció) legszembetűnőbb jelenségében szemléli a Biblia (pars 

pro toto; metonimikus kép), az anyag hatásától való mentességet pedig a levegőben 

lebegés képével érzékelteti. Ezért nevezi a sötét szellemi hatalmakat, amelyek nem 

fönn, a szellemi égben, hanem a föld köréhez kötve munkálkodnak, levegőbeli 

fennhatóságnak (exuszía). (Az egyháznak a levegőbe való elragadása is az anyagi 

törvényektől való mentesülést példázza: 1Thessz. 4,17.) Az exuszía szó kifejezi, hogy 

a fennhatóság nem önmagától való hatalom, mint Isten, hanem csak lehetőséget kap a 

hatalom gyakorlására, amelyet bármikor visszavonhat tőle az, akitől minden hatalom 

származik. Ez a levegőbeli fennhatóság, mint minden kormányzat, több személyből 

áll: tisztátalan angyalokból, élükön egy első helyet elfoglaló személyiség, archón, 

kormányzó áll, akit Sátán néven ismerünk. Sátán alatt (nekünk részben ismeretlen) 

hatalmas szervezet áll, amelynek minden tagja megkapja a maga feladatát, amelyet a 

rajtuk uralkodó archón, kormányzó oszt ki. Ők helyezik el a világban azokat a 

csapdákat, kelepcéket (szkandala), amelyek a mit sem sejtő embereket megfogják, és 

ennek a sötét szellemi hatalomnak a szolgálatába állítják. Ilyen csapdák az istentelen 

tudomány, a művészet, az isteni kijelentést emberi elképzelésekkel felcserélő vallás, a 

spiritizmus, az erkölcstant helyettesítő illemtan, amely széppé teszi a külsőt, de 

meghagyja a belső romlottságot, továbbá a társadalomjavító mozgalmak, amelyek új 
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uraknak adják a zsarnokság eszközeit, stb. Mint ahogy Istenből egy szellemi hatalom 

árad ki, amelyet a Szentírás leheletnek, fuvallatnak, szélnek nevez (héb. nösámá, 

ruach; gör. pnoé, pneuma), ugyanígy a gonoszság és a hazugság atyjából is gonosz 

szellemi hatás árad széjjel, s ezt az Írás „az engedetlenség fiaiban ható szellem”-nek 

nevezi azért, mert mihelyt az embert engedetlensége Istentől elszakítja, azonnal ennek 

a szellemnek, szellemi áramlásnak a hatása alá kerül. Mint minden szellemi hatás, a 

gonosz is az emberi szellemen át történik, s mivel az emberi szellem tudattalan, a 

szellemen át gyakorolt hatásról az embernek sokszor sejtelme sincs. A szellemi hatás 

csak akkor lesz tudatossá, ha az az ember lelkét, szívét, azaz tudatát is befolyásolja. A 

sötét szellemi hatások alatt az ember elveszti önállóságát, sőt egyéniségét is, mert 

Sátán képtelen egyéniségeket teremteni. Sátán sötét befolyása alatt az ember egy nagy 

ember-gomolyagba, egy közös látásmódba olvad be, s kívülről beléadott törekvések 

szolgai véghezvivője lesz. Ezek a törekvések elvezetnek Istentől a vétkezés világába. 

Előbb az ember az igazságosság mellől félrecsúszik (esik: paraptóma), azután már egy 

állandó elhibázott irány (hamartía) tévelygője lesz. E téves irány kalauzai azok a sötét 

szellemi hatalmak, amelyek az engedetlen embereken uralkodnak. A levél címzettjei 

kisázsiai nemzetek voltak, egészen pontosan a szenvedélyes erkölcsi romlásba mélyen 

elmerült líd nép fiai, amely valamikor harcias, leigázó, uralkodó nép volt. Utóbb 

azonban a perzsák gonosz, megrontó befolyása alatt piperkőccé, folytonos 

mulatozásnak élő, gyönge néppé lettek. Őket szólítja meg Pál, amikor azt mondja: 

„titeket is…, akik az elesések és vétkek következtében holtak voltatok”. Az Istentől 

való elszakadást, amely ugyanaz, mint a bukásokba és a vétkekbe való esés, az élet 

forrásától szakítja el az embert: az Isten nélküli ember pedig halott! Ez nem azt jelenti, 

hogy egyszerre minden élet eltűnik belőle, hanem azt, hogy élete nem tud többé 

felfrissülni, megelevenedni. Egy idő múlva a magával hozott szellemi kincseket 

felemészti, föléli, s amilyen mértékben fogynak belőle az élet erői, olyan mértékben 

dolgozik benne a halál hatalma. Az Isten nélküli ember szellemi senyvedő, aki még él, 

még lehet vele beszélni, még megért sok mindent, de homlokára van írva a halál, s a 

mélyebbre látó tudja, hogy a szellemi élet ki fog aludni benne, a halál homálya mind 

erősebben terjeszkedik ki lelki életére. A levél címzettjei most élnek, de megtérésük 

előtt halottak, azaz Istentől elidegenültek, elszakadtak voltak. Ebben a holt állapotban 

engedetlenségük tartotta őket. A rajtuk uralkodó tisztátalan szellemvilág tartotta őket 

ebben az engedetlenségben, s megakadályozta, hogy Istenhez megtérjenek. A gonosz 

szellemek által vezetett világot az jellemzi, hogy Isten parancsait semmibe sem veszik, 

sőt boldogságuk akadályainak tartják őket.  

3. vers: A „húst”, azaz az emberi lélek testi érdekeltségét Isten teremtette és akarta azzal 

a célkitűzéssel, hogy az ember a testi (anyagi) teremtést a szellemi teremtés 

szolgálatába hajtsa. Amikor Sátán az emberen az első elesés révén uralomra jutott, a 

testi világban vetette meg a lábát, és azon keresztül próbálta az embert hatalmában 

tartani, s magának lekötelezni. Hogy ezt megtehesse, az anyagi és a szellemi világ 

rendjét megváltoztatta: a szellemet rendelte az anyag alá, az anyagot önálló céllá tette, 

s a szellem ellenőrzése alól felszabadított anyagiságot az ember eredeti s igazi 

természetének tüntette fel. A „hús kívánságai” alatt tehát a szellemmel szemben álló 

anyag-központúság törekvéseit kell értenünk, amelyek a Teremtőtől megállapított 

világrenddel szemben egy új, lázadó, engedetlen világrendet állapítanak meg. Ez az 

anyagiasság hatása alatt megállapított, s a teremtett világ valóságos rendje ellenére 

arra ráerőszakolt világrend az „engedetlenség fiainak” úgy tűnik fel, mint a természet 

igazi rendje, mint „természetesség”, mint „realitás”, mint „pozitív” valóság, s erről az 

ál-világrendről egész tudományos rendszert alkottak, gondoltak ki az emberek. Így a 

„hús akarásai”, az emberi „gondolatok akarásai” is lettek, azaz tudományos 
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rendszerré, hagyományos, általánosan elfogadott viselkedésmóddá lettek. Az ember 

ezzel a cserével új természetet kapott: ferde, fonák, megromlott természetet. Ez a 

fonák természet az embert Istennel szembeállította, s így, mivel Isten haragját az 

emberre vonta, az embert a „harag gyermekévé” tette. Harag gyermekének lenni 

annyit jelent, mint a természet isteni rendjébe állandóan beleütközni, s ez összeütközés 

következményeit viselni. Harag gyermekének lenni annyi, mint Isten nélkül élni, 

vigasztalás, reménység nélkül, a lélek ellenségének, Sátánnak kényére-kedvére 

kiszolgáltatva sötétben lenni, olykor Isten rendkívüli büntetését hordozni, amelyekkel 

az istenteleneknek meg szokta mutatni hatalmát. 

4. vers: S mégis, ez a haragvó Isten irgalomban gazdag és nagy szeretetű. Haragját 

érezteti azokkal, akik eleséseik következtében halottak voltak, de ugyanakkor 

irgalommal tekint le rájuk, mert szereti őket. Istenben a szeretet úgy jelenik meg, mint 

egy fórum, amelyhez a bűnösökért Isten irgalma fellebbez, s a haragot elűzi, hogy az 

irgalomnak helyet adjon. Isten oly távol van tőlünk, s oly más, mint amilyenek mi 

vagyunk, hogy – emberi szóval jellemezve Őt – Isten természetrajzát nem ismerjük. 

Ám az ilyen bibliai helyek elárulnak valamit abból a csodálatos Lényből, akit Istennek 

nevezünk. Nem lehet Őt összetételnek nevezni, mert Ő belülről, a maga csodálatos 

egységéből nyeri lényét. Nem nevezhetjük szerkezetnek, mert nem egyes szervekből 

tevődik össze egységgé. Mégis mondhatók róla az emberi tulajdonságoknak megfelelő 

fogalmak, amelyek rajta kívül is előfordulnak, de benne tökéletes és teljes alakban 

jelennek meg, s azért vele kapcsolatban nagybetűvel írjuk őket. Így Istent Szeretetnek, 

Igazságnak, Hűségnek, Jóságnak, Bölcsességnek, stb. nevezzük s írjuk: ezek ugyan 

neki nem tulajdonságai, mert nincsenek ráakasztva, mint az emberekre, hanem az Ő 

lényét alkotják. Ezek a „tulajdonságoknak” nevezett fogalmak mind külön életet élnek 

benne, s belőle kiáradnak, hogy teremtményeinek tulajdonságaivá váljanak. Isten 

Haragja haragszik, Isten Szeretete szeret, s a kettő egyszerre végzi a munkáját, s így 

mindkét munka tökéletes lesz. Mikor a harag gyermekei voltunk, egyszerre megszólalt 

Isten Szeretete és félreállította a Haragot. 

5. vers: Pál fejtegetésében az a fontos, hogy Istenben a Haragból az Irgalom kivillanása 

nem akkor következett be, amikor mi megtértünk. Nem válasz volt a mi 

megfordulásunkra, hanem megelőzte megtérésünket, sőt még inkább előidézte. Mert 

még, amikor mi az esések következtében holtak voltunk, akkor elevenített meg 

bennünket – szóról-szóra: „tett elevenné”. Említettem már, hogy az itt többször 

előforduló (Ef. 1,7; 2,1+5) paraptóma szó tulajdonképpen „melléesést” jelent. A 

klasszikus görög nyelvben a paraktószisz szó az igaz út elhagyását, az igaz útról való 

letérést jelenti, téves lépést, eltévedést jelent. Itt, az Újtestamentumban a pogány 

tévelygést jelzi ez a szó, tehát a hamis istenek imádását, a vallásos babonákat éppen 

úgy, mint az ezekkel együtt járó erkölcstelenséget. Ezek a tévelygések másképpen 

nem is voltak lehetségesek, csak Istentől távol, azaz szellemi halálban. A szellemi 

halál pedig azáltal jött létre, hogy az ember elhagyta Istent, és az igazság mellé esett a 

vallásos és egyéb eltévelyedések következtében. Nem csak Éva és Ádám vétkére kell 

gondolnunk, akik Isten helyett a jött-ment kígyóra hallgattak, hanem utódaik hasonló 

lépéseire is, amikor egy viszonylagosan helyesebb álláspontot egy tévesebbért 

elhagytak, lefelé csúsztak, s nagyobb sötétségbe, képtelenebb babonába merültek alá. 

Ebben a lecsúszottságban, ebben a sötétségben keresett meg minket az Isten: tehát 

nem visszatérésünket fizette meg, hanem szeretetével elénkbe jött, és kiemelt 

bennünket a tévelygésekből és az éjszakából. Ezt az ingyen közeledő szeretetet nevezi 

az Írás nyelve kegyelemnek. Azért jegyzi meg mindjárt az apostol, mintegy 

zárójelben: „kegyelem szabadított meg titeket” – szóról-szóra: „kegyelem által 

szabadultatok meg”. Azonban még többet mond az efézusi levélnek ez a helye. A 
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megelevenedés bizonyos értelemben még előbb történt, mint ahogy az a számunkra 

látható valóságban végbement volna. Mert a számunkra látható és észlelhető valóságot 

meg kell különböztetnünk attól a valóságtól, amely Istenben van. Isten terveit ugyanis 

egyáltalán nem lehet az emberi tervezgetésekkel összevetni, amelyek vagy 

megvalósulnak, vagy nem. Amit Isten magában elhatározott, az már valóság, és 

Istenben úgy látható, mint végbement, beteljesedett történés. Ilyen módon látta János a 

jövőt Istenben, úgy, mintha az már megtörtént volna. Ezért közlik a próféták Isten 

elhatározásait múlt időben, mintha már megtörténtek volta. Egy harmadik 

megvalósulás áll előttünk a Golgota keresztjén. Amikor Isten örök terve vagy 

szándéka, amely benne örök valóság volt, a Golgotán az emberi történet valósága lett: 

akkor, Krisztus halálának szent pillanatában az örök valóság belépett az emberi 

történésbe, és emberi valósággá lett. Az örökkévalóságból egy kőszikla benyúlt az 

emberi változandóságba, és örök fundamentumot létesített benne, amelyre az emberi 

történés ráépülhet, s akkor a változandóságból változhatatlan örökkévalóság lesz. A 

harmadik megvalósulás a mi megtérésünk, azaz a Golgota történetéhez való 

csatlakozásunk. Megtérésünk pillanatában két valóság lép be az életünkbe: Isten örök 

terve és a golgotai valóság. A Golgotán Isten ingyen szeretete, azaz a Kegyelem mint 

nap kel föl az emberiség egén. A Golgota gonosz merénylete egy ablakrést ütött az 

örökkévalóságon, és azon át Isten szeretete kiragyogott a világba. A Golgota valósága 

tehát nem Isten örök valóságától különböző másfajta valóság, hanem Isten örök 

valóságának az emberi létbe való beragyogása. Amikor pedig a mi egyéni életünkbe 

belép Isten örök terve, s ott harmadszor is megvalósul, akkor ez is csak Isten örök 

valóságának a mi egyéni életünkbe való belépése, nem valami harmadik fajta valóság. 

Az igazi valóság tehát az, amely Istenben van, s nem az, amely a történelemben 

látható. Ezért beszélhet Pál apostol mint valóságról arról, hogy Isten bennünket 

Krisztussal együtt megelevenített, mert akkor, amikor Krisztus föltámadott, a mi testi 

és szellemi föltámadásunk is valóság lett már. Isten kegyelmének valósága a mi 

megelevenedésünk valósága is. Isten örök lénye hordozza a világot – a valóságot is 

Istenben kell keresni, nem a történelemben és nem önmagunkban. Ez a beszéd a világi 

beszédmódtól teljesen idegen, de a Bibliában sok olyan dolog van, amely a húsember 

fülének idegenül hangzik. Pál nem ennek a világnak a nyelvén beszél. Ugyanezt a 

beszédmódot tünteti fel ez a mondat is: „a kegyelem szabadított meg” – szó szerint: 

„kegyelem által vagytok megmentve”. Még rajtunk a gonosz szellemvilág hatalma; 

még testünkön át hat lelkünkre a vétek; még üldözhetők és kísérthetők vagyunk: 

szabadulásunkat mégis befejezettnek és bevégzett ténynek mondja az apostol, 

mégpedig azért, mert ezen a tényen a történelem hátralevő része már semmit sem 

változtathat. 

6. vers: a megelevenítés fogalmát a következő mondatban két részre bontja, s egyúttal 

továbbviszi az apostol: föl is támasztott, a mennyeiekbe is ültetett – vagyis a 

Krisztussal együttes megelevenítés nem a régi állapotot állítja helyre, hanem 

magasabb szintre emel. Ez a magasabb szint a Krisztus föltámadásában való 

részesedés, és a vele együtt való elhelyeződés a földnél magasabb mennyei dolgokban, 

mennyei célokban, mennyei látásban, mennyei lehetőségekben, mennyei hatalomban, 

mennyei segítségek közt. Ez a mennyben való elhelyezkedés nem lesz azoknak az 

embereknek részük, akik az egyház bemenetele (Róm. 11,25) után térnek meg (Róm. 

11,12+26-32), mert az egyház mint Krisztus menyasszonya, vagy akkor már felesége, 

ezekhez a később megtérőkhöz a mennyekből fog alászállni, hogy mindig velük 

legyen a földön (Jel. 21,2+10). Sőt, az egyház éppen azért emeltetik az égi 

színvonalra, hogy az ég gazdagságával a többi embernek szolgáljon. Ennek a 

mennyeiekbe való fölemeltetésnek pedig föltétele a Krisztussal együtt való 
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föltámadás. Lesz ugyanis egyszer Krisztus nélkül való föltámadás is az ítéletre (Jel. 

20,12; Jn. 5,28-29). A Krisztussal együtt való föltámadás annak az erőnek a 

működésével történik, amellyel Krisztus is föltámadt, tehát ugyanolyan hatása lesz, 

mint Krisztus föltámadásának. Ezek az első föltámadásban résztvevő emberek 

Krisztus megdicsőült testéhez hasonló testet fognak kapni (1Kor. 15,51-58), s ebben a 

testben lehetséges lesz, hogy amint Krisztus fölemeltetett a szellemi égbe, úgy ők is 

fölemeltessenek Mesterükhöz (1Thessz. 4,17; Mt. 24,31-41). Ugyanez, a testet 

feltámasztó és a mennyeiekbe emelő erő működik azonban már az emberi szellem 

megelevenítésében, a szellem újonnan-születésében is. 

7. vers: Hogy az egyház e csodálatos fölemeltetésének és megdicsőülésének mi a célja, 

rendeltetése, azt a következő mondat világosan megmondja: „hogy a ránk következő 

korszakokban – tehát nem a mostani korszakban, nem Krisztus visszajövetele előtt – 

kegyelmének túláradó gazdagságát megmutassa, amelyet az ő jóságossága önt ránk, 

amely Krisztus Jézusban irántunk megnyilvánult, ránk áradott.” Az apostol nem 

mondja e helyen, hogy a túláradó kegyelem mit fog művelni, ám arról a Római levél 

idézett helyei (Róm. 11,12+26-32) s a Jelenések könyve elég fölvilágosítást nyújt 

nekünk. E szerint Isten túláradó kegyelme meg fogja keresni azokat is, akik az egyház 

kötelékébe még nem mentek be, lehajol a tévelygő nemzetekhez, s őket az új földön az 

új Jeruzsálem – azaz a megdicsőült egyház – körül le fogja telepíteni (Jel. 21,24+26; 

Jel. 22,2), s az egyházon keresztül végleges gyógyulást szerez nekik. Ezt megelőzően 

pedig, az ezer esztendős uralkodás korszakában ezt az áldott korszakot fogja a 

kegyelem előkészíteni, úgy hogy csakugyan egymás után következő korszakokban fog 

a kegyelem kiáradni. A görög eisz tusz aiónasz tón aiónon kifejezés pedig azt sejteti, 

hogy az új földön nem lesz vége a kegyelem kiáradásának, hanem egyik korszak a 

másikat követi, s a trónon ülő mindig új kegyelmet, mindig új dicsőséget áraszt alá 

trónjáról. De ez a végtelen kegyelem mind abból a kegyelemtényből fog kiáradni, 

amellyel az Atya a Fiút a világ bűneiért halálra adta, vagyis minden a Golgota kapuján 

át fog az emberiségre kiáradni. 

8. vers: Ezt az utolsó tényt, hogy a kegyelem kapuja már nyitva, s hogy minden ezen a 

megnyílt kapun át árad a földre, hangsúlyozza a következő, ismétlődő mondatban: 

„hiszen kegyelem (ingyen való szeretet) szabadított meg titeket” – azaz minden abból 

az ingyen való ajándékból ered, amely a Fiút keresztre adta. Az 5. versből idézett 

mondatnak –„kegyelem szabadított meg”– megismétlése azt a célt szolgálja, hogy az 

olvasók figyelmét egészen és egyedül Isten kegyelmére irányítsa, amely egyedül, s az 

emberi érdemre vagy munkálkodásra tekintet nélkül fogja a dicső jövőt megvalósítani. 

Ennek a mérhetetlen dicsőségnek egyetlen mozzanata, egyetlen kicsiny részecskéje 

sem függ a mi jóságunktól vagy képességeinktől. Az ingyen kegyelemnek ez a 

hangsúlyozása nem csak az emberi érdem teljes félretolása végett történik, hanem 

azért is, hogy az emberi reménységet mindentől függetlenítse, ami a reménység valóra 

válását ingataggá tehetné. Azért emeli ki ezt tényt, hogy az isteni ígéret csak Istenen 

nyugodjék, s ezért egészen bizonyossá váljék. Emberi részről csak egyet kíván Isten: a 

hitet, a bizalmat, hogy Isten teljesíti is, amit ígért. De az ígéretek megvalósulása még 

az ember hitétől is független, mert egyes emberek hitetlensége nem az ígéretek 

teljesülését akadályozza, hanem a hitetleneket zárja ki az ígéretek birtoklásából. Aki 

nem hisz, félreállíttatik, a hívők pedig, a hűségesek örökölni fogják az ígéreteket. 

Örökölni fogják, de nem, mert megérdemelték őket, nem, mintha bármit is tettek vagy 

tenni tudtak volna megvalósításukra, hanem mert az ígéretek Isten ingyen ajándékai, 

amelyeket érdemtelenül kapunk. 

9. vers: Nem tehet az ember magától semmit annak érdekében, hogy az ígéreteket 

megvalósítsa, vagy hogy azok megvalósulását siettesse, azon az egyen kívül, hogy 
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hisz és magát Istenre bízza. Ennek aztán az is következménye lesz, hogy a 

megvalósuláskor egyetlen dicsérő hang sem fogja az embert magasztalni, de az is, 

hogy az ember-dicsérők, mint hazugok, az új teremtésből kimaradnak azokkal együtt, 

akik az ilyen dicséréseket elvárják, és maguknak követelik. Most a világ tele van 

emberdicsérésekkel, ám az új világban szent áhítattal csak Istennek és a Báránynak 

Nevét fogják áldani és magasztalni. Ember ott nem fog dicsekedni.  

10. vers: Az apostol a dicsekedésnek egy veszedelmes fajtájáról beszél: amikor valaki 

szembe száll Istennel, a Teremtővel, és az Ő dicsőségét magának követeli, amint ezt 

Sátán, a hazugság atyja tette. Ennek a hazug dicsekedésnek a méregfogát akarja Pál 

kihúzni, amikor arra mutat rá, hogy hiszen mi magunk is mindenestől az Ő alkotása 

vagyunk, s nincs bennünk semmi, ami nem Tőle való volna! Tetteink, amelyeket 

életünkben teszünk, s amelyekkel saját jóságunkat bizonyíthatnók, még mielőtt lettünk 

volna, az örökkévalóságban kigondoltan, megtervezetten ott voltak már Isten örök 

tudatában. Isten előre elkészítette őket, s nekünk csak bele kell lépnünk a számunkra 

eleve elkészített lábnyomokba, hogy rajtuk járjunk. De hogyan készítette el Isten előre 

tetteinket? Nem úgy, mint a mitológiai Prokrüsztész, aki előre elkészítette vendégei 

ágyát, s a rövidebb vendéget hozzányújtotta, a hosszabbnak a lábát kurtábbra vágta, 

hanem úgy, mint a sakkjátékos, aki jól ismeri bábjainak természetét, tehetségét, lépési 

és ütő lehetőségeit, s ezek ismeretében előre megalkotja a játék tervét, s úgy tud 

ellenfelére hatni, hogy az kénytelen az ő gondolatait követni. Isten ellenfele a 

sakkjátékban valósággal a Sátán, s csak másodsorban, sokkal jelentéktelenebb 

mértékben az ember. Az ember, akármennyire dicsekedjék is erős akaratával, szabad 

akaratával, csak tehetetlen sakkfigura a vele játszó szellemi hatalmak kezében. Ezért 

mondja Pál apostol is a levél későbbi részében (Ef. 6,12): „nem hús és vér ellen vívjuk 

az ökölharcot, hanem kormányok, fennhatóságok, e sötétség világbírói, a 

gonoszságnak a mennyeiekben (fellépő) szellemiségei ellen!” De ez az ökölharc-vívás 

csak akkor történik az ember részéről, amikor Isten őt már fölszabadította a vétek 

rabszolgálatából. Amíg a bűn szolgái vagyunk, tehetetlenül cselekesszük a hús 

kívánságait, tehát nem a magunk urai vagyunk. Csak Isten nem tűr szolgákat, Őt csak 

önként szolgálhatják az övéi! Isten kezében még a királyok szíve is olyan hajlékony, 

mint a víz folyása (Péld. 21,1)! A világkormányzó Isten a hús-embert odaadja a kísértő 

Sátánnak, mint Jóbot, sőt az Üdvözítőt is kezére engedte, ám amíg ez utóbbiak 

ellenálltak, a hús-ember elbukik a kísértésben. Így a hús-ember kényetlen oly tetteket 

tenni, amelyek elárulják belső lelki képét. A szellemi ember is oly tetteket tesz, 

amelyek Istenhez ragaszkodó hűségét igazolják. A tettek nem övéi, mert azokat 

felsőbb szellemi hatalmak intézik: vagy rosszak, vagy jók. De hogy az ember melyik 

szellemi hatalom vezetését s irányítását fogadja el, az az ember döntése, s éppen ezt az 

emberi választást igazolják a tettek. Az egyház igazi tagjai tehát elmondhatják: amit 

teszünk, nem a miénk. Az élet, amelyet élünk, Jézus Krisztus élete bennünk (Gal. 

2,20), s ahogy az Ő Szent Szelleme Jézus arcára átalakít bennünket, szelídségünk, 

alázatosságunk, szeretetünk mind az Ő alkotása. Azt tesszük, amit Ő sugall, amire Ő 

adja az erőt. Hogy nem saját hús-természetünk akaratát cselekesszük, hogy Isten 

hozzánk férhet, kezébe vehet, ez az új teremtés bennünk, amely Isten közt és 

közöttünk az összeköttetést újra létrehozta. Hogy Isten új teremtéssel összekötötte 

magát velünk, azért történt, hogy rajtunk keresztül Isten jó tettei vagy munkái a 

világban megvalósulhassanak. Mivel ezeket a jótetteket Isten sugallja, s az erőt Ő adja 

hozzájuk, a mi részünk csak annyi, amennyivel Mária Isten rendelkezésére bocsátotta 

magát, amikor őt szent Fia anyjául kiszemelte (Lk. 1,28). Isten terveinek végrehajtói 

vagyunk, és egy egyszeri, önkéntes elszánással, amelyet napról napra megújítunk, 

lépünk ama tettekbe, jó munkákba bele, amelyet Isten öröktől fogva eltervezett a világ 
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üdvözítésére. A tetteket Isten tervezi és valósítja meg, mi csak rendelkezésére 

bocsátjuk magunkat. 

11. vers: Mivel az egyház élete mindenestől fogva Isten munkája, ezért semmi emberi 

erőfeszítés nem képezheti alapját, részét vagy kiegészítését. Hogy Isten munkájában 

részt vehetünk, s értékes hozzájárulásunkkal előmozdíthatjuk, az Isten ingyen 

kegyelme, mindenestől fogva Isten alkotása, új teremtése bennünk. Semmi sem 

bizonyítja ezt jobban, mint az, hogy miután Isten a testi választott népet félretette s 

helyébe egy szellemi választott népet állított: az egyházat, ebbe a választott népbe a 

nemzeteket is éppen olyan módon fogadta be, mint a testi választott nép fiait. Ennél a 

tetténél Isten nem vette számításba, hogy az utóbbiakat egy hosszú történelmi múlt, az 

Ábrahámhoz való testi hozzátartozás, a nekik adott törvény, a kijelentések és ígéretek 

több joggal vagy alkalmatossággal látták el arra, hogy Isten népeként szerepeljenek. 

Emberi múlt és emberi tettek senkit sem tesznek alkalmasabbá arra, hogy az Istentől 

előre elkészített munkák véghezvivője legyen. Hogy az egyházhoz a nemezetek fiai 

épp olyan joggal s előkészítés nélkül csatlakozhatnak, mint a zsidó nép fiai, azt 

bizonyítja, hogy az egyház mindenestől fogva Isten új teremtése az emberi 

történelemben. Ez az új teremtés a nemzetek közül származó hívőket egy színvonalra 

helyezi a testi választott népből származó hívőkkel. Azelőtt a zsidók kiválasztott 

voltukra büszkén lenézték a többi nemzetet, s megvető szóval körülmetéletleneknek 

nevezték őket. Noha egy szellemi folyamatnak volt a testi képe, a körülmetélés 

mégiscsak a húson történt, ami pedig a húson történik, annak nincs hatalma a szellemi 

folyamatok fölött. Az egyház népének teremtése szellemi folyamat, a körülmetélés 

vagy a körülmetélés hiánya tehát semmit sem jelent abban a tekintetben, hogy valaki 

ehhez az új néphez csatlakozhatik-e, vagy nem. 

12. vers: Másként volt az egyház teremtése előtt. Az még akkor a testi választott nép ideje 

volt, vele volt szövetségben az Isten, és pedig az ígéret szövetségében, ami azt jelenti, 

hogy a szövetség hatása csak a jövőben volt érvényesülendő. A szövetség 

törvénykönyve a jövőre mutatott, amikor a Bárány áldozata valósággá teendi majd azt, 

amit a bárányok, kosok, tulkok vére csak jelképezett, amikor Isten valósággal együtt 

fog lakni népével, s nem jelképben csupán, mint a szövetség sátorában. Ebből a 

jelképes és csak ígéreteket tartalmazó szövetségből a nemzetek ki voltak zárva, s így 

nekik nem adatott reményt nyújtó ígéret. Akkor csak Izráel testi népe volt Isten népe, s 

az ő polgárjoga a nemzetekre nem terjedt ki. A nemzetek tehát polgárjog nélkül valók 

voltak, s idegenekként tartózkodtak Isten teremtett világában. Akkor ugyan még 

Krisztus nem járt testileg a földön, de az isteni kijelentésben, Isten bánásmódjában, a 

világkormányzat vezető elveként Krisztus már jelen volt a világban. A nemzetek 

azonban kívül estek ezen a Krisztuson, ők nem ismerték a kegyelemnek azt a meg nem 

érdemelt, ingyenes megnyilatkozását, amelyről Dávid zsoltárai, a próféták könyvei 

tanúságot tesznek. Ebben az értelemben Krisztuson kívül voltak. Mivel pedig Isten 

csak kegyelmével lakhatik az emberek között, mert ha törvényét tekinti, az embereket 

meg kell büntetnie, a kegyelem ismerete nélkül isten-nélküliek is voltak a nemzetek a 

világban, azaz nem számíthattak Isten segítségére, nem volt joguk hozzá folyamodni. 

13. vers: Most azonban azt mondja az apostol: amióta az Izráelnek adott ígéretek részben 

teljesültek s Krisztus eljött a világba, Krisztus Jézusban a nemzetek egészen más 

viszonyba kerültek Istennel. Akik a korábbi korszakban messze voltak Istentől, mert 

nem ismerték ígéreteit, kegyelmét, és szövetségéből ki voltak zárva, közelvalókká 

lettek, mert az ígéreteket az evangéliumban hallották. Isten kegyelme őket is 

megkereste, és szövetségre jutottak Istennel a Bárány Jézus kihulló vére által, amely 

fölöslegessé tette a bakok és tulkok vérét, megvalósította az ígéreteket, és minden 

ember számára elérhetővé tette a kegyelmet. 
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14. vers: Akik addig messze voltak, most a kegyelem által éppen olyan közel kerültek 

Istenhez, mint amilyen közel a szövetség népe volt, s a kettő közötti távolság 

elenyészett akkor, amikor a kegyelem a nemzeteket is Isten szívére ölelte. Izráel testi 

népe megvetette a nemzeteket, a nemzetek gyűlölték a tőlük gondolkodásban, 

vallásban, istenfogalomban annyira elütő zsidókat, s nem egyszer és nem egy helyen 

üldözték is őket. A törvény régi állapotához ragaszkodó s a Krisztust nem ismerő 

nemzetbeliek között az ellenségeskedésnek ez a régi állapota meg is maradt, sőt 

növekvőben volt. De az egyházban, ahol a zsidók közül is, a nemzetek közül is a 

kiválasztottak összetalálkoztak, ez az ellenségeskedés eltűnt, s a kétféle nép, mint 

összetartozó egy, egymással egyesült. A kettő Krisztusban találkozhatik csak, 

Krisztusban békülhet ki, akiben a zsidó leteszi előjogait, s a nemzetek tagjai elnyerik 

azt a jogot, amelyet addig csak Izráel élvezett. Eddig a kettőt, Izráelt és a nemzeteket a 

törvény választotta el, amely csak Izráelnek adatott, s amely Izráelnek oly szertartást, 

olyan szabályokat adott, amelyből a többi nép ki volt zárva, mert a törvény csak 

Izráelé volt. Most a törvény helyébe Krisztus lépett, aki mindenkié, mert Benne a 

kegyelem minden ember számára egyformán nyitva áll; mert Benne forrás fakad, 

amelyből mindenki számára az élet ömlik. A törvény az embert saját lábára állítja, s 

azt követeli, hogy az ember saját erejéből tartsa meg Isten törvényét. E követelés alatt 

az emberek vagy megalázkodnak, belátván, hogy képtelenek Istennek megfelelni, 

vagy felfuvalkodnak, azt hívén, hogy emberi erőlködéseiket és képmutatásukat Isten 

elfogadja. Ez utóbbiak a törvény által a többi ember fölé emelkednek, s megvetik őket. 

A nemzetek, akik a felfuvalkodást látják, a törvényt tartják lenézetésük okának, s a 

törvényért haragusznak a zsidó nép gőgjére. Így a törvény elválasztó fallá emelkedik a 

zsidók és a nemzetek közé. Krisztus jött, s a törvényt a vétkező ember helyett Ő maga 

töltötte be, s ezzel elvette a zsidóktól a felfuvalkodás, a nemzetbeliektől pedig a 

gyűlölet okát. Miközben a durva szegek, a lándzsa s az emésztő betegség testét 

szétrombolták, szétrombolt testében szétrombolta az ellenségeskedés okát, a törvény 

hamis felfogását. Krisztusban vége van a törvény uralmának, amely elkerítő fal 

gyanánt emelkedett zsidó és nemzetbeli közé. 

15. vers: A törvénynek mindaddig, amíg tartozunk, ereje van bennünket a bíró elé állítani 

és a bíróval elítéltetni, de amely pillanatban valaki értünk kifizeti a tartozást, a törvény 

erejét veszti velünk szemben. Mikor Krisztus saját húsában azt a büntetést, amelyet a 

törvény ránk vonatkozólag követelt, elszenvedte, a törvény is erejét vesztette velünk 

szemben. De nem az Isten egyetemes törvénye, amelynek követelése örökké fennáll, 

amivel kapcsolatban Krisztus így nyilatkozott: „Nem jöttem a törvényt eltörölni, 

hanem beteljesíteni!” (Mt. 5,17) – vagyis nem az egyetemes törvény, hanem a Sínai 

hegyen parancsolatokban adott törvény, amelynek érvénye csak ideiglenes, azaz addig 

tart, ameddig a törvény szellemi követelése nincs teljesítve. Különbséget kell tennünk 

a törvény szellemi és betű szerinti értelme között: előbbinél Isten azt kívánja, hogy a 

törvény célja valósuljon meg, még ha a betű szerinti értelem meg sem valósul. 

Utóbbinál viszont a cél a bizonyítás, a bűnösség kimutatása, ezért a betű szerinti 

törvény a szellemi törvényt az ember értelméhez igazítja. Ezzel azonban devalválja, 

értékét alább szállítja. A betű-törvény, amely egyes parancsolatokban igazodik az 

emberi értelem szükségleteihez, az emberi értelemhez közelebb áll, tehát alkalmas az 

ember meggyőzésére, hogy a törvény elítéli őt. Mikor azonban az ember meg akarja 

tartani a törvényt, a fától sokszor nem látja az erdőt, s apró kis kötelességek teljesítése 

közben eltéveszti a törvény igazi értelmét: a szeretet megvalósítását. A szellemi 

törvény oly magasan van az ember fölött, hogy a hús-ember nem is képes élete 

körülményeihez, apró részleteihez alkalmazni. Mózes törvénye tehát nem örök, hanem 

ideigvaló rendeltetéssel adatott: névleg Izráel népe életének szabályozására, 



 

 - 22 - 

valósággal a nép meggyőzésére, hogy a törvényt betölteni nem képes. Mikor Isten 

elérkezettnek látta az időt arra, hogy a második, szellemi választott nép által, az 

egyház által a törvényt be is töltesse, akkor a parancsolatokban adott törvényt a Szent 

Szellem ajándékával cserélte fel, aki bennünk Isten szellemi törvényét valósítja meg – 

azt, amire mi magunktól nem volnánk képesek. A betű-törvény és a szellemi törvény 

kora között áll a Krisztus keresztje, amely a betű-törvényt fölöslegessé teszi, mivel az 

embert bűnösségéről meggyőzi, a szellemi törvényt pedig megvalósítja azáltal, hogy a 

bűnös helyébe Krisztust állítja oda, aki értünk, helyettünk a törvény követelését 

teljesítette. Krisztus keresztje a törvény legmagasabb követelését állítja elénk: a 

szeretetet. A betű-törvényt tehát a kereszt fölöslegessé teszi, mivel a kereszt 

bűnösségünkből s Isten követeléséből többet mutat meg nekünk. A szellemi törvény 

legmagasabb követelése áll előttünk a keresztről szóló igében: a szeretet törvénye, ím, 

az élet föláldozását is kívánja. A Mózes törvénye ilyen magasra sohasem emelkedett. 

De Mózes követelt, a kereszthalál után földre szálló isteni Szellem ellenben a mi 

erőfeszítésünk nélkül adja a törvény beteljesülését, megvalósítja bennünk a törvényt. 

Az alacsonyabb csak követel, mert ránk számít. A magasabb ajándékoz, mert Isten 

hatalmával számol. Mózes törvénye, amikor tehetetlenségünket kimutatja, Isten 

ellenségévé tesz. A Szellem magasabb törvénye ajándékképpen hozza, amit a másik 

hasztalan követelt, s mikor bennünk és nélkülünk Isten magasabb követelését, a 

szeretetet megvalósítja, egyúttal Istennel is összhangba hoz, kibékít. Krisztus tehát 

saját húsában, amelyet értünk áldozatul vetett oda, amelynek föláldozásával isten 

követelését helyettünk betöltötte, a vádolás végett adott s parancsolatokra bontott 

törvényt, az írott betű-törvényt erőtlenné tette velünk szemben, hiszen helyettünk 

betöltötte, s erőre emelte a magasabb, szellemi törvényt, mert munkáját lehetővé tette, 

amikor Isten kegyelmének tárházát előttünk megnyitotta. Ez a szellemi törvény 

lehetővé tette tehát, hogy belőlünk, helyesebben bennünk egy új embert teremtsen, 

Krisztus mását, tehát Krisztust, aki a Szellem által bennünk él. A parancsolatok 

törvénye, amely csak Izráelnek adatott, a hús szavára hallgató Izráelt felfuvalkodottá 

tette, s így ellenséges viszonyba juttatta a nemzetekkel, akik Isten ajándéka nélkül 

sötétségben éltek. De a törvény világossága nem segített Izráelen, csak felelősségét 

tette nagyobbá, s megkeményítette, mert gőgjét keltette föl. Így Krisztus, amikor Izráel 

gőgjét megalázta, mert megalázott, megfeszített Messiásként jelent meg nekik, Izráelt 

egy szintre hozta le a nemzetekkel, s ezzel a kettő között helyreállította a békességet 

azáltal, hogy Izráel előbbvalóságát megszüntette. Izráel és a nemzetek csak a 

kegyelem útján mehetnek Istenhez, amely a kettő között nem tesz különbséget, s így a 

kettőből egy új ember lesz: az egyház. Ez az egyház nem a törvény emberi erővel való 

megtartásából születik, hanem a Szellem újonnan teremtő erejéből, aki a törvény 

követelését bennünk megvalósítja. Isteni erővel lesz tehát Izráel és a nemzetek egy új 

emberré, amelynek a régihez, az emberi erő és bölcsesség alkotásaihoz többé semmi 

köze. 

16. vers: Az egyház tehát két ellenségeskedésből emelkedett ki, és született békességre. 

Az egyik ellenségeskedés Isten és az ember között volt, amelyet a törvény meg nem 

tartása hozott létre. Ezt az ellenségeskedést azáltal szüntette meg Isten, hogy Fiát a 

vétkesekért, a törvény áthágóiért áldozatul odaadta, és tartozásunkat Fiával 

megfizettette. A másik ellenségeskedés a zsidók és a nemzetbeliek között volt, s 

azáltal állott elő, hogy a zsidók a törvény ismerete miatt magukat a nemzeteknél 

többnek tartották, s ezért a lenézésért a nemzetek gyűlölték a zsidókat. Ezt az 

ellenségeskedést a kereszt azáltal szüntette meg, hogy zsidót és nemzetbelit egy 

szintre hozott, mindkettőt egyformán vétkessé tette Isten szeme előtt. A keresztfa tehát 

ember és ember között éppen úgy békességet teremtett, mint Isten és ember között, 
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noha a keresztfa a legnagyobb ellenségeskedésnek a szimbóluma. Mikor azonban 

Krisztus a keresztfa gyalázatát és szenvedését vállalta, magát ütköző kőként vetette a 

haragvó felek: Isten és az ember, valamint Izráel és a nemzetek közé. A harag Őt 

morzsolta széjjel, s a békesség a haragvó, ellenséges felek része lett. Mikor szent testét 

a harag szétmorzsolta, a halálból diadalra kelő Krisztus új testet kapott: nem csak azt a 

testet, amelyben a tanítványoknak megjelent, majd mennybe ment, hanem a testben 

harcoló egyházat is, amely Krisztus benne lakozó Szelleme által Krisztus földi testévé 

lett az elveszített test helyett, amelyben a földön járt. Krisztus tehát az egyház testében 

ma is a földön jár, s ahol az Ő kicsinyeivel találkozunk, Ővele találkozunk (Mt. 

25,40;45). Ebben a keresztfán született testben, az egyházban engesztelődik ki Isten és 

ember, zsidó és nemzetbeli. Csodálatos gondolat, hogy az egyház Krisztusnak a 

Golgotán megfeszített szent testének utódja és helyettese a földön, amint az egyházban 

ható Szent Szellem Krisztus közöttünk ható lelkének utódja és helyettese a földön: a 

paraklétosz (a „helytálló”; nem pontos fordítással: a vigasztaló). Hogy az egyház, 

Istennek mennyei alkotása, melyet bűnös emberekből, mint kövekből épített össze, 

úgy jelenhetik meg a földön, mint a testben járó Krisztus utóda: ez az isteni csoda 

annak gyümölcse, hogy Jézus életét adta oda az emberekért a keresztfán. Önkéntes 

halálban megjelenő szeretetével ölte meg az ellenségeskedést, amely emberi szívekben 

Isten és egymás iránt volt. Ebből a Golgotán megjelent szeretetből teremti Isten az új 

embert, az egyházat s az egyház tagjait a földön. Megjegyzem azonban, hogy amikor 

így az egyházról beszélek, akkor nem az emberektől felállított s egyháznak nevezett 

testületekről szólok, hanem a Szent Szellem által teremtett szellemi közösségről, 

amelyet Isten a győzedelmesekből alkot, akik halálig kitartanak Jézusuk mellett. 

17. vers: Amikor tehát Isten szent Fia emberi testben eljött közénk azzal a szándékkal és 

isteni küldetéssel, hogy életét adja oda a vétkezőkért, ennek alapján azzal a 

rendeltetéssel és feladattal is jött, hogy örömhírt hozzon nekünk. Örömhírt a 

zsidóknak, hogy nem kell tovább szívük felfuvalkodottságában járniuk, hanem a 

kereszt alázatos útján békességet találhatnak Istennel és lenézett embertársaikkal. 

Örömhírt a nemzeteknek, hogy nem kell tovább a hús bűneinek ragságában Sátánt 

szolgálniuk, és gyűlölniük azokat, akik a magasabb isteni törvényt tartják eléjük, 

hanem a keresztfán új életet találnak, és kibékülhetnek azzal a néppel, amely korábban 

az isteni törvény ajándékát kapta a földön. A zsidókat a törvény ismerete közelebb 

vitte Istenhez, akiben azonban csak ítélő Istent ismertek meg. A nemzetbeliek vétkeik 

által foglyokká tétetvén távol kerültek Istentől. A keresztfa, amely a zsidóknak 

önmaguk igaz ismeretét hozta, a nemzetek fiainak pedig a bűnbocsátó Isten ismeretét, 

mindkét emberfajtát Isten közelébe juttatta. 

18. vers: Amit mindkét emberfajta felismert, s ami mindkettőnek új volt, az Istenben az 

Atya. Izráel a törvény Istenét, a Bírót látta Istenben. A rendelkezések szolgai 

tanulmányozása félrenyomta tudatukból az Isten mélységeibe látó prófétákat. A 

nemzetek a természeti erőt s elvont emberi tulajdonságokat sejtettek isteneikben. 

Mindinkább a vak kényszerrel azonosították az istenség fogalmát, s személyes, szerető 

Atyát nem kerestek benne. Mindkettőnek új volt az új isteni vonás, Isten atyai 

hajlandósága az emberek iránt, bár a próféták hirdették, s bár a régi pogány 

népvallások tudatából sem hiányzott egészen. Krisztus pedig nem csak mondotta, 

hogy aki Őt látja, az az Atyát látja, hanem tényleg meg is mutatta életében az Atya 

életét, az Atya szeretetét. Miután pedig Krisztus a mennyekbe ragadtatott, s helyét a 

földön az emberek szívében láthatatlan Helyettes, a Szent Szellem foglalta el, ez a 

Szellem kiáltja az emberi szívben, hogy az Isten Atya, akihez az ember bizalommal 

járulhat, s akinek kegyelmére számíthat (Róm. 8,15; Gal. 4,6; v. ö. Mk. 14,36). Ez az 

egy Szellem, aki volt zsidókban és volt nemzetbeliekben egyformán működik, 
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mindkettőt egyformán felbiztatja, hogy bajaikkal, nyomorúságaikkal, vágyaikkal, 

kéréseikkel, tudakozódásaikkal bátran forduljanak Istenhez, mert Isten atyai indulattal 

fogadja közeledésüket, s atyai szívvel fog kéréseikre felelni. 

19. vers: Görög városokban, amilyenek Palesztinában nagyobb számmal voltak (pl. a Tíz 

város, Dekapolisz), a város teljes jogú lakosai mellett voltak idegenek, alávetett 

állapotban levők (zsellérek), akik a városban laktak, foglalkozást űztek, megéltek, de a 

város ügyeinek kormányzatában nem vettek részt. Izráel otthon volt Isten ügyeiben. 

Mellette a nemzetekből valók úgy tűntek fel az Isten országa dolgaiban, mint 

idegenek, zsellérek, akikre esetleg jut valami a kijelentés fényéből, de Izráel teljes 

jogával nem rendelkeznek. Krisztusban a Szellem vezérlete alatt megváltozott a 

helyzet: Benne eltörlődött zsidók és nemzetbeliek közt a különbség: a zsidókról kitűnt, 

hogy népük zöme nem volt benn Isten atyai országában, így a nemzetek tagjai a 

zsidókkal együtt kopogtattak annak az új országnak a kapuján, amelyet a Szent 

Szellem Krisztusban megnyitott a hívők előtt. A zsidók és a nemzetbeliek közt nem 

volt többé különbség: mindkettőnek kívülről kellett bemennie az Atya birodalmába, s 

ott bent egyiknek sem maradtak előjogai a másikkal szemben. A korábbi idegenek és 

zsellérek, azaz a nemzetekből származó hívők most Krisztusban egyenjogú 

polgártársak, azaz Istenhez tartozó családtagok lettek. (A magyar „cseléd” szó 

ugyanaz, mint a „család”: a „cseléd” családhoz tartozót jelent; a magyar ember még 

mindig nevezi „kis cselédem”-nek a gyermekét.) Pál a „szentek” polgártársainak 

nevezi a nemzetekből jövő hívőket. Szentek alatt olyan embereket kell értenünk, akik 

az emberiség nagy tömegéből Isten számára elválasztva élnek. Ez az elnevezés 

megillette a Krisztus előtti zsidókat is, mert bár szívük szerint a szent Istentől és 

irgalmasságától távol voltak, külsőleg, mint testi választott nép, mégis Isten számára 

voltak a többitől elkülönítve. Ezt a rendeltetést Izráel kénytelen-kelletlen kényszerült 

is betölteni. Isten szent parancsolatait emberi parancsolatokkal helyettesítette, s velük 

az isteni parancsokat félretolta. Mégis az egész világ előtt úgy szerepelt, mint a 

láthatatlan, mennyei Isten népe. Tehát joggal mondhatta az apostol szentnek a zsidó 

népet, hiszen bármikor elfoglalhatta volna Isten háztartásában a fiú helyét, ha erre 

belső hajlama lett volna. Voltak azonban Izráelben egyesek, a szellemi Izráel vagy 

maradék, a szent mag, akik egész szívükkel Istenéi voltak, s a törvény alatt is a 

kegyelem szabadságában éltek, mint Mózes, mint Dávid, Jób, Dániel, s mindenek előtt 

Ábrahám. Ezek valósággal szentek voltak, és a testi választott nép külső keretében 

saját személyükben betöltötték azt a hívatást, amelyet a népnek kellett volna 

betöltenie. Pál apostol inkább erre a szellemi Izráelre gondol, amikor a nemzetek 

köréből előálló hívőkről azt mondja, hogy a szentek polgártársai lettek, tehát Izráel 

maradékának, a szent magnak polgártársai (v. ö. Róm. 11). Amellett Isten cselédeinek, 

helyesebben s mai nyelven Isten családjának is nevezi őket, mivel Istenben Atyát 

találván, bejutottak nem csak Isten atyai gondoskodásába, hanem azok szeretetébe és 

körébe is, akik Istennek szintén házanépét alkotják: a mennyei angyalokéba.  

20. vers: Annak, hogy a szenteknek polgártársai s Isten házanépének tagjai lettek, 

kieszközlője az volt, hogy Isten Fia értük is meghalt, s az Atyához vivő utat a 

bűnbocsátó kegyelem által nekik is elkészítette. A golgotai halál kettémetszette a 

történelmet, és új háztartást vezetett be: a kegyelem háztartását. Ennek az új 

korszaknak a kezdetét az ingyen kegyelem örömhíre tudatta az emberekkel, melyet az 

apostolok hirdettek. Az apostolok alapján állani tehát ugyanazt jelenti, mint az ingyen 

kegyelem alapján állani. Az egyház tagjai, kik részben az ótestamentumi, testi 

választott népből, részben a törvény szövetsége által elhanyagolt nemzetekből hívattak 

elő, az apostolok igehirdetésének alapján épülnek fel szent templommá, melyben Isten 

e földön lakni akar. De nem csak az apostolok, hanem a próféták alapján is épül az 
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egyház. Ezek alatt a próféták alatt nem, vagy nem csak a Krisztus előtti prófétákat kell 

érteni, hanem, mivel az apostolok után említi őket Pál, az apostolok fellépését követő 

prófétai kijelentés hordozóit, az újszövetségi gyülekezet prófétáit is. Ezekről a 

prófétákról többször szól az Újtestamentum (ApCsel. 11,27; 13,1; 15,32; 19,6; 21,10; 

1Kor. 11,4-5; 12,28-29; 13,9; 14,1;3-5;24;29;31-32;37; Ef. 3,5; 4,11; Jel. 10,11; 11,3), 

s ezek a közlések elárulják, hogy a bibliai keresztyénség életében igen nagy szerepet 

játszottak. Az Újszövetség nagyobb része prófécia, jövendölés, Isten ígéreteinek 

csodálatos tárháza. A keresztyéneket a golgotai nagy tényen kívül az éltette, ami 

következni fog, nem az, ami most van. A kegyelem mellett a remény volt a keresztyén 

igehirdetés fő tárgya, a keresztyének fő támasza. Ezért nem csak az apostolokon, 

hanem a prófétákon is alapulnia kellett az egyház épületének. A egyház múltja a 

Golgota áldozata, az egyház jövője a prófétai reménység, az egyház jelene pedig az 

élő Krisztus, aki Szent Szellemén keresztül az egyházat gondozza, élteti, vezeti, 

megvilágosítja és vigasztalja. Ez az élő s Isten trónusán ülő Jézus az egyházba élő 

kőként van beépítve. Nem csak rejtett alap tehát, hanem látható épületrész: szegeletkő, 

mely a többit a jelen látható világban látható módon tartja. A szegeletkő az épület 

négy sarkán elhelyezett látható épületrész, nagy kődarab volt, amelyre boltozat 

alakjában épültek a kőfalak. Szegeletkő négy vagy több is volt, de a Szentírás képes 

beszéde szerint csak egy szegeletkőről lehet szó: Krisztusról. A kép szellemi 

feloldásában Krisztus úgy szerepel, mint az az élő épületkő, akihez minden más 

épületkőnek, minden egyes keresztyénnek közvetlenül csatlakoznia kell. Ezt a 

közvetlen csatlakozást egy másik újszövetségi kép, a beoltás fejezi ki, amelynek 

minden egyes keresztyénnel egyenként és külön-külön kell megtörténnie. A több 

oldalról megvilágító testi kép arra szolgál, hogy minél világosabban fejezze ki a 

szellemi megvalósulást. 

21. vers: Miután az egyes keresztyének Krisztushoz csatlakoznak, a Krisztushoz való 

csatlakozásuk gyümölcsei, a Krisztusból áradó szeretet, amely a Szellem ajándékait 

mozgásba hozza, olyan kapcsolatokká nőnek s fejlődnek ki, amelyek magukat az 

egyes keresztyéneket, az élő köveket egymással is összefűzik. De az egyes 

keresztyének összetalálkozása sohasem történhetik Krisztus nélkül. Két keresztyén 

egymásba fűződése mindig csak Krisztusban mehet végbe. Tehát olyan mértékben 

lesznek egymással egyek, amennyire Krisztussal egyek. Ebből az igazságból két másik 

igazság következik: az egyik az, hogy Isten szent templomává csak olyan emberek 

épülhetnek, akik Krisztusban vannak, újonnan születtek, saját maguk igazságosságáról 

lemondottak, és dicsőségüket Istennek adván, eltökélték, hogy csak Istent szolgálják – 

azaz megtértek. A másik következmény az, hogy az egyházban minden Krisztusban 

történik, és semmi sem történik az élő Krisztuson kívül. Tehát az egyház felépülése 

titokzatos mennyei folyamat, melyben a földön élő tagok állandó érintkezésben és 

kölcsönhatásban vannak mennyei Urukkal, Jézussal. Az egyes keresztyénekből így 

felépülő épület templom, azaz Isten lakóhelye a földön. Benne ugyanazok a 

cselekmények mennek végbe, mint amelyek az Izráel földi szentélyében történtek: 

áldozatokat ajánlanak fel Istennek, az imádás tömjénfüstje száll föl, Krisztus 

világossága tündököl, Krisztus szellemi eledelként van kirakva (2Móz. 40,23). Mindez 

pedig a mennyei szentek szentjének előcsarnokában történik, a szellemi szövetségláda 

előtt, Isten jelenlétében. A világban járó egyházban tehát állandó istentisztelet folyik, 

amelyről azonban nem mindenkinek van tudomása, s amíg a világ maga között 

megtűri ezt az igazi élő egyházat, addig a világnak sója és világossága van, és végső, 

teljes megromlását megakadályozza az egyház. Ezt a templomot újnak és szentnek 

mondja az apostol: újnak az ószövetségi régivel, a kőből épülttel szemben, amely 

Jeruzsálemben állott, s amelyet már akkor elhagyott az Isten, amikor Nabukodonozor 



 

 - 26 - 

által engedte szétrombolni, mikor legszentebbjéből a frigyláda eltűnt, s amelyet 

egészen elhagyott akkor, amikor a rómaiak végképp lerombolták. A régi kőtemplom 

helyébe az Isten új, szellemi templomot épít: az egyházat. Ámde szent is ez a templom 

a régivel összehasonlítva, mely bizonyosan szintén szent volt ugyan Isten jelenléte 

következtében, de közönségessé lett, amikor a nép hűtlensége az élő Istent kiűzte 

maga közül és templomából. Mert a szentséget nem a kövek biztosították, hanem a 

bennük lakó Isten. Így van a szellemi templommal, az egyházzal is, amelynek a 

jeruzsálemi kőtemplom csak árnyképe volt: az egyház is csak addig szent, ameddig 

isteni lakója van, ameddig az egyházban Krisztus lakik, s ameddig az egyház 

Krisztusban van. Az igaz, szellemi egyházat éppen a benne lakó Krisztus teszi szentté, 

csatolja Istenhez, s különbözteti meg a hasonló nevű emberi testületektől, amelyekben 

sokszor Krisztus helyett emberi dicsőség és hatalomvágy az imádat tárgya. Ezekkel 

szemben az igazi szellemi egyház szent. A „minden építmény” kifejezés helyett, 

amely az eredetinek megfelel, sokan az „egész egyház” kifejezést fordítják, holott itt 

nem azon van a hangsúly, hogy az egész egyházat kapcsok fűzik össze, hanem azon, 

hogy ezek a kapcsok bárhol levő minden gyülekezetet egy épületté foglalnak össze. 

22. vers: A „minden építmény” közé odatartoznak a levél címzettei is. Pál mintegy 

hívogatólag fordul feléjük, s biztosítja őket, hogy a bennük munkálkodó Szent 

Szellemnek az a célja, hogy őket egy épületbe foglalja össze Pállal és a vele levőkkel, 

munkatársaival, akik többségükben zsidók voltak. Ez a viszony is élénken szemlélteti 

zsidók és nemzetek találkozását az egyház épületében. A bennük mindnyájukban lakó 

isteni Szellem elmossa a rajtuk levő világi különbségeket, s egy néppé teszi őket. A 

nemzetekből kiválasztás útján egy nép emelkedik ki, amely úgy jár a világ közepén, 

mintha templom volna, amelyben – nem ostyában, hanem az őket megtöltő isteni 

Szellemben – maga Isten jelenik meg, tevékenykedik, egy szóval „lakik”. Csodálatos 

egy folyamat, amelyben egymásról mit sem tudó, nyelvben, műveltségben, 

származásban, hajlamokban, neveltetésben igen különböző emberek egyszer csak 

megtalálják az egymáshoz vivő utat, és egy közös, szeretett Főben egyesülnek. Ez a 

Fő tartja össze őket, akinek mind odaadták magukat, és akinek mind 

engedelmeskednek. Isten azért küldte alá a földre Fiát, hogy Benne ebben a világban 

olyan helyet készítsen magának, ahol az Ő szentsége lakozhatik. S akik ehhez a 

Fiúhoz tartoznak, akik vére által megtisztultak és Szellemébe belemeríttettek; akik a 

Fiú szenvedésének és alázatosságának útján járnak, azok éppen úgy alkalmasak arra, 

hogy Isten bennük lakozzék, mint a Fiú. Hiszen ezek az emberek nem magukat 

akarják mutogatni a világnak, hanem a bennük lakó Istent. Miután pedig a 

keresztyének egymással közösségben, egymás által intve és buzdítva sokkal jobban 

kidomborítják Krisztus tulajdonságait, mint külön-külön, ennél fogva a keresztyén 

közösségben Krisztus sokkal inkább benne lakik, mint az egyesekben. Pál ebbe a 

közösségbe hívja a levél címzetteit, hogy egyesülésükből templom váljék, amely 

Istennek lakóhelyül szolgál majd ebben a világban. Áll az, hogy ahol keresztyének 

egymást egy közösségben megtalálják, templom jelenik meg a világban, melyben 

Isten jelen van, és áll az is, hogy az ilyen rész-templomokban, amelyek sohasem 

teljesek és befejezettek, az egész teremtettségben egy közös templom épül fel 

lassanként, hogy elkövetkező korszakokban Isten templomául szolgáljon egy új 

emberiség közepette. Ma a templom darabjaiban él, de a darabok a kiegészítést várják. 

Felújul a régi történet a jeruzsálemi templom épülésével kapcsolatban, amely szerint a 

templom köveit a bányákban vésték ki teljesen, úgy, hogy készen érkeztek meg az 

összeállítás helyére, s ott többé egyetlen kalapácsütés sem hangzott el. Ma kalapács-

ütésektől hangos a világ, s némán tűrve készülnek a kövek. Mikor eljön az óra, az 

elkészített kövek zaj és zökkenő nélkül egymásba kapcsolódva fognak összeállani. 
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3. rész 

 

1. vers: Miután Pál megállapítja a jelen emberi történelem célját, amelynek Isten minden 

más fejlődést és eseményt alávetett, magára hívja fel olvasóinak figyelmét, aki ebben a 

történeti fejlődésben egészen különös és rendkívüli szerepet játszik. Az 

újtestamentumi egyház abban hozott nagy változást az ótestamentumi szentek 

eklézsiájával szemben, hogy a nemzetekből is jelentékeny hívő csapat csatlakozott a 

zsidók közül való hívőkhöz, sőt idő múltán a nemzetek közül valók számban messze 

túlhaladták a körülmetélésből valókat. A nemzetek meghívásának Pál volt az Istentől 

kiválasztott eszköze. Ezért a hívatásért föláldozta egész életét, s a levél írásakor 

megláncolt fogoly volt Rómában. Mivel azonban nem lett volna fogollyá, ha nem adja 

magát Jézus Krisztus szolgálatára, s mivel Jézus különös intézkedésének tartja, hogy 

fogollyá lett, s ennek a fogságnak éppen az evangéliumnak a nemzetek között való 

elterjesztésére nézve fontos szerepet tulajdonít, azért nem a császár foglyának, hanem 

Jézus Krisztus megkötözöttjének vallja magát. Hiszen mielőtt az emberek fogollyá 

tették volna, azelőtt is fogoly volt ő, önkéntes fogoly, mert nem mehetett máshová, 

csak ahová Jézus Krisztus küldötte őt. S ha római fogsága megszűnnék, azután is 

Jézus rabszolgája maradna, mert a maga felől való rendelkezésről lemondott. A jelen e 

tekintetben alig különbözik a múlttól, amikor még nem volt a rómaiak foglya, és a 

jövőtől, amikor esetleg már nem lesz földi hatóság foglya: most is, római fogsága 

idején is Jézus Krisztus foglya ő, s Ura azt teheti vele, amit akar. Aki olyan isteni cél 

szolgálatában áll, amely az egész emberi történelem alakulására kihat, sőt azt 

magvában ragadja meg, nem lehet a maga embere, csak e nagy hívatás megkötözött 

foglya. 

2. vers: Pállal új korszak kezdődik az emberi történelemben, mert a történelem korszakai 

nem ama külső események szerint válnak széjjel, amelyhez a világi történelem-

tudomány a korszakokat kapcsolni szokta, mint pl. a Római Birodalom összeomlása, 

Amerika fölfedezése, stb. A középkor nem a Római Birodalom szétesésével kezdődik, 

hanem annak megindulásával, ami ezt a szétrothadást, ezt a történeti ítéletet 

megindította, s ez a keresztyénség elterjedése volt. Az egyház születése fontosabb 

esemény, mint egy nagy birodalom alkonya, mert utóbbi az előbbinek gyümölcse volt. 

Istennek a világtörténelemben való működését a Biblia háztartásnak nevezi, Isten 

pedig háztartásába sáfárokat állít, akik hatásban egymástól különböznek. Az új 

világkorszak háztartásának sáfára Pál volt: neki jelentetett ki az az isteni kincs, amely 

ennek a világkorszaknak éltetője volt. Neki adatott az a kulcs, amely a kincs őrző 

kamráját és az emberek szívéhez vezető utat megnyitotta. Ez a kincs az isteni 

kegyelem új leleplezése, és a kulcs a belső szemeket megnyitó Szent Szellem volt Pál 

evangéliumában, amely Jézus Krisztus evangéliumának új meglátása volt csupán: az 

isteni kegyelem teljesebb valóságában jelent meg, mint ahogy a zsidó kegyesek eddig 

látták. Ez a többlet abban jelentkezett, hogy a kegyelem megjelenése előtt adott, s a 

jelképeiben jövendölő törvény külső rendelkezéseihez való alkalmazkodás a nemzetek 

közül jövő hívőknek feleslegesnek, sőt károsnak nyilváníttatott, a zsidók közül jövő 

hívők pedig csak a még nem hívő zsidók kímélése végett alkalmazkodtak hozzájuk. 

Kőtemplomra, anyagi áldozatokra, külső megtisztulásra, szertartásokra többé nem volt 

szükség. Minden belsővé változott, s mivel ezt a belsőt a zsidónak éppen úgy újonnan 

kellett megtalálnia és magáévá tennie, mint a nemzetek közül jövőnek, azért zsidó és 

nemzetbeli között a különbség eltűnt. Amiben a zsidó külsőleg már bent volt, abba a 

nem zsidó úgy léphetett be, hogy nem kellett előbb a zsidóhoz hasonlóvá lennie. A 

nemzetekbeli azonnal a belsőhöz léphetett, s Jézus Krisztus segítségével egyszerre ott 

volt, ahová a zsidók közül való hívők már másfél évezred óta eveztek. Ez akkor igen 
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nagy változásnak tűnt fel, bár ma ennek nagyságát többé nem tudjuk mérlegelni. Ezt a 

forradalmi újítást Isten éppen annak a Pálnak az igehirdetésére bízta, aki korábban feje 

búbjáig benne ült a zsidó törvény becsülésében, és aki elfogultságában egyenesen 

üldözte az egyházat. A damaszkuszi 3 nap s a köves Arábiában töltött 3 esztendő Pál 

gondolkodását egészen kicserélte, de a változás elindítója s mindvégig véghezvivője 

ama Krisztus-látomás volt, amely a damaszkuszi úton történt vele. 

3. vers: Hogy a kegyelem ily könnyen megközelíthető és szabad; hogy érte semmit nem 

kell tennie, előzőleg teljesítenie az embernek; hogy úgy, ahogy van, bűneiben érte 

nyúlhat, s külső egyházi megtisztításra nincs szüksége – ez eddig ismeretlen volt, 

titok, amely a megelőző időkben csak egyeseknek nyílt meg, mint amilyen Dávid, 

Ézsaiás, Dániel stb. volt. De még ezek sem látták a kegyelem ingyenvalóságát oly 

szabadon, és olyan mindenkire kiterjedő mértékben, mint ahogy Pál meglátta. Pál 

pedig nem kiokoskodás, következtetés útján jutott ehhez a látáshoz, hanem anélkül, 

hogy saját értelmének bármi aktív szerepe lett volna benne, Isten leleplezte előtte. 

Ismétlem, Pál nem kiokoskodta, hanem meglátta az új isteni háztartás titkát, Isten 

megmutatta neki. Az „ahogy előzőleg röviden megírtam” kifejezés nem valószínű, 

hogy megelőző levélre utal, inkább a 2. fejezet 11-22. versére, amelyek e nagy 

változás lényegét röviden összefoglalják. A következőkben az apostol részletesebben 

fejti ki a történelem e nagy titkát. 

4. vers: Ebben a versben az új isteni háztartás lényegét Krisztus titkának nevezi az 

apostol, s ezzel azt akarja mondani, hogy az új háztartás megkezdésére tulajdonképpen 

Krisztus földre jövetele, s itt végzett engesztelő munkája adta meg a lehetőséget. A 

kegyelem, amely törvény nélkül a bűnök puszta megbocsátásával, a bűnösnek 

bűneivel együtt való elfogadásával vonta a vétkezőt Isten közelébe, Krisztus 

kereszthalálban vált érthetővé és elhihetővé. Sőt, ezt a kegyelmet még a Krisztust 

megelőző időkre vonatkozólag is Krisztus halála tette lehetségessé. A kereszthalálnak 

ez a hatalma benne volt már abban a nyilatkozatban is, amelyet Keresztelő János tett a 

megkeresztelkedő Jézusról: „Íme az Istennek Báránya!” A kereszthalál bűntörlő 

hatalmát hirdették a jeruzsálemi apostolok is (Ap.Csel. 2,38). De hogy a kereszthalál 

zsidók és nemzetek közül minden választófalat elvett, s a kettőt a kegyelemmel 

szemben egyforma jogúvá tette, ezt a merész látást Pállal láttatta meg Isten. Pál – a 

görög szót használva – szüneszisz-t kapott ebben a titokban, azaz összefoglaló látást. A 

Krisztus titkának egyes részletei eddig is ismeretesek voltak. A próféták 

megjövendölték, hogy csak a maradék tér meg. Megjövendölték a nemzetek 

megtérését. Megjövendölték a Messiás szenvedését s e szenvedés gyümölcsét, hogy 

„sok fiat lát”, de mind e vonásokat Pál foglalta egybe azzal szüneszisz-szel, amelyet a 

Krisztus titkában Isten adott neki. Ezt olvasva a levél címzettei is „beláthatnak” Pál 

összefoglaló értésébe. A címzettek megértését az értés egy másik görög szava jelöli: 

noein, amely belátást fejez ki. Amit Pál összegyűjtött s együtt látott, abba belátnak 

olvasói is, s észreveszik, hogy az apostol hogyan fogja össze a Krisztus titkára, az 

egyház összetételére vonatkozó ismereteket. 

5. vers: Pál maga sem mondja, hogy a megelőző korszakokban az emberek nem ismerték 

e titkok részleteit, hanem azt mondja, hogy nem úgy ismerték, ahogy Krisztus 

apostolai és prófétái előtt megvilágosodott. Apostolok alatt nem a jeruzsálemi 12 

apostol kollégiumát kell értenünk, hanem a pogány misszióban résztvevő apostolokat, 

mint amilyenek Barnabás, Timóteus és mások voltak. Hogy próféták alatt kiket kell 

értenünk, már láttuk. Tehát nem csak Pál, hanem apostoltársai és a gyülekezetek 

prófétai ajándékkal bíró tagjai is világosan látták az egyház titkát, amelyet Krisztus 

titkának nevez az apostol. Krisztus titkának, mert Krisztus éppen azért jött le a földre, 

és azért halt meg, hogy Isten szétszórt gyermekeit egybegyűjtse (Jn. 11,52). Krisztus 
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nélkül ez a titok értelmetlen, mert alaptalan és céltalan. Isten Fiának földreszállta és 

kereszthalála előtt tehát nem is jelentethetett ki a titok. Jézus földi élete adta meg e 

titok megvalósulásának alapfeltételét. Az Ő kereszthalála után érkezett el az idő a titok 

megvalósításának megkezdésére, és ezzel együtt a titok leleplezésére is, bár igaz az is, 

hogy a titok részleteit az ótestamentumi próféták már megjelölték. Bármily 

természetesen folyt is a titok megvalósulása Krisztus halálából, a hús-ember magától 

nem jöhetett rá a titok részleteinek összefoglalására. Ezért is kellett azt az Égnek 

lelepleznie, s ez a leleplezés nem külső eszközökkel, hanem szellemben történt. 

Valószínű, hogy Pál talán Köves Arábiában, egyik elragadtatásában (révületében) 

hallotta a csodálatos tudósítást, s látta meg a teljes összefüggést. 

6. vers: Ebben a leleplezésben a nemzetek úgy jelentek meg Pál szeme előtt, mint Izráel 

fiaival teljesen egyenjogú tagok a keresztyén egyházban. Tehát társörökösök, társtest 

és az örömhír társbirtokosai. Társörökösök, mert a végrendeletet tevő és halála javait 

övéinek hagyományozó Krisztus örökségéhez ugyanolyan joguk van, mint a testi 

Izráel fiai közül kihívott hívőknek. Ugyanolyan mértékben övék a bűnbocsánat, a 

megszentelő Szent Szellem, az új élet, a feltámadás és Krisztussal való uralkodás 

reménysége. Társtest, mert a mennybe távozó Krisztus földi testébe, az egyházba úgy 

építtetnek be, mint a zsidó hívők, s ebben a testben nincs többé zsidó, hellén vagy 

barbár, mert mind egyenlők. Társbirtokosai az örömhírnek, mert Krisztus értük épp 

úgy meghalt, mint Ábrahám testi utódaiért, s ezért a kereszt üzenete nekik éppen úgy 

szól, mint emezeknek. Mivel pedig az evangélium nem csak a bűnbocsánatot foglalja 

magában, hanem az új életet, a föltámadást, a világ megújítását is, az evangélium őket 

is elkíséri a megszentelődés és a Krisztussal való társuralkodás egész idején át. 

7. vers: Van azonban a Krisztus titkának egy személyes részlete is. Ez az, hogy Isten 

ennek a titoknak kiszolgálását (diakonia) egy emberre bízta, akit a 12 eredeti 

apostolon kívül hívott el a pogányok apostolául. Ő tehát sem nem tizenkettedik, sem 

nem tizenharmadik apostol, nem Júdás helyének örököse, mert arra Isten a sorshúzás 

útján Mátyást jelölte ki, hanem a többiektől egészen különböző, magában álló apostol, 

a nemzetek apostola. Bár a titok apostoloknak és prófétáknak lepleződött le, Mégis 

jónak látott Isten egy embert kiválasztani, s neki adni a nemzetek megtérítése 

munkájának oroszlánrészét. Ennek az egy embernek kellett a teljes igazságot 

meglátnia, azt először a maga teljességében hirdetnie, noha valamit már Péter is 

meglátott és hirdetett belőle. Ennek az egy embernek kellett az egyház igazságáért 

legtöbbet szenvednie, városról-városra üldöztetnie, többször fogságot szenvednie, 

végre a szent titokért vértanúhalált halnia. S ez az egy ember Pál volt, a korábban 

elfogult farizeus, akinek megtérése épp oly tág kört ölelt át, mint a Krisztus titkát 

meglátó értelme. Életfelfogásában ugyanis nem lehetett nagyobb távolságot 

föltételezni, mint amilyen a farizeusok tettekben megnyilvánuló vallásossága és a 

keresztyén hit Isten-bizalma között volt. A korábbi farizeus bizonyságtevője lett az 

ingyen kegyelemnek, amely minden emberi érdemet lerombolt. Pál nem teológiai 

álláspontot cserélt, hanem valóságot fedezett fel: Istennek az emberekre való 

mosolygását, amelyet kegyelemnek neveznek. Ezt a mosolygást látta ott a 

damaszkuszi úton, amikor a szelíd Jézus megállította őt botor, vérengző útján, s a 

gyilkosnak, az egyház rombolójának megbocsátott. Ez az ingyen kegyelem kísérte 

minden útján. A kegyelem neki nem teológiai vitatétel volt, hanem mindennapos 

tapasztalat. S a kegyelem nem szelíd és tehetetlen mosolygás volt, nem csak a frissen 

megtérő bűnös felé derült, hanem a későbbi Pálnak ajándékozott hatalom és munka, a 

hatalom munkája. A fölébredő zsidókból és a nemzetbeliekből előálló gyülekezetek, a 

kibontakozó testvéri szeretet, a szentség, a szenvedések, az üldözések közepette 

állhatatos reménység mind azt igazolta, hogy a kegyelem hatalmas hatást gyakorolt a 
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megtérőre. Krisztus titka a kegyelem titka volt, a magát leleplező isteni irgalomé. Pál 

kiválasztatott e boldog titok szolgálatára, s ő odaadta magát erre a szolgálatra. Ez a 

megtérés, ez az odaadás hozzátartozott a Krisztus titkához, amely a megtérő 

pogányság szeme elé odaállította ezt a hatalmas megtérést. 

8. vers: A kegyelem, amely az egyház korszakát előhívta; a kegyelem, amely a törvény 

uralmával szemben a zsidóság hívő tagjai felé fordult; a kegyelem, amely ugyanazzal 

a derűvel töltötte el a nemzetek tagjait, Pál esetében személyes kegyelemmé lett, Pál 

életében külön működő hatalommá vált. A törvény komor s türelmetlen szolgálata, 

felfuvalkodottsága s gyilkos irigysége helyébe egy derűs, másokért áldozatot hozó 

életet teremtett, amely boldogan odaadta magát Annak, Akit korábban gyűlölt. Ez az 

élet legfelül látta azt, amit korábban legalul látott, fényben látta azt, amit azelőtt 

gyalázatban tudott. Ez az óriási átalakulás a kegyelem műve volt. Ha valakinek az 

életében megfoghatatlan gazdagságnak mutatkozott a kegyelem, ő volt az. A 

kegyelemnek oly csodálatos területei nyíltak meg előtte, hogy kinyomozhatatlanoknak 

tűntek föl előtte, kikutathatatlanoknak, amelyeknek végére járni nem lehet. 

Kimeríthetetlen kincsesbánya, amelynek kibányászása egy örök élet feladata. Ennek a 

határtalan kegyelemnek a fényében saját korábbi életét gonosz bűnökkel terhelt 

életnek ismerte föl: üldözte az egyházat, s az egyházban, az Úr kicsinyeiben magát az 

Urat! S Jézus mindezt megbocsátotta! Őt a nemzetek apostolává tette, s arra méltatta, 

hogy saját szenvedéseit kiegészítse az ő, Pál szenvedéseivel! Pál szívében állandó hála 

lakott ennek a kegyelemnek a fényében. S az volt számára a legnagyobb öröm, ha 

örömét azokkal megoszthatta, akiket korábban megvetett: a nemzetek fiaival. Pál 

önmagát is szentnek tartja, mert Krisztus számára elválasztva, elkülönítve nem 

önmagának élt többé, hanem égi Mestere saját lényét öntötte rá. Magát mégis az 

összes szentek közül a legcsekélyebbnek látta azért, mert korábban üldözte az 

egyházat. S neki, a legcsekélyebbnek adatott a legnagyobb kegyelem, hogy a 

kegyelem örömhírét a pogány éjszakába bevigye, s terjesztéséért a legtöbbet tegye. 

9. vers: Az örömhír terjesztése, széjjelvivése a kegyelem kincsével való gazdálkodásnak 

tűnt föl előtte: sáfárnak tudta magát. A kegyelem fénylő dicsőségével sáfárkodott, 

belőle osztott kincseket azoknak, akiknek az örömhírt hirdette. A kegyelem rejtett 

bányának, titoknak tűnt föl előtte, amelybe alá kell szállani, amelyből kincseket kell 

előhozni, és azokat osztogatni. De ez a kegyelem nem személytelen dolog, hanem 

maga a személyes Isten: Őbelé kell alászállania a bányásznak, Őbelé, aki a 

mindenséget teremtette. Mert aki a mindenséget tiszta, igaz szemmel nézte, az egész 

teremtésben mindenütt ott látta az isteni jóság derűjét: a kegyelmet. De amikor a 

teremtést elválasztjuk Teremtőjétől, akkor az egyszerre elhomályosul, hideggé válik, 

örömtelenné. A kegyelem nem is a teremtésben van, hanem a teremtést általható 

Istenben. A teremtésben levő kegyelmet akkor látjuk, vagyis a világ akkor telik meg 

fénnyel és örömmel, ha benne Istent látjuk mindenütt. Hát még, mikor ez a teremtés a 

golgotai kereszt fényébe kerül bele! Hát még, amikor azt látjuk, hogy a teremtés 

minden szépsége hogyan veszett el, hogyan halványult el Annak szeme előtt, aki 

emberi életét áldozatul adta oda azokért, akik Őt nem szerették, de akiket Ő örök 

szeretettel szeretett! Hát még, mikor az átok alá vetett teremtés egy új teremtés 

ígéretében jelenik meg, örök tavaszt ígérve, örök ujjongással! Hát még, amikor halál, 

gyász, kiáltás, vesződés nem lesz többé, hanem öröm fog elborítani, áthatni mindent! 

Az örömhír tartalma reménység! Csakhogy ez a reménység az emberek elől rejtve van. 

S most Pál, a sáfár, kezében az értelem mécsesével körüljár, és rá-rávilágít a kegyelem 

csodálatos kincseire, s mutogatja őket azáltal, hogy az örömhírt hirdeti. De nem csak 

Pál fogja hirdetni: örömöt hirdetők lába áll mindenütt a földön; mások most készülnek 

előlépni, s az örömöt hirdetők közé állni. Pál szíve örül ezen (Fil. 1,18), és szívének hő 
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vágya az, hogy sokan álljanak a sáfárság szolgálatába. Ezért az a törekvése, hogy 

mindenütt fényt vessen arra, hogy miben áll a kegyelem titkának sáfársága. 

10. vers: Sőt nem csak embereknek mutogatja sáfári szolgálatának titkait! Az emberi 

történelmet nem csak emberek intézik, sőt, ők a legkevésbé. Két félelmetes 

szellemvilág harcol egymással az ember birtokáért. Ennek a két szellemvilágnak a 

harca itt dől el a földön. A jó úgy győz, hogy szenved és meghal a gonoszért: ezt a 

harcot úgy nevezik, hogy szeretet. S a szeretet oly erős, hogy erősebb a legerősebbnél, 

a halálnál is. A golgotai halállal szemben Sátán szellemvilága tehetetlen. Aki a 

kereszthez menekül, az ott menedékvárost talál, rejtve, mentve van! Ebben a 

menedékvárosban a kísértő tehetetlen. Pál a megmentett lelkek felmutatásával harcol a 

gonosz szellemvilág ellen, rombolja, kifosztja hatalmát és országát, s míg az 

evangélium diadalmenetét tartja a földön, a tisztátalan szellemvilág félelme, 

tehetetlensége lépésről-lépésre növekszik. Ahogy pusztul és fogy a tisztátalan 

szellemvilág országa, úgy épül és nő a tiszta szellemvilág hatalma közöttünk, s az 

evangélium diadalmenete örömujjongással tölti be a tiszta angyalokat, akik az emberi 

történelmet éber figyelemmel kísérik (Lk. 15,7.10; 1Pt. 1,12). Pál benne él a 

szellemvilág e küzdelmében, jól ismeri, jól látja. Elragadtatásaiban oly dolgokat látott 

az ég történetéből, amilyenek mások elől zárva vannak (2Kor. 12,4), s még azt is 

tudta/felismerte, hogy a mennyei dolgokban otthonos és bennük működő – tehát az 

anyag világán túl, a szellem világában élő és ható – angyalok maguk sem 

mindentudók, és kíváncsian lesik a történéseket a földön. Isten sokszínű, csodálatosan 

változatos bölcsessége – amely minden embert más úton vezet,  amely minden embert 

más úton ment meg, s amely minden emberi életből külön csodálatos történetet sző – 

az angyalok kíváncsi vizsgálatának tárgya. Tehát nem csak az emberek, az angyalok is 

tanulnak a földön történtekből. 

11. vers: Ez a földi történet tényleg érdekes, és megérdemli, hogy a figyelő minden 

idegszálával rajta csüngjön! A történelem a mi gyér és fonák ismereteink szerint is a 

legérdekesebb dolgok közé tartozik. Hát még, ha isteni megvilágításban, szellemi 

leleplezésben jelenik meg! Isten előre megcsinálta a történelem tervét, mint egy takács 

a szőnyeg tervét, amelyet sző. Sokféle színt kevert bele, sokféle embert, sokféle sorsot, 

sokféle szabadítást. Egy isteni korszak nem elég Isten terveinek megvalósítására. 

Korszakok fognak korszakok után következni, s az angyalok bámulva várják Isten 

terveinek kibontakozását. Özönvíz előtt és után, az atyák korszaka, a törvény 

korszaka, a kegyelem korszaka, az Antikrisztus kora, az 1000 éves uralkodás csak az 

előjáték ahhoz, ami az új földön történni fog! S aztán a korszakok korszakai 

következnek egymás után! De mindez a csodálatos történés a Golgota keresztje felé 

mutat, s onnan ágazik el! Minden a kereszt körül forog, minden Jézusban történik. 

12. vers: Az, hogy a történelem Jézusban történik, kizáró és igenlő értelemben veendő. A 

kizáró (negatív) értelem a következő: a történelem célja Jézust bevinni a történelembe, 

hogy minden kiessék belőle, ami nem krisztusi. Az igenlő (pozitív) értelem az, hogy a 

történelem megteljék Krisztussal. A kizáró isteni tevékenység a mostani 

világkorszakban megy végbe – az igenlő a következő korszak feladata lesz, amelyet 

1000 esztendős uralkodásnak neveznek. A mostani, kizáró korszakban minden a 

történelem ítélőszéke elé kerül, ami hazug, aljas, gonosz akaratú; minden 

gyümölcseiben lesz láthatóvá, s ezzel elvetendőnek bizonyul. Ez a kizárás azáltal 

megy végbe, hogy a világ kizárja magából Krisztust, mikor azonban krisztustalanná 

válik, egyszeriben kitűnik tehetetlensége, s éppen Krisztus kizárásával igazolja 

Krisztust. A következő, igenlő korszakban megvalósul minden, ami krisztusi, s 

félrehúzódik, félreszorul minden, ami neki ellenszegül. Amikor a Krisztusnak 

ellenszegülők, józanságukat elveszítve fellázadnak a jó ellen (Góg és Mágóg 
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támadása), akkor jön el rájuk az ítélet. Mint ahogy az ezer esztendős uralkodás alatt a 

hatalmon levő eszmének meglesz a maga önként félrevonuló ellenzéke (Góg és 

Mágóg), úgy van meg a mostani korszakban is a hatalmon levő gonosznak a félretolt 

ellenzéke: a szellemi egyház. Ebben a mostani ellenzékben kell a krisztusi lelkületnek 

előre kialakulnia, a próbát kiállania, a hűséget végig megtartania, hogy a harcból 

győzedelmesen kikerülő sereg az új korszak vezetője legyen, amelyben a krisztusi 

lelkület az egész történelemre ráüti bélyegét. A mai korszak félrenyomottaiban, az 

egyházban tehát a krisztusi életnek kell megvalósulnia az egyház tagjainak rejtett 

közösségében és nyilvános bizonyságtételében. Ez a krisztusi élet mindenki előtt a 

bizalomteljességben jelentkezik, amely szabad szólást és szabad érintkezést (hozzá 

járulást) valósít meg az egyház és Feje között, és az egyház tagjai között. Az egyház 

tagjai szabadon szólnak Istenükkel, mint ezt Jób tette, és bizalommal viszik ügyeiket 

Isten elé, mint Barát, mint Atya elé. A világból mindinkább el fog tűnni a bizalom. 

Mind kevésbé lehet az embernek a bensőjét a másik ember előtt megmutatnia, az 

egyházban azonban mindinkább megvalósul az, amit az ezer esztendős uralkodás 

idején a népekkel közölnie kell: a szeretet bizalma, amely az antikrisztusi idők szörnyű 

lelki elnyomása alól a népeknek a nagy lelki felszabadulást fogja hozni. Ez, az embert 

Istennel és embertársával összekötő bizalom a hit szülötte, a hit pedig a szereteté, 

amely Krisztus lényéből árad ma az egyházra, az 1000 év alatt pedig a világba. Ez a 

bizalmat ébresztő szeretet a levegője azoknak, akik Krisztusban vannak. 

13. vers: Ebben a levegőben, amely a szeretet keltette hit levegője, kéri az apostol a levél 

címzetteit, hogy bízzanak, és el ne lankadjanak, amikor azokat a szenvedéseket látják, 

amelyeket neki, az apostolnak kellett akkor szenvednie, amikor Ázsiában, különösen 

pedig Efézusban az igét hirdette (Ap.Csel. 19,23-20,1; 1Kor. 15,32). Ezeknek az 

üldöztetéseknek híre természetesen az egész akkori Ázsiának nevezett tartományba 

elhatott, sőt azon is jóval túl. Az ázsiaiak gondolkozhattak úgy, hogy ha az 

evangélium szolgálata ily keserves, rábízhatják-e magukat olyan úrra, akinek ennyi 

ellensége van ebben a világban. Az üldözések minden esetre lankasztólag hatnak a 

meg nem szilárdult kedélyekre. Ilyen esetben van szükség a bizalomra, amely a hit 

fáján terem, s amelyet Krisztus szeretete áraszt magából. Mivel a szorongatások 

között, amelyek az emberek felé olykor lezárják az ajtót, Isten felé az ajtó nyitva 

marad, szabad szólással szabadon járulhatunk az égi Trónushoz. A vég biztosítva van, 

a reménységet az üldözések el nem vehetik: bízzanak hát, el ne lankadjanak. Ha nem 

lankadnak el, hanem végig hittel kitartanak, hosszútűrésük és állhatatosságuk lesznek 

azok az ékkövek, amelyekkel egykor mennyei otthonukba bevonulhatnak. A 

szenvedések között tanúsított kitartásuk lesz egykor dicsőségük, az szerzi meg nekik a 

jutalmat, amelyet a dicsőséggel visszatérő Krisztus hoz magával. 

14. vers: „Ez okból” (szóról szóra: ennek kedvéért) – tehát a szenvedések között is 

szilárdan megmaradó jutalomért, s az abba vetett bizodalomért az apostol imádattal 

hajtja meg térdét az Atya előtt, aki a maga atyai mivoltával biztosítja a bizodalmat, s 

adja a bizalmat kitermelő szeretetet. 

15. vers: Az a bizodalom, amely az egyház tagjait összeköti, egy új rokoni kapcsolatot 

teremt, mely azokat köti össze, akik Istenben valóban Atyát találtak. Ebbe a 

testvériségbe s az azt összekötő szeretetbe a mennyei angyalok is beletartoznak, kik a 

testvérnek szeretetével néznek azokra az emberekre, akik velük egy Atyától 

származnak, más szóval egy Atyáról „neveztetnek”. Az eredeti, görög szövegben nem 

a „testvériség” szó áll, hanem „patria”, azaz „atyától való leszármazás”. A 

vérrokonság helyébe tehát, amely a földi embereket összeköti, egy olyan rokonság lép 

itt, amelybe a mennyei angyalok is beletartoznak, mert ugyanaz az égi Atya teremtette 

őket. Ebbe a nagy testvériségbe léptek bele a levél címzettei is, az ázsiai keresztyének. 
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Összetartoznak Pállal, s Pál, mint egy Atyának a gyermekeiért, imádkozik most értük 

is. 

16. vers: Az imádat, mely ezt az égben és földön elterjedt nagy rokonság Nemzőjét és 

Atyját illeti, kérésbe megy át: Pál ázsiai testvéreiért könyörög, akik üldözéstől 

fenyegetve talán arra hajlanak, hogy kedvüket veszítsék. Erőért imádkozik a 

számukra, amely nem kifelé teszi őket erősekké, hanem befelé, hogy szellemi, égi 

összeköttetéseiket ápolják. Az által, hogy befelé tekintenek, a bennük végzett isteni 

munkára, a bennük lakó Krisztusra, egy belső ember nő meg, erősödik meg bennük, 

amely képessé válik arra, hogy a külső megpróbáltatásokat elviselje. Mennél több 

gazdagság gyűlik össze belsejükben, mennél többet ismernek meg Jézus lényéből, 

abból a dicső gazdagságból, amelyet földi tetteiben és szavaiban az Úr fölhalmozott, 

annál nagyobb lesz a hatalom, amellyel a keresztyének belső élete a külső 

nehézségekkel szembe tud szállani. A keresztyének belső emberében, ha Isten 

megerősíti, csodálatos szellem-hatalom keletkezik, amilyet Krisztus vértanúiban és 

bizonyságaiban gyakran megpillantunk. Ezt a belső embert nem mi építjük 

tanulásunkkal vagy jellemünk tudatos kiképzésével, hanem tudtunk és erőfeszítéseink 

nélkül titokban, anélkül, hogy észrevennők, Isten Szelleme teremti meg bennünk, s Ő 

növeli, gazdagítja, erősíti meg. Ez a belső ember a mi új emberünk – tudattalan 

lelkünknek olyan átalakítása, amely az értelem megvilágosításával és az akarat 

megszilárdításával a tudatos lelket, a szívet hatalmas erővel segíti ítéleteinek és 

elhatározásainak megtételénél. 

17. vers: A szívnek minduntalan amellett kell döntenie, hogy ne a láthatókra, hanem a 

láthatatlanokra támaszkodjék akár akkor, amikor értelme a dolgokat mérlegeli, akár 

akkor, amikor akarata a felől dönt, hogy a külső világhoz igazodjék, vagy pedig a 

belső, láthatatlan szellemvilág akaratát hajtsa végre. Ez a láthatatlan világ Krisztus 

értelme és Krisztus akarata, vagyis maga Krisztus, hiszen Krisztus éppen a krisztusi 

gondolatokban és a krisztusi elhatározásokban lakik bennünk. De ezeket a 

gondolatokat nem az ember következteti ki, hanem csak meglátja: a Szellem láttatja 

meg vele. Ezeket az elhatározásokat nem az ember hozza ki magából, hanem azok 

viszik őt: a Szellem akarja, a Szellem munkálja őket. S a Szellem Krisztust ábrázolja 

ki bennünk. Felfelé nézünk, Krisztust látjuk, s tudatunkon kívül kialakul bennünk 

Krisztus ábrázata (2Kor. 3,18). Krisztus a Szent Szellem munkáján keresztül lakik 

bennünk. Valamit azonban az embernek is kell tennie: nem szabad ellenállnia, nem 

szabad a Szellemmel ellenkező irányba elindulnia, s nem szabad a Szellem szavát és 

indítását magában elfojtania, a Szellemet megoltania. Az ember azzal, hogy a 

Szellemnek nem áll ellent, hanem elfogadja a szeretet döntéseit, inkább a szeretet 

ítéleteit és elhatározását választja, „meggyökerezik és megalapozódik” a szeretetben. 

Ez a meggyökerezés és megalapozódás már a szokás hatalmát jelenti: amibe az ember 

beleszokik, azt később könnyebben fogja gondolni és cselekedni. Így a Szellem az 

ember természetes tehetségeinek és képességeinek megragadásával és felhasználásával 

teremti meg és alakítja ki bennünk a Krisztusban való új életet. Szellemi beavatkozás 

nélkül, tisztán emberi elhatározásból és gyakorlásból ilyesmi nem születik, de 

utánzatokat lehet emberi erővel is csinálni. Az ilyen emberi utánzatoknak azonban 

nincs gyökere és alapja bennünk, mert a krisztusi gondolatokat és elhatározásokat 

tartósan csak az isteni Szellem tudja belénk írni. A puszta szó kiszárad, elenyészik a 

lélekben: csak az isteni Szellem lesz folyton bugyogó forrássá bennünk. A Szellem 

elkezdi bennünk Krisztus kialakítását, tovább folytatja, és ezzel a munkával soha nem 

fog felhagyni. Fáradhatatlanul az Ő lényét ülteti belénk, míg lelkünk minden részét Ő 

tölti be. Azokból, akiknek lelke Krisztus lényével telik meg, alakul az egyház. Akik 

saját lényükben maradnak, kihullanak a rostán, mint alkalmatlanok, mint 
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használhatatlan halak a gyalomból. A Krisztussal való megtelést növekedésnek is 

mondja a Szentírás. Kétféle növekedést különböztetünk meg: az egyén növekedését, 

vagyis Krisztussal való megtelését, és az egyház növekedését, Krisztussal való 

megtelését. Ebben a növekedésben van egy mérték, amelyet az egyház, ha elér, akkor 

növekedése ugyan még nem fejeződött be, mégis elért egy fokot, amely őt magasabb 

iskola elvégzésére alkalmassá teszi. Ezt a fokot a levél későbbi része (4,13) 

kétféleképpen jellemzi: vagy a hit és ismeret egységének mondja, ami a közös 

fejlődést írja körül, vagy teljes férfikornak, ami inkább az egyesek fejlődési fokának 

megállapítása.  

18. vers: Az egyénre nézve ezt a fejlődési fokot a Fil. 3,8-15 és a 2Tim. 4,6-8 írja le, az 

egyes gyülekezetekre vagy az egész egyházra nézve pedig az Ef. 4,13 és a 2Kor. 11,2 

(v. ö. Róm. 11,25) említi. Az Ef. 3,18 Krisztusnak azt a mértékét akarja elénk állítani, 

amelyhez az egyháznak el kell érkeznie, s amelyet az egyes keresztyéneknek be kell 

tölteniük, vagyis a befejezettségnek azt a fokát jelöli meg az egyháznak ez a leírása, 

amelyet a Jelenések könyve az új föld történetének kezdetén ad, amikor az egyházat 

olyan városhoz hasonlítja, amelynek hosszúsága, szélessége és magassága egyenlő 

(Jel. 21,16). A kijelentés képes nyelvén a régiek legtökéletesebb idoma, a kocka van 

hívatva kifejezni az egyház tökéletes állapotát, befejezettségét. Kocka alapra épült 

várost bajos elképzelni, de éppen ez mutatja, hogy szellemi értelemről van szó. Pál 

előtt is valami fizikai kép lebeg, amikor az egyház által elérendő célt a szélesség, 

hosszúság, magasság és mélység „megragadásában” látja. Ahhoz, hogy Krisztusból az 

egyház ezt a mértéket megkapja, „megragadja”, erő kell (exiszchüséte; iszchüsz: erő). 

Ezt az erőt a megszentelődés kapcsán kapja meg a lélek. A szellemi életerőről van szó, 

amely olyan valami, mint a testi életerő: nőhet, fogyhatik az emberben. „Akinek van, 

annak adatik” – akinek ereje van, az tud többet felvenni az erő forrásából, Istenből. 

Erő kell annak meglátásához, hogy mit lehet megkapni Krisztusból, és erő kell annak 

megméréséhez, hogy ezt a gazdagságot kérje az ember. 

19. vers: Az a krisztusi tartalom pedig, amellyel az egyháznak be kell telnie, amely őt a 

kocka tökéletes idomában az Istentől akart mértékre növeli, a szeretet. A megragadás a 

megismerésben áll. De éppen ezzel kapcsolatban jutunk el a levél egyik 

paradoxonához, amikor valami olyannak a megismeréséről beszél, ami az ismeretet 

felülmúlja. Nem lehet ezt másként megérteni, csak ha arra a megismerésre gondolunk, 

amely a földi részből való megismerést majd egykor föl fogja váltani, amikor úgy 

ismerünk mi is, ahogy most bennünket az égiek ismernek (1Kor. 13,12). Ez az 

ismeretet felülmúló égi valami a már említett szeretet, amelyet a maga isteni 

teljességében Krisztus a keresztfán mutatott meg, s amelynek szemléleténél semmiféle 

érv vagy okoskodás nem segít a megértésben. Némán, értetlenül állunk a szeretetnek e 

csodájával szemben, s csak akkor támad valami sejtelem bennünk, amikor bűneinkkel 

megterhelten állunk a kereszt alatt, önvádtól kínozva, kétségtől lenyomva, s 

megtudjuk, hogy Isten mindent az utolsóig megbocsátott. Mindig többet tudunk meg 

abból, hogy ennek a szeretetnek az igénybevételében meddig haladhatunk. S ez a határ 

folyton bővül, minden ismeretet túlhalad. Amennyit mer az ember, tudását félretéve, 

annyit kap belőle. A szeretetet igénybevevő hitet nem ismerete vezérli, hanem egy vak 

bátorság, amely Isten kezébe adja magát, és gondolkodás nélkül hisz. De, amint 

mondtam, van egy mérték, ameddig Isten itt ezen a földön, ebben a korszakban akarja 

megtölteni népét a maga égi szeretetével, s ezt a mértéket a görögben ez a szó jelzi: 

pléróma – teljesség, teljes mérték. A szót olykor az egyház teljes számára használja az 

apostol (Róm. 11,25), olykor tartalmának mértékére, mint itt. A pléróma szó 

legtöbbször azt a teljességet jelöli, amely Istenben és Krisztusban lakik (Jn. 1,16; Ef. 

1,23; 3,19; 4,13; Kol. 1,19; 2,9); kétszer az idők teljességére vonatkozik (Ef. 1,10; 
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Gal. 4,4;); jelenti az Ótestamentumból vett idézetben a föld teljességét (1Kor. 

10,26.28) valamint a Róm. 11,12-ben a zsidó nép teljes számát. Van azonban a 

plérómá-nak egy másik jelentése is, amely a pléróó (betölt) ige jelentéséből ered: 

betöltés. Így a Róm. 13,10 a törvény betöltéséről beszél, a Mk. 6,43 és 8,20 kosarak 

megtöltéséről. Ebben az értelemben veendő az előbbi jelentés is: egy Istentől 

meghatározott szám vagy mérték teljes betöltésére kell gondolnunk, amikor a 

nemzetek teljes számát, a földhöz tartozó országok teljes számát, a telő itt-időzésünk 

teljes tartamát, az Istentől adott vagy nekünk szánt kegyelem, áldás vagy ajándékok 

teljes mértékét említi az írás. Ennél fogva „betelni az istenség teljes mértékéig” azt 

jelenti: betelni az isteni mértékkel, azaz az Istentől kijelölt kegyelem-mértékkel, áldás-

mértékkel. Semmi estre sem jelenti a kifejezés azt, hogy Istent teljes egészében 

fölszedjük magunkba, amire soha képesek nem leszünk, különben végtelennek kellene 

lennünk, mint Istennek. Éppen ezt a megállapított mértéket jelzi a „hosszúság, 

szélesség, magasság, mélység” kifejezés. Isten céltudatosan tör előre, tudja, mit akar. 

Minden korra ki van tűzve az elérendő cél és mérték, amelyet el akar, és el is fog érni. 

Erre mutatnak azok a jelképes kifejezések, amelyek pl. az egyházat jelképező templom 

megméréséről értesítenek (Jel. 11,1-2). Ennek a szellemi mérésnek célja megtudni, 

hogy az egyházra nézve Istentől megállapított mérték betelt-e már, vagy még nem. Ez 

a megmérendő tartalom a szeretet, amely Krisztusból az egyházra árad, Isten mértéke 

pedig a szeretetnek az a foka, amelyet az egyházzal közölni akar. Ha ezt a mértéket 

megismerjük, s kinyújtjuk utána imádkozó kezünket, akkor meg is fogjuk kapni, tehát 

be fogunk telni az Istentől kijelölt mértékig.  

20. vers: A szeretetnek ezt a mértékét Isten teremti meg bennünk s az egyházban. Isten 

mérhetetlenül többre képes e tekintetben, mint amit kérni merünk tőle, vagy amire 

gondolni merünk. Ha egyszer valaki Isten előtt megnyílik, nincs már határa annak, 

amit Isten képes tenni az emberben. Mártírok hűsége, misszionáriusok önfeláldozása, 

pásztorok gondozó szeretete, testvérek jótékonysága az egyháztörténelem lapjait 

csodákkal töltötték be. Akiben a szeretet ily csodákat vitt véghez, maguk sem 

gondolták, hogy ilyen szeretetre lesznek képesekké – még kérni sem merték Istentől. 

Nem is ők vitték véghez, hanem Isten munkálta bennük a szeretet csodáit. Így ember 

akaratán és képességén kívül Isten alkotja az egyháztörténetet. 

21. vers: Az egyháztörténet szeretet-csodáiért egyedül Istent illeti a dicsőség (doxa – 

várakozást is jelent), s azért az apostol neki adja ezt a dicsőséget azért, ami az 

„egyházban és Krisztus Jézusban” történik. Az „egyházban” és „Krisztus Jézusban” 

nem két külön fogalom, hanem azonos, ezért az „és” helyett helyesebb lenne az 

„éspedig” fordítás. Mert ami az egyházban végbemegy, Krisztus Jézusban, Ő általa, 

Őbelőle kifolyólag, Érte és Miatta történik, s ami ma Krisztusban valósággá válik, az 

az egyház. A mostani korszakban Isten egy cél elérését tűzte maga elé: az egyház 

elkészítését és teljességre vitelét egy jövendő hívatás betöltésére, amely a következő 

világkorszakban fog megvalósulni. Ez eljövendő új korszaknak a neve e hely szerint 

aión tón aiónón – a korszakok korszaka –, azaz a héber felsőfok-képzés értelmében: a 

legnagyobb, legdicsőbb korszak, amely eljő erre a földre. Ezen a korszakon át, e 

korszak nemzedékein keresztül is a doxa, azaz az emberek várakozása s a várakozás 

betöltése, a látható dicsőség Azé lesz, Aki ma bennünk dolgozó hatalmával a 

választottakat a korszakok korszakának feladatára előkészíti: a történetet formáló 

Istené. Még előlünk is rejtve dolgozik bennünk, s bár mi lassanként megtanuljuk, hogy 

magunktól semmit sem várhatunk, és egészében elvetendő és rossz anyag vagyunk, 

egyszer, a korszakok korszakában meglepetve fogjuk tapasztalni, hogy a hitvány 

anyagból Isten mégis alkotott valamit, amit szent s dicső céljainak elérésére 

használhat. Ennek az isteni munkának némi gyümölcse már most is látható, de teljes 
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dicsősége csak a következő korszakban fog megmutatkozni. Ezért már most száll föl 

érte a hála, a dicsőítő szó, ám sokkal inkább fog fölszállni a korszakok korszakának 

nemzedékein keresztül. Mert e korszakok korszakában, azaz az 1000 éves uralkodás 

idején a megdicsőült egyházban ugyan nem, de az akkor élő nemzetekben még lesz 

emberi szaporodás és lesznek nemzedékek. Az új földön már megszűnik a szaporodás, 

mert ott mindenki, nem csak az egyház, hanem a nemzetek is (Jel. 22,2) megdicsőült 

testben fognak élni, amely már nem szaporodik, hanem az emberek élete olyan lesz, 

mint az angyalok élete (Mt. 22,30). 



 

 - 37 - 

4. rész 

 

1. vers: Pál leveleiben többször megfigyelhető az a szerkesztés, hogy először elvi 

kérdéseket tisztáz az apostol, azután azok gyakorlati következtetéseire tér át, és 

életszabályokat ad. A gyakorlati tanácsok között azonban újra előfordulhatnak elvi 

tárgyalások, amelyeket az életszabályok tárgyalása hív elő, s amelyekből új 

életszabályokat von le az apostol. Emiatt az általános elvi részből a gyakorlati részre 

való áttérés olykor elmosódik. Így van itt is: az apostol életszabályokat ajánl 

olvasóinak, közben azonban újabb elvi megállapításokat tesz. A gyakorlati tanácsokat 

egy személyes közléssel, helyesebben emlékeztetéssel kezdi Pál: „én, aki fogoly 

vagyok az Úrban”. Fogolynak lenni igen megalázott állapot, s ezt az állapotot Pál 

kikerülhette volna, ha többet gondol magával, mint Krisztussal, és engedelmeskedik a 

többszörös prófétai intésnek, amely őt Jeruzsálemtől távol akarta tartani (Ap.Csel. 

21,4.11). Pál azonban nem kereste saját boldogulását, hanem Krisztus uralkodásának 

érdekeit, és azokhoz szabta elhatározásait. A mélyebb utat választotta, az alázatosság, 

a nyomorúság útját, s erre az útra hívogatja most olvasóit is. Felszólítja őket, hogy 

legyenek méltók ahhoz az elhíváshoz, amellyel elhívták őket. Ki hívta őket? Isten és 

azok, akikre a hívás szolgálatát rábízta, vagyis azok, akik az evangéliumot hirdették 

nekik. Mire hívták őket? Arra, hogy álljanak Jézus Krisztus oldalára, aki itt alant 

szenvedett, odafenn királyi trónusra ült. Elhívattak Vele együtt szenvedni és Vele 

együtt uralkodni! Csak az uralkodik majd, aki előbb szenvedett. Csak az 

magasztaltatik fel, aki előbb alászállott. A szenvedés és alászállás a méltóvá válás útja, 

amely a megdicsőülésbe visz. Előbb itt a nyomorúságban Krisztushoz hasonlóvá kell 

válniuk belül, hogy a belső megdicsőülés után Krisztushoz hasonlókká legyenek, s 

kívül, környezetükben is megdicsőüljenek. A Krisztussal együtt való uralkodásra 

hívattak el, s erre azzal lesznek méltókká, ha Krisztussal együtt szenvednek is, ha földi 

életükben Jézus erényeit hordozzák magukban. Az apostol erre kéri olvasóit, s 

példaképpen magát állítja eléjük, aki fogoly az Úrban. Az Úrban való élet tartozéka 

ugyanis az ő szenvedése, római fogsága! 

2. vers: A krisztusi lélek erényei: az alázatosság, szelídség, hosszútűrés, szeretetben való 

hordozás, békességre való törekvés, egységben maradás. Mindezek az erények csak 

önmegtagadásban gyakorolhatók. Az ember fölemelkedni vágyik, nem lenyomatni; 

kiterjedni, nem szorongattatni. Aki mégis elviseli a megszégyenítést, elnyomást, 

igazságtalanságot, mint ahogy Krisztus elviselte, az megtanulja, hogy ne magával 

törődjék, hanem másokkal, Isten dolgaival, s az ilyen ember jó iskolát végez arra, 

hogy majd egyszer krisztusi módon uralkodni tudjon. De nem elég eltűrni az 

igazságtalanságot, hanem szelíden kell eltűrni, hogy a belső, elrejtett lélek se 

lázadozzék az ellen, ami kívül történik. Tehát a tűrő készséget az egész léleknek kell 

kifejtenie, kialakítania. A szelídség nem külső modor, amely viselkedésben az 

emberekhez simul, hanem belső készség az emberek eltűrésére. A lélek nem rövid 

időre, pillanatokra szorítja össze magát, hogy azután kirúgjon, s durva, ellenálló 

természete nyilvánvalóvá legyen. Csak ha belülről jő a szelídség, akkor tud hosszan 

tűrni. Csak a lélek szelídsége lehet állandó, nem a modor szelídsége, amelyet 

okosságból, számításból az értelem diktál egy időre. Csak a hosszútűrés próbája 

igazolja az alázatosság és szelídség valódiságát. Az a bizonyos belső törekvés vagy 

irányzat pedig, amelyből a valódi alázatosság, szelídség és hosszútűrés egyedül 

fakadhat, a szeretet, amely a másik terhét átveszi, még akkor is, ha az rá nézve terhes, 

sérelmes. Aki szeret, tud elnyomatást tűrni azért és azokért, akiket szeret. Az tudja 

készséggel elviselni az igazságtalanságot, tehát tud szelíd maradni. Csak aki szeret, az 
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nem fárad el, hanem hosszan tűr. Csak aki szeret, az tud békességgel együtt élni 

testvéreivel. 

3. vers: Ha egymást szeretettel elviseljük, békesség van köztünk. A békesség ellentéte az 

ellenségeskedés, civódás. A civódás szétszakít, a békesség szívet szívre forraszt. Az 

emberi szív természettől civódásra hajlik, mert megromlott természete az önzés. De ha 

az isteni Szellem szeretetet önt ki szívünkbe, szívünk békességre válik hajlamossá. A 

szeretetből jövő békesség a szíveket egymásba köti össze. De hogy a szív természetes 

hajlamai ne mozduljanak, hanem állandó békesség uralkodjék bennünk, szükséges, 

hogy állandó legyen a Szellem belénk áramlása. A Szellemért pedig állandóan 

imádkozni kell, állandóan kérni, mint ahogy a gyermek atyjától kenyeret kér (Lk. 

11,13). Így tehát az egység csak a Szellem egysége, a Szent Szellemtől munkált 

egység lehet, ezért az egységre való törekvés azonos a folytonos imádkozással, hogy 

Isten Szellemének olaja ki ne fogyjon olajos korsónkból. A Szellem erejének állandó 

birtoklása mellett azonban az értelemnek is állandóan arra kell figyelnie, hogy 

mindent távol tartson a szívtől, ami a békességet s a békesség teremtette egységet 

akadályozza vagy rombolja. Éppen ezért az értelemnek, helyesebben az értelmet 

használó szívnek bizonyos tényeket állandóan maga elé kell állítania, át meg át kell 

gondolnia őket, s a lélek életét e tények szerint kell berendeznie. A törekvés azzal 

irányítható, hogy célokat tűzünk magunk elé, s e célokhoz igazítjuk hozzá belső 

gondolat-, érzelem- és indulatvilágunkat. Ezek a tények a következők: egy a test, egy a 

Szellem, egy a reménység, egy az Úr, egy a hit, egy a bemerítkezés és egy az Isten, az 

Atya. 

4. vers: Amint a felsorolásból látható, az egységre való törekvésnél figyelembe veendő 

tények az isteni Szentháromság művei. Végső alakjukban tehát magára az istenségre 

vezetendők vissza: egynek kell lenniük, mert az Isten egy, s mert az istenség minden 

munkája ennek az egységnek jelében születik meg. Az egység első ténye a test 

egysége. Test alatt itt nem halandó, anyagi testünket kell értenünk, hanem az egyházat, 

Krisztus testét, amely e földön mégis testi életünkben nyilatkozik meg. A sok 

keresztyén testi élete egy csodálatos egységbe igazodik bele, s ezt az egységet az isteni 

Szellem munkálja azáltal, hogy minden keresztyén elé egy célt tűz ki, egy elérendő 

reménységet, amelybe a keresztyén lélek belekapaszkodik, s amelynek mindent 

alárendel. A test tehát a földi testekben járó egyház, a szellem Isten Szent Szelleme, 

aki az egyház alkotója, teremtője a földön, s a reménység a Krisztushoz való 

csatlakozás, dicsőségében való osztozás. Az egész testet egy reménység tölti meg: 

Krisztus! S aki e reménységet közli a lélekkel, megeleveníti benne, állandóan ápolja, 

táplálja: a Szellem, Isten Szent Szelleme. 

5. vers: Az egység tényeinek második alapjául az apostol az Urat jelöli meg, a 

Szentháromság második személyét, s tőle két tényt származtat le: a hitet és a 

bemerítést. Ha a reménység, amelyet a Szellem kelt, a célt adja az egyház elé, amely 

az Úrnak teste, a hit, amely az Úrba kapaszkodik, az alapot képezi, amelyen a test 

felépül, s ennek az alapnak a hívőhöz való viszonyát ábrázolja ki mint jelkép a 

keresztség, amely szót egy pontosabb fordítással helyettesítettünk itt: a bemerítéssel. 

Ennek a szónak az alkalmazása nem felekezeti jellegű, hanem az eredeti görög szó 

értelmének pontosabb visszaadására törekszem. A baptidzó szó ténylegesen bemártást, 

bemerítést jelent, s ennek a jelentésnek megőrzése a Biblia sok helyének megértésénél 

igen fontos. A hit, amelyet az Úrba vetünk, kiemel bennünket régi életelemünkből, 

amely valósággal halált hozó volt számunkra, s egy új életelembe helyez át bennünket, 

amely minket egészen körülvesz, sőt áthat, úgy, hogy belemerülünk. De az új addig 

nem lehet részünk, amíg a régit a halál nem választja el tőlünk. Ezért Krisztus nekünk 

nem csak az életet, hanem a halált is jelenti, a régi viszonyoknak, múltunknak, „ó-
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emberünknek” halálát, s nekünk ebbe a halálba is bele kell merülnünk. A teljes 

elmerülés gondolata oly fontos a Bibliában, hogy azt fordításából sem hagyhatjuk ki. 

Hogy Pál ebben a felsorolásban, mint az Úrhoz kötő tényről emlékezik meg róla, 

szintén a bemerülés fontosságát mutatja. Szellemi emberek előtt alig kell mondanom, 

hogy Pál nem a külső szertartást említi e helyen, hanem az az által jelképezett belső 

tényt, a Krisztusban való elmerülést, amely minden keresztyénnél ugyanaz a tény. 

Amíg a keresztség külső szertartása sokféle és a legerősebb elválasztó eszközök közé 

tartozik, addig a belső tény, a valóság csak egy, mert egy az Úr, akinek a lényébe úgy 

belé kell meríttetnünk, hogy a mi lényünk és az Övé egészen összeolvadjanak, 

helyesebben saját lényünket az Ő lénye foglalja el. Ezen az alapon nevezték Jézus 

tanítványait keresztyéneknek, chrisztianosz-oknak, azaz Krisztus-féléknek: mind 

azonos tartalmúakká lettek, mert Krisztust tartalmazták, s ezt a pogányok is 

észrevették rajtuk. Mert egy az Úr, egy a minket hozzá kötő hit tartalma is, és egy 

ennek a hitnek a következménye is, a keresztyének belső tartalma, miután a hit 

áttisztította a szívüket, s egy a Krisztusba való bemerülés is. 

6. vers: Harmadszorra említi az apostol az istenség harmadik személyét, az Atyát, akit a 

Szentháromság személyei közül megszoktuk, hogy első helyen nevezzünk meg. Hogy 

itt a harmadik helyre jut, annak az az oka, hogy Pál az istenség személyeit abban a 

rendben állítja elénk, ahogy hozzánk közelebb vagy távolabb vannak. Legközelebb 

van hozzánk a bennünk ható Szellem, utána a Fiú következik, aki testünket öltötte fel, 

de a mennyekbe távozott, és maga helyett Szellemét küldötte el, hogy Ő a Fiú képét 

írja be lelkünkbe. Legtávolabb van tőlünk a láthatatlan, rejtőzködő Atya, aki azonban a 

Fiúban saját lényét mutatta meg nekünk, a szeretetet. A Szellemen és a Fiún át jutunk 

el az Atyához, ezért Őt harmadik helyen említi a levélíró. De bár a legmesszebb 

látszik lenni tőlünk, ez csak látszat, mert a valóságban egészen közel van hozzánk: Ő 

mindnyájunk Istene és Atyja, rajtunk tartja hatalmát, és gondunkat viseli, tehát 

„rajtunk van”; általunk viszi véghez akaratát e földön, tehát „általunk van”, és 

fényével, erejével, a belőle kiáradó élettel áthat minket, úgyhogy mi Őbenne, s Ő 

„bennünk van”. Ezek a tények minden embernél, s különösen – még magasabb 

értelemben – minden keresztyénnél azonosak. Ezeket a tényeket mind magunk előtt 

kell őriznünk, sokszor átgondolnunk, s míg belső tekintetünket rajtuk tartjuk, 

lassanként egy cél, a közös fundamentum egy tudata, és egy hatalmas, isteni kézben 

való azonos helyzet felismerése minden gondolatunkat, értelmünket és indulatunkat 

elfoglalja, s az egységet egymással is megőrizzük. 

7. vers: Az egységet azonban nem csak az egyező tények biztosítják, hanem a 

különbségek is, amelyeket azoknál a szellemi ajándékoknál figyelhetünk meg, 

amelyeket Krisztus ingyen kegyelemből, azaz jókedvéből, kedvességből ad az övéinek 

az egyház felépítésére, a test munkájának előmozdítására, az egység megteremtésére. 

Krisztus minden egyes keresztyénnek ad valamilyen ajándékot, hogy a többieket 

szolgálja vele, s mindenkinek adja a legfőbbet és legdicsőbbet: a szeretetet, amelyet 

ki-ki olyan mértékben kap meg, amilyen mértékben kéri Tőle. Ezek az ajándékok, 

amelyek a többiek szolgálására képesítenek bennünket, kegyelemből – azaz 

kedvességből – erednek, akkor is megőrzik ezt a kedves jellegüket, amikor 

továbbadjuk őket, vagyis amikor szolgálunk velük. Ezért akkor is „kegyelem” az 

ajándékok neve, amikor már bennünk vannak, amikor Krisztus ajándékait 

embertársaink és testvéreink javára használjuk. Míg a világ fiainál tehetségeik 

használata sokszor az irigységet, vetekedést, féltékenységet mozdítja elő, és 

szétválasztja az embereket, addig az egyházban a kegyelem ajándékai a kegyelmet, 

vagyis az egymás iránt való kedvességünket növelik, mert hiszen bennük azt a 

kegyelmes Urat pillantjuk meg, aki egyházának adta őket, s nem az egyesek 
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felcicomázására és hivalkodásra szánta. Alkalmazásukért senki a maga számára nem 

várhat elismerést, sem ellenszolgáltatást: ingyen kaptuk, ingyen kell, hogy adjuk őket! 

Ez az ingyenesség, s az, hogy az ajándékok továbbadásánál mi csak közvetítők 

vagyunk, vagyis nem a magunkéból adunk, kizárja azt, hogy az ajándékok 

felhasználása vetélkedést, versengést, civódást keltsen, kivéve azt az esetet, ha orvul 

eltulajdonítjuk és úgy kezeljük őket, mintha tőlünk származnának, s bennünket 

dicsőítenének. A kegyelem, amelyet másokkal közölnünk kell, mindig annak az 

ajándéknak mértékéhez igazodik, amelyet Krisztustól az új életben ingyen kaptunk, és 

nem az első teremtésből folyó képességeinkhez, nem a képességeinkkel szerzett 

tehetségeinkhez, sem erőfeszítésünkhöz, sem akaratunkhoz. Ezért, mivel fáradság 

nélkül, ingyen kaptuk az ajándékot, nem büszkélkedhetünk vele, s nem bánhatunk úgy 

vele, mint a magunkéval. 

8. vers: Az ajándék eredetét igazolandó, Pál idézi a 68. zsoltár 19. versét, amely az 

eredeti héber szöveg szerint így hangzik: „Fölmentél a magasságba, fogolycsapatot 

vittél fogva; ajándékot vettél emberekben.” Ezzel megegyezik a Szeptuaginta fordítása 

is. Pál így változtat a szövegen: „ajándékokat adtál az embereknek.” Nyilvánvaló, 

hogy Pál másra gondolt, mint a zsoltáros. A zsoltár ajándék alatt a foglyul vitt 

embereket érti, míg Pál a foglyul ejtett embereknek kiosztott ajándékról beszél. 

Mindkét felfogás igaz, és Pál nem idézetként közli a zsoltárverset, hanem a zsoltár 

szavaival új gondolatot fejez ki, amely ebben az új alakban is igaz. Tehát nem 

idézetről, hanem gondolat-továbbvitelről van szó. Igaz ugyan, hogy a héber bő 

szócska azt is jelenti: ’között’, s e szerint a zsoltárverset úgy is értelmezhetjük: 

„ajándékokat vett az emberek között.” Talán ki is egészíthetjük: „az emberek között 

való kiosztásra.” Ez azt is jelentené, hogy az Atyánál ajándékokat eszközölt ki a 

foglyul ejtett emberek számára. A görög aichamaloszía hadifogoly tömeget jelent. Az 

embereket először Sátán tette hadifoglyaivá, de amikor az erősebb bement az erősnek 

házába, hogy azt kirabolja (Mk. 3,27), azaz Jézus bement a halottak birodalmába, 

hogy a Sátán foglyait kiszabadítsa, akkor Sátán korábbi foglyai Jézus hadifogságába 

kerültek, Jézus azonban a tömlöcből a menny dicsőségébe vitte őket, először csak 

odatartozásuk szerint, haláluk után valósággal is (v. ö. Ef. 2,6; Jel. 6,9). A zsoltár 

közelebbi értelme szerint ezek a megmentett lelkek Isten ajándékai voltak Fia 

számára. További gondolatmenet szerint a Fiú ajándékokat eszközölt ki az Atyánál a 

megmentettek számára abból a célból, hogy ezekkel az ajándékokkal egymást 

szolgálhassák, és a kölcsönös szolgálatból felépüljön Isten szellemi temploma, az 

egyház. 

9. vers: Miután azonban a Fiú örök tartózkodási helye a menny, a magasság volt, hogy 

oda fölszállhasson, előbb alá kellett onnan szállnia a földre, s a föld alsó részeire, azaz 

a szegénység és a nyomor közé. A zsoltáros gondolata tehát feltételez egy másik 

gondolatot: azt, hogy Isten alászáll a mennyből, s a földi emberek nyomorúságát 

megosztja, magáévá teszi, mint ezt a Fil. 2,6 és az azt követő versek szépen előadják. 

Ennek az alászállásnak a célja az volt, hogy a Sátántól foglyul ejtett rabszolgákat 

Sátán hatalma alól kiválthassa, értük a váltságdíjat tulajdon vérével lefizesse. Hiszen 

éppen a váltságdíj lefizetésével, vére ontásával, tehát a szeretettel győzte le ellenfelét, 

a halál országának gazdáját, a tisztátalan szellemek urát, Sátánt. Sátán félre akarta 

tenni útjából a Názáretit, s éppen azzal, hogy ez sikerült neki, szenvedte el a 

legnagyobb vereséget. Éppen ezzel a halállal nyert az Úr jogot a Sátántól leigázott 

lelkekhez. 

10. vers: Jézust sokan ismerték, amíg erőtelen, gyenge testben járt a „föld alsóbb részein” 

szegények, betegek, nyomorultak között, és akkor erős szálak fűződtek közte és az 

összetört szívű emberek között. Mióta elment a földről, kortársainak bizonyságtételén 
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keresztül még többen hittek Benne, azaz bizalmat merítettek arra, hogy Rajta 

keresztül, aki hozzánk hasonló és a miénk lett, a láthatatlan Istennel kapcsolatba 

kerüljenek. Akit itt a földön magunkénak ismertünk, ugyanaz, mint aki később 

fölszállt a mennyekbe, s ott az Atya jobbjára ülvén, mennynek és földnek Ura, 

hatalmas istenség lett. Ehhez a mindenek fölött álló isteni Személyhez tehát nekünk 

közünk van, s hozzá azzal a bizalommal mehetünk, amelyet a föld alsó részein járó 

Jézus nyert meg magának. A „minden egek” vagy „összes egek” kifejezés arra mutat, 

hogy az ég nem egyrétű, hanem ott különböző hajlékok vannak, különböző lakókörök, 

s ezekben a lakókörökben különböző a fény, a dicsőség mértéke, különböző a látás 

élessége (Jn. 14,2; 1Kor. 15,40-41). E körök közül a legdicsőbbikben, a 

legmagasabbikban trónol természetesen az Úr, de úgy, hogy szent arca különböző 

dicsőségben minden más körben látható. A legmélyebbről, a bitófa gyalázatából a 

legmagasabbra, minden egek fölé hágott, de csak azért, hogy onnan mindenhova 

ragyogtassa fényét, s világosságával, tulajdonságaival, arcának dicsőségével minden 

más kört is betöltsön, hogy mindenütt Vele teljenek meg a különböző körök lakói, s 

mindenütt az Ő szelíd, szerető, szolgálatra kész lénye foglalja el a szíveket. 

11. vers: Jézus azonban nem egyedül tette meg ezt a mérhetetlen nagy utat a keresztfától 

az Isten trónusáig, hanem magával vitte azokat, is, akiket az Atya előtt főpapi 

imádságában övéinek mondott: „Atyám, azt akarom, hogy ahol én vagyok, az 

enyémek is ott legyenek, hogy lássák dicsőségemet, amelyet a világ megalapítása óta 

nekem adtál!” (Jn. 14,27) Ez a kifejezés: „lássák dicsőségemet”, azt jelenti, hogy a 

dicsőség nem az ő dicsőségük lesz, hanem Uruké, aki azt már a világ teremtése óta 

birtokolta, s az övéi csak részesednek az Ő dicsőségéből: annyi dicsőség jut rájuk, 

amennyit Urukról szemükkel levesznek. Ezek az „övéi” azonban most csak 

szellemileg tartoznak az Ő mennyei lakóhelyéhez (Ef. 2,6; Fil. 3,20), és csak később 

vonulnak be oda állandó, sőt testi ott-lakozásra (Jel. 3,12; 6,9), hogy onnan a mennyet 

lehozzák a földre (Jel. 21,2;10). Azok lettek az övéi, akik vele a kereszt és a halál 

közösségét vállalták, akik engedték magukat vére által kivásárolni Sátán fennhatósága 

alól. Tulajdonaivá lettek, s Ő rendelkezik rajtuk. Mikor kivette őket a világból 

magának, akkor „vett ajándékokat emberekben”, amint a 8. vers idézetének eredeti 

zsoltárverse mondja. A 11. vers tehát a zsoltárvers eredeti értelméből indul ki, amikor 

azt mondja, hogy az ajándékba vett övéit ajándékozza az embereknek, azaz embereket 

ad ajándékul az embereknek, „karizmatikus” embereket a chariszmára szoruló 

embereknek. A különféle chariszmák (kegyelem-ajándékok) különbségeket tesznek az 

ajándékul adandó emberek között. Így ad Isten egyeseket apostolokul, másokat 

prófétákul, megint másokat evangélistákul, egyeseket pedig pásztorokul és tanítókul. 

Az apostolok szellemi ajándéka, az oldás-kötés különleges hatalma, amellyel 

presbitereket jelölhetnek ki (Tit. 1,5), s embereket zárhatnak ki a közösségből (1Kor. 

5,3-5; ApCsel. 5,5;9), azt jelenti, hogy ajándékuknál fogva az egész gyülekezet jogát 

gyakorolhatják (v. ö. Mt. 18,17; ApCsel. 14,23; 2Kor. 8,19). Az ilyen nagy ajándékkal 

felruházott emberek, akik hatalmukat építésre és nem hatalmaskodásra használják, 

igazi ajándékok a gyülekezetnek. Az ajándék ajándékká teszi a megajándékozottat: aki 

prófétai ajándékot kap, a titkokba való belelátás isteni ajándékát, az a meglátott isteni 

titokkal együtt ajándékká válik azok számára, akik a titkokat rajta keresztül ismerik 

meg. Az örömhír szétvitelének készsége, amely nem magunktól van, hanem isteni 

ajándék, ajándékká teszi a többi ember számára is azt, akiben ez a készség fölébred 

(Róm. 10,8-10), de az evangélista ajándékához semmi köze nincs a szellemek 

megítélése ajándékának. A pásztorok az ige legelőjére terelgetik a juhokat, ajándékuk 

az ige helyes hasogatásának ajándéka (2Tim. 2,15), amellyel minden bajra és 

szükségre megtalálják a hasznos, világosságot adó, gyógyító igét. Ehhez az ige 
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ismerete szükséges, a tanítás ajándéka, s mivel ez a két ajándék, a pásztor és a tanító 

ajándéka nem csak rokon, hanem részben egybe is esik, azért az apostol utoljára 

együvé foglalva említi őket. 

12. vers: Hogy ezek az ajándékok csakugyan ajándékokká teszik azokat is, akik kapják 

őket, jól mutatja a következő mondat, amely szerint az égi Úr az ajándékokat „a 

szentek helyreállítására (az ahhoz szükséges) szolgálat munkájára, Krisztus testének 

építésére” adja. A helyreállítás (katartiszmósz) szó arra mutat, hogy az embert a 

bűneset kimozdította abból a belső és külső rendből, amelybe Isten őt beleteremtette, a 

melyben egyedül képes rendeltetését betölteni. A belső rend az Istennek való 

alávetettség rendje, amelyben a test a léleknek, és a lélek az Istentől vezetetett 

szellemnek engedelmeskedik. A külső rend a szeretet rendje, amely az embereket az 

önzésből kimozdítja, és egymás szolgálatára hajlítja. A belső rend azáltal áll elő, hogy 

az ember megszentelődik, ezért beszél a szentek helyreállításáról Pál. A külső rendbe 

akkor igazodik be a lélek, ha belül már helyreigazodott. Ha az elérendő külső rend a 

kölcsönös szolgálat rendje, akkor természetes, hogy a helyreállítás is már a szolgálat 

rendjében történik. Vagyis Isten egyeseket a választottak közül kiválasztott, s ezeket 

előre beállítja a szolgálat rendjébe, akik majd maguk után vonják ebbe a szolgálatba, 

az Istentől elgondolt rendbe a többieket. A szolgálat a szellemi ajándékoknak a köz 

javára való felhasználásából áll. Krisztus teste pedig éppen azáltal épül fel, hogy 

abban minden tag megkapja azt a helyet, amelyben a többieket szolgálhatja, s a közjó 

számára élhet. Az építés tehát kettős: egyik része a kövek helyreállítása, azaz belső 

kikészítése a szeretet szolgálatára, a megszentelődés; a másik rész a külső beállítás az 

egyház rendjébe, tehát a tagoknak a szolgálat szeretetével való egybekötözése. 

Apostolok próféták, evangélisták, pásztorok, tanítók mind megtalálják helyüket és 

szolgálatukat az egyházban, és az Istentől kijelölt helyen szolgálnak. Mivel azonban 

minden tag kap valamilyen ajándékot, mindegyik tag szolgál a maga ajándékával a 

maga helyén. 

13. vers: Az építés tehát itt folyik a földön, ebben a világkorszakban, csakhogy titokban, a 

világ szeme elől elrejtve. Készülnek az egyes kövek (lelkek), és mindjárt helyükre is 

kerülnek az egyházban, s mennél jobban elkészülnek belsejükben, annál inkább 

betöltik helyüket a közösségben. A kétféle építés egyszerre és egymást erősítve 

történik. Az építésnek azonban van egy foka, amelyet Isten ebben a korszakban el akar 

érni. Ezt a fokot vagy mértéket jelöli meg ez a vers, s ezt a fokot kétféleképpen 

határozza meg: 1) Isten Fia hitének és megismerésének egysége, 2) a krisztusi 

teljesség (Krisztus teljességének) kora. A hitnek és ismeretnek összekapcsolása nem 

azt jelenti, hogy a hit is ismeret, különben nem volna értelme az összekapcsolásnak. A 

hit az ismeret keletkezésének jellegét jelöli meg: nem emberi okfejtés, okoskodás fog 

elvezetni az ismeret egységére, hanem az Istenben való bizalom, az ige 

megbízhatóságának teljes és feltétlen elismerése, amelyet az észelvűség megingatott. 

Ezt az egységet nem vitatkozás fogja kivívni, nem is megalkuvás, mintha az igazságot 

egyezkedéssel lehetne megtalálni, hanem az isteni ige iránt való mind inkább elterjedő 

bizalom, a hit. Az ismeret egységét nem valami zsinaton megállapított tantételek vagy 

dogmák fogják dokumentálni, nem is a tudós teológiák kiadványai, hanem a 

Krisztusért halni kész bizonyságtevők vallástételei. Ennek az egységnek nem az egész 

istenismeret lesz a tárgya, hanem az ismeret központja, a Krisztus-hit ismeret-alapja: 

tehát inkább gyakorlati, mint elméleti megismerés – röviden: Krisztus felismerése. 

Ezért beszél Pál az Isten Fia hitének és megismerésének egységéről. A második 

meghatározás: a krisztusi teljesség kora – vagy szóról szóra: Krisztus teljességének 

kora – más oldalról ugyanazt határozza meg. Mikor a Szent Szellemnek, ennek a nagy 

tanítómesternek, nevelőnek, vigasztalónak és megvilágosítónak sikerülni fog Krisztus 
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lényével a választottakat úgy betölteni, hogy azok egész értelmükkel, egész lelkükkel, 

minden erejükkel, egész szívükkel Krisztus mellé állnak és Tőle vezettetik magukat – 

ám ezt nem a maguk erejéből fogják tenni, hanem erre az erőt állandóan és kitartóan 

Istentől kérik –; amikor Krisztusnak módjában lesz őket akarata szerint használni, s ez 

a kiválasztott sereg, az elpecsételt 144.000 a szellemi Sion hegyén együtt lesz a 

Báránnyal, akkor az egyház eléri a krisztusi teljesség korát. Ennek a teljes 

odaadottságnak kora lesz az az idő, amelyben menyasszonyáért eljön az isteni 

Vőlegény. És ehhez a korhoz kell a menyasszonyt eljuttatniuk az apostoloknak, 

prófétáknak, evangélistáknak, pásztoroknak és tanítóknak. 

14. vers: Az egyház életében a teljesség vagy férfiasság korával szemben áll a kiskorúság 

ideje, amely ingatagságban nyilvánul meg, abban, hogy akármilyen felötlő tanítás 

magával sodorja a keresztyént. Természetesen nem józan, bibliai tanításokról beszél 

az apostol, hanem olyan tanítókról, akik játszanak az igazsággal, vakmerőn, mintha 

kockajátékot játszanának: felvetik a kockát, s nem tudják melyik oldalára esik. Nem 

kutatnak teljes erővel az igazság után, hanem a vak véletlenre bízzák magukat, s 

állításaik bebizonyítására az okoskodás bűvészfogásait alkalmazzák, amelyekkel a 

gyanútlanok előtt a valóság színében tudják megjeleníteni a hazugságot is. A 

könnyelműséggel együtt jár a hazugság is: mindkettőhöz az kell, hogy az ember ne 

vegye egészen komolyan az igazságot. Hangulatokra, benyomásokra bízza magát, 

emiatt személyben, tárgyban sokszor téved. De a tévedések lassanként megsebzik, 

megvérzik az ingadozó, kipróbálatlan lelket. Az ember saját kárán tanul. Ahogy a 

keresztyén életben a férfiúi kor közeledik, a lélek komolyabban vizsgálja meg, amit 

elfogad. Komolyságát nem utolsó sorban sugallja s fokozza az emberi szellemen 

átható isteni Szellem megszentelő befolyása, amely alatt a lélek megszilárdul. 

Kiskorúsága idején a különböző szellemi befolyások alatt hol hullámzott (ingadozott), 

hol ide-oda terelődött a lélek: sokszor bizonytalankodott, és sokszor nem ismerte fel az 

igazságot. A krisztusi teljes korban biztonság és állhatatosság lesz a része. Az itt-ott 

felmerülő tanítások, különösen az újszerű biblia-értelmezések már nem zavarják fel 

nyugalmát, s a megismert helyes iránytól nem tántorodik el ki nem próbált új tanítók 

után. Nem az értelmet ingerlő furcsaságok vagy tudós látszatok után kapkod, hanem 

rendíthetetlenül áll a kereszt egyszerű igéje mellett, amelynek isteni bölcsessége az 

egész keresztyén élet útján elkísér. 

15. vers: A keresztyén embernek minden útja a kereszthez visz, a kereszten kijelentett 

szeretethez és a kereszt igazságához. A keresztyén élet gyakorlatilag olyan szeretet, 

amely az életet áldozatul viszi. A kereszt elmélete az az igazság, hogy halálon át 

jutunk az életbe. Gyakorlat és elmélet itt teljesen találkozik. Mikor Krisztus iránt való 

szeretetből életünket áldozatul visszük ennek a Krisztusnak, az Ő életét kapjuk a 

magunk feladott élete helyébe, és ezt napról-napra cselekedve a mi feláldozott életünk 

sebén és az Ő feláldozott életének sebén át összeforrunk Vele egy életbe. Ez a lassú 

összeforrás állandó növekedést jelent, Krisztussal való megtelést, míglen eljutunk 

Krisztus teljes korának mértékére. Ez a beteljesedés egyaránt megtörténik az egyes 

keresztyének életében és az egész egyház életében, s a kettő akkor találkozik, amikor a 

nemzetek teljessége bemegy az életre. Ezt a növekedést Pál a Főbe, a Krisztusba való 

belenövésnek nevezi. A növekedés csak az állandó őszinteség jegyében, tehát az 

igazsághoz való feltétlen ragaszkodásban történhetik, továbbá az önfeláldozó szeretet 

útján mindenestől kell történnie: életünknek egyetlen pontját sem rejthetjük el, 

vonhatjuk ki Jézus szelíd szemének tekintete alól, s nem tarthatjuk távol az oltártól, 

ahová mindenestől tartozunk. 

16. vers: Az előző vers olyan növekedésről beszél, amely Krisztusba, a Főbe történik, a 

16. vers ellenben olyan növekedést említ, amely a Fejből, Krisztusból kifelé irányul. 
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Ez az ellentét egy magát tápláló folyamatot fejez ki, s a következőképpen írható le: ha 

saját életünket elveszítvén Krisztusba belenövünk, s az Ő életét átvesszük, éppen az Ő 

szeretetétől indítva kifelé fordulunk, s az emberek felé érvényesítjük Krisztus 

szeretetét, első sorban a Krisztus testének tagjai, Krisztus kicsiny testvérei felé. 

Mennél inkább nő Krisztusban elrejtett életünk, annál inkább növekszik külső 

szolgálatunk ereje, s a benne megnyilvánuló szeretetet. Mennél több szeretetet osztunk 

szét az emberek között, annál több szeretet befogadására leszünk képesekké 

Krisztusba elrejtett életünkben. A kétféle növekedés egymást táplálja. Amennyiben a 

Krisztusban kapott szeretetet a választottak, a test tagjai felé nekik nyújtott segítség 

alakjában érvényesítjük azzal, hogy kegyelem-ajándékainkkal szolgálunk nekik, s 

Krisztusban maradva ebben a szeretetben növekedünk: az egyénnek a gyakorlati 

szeretetben való növekedése a Krisztus testének, Isten szellemi templomának 

növekedését is szolgálja. Ahogy az egyéni belső növekedés a szeretet készségét 

fokozza, a tagok különböző növekedési fokának megfelelően, mindenkinek saját 

mértéke szerint lesz gyöngébb vagy erősebb az egységbe való bekapcsolódása 

olyképpen, hogy az erősebb is, a gyengébb is folyton gyarapodik szeretetben, s így a 

közös életbe való bekapcsolódásban is. Ez a növekedés nem az egyén műve vagy 

erőfeszítése, hanem az egyén tehetségén kívül abból a kapcsolatból következik, amely 

az egyént Krisztusba oltotta be, úgyhogy az egyház egysége mintegy Krisztusból nő 

ki. Az egységnek ez a növekedése a tagokat összefűző kötelékek erősödésében 

jelentkezik. Ezek a kötelékek olyanok, mint a test tagjait összekötő ízületek. Mivel 

pedig ezeknek a kapcsoknak keletkezése és megerősödése az egyes tagok odaadásától 

függ, amellyel magukat Krisztus szolgálatára szentelik, ezzel a szeretetből fakadó 

odaszánással az egyház maga építi magát, noha az egybeépüléshez szükséges minden 

készség Isten ajándéka. 

17. vers: A gyakorlati tanácsokkal kevert újabb fejtegető (elvi) rész után most már 

határozottan gyakorlati intések következnek, noha a szellemi világ berendezését leíró 

részek a gyakorlati tanácsok közé újra be fognak szövődni. A leveleknek ezt a kétféle 

elemét gyakorlati és elméleti részként szokták megkülönböztetni, az utóbbi kifejezést 

azonban szándékosan kerülöm, mivel azt a látszatot kelti, mintha az apostol 

elmélkedés útján jutott volna e felismerésekre, mintha az ő gondolati termékei 

volnának. Ezzel szemben az igazság az, hogy e fejtegető részek a szellemi világ 

törvényeinek éppen olyan pontos leírásai, mint amilyen egy természettani, 

természetrajzi vagy földrajzi könyv lehet. Ezek az ún. elméleti részek a való világ 

rendjét közlik velünk, és valóságos alapot adnak a gyakorlati tanácsok alá. Az apostol 

tehát nem a levegőbe beszél, amikor a pogány sötétséggel való teljes szakításra hívja 

fel olvasóit, hanem az örökkévaló szellemi világ alapjára áll, és onnan, annak 

meglátásából szól. Ez a szellemi világ „az Úrban” van, azaz hozzánk Jézus 

Krisztusban jött el, és mi csak rajta keresztül, benne ismerhetjük meg. Pál ebbe a 

szellemvilágba behatolt, illetőleg őt oda behívták, befogadták, fölemelték. Csodálatos 

látomások mutatták meg neki ezt a világot, s megismerte annak törvényeit. Ezért mint 

bizonyságtevő áll közöttünk, s mondja el, nem azt, amit kigondolt, hanem amit látott, 

hallott, tapasztalt. Pál a szellemvilág bizonyságtevője. A szellemvilág pedig a látható 

anyagi világ alapja, amelyből származott, s amelyen áll, úgyhogy ha az anyagi világ 

elveszíti a szellemi alapot, önmagában elsorvad, összedől. A nemzetek gondolkodása 

pedig egészen a látható világ megfigyelésén alapul, ezért bölcsességük hamis, csalárd, 

megcsalja őket, s életüket hiábavalóvá teszi. A nemzetek csak a látható világ dolgait 

becsülik, annak élvezetei után futnak, magasabbra nem látnak, nem is néznek, így 

egyszer rémülve fognak a valóságra fölébredni: gondolkodásuk hiábavaló, mert nem 

értik a valóságot. Mivel pedig értelmetlenül nézik a teremtett világot, értelmük is 
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hiábavaló. Az értelem szónak itt a görög noúsz felel meg, amely nem gondolkodást 

jelent, hanem értelmi meglátást. Azt mondja Pál, hogy a nemzetek a hiábavalóságtól 

megrontott értelemmel nézik a világot, és nem tudják a valóságot látni, mert értelmük 

csak a fonák, hazug látást fogadja be. 

18. vers: Értelmünk szemének, ennek a belső látószervnek ahhoz, hogy látni tudjon, 

világosságra van szüksége, akárcsak a testi szemnek. Pusztán éles ésszel s kiművelt 

gondolkodással nem lehet az igazságot meglátni, megtalálni. A szellemi világosságot 

szellemünk fogja fel és hinti lelkünkre, szórja be tudatunkba, szívünkbe. Érkezését 

úgy vesszük észre, hogy egyszer csak látunk dolgokat, amelyeket azelőtt nem voltunk 

képesek meglátni. A szellemi megvilágosítás nem úgy terjed, mint a testi, hogy 

egyetemesen kihat mindenre és mindenkire. A szellemi megvilágosítás egyéni, azaz 

minden értelmes lényhez külön jön el, s ha egyik ember látja a szellemi dolgokat, 

abból nem következik, hogy a fizikailag mellette álló is lássa ugyanazt. Egymás 

mellett álló emberek a szellemi világ jelenségeit igen különböző módon észlelték, 

vagy egyik észlelte, a másik nem (v. ö. Jn. 12,28-31; Ap.Csel. 9,3-7; Ap.Csel. 22,6-11; 

Ap.Csel. 26,12-18), aszerint, hogy a szellemvilág kinek akarta magát megmutatni. 

Egyes lelkenként, külön adja a szellemvilág a világosságot, a szellemi fényt is, nem a 

fizikai együttlét szerint. Haldoklók megjelenő szellemalakokat látnak, a mellettük 

állók nem látják, vagy csak egy részét hallják és látják annak, amit a haldokló hall és 

lát. Egyik észleli, másik nem. Gonosz akarás, engedetlenség rendszerint elzárja a tiszta 

szellemvilágot az emberek elől, s ha mégis meglátják, az rémületükre történik (1Sám. 

28,12-13). Az Isten nélkül járó nemzetek gondolkodása elsötétült, mert 

engedetlenségük, bálványozásuk miatt a szellemi világ fényét elveszítették. Ebből az 

elsötétült gondolkodásból „elsötétült gondolatok” kerültek elő, pontosabb fordítás 

szerint „gondolkodásukban elsötétültek” voltak. A görög szöveget azonban úgy is 

fordíthatjuk, hogy „gondolkodásuk által elsötétültek” voltak, ami azt jelenti, hogy 

ahogy a felismert dolgokat szívükben kezelték, az elmúló érdekekre hallgató 

elfogultság, az igazság becsülésének hiánya elsötétültekké tette őket. Elfogultságuk és 

könnyelműségük megakadályozta őket abban, hogy igaz ismereteket szerezhessenek, s 

ennél fogva talán sok külső ismeret mellett is „tudatlanok” maradtak. Mivel pedig 

elfogultságuk igazságtalanságából megtérni nem akartak, s könnyelműségüket meg 

nem bánták, szívük a rosszban „megkeményedett”, a jóra való hajlékonyságát 

elveszítette. Így az istentelenségben otthonosakká lettek, és az „isteni élettől 

elidegenültek”. Az isteni élettől való elidegenülés abban áll, hogy az istenes 

gondolkodásmód, cselekvésmód, érzelemvilág oly idegen lett a számukra, hogy az 

azokat kifejező beszéd szavai úgy tűnnek fel nekik, mint egy érthetetlen nyelv hangjai, 

s a szavak mögött semmi valóságot nem sejtenek. Az istenfélelem dolgai nem érdeklik 

őket, nem törődnek velük. 

19. vers: Az isteni élettől való elidegenülésnek következménye a lelki szervezetnek 

bizonyos elhalása, érzéketlenné válása. A lélek csak Istenben tud megpihenni, Istenen 

kívül, Isten nélkül a lélek nyugtalan, nem találja helyét, unalom, rettegés gyötri, s 

hogy a fájdalomtól szabaduljon, a lélek tudattalanul is, tudatosan is igyekszik 

érzéketlenné válni, eldurvulni. Ez az érzéketlenség még nem zárja ki, hogy bizonyos 

szép elvek és érzelmek legyenek a lélekben, amelyekkel a lélek elkendőzi belső 

megromlását, amelyekkel azonban a lélek csak játszik, s amelyek csak leplezői a belső 

hanyatlásnak. Isten iránt való hála, emberek iránt való könyörület, önmaga iránt való 

igazságszeretet lassanként elhalkul, elhalványodik a lélekben. E megnyilvánulások 

helyét vagy ezek tettetése foglalja el (a laodíceai langymelegség), vagy durva 

érzéketlenség, közöny (szárdiszi halott állapot). A kettő közül az utóbbi kevésbé rossz. 

A lélek csak a nemes és istenes dolgokban fejti ki Isten által adott képességeit, s ha ezt 
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az életelemet elvonják a lélektől, visszafejlődik, érzékenységét veszti. A nemesnek, 

igaznak, isteninek hiányát a lélek olyan dolgokkal igyekszik pótolni, amelyek 

beteljesülést éreztetnek, noha nem táplálnak, mint mikor az éhező hindu földet eszik, 

hogy éhségét csillapítsa. Ám ezek a pótszerek sohasem elégítik ki a lelket, s a lélek 

mindig többet kíván belőlük, hogy éhségét csillapítsa. Így áll elő a telhetetlenség bűne, 

vagy inkább betegsége. A telhetetlen ember azért kíván mindig többet, mert soha sincs 

kielégülve. Nyomorúsága űzi a telhetetlenségbe. A pogánynál természetes a 

telhetetlenség, de az újonnan született embernél visszatérést jelent a régi pogány 

életbe, és ezért bűn. A telhetetlenség fokozza az élvezetvágyat, és kicsapongásokba 

hajtja az embereket, akik mindig többet akarnak. A kicsapongás mindenféle 

tisztátalanságba kergeti az embert, aki a belső éhségtől hajtva még akkor is kénytelen 

tisztátalan élvezeteket keresni, ha utálja, mert jobbat nem ismer, s kénytelen azzal 

megelégedni, amit kap. Pál mesterien írja le a pogányság természetrajzát, tehetetlen 

telhetetlenségét. 

20. vers: Pál előbb (17. vers) arra szólította fel olvasóit, hogy ne járjanak úgy, mint a 

nemzetek. Számukra az a járásmód volt a természetes, mert jobbra nem voltak 

képesek. De a keresztyének számára, akik Krisztusban nem csak nemesebbet, de 

boldogítóbbat is tanultak, lealjasító és természetellenes volt a pogány életmódba való 

visszatérés. Péter ezt a visszatérést összehasonlítja azzal, amikor a kutya visszatér saját 

okádásához, és azt nyalogatja, vagy ahogy a disznó saját sarába fekszik, miután 

megfürdött. A kutyánál és a disznónál természetes ez a piszkos tulajdonság, valamint a 

pogánynál is. De a keresztyénnél, miután az igében megfürdött, természetellenes, a 

keresztyén új természetével ellenkező. „De ti nem így tanultátok a Krisztust!” A 

keresztyén új természete a keresztyénség új tanításában tükröződik. De nem csak 

tükröződik, hanem a keresztyén élet a tanítás által válik a keresztyén tulajdonává is. A 

tanítás az újonnan születés fürdője (Tit. 3,5), amelyben ha valaki megfürdött, 

természetellenes, hogy a régi mocsokba visszatér. Az újonnan születéssel valami új 

költözik belénk, új látás (metanoia), amely minden világi szenny ellen tiltakozik 

bennünk. Ezért mondja Pál: „De ti nem így tanultátok a Krisztust!” – Bennetek él 

valami, ami a nemzetek életének szennyével ellenkezik, s titeket más élet élésére 

kötelez. Eszméljetek rá, hogy az újonnan születés óta Krisztusnak az igével együtt 

bennetek lakó új természetével ellenkezik a pogányság természete. Egykor ti is benne 

éltetek, de most már ez a régi elavulttá vált rátok nézve. 

21. vers: Az apostol feltételessé teszi, amit mond: csak akkor van ez az új bennük, aminek 

természetével a pogány természet ellenkezik, ha hallottak Krisztusról, ha az 

igazságnak megfelelően tanították őket Krisztus felől. Az eredeti szövegben a 

feltételes mondatszerkesztésnek olyan alakjával találkozunk, amely a cselekmény 

lehetséges voltát kizárja (indicativus irrealis): tehát bizonyos, hogy hallottak 

Krisztusról, de ha hallottak, akkor tudniuk kell, hogy amit Krisztusról hallottak, az 

nem fér össze a nemzetek megszokott életmódjával, a kicsapongásokra hajlamos 

telhetetlenséggel. A Jézus személyéről szerzett értesülések mellé az apostol rak egy 

tárgyi ismeretforrást is: a Jézusban való igazságot, pontosabban valóságot. Ez a 

kifejezés nem azt jelenti, hogy van Jézusban való és Jézuson kívül való igazság is, 

hanem arra mutat, hogy az igazság, amely egy és ugyanaz, és a valósággal egy, 

Jézusban egy külön színt kap, amelyet Jézus nélkül nem ismernénk. Ez a külön szín a 

szeretet. A természettudós, a történelemtudós, a nyelvtudós meglepődnék, ha azt 

hallaná, hogy tudománya azért nem teljes és valószerű, mert nem veszi észre, hogy 

mindaz, amiről tudást szerez, természeti tárgy, történelmi esemény, nyelvtani szabály 

csak annak a szeretetnek a levegőjében boldogíthatja az embert és töltheti be hívatását, 

amellyel Isten a Fiúban az embereket szerette. E nélkül a szeretet nélkül az egész világ 
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elhidegül, gonoszság, baj, nyomorúság fészke lesz, lázadók tömlöce inkább, mint 

szabad lények alkotásainak színtere. Nem a fölfelé törekvő, győzedelmes élet műhelye 

a föld, hanem temető, amelyben minden rothadásra van ítélve. A temetőnek is megvan 

a maga halódó szépsége, sőt vonzó ereje, amely a tisztátalanba vonja be az embert. A 

kicsapongásokban elrothadó világnak is van szépsége és vonzó ereje, de abban a halál 

lakik. Menekülni kell e világ temetőjéből, és meg kell találni Krisztusban az életet! 

Aki az igazságot, a való világ igazi megismerését Krisztusban keresi, az mindent a 

szeretet fényében lát, s ez a látás megeleveníti gondolkozását, és rajta keresztül egész 

életét. 

22. vers: Fontos Jézusnak az a kijelentése, hogy az élet ismerés (Jn. 17,3). A 

megelevenedés tehát a megismerésen át történik – Isten nem ismerése halál. Az Istent 

nem ismerő nemzetek halottak. Az evangélium hirdetése jelent nekik életre kelést 

abban az esetben, ha elfogadják, és látásukat megváltoztatják (metanoia). Eszerint 

meg kell különböztetnünk a látást vagy ismerést, és az életmódot vagy járás-kelést. 

Mindkettőből van új, és van régi. A régi életmód a testi vágyakhoz igazodik, s a régi 

ismeret vagy látás követte ezt az életmódot: abban látja az élet célját, a boldogságot, 

hogy a lélek testi kívánságait kielégítse, hogy az anyagi világ kincseivel, s az azok 

nyújtotta hatalommal pompázzék. A lélek régi világában az életmódhoz igazodott a 

látás vagy ismerés. Pontosan fordítva találjuk az új életnél. Itt a lélek először 

megismer egy új életcélt, s elhiszi, hogy az az életcél igazabb, valóságosabb 

boldogságot nyújt. Az új életcél annak az életnek vagy életmódnak a megvalósulása, 

amelyet Jézus élt előttünk. Az ember a megismert új életmódhoz igazítja járását-

kelését. A régi életmód mi vagyunk, az új életmód Krisztus. A két életmód között a 

harc az ismerésben, az értelemben megy végbe. Ott történik az átváltás. Ennek a neve 

tehát a „metanoia”, azaz megismerés-csere, látás-csere. Az értelem síkján a szív 

leteszi a régi életmódot, azaz a régi életmódhoz igazodó látását, és fölvesz egy új 

életmódot, pontosabban egy rajta kívül, Krisztusban megismert új életideált, amelyet 

nem ő él, csak vágyik élni. A szív a régi életmódot önmagában szemléli, s az új 

életmódot Krisztusban. Ezért a régi életmóddal együtt önmagát veti le, s az új 

életmóddal együtt Krisztust ölti föl. A megtéréssel magunkat halálra adjuk, és Isten 

bennünk életre kelti Jézust. Magunktól nem volnánk képesek sem önmagunkból 

kibújni, sem Krisztust felölteni: Isten Szellemének ereje végzi el mindkettőt abban az 

esetben, ha magunkat a megfeszített és feltámasztott Krisztussal azonosítjuk. Megtérni 

tehát nem annyit jelent, hogy régi életmódunkat új életmóddal cseréljük fel – erre nem 

vagyunk képesek. Megtérni annyit jelent, mint képtelenségünket beismerni, s 

tehetetlenül a megfeszített Krisztus keresztjéhez menekülni, hogy amire magunktól 

képesek nem voltunk, azt Krisztus Szent Szelleme végezze el bennünk. A megtérés 

eszerint három mozzanatból áll: 1) megismerni Krisztust a maga új életmódjában, 

amely a megszokott emberi létmódtól úgy különbözik, mint nappal az éjtől; 2) elítélni 

régi életmódunkat és akarni az újat; 3) tehetetlenségünkben, hogy régi életmódunkat 

újjal fölcserélni nem tudjuk, a kereszthez menekülni, és védelme alatt Isten 

segítségéhez folyamodni. Az ó-ember letevése tehát abban áll, hogy a kereszt 

hatalmába kapaszkodva régi életmódunkat elítéljük, és szabadulni kívánjunk tőle, az 

új ember felöltése pedig abban áll, hogy – ugyancsak a Golgota oltalmában – 

megkívánjuk Krisztust és Krisztus életmódját. Az ó-ember megvetését megkönnyíti az 

a körülmény, hogy a testi kívánságok s a velük járó lelki kívánságok romlásba viszik 

az embert, mert igaz kielégülést nem nyújtván, mindig többet kívántatnak a lélekkel, s 

így mértéktelen kicsapongásokba sodorják. Így a lélek a romlásból menekül az új 

életeszményhez, amelynek tisztasága gyógyulást ígér. A test kívánságai 
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gyönyörűséget ígérnek, és fájdalommal jutalmaznak: emiatt csalárdoknak 

bizonyulnak. 

23. vers: Mikor a megtérő ember tehetetlenül kopogtat a kereszt szoros kapuján Istennél, s 

régi valójának levetését és az új felöltését keresi, akkor azt, amit ő saját erején 

megtenni nem tud, Isten új teremtése végzi el benne: ez az új teremtés az újonnan 

születés. Az újonnan születés megelőzi s követi a megtérést, tehát nem egyszerre, 

hanem részletekben történik: a lelki szervezet lassanként újul meg, cserélődik ki. A 

kicserélődésnek minden egyes részlete új teremtés, tehát az újonnan születés része. A 

megtérés is, az újonnan születés vagy új teremtés is részletekben megy végbe, éppen 

úgy, mint az új ember felöltése. Ez a részletekben végbemenő folyamat a megújulás, 

amelyet Pál „értelmünk szellemének” tulajdonít. Értelmünk szelleme alatt az Írás a 

Szent Szellem töltését érti, amelyet emberi szellemünk vesz föl, s amely Istennek 

bennünk ható ereje. Az a szellem-erő a megelevenítő életerő, amely egész lelkünket 

áthatja, és lassanként kicseréli, megújítja. Értelmünk szellemének nevezi Pál azért, 

mert annyit kapunk belőle, amennyit értelmünkkel felismerünk és kérünk. Ha tehát 

régi valónkat valamiben elítéljük és helyébe Krisztus lényéből kívánunk magunknak 

valamit, s amit kívánunk, azt kérjük is, Isten azt megadja nekünk Szellemének belénk 

töltése, bennünk végzett munkája által. Mindent a mi hozzájárulásunkkal, értelmi 

felismerésünk alapján cselekszik Isten, ezért Isten Szellemének ezt a hatását értelmünk 

szellemének nevezi az Írás. 

24. vers: Az értelemből kiinduló megújulástól Pál megkülönbözteti az új ember felöltését. 

A kettő között a különbség a következő: a megújulás Isten teremtő cselekvése 

bennünk, amely részben megelőzi, részben követi az ember felismerését és akarását, 

de sohasem teszi fölöslegessé az emberi hozzájárulást. Értelmünk megújul Isten 

megvilágosító erejétől, az új értelmi látásban új akarások keletkeznek bennünk, s 

eltökéljük, hogy magunk helyett Krisztust öltjük fel, az új embert. Ez az új ember, 

azaz a Szellem ereje által bennünk lakozó Krisztus éppen olyan hatalommá lesz 

bennünk, mint amilyen a kívánságokban megromló ó-ember volt, azzal a 

különbséggel, hogy az új ember, azaz Krisztus erősebb, mint az ó, amelyet félretesz és 

hatástalanná tesz (Róm. 6,6-ban katargein jelentése: hatástalanít). Az ó és új ember 

közt a különbség abban van, hogy az első az Isten világrendjét állandóan megsérti, 

tehát igazságtalan, a második Isten világrendjét valósítja meg, a szeretet törvényét. A 

régi a hazugság útján jár, s ezáltal aljassá válik, az új az igazsághoz ragaszkodik, s 

ezáltal az isteni szentség levegőjét terjeszti, az ég tiszta lehét leheli maga körül. Ám az 

igazságosság és az őszinteséggel járó szentség nem az ember munkája, hanem Isten 

teremtése az emberben. Valahányszor tehát az újonnan szült ember istenes 

cselekedeteket tesz, mindig Isten teremti benne az akarást és a gyümölcstermést: kai to 

thelein kai to energein (Fil. 2,13). Vagyis a keresztyén élet abban áll, hogy állandóan 

magunkra öltjük azokat az akarásokat és jótetteket, amelyeket Isten pillanatról 

pillanatra teremt bennünk, sőt amelyeket előre Ő gondolt ki, s eleve látással úgy 

készített elő, hogy a körülmények azok megcselekvését előmozdították, mintegy 

kihívták (Ef. 2,10). Az embernek ilyen módon csak egy lehetősége maradt abban, 

hogy a megújulásban részt vegyen: az, hogy engedje, hogy Isten benne mindent 

véghez vigyen. A következőkben az apostol a régi ember levetésének és az új ember 

felöltésének különböző példáit adja. 

25. vers: Az első példában az ó-ember a hazudás, az új ember az igazmondás szokásában 

jelenik meg. Nem azt kívánja az apostol, hogy hagyjuk abba a hazugságot és szóljunk 

igazságot, hanem hogy vetkőzzük le a hazug ó-embert, és öltözzük fel az igazat 

mondó új embert. Azt mondja, hogy mint egy ruhát, úgy vessük le a hazug ó-embert, 

amelyet rövidítve egyszerűen hazugságnak nevez. A görög apothemenoi szó világosan 
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kifejezi, hogy a korábbi gondolatmenet folytatásában a magunk lényének levetését és 

Krisztus felöltését sürgeti Pál. A hazugsághoz hozzászokott ember hiába határozza el: 

„mától fogva igazat mondok”, mert a régi szokás hozzá van nőve, és nem tud tőle 

szabadulni. A Golgota keresztje előtt azonban, a Megfeszítettbe vetett hittel, Isten 

Szellemének erejével megy a dolog! Megy, még ha nem is azonnal; még ha Isten várat 

is bennünket, s segítsége nem jön azonnal: aki kitartóan keresi a szabadulást, 

megtalálja. Ha újra elesik, újra fölkel a keresztyén. Az új élet irányába beigazodva kell 

maradnia, míg jő az isteni szabadítás. Ebben az esetben az új élet iránya az 

igazmondás. Mikor felebarátot említ, ez alatt a keresztyén társat érti. Az eredeti szó: 

plészion a hozzánk legközelebb esőt jelenti, ez esetben a legközelebb eső testvért, aki 

velünk egy testnek tagja. Távolabbi értelemben gondolhatunk a világ gyermekeire is, 

akikkel a teremtés eredeti gondolata szerint szintén egy testnek a tagjai lettünk volna, 

de ezt a testvéri kapcsolatot Kain és utódai régen széjjeltépték. 

26. vers: Hogy az apostol az ó-ember levetését és az új ember felöltését egyszerű erkölcsi 

parancsok alakjában közli olvasóival, azért van, mert ugyan a természeti talajon álló ó-

ember képtelen az isteni parancsok teljesítésére, de a Golgota talaján álló új emberhez 

újra lehet úgy beszélni, mint olyanokhoz, akik a parancsokat meg tudják tenni, mert a 

bennük levő új élet ereje ezt lehetővé teszi. Ilyen erkölcsi parancs alakjában szól a 

következő levetkőzési és öltözködési szabály: „haragudjatok, és ne vétkezzetek, a nap 

ne menjen le haragvó indulatotokon!” Az apostol nem tartja helytelennek a haragot, 

azért biztat: „haragudjatok”! Nem helyteleníti a haragvó indulatot, sem a 

parorgiszmoszt, de helytelennek tartja, ha a harag indulatát magunkban őrizzük, és 

elhatározásainkat az indulattól vezettetjük. Azt kívánja tehát, hogy mielőtt a nap 

lemenne s nyugovóra térnénk, az indulatot kikergessük tudatunkból, szívünk indító 

okai közül, azaz az indulatos állapotot kell magunkban megszüntetnünk. A keresztyén 

embernek csendességben kell lennie, úgy várnia Isten ujjmutatására, s nem szabad 

engednie, hogy indulatainak szava Isten szavának elébe vágjon. 

27. vers: Az indulatok azonban nem egészen önállóak: használhatja őket a ránk ható 

szellemi hatalom, a Sátán is, amikor sugdolózással, rágalmazó, vádló szavakkal 

felebarátunk ellen ingerel. Sátánnak ebben a ránézve legjellemzőbb munkájában nem 

csak a tisztátalan szellemsereg, hanem az emberek óriási tömege is segítségére van, 

mert az emberek legkedvesebb foglalkozása a másik embert megszólni, embert ember 

ellen ingerelni. Sátánnak sikerült az egész világot úgy szerveznie meg, hogy abban a 

rágalmazó szó sohasem pihen, s embert ember, nemzetet nemzet, osztályt osztály ellen 

állandó ingerültségben tart. Rágalmazó szó hamar földkelti az alig pihenő haragos 

indulatot, s a keresztyént is meggondolatlan tettekre indítja. Azért az apostol az 

indulatok megfékezésére int: „a nap le ne menjen haragos indulatotokon!” 

Ugyanakkor azonban az ingerlő befolyások kikerülésére is figyelmeztet: „ne adjatok 

helyt a vádlónak!” 

28. vers: A harmadik vetkezési és öltözési szabály így hangzik: „A tolvaj többé ne lopjon, 

hanem fáradjon inkább, saját kezével dolgozva a jón, hogy legyen miből adnia a 

szűkölködőnek!” Az ó-ember Isten törvényét azzal is áthágja, hogy nem tartja 

tiszteletben a másikét, mert kicsapongó indulatában azt is megkívánja, amiért a másik 

dolgozott. Sokat vitatkozhatnak a magántulajdon jogos vagy jogtalan alakján, ám 

bizonyos, hogy az ó-ember talaján ezt a vitát soha elintézni nem lehet, mert az ember 

túlcsapongó, megromlott természete nem engedi őt egy határnál megállni, hanem 

mindig többnek a megkaparintására ingerli. Az új ember természetében egyszerre 

megoldódik a kérdés: természete Krisztus természete, aki nem tekintette 

„ragadománynak”, azaz mindenáron megőrzendőnek a magáét, hanem megüresítette 

magát, és odadobta magát áldozatul másokért. Ez az életeszmény uralkodjék a 
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keresztyénen is: ne pénzgyűjtéssel, harácsolással foglalkozzék, hogy legyen 

félretennivalója a maga számára, hanem dolgozzék, fáradjon, hogy legyen mindig 

annyija, amiből a szűkölködőnek is tud adni. Ehhez nem kell nagy tőke, vagyon, a 

kevés is elég, hogy pillanatnyilag segíteni tudjon felebarátján. Amikor megint adnia 

kell, ád az Isten újra. Tehát ne gyűjtsük össze magunknál a pénzt, ami kísértésbe visz, 

hanem adjuk tovább, jót téve a pénzzel, Isten pedig újra adni fog, hogy mi is tudjunk 

adni. 

29. vers: A negyedik öltözködési szabály a társalgásra vonatkozik. Az ó-ember 

lelkületéből romlott, haszontalan beszédek erednek, az új emberből, Krisztus 

természetéből ellenben oly beszédek, amelyek alkalmasak az építésre, azaz a 

lelkeknek egymáshoz kapcsolására, egy testbe szerkesztésére. Isten már az első 

teremtésben arra adta a beszéd ajándékát, hogy az embert Istenhez és teremtményeihez 

kösse. Minden kimondott szónak kapoccsá kell lennie lélek és lélek között! 

Szeretetből kell hát fakadnia, és a másik hasznát kell keresnie. De az ember 

megromlott, és beszédje is: a szó önző, elkülönítő érdekeket szolgált, a felfuvalkodás 

eszköze lett, a szeretet rombolója. Krisztusban a beszédnek ismét régi hivatását kell 

teljesítenie! Isten azért teremtett lelkeket, hogy kedvét lelje bennük, s ez a kedv, mint 

kegyelem, árad teremtményeire. Ez a kedv vagy kegyelem ömlik ki Isten igéjéből, 

ömlött egyszülött Fiából, az Igéből, „aki teljes vala kegyelemmel”. Ennek a 

kegyelemnek kell a mi szavainkból is kiáradnia embertársainkra, bennük örömünket 

találnunk. Erre inti az apostol olvasóit. Ez az egymás iránt való kedvesség, kegyelem 

építi egy testbe össze a keresztyéneket, amennyiben szívet szívhez csatol az egymás 

fölött érzett örömben. 

30. vers: A keresztyén embernek módjában áll Krisztusban új életet élnie, ám szabadsága 

van arra is, hogy a régihez visszatérjen, s ismét ó-emberét juttassa szóhoz. A 

keresztyén hűtlenül használja is sokszor ezt a szabadságát. Ilyenkor régi természetünk 

újra uralomra jut, és a bennünk munkálkodó Szent Szellem, aki az új embert teremti 

bennünk, megszomorodva visszavonul. Hogy ez az új ember a Szellem teremtése, s 

nem a mi alkotásunk, azt az bizonyítja, hogy amikor engedetlenségünkkel Isten 

Szellemét megszomorítjuk, az új ember mintha eltűnnék belőlünk, régi természetünk 

újra előre tolakszik. Ilyenkor megint értelmünkön múlik a helyreállítás: belátjuk a kárt, 

megalázkodunk, és a Szellem új kitöltéséért könyörgünk, s „értelmünk szelleme” által 

megújulunk. Ez azt jelenti, hogy a Szellem megszomorítása után új megtérésre van 

szükség, mint ahogy ezt az Úr a Szellemet megszomorító kisázsiai egyházakkal 

szemben hangsúlyozza (Jel. 2,5;16;21-22; 3,3;19-21). Ha azonban az engedetlenség 

ideje alatt a Szent Szellem teremtő munkája szünetel is bennünk, s úgy tűnik fel, 

mintha az új ember aludnék bennünk, valami bennünk marad, ami a világ fiaitól 

megkülönböztet, s ez a Szellem pecsétje. A Jel. 7,3 szerint az elpecsételés a homlokon 

történik, tehát az értelemben, amelynek testi jelképe a homlok, s a mögötte 

elhelyezkedő agy. A Szellem pecsétje tehát az értelemben van: nem tudjuk feledni, 

hogy Krisztuséi vagyunk, s ha el is hajlunk Tőle, a tudat, hogy Hozzá tartozunk, 

megint visszaűz Hozzá. Így aztán előállhat az a helyzet, hogy Isten gyermekeinél a 

gondolkodás új, az élet a régi: tagjainkba más gondolkodás van beírva, mint 

értelmünkbe. Értelmünktől ösztönözve Isten törvényének szolgálunk, de húsunktól 

hajtva a vétek törvényének (Róm. 7,23;25). Ebből a kettősségből egyszer a megváltás 

napján megszabadulunk, azaz akkor, amikor a mostani testtől elválunk, s többé semmi 

nem fog Isten szolgálatában visszatartani. Az a tény, hogy Isten Szelleme állandóan 

dolgozik bennünk, s az a körülmény, hogy értelmünk állandó tudatként érzi magában a 

Krisztushoz való tartozást, pecsétként van mindazokon, akik magukat Krisztussal 

eljegyezték, s akiknek Krisztus jegygyűrűként a Szellem bennük lakozását adta. Ez a 
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bennünk lakó Szent Szellem élő személy, megszomorítható, éppen ezért úgy kell vele 

bánnunk, mint megbántható kedves vendéggel, aki szeretetből időzik bennünk, s 

engedetlenséggel ki is űzhetjük magunkból. 

31. vers: A következő öltözködési felszólítás több levetni és felölteni valót megnevez. 

„Minden gonoszságot” említ az apostol, de ezek közül csak a keserűséget, 

felgerjedést, haragot, kiáltást, káromlást emeli ki. A keserűség egy másik lény iránt 

való ellenséges érzelemnek az állandósítása. A következő görög szó, a „thümosz”, 

felgerjedt állapotot fejez ki, gomolygó belsőt, amely a füst elsötétítéséhez hasonló. 

Ilyen lelki állapot az ó-emberhez méltó, nem az újhoz. Láttuk, hogy a harag 

önmagában még nem vétkes, hiszen Isten maga is haragszik, de a haragos indulat 

őrizgetése már nem méltó a Szent Szellem bennünk lakásához. Nem méltó az ilyen 

indulatnak hangos kitörése sem, a kiáltás, vagy a másiknak ártó blaszfémia, a 

hírrontás, a rágalmazás sem. A bennünk lakó Szent Szellem tiltakozik az ilyen lelki 

állapotok ellen, s ezért tisztátalanságoknak érezzük őket. Az ilyen magunkban megtűrt 

szenny a lelket gonosszá teszi. Ezért mondja az apostol összefoglaló 

megjegyzésképpen, hogy minden gonoszság emeltessék ki belőlünk, vagy 

pontosabban rólunk, tőlünk. Mivel mindez ránk van aggatva, le kell szednünk őket 

magunkról. E gonosz dolgok leszedése a vetkőzés. 

32. vers: A vetkőzés után az öltözködés következik. Magunkra kell öltenünk tehát, 

mintegy Isten kezéből, a Szellemtől átvéve magunkra kell akasztanunk a jóságosságot, 

a jószívűséget, a kedvességet, amelyek az előbb felsorolt rossz tulajdonságoknak az 

ellentétei. A jóságosság az ellenséges érzület ellentéte. Abban áll, hogy a másik javát 

keresi, hasznára igyekszik lenni. A jószívűség is indulatot fejez ki, mint a thümosz, de 

segítésre kész, irgalmas indulatot. A kedv vagy kegyelem a harag ellentéte. A haragvó 

gyötrődik a miatt, akire haragszik. A kedves vagy kegyelmes gyönyörűségét, örömét 

leli a másikban. Istennek az emberi történelem minden napján minden oka megvolt 

arra, hogy az emberi nemre haragudjék, s haragjában elpusztítsa, mint az özönvízkor 

tette, de a Fiú odaállott a haragvó Isten és a vétkes emberiség közé. A haragot magára 

zúdította, s az Atyának Őfölötte érzett örömét, kedvességét, kegyelmét az emberi 

nemre sugároztatta. Azt a nagy változást, amelyet Krisztus Istennek hozzánk való 

indulatában eszközölt, szüntelenül magunk előtt kell tartanunk, s embertársainkkal 

szemben indulatunkon éppúgy változtatnunk, mint ahogy Isten is Krisztusban az 

emberekkel megbékült. Isten ránk áradó kegyelme áradjon rólunk az emberekre.       
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5. rész 

 

1. vers: Az istenes élet abban különbözik az istentelen élettől, hogy az előbbihez állandó, 

önkéntes csatlakozás, hozzájárulás kell, s Isten tetteit csak úgy lehet tenni, ha 

állandóan akarjuk is tenni őket. A bűn életét ezzel szemben hozzájárulásunk nélkül is 

lehet élni. A bűn sodor magával, úgy, hogyha szándékos akarattal nem állunk Isten 

mellé, okvetlenül a bűn sodrába fogunk jutni. Mikor valaki önként választja a bűnt, a 

Szent Szellem elleni vétek elkövetésének veszélyében forog. Ezért van, hogy az 

apostol állandóan kihívja az emberi akarást annak dacára, hogy tulajdonképpen akkor 

is mindent Isten végez bennünk, ha mi akarjuk azt. Az eredeti szövegben nem Isten 

követéséről, hanem utánzásáról van szó. Akarjuk Istent utánozni, mégis Isten alkot 

bennünket saját hasonmására. Ez az utánozni akarás abban áll, hogy nézzük Őt, s amíg 

Őrá nézünk, szent arca lelkünkbe íródik (2Kor. 3,18). Ezt az Őrá nézést érti Pál 

azalatt, hogy legyünk Isten utánzói, Isten lefényképezői, ugyanakkor fényképei. 

Krisztusnak követői vagyunk, mert Ő jár előttünk, s mi utána megyünk. Isten 

mozdulatlan, szent fénye ránk sugárzik, s mi felfogjuk ezeket a sugarakat, engedjük, 

óhajtjuk, hogy belénk íródjanak: Istent utánozzuk. Lehetséges, hogy egy ember életébe 

íródnak bele Isten vonásai, s annak az embernek az életében Istent látjuk megjelenni: 

az embert is utánozni kell, nem követni. Pál nem azt mondja: „legyetek követőim”, 

hanem azt: „legyetek utánzóim!” (1Kor. 4,16; 11,1; 1Thessz. 1,6; 2Thessz. 3,7;9; v. ö. 

Zsid. 6,12; 1Thessz. 2,14) Szó van tulajdonságok, tettek utánzásáról (1Pt. 3,13; Zsid. 

13,7; 3Jn. 11), ami e cselekedetek utánzásában áll, de a szemlélés nem elég: föl kell 

ébrednie az akarásnak is a látottak megvalósítására. Ezért mondja az apostol: 

„legyetek Isten utánzói!” Látva Isten jóságos, irgalmas, kegyelmes viselkedését velünk 

szemben, utánozzuk, amit Isten tesz velünk. Mert mi, amint Pál emlékeztet bennünket, 

„szeretett gyermekek” vagyunk. Lépten-nyomon tapasztaljuk, hogy Isten az övéit 

kiveszi a világból, és másként bánik velük, mint a világ fiaival: szeretetét érezteti 

velük. Ez a kiváltságos szeretet keltse föl hálánkat, és utánozzuk Isten velünk való 

bánásmódját, mikor másokkal kell bánnunk. 

2. vers: Mikor azonban nem szemlélésről és a látottak utánzásáról van szó, hanem 

cselekvésről, járás-kelésről, tehát követésről, akkor Pál nem Istent állítja elénk, hanem 

Krisztust: járjatok szeretetben, mint ahogy Krisztus is szeretett bennünket, és magát 

odaadta értünk – áldozatul. Krisztus ez a mozgó kőszikla, aki mindig velünk jár, és 

„követ” bennünket (1Kor. 10,4) Szent Szellem által, és Krisztus a mozgó tükör, akinek 

a példáját a Szent Szellem mindig utánunk hozza, és az élet legkülönbözőbb 

helyzeteiben elénk állítja. Krisztus a felhő és a tűzoszlop, akit földi zarándokutunk 

alatt szüntelenül látunk és követünk. Ő követ bennünket, és mi követjük Őt. Ő nem 

hagy el, tart bennünket, de azt kívánja, hogy mi se hagyjuk el Őt, hanem fogódzzunk 

belé! Ez az Őbelé fogódzás gyakorlatilag úgy valósul meg, hogy egymással való 

viszonyunkban a szeretethez ragaszkodunk, s nem adunk helyet a vetélkedésnek, 

irigységnek, gyűlöletnek. Mihelyt a haragnak adunk helyet testvéreinkkel való 

viszonyunkban, eleresztjük Krisztus kezét, elesünk. De Ő láthatatlanul még akkor is 

tart bennünket, és mint hű pásztor a juhot, hazavisz minket. Krisztus áldozatának 

megnevezésére e helyen három szót használ az apostol: proszfora, thüszia, eüódia. Az 

első szó az oltárra fölvitt ajándékot jelenti, a második a véres áldozatot, a harmadik az 

előbbinek Isten előtt kedves voltát fejezi ki. Krisztus egész földi élete egy Istenhez 

odavitt áldozat volt. Földi élete végén halálra adta magát, s a fölkínált áldozatból, a 

proszforából thüszia, azaz véres áldozat lett. Mind a proszfora, mind a thüszia az Atya 

állandó gyönyörködését vívta ki, s Isten ennek többször kifejezését is adta: Mt. 3,17-

ben, amikor Jézus a keresztségben a halállal jegyezte el magát; Mt. 17,5-ben, amikor 
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Mózes és Illés Lk. 9,31 szerint haláláról beszéltek neki, és Jn. 12,28-ban, amikor Jézus 

újra bejelenti halálát. Jézus e földi járásával szemben nem utánzásra, hanem követésre 

hív föl bennünket az Ige. A követés és az utánzás abban különbözik egymástól, hogy 

az előbbi Jézus és a Jézus-hirdette eszmék mellett való megmaradást, azok föl nem 

adását jelenti, míg az utánzás a tulajdonságok átvételét. A követés harc közben 

történik, az utánzás szemlélődés közben. Ha mi is áldozatul visszük életünket, s ha 

kell, véres áldozatul, azzal követjük Jézust, s amit teszünk, Istennek az is jó illatul fog 

szolgálni, amiben gyönyörűségét leli (Fil. 4,18; 2Kor. 2,15). Ahol a szeretetnek ily 

áldozatait viszik Isten elé, ott jó illat terjeng a szellemi levegőben (2Kor. 2,14): nem 

csak Isten érzi, hanem mindazok, akiknek a szellemi világ dolgainak felfogására 

érzékszervei vannak. (v. ö. Zsid. 5,14; Jel. 2,7) 

3. vers: Van azonban más illat is a szellemi világban: a parázna indulatnak, a hűtlen 

lelkületnek, a szellemi tisztátalanságnak, a telhetetlenségnek, a gyalázatosságnak, a 

dőre beszédnek, a művelt világ fordulatos, de üres beszédmodorának szintén szaga 

van. Ez azonban kiállhatatlan bűzként gyötri a tiszta szellemi világ érzékeit, mint 

ahogy Krisztusnak és követőinek jó illatát halál illatának érzi az istentelen világ (2Kor. 

2,16). Beszédből, tettekből, mulasztásokból, akaratlanul elárult törekvésekből, abból, 

amit megbecsülünk s abból, amit lenézünk, egyaránt kiárad lelkünknek minősége, és 

szellemi illatként, vagy bűzként jelentkezik környezetünk szellemi érzékelésében. Pál 

azt akarja, hogy a keresztyének gyülekezetében gonosz lelkület bűze ne terjedjen, csak 

a jónak, csak Krisztusnak édes illata. „Még csak ne is említtessenek” oly dolgok, mint 

paráznaság, ami alatt a szellemi és a testi hűtlenséget egyaránt értenünk kell, mert a 

paráznaság a lélek elfordulásával kezdődik; vagy, mint a tisztátalanság, amely szintén 

kétoldalú: szellemi is testi, s a gonosz megtűrését, az azzal való megegyezést, 

megalkuvást jelent. Vagy a telhetetlenség, amely bűn csak a bálványozásban 

képzelhető el, mivel Istent telhetetlenül kívánni nem lehet; vagy mint a 

4. versben említett gyalázatosság, amely alatt szégyenletes dolgokat kell érteni, 

amelyeket a lélek egy ideig rejtve tesz, de aztán annyira megbarátkozik a bűnnel, hogy 

nyíltan is teszi. Vagy, mint a dőre, haszontalan beszéd, amelynek célja csak a céltalan 

időtöltés, s amelybe éppen ezért könnyen keverednek gonosz beszédtárgyak is; vagy, 

mint – végül – az az előkelősködő, szellemeskedő beszédmodor, amelyet az 

úgynevezett felsőbb körökben szoktak használni, s amelynek púdere vagy festéke alá a 

szív romlottságát szokta elrejteni az előkelő világ. Szentekhez úgy illik, hogy ilyen 

dolgok még csak ne is említtessenek a szentek között, vagyis még szóba sem szabad 

kerülnie annak, hogy ilyen dolgok keresztyének között lehetségesek. Megfigyelendő, 

hogy a felsorolt dolgok közül több is a világban egyenesen feldicsért erény, például a 

paráznaság, nők, férfiak megejtése dicsekvés tárgya szokott lenni. A tisztátalan 

gondolkodást a világ nem is próbálja mindig elrejteni. A telhetetlenség mint 

vagyonszerzés az emberi derékség jele, a gyalázatosság a beszédben sokszor a 

kellemes társalgó kitüntető bélyege. A dőre, hasznos tartalmat nélkülöző beszéd 

szintén a jó társalgás kelléke, valamint az a hízelgő, távol lévőket ócsárló, finoman 

aljas, szellemeskedő, fordulatos beszédmodor, amelyet a világfiak sajátítanak el, s 

amely nélkül senki nem lehet tagja az „előkelő” társaságnak. 

5. vers: A világi romlottság, amely a szépség öltönyét veszi föl, csábítólag hat a 

keresztyénekre is, és azok is valami magasat, nagyszerűt vélnek benne látni. Azért 

komoly, fenyegető hangon mondja az apostol: „Azt pedig jegyezzétek meg 

magatoknak…” – szóról szóra: „Annak pedig legyetek tudói, hogy egy paráznának, 

tisztátalannak vagy telhetetlennek sem lesz öröksége a Krisztus és Isten 

királyságában!” Itt arról a királyi uralkodásról van szó, amelyet Isten a Fiúval és a Fiú 

a győzedelmesekkel fog megosztani (Jel. 3,21), s amely az ezer éves uralkodás idején 
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a földet Isten országává fogja átváltoztatni. Ehhez az uralkodáshoz olyan lelkület kell, 

amely kizárja a paráznaságot, tisztátalanságot és telhetetlenséget, ezek a vétkek pedig 

kizárják azt, hogy valaki ilyen vétkekkel a győzedelmesek közé bekerüljön. A 

telhetetlenséget Pál a bálványozással azonosítja, ami mindenképpen jogos, mert 

vagyongyűjtésre csak az adja a fejét, aki a pénzt bálványnak nézi. Idegen istent imádni 

Isten előtt paráznaságnak számít, s aki Isten mellett még más imádandót is tűr 

lelkében, az tisztátalan. Így a három vétek valósággal rokon, majdhogy nem azonos 

bűn. A győzedelmes életében ez a jelszó uralkodik mindenen: Jézust egyedül! Akinek 

szívében ez a jelszó igaz, azt szentnek mondja az Írás. A 4. versben felsorolt 

vétkekben a fenti három, összetartozó bűn jelenik meg: a gyalázatos viselkedésben, a 

dőre szavakban és a kétes értelmű, üres beszédben. Örökölni a fiak örökölnek. Az 

ezeréves uralomban való részvétel, a nemzetek terelgetése (Jel. 2,27) a legszebb 

örökség, amelyet ember kaphat, mert ez az öröklés az új földön is folytatódik 

ugyanolyan szolgálatban: ez Isten fiainak öröksége. Isten fiai nem lehetnek Sátán fiai, 

a paráznaság, tisztátalanság, telhetetlenség fiai! Aki Belőle, Krisztusból született, 

akinek ilyen dicső reménysége van, az megtisztítja magát, miként Ő is tiszta (1Jn. 

3,3).  

6. vers: Akik a paráznaság, a tisztátalanság, a telhetetlenség útját választják, 

engedetlenek Isten iránt. S az Istennel szembeni engedetlenség utóbb súlyos 

következményeket von maga után. Az engedetlenség útja az átok útja. Maga a 

természet fellázad az ellen, aki a természet törvényeit, amelyek Isten törvényei, 

általhágja. Isten haragja a levegőben lóg az engedetlenek fölött. Van egy vallásosság, s 

van egy filozófia, amely elfedni igyekszik a fenyegető rémet, s amelyből az 

engedetlen biztonságot merít. Ennek a vallásosságnak és ennek a bölcsességnek a 

szavai azonban üresek, mert nem a valóság van mögöttük: kiköltötték őket azok, akik 

az engedetlenség útján járnak. A szellemi világ valóságos világ: nem lehet kigondolni, 

sem kívánságaink szerint megrajzolni. A szellemi világ kijelenti magát, s ha a 

kijelentésnek nem vetjük alá gondolatainkat, eltévedünk, és beszédünk valótlan, üres 

szavakból fog állni. A hazugság nem akar egyedül járni. A hazug ember társakat 

keres, tömegben akar élni, hogy a többség véleménye a biztonság látszatát keltse. 

Ezért kell a hazugságnak a propaganda. Az apostol inti olvasóit, hogy üres beszédnek 

fel ne üljenek, mert Isten haragjától az engedetlent semmi sem mentheti meg. 

7. vers: Pál jól látja, hogy a hazugság hívei többségben vannak, de jól látja azt is, hogy a 

többség nem fogja megmenteni őket. Jobb kijönni a tömegből, és egyedül állni, jobb 

magányosan Istennel haladni, mint a tömeggel együtt pusztulni el. Van közösség az 

egyházban, de van közösség a világban is, ahol egyik ember a másikat erősíti a 

hazugságban, az istentagadásban, az anyagimádásban. Jó ezt a közösséget megtagadni, 

és részt nem vállalni most a hazugságból, hogy egykor Isten haragját ne kelljen osztani 

az engedetlenség fiaival. „Ne legyetek ezek részestársai!” – mondja az apostol. 

8. vers: Pál azt is tudja, hogy olvasói valamikor a pogány sötétségben éltek, amíg az 

evangélium fénye fel nem derítette őket. Az emberiséget közösen érő isteni átok 

következtében minden ember abba a sötétségbe születik bele, amelyet a Vádló vagy 

Rágalmazó terjeszt el ebben a világban. Életünk folyamán egyszer találkozunk az 

igazsággal, s ha befogadjuk, ha a világosság szívünket beragyogja, világosság fiaivá 

leszünk. Ez történt Pál olvasóival is: „Egykor sötétség voltatok, de most az Úrban 

világosság vagytok.” Ezzel a kifejezéssel: „a világban”, szemben áll ez a másik 

állapot: „az Úrban”. Krisztus benn lakik a világosság fiaiban, egyúttal azonban szavai, 

tettei, életének iránya, útja egy szellemi szférát teremt a földön, amelybe be lehet 

lépni, amelyben benne lehet élni. Pál olvasói a világból Krisztusba mentek által, így 

lettek világosság fiai „az Úrban”. Olyan ez a szellemi fénykör a pogányság 
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éjszakájában, mint amilyen volt Gósen földén a világosság, míg egész Egyiptomra 

sötétség borult (2Móz. 10,23). A tévelygő világ közepette egy kicsiny sereg Isten 

világosságában jár, mert a Golgota fénye esik reá. Ez a fény nem értelmi fény csupán, 

hanem a szeretet fénye. A Golgotán Isten cselekedett, Krisztus a szeretetet a 

legnagyobb tettben mutatta be, amelyet a föld valaha látott. A fény életből életbe árad. 

Ahol csak az értelem fogja föl, ott a lélek játszik a világossággal, nem veszi komolyan, 

mert amit komolyan veszünk, azt tettekbe visszük át. Krisztus világosságában átalakul 

az élet, megújul az emberek járás-kelése. Azért mondja az apostol: „világosság 

fiaiként járjatok!” 

9. vers: Az isteni fény és az isteni élet ugyanaz az áramlás. Az Istenből áramló élet 

megragadja a holt anyagot, fát, állatot, emberi testet alkot belőle: ez a testi élet fénye! 

A szellemi élet fénye megragadja a sötét emberi szívet, s kitölti belé Isten jóságát, 

igazságosságát, igazságai gyümölcsét. A jóság görög neve: agathószüné 

alkalmatosságot, rátermettséget jelent. Csak a világosság fiai tudják a világot a 

veszedelemtől távol tartani. Az igazságosság (dikaioszüné) az olyan lélek 

tulajdonsága, amely Isten örök törvényeibe illeszkedik bele, ezért beleillik a természet 

és a történelem isteni rendjébe. Az igazság (alétheia) a lélek ragaszkodása a 

valósághoz, amely kerüli a ködöt, s irtózik a tévelygés sötét éjszakájától. Íme, ezt a 

három gyümölcsöt termi az emberi szívbe beleömlő isteni világosság, amely az élet. 

10. vers: Az ember testi szervezetében van egy sajátságos készülék, amely állandóan 

figyelmeztet arra, hogy a test egyensúlyát megtartja-e, vagy nem. Van az ember 

szellemi életében is egy ilyen egyensúlymérő: a lelkiismeret, a tudatunkban jelentkező 

vádló vagy mentegető gondolatok, amelyekből az őszinte lélek megállapíthatja, hogy 

helyes úton jár-e. A helyes út Isten akaratának útja. Mint ahogy a testi egyensúlymérő 

a föld nagy tömegéhez, annak súlypontjához alkalmazkodik, úgy alkalmazkodik a 

szellemi egyensúlymérő az Istenség tömegéhez, a szellemi világ súlypontjához. Az 

eltévedt ember lelkiismerete azonban beteg. Helyreigazítására, gyógyítására 

szolgálnak Isten kijelentései. A kijelentést engedelmes szívvel kutató ember Isten 

akaratát kutatja, s keresi azokat a tetteket, amelyek jók, alkalmasak az emberiség igaz 

boldogítására, amelyek igazságosak, megfelelnek az isteni rendnek, és amelyek 

igazak, megfelelnek a valóságnak. Krisztus követőjének állandóan keresnie kell Isten 

akaratát, s próbálgatnia, mi a jó, igazságos és igaz. Ha ezt megtalálja, lelkét békesség 

tölti el, tudja, hogy tetszik az Úrnak. Hiszen nem egy nagy természeti rendhez kell 

igazodnia, amely vak és személytelen, hanem a személyes Istenhez, Isten tetszéséhez, 

aki a természet rendjét kigondolta, és fenntartja. 

11. vers: Ami a tudattalan természetben történik, az jó, igazságos és való, mindaddig, 

amíg a természetet az Isten iránt engedetlen lények el nem kezdik használni. A 

természetben és a történelemben sok olyan történés van, amelynek eredete a sötétség, 

azaz az Isten útjait nem ismerő tudatlanság, vagy az Isten útjait keresztező 

vakmerőség. Ezeket a tetteket sokszor azzal a szándékkal hajtják végre, hogy az 

emberiség sorsán javítsanak velük, vagy legalábbis az egyéni sorsot egyengessék. De 

ami a sötétségből jő, sohasem munkál világosságot, igazi hasznot még annak sem, aki 

önzőn magának keres hasznot a másik kárára. Mindaz, amit a sötétség cselekszik, 

gyümölcstelen, céltalan, sőt káros is. Pillanatnyi anyagi haszon utóbb súlyos kárral 

fizet az önzőnek. Világosság és szeretet ugyanaz: a szeretet az erkölcsi fény. Ami 

gyűlöletben történik, az sötétség. Ami önzés, az a homályt keresi. Aki Krisztus 

szeretetének napvilágára kiment, ne keressen kapcsolatot a sötétségben cselekvőkkel, 

mert ami evilági, ami ennek a világnak szellemi irányzataiból fakad, még ha a 

jótékonyság, társadalomjavítás vagy egyháziasság nevét viseli is, egyetlen cél 

szolgálatában áll: embert embertől elidegeníteni, a világba a teljes bizalmatlanság 
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magvait hinteni el, hogy minden ember a maga érdekét kereső önzés sötét 

szellemiségébe süllyedjen el. Bár kívül pufognak az altruizmus, haladás, szabadság 

jelszavai, évezredek alatt sem lesz a világ szeretetteljesebb, erkölcsileg egyhelyben 

topog, s a szabadság századról századra fogy. Eltörölték a rabszolgaságot, ám más 

formában újra helyreállították. Az elnyomottak előtt kinyitották az élet ajtajait, de vad, 

romboló szenvedélyek törtek be rajtuk. Az elnyomottak ledöntötték a zsarnokokat, s 

azután ők maguk még nagyobb zsarnokokká lettek. Cseberből vederbe jutott a világ, 

valahányszor Kain óta az Isten nélkül élő emberek megpróbálták az életet megjavítani. 

A Sátán hatalmában élő emberiségnek gyümölcstelen minden cselekvése. Jótetteket 

ígérnek, és szörnytetteket visznek véghez. „Ne legyen közösségetek ezekkel a 

tettekkel – mondja az apostol –, hanem inkább feddjétek meg őket!” mert kívül a 

világosság ruháit öltik magukra, de titokban, amikor egymás között való törekvéseiket 

elárulják, sötét, gonosz terveket beszélnek meg. 

12. vers: „Amit titokban cselekesznek, szégyen kimondani is!” Az istentelen világ kettős 

életet folytat: egyet kirakatba tesz, a másikat titkon éli. A kirakatban egyelőre nemes, 

erkölcsös, mindenkinek hasznos célok díszelegnek. A nagyvárosok éjjeli élete, elzárt 

házak, mulatóhelyek rejtelmei, titkos egyesülések felforgató eszméi, kevesektől 

megbeszélt tervek mások kirablására, meggyilkolására, titokzatos vallási szertartások 

babonái rejtik az emberiség való életét. Ez az élet azért rejtőzik el, mert egyelőre 

szégyelli magát megmutatni. Majd eljön az idő, amikor a rejtett tettek szemtelenül, 

kihívón, szégyentelenül a kirakatba fognak kerülni. Ma még a föld savának van annyi 

sózó ereje, a világ világosságának annyi fénye, hogy a rothadást és sötétséget a föld 

alá űzze. De ami ott lent titokban történik, arról még a világ gyermekei közül is 

szégyell beszélni az, akinek valamelyes erkölcsi érzéke van. Az emberi életnek e 

titokzatos mélységei miatt nevezi a Jelenések könyve a népeket tengernek. Csak Isten 

tudja, mit rejtenek ezek a rémséges tengerek a mélyükben! Félve, irtózva kell, hogy 

megtagadjon minden közösséget ezzel a világgal az, aki Isten előtt az Ő tisztaságában 

akar élni! 

13. vers: Ha Isten fiai a világ kétes és sötét üzelmeivel szemben egyetértést tanúsítanak 

ahelyett, hogy megfeddenék őket, magukat szennyezik be vele. A le nem leplezett 

gonoszság fertőz. Ha ellenben feddésükkel a világ gonoszságaival való közösséget 

megtagadják, a bűn, amelyet lelepleznek, nem fertőz, hanem világít: mutatja az utat, 

amelyen nem lehet járni, és azt az utat, amely viszont járható. A sejtelmes, titokban 

tartott bűn megvarázsolja, elkábítja a lelkeket, vonz és megront, mert elhiteti, hogy 

nem gonosz, hiszen ígéreteket tartalmaz. Ellenben a megfeddett bűnben nincs 

titokzatosság: az láthatóvá válik minden veszedelmével, aljasságával együtt, és amit az 

ember veszedelemnek lát, azt elkerüli. Istennek az a terve a világgal, hogy minden 

rejtett aljasságát napvilágra hozza, s ezzel a világosságra hozással veszélyteleníti. A 

bűn addig veszedelmes, amíg rejtőzködni tud, amíg a jó, a tiszta, az igazságos mögött 

elbújhatik. Sátán használja ugyan a világosság öltözetét, de rosszul áll rajta, és 

szívesen leveti magáról, amikor azt gondolja, hogy már nem szükséges az áltatás. 

Tehát a gonoszság is arra tör, hogy a világossággal való hamis házasságát 

megszüntesse. Olyan állapotot igyekszik előidézni, amelyben a gonosz nyíltan 

előléphet. Ám amikor ez bekövetkezik, amikor a gonoszságról a lepel lehull, a 

gonoszság elveszti hatalmát, világossággá válik, tilalomfává, amely elriaszt.  

14. vers: Hogy Isten gyermeke tudatosan a bűnben, a világ gonoszságában benne üljön, az 

lehetetlen. A bűn addig csábít s tart fogságban, amíg hazudni tud. Ha egyszer igazi 

alakjában jelenik meg, s a bűn rútságát, undorító voltát, gyalázatosságát kendőzni 
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tovább nem képes, Isten gyermeke undorral fordul el tőle. A bűn igazi alakja az égető 

tűz, az undorító bűz és tespedő reménytelenség. Ezek helyett azonban nyugalmat ígér, 

vonzó szépséget hazudik, és elfedi szemünk elől a fenyegető jövőt. A bűn láthatóvá 

válásához tartozik, hogy a maga igazi alakjában jelenjék meg, mint tüzes, kénköves 

mocsár. Ma még persze a hit szeme mutatja csak a tüzes, kénköves mocsarat, amelytől 

menekülnünk kell. Ma még bíznunk kell Isten intésében, hogy bűn nem az, aminek 

magát mutatja. El kell fogadnunk hittel, hogy a bűn veszedelmes, s ennek a hitnek kell 

fölébresztenie, s menekülésre kényszerítenie bennünket. A bűn elálmosít, tagjainkat 

zsibbadtság köti, a világgal való megalkuvás nem enged józanul gondolkodni, nem 

engedi való helyzetünket felismerni, a valóságot nem is akarjuk látni. De ha ebből az 

alvásból fölébred a lélek, ha az álmosságot lerázza magáról; ha az éles és tiszta 

valóságot keresi, és annak ítéletét el akarja viselni; ha fülét be akarja tömni a bűn 

szirénhangjával szemben, és csak Isten igaz beszédét akarja hallani: akkor egyszerre 

csodálatos szépséggel, a tisztaság és valóság boldogító érzésével felragyog előtte 

Krisztus! Ő, akit bűnünk a Golgotára vitt, Ő, aki ott szeretetből érettünk meghalt! S 

ebben a nappali ragyogásban undorral fordulunk el a bűn éjjeli, hazug fényétől. Ezért 

mondja Pál biztatólag, szerető hívogatással: „Serkenj föl, aki aluszol, támadj föl a 

halottak közül”, akik közé odafeküdtél halottnak! Hinnünk kell, hogy Krisztus dicső 

ragyogása több, mint a világnak minden hazug fénye s ígérete, s ennek a hitnek 

engedelmeskednünk kell! 

15. vers: Ennek a fölébredésnek abban kell állania, hogy egész éber s józan 

figyelmünkkel Isten akaratát kutassuk, és szemben a bűnben alvók álmos tunyaságával 

és gondolkozni nem akaró megalkuvásával minden igyekezetünkkel bölcsességet kell 

szereznünk, hogy a bűnt az első kísértéskor felismerjük, hazug, csábító hangjának ne 

higgyünk, hanem azonnal leleplezzük, és világosságra hozzuk; hogy ne alkudjunk meg 

vele, ál-jóakarattal és egyetértéssel ne leplezzük. Mert vannak keresztyének, akikből a 

bölcsesség hiányzik, mert nem vették komolyan az Isten iskolájába való járást, s az 

ilyenek hamar lépre mennek, amikor a szeretet, megértés, türelem jelszavaival a világ 

megegyezésre hívja, hogy hatalmába kerítse őket, s azután, mikor már fogva vannak, 

megkötözze, és szolgákká tegye őket. Pontosan kell ismernünk azt az utat, amelyen 

Isten vezetni akar bennünket, s erről az útról semmiféle kísértő szóra nem szabad 

letérnünk, még időt sem szabad vesztegetnünk hiábavaló és szükségtelen 

kísérletezéssel. 

16. vers: Isten gyermekeinek nincs idejük arra, hogy a világ gyümölcstelen 

cselekedeteivel foglalkozzanak, céltalan világi, s világias egyházi munkákban részt 

vegyenek, hanem valósággal minden percet összevásárolva kell a leghatározottabb 

bizonyságtétellel, az írás odaadó kutatásával és Isten színének őszinte keresésével 

foglalkozniuk. Isten gyermekének nem lehet ideje arra, hogy komoly vagy félkomoly 

mozgalmakban vegyen részt, akár álszeretetből a bennük levők iránt, akár 

dicsőségvágyból, vagy más tisztátalan indokokból, mert az ily idővesztegetés Istennek 

szánt időnk ellopásának számít, Isten megkárosításának. Azért sem szabad semmi időt 

vesztenünk, mert a „napok gonoszak”. Gonosz napok alatt olyan időt kell értenünk, 

amelyben a világ trónusán Sátán ül, aki az istenfélelem minden munkásságát 

semlegesíteni, félretenni akarja, hogy amíg Isten gyermekei alusznak, tétlenek, 

haboznak, addig ő a maga munkáját előre vigye, s ha lehet, az embereket magának 

egészen megnyerje. Sátán is ismeri az életszabályt: aki időt nyer, életet nyer. Isten 

gyermekei azonban sokszor elfelejtik, hogy aki időt veszít, halált arat.  

17. vers: A bölcsnek ellentéte az esztelen, görögül aphrón. Ez a szó a phrén, phrenesz 

szóból fosztóképzővel keletkezik, és szóról-szóra a rekeszizom hiányát jelenti. 

Természetesen nem a testi, hanem a lelki rekeszizomról van szó, amelyet az ember 
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törekvéseinek világával kell azonosítanunk. Azonban az aphrón nem olyan ember, 

akinél a törekvés hiányzik, hanem olyan ember, akiből a bölcs törekvés hiányzik. 

Éppen olyan fogalomkorlátozásról van itt szó, mint amilyen történt a latin classicus 

szóval, amelynek első jelentése csak ‘osztálybeli’, de a használatban ‘első osztálybeli’ 

lett. Aphrón olyan embert jelent, akit nem bölcs, nemes törekvések vezetnek, hanem 

esztelen és nemtelen törekvések. A világot sokféle törekvés tölti be, amelyek forrása 

látszólag emberekben van, végső eredetük azonban sötét szellemi befolyásokban 

keresendő. Ezek a törekvések nemes, szép magyarázattal feldíszítve jelennek meg, 

lényegük azonban aljas, önző vagy egyenesen rosszindulatú, ártó szándékú. Az aphrón 

szó nem fejezi ki ezeket a gonosz törekvéseket, hanem a nemes törekvések hiányát 

fejezi ki. Ahol azonban a nemes törekvések hiányoznak, ott nemtelen törekvések 

kapnak lábra, s így a szó olyan lelki állapotot jelöl, amelyben a lélekben levő nemtelen 

indulatok felszabadulnak, és a vezetést magukhoz ragadják. Elerőtlenült, beteg 

szervezetben féktelen szerephez jutnak a kórokozó baktériumok: az aphrón emberben 

a lélek aljas ösztönei felszabadulnak. az aphrón állapot ellen a bölcsesség szerzés az 

orvosság, a bölcsesség pedig az isteni akarat felismerésében nyilvánul meg. 

Egészséges lélekben a helyes cél megtalálása szüli a helyes indulatot és törekvést. 

Ezért mondja Pál: „Ne legyetek esztelenek (aphrones), hanem értsétek meg az Úr 

akaratát!” 

18. vers: Az Isten képére teremtett ember legistenibb vonása a felelősséghordozás, de az 

ember szívesen hárítja el magától ezt a fenséges szerepet. Szívesebben lesz gép, állat, 

felelőtlen gyermek, csak férfi nem akar lenni. Ez a menekülés a felelősség elől űzi az 

embert a narkotikumokhoz, a kábító szerekhez, amelyek felejtetik az emberrel, hogy 

ki ő. A bort metonímiaként (névátvitel: a részt nevezi meg az egész helyett) használja 

az apostol, s mindazt érti alatta, amihez az ember menekülni szokott, hogy feledni 

segítse. Vannak testi és szellemi narkotikumok, amelyek hatása alatt az ember felejti 

hívatását, lemond arról, hogy bölcs – Isten akaratának ismerője és cselekvője – legyen. 

Mindig a magasban járni szédítő és fárasztó annak, aki a maga erejére van utalva, 

vagy vissza-visszatér régi, önző életéhez. A keresztyén ember is szívesen elalszik 

olykor, lelki kábítószerekhez fordul, lelkesedni kezd olyasmiért, ami Isten országában 

csak fának, szénának, pozdorjának számít. Rajongani kezd egy-egy emberért, akinek 

képzelettől eltúlzott alakja magasabb lényként tűnik föl előtte, noha józan szemmel 

nézve ugyanabból az Ádám-matériából való. Úszunk együtt a világgal, annak 

ártatlannak látszó bohóságaival, amelyek előudvarát képezik a világ durva csalásainak, 

s amelyeket keresztyének is megengedhetőnek tartanak magukra nézve. A keresztyén 

pihenésnek érzi, hogy kissé együtt kábulhat a világgal. De veszedelmes az ilyen 

kábulat! A narkotikum megkedvelteti magát, édes, bűbájos, bár valótlan, hazug világot 

fest rabja elé. A narkotikum húz magába be, mint a mély tó tükre. Egyszer csak 

megkötözött rabok vagyunk, alkalmatlanok a felelősség hordozására. Ami lágy, ami 

édes ezekben a kábító szerekben, az hazug, csaló ámítás csupán: valóban üdvtelenség 

van bennük. Aki megtelik édes mérgükkel, alkalmatlanná válik arra, hogy 

megszabadítsák, mint ahogy a részeg embert sem lehet menekülésre bírni. Pedig a 

magasban járás nem mindenki számára szédítő és fárasztó. Ott a magasban is van egy 

csodálatos szer, amely édes boldogság részegségével tölt meg, noha értelmünket 

egészen tisztán tartja, s felelősségünket felfokozza: ez a Szent Szellem részegsége 

(Ap.Csel. 2,15 és kk.). Ott fenn Istennél nem kell az embernek a maga lényében járnia, 

hanem betelhetik Isten lényével, a Szent Szellemmel, s megszűnik a fáradtság gyötrő 

érzése. Csak azon múlik a dolog, hogy borral, esetleg más lelki mámorral akarunk-e 

betelni, vagy pedig Istennek Szellemével. Mi választunk, hogy e világ szatócsaival 

állunk-e össze alkudozni, vagy az égi Kereskedőnél vásárolunk-e Krisztus szent vérén 
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Szellem-olajat. Mert vannak e világban, akik nem szégyenlik a testi részegséget, de 

szégyellnék a Szellem részegségét. 

19. vers: Ezt a szellemi részegséget az apostol így írja le: „egymással szellemi zenével, 

dicséretekkel és énekekkel beszélgettek, szívetekkel énekelve és zenélve az Úrnak.” 

Az Isten Szent Szellemének részegségében az Istenről való beszélgetés épp úgy 

énekké magasztosul, mint ahogy énekszóban kezdett beszélni Isten Szellemétől 

indítva az Úr hatalmas tetteinek hatása alatt Erzsébet, Mária és Zakariás (Lk. 1,42-

55;68-79). A görög szövegben szereplő három szó közül az első, a pszalmosz húros 

hangszerrel kísért éneket jelent, hümnosz magasztaló éneket, ódé pedig dalt. A Szent 

Szellemmel megtelvén, az érzelmek zenélni kezdenek, az értelem dicséretekkel telik 

meg, s az indulatokat feszítő hála dalra késztet. A szív, vagyis a tudat megtelik 

énekkel és zenével, emelkedett, ünnepi hangulattal, de ez a hangulat nem csak 

érzelmeket jelent, hanem magasztos látást és ünnepi elhatározásokat, várakozásokat is. 

Fontos azonban megfigyelnünk, hogy ennek a dalban történő beszélgetésnek 

határozott értelmi tartalma van, s ez az Úr. Őt keresi a hála, s Ő indítja ujjongásra, 

zenére az érzelmeket. Nem tárgytalan az ünnepi hangulat, hanem biztosan 

megragadott gondolatokkal foglalkozik. Élmények merülnek fel az emlékezetben, 

szabadítások és dicső meglátások, s ezek mind egy szent Név, azaz eszme köré 

csoportosulnak, egy szent nevet említenek: Jézus Krisztusnak a nevét. 

20. vers: Jézus Krisztusnak neve a magát feláldozó Isten szeretet eszmekörét jelenti: 

„Mert nem abban van a szeretet, hogy mi szerettük az Istent, hanem hogy Ő szeretett 

bennünket, s elküldte Fiát vétkeinkért engesztelésül.” (1Jn. 4,10) Jézus Krisztusnak, 

aki hű és valóságos tanúbizonyság (Jel. 3,14), közöttünk elhangzó szent neve a 

legcsodálatosabb bizonyságtétel a mennyben lakó Isten felől, mert ennek a Névnek 

megismertetésével a teremtő Isten egyszerre Atyának bizonyult, akit teremtményeihez 

nem csak a szülőnek szent szeretete fűz, hanem a legnagyobb áldozatban 

megnyilatkozó szeretet is, amely valaha a teremtésben említtetett. A teremtésben nincs 

egy pont, s a történelemben nincs egy idő, amelyben ezzel az Atyával ne találkoznánk! 

Amíg Jézus Krisztust meg nem ismertük, csak rideg anyag és közömbös véletlen nyúlt 

bele az életünkbe. Amióta Őt ismerjük, az anyag és az események az Isten Atyai 

szeretetének vallástevőivé lettek, a teremtés és a történelem szeretetet sugároz ránk. 

Mióta ez a név hangzik bennünk: „Jézus!” zene, dicséret, dal szól szívünkben, s e 

szent Névbe kapaszkodva a hála kedves hangjai (eü-charisztía) szállnak fel Istenhez, 

aki Atya. 

21. vers: Ez a szent név azonban nemcsak az élettelen természetet, nem csak a 

személytelen történetet alakítja át, hanem a teremtésben szereplő s a történetet alakító 

személyeket is. Ez az átalakító munka nem mindenkiben történik egyformán, mert az 

ellenállókat gonoszabbakká teszi, s a szeretetnek engedelmeskedőket a szent Isten 

félelmével tölti meg. Hogy lehet ez, hiszen a szeretetről azt olvassuk, hogy amikor 

tökéletessé, teljessé válik, kiűz minden félelmet (1Jn. 4,18)?! Csak a tisztátalan 

félelmet űzi ki! Van tiszta és tisztátalan harag, és van tiszta és tisztátalan félelem is! A 

tisztátalan félelem a bálványoktól való hazug félelem, amelynek nincs helye a 

megtisztított emberi szívben – ez a félelem gyötör! Ez a sötétség félelme. Ezt űzi ki a 

szeretet derűje. A tiszta félelem nem gyötör. A való helyzeten alapul, mert 

természetes, hogy a mindenek Alkotója ellen nem merünk cselekedni, lázadni. Ez a 

szent félelem az embert beigazítja a teremtés és a történet valódi rendjébe, s így 

boldoggá tesz. Ez a félelem növeli a szeretetet, és ezt a félelmet növeli a szeretet. 

Krisztus félelme az a szent tartózkodás, amellyel nem merjük azt a csodálatos 

összhangot elrontani, amelyet a szeretet létesít. Ez a félelem nem szolgai, mert 

magunk belátjuk, hogy nekünk is, másoknak is az a jó, hogy esztelen és romboló 
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önzés helyett mindenki a másikért él, s így magunkat másoknak alárendelve 

fölépíthetjük a szent közösséget, amelyben minden ember mint egy testnek tagja, az 

egészért végzi a maga külön munkásságát, életét. Krisztus szent neve mint a világban 

tevékeny Szent Szellem jó illata teremti megtisztított, megszentelt, szeretettel 

megtöltött lelkekből Krisztus testét a földön, amely az egyház. 

22. vers: Az egymásnak való alávetettség, úgy látszik, Krisztus egyházának egyik legfőbb 

rendező elve. Az alávetettség állapota az alázatosság egyik megnyilatkozása, a 

magunk megalázása pedig a Krisztust követő út járása, miután Ő is megalázta magát, s 

a mindenség Elsőjéből a mindenség utolsójává lett. De nem csupán az Úr követésének 

és a Hozzá hasonlóvá válásnak gondolata okolja, hogy mi is megalázzuk magunkat, 

hanem az a szent törvény is, amely az Urat hozzánk aláhozta, hogy közülünk valóvá 

legyen, és oltóágként természetünkbe beoltassék. Ez a szent törvény bennünket arra 

űz, hogy embertársaink, és éppen testvéreink alá vetve magunkat az ő sorsukat 

magunkévá tegyük, s egy sors szenvedésével nőjünk össze egy testté. A természet 

rendje az, hogy a nő a férfinak alá legyen vetve. Így teremtette Isten a nőt az első 

teremtéssel. De a bűn az embert igazságtalanná és erőszakossá tette. A teremtés rendje 

fölfordult, s jogos urai ellen föllázadt a meggyötört ember. A történelem folyamán a 

nő emancipálni igyekezett magát a férfi vezetése alól. Ha a Krisztusban hívő nő ennek 

a folyamatnak ellenáll, s magát a férfinak újra aláveti, ezzel sebeket fog kapni 

lelkében, földi helyzetében. Ugyanilyen változás történt az emberi élet más területein, 

urak és szolgák, szülők és gyermekek viszonyában is: urak és szülők zsarnokká, 

erőszakosokká lettek, szolgák és gyermekek igyekeznek kivonni magukat az urak és a 

szülők hatalma alól. A keresztyénség vissza igyekezett állítani az eredeti, Istentől 

megszentelt viszonyt, de az engedelmes szolga és az engedelmes gyermek csak sebek 

árán nyerheti el régi helyzetét, mert kiteszi magát a jogtalan bánásmódnak és az 

erőszakoskodásnak. Ám csak ily sebeken át nőhet egybe Krisztus testévé, szent 

templomává az egyház! Aki magát az Úrnak aláveti, minden téren töltse be az isteni 

igazságosság kívánta rendeltetését. A nő legyen újra kiegészítője a férjnek, hűséges 

árnyéka, társa! Vesse magát a férfi alá, még ha az nem is érti meg, nem is becsüli meg 

a nő engedelmességét! Ugyanaz a szeretet, ugyanaz a szent félelem vezesse az 

asszonyt, amikor férjével áll szemközt, mint amely Krisztus irányába eltölti őt. Annak 

a viszonynak, amely minket Krisztussal összeköt, az élet minden területét 

szabályoznia kell. Annak az odaadó, magunkat alávető szeretetnek, amelyet Krisztus 

iránt érzünk, kell áthatnia összes földi viszonyainkat! 

23. vers: Hogy a férfi és a nő viszonyában eredeti isteni rendre kell gondolni, azt 

világosan mondja az apostol: „mert a férj feje az asszonynak, mint a Krisztus is feje az 

egyháznak!” Az összehasonlításokban mindig van egy mintául elénk állított viszony, 

és egy ahhoz hasonlított viszony. Mint a fenti mondatszerkesztés világosan mondja, a 

mintául állított viszony itt Krisztusnak és az egyháznak a viszonya. Ennek a példájára 

alakult a férfi és a nő viszonya. Ám a férfi és a nő régebben voltak a teremtésben, mint 

Krisztus egyháza. Sokkal természetesebben hangzanék, ha Pál azt mondaná: mint 

ahogy Isten a férfinak a nőt alája vetette, úgy vetette az egyházat Krisztus alá. De Pál 

nem ezt mondja! Az egyháznak a Krisztus alá vetése volt az első. Ez azonban azt 

jelenti, hogy még mielőtt az ember és az asszony teremtetett és egymás mellé 

állíttatott volna, az egyház és Krisztus viszonya valahogyan megvolt. Ismétlem, a 

viszony volt meg, nem maga az egyház. A viszony, ahogy Isten előre látta és 

elgondolta. De éppen, mert Isten gondolata volt, számított olyan valóságnak, mint 

amilyen valóság akkor lett, amikor Krisztus és az egyház között tényleg megvalósult. 

Isten gondolatainak valóság-ereje van akkora, mint a megvalósulásé. Ezt az isteni 

gondolatot az ótestamentumi próféták fölismerték Istenben, és úgy beszéltek róla, mint 
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valóságról. Mózes látta az isteni gondolatot, s mintájára elkészítette a szent sátort, 

bútorait, sőt az egész jelképes zsidó istentiszteletet, amely jelképekben Krisztusnak és 

az egyháznak kapcsolatát ábrázolja. Tovább ment az isteni gondviselés, és a 

történelem tipikus eseményeiben, jellemeiben szintén megvalósított valamit abból a 

szeretetből, amely egykor Krisztust és az egyházat össze fogja kapcsolni. Az 

embernek két nemben való teremtése a teremtés ideiglenes rendjéhez tartozik, és csak 

az emberi nemzetség elszaporodásának idejére szól. Mihelyt az emberi faj az Isten 

szándékai szerinti számot eléri, evilági története befejeződik, s folytatásában nem lesz 

a nemek között különbség: abban az elkövetkező korszakban az emberek olyanok 

lesznek, mint az angyalok, férjhez nem mennek, feleséget nem vesznek. A férfi és a nő 

ideigvaló viszonyában tehát az örökkévaló egy örök viszony képét valósította meg: azt 

a viszonyt, amely az egyházat, mint felékesített menyasszonyt Férjével, Krisztussal 

össze fogja kötni. Az egyház gondolata volt tehát az első, férj és nő viszonya követte 

az elsődleges gondolatot. Krisztus és az egyház viszonyában Krisztus nem csak férj, 

hanem fő is: feje az egyháznak. Ez azt jelenti, hogy a test, a fej akaratának 

engedelmeskedik: a fej a kezdeményező, az uralkodó, a test az alattvaló, az 

engedelmeskedő, de úgy, hogy a fejet teljes érdekközösség csatolja a testhez, s annak 

minden baját, fájdalmát, szerencséjét és örömét megosztja. Vagyis: vele örök és teljes 

sorsközösséget vállal. Ez a férfi és a nő viszonya is a házasságban. A nő a férfiból 

teremtetett, s a házasságban a férfi a kezdeményező. A férfi a kenyérkereső, s a nő az 

otthon elkészítője. A férfi harcol, s a nő az, aki a védelmet élvezi. Ezért a férfié a 

felelősség, s a nőé a teher enyhítésének feladata. Akié a felelősség, azé a kormányzat 

is: a férfi feje a nőnek, s a nő aláveti magát a férfi vezetésének. Ahol ez a viszony 

felfordul, ott a teremtés rendje borul fel. De a férfi és a nő ezt a viszonyt csak akkor 

töltheti be, ha a férfibe valami jut Krisztus szeretetéből, s a nőbe valami kerül az 

egyház engedelmességéből. Nem alulról megy fölfelé a példa hatalma: felülről száll 

alá az égi gondolat megvalósítására az erő. 

24. vers: A Teremtő gondolata szerint tehát a nő éppen úgy van a férje alá vetve, mint 

ahogy az egyház Krisztus alá vettetett. Az egyház a Szentháromság mindhárom 

személyének alá van vetve. Az Atya alá vettetés azt jelenti, hogy az egyház felépülése, 

kihívása, megdicsőülése csak az Istentől meghatározott vonalakon, az örök isteni terv 

szerint történhetik, s nem emberek elgondolásai szerint. A Szellem alá vettetés azt 

jelenti, hogy az isteni terv megvalósítására az erő a legkisebb mértékben sem jő az 

embertől, éppen azért kimarad az egyház sorsából az, aki nem vásárol lámpásába égi 

olajat, Szellemet. A Fiú alá vettetés azt jelenti, hogy egyetlen ember képére sem lehet 

az egyházat alapítani vagy készíteni. Egyetlen reformátor vagy pápa képére sem, csak 

ahol Jézus Krisztus szent képe valósul meg, ott van igazi egyház. Azért az egyház csak 

keresztyén, azaz krisztusi lehet: a nomen mellé nem kell cognomen! Hogy Krisztus 

az egyház feje, az azt jelenti, hogy a szív ereje (a Szellem) a fej elgondolásait, akaratát 

viszi szét az egész testben; hogy az egyház minden tagjában Krisztusnak kell 

megszületnie, kiábrázolódnia, megdicsőülnie; továbbá, hogy a mennyekben trónoló 

Jézus a földön küzdő egyház minden tagjában láthatóvá válik azáltal, hogy minden tag 

a fej akaratát hajtja végre, azaz szeret! A férfi és a nő viszonyában a férfi 

elgondolásának, akaratának kell megvalósulnia, s az asszonynak boldognak kell 

lennie, ha a férj lényét adhatja vissza, tükrözheti gyermekeire. Persze ez csak olyan 

házasságban lehetséges, ahol a férfi ugyanilyen viszonyban van Krisztussal, tehát ahol 

a férfi Krisztus képét hordozza. Tökéletességről persze a földi lehetőségek világában 

                                                 
 nomen: lat. név 
 cognomen: lat. megkülönböztető melléknév 
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nem lehet szó. A nő annyit képes visszatükrözni a férfi dicsőségéből és lényéből, 

amennyit a férfi tükröz vissza Krisztus dicsőségéből és lényéből. De még ahol a férfi 

nem is Krisztus szolgája, a nő ott sem lehet a férfi ura és bírája, hanem epedő társa, aki 

férjében Krisztus arcát szeretné megpillantani, hogy engedelmességével és alávetett 

akaratával legyen mit utánoznia. 

25. vers: Az apostol tehát nem áll azoknak a férfiaknak az oldalára, akik a nőtől egyszerű 

engedelmességet kívánnak anélkül, hogy ők maguk Krisztus életének feleségük elé 

vetítését kötelességüknek tartanák. Engedelmességet, alávetettséget csak szerető férfi 

kívánhat az asszonytól, mindamellett, hogy a férfi tökéletlensége sohasem jogosíthatja 

fel az asszonyt a nyílt ellenállásra, azt az esetet kivéve, amikor inkább Istennek kell 

engedelmeskedni, mint embereknek (Ap.Csel. 4,19). Ám az asszony engedetlensége 

sem menti fel a férfit a szeretés kötelessége alól. „Férfiak, szeressétek feleségeteket, 

mint Krisztus is szerette az egyházat!” Említettem, hogy egyik házastárs kötelesség-

megtagadása nem menti fel a másikat kötelességének teljesítése alól. De, mint ahogy a 

Krisztus és az egyház viszonyában Krisztus volt a kezdeményező, úgy a házasságban 

is a férfinak kell a kötelességteljesítést azzal megindítania, hogy feleségét szereti. A 

férfi szeretete a házas élet táplálója, mint ahogy a férfiban a szeretetet Krisztus – Szent 

Szelleme útján – maga táplálja. Krisztus szeretetének a férfival való közlése két 

fázisban történik: először megmutatja szeretetét, úgy, ahogy a Golgotán hozott 

áldozatában ez bizonyítást nyert; másodszor, ennek a szeretetnek erejét a szívünkbe 

önti. Az elsőt a Szent Szellem fényével, a másodikat a Szent Szellem erejével teszi. 

Fény és erő árad belénk, de a fény és az erő ugyanannak az egy hatásnak a két 

megnyilvánulása, ami az emberi lelket illetőleg úgy fejlődik ki, hogy a Szellem 

fényével az értelmet, erejével az indulatot mozdítja meg. Különben pedig Krisztus 

nem csak a férfira, hanem a nőre is, minden emberre ilyenképpen hat. Mit kap akkor a 

férfi külön? A gyakorlati alkalmazást, a gyakorlati vezetést! Nem, mintha a nő ezt 

egyáltalán nem kapná. Kapja szüksége szerint, de a közös élet útvesztőiben a férfi 

kapja határozottabban és biztosabban, mert szellemi érzékszervei másként fejlődtek ki, 

mint a nőéi. Természetes, arányos házasélet keretében a nő a férfin át kap sokszor 

világosságot (1Kor. 14,35). De mint ahogy a férfi Krisztustól kapta, úgy kell 

továbbadnia a szeretetet a nő felé: először férfias, igaz élettel eléje kell élnie, 

másodszor, szeretetének melegével rá kell sugároznia a látott példát. Ez a példa pedig 

csak Krisztus példája lehet: életét adni a feleségért, a családért! 

26. vers: Ez a szeretet persze nem állhat az asszony szeszélyeinek teljesítésében. A férfi 

nem lehet az asszony táncosmajma. A férfi szeretetének arra kell törekednie, hogy az 

asszony az ige fürdőjében megtisztuljon, s aztán megszentelődjék. Ezt teszi Krisztus is 

az egyházzal, és közben nem kíméli meg az egyházat a szenvedésektől. Az Isten igéje 

tükör, amelyben meglátjuk igazi arcunkat, s így az ige törvényszék is, ahol 

elítéltetünk. Egyúttal azonban az ige fürdővíz is, mert a meglátott, megértett, s 

engedelmesen fogadott ige azt a szennyet, amelyet napvilágra hozott, le is mossa 

rólunk a Bárány vérének lúg-hatása által, amelyre szintén az ige mutat rá. Azzal, hogy 

rámutat, egyszersmind hatékonnyá is teszi. De Krisztus meg is szenteli az egyházat. 

Megtisztítás és megszentelés nem ugyanaz a folyamat. A megszenteléssel Isten lényét 

viszi be a megszentelt lélekbe, tiszta, erősítő, égető, mégis hűs, rabbá, ugyanakkor 

szabaddá tevő levegőt, amelyben a lélekről lehámlik önmaga, és belé költözik Isten. 

Megszentelődni annyi, mint Isten tulajdonává lenni. Istennek azonban csak az 

tulajdona, akinek Ő egészen Istenévé válik, s akin keresztüljárhat Isten. A férfinak úgy 

kell felesége és családja előtt élnie Krisztust, hogy belőle ez a tisztító ige hangozzék, s 

ez a megszentelő erő áradjon szerte-szét. A férfin ezen a téren nagyobb felelősség 

nyugszik, mint a nőn. Azonban Isten tehet kivételt is, és megtörténhetik, hogy a nő 
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megelőzi e hatásban a férfit. Ám a szerény félrevonulás és az alázatosság akkor is oly 

tulajdonai a nőnek, amelyek nélkül hatását kifejteni nem képes. A nő ne prédikáljon a 

férjének, hanem éljen úgy, hogy példája ige nélkül is megvilágosítsa és megnyerje 

Krisztusnak a férfit (1Pt. 3,1). Éppen így az egyháznak sem szabad felülről 

„leprédikálnia” a világot, hanem szeretettel eléje kell élnie a megmentő igét. Újabban 

evangélizáció alatt sokan vaskos bűnöknek az emberek fejéhez való hajigálását értik. 

Ez olyan, mintha hívő asszony tányérokat csapdosna a hitetlen férj fejéhez. Az 

egyháznak úgy kell viselkednie ebben a világban, mint a házasságban a nőnek, 

ugyanakkor a férfinak úgy kell viselkednie a házasságban, mint a világban 

Krisztusnak. Sok tanulságot rejt magában ez a csodálatos párhuzam! 

27. vers: Pál még részletesebben is kifejti e hasonlat alapját, holott tulajdonképpen az 

összehasonlítandóról akar beszélni. A tárgy azonban nagyon vonzza, s az egyházról 

oly dolgokat is elmond, amelyek látszólag kevésbé értékesíthetőek a férj és a nő 

viszonyában. Olyan férj, aki magának nevelt volna feleséget, nyilván igen kevés volt 

még, mert az asszonyokat mások nevelik a férfiaknak. A férj sokszor csak a 

házasságban tudja meg, hogy kit is kapott feleségül. Az anyák pedig sokszor 

maguknak nevelik leányukat, hogy azok még a házasságban is az anya eszközei és 

szövetségesei legyenek. Ilyen átkos neveléssel sok anya tette boldogtalanná 

gyermekét. A férjnek ilyenkor szinte meg kell hódítania a nejét, s az akkor már 

idegenné vált bűvkörből lassanként kifejtenie az asszonyt. A szerető férjnek ez a 

vágya vezeti Krisztust is, amikor menyasszonyát, még annak távolléte alatt – mialatt 

Krisztus az égben trónol, s az egyház a gonosz által vezetett földön küszködik –, 

elkészíti őt a maga számára, hogy egyszer ama szent találkozásban „dicsőségben 

állíthassa őt maga elé folt, ránc, vagy valami efféle nélkül, szentül és feddhetetlenül.” 

Krisztus tehát olyan férj, aki maga nevelheti magának a feleségét. A folt és a ránc 

nyilván testi hasonlat, és szellemi értelemben alkalmazandó Krisztus arájára: folt alatt 

a bűn szennyét kell értenünk, ránc alatt a lélek elkényszeredettségét, amelyet az 

Istentől elidegenült élet reménytelensége és kétségei keltenek. Krisztus 

menyasszonyának a bűn összes nyomaitól meg kell tisztulnia, s a kétség minden 

ráncának el kell simulnia. Előbbi azáltal történik, hogy megszentelődik. Utóbbit azzal 

éri el, hogy a kegyelem egészen átvilágítja, Isten szeretetével betelik. A 

megszentelődésben az egész lélek áttisztulásra kerül, ezt azonban nem az ember maga 

végzi magán tervszerű önbírálattal és önneveléssel, mert így csak önhitt, magukban 

gyönyörködő szörnyetegek állnának elő. Krisztus végzi el a lélekkel azáltal, hogy a 

nyomorúság iskolájában neveli. Az önmegszentelés éppen azért lehetetlen, mert csak 

az isteni szeretet napfényében válik a lélek önfeledtté, aki magában nem, csak 

Krisztusban gyönyörködik, ami nélkül szentség, vagyis Isten lényével való beteltség 

nem gondolható el. S éppen ez az égi napfény tünteti el a lélekről a ráncokat, a 

bizalom hiányait is, mert tökéletes hit nélkül nincs mennyei boldogság. Isten csak a 

hitetlenséget feddi bennünk, mert tőlünk a hiten kívül mást nem követel. Mikor egy 

lélek Krisztust tükrözi, s nem a maga tökéletesség-ideálját valósítja meg, amikor 

egészen Istenre bízza magát, akkor menyasszonyi lélekké változik. A férjnek is ilyen 

szeretettel kell magához nevelnie a feleségét. A nevelés ilyenkor már későn kezdődik, 

de nem mindig kilátástalan. A szeretet sokszor a férj mellé állítja az önzőn nevelt 

asszonyt is. Amikor az egyházat menyasszonynak mondja az írás, nem önző, büszke 

szentségre gondol, mely magában gyönyörködik, nem is a házasságon kívül állókra, s 

egyéb, külön utakon járó ellenségre, aki mások tetszését keresi, s nem a férjéét, hanem 

férjéhez simuló, hűséges kiegészítő társra, aki egyedül a férjének igyekszik tetszeni. 

Tehát a nevelődő menyasszonynak éppen azt kell levetnie magáról, ami férjének nem 

fog tetszeni. A földi feleség tökéletességéhez is éppen ez tartozik hozzá. Nyilvánvaló, 
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hogy a férjen kívül milyen nagy felelősség nehezedik e ponton a szülőkre is, akik 

gyermeküket házaséletre nevelik, s magára a menyasszonyra is, aki férjhez menni 

készül. Ezek a földi férj munkáját sokszor lehetetlenné teszik. S éppen, mivel nem 

minden földi lányból lesz igazi feleség, meg kell állapítanunk, hogy csak kevés 

hívőből lesz Krisztus menyasszonya. Sokan vannak a meghívottak, de kevesen a 

kiválasztottak. Az Ótestamentum tartalmaz egy gyönyörű példát a félretett és a 

szeretett asszonyra Vásti és Eszter személyében (Eszter könyve). Vásti megveti 

férjének tetszését, míg Eszternek csak egy vágya van, hogy a királynak tessék. És 

Isten Esztert föl tudja használni egész népe megmentésére. Így fogja majd Isten az 

egyházat is felhasználni a zsidó nép és nemzetek megmentésére! 

28. vers: Ha meggondoljuk, hogy a bűnnek micsoda fertőjéből emel ki Krisztus 

bennünket, s micsoda hitetlenségből igyekszik lelkünket magának megnyerni; hogy 

mennyi türelem és mennyi szeretet kell ehhez a menyasszony-neveléshez; hogy 

hányszor hagyjuk mi abba, és hányszor kezdi Ő újra ezt a sokszor lehetetlennek látszó 

munkát: csak akkor tudunk valami fogalmat alkotni arról az isteni szeretetről, amellyel 

Krisztus menyasszonyát szereti! Ebből a szeretetből kell annak a keresztyén férfinak is 

meríteni, aki keresztyén házaséletet akar élni. Mert a keresztyének házaséletének 

merőben különböznie kell attól a házasélettől, amelyet ez a világ ismer! Igaz ugyan, 

hogy amiképpen sok világi ember becsületérzése mélyen megszégyeníti a magukat 

keresztyéneknek nevező emberek erkölcsi felfogását, úgy sok világi házasélet, amelyet 

a Sátán még nem zilált széjjel, megszégyenítheti az ún. keresztyén házastársakat is. 

Sokszor a világ még nem romlott meg annyira, amilyen romlásból egyesek keresztyén 

életüket elkezdik. Nem is az állapot az irányadó, hanem a haladás iránya. Azért a 

keresztyén férfinak növekednie kell a szeretetben, megtelnie felülről való szeretettel, 

hogy Krisztusához méltó férj lehessen belőle. S ha az embernek nincs önmagában 

szeretete, hogy olykor méltatlant is szeretni tudjon, s ha e szeretetet a keresztyén 

felülről, Krisztusból a Szellem útján kapja is, mégis csak akkor kap, ha szükségét látja, 

és csak annyit kap, amennyit kér. A szeretet feladatát látnia kell annak, aki szeretésre 

van hívatva. A keresztyén férfi előtt ott áll Krisztus példája, aki jobban szerette 

választottját, az egyházat, mint saját testét, mert testét áldozatul adta érte. A 

keresztyén férjtől csak annyit kíván az Úr, hogy annyira szeresse feleségét, mint a 

saját testét. Tartoznak annyira szeretni őket, hiszen a házasságkötés kétoldalú 

kötelesség vállalása, nem pedig a világi zabolátlanságból a házasélet zabolátlanságába 

való bemenekülés. A házasság szent szövetség, amelyben mindkét fél „tartozik” a 

másiknak valamivel. A férj elsősorban szeretettel tartozik, hogy legalább annyira 

gondozza feleségét, mint a saját testét. Ez azt jelenti, hogy a házas élet a testi élet 

tartamára fogadott szövetség mindannak közös teljesítésére, ami e testi élet idején a 

két fél életében kötelezettség-képpen fölmerül. „Test” alatt ugyanis a Szentírás a 

testben élt életet érti, nem pedig az anyagi testet, amelyet húsnak nevez (szóma és 

szarx). Földi feladatok, örömök, tudás, művészet, munka és pihenés mind együtt a 

„test”, amelyet nem becsülhetünk többre, mint a feleséget, mert mindezt vele együtt 

kell élnünk és birtokolnunk. S ha valamelyik házastárs valamit is ezekből a másik 

nélkül akar élvezni vagy bírni, magát csalja meg, mert elidegeníti magától azt, aki 

nélkül földi élete csak összetört fél maradhat csupán! A házasság egy „hússá” teszi a 

kettőt, úgyhogy külön életük már csak megcsonkult lehet. Említettem, hogy a hús élete 

és a test élete nem ugyanaz. Előbbinek egysége azt jelenti, hogy a kettő 

elválaszthatatlanul együtt áll a testi világgal szembefordulva, utóbbinak egysége azt 

jelenti, hogy a testi világot nem tudják egymás között felosztani, tehát nem csak ők 

szétválaszthatatlanok, hanem a testi, külső világ is szétválaszthatatlan a számukra. Aki 

a házasélet szövetségét megszegi, csonka lélekkel és csonka világban fog járni itt 
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alant, és éppen olyan isteni átkot fog hurcolni magával, mint amilyen a föld 

terméketlenségének vagy a szülés fájdalmának átka a bűn következményeként. Titok 

ez, de így van. A házasság szentségének fölbontása megrontja az emberi életet. Éppen 

ezért magát szereti, aki feleségét szereti! Az ember nem két egésznek, hanem egy 

egésznek teremtetett feleségével együtt, akit éppen azért nevez oly szépen fele-ségnek 

a magyar, isáh-nak, a férfi (is) részének a héber. Valójában úgy van, hogy saját testi 

életét károsítja meg az, aki annak feladataiból és örömeiből a társát kizárja, s ez 

elsősorban az erősebb félre, a férfira vonatkozik! 

29. vers: A „test” szóról Pál itt azonnal átkapcsol a „hús” szóra, amikor a két félnek 

egymáshoz való viszonyát és nem a kettőnek a külső világhoz való közös viszonyát 

tárgyalja. Az asszony szarx-a a férjének, és viszont, de Krisztusnak a kettő külön-

külön és együtt szómá-ja. A szarx, mint elmúló anyag, ideiglenes, a szóma, mint örök 

szellemi rendszer, örök életre szól. Amit mi ideiglenes hústestünkkel teszünk, azt teszi 

Krisztus örök testével az egyházzal: táplálja, melengeti. De ugyanezt kell tennie a 

férjnek is feleségével, aki neki tiszta értelemben szarx-a. A szarx-nak itt nincs bűnös, 

gonosz szellemi értelme, mint az Újtestamentum számos helyén. Húsunk ideigvaló 

szerszám avégre, hogy földi életünket leélhessük vele, s ugyanazt a célt szolgálja a 

feleség is: egy időre, e földi élet tartamára az akadályokat legyőző, boldog földi élet 

eszköze. A férj a feleség útján, a feleségben támaszt magának családot, s családi életét, 

földi életét ebben az életkörben éli le. Krisztus az egyházban támaszt magának 

életlehetőséget, gyemekeket ebben a világban, s mostani földi életét az egyházban éli. 

A férj is, Krisztus is melengeti feleségét, azaz szeretetével a külső életlehetőséget 

megteremti számára, szereti, azaz belülről, belső életmeleggel élesztgeti azt, akit Isten 

élettársul melléje rendelt. 

30. vers: Az apostol mindkét életviszony magyarázásául említ egy tényt: „mert az Ő 

testének tagjai vagyunk.” Tehát Krisztusnak az egyház, azaz saját teste iránt való 

melengető szeretete ugyanabban leli indokát és magyarázatát, mint a földi férjek 

szeretete földi feleségük, azaz húsuk iránt. Krisztus szeret minket, mert szellemi 

testének tagjai vagyunk. Krisztusnak tagja a mi testben élt életünk, tehát a testünk is. 

Mivel Krisztus ma rajtunk keresztül, azaz testünkben éli földi életét, ha minket 

melenget és táplál, testi életét melengeti és táplálja. Szeret, mert az Ő tagjai vagyunk. 

De a földi férj is azért szereti húsát és így feleségét is, aki húsa, mert Krisztus szellemi 

testének tagja: azaz, a földi házassághoz is a hitvesi szeretetet az Égi fejtől, Krisztustól 

kapja. Ha pedig vannak szerető férjek Krisztuson kívül is, mint ahogy vannak, akkor 

ezt azzal magyarázhatjuk, hogy a teremtés eredeti rendjében is Krisztus és az egyház 

viszonyának képére alkotta Isten a házasságot, s így a hit nélküli férj öntudatlanul is a 

Krisztus szerepét tölti be. De az ilyen házasviszonyból hiányzik a szeretet ki nem 

apadó, örök forrása, azért ez a szeretet el fog fogyni. A régi pogány emberek szent 

borzadállyal jártak ebben a teremtett világban. Mindenütt valamilyen istenségnek a 

jelenétét és lába nyomát keresték. A modern ember ezt költészetnek minősítette, és 

számára a világ lélektelen, rideg és sivár kőhalmazzá, por- és sártekévé lett. A régi 

pogány azonban közelebb járt a valósághoz, mint a mai pogány. A teremtett világban 

tényleg szent, isteni titkok vannak elrejtve, de azokat egy szellemi, örök, 

megközelíthetetlen Isten rejtette bele. Ilyen szent titok a Krisztus egyház iránt való 

szeretetének a teremtésbe helyezése. Nem a testi, nemi vonzódás, hanem egy rejtett, 

csodálatos titok ékessége hozza össze a férfit és a nőt. Nem a testi élvezet, hanem az 

isteni teremtő szeretet a házasság alapja, amelyet már az első teremtéskor a világba 

lehelt az Alkotó. A világot ismeretlen fizikai és erkölcsi erők mozgatják, amelyek 

azonban lassan elfogynak ebből a világból, s akkor a teremtés kihűl, elsötétedik. Az 

ún. naturalizmus hazugság volt a romanticizmussal szemben, mert bár a 
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romanticizmus is sokat veszített az eredeti igazságból, s így hazuggá lett, de a 

naturalizmus a még megmaradt szellemi tartalmat is megtagadta, s így éjfekete 

hazugsággá változott. De a hazugságból valóság lesz, és az emberiséget lassanként 

csakugyan nem fogja egyéb mozgatni, mint a hús vágya, gazdasági erők, azaz az evés-

ivás és paráználkodás hús-ösztönei. Ám a természet rendje visszafordul az eredeti 

állapot felé, mihelyt valaki Krisztus tagjává lesz. Krisztusban az Isten eredeti terve 

megvalósul, mint ahogy Krisztusban a törvény is teljessé lesz (Mt. 5,17) – nem valami 

új, hanem Isten eredeti törvénye és igazságossága. 

31. vers: „Ezért van – mondja az apostol –, hogy az ember atyját és anyját elhagyja, és 

szorosan feleségéhez csatlakozik.” Az „ezért van” oka újtestamentumi igazság, hogy 

tudniillik Krisztus tagjai vagyunk. A következmény az Ótestamentum legelső 

állításainak egyike, az első teremtés igazsága, amelyet Pál az 1Móz. 2,24-ből idéz, 

hogy a házasság alaptörvénye, hogy egy régi (apa-fiúi) viszony felbomlik, és helyébe 

egy új viszony (férj és feleség) kapcsolata lép. Ótestamentumi gondolatot 

újtestamentumi indítóokra vinni vissza, az első teremtés rendjét a második teremtés 

még csak tervezett rendjével magyarázni merész gondolat azoknak, akik a dolgokat az 

emberig viszik vissza. De egyáltalában nem képtelen és valószínűtlen annak, aki 

mindennek eredetét az Istenségben látja. Isten a világot a Golgota jegyében teremtette, 

azaz az önfeláldozó szeretet jegyében. Ezt azzal fejezi ki a Biblia, hogy a mindenség a 

Fiúban teremtetett. (v. ö. Ef. 2,10; Kol. 1,16). De nemcsak a Fiúban, hanem a Fiúra 

nézve is teremtetett a mindenség (1Kor. 8,6; Ef. 4,15; Kol. 1,20; Zsid. 2,8), ami azt 

jelenti, hogy Isten már az első teremtést azért teremtette, hogy a Fiú önfeláldozó 

szeretetével töltse be a teremtést, hogy a Fiú – aki a Bárány – legyen a teremtés napja 

és örök temploma (Jel. 21,22-23). Az elszakadás, azaz elválás fájdalmát Isten előre 

belevetítette a világba, hogy ez a fájdalom beszéljen arról a fájdalomról, amellyel a 

Fiú elhagyja menyasszonyáért az Atyát, s az egyház elhagyja Égi Vőlegényéért a saját 

rokonságát. Itt azonban csak a férfi áldozatáról van szó, mert az felel meg Krisztus 

áldozatának. Mert az a tény, hogy a férfi otthagyta szüleit, hogy feleségéhez 

csatlakozzék, állandóan hirdetett egy nagy áldozatot: hogy Isten Fia el fogja hagyni az 

Atya házát, hogy megkeresse földi mátkáját. Hogy a férj és feleség egy hússá lesz, 

azaz testi életükben egy egységgé forrnak össze, arra mutatott ősidők óta, hogy 

egyszer valaki, aki nem tartozott közénk, meg fogja kívánni a velünk való testi 

egységet, hogy minden bajunkat megossza velünk. Ezt a néma prédikációt nem értette 

meg a világ, csak Pál füle hallotta ki a teremtésből, s íme az egyház és Krisztus 

viszonyát pillantotta meg benne. Ugyanaz az Isten helyezte ezt a látszólagos 

értelmetlenséget a teremtésbe, aki a tyúknak anyai ösztönt adott kicsinyei 

fölnevelésére. Hogy egy ostoba tyúk meg tud halni csibéiért, önmagában értelmetlen 

tény. Érthetővé csak az teszi, hogy egy olyan Teremtő oltotta az ösztönt a nyomorult 

állatba, aki ezt az önfeláldozó szeretetet egy felsőbb vonalon értelmessé akarta tenni. 

Így vagyunk a földi házasság gondolatával, amely a mennyei házasság gondolatának 

előrevetítése. Ott magában talán értelmetlen, de itt csodálatos és imádandó 

tökéletesség. 

32. vers: Az apostol érzi, hogy közönséges emberi értelemmel felfoghatatlan dolgokról 

beszél, s ez erre a felkiáltásra ösztönzi: „Nagy ez a titok!” A „nagy” jelző nem a 

titkosságra, hanem a titok fenségére vonatkozik. Titok, hogy miért van az emberi 

természet és élet úgy berendezve, hogy a feleség kedvéért a szülő és gyermek 

viszonyának föl kell bomlania, vagy legalábbis meg kell lazulnia. De itt nem erről a 

viszonyról, hanem egy sokkal nagyobb, fenségesebb viszonyról van szó, amelynek az 

emberi viszony csak másolata, visszatükrözött fénye, mint ahogy a tyúk szeretete 

csibéihez az igazi anyai szeretet tükrözése, visszavert fénye csupán. „De én Krisztusra 
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és az egyházra mondom!” – folytatja Pál. Ezzel az utalással a keresztyén férjet 

egyszerre Krisztus mellé állítja, a földről az égi viszonylatokba helyezi, s azt állítja 

róla, hogy amennyiben Krisztusban van, úgy viszonylik feleségéhez, mint Krisztus a 

férfihez. A keresztyén férfinak Krisztussal való viszonyából, Krisztusból kell 

alászállania, hogy feleségével való földi viszonyát betölthesse. Igaz, egész földi 

életünket Krisztusban kell élnünk, minden földi összeköttetésünket Krisztusból 

kiindulva kell betöltenünk. Sőt, a keresztyén nőnek is így kell cselekednie. De a 

házasélet egészen különös alkalom arra, hogy a Krisztushoz tartozás testi alakot öltsön 

benne, mert magát a házasság intézményét Isten a Fiúra gondolva teremtette, egy 

későbbi szellemi kapcsolat előrevetítésével, mint ahogy csibéit szerető tyúkot is 

hamarabb teremtett, mint gyermekeiket szerető emberi szülőket. 

33. vers: Pál szeme előtt tehát az az örök viszony lebeg, amelyben Krisztus és 

menyasszonya egymással egyesülve, az új világ fölött fognak ülni, s amely őket az új 

teremtés kristályosodási központjává teszi majd. Szerető szeme mindig ehhez a 

tárgyhoz tér vissza, s bár a férfi és nő földi viszonyáról akar szólani, mindig a másik 

tárgynál időzik szívesen. Ennek köszönhetjük, hogy bár ez melléktárgya itt, mégis 

csodálatos szépséggel és gazdagsággal fejti ki a hasonlatot, s kevésbé részletezi 

tulajdonképpeni tárgyát. De a végén mégis a földi viszonyra tér vissza, s azzal fejezi 

be a fejtegetést: „Azonkívül (ti. Krisztus és az egyház viszonyán kívül) ti is egyenként 

mindannyian a magatok feleségét úgy szeressétek, mint magatokat!” A tétel nem új, 

csak megismétli a 28. versben részletesebben tárgyalt mondatot. De új az egyház 

szétbontása az „egyenként”-re és a „mindannyian”-ra. Krisztus egyháza ugyanis 

egységként szerepel, mint menyasszony, ám most kitűnik, hogy a menyasszony sok 

egyedből áll, akik egyenként és valamennyien viszonyban vannak a kérdéssel. 

Kitűnik, hogy minden egyes egyháztagnak, aki férfi, ugyanazt az indulatot kell 

magában hordoznia, mint amely Jézusban volt, legalábbis addig el kell mennie, hogy 

feleségét úgy szeresse, mint magát. Ha csupa ilyen tagokból tevődik össze az egyház, 

akkor menyasszonyi lélek tölti be, s készen lesz Vőlegénye elfogadására, mint 

„Hozzá” hasonló. A férjek kötelességének e gazdag kifejtése után az asszonyok 

kötelességének hasonló részletes kifejtését várná az olvasó. De Pál röviden végez 

ezzel a kérdéssel, amikor kurta mondatban utána veti: „Az asszony pedig félje a 

férjét!” Ám ne felejtsük el, hogy csaknem mindaz, amit a férfiról mondott a 

megelőzőekben, a nőre is vonatkozik a férfin keresztül, mert Krisztusban nincs férfi és 

nő. Örök viszonylatban tehát a nő ugyanolyan viszonyban van Krisztussal, mint a 

férfi, csak földi gyakorlati kérdésekben áll a nő a férfinak alávetve. Az asszonyról 

külön tehát csak annyit kell mondani, amennyi ez ideiglenes alárendeltségi viszonyban 

ráillik, tehát, hogy amíg a férfi szeretni tartozik a nőt, a nő félje a férjét! Nem 

rettegésről van itt szó, hanem valami olyan félelemről, mint amilyen az istenfélelem: 

az asszony féljen attól, hogy férjét megbántsa, és a neki tartozó tiszteletet és 

engedelmességet megtagadja. Féljen, ne rettegő félelemmel, hanem a bűntől óvakodó 

szemérem félelmével, amely nem akar szennyet tűrni magán. Lehet, hogy sokan 

megalázónak érzik az asszonynak ezt a férfi alá helyezését, és mint idejétmúlt dolgon 

mosolyognak, mivel nem hajlandóak komolyan venni az apostol kívánságát. De az 

ilyenek gondolják meg, hogy a férfi és a nő ily viszonya is isteni rend, és aki az isteni 

rendet egy ponton áthágja, az aligha fog tartózkodni attól, hogy egyéb kérdésekben is 

hasonló könnyelműséggel túltegye magát Isten parancsain. A világban sok romlás 

tulajdonítható nőknek az első, minden romlásnak alapját képező ősromlás mellett, 

amelynek szerzője Éva volt. Éva utódai ma is ugyanolyan könnyedén ugranak át az 

isteni Rubikonon, s nem törődnek a következményekkel. Sok-sok romlást fognak még 

a nők engedetlenségükkel az emberiségre zúdítani, olyan bajokat, amelyek a nőket 
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éppen úgy érik majd, mint a férfiakat, de lehet, hogy elsősorban a nőket fogják majd 

érni. Egy művelt nemzetnél közmondásos lett a baj okát a nőknél keresni!  
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6. rész 

 

 

1-3. vers: A gyakorlati tanácsok során az apostol a gyermekekre, apákra, rabszolgákra, 

urakra tér át, de itt mindenütt az alávetettek kérdéseivel foglalkozik többet, nem úgy, 

mint a nők esetében. Talán azért van ez, mert ezekben a viszonyokban a két 

szembenálló fél között a kapcsolat nem oly mélyreható, s az alávetettek több 

vigasztalásra és intésre szorulnak, vagy talán, mert a nők a férfival szemben való 

viselkedésre a férfi szeretetében úgyis megtalálják a kellő útmutatást és támaszt. Ezért 

olyan fontos, hogy a férfiak ne uralkodjanak nejükön, hanem szeressék őket. 

Lényegében hasonlóan alakul a többi függőségi viszony is. Míg a feleségnek annyi 

útmutatást ad az apostol, hogy félje a férjét, a gyermek hasonlóan ezt a parancsot 

kapja: engedelmeskedjék szüleinek, és megismétli a régi tíz ige parancsát: „Tiszteld 

atyádat és anyádat!” – az ígérettel. Szinte ótestamentumi légkörben érezzük magunkat, 

mikor félelemről, engedelmességről hallunk. De éppen itt kell egy alapvető tévedést 

eloszlatni! Jézus nem azért jött, hogy a törvényt lerombolja, hanem hogy betöltse (Mt. 

5,17). Úgy is fordíthatnánk: teljesítse. A hit nem pótlója a törvénynek, hanem út a 

törvény megcselekvéséhez. Ezért beszél Pál a hit engedelmességéről (Róm. 1,5; 16,26; 

v. ö. 2Kor. 10,5; 1Pt. 1,22). Jakab megelőzőleg még világosabban szól a tettek nélküli 

hitről, holtnak állítva azt (Jak. 2,17-26). Ha a hit egy ránk nézve kedvező értelmi 

dogmának ésszel való elfogadása, akkor ennek az önző cselekvésnek édes-kevés köze 

van az igazságossághoz, ami nem más, mint Isten törvényének megtevése. Ha 

ellenben a hit Istenhez hajló bizalom, amely önző érdek nélkül szeretve keresi Isten 

szeretetét, akkor az ilyen hit keresni fogja Isten tetszését, és önként, szívesen teszi, 

vagy akarja tenni, amit Isten parancsol. Ez nem ótestamentumi légkör, ez a tiszta 

Újtestamentum, a szeretet légköre! Ellenben ótestamentumi légkört sugároz az olyan 

hit, amely a hitet parancsnak fogja föl, és kötelességteljesítésből hisz – értelmét 

megerőltetve hisz, vagy legalábbis elhiteti magával, hogy hisz –, hogy vele valami 

érdemet szerezzen, pl. az üdvösségre. Ez a hit szeretet nélküli hit-törvényeskedés, és 

annyit ér, mintha valaki bizonyos ételeket nem eszik, jelentéktelen életszabályokat 

megtart azért, hogy azzal Isten tetszését kiérdemelje. Igaz keresztyén lelkület a 

szentség lelkülete, amely keresi az istenit, a tisztát, a szentet. Szent asszony féli a 

férjét, szent gyermekek engedelmeskednek szüleiknek. Keresztyéneknek csak 

szenteket nevezhetünk, akik magukat Isten akaratának végrehajtására szentelik. Hogy 

az apostol felújítja a törvény parancsát és annak ígéretét, nem azt jelenti, hogy a 

törvény szellemét újítja föl. A törvény megtartása kétféle lelkületből folyhatik, s a 

jutalomvárás is két különféle lelkületből fakadhat. A törvényt tehetjük szeretetből, s 

akkor megtartásának forrása a hit, de tehetjük viszonzásra várva, számításból, 

érdekből, érdemszerzésből, s akkor forrása a félelem vagy a hiúság. A jutalmat 

várhatjuk tartozásként, a kiérdemeltség tudatával, s akkor a jutalomvárás forrása a gőg 

és az elbizakodottság, de várhatjuk Isten ingyen szeretetéből, kegyelméből, s akkor a 

jutalomvárás forrása a hit, a bizalom. A törvény megcselekvése és a jutalomvárás 

látszólag ugyanaz a dolog, de minthogy két forrásból fakad, tartozhatik két ellentétes 

világhoz, fakadhat két ellentétes lelkületből: egyik oldalon lehet Sátán szolgálása, 

másik oldalon viszont lehet Isten szolgálása. A szülők tiszteléséhez fűződő ígéret 

földi: hosszú élet. Ezt az ígéretet nem mindig az egyén életében váltja be Isten, inkább 

a társadalomnak szól: ahol szülőt, öreget, felsőbbséget tisztelnek az emberek, az olyan 

társadalomban hosszabb ideig élnek az emberek. Valamikor hosszú volt az életkor a 

földön, de elvétetett, mert az emberek lázadókká lettek. Ígéretünk van, hogy az 1000 

éves uralkodás alatt visszaáll a hosszú életkor, mert helyreáll a földön a 
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törvénytisztelet. Szülőt igazán tisztelni csak szeretetből lehet. Az 1000 éves birodalom 

törvénytiszteletét a Bárány szeretete fogja széjjelsugározni. 

4. vers: A gyermekekkel szemben az atyák is megkapják az utasítást, s ez az utasítás 

igen emlékeztet arra, amit a férjeknek mond az apostol a feleségükkel szemben való 

viselkedésükre nézve. Itt is szó van táplálásról, de az itt a fölneveléssel kapcsolatos. 

Az apa lássa el gyermekeit élelemmel, ruhával, amíg fölnőnek, s ne tartsa őket 

rabszolgáknak, akiknek mukkanni sem szabad a háznál, hanem kötelesek eltűrni a 

szülő minden szeszélyét. „Atyák, ti se haragítsátok föl gyermekeiteket!” – mondja Pál. 

A szülő iránti tiszteletből következik, hogy a gyermek ne ingerelje atyját és anyját. 

Azonban a szülőnek sincs joga a gyermeket szükségtelenül ingerelni. Bizonyos, hogy 

sokszor a jóra vezetés is ingerli a gyermeket. A gyermek azt várja, hogy szülője 

hagyja magára, hogy maga intézze sorsát, és maga szabja meg mulatságait. Ilyen 

kívánságuk sokszor van a leánygyermekeknek is. Ettől az ingerlésfajtától azonban a 

szülő nem kímélheti meg gyermekét, ellenkezőleg: az Úr fenyítékében és intésében 

kell a gyermeket nevelni. Ám az Úr fenyítését és intelmét is lehet szükségtelenül és 

ingerlően alkalmazni, és lehet szeretettel, meggyőzéssel nevelni. Amíg lehet, a szülő 

szelíd eszközöket alkalmazzon gyermekeivel szemben, az ellenállást azonban 

fenyítékkel kell megtörni. A gyermeknek is idejében meg kell tanulnia az 

engedelmességet. Modern szülők nevelése, amely a gyermekre mindent ráhagy, 

gyermekgyilkolás. Az „Úr fenyítéke” a szentséget és a szeretetet egyesíti magában, s 

az „Úr intése” bizalomra nevel, de igazságosságban. 

5. vers: Megint egy újabb függőségi viszonyra tér ki az apostol: a szolgák és urak 

viszonyára. Ha feltűnően tovább időzik a szolgák kötelességeinél, ez nem azért van, 

mert a szolgákra több kötelességet ró, hanem azért, mert közelebb állnak hozzá a 

szolgák, és meg akarja könnyíteni számukra az iga viselését, amelyet Isten vetett 

rájuk. Az első intés megint igen hasonlít ahhoz az utasításhoz, amelyet az apostol a 

feleségeknek adott. Félelemről és reszketésről beszél Pál, és Krisztussal hozza 

vonatkozásba a szolga és az úr viszonyát. Miképp a nőnek úgy kell férjére néznie, 

mintha az Krisztust képviselné előtte, akképp kell a szolgáknak úgy szolgálniuk földi 

uraikat, mintha Krisztusnak szolgálnának. A keresztyén ember életébe belép Krisztus. 

Nem egy történelemből elénk festett kép, hanem a mennyekből uralkodó valóság. S ez 

az élő Krisztus közénk és e világ közé áll, hogy mindent, amit a világ velünk tesz, az 

Ő kezéből vegyünk, s mindent, amit mi teszünk a világgal, mintegy Ővele tegyük. A 

talán sanyarú körülmények között szolgáló rabszolgának úgy kell vennie 

nyomorúságát, hogy Krisztusért szenvedi, és úgy kell szolgálnia urát, mintha Krisztus 

állana előtte. Mindezt nem is olyan nehéz magunk elé idéznünk, hiszen Krisztus 

valósággal végigszenvedte a mi nyomorúságunkat, és saját személyében állott Kajafás, 

Heródes és Pilátus előtt. Amikor Krisztust magunk közé, s a mi Kajafásunk, 

Heródesünk és Pilátusunk közé állítjuk, akkor tulajdonképpen Krisztus nyomdokába 

lépünk. Mert ez a Krisztus követése! A félelem és reszketés tehát, amellyel a 

keresztyén rabszolgáknak szolgálniuk kell, nem földi uraiknak szól, hanem 

Krisztusnak: attól kell reszketve félniük, hogy valami módon Őt meg ne bántsák, Őt 

meg ne szomorítsák, a világ előtt meg ne hazudtolják! Ennek a cserének azonban, 

amellyel a földi urak helyébe Krisztust állítjuk oda, őszintének és becsületesnek kell 

lennie, és nem színészkedésnek – azaz, a szív egészen tegye azt, amit tesz. A szívnek 

ezt az őszinteségét fejezi ki a „szívetek egyszerűségében” kifejezés, ami azt jelenti, 

hogy a szív egyrétű legyen, ne többrétű. A szív, vagyis a tudat ne nézzen kétfelé! Ne 

mutassa, hogy Krisztusnak szolgál, mikor tulajdonképpen utálja világi urait. Ne legyen 

a Krisztus-szolgálat külső kenetteljesség, hanem Krisztuson át csakugyan szeresse 

igazságtalan földi urait. 
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6. vers: A csere őszinteségéhez az is hozzátartozik, hogy keresztyén rabszolgák ne a 

földi urak tetszését keressék, hanem Krisztusét. „Ne szemnek való szolgálattal, mint 

akik emberek tetszését keresik, hanem Krisztus szolgáiként!” Ez persze nem azt 

jelenti, hogy keresztyén erény, ha a rabszolga pontosan az ellenkezőjét teszi annak, 

amit földi ura akar, vagy hogy hangoztassa neki, hogy nem sokat ad az ő tetszésére. 

Krisztusnak ez nyilvánvalóan nem tetszik. Ez a mondat azt jelenti, hogy minden 

olyanban alkalmazkodjék földi ura kívánságaihoz, amiben nem kerül ellentétbe égi 

Urának tetszésével. Azt azután a keresztyén bölcsesség határozza meg, hogy miben 

lehet engednie, s miben lehetetlen, s hogy amiben nem engedelmeskedik, azt hogyan 

adja földi urának tudtára. A keresztyén bölcsesség pedig szeretetből fakad, s nem a 

magunk igazának hangoztatásából. Továbbá a földi úr iránt való barátságos 

szándékból, s nem piszkálódó, ingerlő önhittségből, hanem alázatból kell fakadnia a 

szolgálatnak, mert ez így tetszik Krisztusnak. Isten akarata az, hogy a rabszolga magát 

urának alávesse, mint ahogy Isten Fia is alávetetette magát a földi hatalmasságoknak, s 

mint engedelmes juh vitette magát a mészárszékre. De Istennek az is akarata, hogy 

közben belső szabadságunkat éppen úgy megőrizzük, mint ahogy Krisztus is 

mindenkor önként hajolt meg a kényszernek, mert szerette azokat, akik Őt maguk alá 

gyűrték. Nem külső látszatként, nem belső ellenállással kell a rabszolgáknak 

engedelmeskedniük, hanem lélekből, belső meggyőződéssel, szíves örömmel, 

önkéntes elhatározással. Aki csak mutatja az alázatosságot és az engedelmességet, de 

belülről, lelkéből nem úgy gondolja, nem igazán akarja, s nem örül neki, az annyi 

gikszert követ el, hogy hamar elárulja magát, s megvetésre méltóbb lesz földi urai 

előtt, mint a nyíltan ellenszegülő. 

7. vers: Tehát nem a külső látszat a fontos, hanem a belső szándék, a dolgok jóakaratú 

látása (eünoia). A görög eünoia tulajdonképpen kedvező, jóakaratú látást, felismerést 

jelent. A hajlamot, a szándékot az eü szócska fejezi ki, míg a noia az észrevevést, 

felismerést, meglátást jelentő noein szóból ered. Az eünoia tehát jó szándékú 

meglátást jelent, és arra vonatkozik, hogy a keresztyén rabszolgának is jó szándékkal 

kell néznie, látnia testi urának dolgait, de ennek a szándéknak szolgálat közben mindig 

az égi Úrra kell figyelnie, s az Ő meglátásával kell felismernie földi ura javát. Ezt a 

sajátságos helyzetet az rontja el, ha a szolga a maga emberi gondolatait és látásait 

keveri a szolgálatba, és magát igyekszik érvényesíteni, saját felfogását erőlteti és 

tukmálja rá. Gyakran jelenik meg a mi saját gondolatunk előttünk úgy, mint az Úr 

akarata, s ezzel meg is rontjuk bizonyságtételünket. Pedig a „jó” a keresztyén 

emberben éppen oly kevéssé található meg, mint a világ fiában. A jó mindig kívülről, 

felülről jő, ha a magunkét félrerakjuk, s ha megüresedve várjuk az égit. „Az Úrnak és 

nem embereknek szolgálni” azt jelenti, hogy magunknak se szolgáljunk, hanem 

teljünk meg azzal az emberszeretettel, amely az Úrból áradt ki földi élete idején, s 

amely meg is fog minket tanítani arra a jó szándékú látásra, amely ily nehéz 

kérdésekben eligazít. 

8. vers: Az élet változó helyzeteiben szükséges felismerés (noia) mellett állandó 

tudattartalmak is kísérik az embert, amelyek szintén befolyásolják elhatározásait. Egy 

ilyen állandó tudattartalom (oida – eidotesz) annak ismerete, hogy a földi sanyarúság 

után eljön a jutalmazás ideje. A rabszolga sorsa épp oly sanyarú, vagy még sanyarúbb, 

mint egy durva férj mellett a feleség sorsa, mint gonosz szülők alatt a gyermekek 

sorsa. De azért a feleség félje tovább az urát, a gyermekek tiszteljék szüleiket, a 

szolgák félelemmel és reszketéssel szolgálják uraikat, tűrjék a nyomorúságot, mert 

eljön az idő, amikor mindannyian megkapják jutalmukat. A jutalmat Pál ugyan csak a 

szolgáknak ígéri, de magától értetődik, hogy mindnyájukra vonatkozik, hiszen azt 

mondja, hogy aki jót cselekszik, az jutalmat kap az Úrtól, akár szolga legyen, akár 
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szabad. Tehát a feleségek és a gyermekek is jutalmat kapnak, ha a jót cselekszik, sőt a 

férjek, szülők és földi urak is megkapják a maguk jutalmát, ha a jót teszik. Az örök 

elhívatás szempontjából tehát egészen mellékes, hogy valaki e földi életben férfiként, 

nőként, úrként vagy szolgaként teljesítette földi hívatását, vagy abból fiatalon 

gyermekként, vagy öregen szülőként szólíttatott-e el az örök hívatásba. Az egyetlen 

fontos kérdés az, hogy földi hívatását a jó vagy a rossz cselekvésére használta-e: örök 

jutalmát eszerint fogja megkapni. Az égi előkelőségben férfi és nő nemük 

különbségéről nem tudva, szolga és úr földi rangkülönbségüket feledve, gyermek és 

szülő egymáshoz érlelődve fognak egymás mellett állani, s különbséget csak a jó fog 

tenni köztük, amelyet földi pályájuk idején alkottak. Az égi hívatás lesz a földi hívatás 

hű teljesítésének jutalma: a hű szolgálatot az Úr magasabb szolgálattal jutalmazza. A 

magyar fordításban található „az Úrtól”, majd a 9. versben következő „nála” kifejezés 

a görögben egyszerűen így hangzik: „pará küríou”. A pará „hol?” kérdésre -nál/-nél 

jelentésű, „honnan?” kérdésre tehát nem elég a –tól/-től fordítás. A pará küríou azt 

fejezi ki, hogy a megjutalmazottak ott is lesznek nála, tőle, az Ő jelenlétében fogják a 

jutalmat megkapni, mikor majd angyalai kíséretében megjelenik, s egyházát a 

levegőbe magához ragadja. E szent találkozásra ki-ki abban a dicsőségben támad majd 

föl, amely a neki járó jutalom szerint megilleti. A dicsőség meg fog felelni a 

szenvedés közt tanúsított hűségnek, amellyel e világban megállottunk. A jutalom az 

lesz, hogy tovább is korlátlanul tehetjük a jót, amelyet itt elkezdtünk tenni. 

9. vers: E sajátságos intések befejezése a keresztyén urakhoz szól, akiknek meglepő 

módon azt mondja, hogy ugyanazt tegyék szolgáikkal, amit ők kötelesek tenni velük, 

ha keresztyének: tehát szolgáljanak szeretettel, az Urat szolgálva szolgáiknak. Egyszer 

évenként a római urak is megtették, hogy rabszolgáikat asztalhoz ültették és 

felszolgáltak nekik a mai karácsony táján, a Saturnalia ünnepen, a régi arany korszak 

emlékére, amikor nem volt még a földön rabszolgaság. Keresztyén uraknak azonban 

egész évben úgy kell szolgáikra tekinteniük, mint testvéreikre, s bár a földi függő 

viszony köztük megmarad, szellemiekben, és ha rászorulnak, testiekben is 

gondoskodniuk kell róluk, mintha ők volnának szolgák. Igazi keresztyén házban a 

szolga és az úr viszonya egészen másként alakul, mint a világban. Igazi keresztyén 

szolga azonban nem, hogy nem él vissza urának keresztyén voltával olymódon, hogy 

engedetlen vagy tiszteletlen lesz irányába azért, mert az testvér, hanem annál 

alázatosabban és annál több örömmel fogja kiszolgálni, nem feledve, hogy ura 

testvérként áll vele szemben. Keresztyén szolga és keresztyén úr egyaránt az égi Úrra 

néz, s a szolga úgy szolgál földi urának, mintha az égi Úrnak tenné, s a földi úr úgy 

bánik szolgájával, mintha benne az égi Urat látná. Hiszen amit az Ő legkisebb 

testvéreivel teszünk, azt Ővele tesszük! Márpedig az égi Úr nem fenyegeti földi 

rabszolgáit, hanem lehajol hozzájuk, megmossa lábukat a portól. A keresztyén urak 

nem ijesztgetéssel hatnak szolgáikra, hanem a szeretet serkentésével. Hiszen a földi 

urak is szolgák, az égi Úrnak épp úgy rabszolgái, mint a földi szolgák, és csakugyan, 

amikor eljön a jutalmazás ideje, nála nem lesz személyválogatás, hanem a földi 

szolgák közül éppen úgy elő fogja hívni a maga választottait, és éppen úgy királyokká 

fogja tenni őket az 1000 éves uralkodás idején, mint ahogy a földi urak közül 

előszólítja választottait. Földi urak és földi rabszolgák egyaránt fölfelé néznek a 

mennyekben ülő égi Úrra, aki értük szolgasorsot vállalt a földön, s egy utat mutatott 

földi urak és földi szolgák számára egyaránt. Ez az út a szolgák útja, akik ma ebben a 

világban nem uralkodni kívánnak, hanem égi Uruk példáját követni, aki magát 

mindenek szolgájává tette, noha mindenek Ura volt. Keresztyén úr és keresztyén 

szolga ezen az úton kéz a kézben haladhatnak együtt. 
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10. vers: Vannak a keresztyén életnek még más területei is, amelyekre az apostolnak most 

nincs alkalma kitérni. Ezekre vonatkozólag általános utasítást ad, amely azonban a 

már felsorolt viszonyokra is érvényes: tehát férj és feleség, szülő és gyermek, úr és 

szolga viszonyára is. Ez az általános utasítás a krisztusi fegyverzet felöltése. Ez a 

fegyverzet olyan hatalmat ad annak, aki felölti, hogy az ólálkodó ellenség nem tud 

neki ellenállni. Ennek a fegyverzetnek első és legfontosabb tulajdonsága, hogy csak 

Krisztusban lehet felölteni, azaz csak a Golgotán, ahol az ember korábbi lélektartalma, 

az ó-ember félretevődik, s a keresztyén Krisztusban új élettartalmat nyer, új emberré 

lesz, vagyis csak Krisztus vérének bűnbocsátó ereje közli az emberrel. Ennek a 

fegyverzetnek a felöltésével a keresztyén oly hatalomhoz (dünamisz) jut, amelynek 

ereje (iszchüsz) van arra, hogy a keresztyén élet minden területén úrrá legyen (fő 

legyen, krátosz-szal bírjon), azaz sehol vereség ne érje. 

11. vers: Ezt a hatalmat, amely a keresztyén ember rendelekezésére áll, az apostol „teljes 

fegyverzetnek” nevezi. Megszervezett hadseregekben különböző fegyvernemeknek 

megfelelően pontosan meg van állapítva, hogy egy katonának milyen fegyverfajtákkal 

kell a háborúba vonulnia. E fegyvereket együtt nevezzük fegyverzetnek (panoplia). A 

keresztyén emberre nézve háborús készültség esete forog fenn, mert az ellenség 

támadásban van. A támadót Vádlónak (diabolosz) nevezi Pál, mint a legtöbb helyen az 

Újtestamentum, amely szót a közkézen levő magyar fordítás ördöggel fordít, holott 

ördög csak a daimon szó fordítása lehet. Diabolosz vádlót, rágalmazót jelent, olyan 

valakit, aki állandó vádolással bizonyos lényeket egymás ellen akar fordítani, hogy 

aztán a zavarosban halászni tudjon. A keresztyén háborúja tehát vádakkal és 

rágalmakkal folytatott harc, amelyekkel Sátán Istent és embert, embert és embert 

egymás ellen fordít, s az állandó bizalmatlanság légkörét kelti a teremtésben. A háború 

a békesség elnyeréséért folyik, de nem az ellenséggel való megbékélésért, akivel 

megbékülni teljes rosszhiszeműsége miatt nem lehet, hanem a félrevezetettek 

megbékéléséért, akiket az ellenség egymás ellen fordít. Isten és ember, ember és 

ember kell, hogy egymással megbéküljenek, s a Rágalmazót örökre kivessék maguk 

közül. A harc azonban nem könnyű, mert az ellenség ravasz, s a cselek özönével él. 

Cselfogásait Pál methodeia-nak nevezi. A methodosz szó, amelyből a methodeia 

keletkezett, valamilyen tárgynak kifejlett, művészetté fokozódott kezelésmódját 

jelenti, tehát műfogásokat, rendszert. A szónak eredetileg nincs rossz értelme, az 

Újtestamentumban azonban ravasz fogásokat jelent. Sátán az emberi történelemben a 

ravasz fogásoknak egész rendszerét alkotta meg avégre, hogy az embereket magának 

megnyerje, őket hatalmában őrizze, vagyis állandó félrevezetettségben tartsa. Jézus 

ezeket a ravasz fogásokat kelepcének, tőröknek (szkandala) nevezi, s azt ígéri, hogy 

egyszer mind összeszedik, és elhelyezőikkel együtt tüzes kemencébe vetik őket (Mt. 

13,41-42). Jelenleg a Sátán rágalmazó, hazug fogásai ellen folytatott harc 

leleplezésükkel történik. Ehhez a leleplezéshez szükséges a teljes fegyverzet. 

12. vers: Mielőtt a fegyverzetet leírnánk, az apostol szükségesnek tartja az ellenség 

pontos meghatározását. Kik ellen is kell a keresztyén embernek harcolni? Először 

nemlegesen, azután igenlően felel erre a kérdésre. A nemleges felelet ebben áll: nem 

vér és hús ellen. „Vér és hús” a testben élő ember körülírása a halottakkal és a 

szellemekkel szemben. Az Ótestamentumban a „hús és csont” meghatározást találjuk. 

Ezt a kifejezést használja az Újtestamentum is (ld. Bibliai lélektan),  az 

Újtestamentum azonban áttér a „vér és hús” összetételre. Ennek kissé más az értelme, 

ami összefügg a hús szó értelmének eltolódásával is az Újtestamentumban. A hús szó 

az Ótestamentumban először a test lágyrészeit jelenti, másodszor az egész embert, 

                                                 
 Csia Lajos: Bibliai lélektan, Százszorszép Kiadó és Nyomda Kft. Budapest, 1994. 
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harmadszor a gyönge emberi lelket, negyedszer a bűnnek ellenállni nem tudó, 

megrontott emberi lelket ill. természetet. Az Újtestamentum majdnem csak az utolsó 

értelemben használja a hús szót. A hús tehát az Újtestamentumban a megrontott 

emberi lelket jelenti. A lélek kifejezésére pedig alkalmasabb a „vér és hús”, mint a 

„csont és hús” kifejezés, mivel a vért és a lelket már az Ótestamentum is kapcsolatba 

hozta egymással. Ezzel szemben a „csont és hús” kifejezés kizárólag az ember anyagi, 

porból való oldalát hangsúlyozza. Pál tehát azt akarja mondani, hogy nem földi testben 

élő megrontott lelkek ellen folyik a keresztyén ember harca, hiszen ezek a lelkek 

dróton rángatott figurák csupán, magasabb, szellemi hatalmasságok kezében. Nem 

önállóak, magukban tehetetlenek, egészen szellemi parancsolóik rendelkezésére 

állanak. Pál jól látja, hogy az Isten nélkül élő világ nem a maga ura, de nem uralkodik 

a teremtésen sem, hanem a teremtés uralkodik rajta: az anyag káprázatának foglya. 

Ezzel szemben, akik Krisztuséi, oly erővel rendelkeznek, amely őket magukon is, az 

anyagi teremtésen is uralkodókká teszik (to kratosz tész iszchüsz autou), feltéve, hogy 

ezt a Krisztustól származó erőt fegyverzetként felöltik. A harc tehát nem a hús és vér, 

tehát földi, testben élő ember ellen, hanem 1) kormányzatok, 2) fennhatóságok, 3) 

ennek a sötétségnek világuralkodói, 4) a rosszaság szellemei ellen folyik. 1) 

Kormányzatok (archai) alatt a világkormányzás kiindulópontjait, az első 

parancskiadókat kell értenünk. Az archai szó az archein igéből származik, amelynek 

jelentése: elsőnek lenni, elkezdeni, parancsolni, uralkodni. Akik az emberi világban 

történt események megindítására az első parancsot kiadják, nem emberek, hanem 

szellemi lények, tisztátalan angyalok, akiknek Ádám és Éva önmagukat s utódaikat 

egy hazug ígérettel összekötött gyümölcsért eladták. Ezeknek az anyagi haszon 

reményében („változtasd a köveket kenyerekké!) minden ember újra eladja magát, s 

uralmukat azzal a hazugsággal tartják fenn ma is, hogy az anyagi kincseket s 

élvezeteket ők nyújtják az embernek. Az elkábított emberek engedelmeskednek e 

parancsolóknak, s megvetik a Teremtőt, aki mindennek egyedül Ura és ajándékozója 

(Jak. 1,17). 2) Fennhatóságok (exouszíai) alatt olyan hatóságokat kell értenünk, 

amelyeknek engedélyük, szabadságuk (exouszía, exosztia  szabad, megengedett) van 

arra, hogy bizonyos dolgokat keresztülvigyenek. Az exouszíai tehát nem elsőfokú 

kormányhatóságot jelent, hanem olyan hatóságot, amely működésre engedélyt kap. 

Voltaképpen minden angyal és teremtett lény ilyen értelemben vett exouszía mert 

Istentől kapja működésére az engedélyt, vagy valaki olyantól, akinek Isten adta: pl. 

Sátán és a tisztátalan angyalok az embertől kapják e földön való tevékenykedésre az 

engedélyt, mivel Isten az embert tette e föld jogos urává (1Móz. 1,28). Ez esetben 

azonban Sátánnál alacsonyabb szellemi hatalmakra kell gondolnunk, 

angyalfejedelmekre, akiknek működési jogot Sátán ad abból a jogból, amelyet ő kapott 

istentől és az emberektől. 3) Ennek a sötétségnek a világuralkodói alatt azokat a 

megszálló szellemeket kell érteni, akik földi uralkodókat, vezető helyen álló 

embereket szállnak meg, s rajtuk keresztül a földi eseményeket irányítják. Hogy 

Nabukodonozor, az első világuralkodó, megszállottá lett, azt látjuk abból az 

őrültségből, amely őt állati sorba taszította. A tisztátalan szellem akkor ment belé, 

amikor palotájának tetejéről a hatalmas várost nézte, s elbizakodottan felkiáltott: 

„Nem ez a Babilon az, amelyet én építettem… dicsőségem magasztalására?!” Ilyen 

értelemben hall Dániel beszélni perzsa fejedelemről, Görögország fejedelméről, akik 

Isten szent angyalaival harcolnak (Dán. 4,27; 10,20). A tisztátalan szellemek nagy 

hierarchiájában, amely Sátánt úrként tiszteli és imádja, vannak tehát alsóbb és felsőbb 

fennhatóságok és uralkodók. Hogy ezeket a megszálló szellemeket „e sötétség” 

világuralkodóinak nevezi Pál, onnan van, hogy hatalmuk nem marad állandó, hanem 

csak addig tart, ameddig a mai szellemi sötétség erre a földre, a mostani embervilágra 
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ráborul. „E sötétség” alatt ezt a mostani elsötétült világkorszakot kell értenünk, 

amelyben Sátán a világuralmat bitorolja. 4) A rosszaság szellemei (ta pneümatika tész 

ponériasz) alatt szellemi elveket, rendszereket, berendezéseket kell érteni, amelyeknek 

lényege a methodeia, vagyis a cselvető ravaszság. Ezeknek a ravaszkodásoknak a 

forrása a megromlott lelkiség, a rosszaság, amely Sátánt és összeesküvőit jellemzi. 

Politikatudomány, művészet, társadalmi berendezés, jogi alkotások, az emberi illem 

szóbeli megnyilvánulásai, vallásos elvek, tanítások, dogmák, egyházi szervezkedések 

és szervezetek, az igazinak csak utánzatát képező divatos teológia, belmissziói, 

evangélizáló munkák, s velük szemben az istentelenség vallásos szervezkedése, 

nyelvhasználat, közmondások, dalok, lassanként egy nagy szétágazó rendszerré 

fejlődnek ki, amelyek egésze és részletei egyaránt a hazugság elterjedését és Sátán 

uralmát készítik elő a földön. Nem anyagi szépség, testi örömök rontják meg az 

embert, hanem a testhez, az anyaghoz fűződő szellemiség, a hazugságok, amelyeknek 

az anyagiak csak csalétkei. Mindezeknek a szellemi hatalmaknak jelenleg még 

bejárása van Istenhez az égbe, s ott szólhatnak, vádolhatnak. Azért mondja róluk az 

apostol, hogy „en toisz epouranoníoisz” vannak, azaz az égen levő dolgokban, az égi 

tájakon, ott ahonnan a földi dolgokat szabályozzák, irányítják (1Móz. 1,15-18) – tehát 

Istennel együtt részt vesznek a világmindenség kormányzásában mindaddig, amíg 

Isten ki nem veti őket onnan. Mivel az ellenség szellemi és a szellemvilágból harcol, 

világos, hogy az ellene fordítandó fegyverek is csak szellemiek lehetnek, nem testiek. 

13. vers: Pál ezt a felöltendő fegyverzetet Isten teljes fegyverzetének nevezi, mivel azt 

akarja mondani, hogy a fegyverzetet Isten készíti, Isten adja annak, aki kéri, és a 

fegyverek csak Istenben és Isten által hatásosak. Sőt azt is jelenti, hogy Isten maga 

használja ezeket a fegyvereket. Ha nem isteni fegyverzetet kap a keresztyén, az 

embernél erősebb, hatalmasabb s nagyobb erejű fegyverekkel rendelkező gonosz 

szellemvilággal nem tud megmérkőzni. Pedig a háború, amelyet az embernek meg kell 

vívnia, már áll; mondhatnánk úgy is: már közeledik, azaz csakhamar erősebbé válik. 

Közeledik a döntő ütközet, amelyben az ember vagy győz, vagy a csatatéren marad, 

azaz ítélet alá jut. Közeledik egy nap, amelyet Pál rossz napnak nevez (ponérosz, nem 

kakosz); úgy is fordíthatnánk: vészes, bajhozó, káros nap. Közeledik a veszedelem 

napja. A ponérosz szóval az apostol nem arra mutat, hogy azon a napon a gonosz 

túlerőben lesz – akkor a kakosz szót használná –, hanem arra, hogy ama nap a vészt, az 

ítéletet hozza magával. Az a nap Isten ítéletének napja lesz. A hé hémera hé ponéra 

tehát Isten napja, a Bíró napja! Nem lesz az a nap mindenkinek rossz: némelyeknek 

szabadítás, üdvösség napja lesz! De a gonosztól legyőzöttek számára rossz nap lesz, 

veszedelem napja. Csak így érthető az is, hogy a győzelmesekről azt mondja az 

apostol, hogy miután mindent teljesítettek, meg fognak állani, tehát nem esnek el a 

csatatéren. Mi az a „minden”, vagy régiesen „mindenek”, amiket teljesíteni kell ama 

rossz nap előtt, a veszedelemnek, bajnak napja előtt? Ez a hűség harca, amelynek 

minden egyes részlete, fázisa Istennél rég kigondolva, kiszámítva vár a küzdőkre, 

úgyhogy sem több, sem kevesebb nem jut senkire, mint amennyi szükséges a 

megszentelődéséhez (Jel. 2,24; 2,10; Mt. 24,22). És mi a baj vagy veszedelem, amely 

az elesőt fenyegeti? Jel. 2,11 szerint a második halál, a kénköves tüzes mocsár, benne 

maradás bűneink undorában, szenvedélyeink emésztő tüzében. Aki Isten teljes 

fegyverzetével felszerelve, azaz a Szellem teljes hatalmával (szüzek olajával) küzdve 

megáll a harcban, annak nem fog ártani a második halál! 

14. vers: A harcot nem úgy kell elgondolni, hogy elesések, földön fekvések után a harc 

végén valami csoda következtében fel fogunk állani, hanem úgy, hogy abban kezdettől 

fogva állunk, és ha egy-egy orvtámadás elejtene, akkor rögtön felállunk, és tovább 

folytatjuk a küzdelmet, állva, győzelmesen. Állani annyit jelent, mint győzni. Nem a 
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küzdelem végén kell győzni, hanem az egész harcot kezdettől végig győzve kell 

megvívni! Azért mondja az apostol: „Álljatok meg hát!” S míg állunk, vívjuk Isten 

fegyvereivel, s nem a magunk fegyvereivel a harcot. Most már felsorolja Pál az isteni 

teljes fegyverzet egyes fegyvereit. Az első fegyver vagy harci készség az öv, a 

második a mellpáncél, a harmadik a saru, a negyedik a pajzs, az ötödik a sisak s a 

hatodik – öt védő készség után egy támadó fegyver – a kard. Övnek az igazságot 

mondja az apostol. Övre a katonának azért van szüksége, hogy lobogó ruháját 

leszorítsa, hogy a mozgásban meg ne akadályozza. Az öv bizonyos merevséget, 

szilárdságot is ad a termetnek. A felövezett katona nem csuklik oly hamar össze – 

persze szélesebb övre, ún. tüszőre kell gondolnunk. Szellemileg ugyanilyen hatással 

van a lélekre az igazság vagy valóság. Ám nem az igaz szó, hanem az áttisztított 

lelkület, amelynek emlékezetében, indító okainak megokolásából eltűnt minden hazug 

önáltatás, kerülőút: ez alatt a szó alatt az igazlelkűséget, a valóságra való ráépülést kell 

értenünk. A valóság tudata szilárdságot ad, megakadályozza a bármely szóra ide-oda 

való hajlást. A valóság keménnyé tesz, lefogja a szerteszét röpülő gondolatokat, a 

külvilágban való kapkodást, s a lélek befelé fordul, hogy ott a legigazibb Valósággal, 

Istennel találkozzék. Lelkünknek állandóan Isten tükrében való nézése adja ránk az 

igazlelkűség övét. Hogy igazlelkűségről van itt szó, a mondatszerkesztés is elárulja: 

„Derekatokat felövezvén igazsággal (en alétheia).” Szóról szóra: igazságban; azaz 

mindig benne vagytok, benne álltok a valóságban. Az igazság nem belőlünk jön ki (Jn. 

4,14), hanem körülöttünk van, mint egy bennünket átitató elem, élő víz, amely elmerít. 

Mellvértnek az igazságosságot tartja az apostol. Igazság és igazságosság csak a 

magyar nyelvben egyezik, csak magyarul fejezi ki mindkettőt ugyanaz a szó, más 

nyelvekben, pl. görögül pl. nem. Az igazságosság görög neve: dikaioszüné. A szó 

tárgyesetben áll az endüein ige mellett. Düé beborítást jelent, endüein egy öltönybe 

való belebújást. Az igazságosság tehát kívül marad rajtunk, mint egy ruha, de minden 

oldalról beborít, tehát elzárja előlünk, szívünktől a külvilágot, közénk és a külvilág 

közé áll. Úgy kell értenünk a dolgot, hogy a világ állandóan részrehajlásra, 

jogtalankodásra, önző, erőszakos cselekvésekre csábít, ezeknek azonban ellenállunk. 

A világ erőszakos, jogtipró cselekvéseiben nem veszünk részt, s igazságosságunkkal 

olyan falat vonunk magunk köré, amely a kísértő számára megközelíthetetlenekké tesz 

bennünket. Az emberek abba fogják hagyni a csábítást, mert mindenhol igazságos 

nézeteinkbe ütköznek bele. Ha alkuba bocsátkozunk velük, meztelenné tesszük 

magunkat, s le fognak győzni, de ha kezdettől fogva tudják, hogy hamisságra kaphatók 

nem vagyunk, békét hagynak. Ez a keresztyénség külső ismertetőjele a világban, a 

valódi egyház és a hamis egyház közt húzott látható határvonal: „Álljon el a 

hamisságtól mindenki, aki Krisztus nevét nevezi meg (vallja)!” (2Tim. 2,19)  

15. vers: Sarunak a békesség evangéliumának készségét nevezi Pál, vagyis a békességről 

szóló örömüzenet hirdetésére való készséget. Ha a lábra a készség saruját kötjük fel, 

az azt jelenti, hogy bármely pillanatban készek vagyunk elindulni a szóban forgó 

dolgot megtenni, ez esetben az evangéliumot hirdetni. Krisztus evangéliuma minden 

esetben a békesség örömhíre, mert Krisztus éppen azért jött a világra, hogy Isten és 

ember között, s ember és ember között békességet teremtsen, és békességet hirdessen 

(Ef. 2,14-15;17; 4,3; 6,23). Hogy ellenség többé nem fenyeget, vagy hogy azokkal, 

akik részéről igazi veszély fenyeget, békességre jutottunk, hogy azok, akikkel együtt 

kell élnünk, megszűnt a háborúság: ez az élet legörvendetesebb hírei közé tartozik. 

Mielőtt azonban ez a békesség tényleg megvalósul Istennel és testvéreinkkel, el kell 

hinnünk, hogy a békességet Krisztus a keresztfán megvalósította, lehetővé tette, 

működésbe hozta, úgyhogy a már kész valóság egyszerű érvényesítéséről, a megírt 

utalvány beváltásáról van csupán szó. A békesség hirdetése ezt jelenti: itt hozom 



 

 - 77 - 

nektek a békességet, fogadjátok el, vegyétek el tőlem. Krisztusban mától fogva 

megszűnik a háborús állapot köztetek és Isten között, testvéreitek és köztetek! De, 

hogy valakiben e hirdetés készsége meglegyen, ahhoz két dolog szükséges: először, 

hogy ő is birtokolja ezt a békességet, másodszor, hogy meg legyen benne a szeretet a 

nyert békességet mások javává is tenni. Ez a másokat boldogító szeretet az a saru, 

amelyet a keresztyénnek lábára kell kötnie, ha azt akarja, hogy Isten fegyverzetében 

megvívhasson a sötétség hatalmaival. Ha a szeretetnek ez a készsége hiányzik belőle, 

akkor maga is a sötétség zsákmányává válik, s újra kezdődik közte és Isten között a 

háború. A lelkiismeret békessége megszűnik, és testvéreivel való békés közössége 

elmúlik. 

16. vers: Pajzsnak a hitet nevezi Pál, amely szerinte arra alkalmas, hogy a rossznak tüzes 

nyilait fölfoghassuk vele. Rossz alatt a bajt kell érteni, a kedvezőtlen körülményeket, 

veszedelmeket, amelyek arra valók, hogy megrémítsenek, és Istentől elszakítva Sátán 

rabigájába hajlítsanak bennünket, aki a baj megszüntetését ígéri. A hit azonban 

megtanít arra, hogy akármennyi baj vegyen is körül bennünket, Isten meg tudja, és 

meg fogja őrizni lelkünket. Megtanít arra, hogy a legfőbb baj Istennel jutni rossz 

viszonyba, ellenségeskedésbe, mert Isten haragjától semmi sem mentheti meg az 

embert. Ezt a pajzsot, a hitet mindenben föl kell vennünk: az igazságban is, az 

igazságosságban is, az örömhirdetésére való készségben is, mert hit nélkül lehetetlen 

az igazság ismeretére eljutni, hit nélkül lehetetlen megigazulni – azaz Isten igazságos 

rendjébe belehelyezkedni –, s hit nélkül lehetetlen a békesség örömhírében hinni. 

Mind e pontokon támadhat az ellenség, s igyekszik elvenni tőlünk a valóságot, a jó 

lelkiismeretet és a belső képességet. Kételyek tüzes nyilait lövöldözi lelkünkre, hogy 

kicsaljon bennünket a valóság, az igazságos élet, és a békehirdetés készségének 

várából a hazugságok, erőszakosságok, a gyűlölet hideg világába, amely sikerül is, ha 

Istenről a hit szemét levesszük. Ám, ha Istenre függesztve tartjuk szemünket, s a 

benne való bizalmat megingatni nem engedjük, akkor a kételyek sebző, égető szavai 

erőtlenül hullanak le rólunk anélkül, hogy lelkünket égetnék. Ami másnak gyötrő 

kételyt, kínt okoz, az bennünket hidegen hagy. A világ égő haragja, gúnyja, mikor 

lelkünkhöz ér, elveszti tüzét, és nyugodtan tudunk megfelelni támadó szavaikra, s 

szándékosan megtüzesített, méreggel megáztatott fenyegető tüze kialszik. Vádló, 

rágalmazó, sértő, fenyegető szavak – ezek képezik az ellenség fegyvertárát. Arra 

vannak hívatva, hogy égessék, kínozzák az istenfélőknek lelkét. De a hit pajzsán 

kialszik minden tüzük. 

17. vers: Sisakként a szabadítást, vagy más fordítással üdvösséget említi az apostol. A 

görög szódzein is és a héber jása is szabadítást jelent, aminek következménye aztán a 

felüdülés, az üdvösség, amelyet görögül inkább az anapszüxisz szó fejez ki (Ap.Csel. 

3,19: felüdülés vagy üdvösség időiről beszél; v. ö. 2Tim. 1,16). Szabadítás (szótéria) 

alatt a Szentírás nem az egyházban később tanított túlvilági üdvösséget érti, amely felé 

mindig csak zarándokolnunk kell, hanem Isten összes szabadításait a múltban, 

jelenben és jövőben – földi szabadításokat inkább, mint túlvilágiakat (Lk. 1,69;71;77; 

19,9; Jn. 4,22; Ap.Csel. 4,12; 7,25; 13,26; 16,17; 27,34; Róm. 1,16;10,1; 10,10; 13,11; 

2Kor. 1,6; Fil. 1,19;28; 2,12; 1Thessz. 2,16; 2Tim. 2,10; 3,15; Zsid. 1,14; 2,3;10; 5,9; 

9,28; 11,7; 1Pt. 1,5;9-11; 2,2; 2Pt. 3,15; Júd. 3; Jel. 7,10; 12,10; 19,1). Ef. 6,17-ben 

azonban nem a gyakran előforduló szótéria szó áll, hanem a szótériosz (szabadító, 

szabadulást hozó; Tit. 2,11) melléknév főnévi alakja: to szótérion (ld. még Lk. 2,30; 

3,6; Ap.Csel. 28,28). To szótérion inkább szabadító cselekvést, a szabadítás tényét 

fejezi ki. Itt azt jelenti, hogy fejünket, azaz értelmünket Isten szabadításának tényeivel, 

tehát elbeszéléseivel kell megtöltenünk, hogy szüntelen előttünk lebegjenek azok a 

biztos és kétségbevonhatatlan tettek, amelyek során Isten a benne bízókat 
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megsegítette. Ha fejünk, gondolkozásunk ezekkel a tettekkel van tele, akkor hiába 

akar fejbe vágni, azaz rémítéssel elkábítani, gondolkodásunkból kimozdítani az 

ellenség, Isten szabadítására fogunk várni. Az eddig tárgyalt öt fegyver védekező 

fegyver vagy felszerelés, és csak egy fegyver van még hátra, egyetlen támadó fegyver. 

Ez az aránytalanság arra mutat, hogy a keresztyén inkább védekezésre van e világban 

szorítva, sem mint támadásra. Arra utasítja Isten, hogy várjon, s nem arra, hogy az 

ellenséget kihívja maga ellen. Az egyetlen támadó fegyver, amelyet Isten az övéi 

kezébe ad, a kard, amely azonban szellemi kard, a Szellem kardja, az Isten beszéde. 

Hogy Isten igéje a Szellem kardja, az azt mutatja, hogy vágni csak Isten Szelleme tud 

vele, s nem maga az ember. Sok ige hangzik el ajkunkról, de erőtlenül hullanak alá, s 

feladatukat nem végzik el. Csak, ha a Szellem szól velünk együtt, csak, ha a Szellem 

tesz a szóra nyomatékot, akkor érinti meg a lelket, akihez a szót intézzük. Akkor vág a 

kard, akkor végezi el munkáját. Azok az emberek, akiknek szája tele van Isten meg 

nem emésztett igéjével, és kegyeskedőn mindenre tudnak kádenciát mondani, 

visszaélnek a Szellem kardjával. Ajkukról erőtlenül, hatástalanul hull alá az ige, a 

levegőbe beszélnek. Aki az igét használja, s éles kardként vágni akar vele, figyelje a 

Szellem indítását, keveset szóljon, de mindig a helyén, mindig szeretettel, még akkor 

is, ha az igével ítéletet mond ki (Ap.Csel. 5,4;9). A szeretet lehet az Isten nyáját a 

farkasoktól védő szeretet is. 

18. vers: Az ige kardját azonban nem csak emberek felé lehet használni, hanem Isten felé 

fordulva is. Az imádságban is kard az ige, amikor nem embereknek szóljuk, hanem 

Istennek mondjuk el, akkor is elvégezheti feladatát, megtalálja azt az embert is, akihez 

küldik. Megtalálja úgy, mint segítő, támogató erő, mint Isten szabadítását megmozdító 

hatalom. De Isten szavának kell lennie, nem a mi beszédünknek! Isten szavával kell 

imádkoznunk, s akkor az imádság fegyverré változik. Két imádságfajtát említ itt az 

apostol: a proszeüchét és a deésziszt. Az előbbi egyszerű Istenhez fordulást jelent, de 

mivel a prosz (hozzá) szó nyomatékosan kiemeli az odafordulást, azért fohászkodással 

fordítom. A deészisz rábeszélő imádságot jelent, tehát esdekléssel fordítom. A 

keresztyén ember harcához szükséges az erős Istenhez való odafordulás és az esdeklő 

könyörgés, amelybe az ember lelkét dobja bele. Szükséges továbbá, hogy a szív 

mindenkor Istent keresse, fohászkodva, de ne a maga lényében tegye ezt, hanem 

Szellemben, azaz kérve Isten Szellemének jelenlétét, vezetését és erejét. A Szellem 

erejével aztán virrasztással, azaz szellemi mámoroknak ellenállva, éber figyelemmel 

Isten előtt, ne a fellángolás rövid perceiben, hanem kitartással. Virrasztva, kitartva, a 

Szellem erejével törjenek minden szentekkel együtt egy célra, miközben minden 

szenteknek ügyét magukévá téve imádkoznak. Ez a közös szellemben véghezvitt 

imádkozás csakugyan olyan lesz, mint a kard: vágni fog.  

19. vers: Erre a minden szenteket összefoglaló közös imádkozásra Pál is jelentkezik, úgy 

is, mint imádkozó, úgy is, mint az imádkozás tárgya: „értem is”. S miért 

imádkozzanak vele kapcsolatban, aki a messze távolban a fogság nehéz, keserű 

kenyerét eszi? Még bilincsei közt is azért, hogy a rábízott bizonyságtételt elvégezze. 

Hogy a bizonyságtétel ne Pál emberi szava legyen, hanem Isten adja a Szellem által 

ajkára a szót, mint ahogy az Úr ígérte, hogy abban az órában, ahogy szükséges, Isten 

megadja, mit kell mondani. Mikor Pál ajkát nyitja szólásra, fohászkodjanak, hogy 

Isten megadja, mit kell mondania, s megadja a bátorságot, a Szellem szabadságát, 

hogy az ellenségtől való félelem ne befolyásolja beszédében. Ne befolyásolják a 

bilincsek, amelyeket hordoznia kell az evangélium miatt. Mert az evangélium 

hirdetéséért gyűlölik a zsidók – amiatt akarták Jeruzsálemben megölni, amiatt akarták 

Félix, Fesztusz és Heródes Agrippa előtt bevádolni, amiatt küldte a római helytartó a 

császár ítélőszéke elé Rómába, s amiatt viseli most már második éve a láncokat. 
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Csakugyan az evangélium követségében jár – bilincsekben! A szót, a szabadságot 

megadja Isten Szelleme, ha buzgó imádság könyörgi alá Isten segítségét.  

20. vers: A szabad szólásnak, amelyet a görög parrészía (olyan állapot, amelyben minden 

megmondható) szó fejez ki, van egy belső, és van egy külső feltétele. A belső feltétel a 

lélek szabadsága, s az Istennek való teljes alávetettség, amely semmiféle más 

megkötöttséget nem tűr el. Ha magunkat bárkinek is önként szolgájává tesszük, hogy 

az illető szabadulásáért dolgozzunk, ezt a szolgálatot Isten rabságában végezzük, 

vagyis azt tesszük, ami az embereknek Isten látása szerint tényleg hasznára van, s nem 

azt, amit ők kívánnak tőlünk. Mikor Isten mentő szeretete tölt el és ösztökél 

bennünket, akkor vagyunk belül szabadok. Ám a szabad szólásnak vannak külső 

feltételei is: istentelen, gonosz emberek, a sötétség világuralkodóinak szolgái 

megakadályozhatják az evangélium szabad hirdetését. Hazugsággal, tévelyítéssel 

feltartóztathatják az ige szabad futását, láncra verhetik az örömhír hirdetőjét, mint az 

Pállal is történt, vagy másként akadályozhatják a világosság terjedését. 

Fohászkodnunk, esdekelnünk kell hát, hogy ezek a külső akadályok is elháruljanak az 

ige elől, s szabad futását semmi se akassza meg. Sajátságos azonban ez a „szabad 

szólás”, amelyért Pál eseng. Össze van kötve egy belső megkötöttséggel is, amelyet 

azonban az apostol nem érez kínzó rabságnak, ellenkezőleg: a szabadság feltételének, 

kiegészítő részének tudja. Azt mondja: „mint ahogy kötelezve vagyok szólani.” 

Nemcsak külső bilincs van hát rajta, hanem belső bilincs is, amelyet Isten rakott rá. Ez 

a belső, isteni bilincs az Isten szolgálatához kötöttség, a szabadulás szent munkájához 

kötöttség önkéntes, boldogító szolgasága, amelyről Pál ezt mondja: „Helléneknek is, 

barbároknak is, bölcseknek is, tudatlanoknak is tartozom.” (Róm. 1,14) Vagy másutt: 

„Az én Uramnak, Jézusnak nevéért nem csak megkötöztetni, hanem meghalni is kész 

vagyok!” (Ap.Csel. 21,13) Mert teljesen szabad csak a Teremtő lehet! Teremtményt 

csak akkor mondhatunk szabadnak, ha lehetősége van arra, hogy egészen 

Teremtőjének szándéka szerint, azaz a belé oltott Szellemnek megfelelően, az eléje 

tűzött isteni elhívást követve éljen. Ha a teremtmény egészen szabad volna, 

szabadságával nem tudna mit kezdeni, s előbb-utóbb odaadná e szabadságot az első 

jött-mentnek, aki neki valamit ígér, amint tette is az első emberpár. Pál, amikor magát 

Jézus Krisztus rabszolgájává tette, megtalálta a szabadságot. Teljes szabadsága akkor 

fog megvalósulni, amikor a teremtett világban egyedül Istennek és Jézus Krisztusnak 

akarata teljesül. Valahányszor azonban addig is Isten akarata egy időre félretolja a 

gonosz akarat érvényesülését, az Isten fiai számára alkalom nyílik arra, hogy magukat 

szabadon kifejthessék, parrészía-t kapjanak. Az ilyen résekért, amelyeket Sátán 

világkormányzatában üt Isten hatalma, éppen az igével, Isten kardjával kell 

imádkozni, esdekelni, kitartással, virrasztással. Az ige kardja az a fegyver, amellyel a 

réseket mi magunk vághatjuk Sátán erején. 

21. vers: Hogy Pál alkalmat nyújthasson a levél címzetteinek arra, hogy érte, Pálért 

imádkozni tudjanak, a vele történő dolgok elbeszélését rábízza egyik, akkor éppen 

vele tartózkodó munkatársára, Tüchikoszra, aki valószínűleg a levelet viszi magával. 

Pál Tüchikoszt diakonosznak mondja, s ezzel elárulja, hogy neki magának, Pálnak 

teljesített önkéntes szolgálatokat a fogságban. Megbízhatóságát mutatja, hogy hű 

szolgának nevezi őt, akinek éppen a fogságban sikerült hűségét megmutatnia. 

Bizonyára Pál testi szükségeiről gondoskodott a gyülekezetek nevében. Ugyanakkor 

hűséges vigasztalónak is mondhatjuk Tüchikoszt, mert aki alkalmas arra, hogy Pál 

dolgairól a levél címzetteinek beszámoljon, bizonyára alkalmas volt arra is, hogy Pált 

tájékoztassa, és puszta jelenlétével már valamennyire pótolja a gyülekezetek hiányát. 

Így Páltól áldozat, hogy egy ilyen hűséges, jó segítséget elküld magától, bár talán csak 

egy időre. A keresztyén közösség feltétele, hogy a keresztyének tudjanak egymásról, 



 

 - 80 - 

hogy egymásért imádkozni tudjanak, s a terhet némileg közösen hordozzák. Így, ha 

áldozatot hoz is az apostol azzal, hogy Tüchikoszt elküldi magától, maga a keresztyén 

közösség ápolása, az összeköttetés fenntartásának lehetősége is már vigasztalás 

számára. 

22. vers: Hiszen éppen azért küldi el Tüchikoszt, hogy a levél címzetteit a vele való 

közösségbe bevonja, s mivel a címzettek aggódnak Pálért, és sorsát szívükön 

hordozzák, megvigasztalja őket azzal, hogy Pál a fogságot nem viseli oly nehezen. 

Bőséges alkalma van bizonyságtételre, ami neki is, a keresztyén testvéreknek is nagy 

vigasztalás, mivel Isten jelenlétének és segítségének erős bizonyítéka. A szív 

megvigasztalása a tudat megvigasztalását jelenti. Az ily vigasztalás ereje és tartóssága 

attól függ, hogy milyen mélyen fogadja lelkébe, mekkora súllyal engedi kedélyére 

ránehezedni, mennyi szállal köti magához a vigasztaló tényeket az, aki a vigasztalást 

kapja. Mindez pedig összeköttetésben van azzal, aki a vigasztalást küldi, s azzal, aki 

azt tolmácsolja. Pál tehát megbízható, hűséges szolgát kénytelen erre választani. 

23. vers: A levél a küldő jókívánságaival végződik a címzettek javára. Három dolgot 

kíván nekik: békességet, szeretetet és hitet. Később a kegyelmet is említi, negyedikül. 

A levél elején (1,2) a rendes kegyelem- és békesség-kívánást találjuk, a görög és a 

zsidó köszöntés e sajátos keresztyén összefoglalását. Itt még a szeretet és a hit kerül 

hozzájuk, e kettőt azonban sajátságosan kapcsolja egymáshoz ily módon: „szeretetet 

hittel”, viszont a békességet és a szeretetet párhuzamosan „és” kötőszóval köti össze. 

Ha Pál azt kívánja, hogy az ázsiai testvérek Istentől, az Atyától és Jézus Krisztustól 

békességet kapjanak, továbbá szeretetet hittel, akkor ezalatt csak azt értheti, hogy Isten 

Szelleme által munkáljon békességet, szeretetet és hitet a testvérek lelkében, hogy 

érezzék a békességet, szeressenek és higgyenek. A következő versben ellenben egy, az 

Istenben meglévő tulajdonságról, Isten kegyelméről van szó. Ez az oka annak, hogy az 

első három dolgot a negyediktől elkülönítve említi, de az is bizonyos, hogy a békesség 

és a szeretet másként függnek össze egymással, mint a szeretet és a hit. A békesség és 

a szeretet megférnek ugyan egymás mellett a szívben, de a békesség mértéke nem 

függ a szeretet mértékétől: lehet békesség valahol, ahol szeretet nincs, és lehet szeretet 

pillanatnyilag békétlen szívben. Ellenben szeretet és hit mindig egymást növelik, s 

ahol egyik van, ott a másiknak épp olyan mértékben meg kell lennie. A békesség 

inkább jótétemény a szívnek, a szeretet és a hit inkább fölkészítés, fölfegyverkezés a 

harcra, amelyben a keresztyén áll. E három közül azonban egyiket sem tudja a szív 

magából kitermelni, kierőltetni, kitornázni. Csak Isten adhatja őket, éspedig az Atya, 

aki kijelöl minket ez áldásokra, és a Fiú, aki a magáéból adott, és saját példájával 

készítette el az utat, amelyen ezek hozzánk érkeznek.  

24. vers: A kegyelem Istennek ránk áradó kedve. Belőle jő, s vele jő minden, amit 

Istennek rajtunk való öröme nekünk szán. Pál azonban megszorítást tesz: nem 

mindenkinek kívánja az isteni kegyelmet, hanem csak azoknak, akik magukba 

fogadják Isten szeretetét, és azzal a szeretettel, amellyel Isten őket szereti, 

viszontszeretik Megmentőjüket, a mi Urunkat, Jézus Krisztust. Erre a 

viszontszeretésre azonban nem minden ember képes, csak azok, akik romlatlanul vagy 

romlatlanságban szeretnek. Nyilván arról a romlottságról van szó, amellyel a bűn, a 

hitetlenség rombolja szét az emberi lelket. Ebből a romlásból Isten lassan gyógyítja 

azokat, akik tőle békességet, szeretetet és hitet kapnak. Isten csak ezekben 

gyönyörködik, csak ezeknek örül, így másokhoz ez a kegyelem el sem érkezhetik.   

 


